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‘mejor conocimiento de los antiguos pueblos celtas de fa Peninsula ibérica. Ibérica.
B Our present knowledge about the ancient Celtic societies of the 1berian peninsula derives KEY
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Introduccion

En general. las descripciones de los celtas desde ca. 600 adC que han Hegado a nuestros
dias describen una sociedad del Hamado tipo «heroico», dirigida por caudillos en cierto
mode birbaros y jactanciosos. que eran formidables guerreros, festejaban y bebian copiosa-
mente. y decapitaban a sus enemigos vencidos en batalla para mantener un culto a las cabe -
zas. Yendo un poco mas atras en la historia, los testimonios existentes acerca de los pueblos
indocuropeos coinciden en general con algo que los clasicos escribieron acerca de ellos: los
sistemas sociales de todos los grupos ancestrales indoeuropeos eran en muchos aspectos
similares. Mucho de lo que Ticito escribe sobre los antiguos germanos, por ejemplo, podria
seraplicado también a los celtas; en una buena parte del material arqueologico del periodo La
Téne es dificil distinguir entre celta e ilirio; y en la antigua literatura oral céltica de Irlanda se
pueden detectar extranos e interesantes pasajes que muestran reminiscencias de la arcaica
literatura indoeuropea de la India (Rees and Rees 19g0: 12-19). Por ello no es extrafio queun
eonocido erudito finalice una de sus obras con una frase donde afirma que cn una época los
indocuropeos «shared the same language, the same home and the same beliefs» (Mallory
1994 272). Todo esto puede llevar a la conclusién de que en general, los pueblos indoeuro-
peos. y mas atin los pueblos celtas, a pesar de lasl6gicas y amplias diferencias existentes entre
ellos. poseian un mimero no despreciable de caracteristicas comunes. Debido a ello, el estu-
dio de los celtas insulares, principalmente de Trlanda, que es donde existen mas ¥ mejores
testimonios de diverso tipo, puede contribuir 1nd1rectamer1te aun mqor (onomrmemo de

Tos celtas de 1 Peninsuls Ibérica,

Las sociedades célticas de 1a Peninsula Ibérica

La tarea de caracterizacién de las estructuras sociales, politicas y econéricas de las socie-
dades célticas que precedieron a la conquista romana ha constituido durante un largo tiem-
po un tema central en los estudios europeos (Crumley 1995: 26). Para estos estudios se ha
contado principalmente con testimonios historicos (clasicos). arqueolégicos, y lingiiisticos,
y también con la ayuda de otros provenientes de los campos del arte, la religion. y en el caso
de los celtas insulares (Islas Britanicas e Irlanda), de la mitologia. la cultura populary la lite-
ratura oral.

En cuanto a la Peninsula Ibérica, a partir de los ultimos afios del Siglo XIX varios autores
espaftoles y extranjeros han tratado el tema de la organizacién social y politica de los celtibe -
ros. Sus trabajos se basan principalmente en los escritos de los clasicos que describen caci-
quesy jefes, guerreros, mercenarios, senados y asambleas populares, la institucién conocida
como hospitium, la practica del clientelismo. las tribus (o populi) v las asociaciones de tipo
federativo entre cllas. La existencia del hospitium ha sido confirmada también por testimo-
nios epigraficos como las tesserae o documentos con tratados de hospitatidad. Sin embargo,
algunos autores consideran que las fuentes individuales mis valiosas y de més confianza para
el estudio de la sociedad celtibérica son probablemente las arqueolégicas (Lorrio 1997:16-
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31). Los informes de los clasicos son el resultado de la interpretatio de griegos y latinos, quie-
nes en formas subjetivas, a) recogieron solo aquellos aspectos y caracteristicas delos pu 2blos
descritos que ellos consideraron importantes, y b) realizaron interpretaciones person: les de
estos elementos. Un historiador espaiiol sefiala como «puede haber distorsiones de la reali-
dad. intencionadas o no, vacios de informacion, etc...» y como «estas fuentes son dispares
de distinta cronologia y sus autores tienen objetivos diferentes» (Burillo Mozota 1998:121)
Fn todo caso, los escritores clasicos dejaron cierta informacién acerca de las caracteristica
de las sociedades célticas de 1a Peninsula Ibérica en un nimero de comentarios, a menuc o
divergentes, e incluso contradictorios entre si. Lo que sc sabe hoy con mayor verosimilitud
acerca de estos pueblos, especialmente de los celtiberos, que son Jos mas conocidosy los mis
estudiados, es debido en gran parte a los esfuerzos de los lingiiistas, y 2 los trabajos de los
arquedlogos y su capacidad de andlisis. interpretaciony deduccion con base en los hallazgos
hasta ahora realizados. Los arquedlogos modernos parten de generalizaciones que terminan
en interpretaciones contextualizadas que tratan de darle un sentido social e histérico a los
testimonios materiales. La arqueologia puede contribuir, y de hecho eontribuye a una mejor
comprension y conocimiento de las antiguas sociedades europeas y con ¢llo a la historia
europea y mundial. En Espafa, un estudio arqueologico exhaustivo del tipo preconizado por
Kristiansen donde se trate de dar un sentido social e histérico a los hallazgos arqueologicos
mediante la inclusion de un analisis de las fuerzas histéricas presentes en las sociedades y la
época estudiadas, podria ampliar los conocimientos actuales acerca de las sociedades celti-
beras y las de otros pueblos célticos de la Peninsula Ibérica. Este anilisis seria asi realizado
con una perspectiva a largo plazo, y a una escala geografica que permitiera reconstruir las
condiciones internas y externas de esas sociedades (Kristiansen 1998:6). Tras ello, una pro-
fundizacién del estudio y los conocimientos acerca del tema podria ser lograda mediante el
empleo de perspectivas inter-disciplinares.

En Espaiia, en los tltimos afios, una brillante generacion de arquetlogos modernos ha
estudiado varios de los antiguos pueblos célticos (Berrocal- Rangel, 1992: Lorrio 1997 1999).
Lorrio, con base en los ajuares funerarios, donde el armamento es un signo exterior de pres-
tigio, y otros testimonios arqueolégicos del area nuclear de Celtiberia, describe la existencia
en esa zona a partir de los siglos VII-VI adC de una sociedad de fuerte componente guerrero,
con indicios de jerarquizacién social (1997: 312, 372). La presencia de estas elites celtibéri-
cas, testimoniada en las necrépolis, aparece paralelamente a la emergencia y desarrollo de
una organizacién de tipo gentilicio basada en un micleo de familias aristocraticas que conso-
lidan un poder que transmiten en forma hereditaria. Este proceso socio- econémico estinm-
la a suvezel crecimiento demografico y tiende a concentrar el podery lariqueza en esas fami-
lias aristocraticas que son las que controlan las riquezas naturales; y todo ello sefiala la
emergencia de esa sociedad de corte guerrero, gradualmente jerarquizada (Almagro-Gorbea
1993:147). Estos autores hablan también de la presencia de ciertos segmentos sociales como
por ejemplo el formado por artesanos altamente especializados como los orfebres, algo con-
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firmado por los hallazgos de joyasy otros objetos de adorno de plata, bronce y oro, y también
de espadas y otras armas: y por la existencia de «cofradias de guerreros>» (Almagro-Gorbea
1992:5-31. 1993:121-73). Estas cofradias pudieran tener paralelos con las descritas acerca de
la Irlanda de la épaca histérica.

Esta concepeion de la sociedad celtibérica pre-romana como jerarquizada y dirigida por
elites aristocraticas guerreras es aceptada por la mayoria de los autores espanoles. De las
sociedades célticas del NO peninsular no existen trabajos exhaustivos sobre este tema, mas
enun extenso trabajo acerca de los celtici del SO de la peninsula, Berrocal-Rangel halla tam-
hi¢n en las necropolis de esta zona una fuerte incidencia de ajuares de guerrero. Sin embar-
go- este autor razona gue los hallazgos en esta region apuntan hacia sociedades con un esca-
s0 desarrollo socio-politico. aunque ello no signifique en absoluto una ausencia total de
jefaturas (Berrocal- Rangel 1992: 283-4).

Las sociedades céltico-irlandesas de 1a «época heroica»

Para el estudio de las sociedades célticas insulares. esto es. las antiguas poblaciones de
[rlanda, la Peninsula de Cornualles, la Tsla de Man, el Pais de Gales y Escocia, se cuenta con
varios elementos que desafortunadamente no existen en cuanto a los celtas continentales. A
todas estas regiones atlanticas hay que anadir también a la Bretagne francesa, que aunque
estd localizada en el continente. fue colonizada en los primeros siglos de nuestra era por
poblaciones célticas que abandonaron el SO de la actual Inglaterra tras la llegada a la isla de
los anglos y los sajones. Y en todas esas regiones se ha conservado un extenso volumen de
antiguas sagas, leyendas. cuentos folkioricos y tradiciones (e provienen de su pasado célti-
co. EnIrlanda se cuenta ademdas con una serie de manuscritos de principios del mediceva,
que en prineipio se creyéd que eran recopilaciones realizadas por monjes-escribas de las
arcaicas leyendas de la mitologia céltica. El conocido erudito Kenneth Jackson llegd a decla-
rar que esas sagas célticas proveian <a window into the Tron Age» (Jackson, 1964: 7). Aun-
que estos manuscritos son hoy generalmente considerados como pseudo-historia (,‘\/[allorJ\.r
1981: Mc Cone 1990). algunos autores consideran que la posicion tomada en contra de estas
fuentes ha sido exagerada (Warner 1991:47). A pesar de sus muchos elementos fantasticos,
los manuseritos podrian no ohstante contener residuos, trazas, vestigios o elementos con
cierta base histérica, con origen en la remota época. olvidada yaen eltiempo v en el espacio
en que fueron ereados esos mitos. sagas v levendas (Squire 1906:15; Dottin 1924:12; Sjoes-
tedt 1994.xix.1-3): de Vries 1963:83). El amplio compendio manuscrito en idioma céltico-
gaélico conocido eomo Leahbar Gabhdla o Tibro de las Invasiones contiene numerosas refe -
rencias a Espana, y a una ciudad del NO peninsular llamada Brigantia (Briganitia a hainm),
que tenia una altisima torre-faro a orillas del mar (Macalister and Mac Neill, 1916 Cap. X1,
parrafo 145: Alberro 2000, 20014, 2603, 20020).

Estas creencias de que ruchas leyendas y mitos indoeuropeos (o de otros pueblos de la
antigiiedad) pudieran contener ciertos elementos reales. tuvieron en parte confirmacién con
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el descubrimiento en Crecia del antiguo palacio-fortaleza de Agamenén, y la cindad de Tro-
yaen la costa de Asia Menor, lo que da una base de verosimilitud a las obras de Homero. En
el caso concreto de los mitos célticos conservados en los manuscritos medievales, existen
testimonios que indican la presencia en ellos de componentes reales. En la historia denomi-
nada «Etain», un rey llamado Eochaidh Airemb impone la tarea de limpiar de maleza, dre-
nar el terreno v construir un camino a través del paraje pantanoso de Lemrach, sitnado don-
de estan hoy los condades irlandeses de Longford y Westmeath. En 1893 fueron hallados en
ese lugar y analizados por arque6logos irlandeses los restos de un trozo de camino de casi
km de largo, construido sobre una base de vigas de roble reforzadas con traviesas de roble,
fresno y aliso que datan de ca. 150 adC (Ellis 1993:15). Y existen otros casos similares, por
ejemplo el hallazgo por los arquedlogos de Eamhain Macha, en Navan Fort, cerca de la ciudad
de Armagh, que es uno de los legendarios lugares citados en las sagas. Alli fueron recogidos
restos animales que datan del Siglo V a.C . (Delaney 1993:53).

Algunos autores ereen firmemente que las numerosas referencias a Espafia en los manus-
critos medievales irlandeses apuntan probablemente a antiguas leyendasy tradiciones, y que
no es imposible que los celtas goidélicos que invadieron Irlanda provinieran de Espafia,
como se asegura reiteradamente en esos textos {Mac Culloch 1911:375-6: Hubert 1987:193).
Esta opinién, compartida por varios autores posteriores (Dillon and Chadwick 1973:137;
Rankin 1987:14: Delaney 1993:52-54), estd avalada en cierto modo por testimonios pre-his-
toricos e histéricos, arqueolégicos, religiosos y lingitisticos.

Fn cuanto a Escocia, en un reciente analisis de los manuscritos medievales de ese pais,
Broun describe como todas las explicaciones del origen de Fscociay los escoceses presentadas
en esas obras se basan en fuentes anteriores representadas por antiguas leyendas orales célti-
cas conservadas en Irlanda y en Escocia, como son las historias de Gaedely de Eber preserva-
das a suvez enla Legenda Sancti Brandani (lafamosa Leyenda de San Barandén), y las historias
de Simén, de la Stone of Scone (o piedra-sillén de Scone), y de Fergus hijo de Ferchar, pre-
servadas en la Legenda Sancti Congalli. Y en todas ellas se cita a Espafia como el lugar de origen
de los celtas goidélicos que invadieron Irlanda (Broun, 1999, Alberro 20013, 20023, 2002b).

Las sociedades célticas de Irlanda y Escocia siguieron funcionando como tales hasta los
primeros siglos dC. En Irlanda, como indica la erudita francesa de principios del Siglo XX
Marie-Louise Sjoestedt. «extremamente arcaicas imégenes litcrarias y artisticas han sido
preservadas hasta nuestros dias», y «todo tiende a sugerir que si lastradiciones orales de Las
Galias hubieran sido recogidas también en manuscritos, habrian revelado un mundo mito-
l6gico no muy diferente del presentado en los textos medievales irlandeses» (Sjoestedt
1994,xix). Todo lo anterior puede proveer un retrato bastante claro de la composicién de la
sociedad céltica irlandesa de lallamada «época heroica», lo que puede a su vez ayudar, aun-
que en forma indirecta, a comprender mejor las sociedades célticas o celtibéricas de la
Peninsula Tbérica. De hecho, hay autores que sefialan enfaticamente que «the structure of
Celtic society must have been the same throughout the pagan Celtic world>» (Ross, 1986:27).
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La celtizacion de Irlanda

Cuando y como ocurrié la celtizacidn de Trlanda sigue siendo una gran incognita (Raftery,
1991; 1996:652). que ha sido y sigue siendo aun debatida durante ya mas de un siglo (Waddell
1991:5). En el arviba citado manuscrito Leahbar Cabhdla se insiste reiteradamente que grupos
de celtas goidélicos procedentes del NO dela Peninsula Thérica invadieron y colonizaron Irlan-
da (Alberro, zo000). En favor de esta alirmacion esté el hecho de rfue ambas regiones mantuvie-
ronrelaciones sociales y comerciales desde el Neolitico (Macalister 1921:116). relaciones que se
imensificaron con la formacion de un Area Atlintica que culming en el Bronce Final (Koch
1991:18): y en estas dos regiones periféricas del mundo celta se sigui hablando la variedad Cél-
tico- g, goidélico o arcaico, en lugar det Céltico-p o brythéonico que se hizo comiin en el resto de
los paises célticos (Rankin 1987:21-24. 168: Koch 1991: 17-27: Mallory 1994.:95-106). Por otra
purte. (¥ Rahilly 194,6:207) mantiene que los celtas goidélicos que llegaron a Irlanda fueron los
quanates, una pedquetta y no muy conoeida tribu céltica procedente del SE de Las Galias.

Siguiendo lineas modernas de investigacion, varios erudiros postulan ahora que 1a celtiza-
cion de Irlanda no se produjo a través de grandes y masivas invasiones, hoy muy desacredi-
tadas, sino por medio del proceso propuesto por Colin Renfrew (1987). quién adaptd el con-
cepto de «cumulative Celticity» de Christopher Hawkes (1 972) que envuelve una serie
prolongada de pequenas y pacificas inmigraciones extendidas en un largo periodo de tiem-
po (Waddell 1991:13-14). Este proceso podria haber comenzado en los inicios de la Edad del
Bronce, aunque arquedlogos y lingtiistas, casi en consensus, creen hay que ese comienzo tuvo
lugar en ] primer milenio adC (Harbison 1988:171). Sin embargo. y a pesar de todo lo ante-
rior, un conocido erudito eéltico sefala que el tema de la contribucién de la Peninsula Ibéri-
ca ala celtizacion de frlanda no ha sido ain adecuadamente estudiado, y que no se deberiaen
absoluto rechazar esa posibilidad (Raftery 1991:31),

Como quiera que Irlanda no llegd a ser conquistada y eolonizada por Roma, las sociedades
célticas de la isla signieron funcionando como tales hasta hien entrado el medioevo. La pene-
tracién del cristianismo en el Siglo V. lag invasianes vikingas a partir del Siglo IX. y especial -
mente la invasiény conquista dela isla por los anglo- normandos tras la batalla de Clontarf en
1014 {causa original de los problemas aan subsistentes), fueron no obstante haciendo mella
en esas sociedades. Sin embargo, lasupervivencia del idioma céltico-gaélico. que sigue gien-
do hablado en zonas rurales de la costa occidental, y de un gran niimero de usos, costumbres,
y otros elementos sociales y culturales, sigue mostrando claramente la eelticidad de los pre-
sentes irlandeses, a pesar de afirmaciones en sentido contrario como las postuladas altima-

pot Maleolm Chapman(rgy2), y Simon James (igg99). quienes Tegar ivicluso a poner

2
1C
en duda la misma existencia de los ant iguos celtas.

La antigua sociedad irlandesa
Debido alas limitaciones espaciales de un trabajo como el presente, lo mas indicado pue-

de ser la concentracion en algunos de los rasgos o caracteristicas mds sobresalientes y distin-
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tivas del grupo estudiado. De esta forma, eruditos especializados en el estudio de los celtibe-
ros u otros grupos celtas peninsulares podrian ampliar estalinea de investigacion tratando de
detectar similitudes entre algunas de estas caracteristicas de los celtas irlandeses y las de la
Peninsula Ibérica. _

Los antiguos celtas irlandeses no vivian en pueblos o ciudades sino esparcidos en
pequefias granjas rurales a lo largo del pais. Estas granjas son circulares, y estan rodeadas
de un muro de tierra apisonada {los raths). o de piedra. Estas iltimas pueden ser a su vez
de dos clases. ring-forts si estan situadas en terreno llano, y hill-forts, si s¢ hallan en 1o alto
de una colina o elevacién, como los castros de la Peninsula Ibérica (Figs. 1-2). Variaban
mucho en tamafio, desde 50 a 100 m en didmetro. Los edificios, también circulares, se
hallaban dentro; afuera estaban las tierras de cultivo y los pastizales para el ganado (McMa-
hon 1976:16). La cantidad de hill-forts y raths que han sobrevivido es enorme, pues unos
50.000 raths han sido detectados y excavados ya a lo largo de la isla (de Paor 1986: 48);
algunos de los hill-forts poseen varias murallas defensivas concéntricas, incluso piedras
hincadas en su exterior (chevauz-de-frise), caracteristicas descritas también en castros de
la Peninsula Ibérica

La evidencia documental de los primeros siglos de nuestra era que se ha conservado des-
cribe como las comunidades irlandesas estaban estructuradas en dos instituciones basicas, la
fine o familia extendida, que eralaunidad social. y otra conocida como tuath, (del céltico teu-
to, gente), un término que originalmente designaba a «una gente> pero que con el tiempo
lleg6 a adquirir una connotacién territorial. El tuath. que erala unidad politica basica, acogia
aun grupo de poblacion suficientemente amplio como para ser gobernado por un régulo, y
que era consciente de su entidad y diferenciacién con respectoalos tuaths vecinos. Siellos se
consideraban como un tuath, y sus vecinos los consideraban como un tuath, es que lo eran.
Los lazos de unién entre los miembros de un tuath no estaban basados en lazos familiares o
lineas de descendencia comiin: lo que los unia era su subordinacién a un mismo régulo, que
los lideraba en las batallas en tiempos de guerra, los representaba en tiempos de paz, y pre-
sidia la asamblea popular (senach) del tuath. aunque no tenia facultades para promulgar leyes
(Mac Niocaill 1g72: 28).

Fl puesto de régulo deun tuath, conocido como i, no era hereditario; el ri era escogido por
1a asamblea del math, generalmente de entre los miembros de la familia real, aunque tam-
bién influia en la decisién el que el candidato poseyera un namero no despreciable de clien-
tes. Fste ri, ademas de los derechos y deberes anotados arriba, era responsable del bienestar
y seguridad del tuath. y también el encargado de los contactos con el «Otro Mundo», una
atribucion que anteriormente poseian los druidas (de Paor 1986:43).

Entre las dos unidades, fine y tuath, no existia conexion organica. Elfine era esencialmen-
te un grupo familiar que incluia todas las personas emparentadas por la linea paterna hasta
cinco generaciones. Cada individuo como tal poseia muy pocos derechos legales, ya que estos
estaban en poder del fine. que era el propietario legal de la tierray las propiedades de la fami-
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Figurai. Arriba: Chysauster Celtic Village, en Chy Silvester, Cornwall. Reconstruccién de las ruinas
de un castro céltico de ca. 50 aC (Cornwall Tourist Board).
Abajo: Reconstruccién de un castro céltico en Craggaunowen, County Clare, Irlanda (National
Museum of Ireland) photo: The Irish Tourist Board.
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Figuraz. Castro de Tegra, Pontevedra (Conselleria de Cultura, Xunta de Galicia).
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lia. El fine era también responsable de los crimenes cometidos por un miembro del grupo y
delavenganza de sangre sialguno de ellos era asesinado. Fn los primeros siglos de nuestra era
habia en Irlanda unos 150 taths ¥ no existia mecanismo alguno que regulara la formacién de
alianzas, asociaciones o federaciones enire ellos. Fstas dependian de las relaciones, a menu-
do volitiles. entre régulos con poderes potencialmente iguales. A veces, un poderoso ri acep-
taba a otro de menor poder como subordinado (Moody and Martin 1967:49).

Dentro de cada tuath, la estructura social estaba formada por los tres estamentos clasicos
de los untiguos indoeuropeos descritos por Dumezil. Debajo del rey estaban los guerreros-
nobles, los campesinos-ganaderos y las clases religioso-ilustradas, que corresponden a los
equites, plebs § druides de Julio Gésar. Los druidas han sido ya suficientemente descritos por
un nomero de autores (Kendrick 1927, Owen 1962, Chadwick 1966: Piggot 1968; Le Roux et
Guyonvarch 1986: Ellis 1994). aunque se puede destacar que también existian druidesas
(Ellis 1995:94-95: 0'Ogiin 1999: 6. Lina posicion de categoria era la ejercida por los poe-
tas o juristas (ﬁli-d). que habian tomade a su cargo rmiuchas de las funciones_y atribuciones de
los antiguos druidas (0'Ogain 1999:77): el jefe de ellos, el ollamh, poseid los mismos dere -
chos legales que un ri. Este ollamh habia ejercido en la era pagana las funciones de adivino y
mago, y suimportancia puede deducirse del hecho de que ollamb es el nombre con que se
designa actialmente 2 un profesor universitario en e} idioma céltico-gaélico. Ll ollamh era
uno de los varios componentes del grupo conocido como aes dina o <«clases intelectualess
que tenian el mismo rango que la avistocracia. y que al carecer el pais de unidad politica.
constitwian uno de tos 'cIréri‘hé'r'}'t(rnrsﬁl’ééﬂim'portan'tcs de la sociedad irlandesa. Estos des déna
gozabari de libertad total para viajar por todo el pais de tuath en tuath, y con ello ayudaban a
mantener un cierto grado de homogeneidad cultural, incluyendo el idioma comiin (Moody
and Martin 1967:51. 59-60).

Los derechos individuales de cadu miembro de un tuath selo tenian validez dentro de
mismo: cuando uno de ellos salia del tuath sc hallaba totalmente a merced de las circunstan -
cias. El mantenimiento de las leyes ancestrales no estaba a cargo.de poder o autaridad cen-
tral o policial alguna, sino que descansaba en la vencracién y respeto al poderoso ritual, yen
laaceptacion popular que esas leyes seguian poseyendo (Powell 1991:78-80). Ademids, como
tas Faltas o crimenes cometidos porun miembro del tuath eran como ge ha indicado una res-
ponsabilidad de todo el grupo. tados estaban interesados en controlar los posibles excesos de
une o cualquicra de ellos,

La sociedad céltica de Irlands era pues una socicdad altamente jerarquizada, con claras
distineiones entre las clases. Las antiguas leyes de este pais que se han logrado conservar. ¥
que no fueron mfluenciadas o alieradas en forma alguna por las feves romanas, definen en
forma elaraTos dilerentes srades de status dentre de la sociedad ydentro de cada una de las
clases sociales. Encuantoa la posicion delamujerdentra del tuath, todos los testimonios que.
se poseen indican su alto status dentro del im0y de lasociedad eéltico - irlandesa en gene -

tal (Chadwick 197010 12,113).
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Religién y Mitologia: Dioses y diosas comunes

En la Peninsula Ibérica existen testimonios fidedignos de la presencia de conocidas dio-
sas célticas como las Matres, Deva, Coventina, Epona, Brigantiay Navia, entre otras. Entrelos
dioses mas destacados estan el pan-céltico Lug y el famoso Cernunos.

Navia, 0 Nabia, no necesita de un testimonio més sélido que el hecho de que hoy, tras mas
de dos milenios, uno de los rios mas importantes del NO de la Espaiia, y una importante ciu-
dad, atin llevan su nombre. Nabia es ademis citada como protectora de los danigi enuna ins-
cripcion hallada en un santuario rural en Marecos, Pefiafiel, Oporto (Le Roux et Tranoy,
1974:249-53; Tranoy 1681:281-83; Marco Simén 1996:220-21), y de ella se han hallado ade-
més siete inscripeiones en el antiguo conventus de Braga. En Irianda, la importancia de rios
con nombre de diosa, y su asociacién con mujeres o diosas del «Otro Mundo», esta amplia-
mente demostrada: dos importantes ejemplos son la diosa Boand que dio nombre al Rio Boy-
ne, y Sinann al Shannon (Low 1999:66-69). En Inglaterra estin los rios Dee (Deva), Clyde
(Clota), Severn (Sabrina), y Braint y Brent (que proceden de Brigantia). Deva era también el
nomnbre de la actual Chester (d'Arbois de Jubainville 1894:ii.271). En la Peninsula Ibérica
hubo al menos dos rios denominados Deva (d'Arbois de Jubainville, 18g4:271), y el nombre
aiin subsiste. En Suiza estd Divona (hoy Divonne -les-Baines), en Bélgica Deve, y otros rios
europeos como Devere, Deinze (Devonisa), Diest (Divusate) y Dieppe (Divisapa), mas los
Dees de Gales, Fscovia e Inglaterra atestignan la importancia de esta diosa (Hutton 1991 :218).
Dowden cree que Deva (Dee) significa simplemente diosa en la antigua lengua céltica
(2000:54,).

Las Matres pre-romanas conocidas como Duitlae. de Pallantia, son consideradas por Alvar
como diosas protectoras de la vegetacion (Alvar 1996:253). Las también pre-romanas Matres
Gallaiciae, (Corpus Inscriptionum Lotinarum. 11, 2776) dieron lugar en el Siglo I1 dC auna divi-
nidad local venerada bajo el nombre de Callaicia, que algunos autores consideran que es la
misma diosa conocida como Dea Asturica (Mangas y Vidal: 1984,-85:305-07)

En general, en las dreas celtizadas de la Peninsula, al igual que en el resto del mundo cel-
ta. las divinidades femeninas aparecen agrupadas en grupos de tres, y por ello son mencio-
nadas epigraficamente en plural y seguidas de topénimos o gentilicios. Este es el caso de las
Matribus Brigaecis, y Aufaniae (Corpus Inscriptionum Latinarum I1: 6338 y 5413) y las arriba
mencionadas Matribus Gallaiciae. Este es también el caso de Coventina, la triple diosa acud-
tica céltica que fue descubierta por primera vez en el manantial y lugar de culto hoy conocido
como «Coventina Well . en la localidad inglesa de Brocolitia, hoy Carrawburgh, Northum-
berland, al lado de la antigua «Muralla de Adriano» (Fig. 3). Més tarde se descubrié un altar
erigido a esta divinidad en Narbonne, Francia, y dos en la provincia de Lugo: uno en Curve-
nos. y otro en Santa Cruz de Loyo (Green 1992:68: Green 1995: 99-102, 105).

Un culto muy extendido entre los pueblos célticos fue el dedicado a la diosa pan-céltica
Fpona. {epo=caballo), claramente asociada con fecundidad y maternidad (Fig. 4., y descrita
por Blazquez como asociada ala heroicizacion ecuestre (1983:100.299~-300). Ladiosa del Pais
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Figara3. Triple imagen pétrea de la diosa céltica britanica Coventina, hallada en Carrawburgh,
Northumberland, en un lugar sagrado situado sobre un manantial
(Museum of Antiquities, University of Newcastle).

Figura 4. Lafamosa diosa céltica Epona. Centenares de imagenes, altares o inscripciones
sobre esta diosa han sido hallados en toda Europa, desde la Peninsula [bérica hasta los Balcanes
(Metz, Musée Archeologuique: photo Miranda Green).
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de Gales Rhiannon, cuyo nombre estd derivado de otro mucho mas antiguo, Rigantona («La
Gran Reina»), y la diosa Macha de Irlanda, son probablemente representaciones de Epona.
En cuanto a Brigantia (Fig.5), los celtas milesianos o goidélicos que segin la mitologia cel-
to-irlandesa moraban en el NO de la Peninsula Ibérica (Macalister and Mac Neill, 1916;
Macalister 1938-56), denominaron su ciudad méas importante con el nombre de esta diosa,
que era también patrona y protectora de la importante y poderosa confederacién de tribus
brigantes del Norte de Irlanda, Centro-Norte de Inglaterra, Isla de Man e islotes entre las dos
grandes islas (Cunliffe 1991: 189-93, 206-7). Brigantia ha sido descrita como «one of the
principal goddesses of the Celts» (MacCana 1983:35). Algunos eruditos creen que Brigantia
era originalmente la misma diosa que Brigit, una de las méas importantes divinidades célti-
cas, que el cristianismo adopt6 y convirtié en Santa Brigida: el dia 1 de febrero es ahora San-
ta Brigida, que es hoy la imagen mas venerada en Irlanda después de San Patricio (Green

1992:50-51).

Figuras. Ladiosa céltica Bigrantia, patrona de la gran confederacion de los brigantes de Irlanda,
Islade Man, y centro-norte de Inglaterra. Las arcaicas sagas orales célticas recogidas en los
manuseritos medievales de Irlanda describen una ciudad llamada Brigantia en el NO de Esparia,
poblada por los celtas goidélicos o milesianos (The Trustees of the National Museums of Scotland).
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La ciudad y ta provincia de Lugo constituyen homenajes permanentes al antiguo dios cél-
tico Lug o Lugh, Lugus en Las Galias y Celtiberia, y Heu o Llex-elys en Gales, que esta consi-
derado como el iinico dios pan- céltico (Koch 1991:24-25). Lug dio nombre también a Lugu-
dunum (Lyon y Leiden), Luguvallum (Carlisle), numerosos lugares en Irlanda, y ala gran
fiesta céltica-irlandesa de Lughnasadh (Stlke 1996-97:102; Mac Neill, 1962). Lug era reve -
renciadotambién porlos celtiberos en el santuario de Pefialba de Villastar, Teruel, y s nom-
bre puede ser detectado en varios topénimos de Celtiberia (Fernandez Castro 1995:360). Fn
cuanto a Cernunnos, una imagen del mismo fue hallada en la capital celtibérica Numaneia
(Lenerz- de Wilde, 1996: 544 v Fig. 28.10.1).

Sacerdocio

Con respecto a la presencia de druidas en la Peninsula [bérica, algunos autores creen que
Olindico u Olénico. eraun personaje de este tipo (Marco Simon 1967:0y-70; Pérez Vilatela
2000: 38-43), aungue otros no estin de acuerdo con csta conclusién, Fl prefije ol - en el
nombre de Olindico, podria indicar un druida en el antiguo idioma céltico-gaélico (O’Og&iin
1959:114.182); Dugda, el dios supremo del panteon céltico. poseia también el mismo prefijo.
ya que era también conocido como Eochaid Ollathair {Chadwick 14971:17G)

El culto a las caberzas

El culio a las cabezas entre los antignos celtas, una practica suficienternente conocida
{Mec Mahon 1976:56-57). ha sido documentado también en la Peninsula Ihérica {Lorrio
1997: 336-337). En lu literatura oral de Irlanda aparecen numerosas referencias a esta
coslumbre. que parcee poseer rasgos de rirual (Chadwick 19711135, La base de esta pric-
tica pudiera estar en la creencia de que la esencia de una persona reside en su cabeza, ¥
ademis, Ja cabera de un lider €Nemign ¢ra una posesidn muy valuable para una comuni-
dad. y lo signrid siendo porlargo ifempo: los rituales de las cabezas cortadas sobrovivieron
en Irlanda hasta los primeres siglos de nuestra era (G Ogain 1999:51. 55). Anne Ross cree
ver enlos diversos modelos de representacion oral ¢ iconogrifica del simbolo de la cabe-
ri decapilada el micleo mismo de la religion céltica (Ross 1970: 202). Fl arte de La Téne
utiliza la cabeza humana corao wun motive constarte y recurrente. y eslas cabezas poseian
sin duda poderes magicos v prolecrivos contra mates y desgracias. Tn el manuscrito
medieval galés conocido como Mabinogion la cabeza de Bran continta viviendo tras haber
sido éste decapitado, y sus seguidores [a portan consigo hasta el «Otro Mundo» . La cabe-
zu conversa con ellos, les guia, les entretienc. y profetiza Futuros aconteciniienios (Jones
and Jones 1996:31-33),

Algunos historiadores clisicos describen esta practica {Livio, Historia X.26 y XX1T.24:
Diodorus Sieulus, Historia V. 2.4.- ). sin detenerse a analizarla y tratar de hallar su signifi-
sado social y veligioso. Los romanos la consideraron simplemente como 1na muestra de har-

harismn (Richtie and Bichiie 19G6:54).
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Los sacrificios

Los sacrificios, tanio humanos como animales, constituyen la forma mas dramatica de
realizar una oferta a las divinidades tratando de obtener su proteceién y favores; y sirven tam-
bién para reforzar la identidad de la comunidad (Dowden 2000:168-70). La prictica de
cacrificios de animales estaba ampliamente extendida entre los pueblos indoeuropeos,
inchuidos los célticos. Un claro ejemplo de esto tltimo sigui6 teniendo lugar hasta tiempos
relativamente recientes en la Escocia céltica, donde arcaicas tradiciones han persistido en
zonas rurales aisladas y apartadas. En la pequena isla de Inis Maree, en la ria de Cromarty, se
sigui6 celebrando hasta el final del Siglo ¥IX una ceremonia con claras reminiscencias de la
gran fiesta pan-céltica Lughnasad, consistente en sacrificar toros al santo de esa region
(MacCulloch 1911:143: Mac Neill 1962:364). Sobre esta practica existen también claros tes-
timonios procedentes de varios lugares de la Peninsula Ibérica (Lorrio 1997: 337-40).

Huelga de hambre en forma ritual

Esta curiosa practica de los celtas irlandeses. de declararse en huelga de hambre en contra
de un enemigo, muestra caracteristicas claramente primitivas y magicas que debian poseer
un alto grado de importancia en las antiguas tradiciones de esos pueblos, puesto que se ha
descrito también entre los antiguos indoeuropeos de la India. Ademas, este procedimiento
estaba reconocido en las antiguas leyes Brehon de Irlanda como una forma de cbligar a una
persona culpable u ofensora a pagar reparacién por su falta 0 a someterse a un proceso de
arbitraje (Dillon 1948: xv). Esta practica continué utilizindose en Irlanda hasta al menos el
Siglo VIII de nuestra era (Moody and Martin 1967:4.8).

Caleulo de las fechas comenzando por las noches en lugar de los dias

El sistermna de contar las fechas comenzando por la noche en lugar del dia, comin entre los
celtas irlandeses, era practicado también en otros antiguos pueblos indoeuropeos (Pettazzo-
ni 1956:213). La existencia de esta practica ha quedado registrada en la terminologia del gaé-
lico de Irlanday Fscociay en otras variedades de idiomas célticos. Julio Gésar crey6 hallar una
conexion entre la oscuridad de lanoche y el dios o sefior de antepasados difuntos, lo que lie-
varia a pensar que los celtas de Las Galias computaban el tiempo con base en la ausencia, y no
la presencia de sol y luz (0"0Ogiin 1999:55).

Fl héroe tribal y Ia época heroica

EJ héroe, un arquetipo que es quizé indestructible, es uno delos simbolos més importarn-
tes de la antigua historia indoeuropeay de otros pueblos de la antigiiedad. Una buena defini-
cién del héroe dada por los cldsicos es la de Homero: en la Iliada, Aquiles dice como «Mi
padre Peleus me ha enviado a Troya con instruceiones de ser siempre valiente, sobrepasar a
todos los otros, y no deshonrar a los antepasados> (Iliada XI.784). Las leyendas de los anti-
guos héroes continian viviendo en las memorias y en las hocas de las gentes por siglos y
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siglos. Y Ja tragedia de los héroes es fque siempre mueren jovenes. Poseidonius dejo eserito
corno la mas importante misién de los bardos es alabar a los héroes en sus canciones, Otra
autor clasico. Aelianus, describe eomo los celtas se afanan mas que nada en condrontar peli-
gros. v como los principales temas de sus canciones trafan de los hombres que han muerto
tras una lucha noble (Var. Hist. xii.23). En el gran poema epico céltico-irlandés Tiin bo Cualg-
ne. cuando el druida Cathba de profetiza al joven guerrero Ca Chulainn (el Aquiles céltico) que
legard a ser muy famoso pero que morird joven. el muchacho le contesta: «Seria maravillo-
$0, ¥ me confortnaria con vivir solamente un dia v una noche si las historias acerca de mi Y
mis aventuras legaran a ser conocidas después de mi en la posteridad» (Dunn. 1914; The
Tdin, 1g70: 82).

Los guerreros de Irlanda, al igual que los de otras comunidades cellas, eran temerarios y
disfrutaban en dirimir las contiendas por medio de un combate individual o singutar (Chad -
wick 1971:132: Richtie and Richrie 1990:34). Bl desafio a un combate mano a mano es una
Caracteristica sobresaliente de latradicion de la época heroica de los celtas (Dillon 194.8: xiv).
Cadauno de fos bandos escogia uno de sus mas valicntes guerreros y esos dos hombres com:
batian entonces hasta producirse la muerte de uno de elios (Me Mahon 1976:56). En rlanda
existian una reglas niy estrictas acerca de esta practica, y un hombre que desafiaba al ene-
migo mediante cornbare singular solo podia ser comfrontado porununico combatiente (Ross
1986:45). Esta costumbre del combate individual era seguida también por los celtiberos

(Lorrio 1gg7:327),

Cofradias de puerrecos

Los flanna eran compaitias de Ievenes guerreros cellas que vivian en Irlanda en forma
sem-nomadi. fuera de sus propias areas tribales, bajo Ta autoridad de sus propios jefes
(Powell 199107, Chadwick o 97231~ 32 Champion 1946:Go). Los fianna pasaban la estacion
de caza v de guerra, desde Beliain (o] 1 de taayo). hasia Samain (el de noviermbre) deambu
lando porlos bosques de lianda i busea de caza. o luchando como guerrilleros o mercena
rios. No debian ehediencia a ninEIn rey, v no eran miembros de ningin tuath, Por ello no
estaban bajo la obligacion de defender s ruath alguno, i tampoco bajo su proteceion. No eran
una tribu. casta o clan. v entrabin en wfian por voluntad propia. tras pasar duras pruebas v
vitos de iniclacion (O'Cradv gz Thioe). Una ver que el joven guerrero se hacia micmbro
deun fan, gquedahn fuera del sistema de responsabilidad colectivi del tuath. Sin embargo no
exstaba fuera de la fey. goe reconoee su posicion. v los servicios de estas bandas fanna eran 1
veces utilizados parn defendoer &f pals conlra invasores oxi ranjeros (Sjoestedt 1946340

La existencia en la Peninsula Ihérica de cofradias de guerreros ha sido ya mencionada
(Almagro-Corbea 1g92:5-31. 193:121-73). Fernandez de Escalante (1g77: passim). y tras él
Peralta (1990:49-01). fucron quizilos primeros en investigar la existencia de cofradias hispa-
no- celtas de este tipo. La presencia de organizaciones o grupos de jovenes guerreros de Ja eli-

te entre los celtiberos ha sido deserita tarbien por Lorrio (1997: 321). v Ciprés (1990 ¥ 1993,
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Razzias de ganado

La practica de realizar expediciones guerreras con el objeto de robar ganado bovino fue
algo muy comun en todas las sociedades indo-europeas (de Vries 1963:75). De hecho, esta
era una ocurrencia muy comin en muchos pueblos de la Antigiiedad, y que atn sigue siendo
practicada por ciertas tribus localizadas en lugares apartados del interior de Africa.

La mitologia, la antigua literatura oral y la historia de Irlanda contienen numerosas refe-
rencias a esta practica, muy comin entre las antiguas sociedades célticas, de razzias de robo
de ganado vacuno. Estas expediciones eran a veces emprendidas para vengar una afrenta, y
mas a menudo con el gsimple objeto de obtener botin. El ganado bovino era muy apetecido
como la mejor muestra exterior de riqueza y status, y ademas era facil de transportar al tuath
del vencedor (Lucas 1989:125-99). Este tipo de accién constituia también para los guerreros
de esas sociedades una de sus favoritas aventuras (Dillon 1948:xiv). Una razia para robo de
ganado, y la guerra provocada por la misma, constituyen el tema central de la saga principal
del Ciclo de Ulster, «Tain bo Cualnge» o «Razzia de ganado de Cooley» (Dunn, 1914 The
Tdain, 1970).

En la Peninsula Ibérica, Lorrio describe «las frecuentes razzias» que los celtiberos orga-
nizaban contra las comunidades vecinas con €l objeto de obtener prestigio y riqueza (Lorrio

1997:325).

Juegos y eniretenimientos

Entre los juegos y formas de entretenimiento de los antiguos celtas de Irlanda destacan las
carreras de caballos. una practica que pudiera contener implicaciones de orden ritual. Otras
formas de entretenimiento incluian las fiestas y la misica, donde el arpay los cantos histo-
rias de alabanza a reyes. héroes y antepasados ilustres jugaban un papel principal. También
jugaban al fidcheall, parecido al ajedrez (Chadwick 1971:139-40). La caza constituia también
una forma de pasar ¢l tiempo y de entrenamiento. Una peculiar caracteristica de este tipo de
accion era la popularidad de la caza de pajaros, que realizaban con el uso de hondas. En las
muchas descripciones de esta practica en la antigua Irlanda. existen algunas procedentes de
la literatura oral que presemtan claros indicios de su significacion mitologica (Ross

1970:128).

Clientelismo

La practica del clientelismo, 6 céilsine, era algo considerado como fundamental para las
antiguas sociedades célticas. El déis. o posesion de clientes, con la autoridad y significacién
que proveia, era el elemento que realmente distinguia a la aristocracia: el status de cualquier
noble estaba determinado por el niumero de clientes que poseia. Esta practica alcanzaba a
todos los niveles: un noble, por ejemplo, era el patrén de sus propios clientes, pero eraa su
vez cliente de otro noble mas poderoso, quien lo era a su vez del régulo local, y éste del rey
provincial (Champion 1996:92; Moody and Martin 1967:53-54: Ross 1986:29). El clientelis-
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mo constituia un mecanismo basico para la economia de las clases altas, ia aristocracia ylos
reyes, y era también una necesidad social basica e importante para las clases bajas, que con
este sistema obtenian proteccién contra toda clase de violencia arbitraria (Mae Niocaill
1972:59-60). Estas clases populares, los aire, recibian ganado bovinoe de los miembros de la
aristocracia, bajo contratos con una de las varias formas de alquiler (Dillon 1948:xiii). Este
tipo de contrato obligaba al cliente a pagar una alta renta y a acompariar al noble en sus viajes
y expediciones guerreras (Moody and Martin 1967:54.).

Acogimiento familiar

Algunos autores consideran que la prictica de acogimiento familiar seguida por los anti-
gues celtas de Irlanda era un factor de cohesion y estabilizacién de la sociedad atn mas
importante que 1os lazos del matrimonio que creaban uniones yalianzas entre diversas fami-
lias. Esta practica consistia en la costumbre de situar a un hijo 0 hija entre la edad de siete a
diecisiete afios {paravarones) o catoroe ( para hembras}, bajo el cuidado de un padre y madre
de otra familia, que los criaban junto con log suyos como si fueran hijos propios. Esto podia
ser realizado en forma gratuita por un familiar, o porun precio, generalmente tierra o gana-
do hovino: y también existian casos en los que un noble entregaba su hijo o hijaa un rey como
rehén (Mac Niocaill 1972:59). La antigua literatura oral de Irlanda abunda en descripeiones
de esta extendida prictica, que constituia an importante aspecto de fa vida de los antiguos
irlandeses, Fl nifio o nifia conseguia de esta forma padre y madre yhermanos adoptivos, ylas
dos familias adquirian al reismo tiempo fuertes ¥ duraderos lazos de unién. Los nifios de la
aristocracia eran asi educados cuidadosamente en los conocimientos més avanzados de la
sociedad. en el juego del fideheall, en natacion, equitacion y manejo de armas; y las nifas en
masica. costura y bordado. Los nifios de las clases mas bajas aprendian practicas agricolas y
ganaderas, y cuidado del hogar (Me Mahon 1976:30). Los Jazos creados por estas practicas
eran muy poderosos: los padres adoptivos tenian que proleger a esos nifos cormo si fueran
propios. y éstos a su vez habian de mantener y apoyar a sus padres adoptivos cuando llegaban
alavejez. '

Este tipo de acogimiento familiar continué siendo usado como una practiea reconocida y
aceptada en las regiones rurales de la Escocia cefta hasta el Siglo XVIIT (Ross 1970:47).

Pricticas y creencias paganas, rituales folldéricos, leyendas y supersticiones

Entre las principales practicas, rituales. leyendas y supersticiones que han sido descritas
como existentes en las arcaicas sociedades célticas de la antigua Irlanday que pudieran pose-
er paraletos enla Peninsula Ibérica se pueden destacar las siguientes;

El culto a las aguas
Fl eulto a ciertas fuentes, manantiales, pozos. arroyos y rios es algo que tenian en comrin

todos los puehlos indoeuropeos (de Vries 1956-57:248). ya que los drboles, las piedras y las
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aguas son los indicadores mas comunes de los lugares del culto pagano (Przyluski 1950: 60).
Para poder ser expresado en acciones, el paganismo requiere alguna forma de ritual, el cual
necesita a su vez de un lugar donde poder ser realizado. Las antiguas civilizaciones de Oriente,
y lo mismo griegos y romanos, utilizaron templos; pero en las supuestas regiones indo-
europeas originales no habia templos, y los rituales eran celebrados en lugares al aire libre
considerados como sagrados (Dowden 2000: 27). Los celtas realizaban sus practicas religiosas
en bosquecillos sagrados o en las orillas de lagos, rios, u otros lugares acuaticos. Este hecho,
registrado por los clasicos, estd también implicito en el antiguo término céltico Nemeton, o
«bosquecillo sagrado» (Green 1986: 111-12), presente en muchos nombres de lugar que
incluyen una Nemetobriga en Galicia (Chadwick, 1971: 146-48; Powell 1991: 166-70), regién
donde Justino describié una montafa y bosque sagrado cuya riqueza mineral no podia ser
explotada. Atn cuando estas actividades religiosas de los antiguos celtas no cuentan con dema-
siados testimonios arqueolégicos (dificiles de conseguir en este caso), estan documentadas
por testimonios histéricos del uso de manantiales como objeto de culto durante el periodo ini-
cial de la conquista romana (Webster, 1991), y con la recuperacién de valiosos objetos y joyas
metalicas depositadas en lugares acuiticos como ofertas votivas (Webster 1996: 449-52: B.
Raftery 2000: 182-84). Fl culto a manantiales y arroyos es un hecho comin en todos los pue-
blos indo- europeos, vy muchos pozos sagrados son reverenciados a lo largo de Europa, espe-
cialmente en las regiones célticas (Jones and Pennick 1995: 107). Mis de 3 ooo pozos sagra-
dos han sido catalogados en Irlanda (Wood-Martin 1895:143), cientos en Inglaterra (Dowden
2000:42), y 1170 en el Pais de Gales, donde Jones y otros historiadores documentaron unos
200 casos de capillas e iglesias cristianas que habian sido edificadas al lado de pozos que data-
ban de la era pagana (Jones 1954: 24.-49; Lane-Davies, 1970: J. and C. Bord, 1985).

Ciertos pozos sagrados eran considerados por los antiguos celtas como un lugar liminal de
entrada para «El Otro Mundo», y existen antiquisimas leyendas en la mitologia céltico-
irlandesa acerca de viajes magicos hacia un pais localizado bajo las aguas, 0 en un sidh, lugar
situado bajoun monticulo sagrado que en muchos casos coincidia conun arcaico resto mega-
litico (Low 19g9: 62; Carey 1982-83: 36-43).

Persistentes tradiciones del culto a fuentes y manantiales sagrados que datan de la época
pre-romana han sido descritos también en Portugal (Leite de Vasconcelos 1gos:il.237-65,
266-77,19134il.570 n.2) y en Espafia (Leite de Vasconcelos 190g;:ii.238, n.3; Blazquez Mar-
tinez 1962: Cap XIV). Lopez Cuevillas describe la importancia y extensién que tuvo este tipo
de culto en la antigua Gallaecia pre-romana (1935:73-104,), y el agua de ciertos manantialesy
fuentes es atn hoy considerada como altamente beneficiosay poseedora de propiedades res-
tauradoras de 1a salud en muchos lugares de Galicia (Alonso Romero 1990: passimy1991: 17;
Lopez Gomez 2000a:7), donde todavia existen manantiales y fuentes consideradas como
«santas» 0 <«sagras> y poseedoras de milagrosas propiedades curativas. Muchas de esas
fuentes se hallan al lado de capillas cristianas que fueron construidas muchos afios después
de haber sido usadas sus aguas por poblaciones paganas, y donde un santo 0 santa epénima
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es ahora invocada cuando son realizados en ellas los consabidos rituales. con un fuerte con-
tenido pagano, de buscar consuelo, respuestas o ayuda (Bouza-Brey Trillo 1973: 33).

Los rios. prominentes en la mitologia céltica. eran también altamente reverenciados en el
NO de la Peninsula Thérica. E] Rio Limia estaba considerado como poseedor de propiedades
Imégicas, y aun hoy existen dos rios en esa zona que mantienen un nombre proveniente de su
arcaica diosa céltica tutelar. el Navia y el Deva. Un altar dedicado al dios céltico Tameobrigus
ha sido hallado en Mareo de Canaveses, en las mirgenes del Rio Tamega, al que los campesi-
nos acostumbraban sacrificar y arrojar un pollo como una oferta propiciatoria con objete de
aplacar sus aguas cuando fuertes y continuadas Huvias amenazaban provocar inundaciones
(d"Arbuois de Jubainville 1894 271 d’Encarnacao 1970: 278; Bouza-Brey Trillo 1973: 20).

El mar era también considerado por nuchos pucblos de la Antigitedad como un lugar
sagrado al cual habia que dedicar cultos y rimales. Los antiguos hindiies. y los griegos, poseian
templos costeros, y en la antigua Greciu existiauna estatua de la diosa Atenas qque era traslada-
da en procesion annalmente ala orilla del mar, donde dos donccllas, <las lavadoras». la bana-
ban. En Napoles. va en 1580, el dia del solsticio de verano (La Nocke de San Juan), hombres ¥y
miwjeres se dirigian a la playa para banarse alli com pletamente desnudos y bautizarse unos a
Olros inmersos en las aguas del mar: en otros casos acostumbraban banarse en forma ritual en
arroyos y rios durante la noche (Dowden zoc0: 83-84). Los promontorios eran considerados
tarubién como lugares sagrados por muchos pueblos antiguos, entre ellos los habitantes del
Oeste de ta Peninsula 1bérica durante la €poca pre-romana (Leite de Vasconcelos 1905: 201).

En Galicia. el ritual de la novena ola posee claras conexiones con pricticas semejantes del
antiguo munde celta (Alonso Rormero 1g8a: 589-605). donde el nimero rueve poseia una
especial significacion (Rees and Rees 1990 192). El nimero nueve era utilizado en adivina -
ciones y en remedios caseros, y la gente creia que las olas del mar rompian sobre la costaola
playa en series de nueve, siendo la novena mas grande y potente que las otras. poseedora de
propiedades curativas v beneficiosas en general, y proveedora de buena fortuna (Rees and
Rees, 1990:194: Frazer1966:168). En el Leahbar Gabhdla. o Libro de las Invasiones, cuando
los celtas goidelicos o milesianos procedentes de Galicia desembarcaron en Irlanda y fueron
confroniados porlos tres reyes de los Tuatha De Dannan. Mace Cuill. Mac Cecht, y Mac Grei-
ne. aceptaron el juzgamiento proferido por el druida Aimirgin vseretiraron hacia el mar bas-
ta alcanzar la distancia de nueve olas (Macalister and Mac Neill 1916: 252-55). En «The Tale
of the Ordeals>. un arcaico cuento folklorico irlandeés. se deseriben los efectos beneficiosos
de la novena ola. v en el Pais de Gales la novena ola es también un sinénimo de felicidad y
hienestar (Oth 19045 15354, 156). Fn otro cucnto folklérico ilandés se describe como los
tripulantes de un barco trataron de dejar atras la costa v subrepasar la novena ola, pues crei-
an que conello evitanan ser contagiados por una mortal epldemta infecciosa que estaba diez.-
mando la isla: creian firmemente que la peste no podia atravesar esa barrera (Stones 1873~
75 200 En la madrugada de Beltaine (1 de Mayo}, los vecinos de Tullybelton, Perth,

visitabar desde tiempos inmemoriales el pozo sagrado de Beltane Hill, bebian sus aguas,
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caminaban alrededor de él nueve veces en circunvalacion, y luego otras nueve veces alrede-
dor del cireunlo de piedras verticales alli localizado. En Strathfillan, también al lado de Perth,
pacientes y penitentes acostumbraban sumergirse en un pozo del rio Dochart conocido como
St Fillan's Well, donde tenian que recoger nueve piedras del fondo del mismo (J. and C. Bord
1985: 16). Nueve eran los avellanos de la sabiduria que crecian sobre los dos famosos pozos
de la arcaica literatura oral irlandesa, el «Connla's Well» y el «Well of Segais», considera-
dos en su época (erréneamente) como el nacimiento de los principales rios de Irlanda (Mac
Killop 1998: 235): companias de nueve son comunes en la antigua literatura irlandesa (Rees
and Rees 1990: 315: Mac Mathina, 1983); cuando el bebé Morfhind fue arrojado al mar, salié
a la superficie de las aguas cuando pasé sobre €l la novena ola y pronunci6 inmediatamente
nueve sabias sentencias {rische Texte 1880-1909: 3.188-90): la reina Medb viajaba con nue-
ve carros de combate: el héroe céltico CiChulain poseia nueve clases diferentes de armas:
nueve eran las doncellas que lograron encender el «Caldero de la Cabeza de Annwin> en el
Pais de Cales con su ahiento; 1a «Maldicion de Macha sobre los hombres de Ulster» fue por
nmeve veces durante nueve generaciones; el nimero nueve estaba conectado con la hoguera
del festival de Beltain en Escocia (Rhys 19o1: 11 392; Dunn 1914:189): y en el Pais de Gales la
hoguera de Beltain era encendida «con nueve ramas cortadas por nueve hombres de nueve
irboles de especie diferente» (Storms 1948: 96-98. 195-97: Mac Cana 1983: 11; Ellis 1987:
184; Green 1992: 5o-51).

La importancia simbdlica del namero nueve puede ser observada ain hoy en el NO de la
Peninsula Ibérica: «Fl niimero nueve es considerado en toda la regién de Galicia como pro-
picioy favorable» (Fernandez Valdehorras zoc1:1 £8). En la extensa playa de Lanzada, en los
concejos de O Grove y Sansenxo, provincia de Pontevedra, ha tenido lugar desde tiempos
inmemoriales un ritual anual de fertilidad que atin continia: mujeres estériles, o que poseen
dificultades para quedar embarazadas, se internan en el mar hasta ser cubiertas por la novena
ola. Este benéfico poder de la novena ola, que es considerado también como fortalecedor de la
salud en general y como poseedor de propiedades purificadoras, se halla claramente mani-
fiesto en las tradiciones de toda la regién (Alonso Bomero 1982: 589-60s5; 1992). Algunos
autores mantienen que antiguamende esta practica era comun entodaslas regiones costeras de
Galicia (Bouza-Brey Trillo 1973: 34: Alonso 1980: 300; Becofia lglesias. 1982: 252).

Piedras magicas y sagradas

En una reciente obra, Ken Dowden expresa su creencia de que en tiempos antiguos «las
piedras, al igual que los arbolesy los bosquecillos., estaban provistas de reconocimiento y res-
peto» (2000: 64). Otro autor, Rolleston. describe el culto a las piedras como algo comun
entre los antiguos celtas, y como esa practica ha supervivido en muchos lugares (1911: 66). La
piedra estaba considerada por los celtas comoun simbolo de fortaleza y resistencia, y piedras
eran utilizadas en actos magicos o religiosos para proteger ala gente contra las enfermedades
(0"0gain 1999: 21-22).
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En laregion céltica de Cornualles existen varias piedras oscilantes conocidas con el nom-
bre local procedente del antiguo idioma celta-comico, de «Logan Stone». Estas piedras, de
origen antiquisimo, posefan (y aln poseen) para los habitantes de la zona un ndmero de
poderes magicos, sobrenaturalesy curativos (Hunt 1969; Hunt 1993: 321, 328; Hunt 199s5: 13:
Courtney 1998: 68,77,145; Kinsman 1997: 45-46; D eane and Shaw 1975;: passsim). Unade las
mas famosas eslade Trereen Dinasg Treryn (Fig, 6). Variosritualesy creencias basadas en
piedras oscilantes eran también corrientes en Galicia, donde los peregrinos a «San Andrés
de Teixido» acostumbraban subirse alafamosa «Pedra de Abalar» (Fig. 7) enMuxia (Mur-

L] I VRS

Figura 6.  Witches Rock (la Roca de las Brujas). en Treryn, Cornwall.
En su clside e halla lafamosa Logan Stone, o piedra ostilante 2 la que e atribuyen
propiedades mégicas, curdtivas y proféiicas (Cornwall Tourist Board).
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Figuray. La famosa piedra oscilante conocida como «Pedra de Abalar>.
en Muxia, A Corufia (Conselleria de Cultura, Xunta de Galicia).

guia 1982: passim; Castro Fernidndez, 1982: 480-96). Taboada Chivite sefiala que tanto en
Galicia como en Asturias las piedras oscilantes han sido a menudo utilizadas en précticas adi-
vinatorias, algo que ha sido confirmado también en la Bretagne francesa (Sebillot 1882, I: 35-
36; Taboada Chivite 1980: 167-68). En Galicia, piedras oscilantes eran utilizadas en juicios y
servian para probar que una persona era culpable si tras subirse ala piedra no lograba hacer-

la oscilar (Alonso Romero 19g1:15). Se crefa también que estas piedras podian servir de ayu-
da a mujeres infértiles o que no lograban quedar embarazadas (Castro Fetidez 1981: 493:

Carro Otero y Masa Vazquez 1981: 233-47), una creencia también comdn en otras regiones
célticas (C. Bord and ]. Bord 1982: 31-67). Tanto en Galicia como en Bretagne, una doncella
que deseaba acreditar su virginidad tenia que subirse auna de esas viejas piedras oscilantes

y hacerla oscilar (Barros Silvelo 1875: 81).

Enla localidad de Lanyon, en el Condado de Cornwall, aunas dos millas de Penzance, hay
una gran piedra horadada conocida localmente como Men-an-Tol (Fig8). El acto ritual de
atravesar nueve veces su orificio era considerado como proveedor de bienestar general, res-
puestas a los deseos del peticionario. y altamente curativo de dolencias artriticas (Borlase
1769: 177). Robert Hunt informé en 1865 que «mucha gente era atraida hacia esta piedra
magica, que todos declaran que adn posee sus antiguas virtudes®» (2000: 17). La famosa
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Figura8. Lapiedrahoradada denominada Mean-an-Tol, en la parroquia de Madron, Lanyon,
Penzance, Cornwall. El acto de atravesar la piedra nueve veces era (y es) considerada como curativo,

y proveedor de respuestas y bienestar general (Cornwall Tourist Board)

escritora Daphne du Maurier, y otros autores, describen en sus obras las diversas piedras

horadadas. o Men-an-Tol, famosas ¥ consideradas como curativas que aun existen en varios

lugares de ese condado (du Maurier1972: 13; Courtney 1998: 103-4, 160; Kinsman19g7: 46).
Otras piedras de este tipoy con las mismas propiedades existen en Minchinhapton, Glou-

cestershire (Philippson 1929:4). Irlanda, donde el rito es considerado como un acto de puri-
ficacién y prevencion de mala suerte (O‘Ogéjn, 1999: 22), yel Pais de Gales (Pennick 1996:
41-43). En otra region céltica, la Bretagne francesa, se atribuia a estas piedras simblicas

propiedades de cura o mejora de la fertilidad femenina (Reinach 1908: 407). Mas adn, las
piedras con <«un agujero en el centro> son consideradas en los paises célticos como «acor-

des con la extendida creencia de que las piedras magicas eran horadadas®» (Ross 2000: 45).

En Morven and de Mull, Escocia, personas que sufrian de diversas dolencias acudian a la ori-

lla del mar para caminar a través de orificios naturales que las olas. a través de los siglos,
habian producido en algunas rocas. Sin embargo, antes de realizar este ritual curativo, solian
sumergir sus cabezas en agua del mar de la novena ola, que habian recogido cuidadosamen-
te enun caldero (Frazer1966: 168).
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La utilizacién de piedras como objetos de culto ha sido documentada también en Galicia
como un hecho que tuvo lugar en el pasado en la proximidad de antiguos castros, como por
ejemplo el de Baixada de San José, Verin, provincia de Orense (Taboada 1956: 337), 0 de un
dolmen (Cuevillas ¥ Lourenzo, 1939: 48). Los peregrinos que se dirigian al antiguo santuario
de San Andrés de Teixido en Muxia. o a la catedral de Santiago de Compostela, acostumbra-
ban depositar una piedra en uno de los amilladoiros situados al lado del camino (Taboada
Chivite 1975: 101-112; 1980:156), una practica pagana que ha sido reseflada también en la
vecina region de Asturias (Cabal 1972 28). Peregrinos y visitantes a San Andrés de Teixido
solian. y aun suelen, atravesar el hueco de la roca horadada que existe en sus cercanias cono-
cida como Pedra dos Cadris (Fig. 9) (Alonso Romero 1991: 17, 20).

Figura 9. Varios jovenes pasando a través de la famosa «Pedra dos cadris», Muxia, A Corufia.
Este acto ritual posee para muchas personas lavirtud de curar enfermedades y proveer buena salud.
fortaleza y prosperidad (Conselleria de Cultura, Xunta de Galicia).

Espiritus yseres sobrenaturales

Del extenso grupo de seres sobrenaturales comunes enlas creencias populares de los anti-
guos celtas de Irlanda se puede destacar el Fairy Host, equivalente al sluagh de Escocia, al toili
del Pais de Gales, y ala Santa Compafia de Galicia y otras regiones de Esparia y Portugal.

T tipo de aparicion conocido como Fairy Tlost esia Claramerie TEPTesentano enuno e'ios
mas anfiguos cuentos orales céltico-irlandeses, «The Adventure of Nera» , donde una hueste
de espiritus del «Otro Mundo» realiza una visita al mundo de los mortales (Dillon and Chad-
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wick 1973: 185: Cross and Slover 1996: 248-53). Esta hueste ha sido descrita después porvarios
autores, entre ellos Lady Gregory (1970:170). Su equivalente en las regiones altas de Escocia es
el sluagh o «tremendas e impresionantes huestes de los muertos no perdonados» (Mac Killop
1998: 343). y e el Pais de Gales el toili, o funeral espectral de <figuras fantasmagdricas o espi-
ritus de almas mortales que se presentan en forma portentosa» (Parry-Jones 1992: 6).

UIna creencia muy extendida en Galicia es la de la Santa Compafia, considerada como un
augurio de muerie (Alonso Romero 1996:147-52; Sotelo Blanco 1993:180), que existe tam-
bién en otras regiones de la Peninsula Ihérica (Lisén Tolosana 1998: passim). y es conocida
en Asturias comogiiestia (de Liano Roza 1977: 71). En general, los autores que han tratado este
tema consideran que la Santa Compafia ha sido en el pasado una creencia inuy comim en todo
el NO de Espana y el N de Portugal (Gomez Tabanera 1976:367-83: Risco 1979:430; Alonso
Romero 1996: 146 -67).

Anne Ross considera que «de acuerdo con las antiguas creencias célticas existen fuertes
lazos de conexién entre el Fairy Host y las almas de los difuntos» (zooo: 246). De hecho, tan-
toenen Irlanda como el NO de Espana ha persistidola idea de que los muertos siguen vivien-
do al lado de los humanos en forma fantasmal (Alonso Romero 1996: 157), y de que suelen
reunirse en grupos en Samain. la vispera del 1 de noviembre. que es la fiesta de los muertos
((rOgiin 1999: 32). Ademis, el «Dia de los Fieles Difuntos» es en muchos sentidos una cla-
ra perpetuacion del arcaico festival céltico de Samain (continuado también en las presentes
celebraciones de Halloween). cuya importancia en el follkdore europeo ha sido descrita
ampliamente por diversos autores (Hutton 2c01; 360-70; Danaher 1972: 268-78).

Las limitaciones espaciales no permiten una mayor extension sobre este tema, ni tampoco
existe mucho espacio para poder describir en detalle las extensas y comunes celebraciones
anuales de la arcaica festividad céltica de Beltain el 1 de mayo, conocida en Galicia como maios.
con la coronacion de una reina, profusién de flores, simbolos de fertilidad y otros rituales.
sensualidad y alegres diversiones. en enya ocasion estaban toleradas ciertas libertades sexua-
les (Murguia 1888: 181-83; Aragén Escacena 1921 29 Granizo, 1929:43; Caro Baroja
1946:312.323,336,361). Samain es ahora recordado en conexjén con el « Dia de los Difuntos»
ia vispera del 1 de noviembre. Lugnasad, Ia fiesta céltica del solsticio de verano, s ahora «La
noche de San Juan». con numerosas hogueras y rituales, que aligual que ha ocurrido con otras
antiguas fiestas ¢élticas ha sido re-establecida en 1os (timos decenios en algimas aldeas don-
de esta arcaica festividad no habia sido totalmente olvidada (Alberro 2cc01h, 20020).

Finalmente. varias peregrinaciones y romerias con vestigios célicos son realizadas
anualmente a las capillas o iglesias cristianas localizadas en antiguos lugarcs sagrados,
muchos de ellos localizados en las cercanias de manantiales o fuentes que han venido sien-
do utilizadas desde tiempos inmemoriales. Estas celebraciones, con fuertes componenfes
rituales de indole pagana, fueron adaptadas por la iglesia catélica cuando se llegd a la con -
clusion de que no podian ser totalmente erradicadas (Lopez Gomez 2000b: 71; Alonso
Romero 19g1: passim).
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