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Mitologia galaica primordial

Xaverio Ballester:

Resumen

Los denominados mitos primordiales presentan dos principales caracteristi-
eas: su considerable extensién planetaria y una notable antigiiedad que re-
monta probablemente a época paleolitica. Sobre todo a causa de su especial
situacién geografica en la finis terra europea, la antigua Gallecia representa
un estupendo banco de pruebas para el estudio y catalogacién de tales mitos
primordiales,
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Abstract

The so-called primordial myths have two major characteristics: they are
found all over the world and they are remarkably ancient, dating back proba-
bly to the Paleolithic age. Mainly because of its special geographical position
at the land’s end of Europe, the ancient Galleecia offers an excellent test bed
for the study and cataloguing of these primordial myths.
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En el terreno de la Mitologia (en
maytscula como disciplina cienti-
fica) el siglo xxi ha constituido el
marco de la adquisicién, aparente-
mente ya definitiva para el conoci-
miento cientifico, de la ancestra-
lidad y universalidad de un gran
conjunto de mitos o, uice uersa,

de la definitiva aceptacién por los

mitélogos y mitégrafos de que un
nimero considerable de cuentos y
relatos, en su mayorfa extendidos
por medio globo, remontan a las
épocas mds primitivas de nuestra
vida como especie, al Paleolitico
superior. Son los mitos (entendien-
do el término, como hemos visto,
en sentido amplio) denominados
también primordiales por haber te-
nido su origen, como quedé dicho,
en los albores de la humanidad.

Acaso haya sido Michael Witzel
con las mds de 600 pdginas de su
The Origins of the World’s Mytho-
logies (2012) el primer firme ada-
lid de esta nueva y reivindicativa
vision. Witzel, prestigioso profes-
sor de sdnscrito en la Universi-
dad de Harvard viene, en efecto,
a sostener que buena parte de la
mitologia més ancestral de nues-
tro planeta remitirfa sin mayores
problemas a la edad paleolitica y
estarfa conformada por dos grupos
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principales: uno abarcaria el Afri-
ca subsajariana, Papta y Austra-
lia (Witzel 2012: 5), grupo para el
que Witzel emplea el algo forzado
término de Gondwana, el otro in-
cluirfa el norte de Africa, Eurasia,
Polinesia y América (Witzel 2012:
4), para este el indélogo acufia el
desafortunado término de laurasia-
no (Laurasian). El primer grupo o,
por asi decir, la primera corriente
mitolégica se concentraria basica-
mente en el hemisferio meridional
y el segundo esencialmente en el
hemisferio norte, aunque incluiria
también América del sur.

Dicho esencial componente binario
de la mitologia universal ha sido
refrendado muy recientemente por
algunos de los méds prestigiosos
mitégrafos, como Thuillard, Le
Quellec, d’Huy y Berezkin, quie-
nes escriben: «Nuestros resultados
muestran que las mitologias del
mundo se estructuran por patrones
geogrificos y confirman la existen-
cia de grandes dicotomias, como
la existente entre mitos “Gondwa-
nianos” y “Laurasianos” de acuer-
do a la nomenclatura de Witzel»!
(Thuillard & al. 2018: 420), aun-
que a continuacién, como era de es-
perar, afiaden que tal dicotomia es
demasiado generalista: «Nuestros

1 «Our results show that world mythologies are structurated in geographical patterns
and confirm the existence of great dichotomies like the one between ‘Gondwanian’ and

‘Laurasian’ myths in Witzel terminology».
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resultados [...] indican asimismo
que la distribucion planetaria de
mitos no puede ser reducida a opo-
sictones tan simples»2 (Thuillard
& al. 2018: 420).

La propuesta, basada en muchos
datos, de Witzel relativa a la exis-
tencia de un muy significativo es-
trato paleolitico. al punto de que
podria considerarse mayoritario,
en muchos de estos mitos quasi pla-
netarios se impone en buena légica
si tenemos en cuenta que el Paleo-
litico es la época «mds larga de la
historia del homo sapiens sapiens y
la edad de la oralidad por excelen-
cia»3 (Frazdo & Morais 2009: 22).
Todo ello evidentemente comporta
un inherente nivel de extraordina-
rias estabilidad y continuidad para
que estos mitos, muchas veces do-
cumentados solo oralmente y en
época contemporanea, puedan ha-
ber llegado incluso hasta nuestros
dias y a veces por via unicamente
oral. Incidentalmente se dird que si
la existencia de tan basico y sig-
nificativo fondo mitolégico con sus
rafces en el Paleolitico no prueba
sin mds, desde luego, la existen-
cia de conjuntos lingiifsticos con
rafces paleoliticas, sf supone indi-
rectamente un buen respaldo para

una propuesta continuista en este
sentido, ya que, como sucede en el
andlogo caso de la Genética de po-
blaciones, es perfectamente cénso-
na con dicha propuesta, resultando
bien arménica la suposicién de que
grandes conjuntos lingiifsticos y
mitos, por definicién mds viajeros,
asociados a aquellos conjuntos se
preservaran junto estos, mientras
que en la opcién inversa habria que
explicar por qué la mayoria de los
hablantes del planeta (incluyendo,
desde luego, los hablantes de gran-
des conjuntos lingiiisticos como el
denominado indo-europeo) habrian
abandonado sus mds resistentes
lenguas antes que sus mds muda-
bles mitos. Si un relato de época
paleolitica pudo conservarse esen-
cialmente idéntico durante miles y
miles de aflos ;c6mo no una mds
resistente lengua pudo conservar-
se esencialmente idéntica durante
ese mismo periodo de tiempo? Ni
las tradiciones mitolégicas ni las
lingiifsticas estdn genéticamente
programadas para cambiar cons-
tantemente de modo que al cabo de
un cierto tiempo sean totalmente
irreconocibles dos estadios de una
misma continuidad. Por otra parte,
«nos arriesgariamos a cometer un
grave error “permitiendonos supo-

2«Our results [...] also indicate that the global distribution of myths cannot be reduced

to such simple oppositions»...

3 «Muais longa da historia do Homo sapiens sapiens e a idade da oralidade por excelén-

ciar.




ner que no habria relacidn alguna
entre mitologia, lingiiistica, ar-
queologia y genélica: son unos mis-
mos genes los que han dejado estos
tres tipos de vestigios y no puede
haber mds que relaciones entre to-
dos ellos”»* (d’Huy 2012c: 25).

Por qué Gallecia: la ultima
aldea galalica]

Dentro de este nuevo contexto de
méxima valoracién de la mitologia
heredada o -dicho menos pomposa-
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mente- de cuentos, leyendas, tra-
diciones y supersticiones tradicio-
nales, a causa de su extraordinario
patrimonio mitografico la antigua
Gallecia -entendido siempre el tér-
mino como referente al cuadrante
0, mejor, confin nordoccidental de
la Peninsula Ibérica- se ha reve-
lado como de enorme importancia
para los estudios mitograficos y
asi en el plano cuantitativo como
cualitativo. Por un lado, tenemos,
en efecto, un amplio observatorio
de sin duda antiquisimos mitos y
creencias, una reserva extraordi-

4 «On risquerait de commettre une grave erreur “om laissant supposer qu’il n’y aurait
aucun rapport entre mythologie, linguistique, archéologie et génetique; ce sont les mé-
mes gens qui ont laissé ces trois types de traces, et il ne peut qu’y avoir des rapports

entre elles”».
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paria, con la cualitativa particula-
ridad de que ademds esta tradicion
estd perfectamente viva para una
gran parte de la poblacién, ofre-
ciendo asi al investigador la ina-
preciable posibilidad, por tanto, de
escuchar uiua uoce las aclaracio-
nes, glosas y oportunas interpre-
taciones y ademds poder recoger
vivas e in situ las esperables y na-
turales variantes.

Resulta que en razén de sus espe-
ciales vicisitudes histéricas, sobre
todo la escasez de invasiones y co-
lonizaciones de impacto, en razén
de su largufsima continuidad cul-
tural desde el Paleolitico superior
(Benozzo 2010: 207), pues apenas
lo romano y lo cristiano modifica-
ron el devenir tradicional en esta
zona, y finalmente en razén de su
singular ubicacién no cabo de mun-
do 0, mas castizamente, en el quin-
to pino del gran continente euroa-
sisgtico, Galleecia ha contado con
condiciones ideales para preservar
estadios mds primitivos y mas pu-
ros de muchos mitos ancestrales,
cuentos, leyendas, tradiciones, su-
persticiones... De hecho, como es
bien sabido, mds concretamente
Galicia representa aun en el imagi-
nario tradicional hispnico la vivi-
da estampa de una tierra de magia,
supersticién y brujeria.

Polifemos galaicos y...
catalanes, malgré soi

Asi, por ejemplo, un cuento pa-
leolitico (uide d’Huy 2012, 2013,
2014/5...) como el emblemdtico
relato de Polifemo -bien conocido
en razén de la celebridad del ho-
ménimo personaje homérico de
la Odisea- no estd ausente, por
supuesto, de la tradicién galaica.
El sosias gallego del personaje es
el ollaparo, también denominado
alliparo, «Especie de gigante an-
tropdfago que solo tiene un ojo en
el medio de la frente [...] vive en ca-
vernas»® (Cuba & al. 2000: 181).
Reconécese también sin dificultad
el personaje del ciclope helénico en
el patarico de la tradicién asturia-
na, «gigante de apariencia horrible
y dotado de una inmensa fuerza,
provisto de un tinico ojo en la mi-
tad de la frente» (Fernandez 2001:
49). Otra especifica caracteristica
del patarico era la posesién «de un
olfato realmente especial> (Fer-
nandez 2001: 49). Es asf posible
también que lo del tnico ojo re-
presente [adicionalmente] un uso
metaférico para subrayar que este
tipo de seres tenia[n] mejor olfato
que vista. El patarico de los dstu-
res representa, mutatis mutandis,
sin duda el mismo personaje que
el uyucén de los contiguos leone-

5 «Especie de wigante antropdfago que so ten un ollo no medio da fronte [...] vive en

cavernas».



ses (Bartolomé 2013: 141-2), el
ojdncano de los vecinos cdntabros,
el tartalo de los vascos, vecinos de
estos ultimos, -y el olharapo u ol-
hapin portugués (Parafita 2006:
50-1). Los ojdncanos, gigantes
de rostro redondeado, hirsutos,
con barbas rojizas y un tinico ojo,
habitaban en cuevas profundas
(Fernandez 2001: 50). Los tarta-
los eran «de gran corpulencia, ma-
lignos y antropdfagos» (Ferndndez
2001: 50). De hecho, la antropofa-
gia de estos personajes constituye
otro de sus mds asiduos rasgos. A
los ndufragos, por ejemplo, los pa-
taricos se los comian crudos (Fer-
ndndez 2001: 49). A la ojdncana,
por su parte, le gusta[ba] «devorar
a los ninios perdidos en el bosque»
(Ferndndez 2001: 50). También el
lusitano olharapo comia carne hu-
mana en su condicién de «gigante
antropdfago, violento y feroz, con
la particularidad de poseer un
#nico ojo en el centro de la cabe-

2a»% (Parafita 2006: 50).

Encontramos igualmente el cuento
entre los albaneses, donde la figu-
ra es denominada katallan, con la
esperable etimologia en la mala
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fama -de Valencia a Creta- de los
catalanes (Elsie 2001: 151): «lq
voz katallan tuvo su origen en lq
tristemente célebre compaiiia de
soldados catalanes invitados al
Imperio Bizantino en 1302 por el
Emperador (r. 1282-328) Andro-
nico it Paledlogo»? (item Ayensa
2014: 203). Tampoco parecen ha-
ber dejado buen recuerdo los cata-
lanes en Cerdefia, donde su genti-
licio dio lugar al término cadelanu
‘cucaracha’ (Meyer—Liibke 1992:
140 n1758). En la tradicién alba-
nesa aquel «gigante, con un solo
0jo en la frenter (Sédnchez 1994:
40) resulté burlado por el Odiseo
balcénico de turno, quien «Guar-
dd tambien una piel para si, pero
antes cogid el hierro del fuego, que
ya estaba al rojo vivo, y acercdn-
dose al catallan se lo clavd en su
Wnico ojo» (Séanchez 1994: 41) ete.
El mismo tipo de personaje, con
las debidas y esperables variantes
en sus caracteristicas, atributos y
denominaciones, es llamado bécut

entre los gascones y balar en Irlan-
da.

Los mitemas bésicos o unidades
narrativas minimas que suelen

6 «Gigante antropdfago, violento e feroz, que tem a particularidade de possuir um

unico olho mo centro da testar.

7 «The word katallan stemmed from the notorious company of Catalonian soldiers who
were invited to the Byzantine Empire in 1302 by the Emperor Andronicus i Palaeo-

logus (r. 1282—-1328)».

8 «Pa matar a esti gigante un pregqueirin tien que—lly clavar una estiella ferviendo no

giiechun.

2
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senalarse en el “cuento de Polife-
mo” son (uide d’'Huy 2014/5: 49—
0...): 1] ogro — gigante 2] enga-
fioso remedio ocular 3] ceguera del
{inico ojo 4] fuga usando cobertura
de animal y 5] objeto magico que
delata al fugitivo.

La reconstruccién de un mito se
realiza a menudo constatando cud-
les son sus mitemas mds comunes.
A menudo algunos pueden haberse
perdido en un relato concreto o mi-
tologema, en el cual, como en com-
pensacién, se han afadido otros
mitemas procedentes de ajenos
mitos, aunque mitos normalmente
conexos. Por ejemplo, el mitema
3] lo encontramos en la tradicién
leonesa: «Para matar a este gi-
gante un pastorcillo tiene que cla-
varle una estaca ardiendo el ojo»®
(Bartolomé 2013: 42), y también
en la asturiana: «aun es muy po-
pular el cuento de la nifia que le
clava el hierro candente a un ciclo-
pe y se escapa disfrazada de oveja
y, cuando €l le sigue orientado por
el anillo mdgico que ella lleva, se
corta el dedo y lo tira al rio» (Fer-
nindez 2001: 49) y donde, como
vemos, se asocia también aquel
mitema 5] del “objefo mdgico que
delata al fugitivo”, lo que significa
que estamos ante una tradicién po-
pular y no culta, ya que no depen-
de (al menos en su totalidad) del
conocido relato homérico, pues en
este falta notoriamente tal motivo.

ot

Neandertal: el poder del
nombre — Cromaiién: el
poder del pronombre

En cambio, en la tradicién romdni-
ca espafiola brilla por su ausencia
un mitema asociado que, sin em-
bargo, aparece en Homero y tam-
bién en otras muchas versiones: un
juego de palabras como parte del
engafo contra el gigante y que en
el vate helénico es concretamente
el empleo de ‘nadie’ como nombre
personal.

En diversas variaciones del mismo
cuento encontramos el empleo de
otros términos como nombre perso-
nal, por ejemplo, “mi compaiiero”
(ho syntrophdés mou) o “el sefior
yo mismo” (ho kyrgiapatés) en los
cuentos sobre los ciclopes triamé-
tos o ‘tres—ojos’ de Creta (Faure
1967:392y 1970: 119) o también
simplemente ‘yo’ en una narracién
vasconica, donde el citado mitema
se recoge asi: «“sComo te llamas?”.
Aquel le contesto: “Ni naz neu. Yo
soy yo” . A los gritos de la bruja
acudieron sus companeras, y le
prequntaron: “;Quién te ha heri-
do?” “Me ha herido neu, yo”, con-
testd ellar “Si ti eres la causante,
no tenemos por que intervenir”, le
dijeron sus compafieras» (Pedrosa
& al. 2009: 121).

El hecho es que en todas las dife-
rentes versiones el gigante — ogro
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—ciclope Polifemo o su pertinente
pendant resulta engafiado por el
astuto — burlador — Ulises siue
Odiseo o su sosias correspondien-
te, ya que el primero no entiende el
significado genérico o relativo del
término en cuestién -jel poder del
pronombre!- sino que lo entiende
en su significado puramente lite-
ral, no translingii{stico. Este im-
portante detalle remite a una fase
glotogénica, por cuanto hoy pode-
mos més casi intuir que saber, an-
cestral, antiquisima: aquella en la
que atin no se habia desarrollado el
valor translaticio de las palabras.
Y ahora a modo de apéndice pres-
cindible un colofén necesariamente
muy hipotético y conjetural.

Ya en otros lugares hemos llamado
la atencién sobre la analogia que
guarda la detallada descripcion
de los ciclopes, gigantes y ogros
de nuestros inmemoriales cuentos
populares con las caracteristicas
que hoy la ciencia atribuye al homo
sapiens Neanderthalensis, especie
con la cual la nuestra, la del homo
sapiens sapiens (con iteracion téc-
nicamente no irdnica) convivio,
como es sabido, durante milenios
en muchas partes de Eurasia. Por
otra parte, los més recientes estu-
dios coinciden en admitir que los
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neandertales posefan algin tipo de
habla, si bien con diversas caracte-
risticas que no la harian totalmen-
te homologable a nuestras lenguas,
las de lo doblemente sapientes
(uide Barnard 2016: 7, 111-3 y
119). Asi pues, de ser cierta nues-
tra propuesta, el mito de Polifemo
tendria su hito en el seguro e im-
pactante encuentro entre croma-
fiones (homo sapiens sapiens) y
neandertales, aquellos otros huma-
nos, pues los ciclopes, como bien
indica Bartolomé (2013: 141), «a
diferencia de otros seres 1magina-
rios [...] no eran considerados de-
moniacos, sino mds bien humanos,
aunque su humanidad resultara
monstruosar»?.

Un eamino jde la leche!

También para lo que podriamos
considerar el mito -pues aqui la
palabra se queda corta y resulta
inexacta- mds galaico, para la ins-
titucién del camino de Santiago
poseemos, gracias a una suma de
factores, buenos indicios indirec-
tos de su antigiiedad paleolitica.
Y ello, en primer lugar, en razén
de su relacion con la via ldctea y,
por tanto, con un elemento refe-
rencial de naturaleza astronémica,
de modo que tal ‘camino de leche’

9 «A diferencia d’outros seres imaxinarios [...] nun se consideraban demoniacos, se-
nén mds bien humanos, por mds que la sua humanidd fuera monstruosa».
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(latin wia lactea) constituye una
suerte de celeste camino de San-
tiago... 0 uice uersa. Los datos hoy
disponibles permiten, en efecto,
«reconstruir la mitologia de la Via
ldctea en la Eurasia paleolitica»1®
(d’Huy 2017: 20), ddndose adicio-
nalmente la circunstancia de que
la creencia en que “La via ldctea
es el camino de Santiago” consti-
tuye de hecho un mito eurosidtico
(Thuillard & al. 2018: a8/ a27 cfr.
item “La via ldctea de los muertos”
ibidem al8). Mds especificamente
subraya d’Huy (2017: 20) que el
motivo de la via ldctea como “el
camino que toman las almas de
los muertos al viajar al mds alld
0 -ademds una procesion funebre”
es de una gran antigiiedad (gran-
de ancienneté) al hallarse a la vez
«en Africa y en Australia, isla co-
lonizada muy tempranamente en
la historia de la humanidad y que
permanecto aislada durante mu-
cho tiemportl.

Esa neta relacion entre el terrestre
camino hasta Santiago y la via ce-
lestial habia sido ya sefialada des-
de antiguo tanto en la propia tradi-
cién popular como desde el 4&mbito
erudito. Asi, por ejemplo, en la tra-
dicién burgalesa se recogié todavia
en 2003 el siguiente testimonio de

un paisano de 93 afos: «el Camino
ése de Santiago, que va de arriba
pa abajo. Ese, en la noche se vein
bien, desde arriba hasta abajo» en
alusién a la via ldctea (Rubio & al.
2007: 63). Y por su parte ya Don
Constantino Cabal (1993: 103)
sintetizaba: «en el cielo hay con
frecuencia una procesion de ma-
nes [...] Estos manes—estrellas en
el cielo, se llaman la via ldctea, y
antatio tban camino de Santiago».

La Via ldctea es en realidad una
larga y tortuosa galaxia. Voz que
procede del griego galaxias, lite-
ralmente ‘lechosa—ldctea’ y referi-
da por antonomasia a la Via lactea,
fenémeno tan visible y espectacu-
lar (mucho mds aun en los tiem-
pos donde no habfa contaminacién
luminica artificial) que aparece,
como ahora veremos, en numero-
sos mitos y con una variabilidad
que resulta ser un buen indicio de
su origen paleolitico. Solo en la
clasificacién de mitos primordia-
les vemos tal referente recogido en
numerosos casos dentro del anejo
del trabajo de Thuillard, Le Que-
llec, D’Huy y Berezkin 2018 (An-
nex al— a44): “La via ldctea es el
camino a una ciudad remota” [a4/
a24], “La via ldctea es paja espar-
cida” [a6/ a2b], “La via ldctea es

10 «Reconstruire la mythologie de la Voie lactée dans I’Ewrasie paléolithiques.
11 «En Afrique et en Australie, ile colonisée trés tot dans Ihistoire de Uhumanité et

longtemps restée isolée».
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el camino de las aves” [a7/ a29/
a38], “Leche en la via ldctea” [a8/
a27/ a37], “La via ldctea es un
cinturon” [a8/ a27], “La via ldc-
tea es el camino de Santiago” [a8/
a27], “La via ldctea marca el limi-
te entre las estaciones” [a9/ a30/
a40], “La via ldctea es una costura
en el cielo” [a10/ a28/ a36], “La
via ldctea es el camino de los mer-
caderes de sal” [a11/ a 28], “La
via ldctea es un drbol” [al1/ a32],
“La via ldctea es el rastro de unas
raquetas para la mnieve (snow-
shoes)” [a12/ a29-30/ a39], “La
via ldctea es la senda del sol” [a12/
232/ a41), “La via ldctea es la co-
lumna vertebral” [a12/ a33/ a1},
“La via ldctea es una serpiente o
un pez” [a15/ a35], “Cenizas en la
via ldctea” [a16/ a33/ a42], “La
via ldctea es la senda de un tapir”
[a16/ a31], “La via ldctea es un
rio” [al8], “La via ldctea de los
muertos” [a18], “Carrera a lo lar-
go de la via ldctea” [a20] y “La via
lictea es una raya en el vientre”
[a20] o “El Aiandi y la via ldctea”
[a21].

Ademds de su referente astrond-
mico, otro buen indicio de la anti-
giiedad de este mito es su exten-
sién verdaderamente planetaria, al
punto de que podria decirse que no
hay ningtin pueblo que no disponga

12 Un dios.
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o no haya dispuesto jamas de algtin
relato explicativo de la via ldctea,
normalmente bien reflejado, como
en nuestra lengua, en su bizarra
denominacién, que evoca natural-
mente no menos bizarras histo-
rias. Por ejemplo, algunos pueblos
bosquimanos, para quienes la via
ldctea «es uno de los caminos por
los cuales Nadimal? transporta el
sol» (Silberbauer 1983: 138), la
denominan {xais jhodi/, o sea: “es-
pinazo de la noche” (Silberbauer
1983: 139). En alguna tradicién
australiana la via ldctea es una ca-
noa colocada en el cielo (Weiner
2004: 240). Es frecuente asimis-
mo la concepecién de la via ldctea
como un rio celestial, asi para los
chinos (Birrell 2004: 188) o para
los incas (Saunders 2004: 297).

Ya en Europa encontramos en la
pirenaica habla de Gistain (Hues-
ca) el empleo de la expresién la Ca-
rretera de Santiago para referirse
a la via lactea (Mott 1989: 173).
Por su parte los célticos irlandeses
llaman a la Via ldctea ‘cadena de
Lugo’ es decir, con el nombre de
Lugo o Lug, quizd el principal de
los dioses del tradicional pantedn
de los antiguos celtas.

En general, «la via ldctea ha sido
objeto de mucha atencion y en niu-
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merosos pueblos indigenas nortea-
mericanos se asocia al pais de los
muertos como la via por la que se
accede al otro mundo»'® (Fowler
& Turner 2002: 423). Para mu-
chos indigenas norteamericanos,
en efecto, la lactea via se asociaba
al pafs de los muertos, pues indi-
caba el camino de acceso al Mds
Alla (Fowler & Turner 2002:
423). Més especificamente para
algunos de estos animistas pueblos
norteamericanos «La Via Ldctea
es la mieve desprendida del manto
de Wakinu, el Oso, cuando cruza
¢l Puente de las Almas Muertas de
camino hacia los Terrenos de Caza
Eternos» (Riordan 2004: 274).
Los algonquinos crefan que a los
cinco dias de la muerte de un in-
dividuo su alma «viajaba a la Via
Ldctea» (Taylor 1996: 108).

En fin, ideas no muy distantes de
la recogidas por Cicerén en su De
re publica y el comentario de Ma-
crobio al ciceroniano “El Suefio de
Escipion”, donde el “circulo ldcteo”
(Cic. rep. 6,16: orbem lacteum,) es
considerado el lugar a donde retor-
nan “las almas de los que rindieron
buenos servicios a la republica”
(Macr. comm. 1,4,1: animas bene
de re publica meritorum). También
para los cuivas, entre Venezuela y
Colombia, la via lactea es el lugar

donde temporalmente residen las
almas o espiritus de los difuntos
a la espera de volver al mundo de
los vivos bajo la apariencia de otro
ser y asimismo el lugar donde se
acumulan los humos de las crema-
ciones de los cadédveres (Arcand
2002: 99).

Fugaces luciérnagas
africanas y lucifias

Mito astronémico anexo y -casi
igualmente planetario es el de la es-
trella fugaz como sefial de la muer-
te de un individuo. Dada su exten-
sion précticamente planetaria y la
convergencia evidente de diversos
indicios que hubimos sefnalado
(como la extensién planetaria del
mito y su variabilidad) y muchos
otros que habitualme te acompa-
flan a los mitos primordiales, como
la ambientacién primitiva, la mez-
cla de planos o incoherencia na-
rrativa, las motivaciones cénsonas
con una mentalidad de las culturas
de caza y recoleccidn, la existencia
moderna de dichos mitos en estas
culturas, la ausencia o merma de
protagonistas humanos o la aten-
cién a temas alejados de la men-
talidad neolitica, podemos con muy
pocas dudar afirmar que estamos
de nuevo ante otro mito paleolitico.

13 «The Milky Way has received considerable attention, with many North American
aboriginal peoples associating it with the land of the dead: the path by which the af-

terworld is entereds.
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Los bosquimanos duis (inglés G/
wi) creen que ddas estrellas eran
los fuegos de los muertos y [...] los
meteoritos eram las antorchas de
hierba que levaban los difuntos
de un albergue al siguiente cuando
se wvisitaban» (Silberbauer 1983:
139). En el Sur de Africa encon-
tramos, pues, el mito con unas he-
churas més primitivas, ya que mas
natural[lista], por lo que en ella
pudo haber estado el germen de
ulteriores creencias. Mas natural
igualmente es la creencia que en-
contramos entre 1os pueblos nati-
vos de Namibia, para quienes «Las
estrellas (ntungwedhi) son las lu-
ciérnagas (tutemwesi) de Nyam-
bilt y las ayudantes nocturnas de
la luna. A veces se reunen en gru-
pos (via lactea) para dar mas luz
si 1a luz de luna es muy suave. Las
estrellas fugaces son luciérnagas
que simplemente cambian su lu-
gar habitual en el cielo por otro»1?
(Malan 1999: 49). Entre los igual-
mente africanos zarmas (djerma—
songay) junto al rio Niger, «la
aparicion de un cometa significa
[...] que alguna personalidad [...]
ha fallecido» (Amadou & Pedrosa
2005: 37y 233) ¥ ademés légica-

14 Un dios.

15 «The stars ( ntungwedhi) are the fireflies
the helpers of the moon at night. Sometimes

7—'
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mente «Estd prohibido contar las
estrellas, porque [-..] representan
nuestras almas o dobles» (Amadou
& Pedrosa 2005: 230).

Desde los datos de nuestra pro-
pia tradicion explica Cabal (1993:
103) que «en los tiempos mds re-
motos -asegquraba Aristételes- las
estrellas eran dioses [...] el vulgo
pensaba entonces que por cada in-
dividuo que nacia, nacia astmismo
una estrella, y que por cada uno
que moria, moria también una es-
trella [...] En la tradicion hispd-
nica, las estrellas que cruzan el
espacio son almas de personas que
se extinguen». Eco 0 derivacion
galaica de tal creencia lo tenemos
probablemente en las lucifias o ‘lu-
cecitas’ gallegas, que ¢ Son dnimas
de personas que murieron [...] Sue-
len aparecer de una en und don-
de murié alguien»té (Cuba & al
2000: 150 s.u.). Como fuere, de la
asociacion estrella [fugaz], muer-
to a la asociacién de la via lactea
como la mayor concentracion de
estrellas con su caracteristica dis-
posicion alargada o procesién de
muertos habfa sélo un pequeilo
paso (no en sentido astronémico,

[luciérnagas’] ( tutemwesi) of Nyambi and

they gather in groups (milky way) to give

more light if the moon is very light. Shooting stars are fireflies that are simply changing
their regular place in the sky for another place».
16 «Son dnimas de persoas que morreron [...] Acostuman aparecer de unha en unha

no lugar onde morré alguén».
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obviamente...), pasifio que debi6 de
darse también muy madrugadora-
mente...

Partiam para a eternidade

Sin duda ya en territorio euroasid-
tico la via ldctea recibié una ree-
Jaboracién de acuerdo al entorno
fisico (e ideologia correspondiente)
puesto que en este hemisferio la
percepcién de un occidente lejano
es mas nitida, si bien en el hemis-
ferio sur «la via ldctea es mds bri-
llante y sus trozos obscuros mds vi-
sibles»1? (Fowler & Turner 2002:
423).

Mucho mayor aun era, por cierto,
la percepcién de un occidente le-
jano en la Europa glacial del Pa-
leolitico, cuando la actual Irlanda
era un inhabitable bloque de hielo
y donde el habitable punto terres-
tre méas occidental sélo podia darse
precisamente en la Penfnsula ibé-
rica.

M4s visiblemente en nuestro conti-
nente la via ldctea podia ser inter-
pretada como un largo camino de
un punto cardinal a otro, pero zen
qué direccion? 3de este a oeste o de
oeste a este? La orientacion viaria
(y aqui entran de nuevo entorno e
ideologfa) solo podfa ser de orien-
te a occidente, orientacién natural

por una simple asociacién metoni-
mica a partir del recorrido del sol
o de cualquier Nadima bosquima-
no, una concatenacién de metoni-
mias que, una vez perdido uno de
sus eslabones, se podia convertir
en una ruda sinestesia: oriente -
inicio — sol = dfa — luz - calor -
vida -, ergo oriente, vida y, por
contraposicion, occidente — fin [-
luna] — noche — obscuridad - frio
— muerte, ergo occidente , muerte.
El paralelismo especular, como ve-
mos, era casi perfecto, salvo por lo
que respecta a la voluble, tornadiza
y casquivana luna.

No puede extraiiar asi el surgi-
miento inevitable del mito, igual-
mente planetario, que sitia el pais
de los muertos, el méas alld, en occi-
dente, tal como hemos tratado ex-
tensamente en otro lugar.

En Eurasia, desde luego, no habia
otro punto mds occidental, mds le-
tal que los diversos finis terre pe-
ninsulares, siendo evidentemente
dificil decidir cudl de los diversos
promontorios era el ultimo, el ver-
dadero fin de la tierra y de la vida,
el punto mds cercano al mundo de
los muertos, aunque posiblemente
y no solo por la tradicién hasta hoy
conservada fue considerado como
tal el gallego, probablemente el de
Finisterre, «que estd en la Costa de

17 «The Milky Way is brighter and its dark patches more apparents.




la Muerte [...] el extremo del mun-
do por excelencia»'® (Cuba & al.
2000: 124 s. Fisterra).

En verdad otros ‘fines de la tierra’
se hallarfan y hallan en diferentes
lugares. Por ejemplo, en extremos
septentrionales como el de la pe-
ninsula siberiana de Yamédl, que en
la lengua samoyédica nénece (in-
olés Nenets) significa también ‘fin
(mal) de la tierra’ (Manzelli 1993:
544-5), pero resulta impactante-
mente significativa la gran concen-
tracién de topénimos con tal signi-
ficado que hallamos en el occidente
europeo, junto al Atlantico bravio,
de modo que esa antiquisima con-
sideracién del occidente europeo
como fin no ya de la tierra sino del
mundo viene también literalmen-
te refrendada por la toponimia en
razén de la existencia de varios
‘finales de la tierra’ en los extre-
mos atldnticos del mundo céltico,
en Bretaiia (Finistere), Cornualles
(Penn an Wlas en cérnico y Land’s
End en inglés) o Galicia (Fisterra).

En todo caso, todos estos “fines de
la tierra” era el lugar desde donde
nuestros antepasados, como be-
llamente dice Morais (2008: 36):
«partian para la eternidad»'®

18 «Que estd na Costa da Morte [... ] o cabo do mundo por excelenciar.

19 «Partiam para a eternidade»
90 «Remalta o Camiiio de San Andrés».
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En Galicia un dia
yo escuché

En Galicia en realidad habria dos
Finis terre, el Cabo de Finisterre
propiamente dicho y el cabo de Or-
tegal, donde se halla la capilla de
San Andrés de Teixido y que muy
probablemente se corresponde con
el también llamado promontorio
artabro, muy significativamente
conocido también como promonto-
rio céltico (en latin promunturium
Celticum) por los antiguos (Mela
3,1,9 y 12/ Plin. nat. 2,122,242-
/4,34,110 y 4,35,114/ cfr. Cabal
1993: 29). En Teixido «finaliza €l
Camino de San Andrés»20 (Cuba
& al. 2000: 2334 s.u.) y probable-
mente fue una version previay mas
primitiva del camino de Santiago.
De San Andrés de Teixido dice el
cancionero popular gallego (Cabal
1993: 30): Fun o santo Andrés,/
ald n’o cabo do mundo/ solo por te
ver, meu santo, tépico repetido de
muchos otros modos, por ejemplo,
asi: A San Andrés de Teixido,/ o
que mon vai de morto, vai de V1O
(Cabal 1993: 31).

En transcripcién de Cabal (1993:
30) dice asimismo una coplilla por-
tuguesa Santiago de Galiza, |/ vos
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soudes tao intresseiro.../ ou en
morte ow en vida,/ hei d’ir no voso

mosteiro.

[gualmente, mas al sur, el meridio-
nal cabo portugués de San Vicente
sive jSagres! o ‘Promontorio Sa-
ero’ siue ‘Cabo Santo’ sin més para
Jos griegos portaba el estigma de
lugar terminal, porque en él, dice
Cabal (1993: 29), «se juntaban a
la moche los muertos». Explicita-
mente Estrabén (3,1,4) considera
el ‘Promontorio Sacro’ no sélo el
lugar “mds occidental” (etimoldgi-
camente “mds sumergible”) no solo
de Europa sino “de toda la eciime-
ne”, de todo el mundo habitado.

La leyenda cristiana que asocia a
San Vicente con este cabo y que
menciona la «relacion de S. Vicen-
te con los cuervos»2! (Morais 2008:
41) remite muy probablemente a
un fondo muy anterior y pagano
del mundo céltico, ya que, como
sera sabido, en este 4ambito el cuer-
VO es un ser mitico importantisimo.
De hecho, popularmente el cuervo
es atin denominado vicente en Por-
tugal (Morais 2008: 41).

Y todavia estaba el cabo do mundo
de Muxia (Cuba & al. 2000: 174
S.W.)...

21 «Ligagdo de S. Vicente aos corvos».

En suma, era al cabo de San Vi-
cente y a los dos cabos gallegos
a donde, se crefa, «marchaban en
tropel todas las sombras» (Cabal
1993: 30), como cabos do mundo
‘extremos del mundo’ en alusién
al ugar donde acaba el mundo
y sdlo queda mar»22 (Cuba & al.
2000: 64 s. cabo do mundo). En
realidad, la Africa m4s occidental
que no llegaron a conocer los ro-
manos se sumerge mucho més en
occidente e incluso, como la moder-
na geografia ha podido demostrar,
el honor de continental cabo més
occidental cabe, con poca diferen-
cia, al también portugués Cabo de
la Roca, en el distrito lisboeta.

Obviamente la ubicacion en la Ga-
licia antigua de un rio [del] ‘Olvi-
do’ o Lete, del que hablaban ya los
antiguos griegos (uide Estrabén
3,3,4-5) y romanos (uide Mela
3,1,10, Livio per. 55, Plinio nat.
4,35,115) constituye otro mito
asociado. De este rio Plinio (nat.
4,35,115: Obliuionis antiquis dic-
tus multumque fabulosus) recuer-
da que era ya «llamado “del Olvi-
do” por los antiguos y estaba lleno
de mitos». En la mitologia helénica
eran justamente las aguas del rio
Lete o ‘rio del olvido’, las que be-
bian los muertos para perder todo

22 «F o lugar onde se acaba o mundo e s6 queda mar».23 «as almas sequen o camirio

do sol cara ¢ oeste, e esta € a wltima terras.




memoria de su vida anterior y ac-
ceder asi al Mas All4.

Otro motivo de una u otra manera
frecuentemente asociado a nuestro
mito y documentado ya en época
romana era la pernoctacion, me-
diante inmersién, del sol en el oc-
cidental mar de Finisterre. Otros
motivos mds generales y no menos
universales asociados al ultimo
viaje a occidente incluyen el ac-
ceso a un lugar dificil, la custodia
por seres peligrosos, la dificultad
o préctica imposibilidad para el re-
oreso o el paso sobre un elemento
acudtico...

Esa  préacticamente universal
creencia en un viaje a occidente
como obligado peregrinaje hacia
la muerte estéd, por supuesto, asi-
mismo bien representada en los
pueblos célticos siue atlanticos,
incluyendo (claro estd) aqui a los
galaicos. Los bretones pueden em-
plear la locucién “se fue a Irlanda”
(mont a reaz da Skoz) para indicar
la muerte de un individuo (Bed-
narczuk 1988: 647).

En Galicia, ademds de una moder-
namente denominada costa de la
muerte y no solo por mor de sus
peligrosas aguas, hay también un
tradicional mar de la muerte (Ca-
bal 1993: 30).

Fol de Veleno wim. 1l

En suma, seguramente duran-
te milenios Galicia fue entendida
como la frontera con el pafs de los
muertos casi simplemente porque
«las almas siguen el camino del sol
hacia el oeste y estas son las wlti-
mas tierras»@3 (Cuba & al. 2000:
69 s. Cancérbero).

La creencia en un poniente letal y
maldito y, consecuente e inversa-
mente, en un levante bendito y feliz
para los vivos podria quiza explicar
el enigma de la sorprendente ma-
yoritaria preferencia en la salida
de Africa (Out of Africa) de nues-
tra especie por la ruta oriental y
que propicio, por ejemplo, la pre-
sencia de humanos anatémicamen-
te modernos en la lejanisima pero
orientalisima Australia al menos
quince o veinte mil afios antes que
en la tan cercana pero occidental
Europa, preferencia, pues, acaso
debida a un prejuicio que hoy nos
parece supersticioso y que quiza
para aquellos hombres fuera direc-
tamente religioso.

Y a propésito de muertos: verda-
deramente brillante y seguramen-
te cierta la propuesta de Alineiy
Benozzo (2006: 39, item Alinei &
Benozzo 2008: 21, Morais 2008:
30, Benozzo 2010: 94...) de in-
terpretar mouro como la evolucién
natural en antiguo galaico de la

93 «As almas sequen o camiiio do sol cara ¢ oeste, ¢ esta € a ultima terrar.
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palabra céltica *maruos, ‘muerto
_ger sobrenatural’.

Otro mitema bdsico asociado al
mito del occidente como lugar
de los muertos es el galaico de la
“santa comparia”. Decimos bien
galaico, pues se encuentra en los
territorios adyacentes a la actual
Galicia. Asi, «Fn la tradicion leo-
nesa las almas en pena aparecen
a veces en comitiva para llevarse
a los vivos al Otro Mundo o para
anunciar la proximidad de una
muerte. Estas procesiones reciben
en la provincia de Leon diversos
nombres como huespeda de dnimas
[...] 0 la santa compariia [...] equi-
valen a la giiestia asturiana ou a
la santa compania gallega»?* (Bar-
tolomé 2013: 126).

La misma procesién de dnimas es
en Asturias también denominada
bona xente “buena gente” con eufe-
mistico tabu, tal como cuando se le
llama santa en Galicia, y en Casti-
lla es conocida histéricamente bajo
la denominacién de Estantigua,
procediendo seguramente esta ex-
presién de una huest[e] antigua,
pues asi es citada ya en el s. XIII
por Gonzalo de Berceo en el XV de
sus Milagros de Nuestra Sefiora:
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«con la uest antigua avia su cofra-
dia».

Tampoco, por otra parte y como es
tan habitual para mitos galaicos,
faltan paralelos en otros lugares
del mundo céltico para la santa
compaifia, -verbigracia en Escocia
(sluagh), Irlanda (fairy host) y
Gales (toili, Alberro 2002: 22),
aunque probablemente no pueda
considerarse este, a falta de més
y mas lejanos testimonios, un mito
primordial.

Omnes fontes abyssi
magni: el diluvio universal

Rupti sunt omnes fontes abyssi
magnee, et cataracte celi aperte
sunt, et facta est pluuia super te-
rram quadraginta diebus et qua-
draginta noctibus... “se rompie-
ron todas las fuentes del enorme
abismo, las cataratas del cielo se
abrieron y en la tierra llovio du-
rante cuarenta dias y cuarenta no-
ches»... la historia resultard bien
familiar a la mayoria de los lecto-
res del mundo occidental, pues se
encuentra narrada en el Antiguo
Testamento, en su inicidtico libro
del “Origen” o Genesis (7, 11-2).

24 «Na tradicidn lionesa las dnimas en pena aparecen n’ocasiones en comitiva pa
llevase a los vivos al Outro Mundu, ou p’anunciar la proximidd d’una muerte. Estas
porcesiones reciben na provincia de llidn varios nomes como huespeda de dnimas [...]
ou la Santa Compadiia [...] equivalen a la giiestia asturiana ou a la santa compaiia

gallega».




Pero a los lectores de otra proce-
dencia, la historia de un diluvio
universal les serd en muchos ca-
sos igualmente familiar, cercana,
{ntima, ya que con las debidas y
esperables variaciones la esencial-
mente misma historia de un mundo
que renace tras ser anegado por
las aguas se encuentra en muchos
otros puntos de nuestro todavia
humedo planeta y la creencia ha-
bria también quedado plasmada al
menos en el mito transcontinental
Combinacion de diluvio e incendio
(Deluge and conflagration combi-
ned/ Thuillard & al. 2018: al7?).
Afirma Witzel (2012: 348) que
el mito estd extendido en los dos
hemisferios y que «En ambos, el
mito del diluvio presenta el rasgo
distintivo de una punicion o una
venganza»2® (uide adicionalmente
Witzel 2012: 178-9 y 504 n580
sobre la extensién del mito).

Asi, por ejemplo, en China el « mito
de la inundacion aparece en cua-
tro versiones principales» (Birrell
2004: 182). «Cuando las aguas
inundaron la faz de la tierray
(Wang 1990: 35), asf comienza un
relato mitico entre los aborigenes
de Taiwan—Formosa. El mito tie-
ne también sus versiones en Ocea-
nia (Gunson 2004: 226-7). En
un mito austaliano una serpiente
pitén provoca «un gran diluvio y
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una inundacion globaly (Weiner
2004: 237). Encontramos asimis-
mo el mito en las fuentes mesopo-
tamicas (Jiménez 2002) y también
en el mundo grecorromano. Baste
al respecto remitir al mito de Deu-
calién y Pirra, bien recogido en el
siempre prolijamente mitémano
Ovidio (met. i 260—437). El mito
es también comocido entre los
quirguisios (Pedrosa 2002: 33-6).

El mito de la chamana creadora del
mundo, entre los barasanas contie-
ne asimismo el episodio de un dilu-
vio (Saunders 2004: 303). Entre
los mitos de los jivaros «existe el
del diluvio» (Pericot 1962: 140)
y, en efecto, entre el casi centenar
de “Similitudes entre el Viejo y
el Nuevo Mundo”, en el apartado
correspondiente a religion y mitos
Harris enumera (1998: 305):

«Diluvio — Ocasionado por la llu-
via — Unas pocas personas se sal-
van en una embarcacion — Un ave
es enviada para comprobar que
deja de llovers. Asimismo entre
los haidas existe una leyenda que
«se refiere a una gran inundacion»
(Murdock 1981: 209). Entre los
semangues, en la peninsula Mala-
ya, «En lugar del mito de un di-
luvio [...] conservan la tradicion
de un gran incendio (Murdock
1981: 209).

95 «In both, the flood myth has the distinct aspect of retribution or revenge».

A
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gin embargo, solo el mito diluviano
parece verdaderamente universal,
probablemente ni siquiera el mito
sobre grandes incendios ni, desde
Juego, sobre otro tipo de catdsto-
fres naturales, como terremotos o
erupciones volednicas tienen, ni de
lejos, tamafa extension, lo que su-
giere que el mito diluviano puede
tener su basamento en un hito real.

Centrdndonos ahora de nuevo en
Galicia diremos que numerosisi-
mas son las localidades que en la
tradicién popular fueron anegadas
y sumergidas, las cidades asolaga-
das o mergulladas, pero cuyo nom-
bre aun se conserva: Alcaidn, An-
tioqufa, Boedo, Brandomil, Braiia
Rubia, Brafias de Sada, Bretal
—~ Malverde — Reirfs — Sirves —
Valverde, Carnota, Corrubedo,
Duio, Eimil, Estabaiiéon — Leba-
fion — Sabanén, Estambén — Lu-
cerna — Roma, Ferreira, Figuei-
ra, Illa de San Bartolomé, Louro,
Pena das Animas, Petronia, Pozo
de Periquillo, Reiriz, San Martifio
de Lago, Teixidelo, Traba, Troia
- Valverde, Vao, Veiga do Real,
Veria — Verial — Valverde — Vila-
verde... (uide Cuba & al. 2000: 14,
21-2 y 80-1).

Algunas de estas ciudades, como
Petronia (Cuba & al. 2000: 200 s.
v.) 0 Duio (Cuba & al. 2000: 107
S. v.), tienen su pendant en otras
costas célticas, como en la Is de los
bretones, sobreviviendo a la inun-
dacién en unos y otro relatos una
sirena, que es mitema frecuente-
mente asociado.

También se han sefnalado coinci-
dencias entre la Isla de San Barto-
lomé en Galicia y la isla de Aise en
Bretafia (Cuba & al. 2000: 137 s.
Illa de San Bartolomé).

En suma, «Puede afirmarse que no
hay laguna en Galicia que no tenga
su ciudad tnundada. En el origen
de todas las inundaciones suele ha-
ber un cataclismo relacionado con
el agua: intensas y pertinaces llu-
vias, auténticos diluvios»28 (Cuba
& al. 2000: 80 s. cidades asolaga-
das).

Parece evidente que «Todas estas
leyendas entroncan con el tema bi
blico del diluvio, presente en todas
las culturas de los cinco continen-
tes»?? (Cuba & al. 2000: 81 s. ci-
dades asolagadas).

26 «Pddese afirmar que non hai lagoa en Galicia que non tefia a sia cidade asolagada.

Na orize de tddolos asolagamentos adoita haber un cataclismo relacionado con auga:

chuvias intensas e persistentes, verdadeiros diluvios».
27 «Todas estas lendas entroncan co tema biblico do diluvio, presente en tédalas cul-

turas dos cinco continentes».
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Cuando las islas
aun no eran islas

Quizd también la mds antigua capa
de las insistentes leyendas célticas
sobre tierras sumergidas y desbor-
damiento de mares pueda remon-
tarse al mismo y capital fenémeno
de un cambio de escenografia, hito
tan dréstico, brutal y rdpido como
debié de ser (y en una fecha recen-
tisima en términos macrodiacroni-
cos) el final de la época glacial. De
hecho la clara tradicién irlandesa
de la procedencia de sus gentes
desde la Peninsula Ibérica (uide
Morais 2008) pudo ser literalmen-
te cierta en aquella época cuando
las Islas Britdnicas no eran aun is-
las y cualquier podia caminar casi
derechitamente desde Cantabria a
la actual Irlanda sin mojarse los
pies. Sin embargo, la opinién tra-
dicional asigna, natiirlich, a estas
leyendas una fecha modernisima y
de modo sorprendente unas causas
acaecidas en lugares bien distan-
tes: «alrededor del 530 a.E. hubo
un retorno brusco del clima hiime-
do y frio en la Europa central y
septentrional tras una época seca»
(Sopeiia 1995: 88), de modo que,
en la perspectiva tradicional, unas
banalisimas y muy lejanas inun-
daciones habrian sido el origen de
todas estas leyendas célticas. Pue-
de ser. Pero también puede ser que
no. En todo caso, si fue asi, literal-
mente llovia sobre mojado... Al fin
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y al cabo zpor qué todas las leyen-
das de los celtas tendrian que ser
m4és recientes que todos los mitog
australianos? 3 Y por qué llamamos
mitos a los relatos de estos y le-
yendas a los de quienes, como los
celtas (especialmente los celtas)
durante mucho tiempo resistiéron-
se precisamente al empleo de la es-
critura, a escribir y leer?

En efecto, durante aquel perfodo la
mayor parte de las actuales Islas
Britdnicas constituia un territorio
inhabitable, ya que la zona septen-
trional se hallaba bajo una inmen-
sa capa de hielo. No menos signifi-
cativamente el territorio habitable
se hallaba unido al continente por
un enorme puente terrestre, puesto
que el caracteristico descenso del
nivel de las aguas en época glacial
(un centenar de metros por deba-
jo del actual) dejaba emergente la
vasta plataforma continental del
Mar del Norte. El recalentamien-
to de las temperaturas produjo el
deshielo de los casquetes polares
y consecuentemente desencadend
el proceso de deglaciacidn, proce-
so que (calculan los especialistas)
duré mds de un milenio y por el
cual las aguas subieron en todo el
planeta una media de cien metros
inundando, por tanto, y a veces de
manera repentina numerosos te-
rritorios y cambiando, en fin, lite-
ralmente la faz de la tierra. Como
consecuencia de todo ello, el anti-




guo pupnte continental que unfa
el territorio britdnico con la Ger-
mania nordoccidental desaparecid
bajo las aguas. Irlanda quedé con-
vertida en una isla probablemente
hacia los inicios del vii milenio a.C.
gglo medio siglo més tarde, hacia
el 6.500, la plataforma continental
del Mar del Norte debié de quedar
enteramente sumergida. Durante
un largo perfodo, desde el comienzo
del clima célido hacia el 8.000 a.C.
y hasta el 5.800 a.C., lo que luego
serfan las islas de Irlanda y Gran
Bretafia permanecieron unidas por
uno o mas puentes continentales,
una época, por tanto, en general
ya posterior a la de los primeros
vestigios de ocupacién humana en
Irlanda, los cuales datan del ix mi-
lenio (Alinei 2000: 517).

El asunto debié de ser, para su épo-
ca, de enorme relevancia humana y
econémica, ya que sin duda alguna
la zona sumergida habfa estado ha-
bitada desde el inicio la deglacia-
¢ién y aun con una de las mayores
densidades de poblacién para ese
tiempo y para la Europa nordocci-
dental (Jakobi 1973: 245) por mor
de su gran riqueza de recursos, una
vez que aquella vasta llanura rota
«por los estuarios y cuencas fluvia-
les de los rios Rin, Mosa, Weser,

Yitologia galaica primordial- Xaverio Ballester

Elba, Tdmesis y Lin y sus afluen-
tes [...] proporciond una concen-
tracion de recursos alimenticios
sin parangon con mninguna otra
parte de la Europa septentrional
en aquel periodo o subsecuente-
menten?8 (Jakobi 1973: 245).

Muy congruente asimismo con la
general escenograffa de una gran
inundacién serfan ciertos desplaza-
mientos semdanticos oportunamen-
te sefialados y estudiados por Ali-
nei (1996: 581, 595/ 2000: 322y
446) en las lenguas indoeuropeas,
célticas y germdnicas principal-
mente. Por ejemplo, formas ger-
manicas cuales alemédn See (masc.)
‘mar’ y (fem.) ‘lago’, danés so
‘lago’, gético satws ‘lago —mar in-
terior—laguna’, holandés zee ‘mar’,
inglés sea ‘mar’, antiguo islandés
sjor ‘mar’ o sueco sj0 ‘lago’ fueron
ya por Pokorny (1959/ 69:1 877)
explicadas como derivaciones apa-
rentemente adjetivales de una raiz
indoeuropea *sai—‘dolor’, es decir,
formaciones totalmente compara-
bles a la del latin seeuus ‘fiero—sal-
vaje—terrible’.

En el marco neolitico estd interpre-
tacién resulta absurda, pues para
unas culturas que sabfan sacar tan
buen provecho de tales recursos hi-

28 «By the estuaries and flood—plains of the Rhine, Meuse, Weser, Elbe, Thames and
Lyn Rivers and their tributaries [...] have provided a concentration of food resources
unparalleled elsewhere in Northern Europe either at this time or subsequently».
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dricos jpqué habria de ‘terrible’ en
lagos o mares?

Mas nuevamente Alinei (2000:
430) advierte: «la tesis de Pokorny
cobraria sentido si se relacionara
con la época de inmersion de en-
teros territorios seplentrionales
por efecto de la deglaciacion. Ade-
mds, ello permite un acercamaiento
a la andloga innovacion léxica del
goidélico para el nombre del mar,

cuya motivacion es también ‘ra-
bia’»?9.

En efecto, el testimonio céltico
(y precisamente céltico) de esco-
cés fairge ‘mar’, antiguo irlandés
fairrge, foirrce ‘océano—mar’, ir-
landés fairrge, especialmente nota
benel ‘mar tempestuoso —oleaje’,
manés faarkei ‘mar’, dejindose
relacionar sin problemas con anti-
guo irlandés ferg ‘rabia’, suminis-
tra el deseable paralelo tipolégico
que hace al menos tedricamente
admisible la propuesta de aquella
salvaje etimologia para el mar de
los germanos.

El pueblo principalmente afectado
por las inundaciones de la degla-
ciacién pudo ser el pueblo célti-
co o mds precisamente las gentes
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cuyas hablas cabria adscribir a la
continuidad lingiiistica céltica o, s
se prefiere no correr el riesgo de
resultar anacrénico, a hablas pro-
tocélticas o celtoides.

Asi pues, es posible que en los re-
latos cuasi—planetarios sobre es-
pectaculares diluvios y cuya méds
popular muestra en ambito occi-
dental serfa el relato biblico del
diluvio universal, el estrato mds
antiguo corresponda a las inun-
daciones y diluvios coetdneos a la
deglaciacién. Tan importante tema
no podia faltar en la mitologia de
un pueblo eminentemente atldntico
como el céltico, ya que precisamen-
te las costas de este océano fueron
de las mds afectadas por tan im-
pactante fenémeno que cambi6 li-
teralmente la faz de la tierra.

Asi pues, es bien posible que los
relatos concernientes a ciudades
sumergidas y suceddneos, relatos
que abundan un poco por todo el
mundo céltico, tengamos un eco,
evidentemente modernizado (jciu-
dades!), de aquellas inundaciones
costeras, pues la actualizacion
es tan consubstancial a los mitos
como a los programas informadticos
modernos.

29 «La tesi di Pokorny acquisterebbe senso se venisse collegata all’epoca della som-
mersione di intere regioni settentrionali per effetto della deglaciazione. Inoltre, essa
si lascia avvicinare all’analoga innovazione del Goidelico per il nome del mare, la cut

motivazione é anche ‘rabbia’s.




r

Mitologia galoica primordial- Xaverio Ballester

Parece asi que el alcance y pro-
fundidad del tema de la ciudad
sumergida (ciudad, se insistird,
como actualizacién de un estra-
to mds antiguo del mito) estd
demasiado extendido por todo el
universo céltico como para resul-
tar explicable por tan puntuales
acontecimientos de la Edad de
Hierro, méxime cuando, como
vemos, se da también en la Euro-
pa meridional: en Galicia. Como
quizd serd conocido, el temor
a morir anegados por un mar
desbordado es, junto al temor
a morir aplastados por un cielo
derrumbado, una constante do-
cumentada en el folclore y mito-
logia de los celtas ya desde época
clasica.

Contra esta explicacién general
se muestra Witzel (2012: 179):
el mito del diluvio remonta a
una €poca muy anterior a la il-
tima Edad del hielo. Por tanto,
cabe excluir explicaciones natu-
ralisticas tales como que el dilu-
vio fue causado cuando las gran-
des capas hielo se derritieron»s0.

Es posible que tenga razén, pero
también es posible que la degla-
ciacién constituyera una inevitable
oportunidad para una profunda ac-
tualizacién del viejo mito.

En fin, la conclusién de Gonzélez
(1976: 17) de que la mitologia po-
pular gallega «tiene unas raices
mucho mds profundas en el tiem-
po, remontables a un horizonte
incluso meolitico» se queda corta.
Més razén encontramos en la afi-
macién de Losada (2017: 7) cuan-
do sefala que «La cultura gallega
cuenta con contenidos miticos de
magnitud y dimension equivalen-
tes a los de otras mitologias [...]
extisten contenidos culturales com-
parables y homologables a los de
cualquier otra mitologia esperando
a que mitografos y mitdgrafas den
cuenta de ellos»31. 'Y eso si no se
queda corto.

30 «Flood myths go back to a time well before the last Ice Age. Consequently, naturalis-
tic explanations must be excluded, such as a flood caused by the meltdown of the great

ice sheets».

31 «A cultura galega conta con contidos miticos de magnitude e dimension equivalente
ds doutras mitoloxias [...] existen contidos culturais comparables e homologables ds
de calquera outra mitoloxia agardando polos mildgrafos e mitdgrafas que dean conta

deles.

0
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