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Resumen

A lo largo de la Historia, los druidas siempre Baio vistos como hechiceros que
tenian un fuerte vinculo con la naturaleza. Depoe# del conocimiento

ancestral dentro de la sociedad celta, dirigian tadactividad religiosa como

maxima autoridad vinculada a los dioses, practitabacrificios humanos y

organizaban festividades como Imbolc, Beltaine, fasgd o Samain, etc.
aspectos todos sobre los que trataremos en estdart
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Abstract:

Throughout history, the Druids have always beem se® sorcerers who had a
strong bond with nature. Ancestral knowledge hddesthin Celtic society,
directed all religious activity as the highest auitydinked to the gods, practiced
human sacrifices and festivities organized as lmb@eltaine, Lugnasad or
Samain, etc.. all aspects of which are discusséusrarticle.
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I. RITOS PRACTICADOS POR LOS DRUIDAS

Los celtas creian en poderes magicos que invaoidms {os aspectos de su
vida y su ambiente; de modo que, lo que les indi@ePor encima de todo, era
conjurar esos poderes magicos para utilizarlosueprgpio beneficio (ya fuera
personal o grupal), a través de rituales, celebnas, sacrificios, y recitando
mitos o leyendas sagradas que, segun creian, mavias divinidades, por el
pasado y por la memoria, a satisfacer las necessdadel los mortales. En cuanto a
ello, nos tendremos que centrar en los textosccést irlandeségara ahondar
en este tema tan interesante y que muestra undisne elenco de ritos y
celebraciones dentro del mundo celta. Sin embargeca llegaremos a conocer
todos ellos y ni siquiera, quiza, su verdadero iB@@uo; por lo que, en este
trabajo, me dedicare a tratar brevemente los m@scados de entre los que estan
atestiguados.

Cabe hablar, aunque de forma sucinta, sobre lowstemitologicos
irlandeses en los que se basaba una buena pastes deeencias y que han sido
tan importantes para conocer determinados aspexigi®sos, sociales, etc. de la
sociedad celta en aquel lugar. Asi, el ciclo mgadé irlandés puede dividirse en
cuatro grandes bloques: el primero seria el cidtohco-mitolégico, compuesto
principalmente por los textos llamadosbhar Gahbala“Libro de invasiones”),
configurado como una historia mitolégica de Irland®innshenchag“Historia
de Lugares”), referido a la geografia mitolégicaldienda, tratando el principal
tema de este bloque a [@satha De Dananrf“Gente de la divinidad Danann”),
quienes fueron considerados como los ancestrosdgitols de los irlandeses; el
segundo es el ciclo de Ulster compuesto por mitaisterias de los guerreros del
Rey Conchobar, donde el honor y prestigio que dagndas muertes heroicas y
el héroe Cuchulain (o Cuchulainn) son los protagjasi el tercero es el ciclo
Fenian que cuenta las hazafias de Finn Mac Cumbsulsycompaferos; y el
altimo se refiere a la institucion y fundacion @s grandes y menores reyes de
Irlanda. Siendo todos estos mitos celtas, y muchas, puestos por escrito a
través de los monjes irlandeses cristianizados.

Asi, los druidas practicaban una especie de bawotistacionado con
algun tipo de rito iniciatico, en el que el agua ek principal elemento purificador
(reflejo ello de la importancia que tenia en laseocias celtas la veneracion al
agua). No obstante, parece que este era muy mostdrinacimiento, ya que
cuando alguien nacia recibia un nombre provisionasta que realizase una
hazafa, algo extraordinario por lo cual pudiesettootro nombre que tuviese
relaciéon con dicha hazafia; de modo que, realizalii@rsos rituales y ofrendas
en dichos lugares. Pero otro tipo de rituales, sets cuenta Varron, estaban
relacionados con caminar sobre brasas o ascuani@sii ademas de los l6gicos
rituales funerarios (en los que hasta se realizgbagos para celebrar el
renacimiento del fallecido, por lo que no se tiatate un momento triste sino
todo lo contrario).

! HUTTON, Ronald.Blood and Mistletoe: The History of the Druids imit&in. New
Haven, Yale University Press, 2009, pag. 1



También debieron ser numerosos los ritos funeratias fuentes y los
restos arqueoldgicos nos permiten saber que slaNan el cuerpo del difunto y
envolverlo en un sudario o sabana, siendo veladantkl varias noches (parece
gue en mayor numero segun la importancia del fdibcluego el cuerpo era
colocado sobre unas andas cubiertas de matas veéedesmma de abedul y se
depositaba en la tumba (aunque César contaba g|jefds eran incinerados junto
a sus prisioneros y sus animales favoritos), masnios druidas realizaban
canticos y oraciones funebres (entre los que deiamclas alabanzas al difunto),
acompafados frecuentemente del batir de palmaggprente con una ramita de
alamo median las tumbas, tarea mal consideradadioellos podian hacer). Uno
de los rituales mas famosos y que nos ha llegadamente (y por tanto debemos
mantener ciertas reservas sobre su veracidadvéstde Plinio el Viejo, es el
relativo a la obtencién del muérdago, “al paret¢an’ apreciado para los druidas;
conseguido de robles sagrados escogidos (credds eamas mas altas) y cortado
con una hoz de oro en el sexto dia de la lunades, dle noche), tras lo cual se
sacrificaban dos toros blancos.

Conviene, por un momento, tratar aqui algunos #&speelativos a la
autoridad que se atribuye a los druidas dentro adlesdciedad celta, muy
relacionado ello con la necesidad que debieronr tageellos de legitimar sus
acciones, tanto en los ritos y celebraciones comotes aspectos de la vida
social celta. Asi, quiza gran parte de dicha adiéarise deba a su posibilidad de
imponer elgeis (“obligacion de prohibicion” o “tabu”) para confieautoridad a
sus edictos, ya que se trataba de una prohibicidgidh a una persona en
particular, la cual desde ese momento era rechgradia sociedad, con todo lo
que ello suponia. Incluso, podia morir, de modo muee imponia a la ligera y
los druidas eran los Unicos capacitados para €o modo de ejercer la
autoridad era a través del ayuno rituatascad segun el cual si la persona contra
la que se esta ayunando (que debia ser informadHdodpor la que lo realizaba)
ignoraba a la que ayunaba (que debia hacerlo del@du puerta hasta que aquel
aceptase un arbitraje de justicia con respecto @livon de disputa), aquella
sufriria horribles penalidades de origen sobreaat{mon ello muchas veces se
conseguia justicia para elementos sociales de mrangp contra otros de rango
superior 0 entre elementos del mismo rango, y agraia hacer valer los derechos
de un individuo ya que podia ser realizado cuatgoiembro de la sociedad
celta).

Entre los cometidos de los druidas ya se ha exjdicpe se encontraban
los aspectos esenciales del culto y de los ritey pobre ello, como siempre se
debe recurrir en mayor medida a los datos (intelatadespojarlos de todo
elemento imaginario o exagerado) aportados paekiss irlandeses; pues de los
celtas continentales apenas se nos han llegadoaalgeferencias. Se ocupaban
de la muerte, pero también del principio de laterisia a través del comentado
“bautismo” constatado en Irlanda, pero se sabelapieeltas continentales y los
germanos sumergian a sus hijos nada mas naces aguas del algun rio, como
el Rhin, pero no parece que fuera necesaria ladagidn de elementos acuaticos.
Durante el proceso se elegia el nombre del recesido, a partir de una
circunstancia notable o particularidad (la eleca@da importante y se remonta a



los indoeuropeos, muchos de ellos muestran quéesci@ no provenian de una
mentalidad desacralizada, quiza porque se enteqgdéa a quien no se le
adjudicaba ni existia ni nunca existiria), y pargoe en ese mismo momento
profetizaban su futuro incluso a largo plazo.

Con respecto a los presagios y las adivinacionkss (Que los celtas, como
otros pueblos, eran muy sensibles), ello se ralacoon lo anterior en la medida
en que cualquier nombre atribuido a un ser huner@je o ciudad, normalmente
dependia de un presagio o signo divino manifestade, o provocado por, un
druida. Asi, en lo que se refiere al vuelo o apamicle casi cualquier tipo de aves,
tanto los celtas insulares como los continentalgenelian a éstas como un
presagio relacionado con la divinidad (el cuena @nsiderado el pajaro divino
por excelencia, pero en Irlanda, los pajaros mersajdel Mas Alla eran los
cisnes), pues se creia que pertenecian al Otro Manhgue parece que fueron
mas importantes sus voces que su forma de volar,tgdos los pajaros sirvieron
por igual para las predicciones que, por otro ladan dificiles de definir al ser
diversos sus aspectos y métodos.

Asi, y a pesar de que toda palabra referida aldufierun miembro de la
clase sacerdotal (ya fuera en forma de satira, araerdc.) tenia pleno valor
adivinatorio, dichas predicciones se basaban eregimmentos que soélo a veces
se estructuraban como rituales organizados y quaueve de cada diez casos
atestiguados, cumplian un servicio politico o rmili{altos cargos politicos y
sociales recurrian al poder adivinatorio de losdésiipara saber el futuro, tanto
de determinados acontecimientos como de su prageg y el restante se debia a
la intervencion del propio druida por razones retigs o personales. Por tanto, la
adivinacion no se realizaba en base a la interpéetade un prodigio (lo cual
habria dificultado esta practica por lo escasolaemida cotidiana, de dichos
acontecimientos frente a la abundante demanda),semgue este sea provocado
por el propio sacerdote. Sobre la adivinacion,csainente, aunque la cualidad
sacerdotal exigia la integridad fisica, uno de Hksibutos varias veces
mencionados Yy relacionados con los sacerdotesnadidra la ceguera, entendida
esta como un refuerzo sobrenatural de la videyaimé en algunos casos aparece
en los textos irlandeses como mutilacion voluntanavocada por los mismos
druidas a modo de iniciacion), que marcaba a ampiglie eran considerados mas
dignos de interrelacionar con los seres divinos.

En base a ello, los autores clasicos parecen uednianla hora de
reconocer la experiencia, fama y veracidad de éitas en el arte augural, cuyos
sacerdotes, a propésito degkeis’, parece que desde el comienzo de su existencia,
imponian (en su condicion de representantes depdoeres divinos) a cada
individuo un complejo conjunto de conminacioneghgriciones y obligaciones,
segun las circunstancias de su nacimiento y “baotisAsi, en el caso de los
guerreros, los textos irlandeses nos aportan vgeasque debian regir la vida
militar como: no evitar el combate, no meterse etitipa, no ceder ante la

2 Sustantivo irlandés femenino que se podria tiagr “interdicto”, pero que poseia
varios significados: negativamente se referia aprnhibicién religiosa o legal, positivamente se
referia a una conminacién o exigencia, y religiosat® hacia alusion a un hechizo o
encantamiento.



seduccion femenina o levantarse temprano; paregepggas veces se establecian
a nivel colectivo y no afectaban a los druidasdder®n numerosas ocasiones, su
principal receptor el rey, quiza por su posicidmnipaciones e importancia social
como garante y mantenedor de la prosperidad y deglmizacion social. Aunque
fueran dificiles de seguir rigurosamente, muchageyee entendia que muchos
accidentes se debian a la imposibilidad de resgesainterdictos contradictorios.

Asi, se podria decir que lagasa(plural degeig, como interdictos o
prohibiciones que aparecen abundantemente en kisstdrlandeses, eran
utilizadas por los druidas (quienes también eraretasargados de administrar y
dar a conocer a la poblacién el aspecto negativio &agrado), no sélo para ser
obedecidos en sus disposiciones, sino tambiéngidigar a los miembros de la
clase militar a someterse en base a unas reglasdderelacionadas con los
ambitos que les competian. De este modagels tenia fuerza de ley civil y
religiosa, no pudiéndose ignorar so pena de granmidses que acontecerian al
infractor por sus actos, a excepcion de quienesjreanstancias excepcionales,
los eludian por medio de subterfugios juridicosgye la sabia prudencia de los
legisladores establecia limites legales a las imjpoes de los geasa
extravagantes o exagerados que no podian seradepqior ello. Por lo que, los
geasalicitos solo eran peligrosos si se violaban yests podian ser anulados
legitimamente por los druidas; estos eran proclasiagrbalmente (en base al
caracter sagrado de la palabra) y podrian entemtkrsién como algo necesario
para el mantenimiento del equilibrio que debiatex@ntre la sociedad humana y
el trasfondo sagrado de la realidad cotidiana.

Con respecto a los juramentos, en base a su forahadependian de la
palabra y también de fgeis (aunque el druida no tenia porque intervenir érsel
necesariamente); pues esta se vinculaba al juranyelg otorgaba mas fuerza,
asi, nuevamente los textos irlandeses nos apordandatos sobre este particular
donde, mediante una férmula sencilla que aparemtenm® varid a lo largo de los
siglos y donde se invocaban determinados elemdamsa, aire, fuego, etc.)
como testigos de éste y su quebrantamiento proMengues, de dichos
elementos. También se realizarian juramentos ap@lamuno (mas usualmente) o
varios dioses (tampoco con la necesaria partidpacdruidica, aunque
relacionado con sus funciones, y encargandose teeslien este caso de infligir
el castigo adecuado a su incumplimiento), o sisiquiera mencionar ni a dioses
ni a elementos, pero siempre eran formulados em da&cunstancias fuera de lo
ordinario.

La magia vegetal y a la medicina magica, seguncpamran un simbolo
importante pues se trataba de especialistas eitimed_os druidas conocian y
podian emplear si era necesario, tanto medicinaca@gmo vegetal (0 ambas);
la magia vegetal fue muy importante en el mundticcélpero sobre ello es dificil
distinguir los verdaderos rituales magicos emplegdodos druidas del folclore y
la leyenda asociados a ellos. Plinio es uno daudbsres clasicos que nos hablan
del ritual magico-medico de la famosa recogida delérdago y de sus
propiedades (la planta que todo lo sanaba), doagidabla también del sacrificio
de toros que se le asociaba y que, extrafiamentdilizaba preferentemente en
los rituales de entronizacién o eleccion real. Q@lto se deba a que el muérdago



estaba relacionado con el simbolismo de los deliprese esperaba cumpliera el
rey; pero, en cuanto a la fecha de la ceremon@bgmemente a principios de
noviembre pero desconocemos si se haria durantefas diurnas o nocturnas,
pues no lo dice pero la implicacién de la luna yhetho de que los celtas
contaban el tiempo por noches quiza nos acercararf@éasegunda opcion) y a la
situacion de la luna creciente, parece relaciortarabién con el Otro Mundo.

Por lo que, en realidad, a ciencia cierta quizé s& podria extraer de
Plinio que se trataria de una ceremonia solemne| goe la famosa hoz de oro
actuaria (de haber existido) mas como elementol riju@ practico. Pero Plinio
también nos habla de los rituales de recogida des plantas como el selago vy el
samolus; asi como las funciones medicas que ass&sociaban. Mostrando ello
gue parte de la medicina druidica se basaba mksaadulidad de sus usuarios
gue en la verdadera eficacia.

Sobre las plantas medicinales, estas fueron muligagias por los celtas
pero apenas sabemos nada sobre ellas ni cOmeefaaraban, excepto que podian
elaborar elixires o licores con diversas funcioteeapéuticas y medicas (como el
elixir del olvido que mencionan las fuentes irlasals; pero también existiria la
medicina encantatoria, basada en la creencia éetaafo en las dotes magicas de
los druidas; e incluso se empleaba la musica, gere &jecutada debia tener la
capacidad de producir en el oyente un suefio reparadta era realizada por
arpistas profesionales que, en base a que la mésicaonsiderada como una
técnica, formarian parte de la clase sacerdotal.

Nuevamente se relata en los textos irlandeses,rgc@aque también
creerian en ella los celtas continentales, permie ligado a lo maravilloso, la
existencia de una especie de “fuente de la sajudii¢ndo esta tratarse tanto de
una fuente, lago o manantial, como de un rio oyalr@ la que se otorgaban
propiedades sanadoras (relacionadas con las plaptasserian las que la
conferian sus virtudes terapéuticas). Se dice qdépesucitar a los muertos (i
en la accion intervenian los dioses o los druigasnto rejuvenecer como curar
las enfermedades de aquellos que la utilizabanjnsimmediacion druidica ni
divina (no otorgaba la inmortalidad); siendo estasneficaz si, durante la
inmersion, se echaban en ella los llamados “frutkd Otro Mundo”
(posiblemente avellanas o nueces).

Existian diversos tipos de arboles relacionadosindeodo u otro, con las
practicas druidicas (como el roble, el serbalyellano, el tejo y el manzano). La
etimologia creativa que Plinio hizo del nombre @ druidas hizo que se diera al
roble un caracter religioso exclusivo; pero, aung@aeece cierto que éste se
situaria en la cumbre de la jerarquia vegetal dtant Irlanda como en la Galia)
como representacion visible de la divinidad, nol@nanica especia arboricola que
los druidas utilizaban para diversos fines (aungstas especies variarian en
importancia entre ambos lugares), ya que el teja empleado para
encantamientos y adivinaciones (la madera teniar vadlivinatorio mediante
tablas, dados, etc.), el serbal para operacionagcasa el avellano para los
sorteos (pues era considerado como el arbol deraia y el consumo de su fruto
provocaba el conocimiento) o incluso el fruto delnmano (cuyo fruto se asociaba
al Otro Mundo, asociado a la inmortalidad, la ciancla sabiduria) servia para



contactar con el Otro Mundo y una rama con treszanzes era simbolo de la
majestad real. Asi, la madera de determinadosesleh utilizada también para
realizar sorteos, determinar el culpable de uriajadalcular indemnizaciones, etc.
o tomar decisiones en base a sus dictados trastsetechada” por los sacerdotes
druidas (y dentro de estos por la rama especiaizi los poetas juristas o
brithem

Segun se desprende de los textos irlandeses, uadadr(cualquiera que
fuese su especialidad) podia dominar los elemestesdo considerados como
“sefiores del agua y el fuego”; asi, bajo el cordmblun druida, el agua podia ser
lustraf, fecundadora y sanadora (aunque parece que exisdgua tan pura que
guemaba, llegando a provocar la muerte, en lugaud®), y su asociacion a los
druidas se explica en base a que este elementoresi® de paso habitual hacia
el Otro Mundo. En cuanto al fuego, este elementobi@n era controlado a
voluntad (segun explican estos relatos) por losddsjiel cual parece que podia
ser utilizado tanto con fines maléficos como bensfi siendo el mas poderoso
aquel cuyo ritual para su control hubiera sidoizadb con mayor meticulosidad
por el druida. En el caso de la Galia, los relatesCésar, Diodoro o Estrabdn
sobre los sacrificios humanos a través de la quéenana especie de jaula de
madera podrian referirse a la relacion de esteeglncon los druidas en cuanto a
su uso religioso y su importancia con respects @latro fiestas mas solemnes y
anuales del calendario celta (destacando en Bel&ipemero de mayo).

Pero no soélo estos dos elementos esenciales eraiputa@os por los
druidas, ya que también lo era el viento; ésteggageie mediante encantamiento
podia soplar en la direccién que le indicaran lagdads e incluso convertirse en
tempestad. Pero, en los textos irlandeses, tang@émenciona otra forma de
encantamiento relacionada con el viento y conocmao el “soplo druidico”,
mediante el cual podian crear ilusiones o transdioromes (tanto transitorias
como definitivas) en aquellos a quienes alcanzab&mbién de la “niebla
druidica” que podia ser utilizada para paralizarmwvimientos de los humanos o
para ocultarlos a los ojos no deseados. Igualnmserttedia con la tierra, pudiendo
estos provocar hundimientos, terremotos, etcsstia necesario.

Existian también otro tipo de acciones magicaszadds por los druidas
miticos; asi, la literatura irlandesa antigua degal de aplicacion de
encantamientos o adivinaciones llevados a cabdgsodruidas que, junto con
muchas predicciones, se realizaban de forma cagreadaase al riguroso respeto
de la tradicién oral. Uno de los mas eficaces gueates es el llamadglam
dicinn (“grito”, “maldicidén improvisada o extrema”), cuy@ncantamiento basado
en la magia del verbo sagrado tenia tal poder guesnapaban ni los reyes y sus
efectos eran inmediatos. Parece que podia halsecdtegorias (al menos) entre
los glam dicinn con efectos probablemente diferentes.

En cuanto a las practicas adivinatorias, el tedtndés conocido como
Glosario de Cormac, nos habla de una la llamadzas forosnai(traducido,
quizas erroneamente como “ciencia que humilla"gulal no necesitaba de ningan

% El agua lustral era aquella con que se rociabanviatimas y otras cosas en los
sacrificios gentilicos.



complicado rito (aunque si un sacrificio animal)d@ la entrada en trance por
parte del druida; ya que las palabras utilizadasalb@rcaban todo por su
importancia primordial. Este se podia realizar otaado sobre un trozo de la
carne de la victima o realizando una invocaciénesshs propias manos, que les
hacia entrar en un suefios revelador. También seionenotra, igualmente
antigua, llamadalichetal do chennaib cnaine “encantamiento mediante las
puntas de los huesos”, entendidos estos ultimo® ¢osndedos), el cual seria aun
mas facil de realizar que el anterior, ya que lastzon tocar el suelo (o0 si se
trataba de un ser vivo, ponia las manos sobrebkezed o el objeto para descubrir
el conocimiento secreto que contenia.

Otro tipo de encantamientos (de los cuales debier@stir muchos mas
aparte de los que mencionan las fuentes) lo comf@ndigunos como ékinm
laegdao “iluminacion del canto”, en el que se alcanzahaestado alterado de
conciencia entonando o cantando una palabra reerégeneralmente, una
invitacion a los Dioses), 0 a través de la dandasypalmas, que servia a los
druidas para llegar a saber algo que les interegaiize desconocian. Asi, los
meétodos eran diversos y se podia realizar mediart@ocacion de varillas sobre
un objeto, animal, cosa o persona sobre el cualajusaber algo o metiéndose el
pulgar en la boca para después recitar el encagémy ofrecer un sacrificio a
las divinidades. También se conocalkli fulla, mediante el cual se lanzaba una
brizna de paja a la cara de la persona elegidagquerarecitando el encantamiento
esta se volviera loca; pero muchos de ellos pageeepodian servir, también,
incluso para provocar la muerte de alguien (comadbrgdmon smethraige
consistente en tocar el I6bulo de la oreja de afgupara que pereciera
instantaneamente), lo cual también podrian reahzediante la elaboracion de
venenos, ya que sus amplios conocimientos botarseo$o permitirian sin
problemas. Es curioso el encantamiento conocidamoeitinudo de los druidas”,
segun el cual este sortilegio servia para creaespacie de barrera que abarcaria
un determinado territorio y que sélo podria seaestsada por los druidas o si se
cumplian determinadas condiciones (lo cual, deiseto, les habria venido muy
bien a los druidas de la Galia contra los romanos).

Es mencionado también en los textos irlandesesamlatiofeth fiada
traducido como “don de la invisibilidad de los disslel Otro Mundo”, pero que
en realidad se referiria mas bien a una especierdma o velo de ciencia” segun
la traduccidon mas aproximada, que les permitirgstes verse entre ellos y a los
seres de este mundo pero no ser vistos por losrassa ellos no querian, por lo
que parece un encantamiento cuyo secreto fue cedrga guardado. También
podian crear una especie de seto infranqueable antedimagia (mas
frecuentemente maléfica que benéfica), por lo qudrataria de un obstaculo
magico mas que material, pero poco mas se expliéhatelos textos irlandeses.

En este ambito, y aunque no se trataria realmemtendantamientos,
existian también las ordalias (término latino), eadtidas como rituales
(establecidos y regulados) a modo de prueba jaridinediante la que se
dictaminaba, atendiendo a supuestos mandatos diyinastravés de objetos
utilizados como talismanes, la inocencia o culpddd de una persona o cosa
acusada de pecar o de quebrantar las normas asiditablecidas. Ayudarian a



gue se manifestara la verdad y contribuirian altaiaistracion de justicia, por lo
que estarian, seguramente, dentro del ambito de@éh de los druidas. Los
textos irlandeses nos enumeran las diez mas celdbrellas (como “las varitas
de Sencha” o “el caldero de la verdad” y muchadneabundantemente descritas,
pues nos hablan de su actuacién en dos nivelpsnetro sobre la culpabilidad o
inocencia del acusado y el segundo sobre pertia@neo del juicio; estando tanto
el juez como el reo sometidos a su dictamen y sidaslgpartes del cuerpo
sometidas a la ordalia muy limitadas (la lengua snhno, quiza porque la lengua
se hubiera utilizado para mentir y la mano paraiactncorrectamente; pero
también el cuello o la pierna).

En cuanto a los funerales, los textos irlandesestiglan, en numerosas
ocasiones, las lamentaciones funebres que losadrgg@dmo intermediarios de los
dioses y los hombres, y garantes del correcto pgakdifunto al Otro Mundo,
actuando siempre en todas las circunstancias estald la existencia humana,
desde el comienzo hasta el fin de esta) realizabdas funerales de un héroe, en
nombre de todos, y que debian ser repetidas enacedrsario, acompafiados de
juegos funebres (quiza por la existencia de estaeron, mas tarde, tanto éxito
los juegos gladiatorios entre los galos) en su hdhimbablemente, consistian en
combates singulares (s6lo en el caso de grandesoriages que pudieran
permitirselos, ya que los miembros del pueblo f@andunos funerales bastante
mas modestos). Sobre ello, contamos con algunos datautores clasicos como
Cesar, que nos habla de la suntuosidad de losadlesey de un ritual de
incineracion en el que participaban determinadogtodjasociados al difunto
junto con animales e incluso esclavos y clienteaglel (ya que se entendia que
estos pertenecian al difunto y quiza por ello ndigmo perpetuar su vida mas alla
de la de aquel); aunque la inhumacion también iexist la Galia y siempre
realizandose antes un ritual en el que se lavatad@ver en un rio.

Por tanto, las técnicas rituales y magicas empsepdalos druidas, estan
relacionadas, casi siempre, con la importanciaudepalabras, pues interpretan o
crean los signos mediante la magia verbal a tradesadivinaciones o
encantamientos. Las predicciones (vistas por loglas como una ciencia exacta)
forzaban la consecucion del suceso, que no se gr@upor tanto, mediante
causas fortuitas, y eran mas utilizadas en cuaotestiones politicas (reclamadas
por un rey o una reina para conocer un futuro oeraalejano que podria ser
tanto favorable como desfavorable) o militares dpoir el resultado de una
batalla), no pudiendo el druida cambiar el curstadg@ediccion una vez dictada.

En base a los datos que aportan Estrabon y Dioteordase intelectual
celta en la Galia estaba compuesta por druidadobar vates. Se sabe que los
bardos eran eran poetas cantores que recibiam,ghamores y beneficios por su
trabajo; pero que también, posiblemente, se engangtanto de las alabanzas (a
los poderosos de los que dependia y en espediay,aton el cual estaban mas
estrechamente ligados y del que destacaban asgéeitms, intelectuales, etc.)
como de las reprobaciones (a los enemigos de aquelhcluso a ellos mismos si
su conducta no era la correcta, aunque al depatalery, estas serian menos
frecuentes), representadas a través de las s@fisasuales, al contrario que las
alabanzas, si podian ser escritas en Irlandazépalose como encantamientos
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cantados y rimados). Para ello utilizaban metro&tipos (no se trataria nunca
s6lo de poesia, sino del poder de la palabra emateada miembro de la clase
sacerdotal) que aunaban maldad, humor e ironiarap atilizadas como
constatacion de una verdad y una busqueda deiguftiente a un individuo o
grupo humano que debia ser expresamente nhombpemtdp que su uso indebido
por un druida le podria acarrear serias consecaentagicas y judicialégya que
su palabra solia ser garantia de veracidad, ahdertse que siempre buscaba
ayudar al rey en todas las facetas y por ello emfalta grave hacer abuso de
dicha credibilidad intrinseca), debiendo ser siemcitada o cantada ante su
protagonista y pudiendo esta ser utilizada por diosidas como medida
amenazante ante la actuacion incorrecta de unaub@oudiendo costarle incluso
el trono a él y a sus descendientes, tal era elgea palabra druidica).

Eran tan importantes e influyentes los designiododedruidas que no
debian ignorar nada acerca de aquello que les dtanme esperaban seguir
disfrutando de su condicion y credibilidad; pooge#i no sabian algo debian hacer
todo lo posible por averiguarlo para asi actuarectamente en base a ello y
trabajar con datos exactos y autentificados. Del igumlo que en sus relatos o
poemas tradicionales, no podian ni inventar ni mfi@dgin elemento, ya que
estos le han sido transmitidos tradicionalmente bap forma aceptada.

Asi pues, parece que la mentalidad celta se basaiama concepcidn
sisteméatica y armoniosa del mundo, una nocion daileguy armonia en la que
debia asentarse el territorio y aquellos que lo glmbi. Dichos parametros se
expresaban a través de rasgos sagrados que, gemgyatemporalmente, se
reunian en un momento y lugar central en el quedécto soberano gobernaba
adecuadamente (en los tiempos miticos y siendo.efp@r un rey del mundo
perpetuo), tratandose de una concepcion cosmit@ar@aleza que debieron creer
tanto los celtas insulares como los continentatgacias a las ensefianzas
druidicas. En el caso de la Galia, esta interpi@iano se cernia a un sélo
individuo, sino a todo un pueblo, el de los bitegg que habitaba el centro
geografico del mundo galo, junto al de los carnutesde César lo ubicaba (se
desconoce si ello se debe a un desplazamientoedieiger sagrado, por razones
politicas o si, como en el caso de Irlanda, estér@esimbolico se dividia en dos
polos vecinos) y cuya zona fue llamada en épocamamfutricum y Carnatum,
situada a unos ochenta kilometros. al Suroeste @etlal Paris. Asi, la nocion
religiosa celta de un centro sagrado era fundarhental sistema de creencias v,
quizd por ello, las cuatro naciones mas poderosata dgalia eran las que
disfrutaban de una posicion geografica mas cénfcamutes, bituriges, arvernos
y heduos).

En Irlanda parece que sucedia lo mismo, y se esidablina provincia
central llamada Mide (Meath), que englobaba unaiporde terreno de cada una
de las cuatro provincias iniciales, la cual, cornatp ideal, estaba cargada de un
intenso simbolismo. En estos centros simbdlicos,estenderia legitima la
instalacion y existencia de un santuarim@metonespecialmente cargado de
energia sagrada por encontrase en dicho lugar; peralebe entender que lo

* Julio CésarDe bello géllico VI. 13-18.
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sagrado era el lugar y no las edificaciones (sazmas) que se levantaran en el
(provisionales o definitivas). Con respecto a lesnhdos “bosques sagrados”,
estosnemeton(cuya palabra parece ser de origen indoeuropexcg referencia a
un santuario, que Frazer juzga como idéntica egepry significado a la latina
nemuso bosque abierto) estaban frecuentemente ligadglenaentos forestales
gue crecian en ellos y que, por tanto, adquiriarelasstatus de sagrados (tejo,
roble, etc.) y primordiales. Sus frutos (bellotaseces, manzanas, etc.) eran
igualmente considerados magicos, pues la bellatzlealimento preferido de los
animales sagrados, mientras que las manzanas agiiaaz la magia druidica.

[I. LOS SACRIFICIOS HUMANOS

Otro de los ritos llevados a cabo por los druigague ha dado mas que
hablar entre autores clasicos y posteriores, fuet@ldel sacrificio humano
(aunque en lo relativo a Irlanda no parece que Hayallas precisas de su
realizacién) Es mencionado por Cé&sdistrab6f o Suetonid (quienes quiza se
basaron en Posidonio), aunque no parece que ensdlindique expresamente
que el sacrificio era llevado a cabo por los drsidsino que debian estar
presentes, quiza para que el acto se llevara a dabimrma correcta y fuera
aceptado por los dioses. En base a ello, es pogi#edicho sacrificio fuera
ejecutado por los vates, que eran quienes tenigmags esta tarea normalmente;
a pesar de lo cual, se trataria muy probablementacdmnes pocas veces
materializadas (sOlo quiza cuando los interesesEd&do, el pueblo o el rey
estaban en peligro), y siempre con un caracterabfjcsolemne (convirtiéendose
estos en un pretexto perfecto para las calumniasnguchos autores clasicos
lanzaron sobre los druidas y la sociedad celtafleloparece que, los ladrones,
salteadores o prisioneros de guerra que eranaddi preferentemente como
victimas (aunque segun César si no se disponiiagese utilizaban inocentes),
no sélo cumplian con un ritual religioso, sino giesde el punto de vista juridico,
pagaban con su sangre la indemnizacion que corcgssra habian podido pagar
de otra manera.

Con respecto a ello, existian diversos tipos delrisegin se sacrificara
una sola victima o varias (siempre parece que adindlidad de aplacar a los
dioses pues entendian que el sacrificio humanedtisfacia plenamente), en uno
de ellos se golpearia al sacrificado con una dagiahmatarlo, y en otra se
construian estructuras de ramas donde metianiadiegduos, quienes es posible
que a veces se presentaran voluntarios (como sueedios rituales funerarios
donde se arrojaban al fuego o se batian en homangficio del difunto) para
posteriormente prenderlas fuego. Ello evidencieexsstencia de tres niveles
funcionales en este sentido: los no sangrientos eknplano sacerdotal
(ahogamiento, inmersion, cremacion, etc.), los santps en el plano guerrero (o0
muerte por cualquier tipo de arma), asi como liogiiglvegetales en el plano de la
funcién productora (oblacion vy libacion); siendos laruidas quienes se

® De bello gallicoVI.16, 17.3-5
®Iv, 4, 5.
" Claudio 25.
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encargarian de su cumplimiento y de su correctdizaen. Mucho mas
frecuentes y también atestiguados por los autodédsicos (con mayor
benevolencia que los humanos), fueron los sa@#ide animales.

Asi, éstos nos ofrecen numerosa informacion sabhagbractica atribuida
a los celtas, pero curiosamente, nada de ello epanencionado en la literatura
celta realizada por los monjes cristianizados ec&osterior, salvo alguna vaga
mencion cuya interpretacion es incierta y que pelo taso, parece que se referiria
a practicas realizadas muchos siglos antes deoguerdpios clasicos escribieran
acerca de las costumbres y gentes celtas; por ¢9 quiza, se tratd de una
justificacion utilizada por los romanos para defamdu invasion de las tierras
celtas para llevar a aquellos personas la “cilima’. A pesar de ello, en un
pantano cerca de Manchester se han localizadestssrdel llamado “Hombre de
Lindow”, al cual se le atribuye una antigiiedad d2.200 afios y se le tiene, por
algunos expertos, como una victima de sacrificio dnoncelta, ya que fue
aporreado a garrotazos, le cortaron la gargant& arrojaron a una piscina de
agua, encontrandose en su estomago un pedazotaeytemada, la tradicional
altima comida de las victimas de sacrificios celtascomplejidad del ritual hace
pensar a algunos arqueodlogos que fue tal vez udajraunque la ausencia de
cicatrices (exceptuando las del ritual) quiza lag®ne mas con un noble, en vez
de un guerrero.

[ll. LAS FESTIVIDADES CELTAS

Quizéa por ello se podria decir que, para los cel@s bosques y los
templos eran equivalentes en cuanto a lugaresd@gsa por tanto, asociados a
los druidas (Lucano nos dice que vivian, ensefghaitiaban en ellos, quiza no
porque se hubieran tenido que esconder alli, sin@lpmero hecho de que eran
sagrados); ademas de estar muy presentes y asoeaativersos aspectos de la
vida celta (mediante la utilizacién de etnicismoso en el caso de los eburones
“‘hombres del tejo”, emplazando en ellos grandes usaios 0 incluso
incluyéndolos dentro de los mitos) y tanto en biawcomo en la Galia parece que
siempre habia un bosque sagrado cerca de unan@sideal.

Asi, los arboles delimitaban lugares sagrados game @tilizados por los
celtas para asambleas y reuniones, entre las geleceatraban las cuatro fiestas
(entendidas como punto de equilibrio y encuentroeelat humano y lo divina)
mas importantes del calendario (nuevamente se iapi@dmportancia de este
namero utilizado también para la formacién de lawipcias y con ellas del lugar
central sagrado), que se celebraban en diversaselsigonsagrados y en las que
se realizaban tanto ceremonias como juegos, etdosaumente, siempre se
llevaban a cabo cuarenta dias antes de la estad&que parecian dar comienzo,
y por tanto, muy relacionadas también con los cidis$as eranimbolc (el uno
de febrero y asociada a la primaveri@gltaine (el uno de mayo, asociada al
verano o estacion claralugnasad(el uno de agosto y asociada al otofio) y
Samain(el uno de noviembre, asociada al invierno o @stagscura y verdadero
comienzo del afio, porque inauguraba el tiempo enaunoche predominaba); de
forma que no eran exactamente equinocciales ntigales. Parece que el
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caracter sagrado de estas fiestas conferia cierpassiciones divinas a los pactos
o decisiones que se tomaban en ellas, siendo ssgtesion considerada como
merecedora de la pena capital.

En cuanto a Imbolc, cuya etimologia se refieren@lio de la estacion de
lluvias, apenas tenemos datos sobre sus carac@sjspero parece claro que
estaria relacionada con la fecundidad y se enteEndemo una fiesta lustral, en
base a los rigores que se habian padecido durantgezno y por ello llamada la
“fiesta de Brigit”, pues dichos elementos estabsotiados a ella. Por su parte, y
como ya se ha mencionado, una de las fiestas npastantes para los celtas fue
Beltaine (cuyo significado seria “fuego de Bel’rpese desconoce si este se
referia al dios galo Belenos o si se trataba desabrenombre de Lug en su
aspecto luminoso y en oposicion al Lug en su aspesturo de Samain), que
marcaba el comienzo del verano y en la que pareeesq encendian diversos
fuegos sagrados como exaltacion de este elemeégicdmente, los druidas se
encargaban de velar, no sélo en Beltaine sino dastestas fiestas, por su
correcta realizacion de acuerdo a los aspectoadagrque se la atribuian (es
posible que, incluso, fuera en mayo o junio cuasel@rganizaban, por parte de
los celtas, los sacrificios humanos relacionadosetduego).

En cuanto a Lugnasad, esta era considerada coriesta del rey y su
traduccién mas correcta se referiria a “asambleddeor) de Lug” (en Irlanda se
celebraba en Tailtiu, la porcion de territorio que de las cuatro provincias en
gue se dividia Irlanda habia cedido para la forérade Mide) y por ello honraba
Su aspecto regio; asi pues, se trataba de una fiedigatoria con un caracter
protector que garantizaba la paz y la abundancdia @lapueblo celta durante el
resto del afio. En ella participaban todas las slaseiales (por lo que durante su
realizacién, bien pudieron dirimirse asuntos pwdii entre gobernantes) y
participando en juegos, mercados, celebracion deimumios (temporales o
definitivos), carreras o concursos de poesia,qete.se realizaban en ella (no asi
combates singulares como en los funerales, ya @aewdia sin armas y durante
Su transcurso se establecia una tregua entre dtistd$ pueblos celtas) y en la
que los druidas actuaban como meros espectadaads gumo en su faceta de
poetas, cantores, etc. pero no en cuanto a loastigya que Beltaine era la fiesta
sacerdotal y Samain la fiesta militar, por lo gs&ese situaba entre ambas.

Sobre Samain, de ella nos han llegado numerosasrdotos que nos
hablan de diversos aspectos que se desarrollabeantdusu celebracion.
Etimologicamente se referia a una reunién que rbarehfin o recapitulacion del
verano (o el inicio de un nuevo afo, no pertenederste dia ni al anterior ni al
nuevo y por ello asociado al Otro Mundo del querésh mas cerca en ese
momento), y parece que en lIrlanda se celebrabaaeprdvincia central y
congregaba a los habitantes de las cuatro prosgin&iea la fiesta celta mas
importante y por ello era la fecha casi obligadatatbos los acontecimientos
miticos o épicos (tanto de los dioses como dedges y héroes), pues era una
fiesta de obligacion y de universalidad imperatkza.ella se formaban asambleas
que creaban leyes anualmente y se celebraba unbgrajuete real y militar
(donde solo participaban los hombres, aunque etlpogue las mujeres lo
hicieran en una sala contigua) que servia, ademdmdefestejar el momento,
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para clausurar la temporada bélica. En ella laendh y el robo estaban
prohibidos y eran severamente castigados (inclosola& muerte), ya que debia
primar la paz y la armonia durante la celebraciBada clase realizaba un
cometido durante la fiesta, de modo que los druilitagian el festin en base a las
normas tradicionales, se encargaban de los sausifig de las ceremonias
religiosas (en lIrlanda, durante las visperas deaBarodos los fuegos del
territorio debian apagarse), y formaban la asambéml, los guerreros

participaban del festin y el resto de la genteraisba de la fiesta por su cuenta.

Para los celtas, el tiempo humano y el tiempo mitse consideraban
completamente distintos, y su conocimiento eradeéas tareas de los druidas;
asi, César nos informa de que los celtas lo contabhanoches, ya que la noche
precedia al dia y no al revés como era lo hab{rlll sucedia tanto en la Galia
como en Irlanda), ya que se decian hijos de DisrFdeidad romana que, por sus
caracteristicas similares, era empleada en log@sctasicos para describir a la
deidad celta equivalente) o el dios de la nochedel@sta daba a luz al dia. En
este sentido, es indudable la importancia del calemdde Coligny para el
conocimiento de éste dentro de la concepcion aldrata de un calendario luni-
solar previsto para cinco afios y cuya unidad deptese basaba en la noche,
mientras que la disposicion de los meses y afoxide con los siglos druidicos
de treinta afios que nos relata Plinio.

Su finalidad exclusiva era religiosa, ya que einpe y su medida, que
rigen la vida de los hombres, de los astros, dedteciones, etc. dependian de los
dioses y, en base a ello, de sus intermediario® @an los druidas (el dios de los
druidas irlandeses llamado Dagda era el dios dminpgo cronoldgico y
meteoroldgico, por lo que bien pudo tener las mssm@ibuciones el de los
druidas galos), que lo utilizaban también parardeter las fechas litirgicas y
marcar tanto los dias buenesaf) como los malosaphma). Asi, la existencia de
este calendario prueba la afirmacion de César dalnabilidad y conocimiento
de los druidas en lo que se referia a la astrongrailas matematicas.

IV. EL CONOCIMIENTO ANCESTRAL

A pesar de los relatos clasicos y de los textamdgses, se desconoce la
mayor parte del cuerpo doctrinario que debieronammplos druidas durante un
tiempo de estudio tan largo como el que llevabaal@ (se creemos a César,
entre otros), ya que dicho saber no fue puestoeporito y no contamos con
ningun texto que nos ofrezca un conocimiento direle dichas doctrinas. Para
los celtas, la escritura no era un medio de trasiémio de ensefianza, sino de
fijacion. Los celtas si que escribian (aunque @aacteres prestados, para realizar
textos epigraficos, etc. e incluso cartas a losrtosgue lanzaban a las hogueras
funerarias, segun Diodoro) y por tanto los druidesbién pudieron hacerlo, pero
no para plasmar su doctrina, sin que ello quierairdgue fuera cierta la
afirmacion de que les estaba prohibido, ya queedes no nos habrian llegado
inscripciones celtas.

Por tanto, la doctrina de la oralidad que parepi@mulgar los druidas
(insulares y continentales) quedd al margen denfagencias externas (griegas,



15

romanas, etc.) en lo que al empleo de la escrdareefiere (por lo menos que
sepamos hoy en dia), por lo que, aunque supiemn \leescribir, sélo la
utilizaban, religiosamente hablando, en casos eimeges. El propio César se
contradice cuando nos explica, por un lado, que etldia deberse a que los
druidas no querian que los miembros de las denade<ltuvieran acceso a sus
conocimientos, mientras que, en otro pasaje, indjoa cualquiera podia
comenzar las ensefianzas druidicas (siempre queyegpasdas cualidades
necesarias para alcanzar tal grado de conocimjgmio)lo que no se trataria de
una ciencia secreta.

En el caso de los celtas de Irlanda, éstos tuviantes que el alfabeto
griego o latino losogham un tipo de escritura especial que llegd a sdizadia
hasta el s. VII d.C., consistente en muescas osragaizontales u oblicuas,
trazadas a ambos lados de una linea vertical emafde raspa de pescado, sobre
una piedra. Se desconoce su origen, pero si sedeabe adaptacion al alfabeto
latino, en cuanto al nimero y al valor fénico de $agnos. Se han encontrado
cerca de trescientas inscripciones ogamicas emdaredd, Escocia y Gales, todas
funerarias y muy cortas (tan solo una o dos patafpua solian reflejar el nombre
del difunto y el de su padre). Los relatos legeiodairlandeses nos dicen que
también se grababan sobre la madera y eran readizaat los druidas (excepto
algunas por guerreros), para sus encantamientosracpnes magicas; cada vez
que un druida grababa unos ogam adivinatorios domgglo hacia en una vara
(con diversas caras, hasta ocho) de madera derefgrentemente; aunque en la
Galia, la madera de tejo no es mencionada en l@gspencantamientos o
adivinaciones de las que nos ha quedado huella.

Sobre las razones de porqué los celtas no sersiviie la escritura, nada
MAas que conjeturas se pueden presentar, peroajlazdudiera estar relacionado
con el hecho de que, utilizarla hubiera fijadoparmomento concreto del tiempo,
un saber que debia vivir y revivir eternamente &ela la palabra y a la viveza,
tanto de ésta como de su portador (ni siquieralenda se escribieron los textos
mitoldgicos antes de la cristianizacion), represetd asi la escritura lo muerto a
sus ojos. De forma que, no fue la no utilizacionialescritura lo que acabd con
todo ese saber acumulado, sino la irrupcion de sueuluras y con ellas de
nuevas concepciones y tradiciones que rompieroadar@ de transmision oral.

Segun César, los alumnos-as que deseaban corevedirs druidas
necesitaban estudiar durante, al menos, veinte @éiasl vida hasta alcanzar la
sabiduria necesaria para ello, mientras eran tlaslpor sus maestros en grandes
escuelas druidicas (hasta que los romanos sedriceem el control de diversos
territorios celtas y, tras proscribir a los druidéstos tuvieron que dedicarse a
ensefiar en cuevas 0 bosques apartados, segiin Poneldi) instituidas en
edificios o conjuntos de ellos llamad@®rs mas que en torno a determinadas
figuras instructivas, alli donde éstas se hallagaal aire libre. Por tanto, de ello
se podria inferir que la casta druidica estabargocde la educacion celta,
instruyendo a los jovenes no solo en aspectosles@mo también religiosos, etc.
pero solo unos pocos de los estudiantes continuabsinuyéndose hasta

® Pomponio Mela, 111.2.18-19.
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convertirse en druidas, mientras que los demas,iradlugl los conocimientos
basicos para manejarse en la sociedad, dejabastssos al poco tiempo.

César nos dice también que las ensefianzas quepsetian a dichos
jovenes se basaban en la memorizacién de una ianmcamgidad de poesias y
siempre oralmente, ya que parece que entendialadWerdad” era la “Palabra”
(por medio de la Verdad la tierra perduraba), potd ésta era sagrada y divina,
no pudiendo ser profanada al ponerla por escritogiae ello podria referirse solo
a los celtas de la Galia, ya que las sagas irlasdesflejan que los druidas de
aquellos lugares leian y escribianagiam donde parece que cada letra tomaba
el nombre de un arbol, pero la mayor parte de datos conservados de dicha
escritura en Irlanda, Gales y Escocia son de Ios\4.d.C. ya en época cristiana
por lo que no parece que esta se utilizara en épatariores). Por su parte, las
fuentes cristianas irlandesas nos informan de ousian libros celtas (quiza
druidicos) antes de la llegada de los cristianog,le/ éstos, con especial celo se
dedicaron a destruir para acabar con la religi@apa (en la Historia Contra los
Paganos de Orosio Paulo se incluye una parte dgosmografia del Mundo
escrita por Etico de Istria, quien viajo hastanda entre finales del s. Ill d.C. y
principios del s. IV, dando cuenta de que alli padtudiar libros escritos por los
habitantes del lugar llamadmkomochok

Asi, los druidas eran admirados por los autoresiatdd en el sentido de
que destacaban la sinceridad de sus creenciasefiarzas, convirtiendoles ello
en ejemplos de justicia para con sus semejantes, lpuilosofia de los celtas se
basaba en un sistema moral en el que se distirgiia o correctofés) y lo
equivocado rfefag, entre lo licito y lo ilicito, reflejado ello emna larga serie de
tabues geasa. A pesar de lo cual, la literatura insular cgltasenta multitud de
acertijos, adivinanzas y juegos de palabras.

De este modo, la ensefianza organizada era unaupaitiad del mundo
celta, y segun las palabras de César, los priodegie reportaba a sus integrantes
el pertenecer a la clase druidica, atraian a mdlte aspirantes, por deseo propio
0 por imposicién de sus familias. Sin embargo,@sesolo se buscaba recibir una
educacion basica (los nobles por ej. sOlo pareeesguinstruirian en los niveles
inferiores de conocimiento ya que tenian que ocspgruesto en la sociedad y no
podian permitirse estudiar demasiados afios) y otbada de convertirse en un
miembro mas de esta casta; por lo que no se trdwbaa condicion hereditaria
(aunque frecuentemente los hijos de druidas seguios pasos de su padre en no
pocas ocasiones) y, en principio, cualquiera qweettal la capacidad necesaria
podia convertirse en druida, si se esforzaba leisafe en aprender de su o0 sus
maestros. Segun se desprende de los relatos iksidel nimero de alumnos
asignados a cada maestro druida debi6 ser bastentalo (quiza mas de cien), a
pesar de que sélo un pequefio porcentaje de ellmsigtieran convertirse en
druidas. Con todo, el mero hecho de convertirse alimno, no solo
proporcionaba al resto unos conocimientos basicmg valiosos, sino que ello
servia para darles prestigio social y las enseBaadquiridas permitian a los
druidas perpetuar la tradicion en gran parte deventud, aunque no parece que
fueran gratuitas, por lo que ello limitaria muclas posibilidades de acceso y
duracion de dichas ensefianzas a las familias nuEsgsas.
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De modo que, a pesar de no emplear la escritura fansmitir y
perpetuar sus conocimientos, las ensefianzas dsidibarcaban sino todos,
practicamente la totalidad de los campos de conenim de la época, que se
impartirian en escuelas no necesariamente estabi@adas en las ciudades o
asentamientos de cada zona. Es posible que peanvain cierto tiempo en la
Galia tras la conquista romana, a pesar de laiorede escuelas romanas en el
territorio conquistado, siendo en Irlanda dondensmntuvieron durante mas
tiempo.

Sobre los métodos de ensefianza o las materiastitd@saa los alumnos,
s6lo gracias a los textos irlandeses podemos saiberparte de todo ello; de
forma que, podria especularse que cada druida efesaiiza especialidad en
escuelas también especializadas, utilizando corhicwi® de la informacién el
verso (para todas las especialidades), por favoeste la capacidad memoristica
para fijar una gran cantidad de conocimientos queabian olvidarse nunca, pero
los cuales sélo podrian ser entendidos y reteqpdo$os alumnos tras escuchar su
explicacion y eventualmente, la exégesis. En cuamds materias impartidas, con
respecto a los druidas galos, César nos ofrecen hnexes lineas sobre ello y
apunta ensefianzas como: la astronomia (no soéldacamtencion de fijar el
calendario, el tiempo y las estaciones, sino tampara datar las fiestas y tanto
los dias fastos como los nefastos, asi como cos firedictivos y adivinatorios),
la cosmogonia y cosmologia (a través de las cuetpicaban lo relativo al
mundo de los hombres y al de los dioses), fisialdgila cual se refiere César
como “sobre la naturaleza de las cosas” y que morsesponderia con la filosofia
como tal, sino con la ciencia de la naturaleza, umebién daba acceso a la
adivinacion), teologia (entendida como la ensefatedas relaciones de los
dioses entre ellos y de estos con los humanospsteemtendiéndolos como seres
superiores); a las cuales habria también que afladhistoria, el derecho, la
poesia, la botanica, la musica y muchas otras geseodecemos por no tener
datos de ellas.

Asi, la antigua clase intelectual irlandesa inclefstre sus competencias,
funciones muy diversas asignadas a personas datetas que con el paso del
tiempo se estructuraron mediante especializacioom®: elsenchadguardian de
los anales y demas tradiciones pseudo-historicées clemunidad, asi como de las
genealogias reales), #hig (curandero especialista en plantas medicinales y
cirugia magica), eldeogbaire (escanciador de sustancias embriagadoras y

alucindgenas), etruittire (arpista maestro en armonias capaces de alegrar los

espiritus o de hacer sucumbir a los hombredjthl (adivino, vidente e intérprete
de presagios y augurios), leteithem (juez y maestro de la palabra certera), el
cainte (poeta satirico y maestro de la palabra magicéadano recitada) y, por
ualtimo, elscélaige(poeta épico, narrador de los relatos tradicienglmaestro de
verdad).

En cuanto a la figura druidica de los maestros rmelidion, con
independencia del nombre de su especialidad, lasusgdtos irlandeses dan
cuenta de un nombre especifico para todos dilogfilid en plural), el cual, tras
la irrupcion del cristianismo en la isla, termin@rpaduefarse del campo
semantico que habia poseido el terminoi (druida), utilizado hasta entonces
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para designar al conjunto de la clase intelectat. lo tanto, es en la labor de
estosfilid, en tanto que grupo institucional heredero y emlaie del de los
druidas célticos, donde debemos localizar los exfisede la antigua comunidad
irlandesa por preservar sus propias tradicionetesoré&stos se dedicaron a
memorizar las tradiciones de su comunidad pararpoaearlas posteriormente
cuando asi se lo reclamara su pueblo, durantestisitlades mas relevantes o en
cualquier otro momento que se creyera oportuno.irSimas lejos, en la cuarta
rama de los relatos galeses conocidos como Malmngmpdemos localizar una de
estas situaciones especiales en las que el reciatiotradicion oral de un pueblo
ocupa el centro de atencién durante una reunidmqée pueda parecer
inverosimil, los antiguos maestros de tradicionnecapaces de regalar a su
auditorio un relato distinto cada noche durantgdsaperiodos de tiempo.

V. LAS CREENCIAS DRUIDICAS

Sobre la religion que profesaban los druidas y guude el resto de la
poblacion celta, habria que comenzar explicandg lggenismas fuentes que nos
dan determinados datos acerca de los druidas e kmbceltas en general, no nos
transmiten apenas datos sobre las creencias, aultisales druidicos. Se han
atestiguado, eso si, cerca de cuatrocientos nontwedioses y diosas celtas
(muchos de los cuales fueron identificados mas tpoddos autores clasicos con
los dioses romanos) extraidos de entre todos gzrds donde estos habitaron en
la antigledad (aunque de ellos soOlo sesenta y napasecen en mas de una
ocasion y, de eéstos, sélo podrian considerarse comnmzipales a treinta o
cuarenta, por lo que el resto debieron ser vistorocdivinidades locales o
teutates), por lo que se trataba de una sociedaahoénte politeista en la que los
druidas desempefaban, entre otros, un papel deadoeds entre los mortales y
las divinidades, entendidas estas no como creadoraomo sus ancestros que
con el tiempo habian adquirido un caracter sobuealat

Parece ser que la divinidad mas importante en edmaalta irlandés fue
el dios Lug (al cual se consagro incluso una ciutladdunum), identificado por
los romanos (como dice el propio César) con MeocuBe le atribuye la
invencion de todas las artes, ser el guia de losncs y los viajes, y la virtud
para las ganancias del dinero y el comercio. Persenmata aqui de elaborar un
estudio, ni siquiera breve, sobre la religion caltipor lo que dejaré este tema de
lado, tras estos breves apuntes, para centrarmalgemas de las creencias
druidicas, no solo a nivel religioso, sino també&gial, que se les han atribuido
por parte de las fuentes de que disponemos.

Segun parece, existian diversas reglas que, caglabro de una clase, no
debia infringir bajo ningin concepto (principalmeenibs sacerdotes y los
guerreros); aunque seria dificil sorprender a algienellos cometiéndolos, ya que
los druidas ignorantes o los guerreros cobardepamece que tuvieran cabida
dentro del sistema social celta. Asi, el textonglies conocido como &losario
de Cormagno revela las tres faltas graves que debianredtaeter los druidas y
que eran contrarias a las reglas establecidasspackase, las cuales se refieren a
toda la sociedad porque se reparten entre losivekes funcionales. En el plano
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sacerdotal, abusar de su posicion para cometen algjd injusto; en el plano de la
funcion guerrera o regia, usurpar la monarquiagmml tercer plano, el cometer
adulterio. Siendo el castigo de todo ello la muepenplar.

En cuanto a la, tantas veces mencionada por losesutlasicos, creencia
de los druidas y de la sociedad celta sobre la iaided del alma o
metempsicosis, ésta se convirtid en una de laserefias a los cletas mas tipicas
que reflejaron dichos autores (aunque siempre brente) y refiriéndose a los
celtas continentales. La mayoria de dichos autioreghacan a un intento, por
parte de los druidas, de infundir valor en los geres (sin entender realmente su
mentalidad) ante la probable muerte a que lesrii@wa condicion en cualquier
batalla o enfrentamiento, pero habria que sabermpra los guerreros, eso seria
algo normalmente asumido que no necesitaria dieratls, ya que la guerra era
habitual en estas sociedades. Asi, se diria quecdd®s creian en una
metempsicosis entendida como una traslacion deeel@$ psiquicos de un
cuerpo (en este mundo) a otro (en el Otro Mundajreserva necesaria para
cuando el mundo real necesite un alma para una ni@&gya fuera humana o
animal ya que parece que también se creia enrantigracion). No obstante,
quizé ello no podria aplicarse estrictamente adatalidad religiosa celta, ya que,
aungue esta aparece atestiguada en algunos tdatmeses, siempre se daba bajo
una apariencia no humana y sélo la podian realin@s pocos seres miticos
predestinados a realizar una mision en este mihmlguponia una traslacion del
alma a otro cuerpo en el Otro Mundo, sino mas bign metamorfosis temporal
que interrumpia el curso normal de la existencieg pa cambiar su significado,
por lo que se trataria en realidad de técnicasaasagie alto nivel, mas que algo
relacionado con la inmortalidad del alma.

Por tanto, ésta seria aceptada por la sociedaa gathsefiada por sus
druidas, como una continuacion indefinida de la wdal Otro Mundo, aplicable
a todos los miembros de la sociedad, pues la iafidat era el destino normal
del alma humana. En cuanto a la concepcion del Kdtnado, era visto como un
lugar (al que se le dieron muchos nombres comoliyglesesMag Mor o “Gran
llanura”, Mag Meldo “Llanura del placer”, etc. pero sobre tald o “paz”) en el
gue los difuntos llevarian una vida paradisiacahmoumejor que la de los vivos,
pues todo era bello, joven y puro; este se ubidedsa el lejano occidente (quiza
en una isla), aunque los celtas irlandeses tanibiéolocaban a veces en el fondo
de lagos. Aunque, la muerte no seria vista pocédtas, en base a ello, como la
liberacion de una vida de sufrimiento o el castigo las malas acciones, sino
como el punto medio de una larga vida a la quefehtti era conducido o guiado
por unos seres, ¢,quiza diosas?, con aspecto de muje

Una vez alli, dicho lugar carecia de cualquierrggrzacion humana, se
comia y bebia en abundancia de forma inagotablegxigiia el tiempo ni el
espacio y desaparecia toda culpa o enfermedado jppre se trataria de un lugar
en el que reinaria la paz (aunque se han descnices en textos irlandeses,
guerras y batallas acaecidas alli, pero ello pajeeese debia soélo a la extension
de las costumbres humanas). Asi, los seres corafdearmujer provenientes del
Otro Mundo eran consideradas como las mensajenas d@éses, aunque muchas
veces aparecian con aspecto de aves (preferentenienés), y se aparecian en
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estados de vigilia (no de suefio) cantando una soealedia que nublaba los
sentidos y anulaba la percepcion del tiempo dendagcontemplaba.

De modo que, la musica era una de las manifesexipar las cuales el
Otro Mundo se presentaba ante los vivos, sus nmeasajen forma de ave y
humana) solian cantar una muasica divina (con lalayle algun instrumento de
cuerda que bien podo ser un arpa, pues el diogdadiDagda poseia una) cuya
perfeccion soOlo correspondia a ese ambito y quabdep las claras a su
destinatario el origen del mensaje. Los dioses yhhdstantes del Otro Mundo
eren entendidos como eternos e inmortales, y pto fzara ellos el tiempo en este
mundo no significaba nada, pues en su concepcidrreggresentaba un instante;
por eso mismo tampoco estaban sometidos a lasngentiias del espacio o la
materia.

Sobre la doctrina de la inmortalidad del alma que#gsaban y ensefiaban
los druidas, la escuela alejandrina estaba divididlare si los celtas habian
desarrollado tal creencia por ellos mismos o ladrabtdmado de Pitagoras (lo
cual es mencionado por algunos autores), quienl en ¥l a.C. proclamé la
reencarnacion o transmigracion de las almas que [peghar a los celtas a traves
de un tal Zalmoxis, esclavo tracio de Pitadgoras woigid6 a su tierra donde
extendio estas creencia (la cual habia sido ocupadkos celtas, pero éstos solo
se asentaron alli durante un tiempo a lo largsdil a.C. mucho tiempo después
de que viviera Pitagoras), por lo que desconocandisha historia fue cierta y si
lo ensefiado por Zalmoxis en su patria pervividehkstlegada de los celtas, bien
pudiendo estos creer en dicha doctrina con anidgacra su llegada a Tracia, e
incluso autores como Clemente de Alejandria propane fue Pitagoras el que
tomo dicha creencia de los druidas celtas quenglaso por entonces, gozarian
de una gran reputacion intelectual como filésotesd del mundo celta (el propio
Estrabon cuenta sobre ello una historia acercavidgé de un druida celta,
considerado en el texto como un hiperbo6reo, llamaldaris a Atenas, donde
conversaria con Pitagoras).

Sobre Pitagoras no se ha conservado ningun escsmsabe si realmente
escribi6 algo de puiio y letra, se trata de unadiguisteriosa y muy polémica por
sus ensefianzas entre los autores clasicos quelsaepi se burlaban de ellas a
partes iguales. Pensaba que las almas de los esoeehn en realidad dioses
caidos y apresados en los cuerpos, por tanto istaneortal y tras la muerte del
“continente” se instalaria en otro cuerpo humamnanal o incluso en una planta,
el cual seria determinado segun las acciones quigcetealizara a lo largo de su
vida (muy en consonancia ello también con las ciasrbrahmanicas), pudiendo
alcanzar la liberacion de este ciclo eterno a grade la liberacion de de las
preocupaciones del mundo, al mantenerse “pura” anégliun austero régimen de
silencio, autocontrol y abstinencia de ciertas sgesamo comer carne o judias).

Por su parte, los celtas pensaban que el almaltegdiflo se transportaba a
otro lugar y por tanto no moria, llegando al Otrando (el cual se haria visible
una noche al afio en la fiesta de Samhain, 31 démcal 1 de noviembre, donde
las puertas de otro mundo se abrian y sus halitgddian salir a reclamar
venganza contra aquellos que viviesen en este myne® hubiesen agraviado)
donde continuaria su existencia hasta que, muriemd@aquel lugar, el alma
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regresaria a este mundo en un nuevo cuerpo; psodtlase asi un constante
intercambio de almas entre sendos lugares (segleri?vvaMaximo, los celtas
llegaron incluso a aceptar pagarés a cobrar emmeehaundo, e incluso Ateneo nos
dice que vendian sus vidas para pagar deudas wrproalgin dinero a sus
familias, pues tan firme parecia su creencia erl&handose las tumbas celtas de
objetos personales, armas, comida y bebida panatiseados alli por dicha alma
reencarnada. Por lo que, es muy posible que andra®gciones se deban mas
bien a evoluciones y desarrollos paralelos qudlaeincias de la una en la otra o
viceversa. En lo que se refiere a los textos idaed, quiza en éstos si aparezca
algun tipo de migracion de almas realizada a trdeédiversos animales e incluso
granos de trigo, aunque mas bien ello se relagonaalguna especie de cambio
de forma, en relacién a la idea de unidad con laraleza, que con la
reencarnacion del alma.

En cuanto a la creencia celtica en la naturalegeada de los bosques,
sobre ello se ha escrito mucho y en ella parecadirduena parte de las vias que
regulan el acceso a las estructuras miticas quemnanh el antiguo pensamiento
céltico irlandés, ya que parece que éstos siempstranon gran estima hacia sus
bosques. Ello se refleja en su concepcion de lerghs reinos que conformaban
el Otro Mundo y que aparecen reflejados en alguelasos comd.a postracion
de Cu Chulainndonde el reino feerico en el que se extiehdellanura del
Placer (Mag Mell) aparece descrito como una region darréeen gran cantidad
de determinados arboles que no cesan de dar fpdo$o que ello muestra una
antigua creencia segun la cual dicho lugar eraetfmdo como una region donde
la fertilidad, reflejada en la abundancia de sumlés y bosques, contribuia a
reforzar la idea de que alli la sociedad y la redza convivian en perfecta
armonia.

Esta concepcion irlandesa sobre el caracter sagtadios bosques no
debia de ser ajena a los celtas continentalesygaligersos autores clasicos nos
hablan de ello e incluso las voces irlandesasb (“sagrado”), neimed
(“santuario”, “lugar sagrado”), se corresponden ebigalo nemeton(“claro del
bosque”), que adquiria un aspecto sagrado, no d@oel propio lugar, sino
también porque sabemos que los druidas se reuniastes lugares (entre otros)
para debatir entre ellos y ensenar su doctrinasad@cipulos. Ademas, como
aparece relatado en diversos textos irlandesemitabros de la clase sacerdotal
contaban con elementos relacionados con la natargléos bosques en forma de
cetros, baculos, ramas o varas, procedentes denileaelos arboles cuya utilidad
mostraba simbdlicamente la relacidon que unia a siagumr con lo sagrado que
representaban aquellos, y que se puede apreciala etescripcion de la
recoleccién del muérdago que aparece en la Histatiaral de Plinio el Viejo El
muérdago es una planta parasitaria que sélo sebrayiacias a la savia que
extrae de los arboles sobre los que crece y deulmes se nutre, pero su favorito
no es el roble, sino el manzano; lo cual no inflere el significado de la
recoleccion que Plinio describe, pues lo verdadenaenimportante es que el
muérdago era compafiero inseparable de algunossdartimles que los celtas

? Historia Natural XVI, 243-251
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siempre consideraron sagrados (incluso se mardi@meerde en invierno cuando
el resto del arbol parece sin vida) y de los cuektsae su fuerza vital, por lo que
es posible que el motivo por el cual lo empleal@msenencontrara muy alejado de
la cualidad simbdlica que poseia esta planta pasdrar la naturaleza y la
procedencia de la sabiduria druidica (junto condgsas sagradas asociadas
principalmente a pozos, fuentes, rios, etc., decledes también se nutrian los
arboles y donde el salmon, asociado a esos lugarele aparecer en los relatos
irlandeses como el transmisor que regala precieglogcimientos a quien consiga
capturarlos y consumirlos).
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