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RESUMEN

Este articulo analiza los valores que representan los animales en su relacion con
lo cotidiano, y reflexiona en el significado que adquieren cuando el hombre
hace de ellos instrumentos de magia, argumento del mito, motivo de figuracio-
nes fantdsticas, y simbolos creados por la mentalidad popular. El conjunto de
animales en él descritos procede del bestiario popular de la comarca del Bierzo
(Ledn).

SUMMARY

This article analyses the values which the animals represent in their relation-
ships with daily world, and also reflects on the meaning that they acquire when
man makes them magic instrumencs, myth arguments, fantastic pictures mat-
ter, and symbols created by popular mentality. The group of animals described
in it comes from the popular bestiary in the area “El Bierzo” (Leon, Spain).

Analizar los valores que representan los animales en su inmediata relacién
con lo cotidiano y profundizar en el contenido de su conversién por parte del
hombre en instrumento de la magia, en argumento del mito, en motivo de las
mds variadas figuraciones fantdsticas y de una simbologfa impuesta o creada por
la mentalidad popular, supone, al situarnos en la comarca berciana, encontrarnos
con la dificultad que esa busqueda siempre comporta ante el olvido de las gentes
y a la imposicién de niveles superiores de racionalidad, comprobando, al mismo
tiempo, la certeza de ese oportuno enunciado de Arnold Van Gennep sobre la
conversidn de la moral al laicismo con el “curso de las edades...”t. Por otro lado,
la supersticién y valencias enigmdticas otorgadas a mamiferos, aves, reptiles o
insectos que hoy se tienen como algo que formaba parte de un pasado que vaga-
mente se recuerda, no son diferentes ni se desvinculan de los origenes que se las
atribuye en otras dreas de la provincia leonesa, como tampoco en Galicia, Asturias,
Cantabria, Zamora o Salamanca®. Centramos, pues, geogrificamente esta con-
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cepcién —que podriamos considerar “animalistica’~ dentro de un dmbito que
corresponde al noroeste peninsular. Un territorio que viene mds o menos a
representar una serie de coincidencias o influencias en el poblamiento indigena
prerromano que lo habitaba, salvando las distancias o afinidades culturales y de
ocupacidén tribal protohistérica en los actuales territorios gallego, cdntabro,
zamorano, salmantino y leonés.

El Bierzo, como se sabe, se encuadra dentro de los antiguos limites romanos
del Conventus Asturum, es decir, el ocupado por el pueblo astur, limitrofe al oeste,
segun los sitda Plinio el Viejo en su Historia Naturalis, con los gallaect, cuya linea
divisoria hacia el oeste se encontraba en la rfa de Navia (Asturias) y en el curso
superior del rio Sil, abarcando Forum Gigurrorum (Valdeorras), Tiburos (Puebla
de Tribes) y Bergidum, antecedente del actual Bierzo®. Descubrimos, entonces,
un mundo cultural que en origen se define castrefio y del que se duda hubiese
padecido una irrupcién de oleadas célticas en la edad del Bronce Final, pueblo
citado por primera vez por Herddoto en el s. V a. de C. y cuyo origen se remon-
ta al tercer milenio antes de la era. Al respecto, hay una falta de unanimidad y
definicién sobre cualquier proceso de aculturacién o transculturacién entre el
pueblo astur y los keltoi que se supone llegaron a la peninsula en torno al 500 a.
de C.. lgualmente, poco se sabe de la religiosidad y creencias del primero, mis
abundantes en el caso de los segundos, recogidas en el Lebor Gabala o Libro de
las invasiones, compilado en el s. XII en Irlanda, y donde se explican antiguos
mitos de los celtas. Asimismo, Julio César, apoydndose en datos por ¢l observa-
dos en la Galia y en las noticias de Posidonio (s. 1T a. de C.), describe los dioses
celtas asociados a figuras de animales, temdtica que estudiaria D’Arbois de Jou-
vainville, para indicarnos la presencia de un claro panteismo naturalista, que con-
vendrd tener presente a la hora de valorar la relacién del hombre con el medio
natural®,

Las grandes civilizaciones de las que se ha nutrido nuestra cultura “tienen
su cuna’, como expone Jean Prieur, “en los paises mediterrdneos: Egipto, Meso-
potamia, Palestina Grecia, Roma. Entre los mds antiguos y los mds recientes se
establecen unas conexiones creando una complicada amalgama de creencias y de
ritos, con unas influencias que se propagan de oriente hacia Grecia, después a
Roma y mds tarde a Occidente. En nuestra época, los mitos y las imdgenes de

referentes a los animales”. RDTP, 111, cuadernos 2,3 y 4, pp. 163-188 y 371-400, 1947; A. ALVA-
REZ PENA, Asturias mdgica. Asturias: Ed. Conceyu Bable, 1992; C. CABAL, La mitologia asturiana.
Gijén: G. H. editores, 1972; G. A. GARCIA LoMAS, Mitologia y supersticiones de Cantabria, San-
tander: Caja Canrabria, 1993; J. E BLANCO, (dir.). Prdcticas y creencias supersticiosas en la provin-
cia de Salamanca. Salamanca: Diputacién Provincial, Seminario de Folklore y Cultura Tradicional,
1985.

3 PLINIE UANCIEN. Histoire Naturelle. texte etabli, traduit et commenté por A. Ernout, Parfs:
Societé d’etion les Belles Lettres, 1952, livre I'V.

4 L. bE Hovos SAINZ, y N. DE HOYOS SANCHO, de. Manual de folklore. La vida popular trads-
cional en Espafia. Madrid: Ed. Itsmo, 1985, p. 180.
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estas antiguas religiones aparecen a veces llenas de contradicciones y su interpre-
racién es delicada...”>. En consecuencia, parece oportuno recordar que esa rela-
cién del <<pueblo>> como expresién genérica y valedora de un andlisis antropo-
16gico en relacion con los animales, se inicia con el <<toremismo>>, sintesis
conceptual de los rituales de adoracién y representacién de un grupo social, culto
practicado desde ¢l Pa-leolitico Superior (12.000 afios a. de C.) y evidente en las
pinturas parietales del hombre prehistérico; con el “zoomorfismo” o simbolismo
de los dioses, actuando como atributos o emblemas thendlatras entre los egip-
cios, persas 0 germanos...; o con el “antropomorfismo”, representacion hibrida de
figuras humanas y de animales.

Pero los animales también han sido victimas de una “cirujia” de la adivinacién
segun el estado de sus entranas; se han presentado como ofrenda cruenta a los dio-
ses; han supuesto la “reencarnacién” de los muertos parangonando la denominada
metempsicosis del alma; se les ha utilizado como componentes de pécimas hechi-
ceras y como portadores de auspicios de los que se podia obtener mediante su
observacién, el vaticinio, el presagio o ¢l acecho de los peligros..., segin relatan en
las Georgicas (1,362) Virgilio y Plinio en la ya citada Historia Natural®. Esto viene
a indicarnos lo oportuno del andlisis de otras fuentes romanas como las depen-
dientes de Floro, Mela, Estrabén o el mismo Rufo Festo Avieno en su Ora Mariti-
ma, son referencias obligadas para conocer mejor no sélo al pueblo astur, que se
considera aparentemente sometido a partir del ano 19 a. de C,, sino también al
papel que jugaban ciertos animales en las creencias del mundo cldsico.

En la bisqueda de relaciones, la romanizacién y el amplio conocimiento que
se posee del orbe latino, interesa, una vez mds, considerarlos para la comprensién
general de nuestro prop051t0 porque, tal como apunta Richard Kieckhefer, “las
creencias y pricticas maglcas de la cultura cldsica de las regiones mediterrdneas se
mezclaron con creencias y practicas de los pueblos germanos y celta del norte de
Europa”, teniendo su continuidad a lo largo de la Edad Media gracias a una serie
de manuales como el de Wolfsthurn, Munich o el texto drabe de magia conocido
por el Picatrix.

Sien el mundo greco-romano el animal aparece como atributo de los dioses,
la circunstancia comenzarfa a tener una nueva versién al imponerse las reglas icé-
nicas cristianas, como parecen evidenciar el cordero mistico, las palomas... o el
toro, el ledn y el dguila de los cuatro evangelistas. Al unfsono, la accién de la igle-
sia cristiana y los posteriores préstamos de las nociones judias o musulmanas, con-
tribuyeron a crear un conglomerado de razones y explicaciones de la mentalidad
supersticiosa, que evolucionarfa desde la dimensién moral y teolégica pagana
hacia la dimesién moral y social cristiana de la Edad Media.

5 J. PRIEUR, Les animaux sacrés dans Lantiquité, Art et religion du monde méditerranéen. Ouest-
France, 1988, p. 7.

¢ PLINIE CANCIEN. op. cit., livre VIII, IX y X.

7 R. KIECKHEFER, La magia en la Edad Media. Barcelona: Ed. Critica, 1992, p. 10.
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A pesar de esta incertidumbre en los antecedentes e influencias, puede haber
a la hora de discernir cudl es el origen de lo que resta de la creencia popular en el
Bierzo, aspectos residuales que pudieran vincularse a la cultura castrefia o a los cel-

" tas en clertas cuestiones observadas que iremos describiendo, préximos a la con-
cepcién del entorno natural, al posible nacimiento de algunas supersticiones y a
creencias respecto a los animales reales o fabulados como asf ha sostenido Lépez
Cuevillas especialmente para el noroeste ibérico®. No obstante, debemos pregun-
tarnos ;hasta qué punto esa creencia resultaba ser originaria de la poblacién indi-
gena?; sera en buena parte producto de agentes fordneos?; jen qué medida fue per-
meable la cultura existente a la impronta que dimanaba de las posibles hordas de
los pueblos del norte y posteriormente de la propia Roma?; ;a qué afectaba y en
qué medida?; las creencias que hoy se recuerdan: ;de dénde proceden exactamen-
te?; scudnto han tenido de asimilacidn de otras culturas o de variaciones endogd-
micas y cudles han sido las asimilaciones o deslizamientos simbdlicos?. Son dema-
siadas preguntas con un amplio mensaje interrogativo, imposible de responder
puntualmente y con precisién en un capitulo como éste tan menguado de espa-
cio por exigencias de formato.

El valor intrinsico y casi divino del animal en el hombre primitivo se encuen-
tra mds tarde transformado en simbolos en la creencia popular, como ocurre en
numerosos ejemplos de la religiosidad de los pueblos”. Ese valor cargado de con-
tenido religioso se asociard al concepto de supersritio a partir de época romana,
desarrollado en la obra De natura deorum (11, 28) de Cicerén'®, sumamente cita-
da en la Edad Media y estudiada por Isidoro de Sevilla en sus Ezimologias (X, 244),
que resulrarfa a su vez de gran importancia para los siglos posteriores'!. Definit-
vamente, la palabra adquiere un sentido desfavorable, entendida por Jean Claude
Schmitt como exponente de “una forma pervertida de la religién™?%. Serd cuando
el retérico Lactancio, convertido al cristianismo en torno al afio 300, otorgue al
término un significado negativo contrario a la religién, considerdndose como
pagano cualquier aspecto vinculante, en oposicién al ideario cristiano. Este hecho,
aparentemente descolgado de los propésitos de este visién general, va a represen-
tar una de las bases morales de la religiosidad cristiana posterior aquilatadas por
san Agustin (354-430) en su De doctrina christiana, que influirfa en santo Tom4s
de Aquino en el s. XIII e incluso en Jean Baptiste Thiers en el s. XVII. Para el obis-
po de Hipona, la superstitio se une a formas de idolatria, culto que, tomando el
pensamiento agustiniano, Schmitt sintetiza como aquél que “designa la adoracién
de la criatura, ya se trate del hombre, del diablo, de un elemento de la naturaleza

8 F Lorez CUEVILLAS, “La etnologfa de la cultura castrefia”. Zephyrus, 111, 1952, pp. 5-12.

? J. M. BLAZQUEZ, “Primitivas religiones ibéricas”. Religiones prerromanas. T. 11.

107, C. SCHMITT, Historia de la supersticién. Barcelona: Ed. Critica, 1992, p. 7.

1" ISIDORO DE SEVILLA. Etimologias. ed. de José Oroz y Manuel A. Marcos Casquero, Madrid:
Biblioteca de Autores Cristianos, 1994.

12 J. C. SCHMITT, Historia..., op, cit., p. 7.
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o de un objeto”"?. Nos encontramos, por consiguiente, con el <<elemento de la
naturaleza>> que puede ser un animal y con ¢l <<diablo>>, ser imaginario capaz
gle adquirir formas animalisticas para engafiar al hombre (recordemos cémo la ser-
piente convencid a Eva para que tomase el fruto del drbol prohlbldo) Al demo-
nio se le asociard a la magia y a la hechicerfa, prédiga creencia en la Edad Media,
que para José Sinchez Lora reverdecerd en el Renacimiento'?, estado critico del
que derivarian textos como el de Martin de Castaneda Zratado muy sotil y bien
Sfundado de las supersticiones y hechizos, editado en Logrofio en 1529", resultando
a la par, un tema de preocupacién teoldgica en el Barroco ante las habituales pric-
ticas de comportamientos mégico-religiosos, tal como se puede leer en la literatu-
ra medieval [£/ Lucidario de Sancho 1V, en los dos tratados de espatulomancia de
Hugo de Santalla (posible précer nacido en el Bierzo en 1119), en las Glosas de
Sabiduria de Sem Tob (s. XIV), en El espéculo de los legos (s. XV), en el Tratado de
aojamiento o fascinologia del Marqués de Villena (s. XV), en el Decir de las siete vir-
tudes de Micer Francisco Imperial (s. XV)] o en el Jardin de flores curiosas de Anto-
nio de Torquemada (que se cree nacido en Astorga en el s. XVI), por citar, de
momento, algunos de los mds SIgmﬁcatxvoslé

Continda la preocupacién entre escritores y doctos, quedando reflejada en la
obra posterior de la literatura espafiola, sobre todo en la del siglo de oro, espe-
cialmente en Cervantes'’, y ain en los escritos del Padre Feijoo que en el siglo
XVIII seguia mostrandose inquicto por lo extendido de la supersticidn, pues asi
lo manifiesta en su Theatro Critico Universal. Discursos varios en todo género de
materias para desengaio de errores comunes (Madrid, 1741, T.IT)'®. Tal circunstan-
cia serfa fruto de sentimientos de frustracién, epidemias (peste negra), ignorancia,
crisis econdmicas y sociales que perturbaron y crearon inseguridad tanto en los
estratos pudientes como en los populares a lo largo de la Edad Media y Moderna,
prolongdndose en una tradicién inconsciente hasta bien entrado el siglo XX.

Mientras que la intelectualidad entendia la magia en términos semejantes a
los sostenidos por Juan Martinez de la Parra en Luz de verdades catdlicas y explica-
cidn de la doctrina cristiana, publicado en Barcelona en 1690, donde se lee que
“magia, pues, en general no es otra cosa, que mi contrato con el diablo...”, el saber
o la creencia del pueblo, que tan bien expresa el refranero berciano, decfa un sig-
nificativo: “cruz no peito, diablo feito™?’.

13 Tbidem, p. 13.

14 7 L. SANCHEZ LORA, Mugeres, conventos y formas de la religiosidad barroca. Madrid: Funda-
cién Universitaria Espafiola, 1988, p. 309.

15 A. FUENTELAPENA, E/ ente dilucidado. Tratado de Monstruos y fantasmas. (2@ ed. de 1677),
Madrid: Ed. Nacional, 1978.

16 A. GARROSA RESINA, Magia y supersticion en la literatura castellana medieval. Valladolid: Univ.
de Valladolid, 1987.

17 R. DEL. ARCO, “Cervantes y las supersticiones”. Bol. de la Biblioreca de Menéndez Pelayo, ano
XXVI, n° 2,3 y 4. Santander, 1950, p. 339.

18 Cfr. en A. FRAGUAS Y FRAGUAS, op. cit., p. 91.

19 S, CasTELAO DINEIRO, Refranero berciano. Ledn: Ed. Lancia, 1991, p. 22.
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A pesar de que los primitivos cristianos separasen el concepto de magia de la
idea de religién, a partir del s. XIII se produjo una amalgama de pensamiento
mdgico, hechiceria y enganifa religiosa que se quiso paliar con el lamado catecis-
mo de Los doce peligros del infierno, traducidos por Pedro de Caillemesnil, que
poco hizo salvo aumentar el miedo, la fantasia y creencia en seres fabulosos y
endemoniados, convirtiendo la nueva situacién en mds transcendente de lo que
puede considerarse, ya que perduraria a lo largo de los siglos hasta casi el primer
tercio del XX, como ya viene anuncidndose.

Esta deformacién de la mentalidad popular fue reiteradamente denunciada
por Francisco de Vitoria, Pedro Ciruelo, Benito Pererio, Martin del Rio?® o el
mismo Fray Bernardino Pacheco en su obra Summa Moral, tomo 1, publicada en
Madrid en 1760. Previamente, el sinodo de Elvira en 306, el de Ancira en 314,
numerosos concilios celebrados desde el s. VI?', y escritos como De correctione rus-
ticorum del obispo Martin de Braga en 580%% o el anénimo del s. VIII, Indiculus
superstitionum et paganiarum, habfan ya condenado la brujerfa, la supersticién y
las prdcticas mdgicas, pero la reiteracién y la poca transcendencia que parece ser
estos pecados significaban para el pueblo llano, al que apremiaban otras necesida-
des que canalizaban a través de la supercherfa, hizo que la iglesia utilizara insis-
rentemente alegatos disuasorios por medio de homilias, libros penitenciales, tex-
tos pastorales y dictase de continuo leyes en su contra por medio de cdnones y
sinodos. Los concilios sinodales de Cristobal de Rojas y de Pedro de Acufa cele-
brados, respectivamente, en mayo y junio de 1553 en la didcesis de Astorga, con-
firman la inquietud, e incluso se especifica la condena de las habituales encomen-
daciones del “ganado o bestias” practicadas por las gentes?. Las relaciones sobre
el asunto podrian ser constantes, pero el sometimiento al espacio del que dispo-
nemos, nos aventura a creer que con este avance, el lector puede comprender
mejor lo que en las lineas siguientes contaremos sobre los animales. Es preciso
hacerse una primera idea del dnimo y creencia general de la sociedad espanola,
tanto rural como urbana, en la que las précticas mégicas y la supersticién eran
habituales, consideradas como restos de antiguos cultos idoldtricos, visiones esca-
tolégicas®® o herencia asimilada por la simple costumbre, tan abundantes en Gali-
cla y cornisa cantdbrica. Esa inevitable herencia, notablemente cargada de fanta-
sfas que se proyectaban en seres sobrenaturales que en los siglos XVI y XVII

20 M. MENENDEZ PELAYO, Historia de los heterodoxos esparioles. Madrid: CSIC, 1947, T. IV, lib.
V, cap. IV, pp. 355 y ss.

21 P GARCia DE DIEGO, “Religién o supersticién: supersticiones prohibidas por los concilios”.
Homenaje a fulio Caro Baroja. Madrid: Centro de Investigaciones Sociolégicas, 1978, pp. 425-429.
22 M. DE BRAGA, Sermdn contra las supersticiones rurales. Barcelona: Ed. El Albir S.A., 1981.

2 Synoprcon HispANUM. Astorga, Leén y Oviedo. Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos,
1984. La comarca del Bierzo pertenece a la diécesis de Astorga.

2 M. RoucHt, “Alta Edad Media Occidental”. Historia de la vida privada. T. 1, 12 ed., madrid:
Taurus, 1987, p. 497; DICTIONAIRE. Dictionnaire de la Bible. dir. por Jacques Briend er Edouard
Cothenet, Paris: Letouzey and Ané editeurs, 1992, p. 14.
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fueron frecuentes en Espafia, pues como ha pensado Caro Baroja, hay en ese tiem-
po “una especie de vacilacién colectiva’, o lo que es lo mismo, una mentalidad
impregnada de dudas que, en el mejor de los casos, servia para iniciar y cuestionar
la realidad pasada, frente a un Renacimiento que se extendia por Europa con todo
su esplendor. El pesado y secular sentir que imponfa la Inquisicién o la posterior
amenaza del luteranismo® creaba en los siglos siguientes un cierto estado de con-
fusién y temor. Por ende, la abundancia ya desde la Edad Media de relatos escritos
por los viajeros estaban salpicados de evocaciones hacia animales monstruosos®®,
apelando o considerando lo visto como algo prodigioso. Esta particular objecién de
la realidad, alimentaba la fantasia y acuciaba los miedos que se iban acumulando
en una sucesiva transmisién oral cada vez mds lejana del hecho real y mds préxima
a lo extraordinario e incomprensible, siempre a costa de un andlisis racional del
entorno. La supersticién seria la manera inconsciente de atemperar esos senti-
mientos de miedo y de incertidumbre, a pesar de que Marcelino Menéndez Pelayo

considerase a Espafia como el pafs menos supersticioso de Europa?’.

FANTASIA Y CREENCIA POPULAR EN TORNO A LOS ANIMALES

Citando Franco Cardini a Le Roy Ladurie (Le territoive de [historien, Paris,
1973), recuerda que en “las sociedades rurales de la Europa occidental, la religién
de los campesinos [consistid] esencialmente en un cristianismo interpretado segtin
las modalidades del folklore local”?®. Con los siglos, el culto a los animales o deter-
minadas y antiguas creencias sobre los mismos, ha ido perdiéndose, aunque, por
debajo de una manifiesta religiosidad, permanecieran viejas supersticiones que res-
pecto a los seres irracionales hacian creer que éstos actuaban como terapia, anun-
cio o valedores de hechos prodigiosos. La razén viene a fundamentarse en gran
medida en la creencia popular de considerar, evocando a Antonio Cardoner, que
“los fenémenos naturales se producen en virtud de la existencia de fuerzas ocultas
en los seres y objetos, por medio las cuales estos ejercian acciones a distancia’.

Es obvio que el hombre de nuestros pueblos se identifica con el medio a tra-
vés de un vinculo vital primigenio representado en las plantas y en los animales.
Esa dependencia le ha llevado, indefectiblemente, a crear de forma inconsciente
unos mecanismos de defensa mediante el cambio de la realidad y de la identidad.
De ello derivan las mascaradas en un intento de magia homeopdtica o imitativa
que podemos observar en los disfraces y mdscaras de carnaval con aspecto de cier-

2 ], CARO BAROJA, “Magia y escenografia”. Historia 16, n° 136, 1987, p. 76.

¥ . RUBIO TOVAR, Libros espaiioles de viajes madievales, Madrid: Taurus, 1987, p. 21.

7 A. GARROSA RESINA, op. cit., p. 592.

% CARDINI, E Magia, brujeria y supersticion en el occidente medieval. Barcelona: Ed. Peninsula,
1982, p. 109.

2 A. CARDONER PLanas, “Las fuerzas ocultas: formas de las supersticiones medievales™. Rev.
Dialecrologin y Tradiciones Populares. T. XIX, cuaderno 4, Madrid, 1963, pp. 374-392.
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vo en La Bafia, de “maruxo-a” en Igiiefa®®, de “vaca foira” (disfraz de toro o vaca)
en Noceda del Bierzo y en San Pedro de Olleros, y en los “guirrios” y “zamarro-
nes” vestidos zoomdrficamente con pieles de cordero de lobo, oso, zorro..., en
manifiesta expresién antropomérfica®’.

Correlativamente, las propiedades protectoras de partes de algunos animales
como la cabeza de vibora cortada con una moneda de plata, la mano derecha del
tején que protege contra el mal de ojo o el asta de ciervo empleada para alejar los
hechizos, hicieron que se utilizaran como amuletos, en unos casos, y en otros
como remedio terapéutico, tan propio del asta del cérvido, de los huevos recién
puestos que pasados por los ojos favorecen la vista, de la camisa de las culebras
para sanar cortaduras y aliviar dolores de cabeza, recursos que ya eran utilizados
por Dioscérides®?, o de la tela de arafia para restafiar heridas, cortar hemorragias
y con su cuerpo machacado y aplicado en una cataplasma sobre la frente, para
curar las fiebres tercianas.

La falta de comprension de ciertos fendmenos naturales asi como el temor a
la noche, a lo desconocido y a la muerte, hicieron del hombre un ser medroso,
engendrando un mundo imaginario individual que en algin momento pudo
pasar a ese “inconsciente colectivo” que defendfa Carl Gustav Jung, especialmen-
te en los momentos de crisis en los que el miedo y la incertidumbre favorecieron
la magia, la hechicerfa, los tabues, el fanatismo religioso, la creacién de mundos
fantdsticos, afirmaciones apocalipticas, visiones sobrenaturales e imprecaciones
divinas o devocionales (rezos, responsos a san Antonio, bendicién de san Francis-
co, conjuros...), al mismo tiempo que surgian aversiones, simpatias o valencias
favorecedoras o de repudio respecto a los animales, sin una aparente razén légica.
“Cada perfodo de tiempo posee su lenguaje propio. Cada tema de su bestiario se
halla en el centro de una constelacién semdntica, de la cual privilegia los temas
que ofrecen entre ellos una coherencia™.

Pero no es de extrafiar que se produjeran estos comportamientos cuando de
forma inductiva, habfa un caldo de cultivo en la oratoria y en el afdn proselitista
de la iglesia para prevenir del pecado y de la accién de los “demonios™. La icono-
grafia aleccionadora, por ejemplo, utilizada en el romdnico o en el gético, supo-
ne un mundo de permisividad en torno a lo fantdstico, empledndose representa-
ciones que simbolizaban, entre otras cosas, el maniqueo sentido del bien y del
mal. Encontramos, pues, decoraciones zoomérficas de aves, cérvidos y felinos en

30 7. ANDINA YANES, Leyendas bercianas. Leén por dentro n® 5. Leén: Caja Espafia, 1993, p. 60.

31 7. CARO BAROJA, LOJ/)thb/OS de Espaita, T. 11, 3* ed. Madrid: Ed. Trsmo, 1981, p. 143; ]. G.
FRAZER, La rama dorada, 13* reimpresién, Madrid, México: Fondo de Cultura Econémica, 1991,
p. 56; G. BoTo VaRELA, “El disfraz de ciervo y otros testimonios del carnaval medieval en el alero
de San Miguel de Fuentiduena”. Rev. Locus Aimoenus, n° 1, Universitat de Girona, 1995, pp. 81-93;
J. L. ALONSO PONGA, y A. DIEGULZ AYERBE, F/ Bierzo. Ledn: Ed. Leonesas, 1984, p. 117.

2 P DIOSCORIDES, Acerca de la materia medicinal y de los venenos mortiferos. Madrid: Ed. de
Arte y Bibliofilia, 1983.

¥ C. GAIGNEBET, £/ carnaval. Baecelona: Ed. Alra Fulla, 1984, p. 91.
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las misericordias de los coros, en las portadas y canecillos como los representados
en las iglesias de san Esteban, y gatos, perros y dnades en la de san Miguel, ambos
edificios en Corullén®*, que contribuyeron dentro de su afin doctrinal, a favore-
cer la fantasia de unas gentes en su mayoria dgrafas. g

Al conjunto de factores a considerar en este contexto de relaciones, hay que
afadir la frecuente transformacién del hecho real para convertirlo en leyenda, que
pasa a la fdbula por la presencia de animales. Leyendas bercianas como la de
“Santa Marifia y la serpiente”, “La vaca branca” villafranquina, “La serpiente de
siete cabezas”, “La vaca y la serpiente”, “La cabra montesina” que se alimentaba de
nifios, “El gato cerval” que devoraba animales y personas, “La loba da xente” que
se dedicaba a glutir seres humanos®, y fi#bulas como la creencia en Ancares de un
“buey de oro macizo” que se encuentra en el lugar que llaman “Castillo Romano”
de Villasumil®® o la piel de buey llena de oro en el prado “La Pena” en “Las Corra-
das” de Sosas®’; el “cabalo de ouro” que guardaba un cimulo de monedas donde
dicen “Fonte de Pinguela” en Villadepalos®®; la gallina que ponia huevos del pre-
cioso metal, propiedad de un moro y una mora que habitaban en la castro de “San
Martin de las Reguerinas” en Igiiefia®® o la gallina con polluelos de oro en el para-
je de “Teijera” en Tremor; la “cabra de oro” en el pago de “Ceruiiales” en Noceda;
la “corza de oro” enterrada en el Picén de Pieros o las “mulas” también de oro en
la “Cabeza del Castro” en Pdramo del Sil*°. Unas y otras representan una nueva
vinculacidén con animales reales a los que se reviste de valores imaginarios tanto
por la materialidad —se creen de oro— como por los lugares donde se encuentran,
generalmente coincidentes con dreas de ocupacién castrefia donde habitan fantds-
ticos guardianes que pueden ser moros, moras, dragones, sierpes o culebras®’ que,
incluso, llegan a tener alas. Asimismo, los animales suelen ser protagonistas de
cuentos, resultando frecuente el protagonismo de la zorra [“La cerda, el lobo y la
raposa” (Pefialba de Santiago)], del lobo y del buey [“La raposa, el lobo y el buey”
(Santiago de Pefalba)], de la vaca [*O home da vaca marela (Balouta)], de la ser-

3 Ma. C. CoSMEN ALONSO, Dos iglesias romdnicas del Bierzo. San Miguel y san Esteban de Coru-
llon. Ledn: Diputacién Provincial, 1985.

3% A. PONCELLAS ABELLA, “Cuentos populares del Bierzo”. Rev. de Estudios Berciaios, n° 17,
febrero, 1993, pp. 116.

* E. RuBlo GAGO, vy J. RUA ALLER, “Creencias, mitos y leyendas” en Ancares. Ledn: Ed. Leo-
nesas, 1987, pp. 78-87.

¥ T. MANANES, Arqueologia de la cuenca leonesa del rio Sil. Valladolid: Universidad de Vallado-
lid, 1988, p. 18.

*® M. RODRIGULZ Y RODRIGUZ, Etnografia. Folklore del Bierzo Oeste-Suroeste. Ponferrada: ed. de
auror, 1995, p. 159.

3% ). ANDINA YANES, Leyendas..., op. cit. p. 60; M. ROSO DE LUNA, El tesoro de los lagos de Somie-
do, Gijén,: Silverio Canada ed., 1980, p. 109.

40T MARANES PEREZ, y J. L. ALONSO PONGA, “Levendas de moros y tesoros en el Bierzo”. Rev.
Folklore, n° 8. Valladolid: 1981, p. 12.

41 A. PONCELLAS ABELLA, “Cuentos...”, op. cit., pp. 109-117; Estorias e contos do Bierzo e dos
Ancares. Santiago de Compostela: Junta de Galicia, 1992, p. 51.
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piente [“La serpiente das sete cabezas” (Balouta)], del cerdo [“El cochino-puerco
en figura de lobo” (Pereda)], del burro [“El diablo en forma de burro” (Pere-
da)]...#2. Sin duda, son componentes de esa fantasfa, cuya funcién se encuentra a
medio camino entre la leyenda y la fébula, pues no dejan de poseer un fondo con
moralina. En unos se acentda el instinto malévolo, que representa el lobo; en otros
con un doble sentido de astucia y a la vez de proclive victima como es el caso del
raposo, en Nno pocas 0casiones motivo de irrisorias aventuras que llegan a desper-
tar conmiseracién por su fortuita mala suerte.

De forma semejante, las imdgenes de la iconografia berdldica son expresivas
en cuanto al uso de figuras quiméricas como representaciones de linajes en el
soporte o en el campo del escudo de armas, aunque fueron mds frecuentes la de
lobos, serpientes, leones, dguilas..., constituyendo un elemento cotidiano visuali-
zado por el campesino en las fachadas de las casas sefioriales; un factor mds de dis-
tanciamiento, magnificencia, temor o admiracién por lo que en sf significaban.
En Arganza, por ejemplo, su ayuntamiento tiene un escudo con dos lobos pasan-
tes en el primer cuartel; igualmente encontramos en el de don Reimundo Osorio
Balcarce Balboa, dragones con forma de serpiente y alas de ave en el tercer y cuar-
to cuartel. El escudo de los Balboa estd representado por un ledn rampante, pare-
cido al de los Alonso de Andrade de Barrios de Salas; el sello del municipio de
Bembibre posee en el primer cuartel un 4guila de frente y con alas abiertas; el
escudo de Juan Ferndndez de Vergonde de Bembibre (s. XVII) posee un leén y
una cabeza de lobo; el de Sebastidn Flores de Villafranca (s. XV1) dos leones y un
dguila explayada. Aunque escasa la resena, expresa suficientemente en el 4mbito
berciano un nuevo ideograma de animales tanto reales como fabulosos, exten-
diendo su acepcion hasta el extremo de ser simbolos de alcurnias®.

Por su parte, la zootoponimia evidencia una vez mds esa conjuncién hombre-
animal. Los topénimos “Valdelaloba” y la “Melendrera” (Vega de Espinareda),
“Mataculebra” (Martavenero), “Penas do Cabrén” (Oencia), “Teso del Gallo”
(Cabanas de la Dornillas), “Cerro de la Coruxa” (Corullén), “La Coruxa” (Torre
del Bierzo), “Valledo del Burro” (Folgoso de la Ribera), “Pena del Aguila” (Fon-
fria), “Aira da Lebre” (Horta), “Mato de la Pega” (Narayola), “Valdezorras” (Pon-
ferrada), “Pajariel” (Flores del Sil), “El Piojo” (San Esteban de Valdueza), “Soto de
los Alacranes” (Las Médulas)*, “El Sapo” y “Fuente del Sapo” (Pdramo del Sil),
“Lazoreira” (Puente Domingo Flérez), “Altos de Piedra de Lobo” (Primout), “Alto
de la Raposera” (Igiiena), “Pefia del Gato” (Almagarinios), “Cantalobos” (San Cle-
mente de Valdueza), “La Lobera” (San Pedro Castafero), siendo, entre otros y

42 A FONTEBOA, Literatura de tradicion oral en el Bierzo. Ledn: Diputacién Provincial, 1992, p.
162.

3 F. GONZALEZ, Hidalgos bercianos. Leén: Ed. Bérgida, 1983, pp. 104-105; D CIMADEVILLA
SANCHEZ, Repertorio herdldico leonés. 1. Ledn: Instituto Leonés de Cultura, 1996.

44 7. CASTARO POSSE, Una excursidn por las Médulas (Astorga: 1904). Madrid: Ed. Espasa Calpe,
1991, p. 37.
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junto a “Las Pefias del Diablo” (Villar de Otero) y “El Cancerbeiro” (Pdramo del
Sil) —clara alusién al can mitolégico Cerbero que guardaba las puertas del infier-
no—, algunas de las denominaciones identificativas de lugares simbdlicos por lo
sucedido en ellos o simplemente por la frecuente presencia en ellos de determina-
dos animales®.

ANIMALES IMAGINARIOS

Capitulo que dedicamos a aquellos animales que podriamos entender como
fabulosos, al ser consecuencia de la imaginacién popular o de un pasado miftico,
literario o supersticioso que, con el tiempo, han ido transformdndose hasta desa-
parecer o adquirir en algunos casos nuevas formas en su simbologfa. Los dividi-
mos en tres apartados: reptiles, mamiferos y animales sin identificacién.

— Reptiles:

Forman un conjunto constituido por el basilisco, la sierpe, la culebra vola-
dora y el dragén, todos ellos considerados seres peligrosos y procedentes, los tres
altimos, de mundos subterrdneos que protegen grandes tesoros en cuevas, creen-
cia muy frecuente de Leén, Galicia, Asturias y Cantabria, que Joaquin Costa rela-
ciona con antiguos mitos celtas®.

Del basilisco se dice que nace del huevo de un gallo viejo que pone a los siete
anos. Incubado por un sapo, surge de él un monstruo, ser maligno que, al menos
las personas que interrogamos, no le concedieron una corporeidad concreta. Lo
clerto es que este animal fabuloso, con forma de gallo y cola de serpiente, sélo ven-
cible por la “durnicela”, “donicela” o “furela” (comadreja), citado por Jeremias e
Isafas en la Biblia, por Plinio en su Libro VIII donde le hace originario de Cyre-
naica, por Pedacio Dioscérides, y que los Padres de la Iglesia “lo describen como
rey de las serpientes”, fue temido por su mirada porque con ella mataba, con su
aliento quemaba vegerales y rompfa piedras y con su silbido atrafa a otras ser-
pientes. No es extrafo, pues, que a lo largo de la Edad Media se le tuviese como
fetiche de brujas y atributo de satands, exorcizable segiin férmula que el papa Leén
111 recomienda en su Enchiridion (s. IX)¥.

4 ]. CARIDAD ARLsS, Toponimia y mito. Barcelona: Ed. Oikos-Tau, 1995, p. 336.

“ 1 Costa, Poesia popular espariola y mitologia y literatura celto-hispanas. Madrid: Molina, 1988.
Anteriormente aparece en Introduccion a un tratado de politica sacado textualmente de los refraneros,
romanceros y gestas de la peninsula. Poesia popular espaniola y mitologia y literatura calto-hispanos.
Madrid: Molina, 1881.

47 1. E BLaNCO, Brujeriay otros ofidios populares de la magia. Valladolid: Ed. Ambito, 1992, 296;
ENCHIRIDION. Enchiridion Leonis Papae. 12 ed. Barcelona: Ed. Humaniuas, 1985; Enrique de Ville-
na en su Tratado de Aojarmiento, nos refiere como en el s. XV aiin se crefa no sélo su existencia, sino
que si se lograba verlo antes que el propio animal avistase a la persona, ademds de salvarse, provo-
caba la muerte de la bestia.
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La sierpe suele asociarse a la “quilobra” que a veces aparece como mujer
encantada que pulula por cavernas o fuentes, derivando en este caso en el perso-
naje de las “xanas”. El cuento de “As serpentes ¢ a ola de ouro”, la leyenda de la
serpiente de Cacabelos en cuya cueva encontraron la imagen de la Virgen de la
Quinta Angustia y el frecuente topénimo de “La cueva de la sierpe” como en
Folloso o Montes de Valdueza. Las concavidades de la tierra y los abismos de las
cuevas siempre fueron considerados refugio de los demonios, o al menos una clase
de ellos, de los seis que el bizantino Miguel Pselio habfa establecido en el s. XI en
su obra De lz actividad de los demonios*®. Esta creencia son, al mismo tiempo,
ejemplos de fabulaciones o sencillamente estrategias de los adultos para evitar que
la poblacién infantil acudiese a ciertos parajes peligrosos. Algunas de estas cuevas
eran simples bocaminas en torno a las cuales se creaba un halo de misterio. Tam-
bién cabe una creacién malintencionada con el fin de atemorizar o justificar con-
veniencias con un propésito de control y permanencia de una mentalidad crédu-
la e ignorante. Andina Yanes en su libro sobre leyendas bercianas®, cuenta como
en el paraje donde se halla la ermita de Santa Cruz de Montes, merodeaba el
demonio bajo la apariencia de una peligrosa serpiente, lo que obligé a un disci-
pulo de San Valerio, Saturnino, a levantar la capilla —reedificada en 905—, como
expresién de recinto sagrado protector, presencia sacrosanta para finiquitar el
“diafiu” (diablo)®°

Otro tanto ocurre con la culebra voladora o “cuélebre”, encargada de la cus-
todia de tesoros, considerada por Marcelino Menéndez Pelayo como variante del
mito del dragén de Jolcos o del huerto de las Hespérides®!

El dragon es un ser mitico relacionado con Pitdn, bestia emparentada con el
monstruo-reptil que mataria el dios Apolo.

Pero ante la duda del desconocimiento de la mitologia cldsica, cosa probable
en el pueblo llano, se considera como posibilidad creativa de tan feroz y fabuloso
animal, representado con cuerpo de serpiente provista de alas y patas, capaz de
expulsar fuego de sus fauces, al hallazgo fortuito de fésiles de animales antidilu-
vianos’?, cuyas explicaciones fueron, en opinién de Adriano Garcfa Lomas®?,

“hiperbolizados”, es decir, se les ha concedido una interpretacién distorsionada de
su origen y una fdcil fantasia sobre su aspecto. Un serpenton al que aludiria san

48 M. PSELIO, De la actividad de los demonios, p. 254, cfr. en A. DE TORQUEMADA, Jardin de flo-
res curiosas. Madrid: Cldsicos Castalia, 1983, p. 261.

9 J. ANDINA YANES, Leyendas..., op. <it., p. 6; . M. ORDOSEZ FIDALGO, “Tradiciones popula-
res y leyendas de Tremor”. Rev. £/ Aguzo, n° 26, 1992, p. 27.

50 C. ALVAREZ ALVAREZ, Cousas de aiqui. Cuevas del Sil. Ledn, Villablino: ed. de autor, 1987, p. 106.

51 M. MENENDEZ PELAYO, Historia de los heterodoxos espasioles. ed. facsimil. Madrid: CISC,
1992, T. I, cap. 1V, libro 1, p. 399.

52 Y. GAYRARD-VALY, Los fésiles, huellas de mundos desaparecidos. 2* ed., Madrid: Ed. Aguilar,
1990, p. 15.

5% G. A. Garcla TOMAS, Mitologia y supersticiones de Cantabria. Santander: Caja Canrabria,
1993.
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Alberto Magno en su De Animalibus y Alfonso X en la Primera Cronica General,
menciones que contribuyeron a la creencia en monstruos abominables y a poste-
riores especulaciones tan sorprendentes como las desarrolladas en £/ ente diluci-
dado. Tratado de monsiruos y fantasmas de Fray Antonio Fuentelapeiia, publicado
en 1677%. Asimismo, se identifica con el dragén rojo de siete cabezas vencido por
san Miguel (Apocalipsis, 12:3-9) o con las visiones diabédlicas que padecid san
Antonio en sus tentaciones. Fue ademds un motivo que se difundié por el Cami-
no de Santiago préximo a la leyenda de san Julidn el Hospitalario, que guarda rela-
cién con esa otra leyenda de la muerte de un temeroso dragén por san Donato,
legendaria que se repite con santa Marta, al que vencia rocidndole de agua bendi-
ta, segln lo que nos cuenta Don Alvaro de Luna en el Libro de las claras y virtuo-
sas mugeres (14406).

En el Bierzo se crefa que en las tierras del Boeza habia un dragén o “cuélebre”
oculto en la fuente de Santa Marina, que devoraba animales y personas. Fue ven-
cido al presentarle una cruz llevada por la victima de turno, previamente entrega-
da por la Virgen Maria después de su oportuna aparicién. El suceso dio motivo a
levantar una ermita, hoy desaparecida, dedicada a la misma advocacién que el
manantial cirado®®. Nuevo ejemplo de sacralizacién de un espacio, a partir de sim-
bolismos cuyos contenidos se sostienen en un hermetismo racionalmente incom-
prensible y que sélo se sostiene a partir de la fe, de la creencia mediatizada, ciega
y socialmente contagiosa por hdbito y costumbre. En Montes de Valdueza existe
un retablo en la ermita de la Santa Cruz con un relieve que representa una ser-
piente, antiguo dragén que habitaba en el castro Rupiano, muerto por san Fruc-
tuoso al clavarle una estaca de castaiio en uno de los ojos, después de haberle ador-
mecido con una mezcla de pan, extracto de tejo, apio y otras plantas sedantes™.
Esta legendaria, sin embargo, se vuelve mds prosaica cuando, estudiando a Ramén
Carnicer, descubrimos que en Pereje habia la costumbre de encender una hogue-
ra en una cueva’’. Las llamaradas servian para hacer creer a los mds pequefios que
aquéllo eran las puertas del infierno o, segin la conveniencia, el fuego que des-
prendia un endiablado “ogru”. Por semejante motivo, era creible que en la cueva
de “Las Cabras” en Las Médulas, habitaba el diablo, pues de ella salia un rojizo
resplandor entre una gran humareda, dificultad afiadida a la defensa que el malig-
no hacia de un oculto tesoro de “doscientas arrobas de oro en pepitas”, tal como
relata José Castafio Posse en sus andanzas del afio 1904 por esos aledafios®®. Una
leyenda que nos recuerda a un pasaje de La vida de Apolonio de Tiana, obra de

>4 A. FUENTELAPENA, E/ ente..., op. cit.
5 M. Q1ANO, “Igiiefia, donde nacen y mueren las leyendas” (2). Diario de Ledn, 21-1V-1987,
. 36.

b 6 D. G. LoPEZ, Valle del Silencio, Breviarios de la calle del Pez, no 6, Leén: Dipuracién Pro-
vincial, 1985, p. 30.

" R. CARNICER, Del Bierzo y su gente. Valladolid: Junta de Castilla y Leén, 1986, p. 41.

58 M. A. ELVIRA, “Megdstenes, embajador griego en la India”. Rev. Historia 16, n° 188, afo
XV, 1991, pp. 88-89.
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Filostrato (s. IT d. de C.), que describe al dragén como un ser fabuloso recubier-
to de escamas de oro. La guarda de tesoros, el oro y el fuego, parece que se unen
en un mismo tema con distintas variantes, como el dragén de color rojizo del que
nos habla la Biblia (Apocalipsis, 12: 3-9), con siete cabezas y diez cuernos que
vence San Miguel®, posible origen de la historia de “A cobra de sete cabezas™®!.

— Mamiferos:

En este grupo hay que considerar, primeramente, el alicornio. Es palabra
deformada del mitico unicornio que griegos y romanos tenfan como originario de
la India, probablemente a causa de la descripcién sobre unos “caballos con cabe-
za de ciervo coronada por un solo cuerno” que, segiin Estrabén (s.I a. de C.) en
su Geografia hace el griego Megdstenes en su libro /ndicas. No obstante se piensa
que fue Cetsias (s. V a. de C.) el primero que escribié sobre él, retratdndole como
un asno salvaje. Plinio (s. I d. de C.) lo cita como auténtico, con cuerpo de caba-
llo, cabeza de ciervo con un cuerno, patas de elefante, y cola de jabali. Pero es
sabido que este animal es el rinoceronte, y que a falta del cuerno por la dificultad
de conseguirlo, se sustituyé por el de ciervo o el de narval, como ocurrié en Bri-
tania. Aun incluso, Robert Graves nos habla del onagro como variedad que Her6-
doto (s. V a. de C.) habfa considerado igualmente real®. Los eruditos de la sim-
bologfa le describen con cuerpo blanco y cabeza roja, los ojos azules y de gran
fuerza y agilidad. Fildstrato (s. I d. de C.) atribuye al raumaturgo y proselitista de
la religién pagana Apolonio de Tiana —ya citado y contempordneo de Plinio el
Viejo—, una de las leyendas mds difundidas en la Edad Media referida a las propie-
dades del cuerno del unicornio contra los venenos. No es extrafio, por tanto, que
la tradicidn considere que este “cornin del alicornio” (Villanueva de Valdueza)
fuese un talismdn milagroso. Con ¢l se podia conseguir el “agua de alicor” hacien-
do tres cruces con el cuerno sobre el agua y sumergiéndole en ella durante varias
horas, nueve dfas o con un simple contacto. Esta, debfa mantenerse pura y con
todas sus propiedades, para lo cual era vertida en otro recipiente para en €l poder
empapar el apdsito utilizado en la herida que era necesario curar. En Santalla,
Villanueva de Valdueza, Valdecafiada —donde habia otro ejemplar—, Losada del
Bierzo, Pefialba de Santiago... —puede decirse que en todo el Bierzo—, se utlizaba
contra las infecciones y picaduras venenosas, bien aplicindose directamente o
rociando con ella la que se llamé “piedra del veneno”, empleada mediante frota-
miento en la parte afectada por la mordedura. Esa relacién con el agua ha mante-
nido la creencia de convertir en salutifera la que estaba emponzofada con sélo
sumergir el “venau” sus astas en el arroyo en el momento de beber. En Penalba de

59 E KONING, Diccionario de demonologia. Barcelona: Ed. Bruguera, 1974, I 85.

%0 Ibidem, p. 85.

61 A. PONCELLAS ABELLA, “Leyendas...”, op. cit., p. 143-149.

62 R. GRAVES, La Diosa Blanca. Madrid: Alianza Editorial, 32 reimpresion, 1988, p. 556-557.
63 D. G. Lorez, Valle..., op. cit, p. 101.
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Santiago se dio por supuesto que estos animales purificaban las aguas envenenadas,
como ocurrié con las del rfo Caprada®. Sin embargo, y contradictoriamente, el
agua beneficiada con esas virtudes, nunca debia beberse.

El afamado cuerno normalmente consiste en un fragmento de asta de ciervo
o corzo, incluso de vaca (Sotogayoso), que por su valor llegaba a constituir un bien
preciado en las herencias, equivalente a una pareja de bueyes, segiin hemos podi-
do saber por las partijas de un testamento que se hizo en Villanueva de Valdueza.
Tal circunstancia no debe sorprendernos cuando los galos utilizaban numerosos
talismanes de esta materia y Dioscérides (s.I d. de C.) escribe sobre sus propieda-
des benéficas, aunque la supersticién llegé a considerar como cuerno del “alicor”
cualquier cosa que se le pareciese, hasta el extremo de que, en Asturias, Constan-
tino Cabal pudo identificar algtin ejemplar como una simple rama de boj®*. Con
todo, la leyenda sobre este animal fantdstico se acrecenté con el crédulo conven-
cimiento de que San Genadio se dejaba acompafiar por un unicornio tal como nos
cuentan Manuel Rubio y Javier Ria®, aunque Miguel Garcia® atribuye la anéc-
dota a San Fructuoso con una cierva. Todo ello nos recuerda como Diana de
Potiers se representa acompanada por un ciervo, figuracién seguramente derivada
de los ciervos que tiraban del carro de la diosa griega Artemisa, en clara derivacién
de la mitologfa grecorromana.

A la muerte del animal, las gentes procuraban repartir la parte cérnea por los
beneficios que reportaba y por creer que incluso podia actuar como amuleto con-
tra el “mal de ojo”.

La vaca branca se relaciona en el Bierzo con el origen de Villafranca, leyen-
da que nos ha contado Cdndido Muelas Arroyo (Herrerias), hemos leido en Jovi-
no Andina y Aquilino Poncelas y han interprerado Manuel Rubio y Javier Rda®.
La versién dictada por nuestro interlocutor sitiia a unos pastores en Pefia Rubia,
cerca de Cornatel, que, a causa de una fuerte nevada, decidieron trasladar sus
ganados guiados por una vaca blanca. El lugar en que se detuvo se marcé con un
cerco, donde se levantaria mds tarde el castillo de Villafranca, en torno al cual se
asenté después un burgo, consolidando lo que habrfa de ser la villa.

El mito de la vaca blanca lo encontramos relacionado con la vaca como diosa
lunar cornuda que buscé Cadmo por indicacién del ordculo para localizar a su
hermana Europa, raptada por Zeus. También con la diosa Isis y el dios Dioniso
en la figura de Io de Argos, simbolizando la fertilidad. Tiene, de igual modo, vin-
culos con el ciervo blanco —dios Cernunnos de la mitologia celta— con semejante
valor de inmortalidad y resurreccién que posee el hirco-cervus (cabra-ciervo) en los

%4 C. CaBAL, La mitologia...,op. cit., p. 583.

% M. E. RuBlo GaGO, y E J. RUA ALLER, La piedra celeste, Breviarios de la Calle del Pez n° 13,
Ledn: Diputacién Provincial, 1986, p. 122-125.

% M. J. GaRCla GONZALEZ, “Creencias y cultos en el Bierzo prerromano y romano”. Rev. Estu-
dios Bercianos, n° 2, 1984, p. 48.

% J. E RuBlO GAGO, y E J. RUa ALLER, La piedra..., op. cit., pp. 141-143; J. ANDINA YANES,
Leyendas..., op. cit., p. 50-51; A. PONCELAS ABELLA, “Cuentos populares...”, op. cit., p. 113.
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cultos dionisfacos. Mds préxima es la Bo-Vinda (vaca blanca) irlandesa, diosa
madre de un pueblo de pastores, asociada al culto de las aguas dulces, de donde
deriva del mitficado rio Boyne. En otros casos, es una cierva blanca , representacién
material de una hermosa doncella contenida en la leyenda de la “Cierva blanca”,
recogida en Ancares®.

— Animales sin identificacién:

En la tradicién berciana pueden considerarse dos ejemplos: la bicha, ser que
carece de figuracién y que representa el mal, posiblemente identificada con la ser-
piente como ocurre en Andalucia, y el gamusino, animal imaginario que se ha de
cazar por la noche, utilizado como disculpa para gastar bromas a los mds inge-
nuos.

ANIMALES ENIGMATICOS

Algunos de los animales que citamos no deben tenerse estrictamente por
seres tan enigmadricos si al concepto nos atenemos, sino que, con cierta flexibili-
dad, debemos admitirlos en este apartado al estar provistos de alguna manera de
clertas condiciones o creencias producto de la supersticién. Esa caracteristica es la
que nos ha hecho incluirlos en los grupos que pasamos a describir.

— Reptiles:

El lagarto es calificado como benefactor para el hombre puesto que avisa de
la presencia de la culebra cuando éste duerme. Sin embargo, respecto a la mujer,
tiene connotaciones sexuales, pues las persigue durante el periodo menstrual que-
dando incluso “preso en las partes”.

La “culiebra”, que se entiende en el Bierzo como un reptil no venenoso mien-
tras que ‘quiobra” es el nombre que se le da a la vibora, sélo adquiere significa-
cién diabdlica a partir del siglo primero de nuestra era en el Libro de la Sabiduria
(2,24), con anterioridad, segun Jean Claude Schmitt, al Apocalipsis y a la tradi-
cién cristiana. No obstante, el Génesis (111, 1-15) da a la serpiente un papel de ani-
mal demoniaco que engaia al hombre®. Posteriormente, tanto san Agustin en La
ciudad de Dios (VIII y XIV) como san Gregorio Magno en su Moralia (XXX),
tuvieron gran empefo en demostrar que esa serpiente era la encarnacién del dia-
blo. Desde entonces el hombre ha sido victima del pecado y de las supersticiones.
En la cultura cristiana es simbolo del mal, enfatizado por Jeremfas o san Jerénimo
como cauce aleccionador para las gentes, y frecuentemente utilizada en la icone-

68 A SANCHEZ CARO, El Pargue Natural de Ancares. 42 ed., Le6n: Ed. Everest, 1985, pp. 64-66.
% 3. C. ScHmrTT, Historia..., op. cit., p. 16.
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graffa romdnica. En otras culturas y religiones adquiere otros simbolos mds posi-
tivos como animal torémico hacia el cual se profesaban ritos ofioldtricos. Su sim-
bologfa es amplisima, identificada con la fecundidad, el principio y el fin, la
inmortalidad, la astucia e inteligencia..., que la hace merecedora de un tratado
aparte. Respecto a lo que nos ocupa, se encuentra inmersa en la mentalidad supers-
ticiosa. Es un animal que se mata sistemdticamente por sentir hacia él una aver-
sién irracional cuando no un rechazo consecuencia de prejuicios y asignacién de
una simbologia maligna, siendo siempre ser dafino, aunque se haya reconocido,
por ejemplo, su capacidad de control sobre la poblacién de pequerios roedores y
topos que levantan el pastizal de los praderios, con ¢l consiguiente perjuicio; que
se haya utilizado el caldo producido por el hervor de la “camisa” o muda para
curar la tos del ganado vacuno (Santiago de Panalba); que, a pesar del compo-
nente psicosomdtico, esa misma piel alivia los dolores de cabeza y de muelas si se
aplica sobre la misma; que, incluso, la carne sirve de alimento y la de vibora como
recurso terapéutico tenido ya en cuenta por Dioscérides y Galeno. Ha sido, tam-
bién, componente de las pécimas brujeriles, es decir de la magia, atribuyéndola
cualidades benefactoras y supersticiosas al utilizar la cabeza de la vibora como
amuleto protector (Castropodame). Sabido es que Plinio recomendaba el corazén
de un buitre como fetiche contra las serpientes. Asimismo la serpiente ha forma-
do parte del argumento de leyendas —a las que hicimos alusién en el apartado de
ANIMALES IMAGINARIOS—, de cuentos (“cuento del culebrén” de Quilds o “a cobra
de sete cabezas”) y en la literatura en general, desde el libro de Poridat de las pori-
dades (s. X1II), pasando por el Libro de Calila ¢ Dimna (s. X1I1), la Vida de santo
Domingo del mistico Berceo, Etimologias de san Isidoro, Crdnica General de Espa-
na de Alfonso X, hasta La Celestina y obras del Siglo de Oro.

Contra sus picaduras £/ libro magno de san Cipriano, comtinmente conocido
por el Tesoro del hechicero o el Ciprianillo’®, recomienda una oracién que sirve
contra ellas. José Luis Alonso Ponga y Amador Dieguez en su libro E/ Bierzo reco-
gieron en su dia el método de curacién utilizado en tierras bercianas, consistente
en machacar ajo y mezclarlo con aceite de oliva, aplicindolo sobre la herida, a la
vez que se recita: “corta quilobra/corta quilobrén/ corta bixo/ de toda nacién./
Corto o rabo/ corto a cabeza/ corto o mal/ pa que no creza”. Y a falta de la f6rmula
que tradicionalmente se empleé en medicina, es decir, la triaca, sobre la que otro
dicho dice: “arrdstrate, cosa fea/ sy si me pican?/ morderds/ ;y si mueren?/ con tria-
ca sanardn”’!. Se crey$ también, que los cabellos metidos en agua se convertian
en serpientes, una misteriosa posibilidad muy propia del noroeste hispdnico. A
propésito de esta supercheria, Fray Antonio Fuentelapefia en su “ente dilucidado”
(s. XVII), escribia que era experiencia llana el que de “los cabellos de los hombres

70 LIBRO MAGNO. El libro magno de San Cipriano. Tesoro del hechicero. Barcelona: Ed. Huma-
nitas, 1985.

7' J. L. ALonso PONGa, y Ao DIEGUEZ AYERBE, £/ Bierzo. Ledn: Ed. Leonesas, 1984, pp. 245-
246.
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vivos y especialmente de las mujeres menstruadas, se engendran culebras™?, de la
misma forma que surgfan de la médula de los muertos, cuestién de la que ya hablé
Martino Polaco en el ano 756 cuando abrieron el sepulcro de Carlo Martelo y
Carlomagno’?. La supersticién se proyecté igualmente en la facilidad con que las
culebras mamaban de las ubres de vacas, ovejas y cabras, con gran placer para éstas
por la suavidad con que lo hacfan. Para evitar el dano y recuperar la leche de la
vaca, se untaba el “reteso” con ajo machacado, costumbre que se repetia en las
manos de los segadores para ahuyentarlas cuando, tras segar, se acropaban las gavi-
llas o manizas de hierba, donde gustaba de estar el repul. Esta inclinacién por la
leche llevé a pensar y dar por hecho que las madres que amamantaban eran sus-
ceptibles, mientras dormfan, de ser mamadas por serpientes, metiendo el “bicho”
su cola en la boca del recién nacido para evitar que con su lloro despertase a la
madre. Sobre ello se cuenta mds de una anécdota, de igual forma que sobre la rela-
cién que el campesino ha tenido y tiene con este ser tan enigmatico.

— Anfibios:

Hacia el sapo se tuvo Cierto repudio por considerarse venenoso, estar relacio-
nado con las brujas y ser simbolo del diablo. En cierto conjuro contra los herpes,
recogido por Alicia Fonteboa, se le nombra como ser ponzofioso, y para la cura-
cién se ha de decir: “si esta ponzofia/ es de sapo sapén/ salamanca salamancén/
culebra culebrén/ lagarto lagartén/ arana arandn/ ratén o bicho/ de mala condi-
cién/ le corto el rabo,/ le corto las piernas/ le corto la cabeza,/ y con estas hierbas/
no dejaré que crezca’’4.

En cuanto a la rana, su croar al atardecer era anuncio de calor, aunque para
otros de los entrevistados su canto significaba mal tiempo, sin concrertar el por
qué.

La salamandra o “salamanca” como por estos pagos se la conoce, si no era
una especie escandalosamente aborrecida, si era rechazada por venenosa, animad-
version extendida desde época medieval.

— Mamiferos:

El zorro o raposo es un animal peculiar con diversas acepciones: desde per-
sonaje principal de cuentos hasta representacion de brujas en la tradicion galesa y
alemana. Es animal tan astuto como para dar por cierto el dicho de que “nunca

»

va la zorra a gallinas donde tiene la cueva” (Castropodame). Su frecuente presen-

72 Al descubrirse el sepulcro de Carlo Martelo, el citado Martino Polaco relata que en lugar del
caddver, ya consumido, se encontré un dragén, y lo mismo sucedié en el sepulcro de Carlo Magno.
A. FUENTELAPENA, £/ ente..., op. cit., p. 680.

73 Ibidem, p. 681.

74 A. FONTEBOA, Literatura de tradicion oral en El Bierzo. Leén: Diputacién Provincial, 1992,
p. 189-190.
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cia en la vida cotidiana del campesino ha servido para denominar determinados
pagos con su nombre: as{ tenemos “La Raposa” en Rozuelo —pefia de 1.145 m.—
o ¢l alto de “La Raposera” en Iguena —de 1.067 m. de altitud—. Sin merecer nin-
glin comentario, mds fantdstica parece la creencia que relatan José Luis Alonso
Ponga y Amador Diéguez75, recogida en Labaniego, donde una raposa podia vol-
verse incordiona subiéndose al carro cuando los herederos de un difunto no cum-
plian las mandas por las que era beneficiaria la iglesia o cuando no se pagaba las
rentas de aquellas tierras que eran propiedad del clero.

El “lloubo” es otro de los mamiferos peculiares y muy arraigado en la menta-
lidad popular. Topénimos, trampas para cazarlos —"Pozo de los Lobos” en Mon-
tealegre—, batidas reguladas por ordenanzas y especialmente el miedo que produ-
cfa, no debiéndosele nombrar llegada la noche, explican el temor que despertaba
y el rechazo generalizado hacia este animal portador de desgracias por el perjuicio
que podia causar en los rebafios. Hay que imaginarse en una economia de sub-
sistencia la penuria que podia provocar la muerte de un ternero, potro o varias
ovejas. Sin embargo, en la tradicién cldsica, es animal ambivalente, pues para Hie-
rén de Sicilia era de buen augurio’® y en la tradicién hagiografica cristiana, resul-
ra que las reliquias de san Vicente fueron defendidas por un lobo. Es también un
componente de la narrativa oral popular, motivo de escarnio y, desde luego, por
muy alimafia que se le considerase, un animal perdedor. En otro tempo fue abun-
dante en estos montes bercianos, por lo que no era muy dificil coincidir con él. Si
se vefa al lobo antes de que el lobo viese a uno, no habia que temer; en caso con-
trario, la situacion podia ser peligrosa (Castropodame). Pero quizd la creencia mds
espeluznante es la que se refiere a la conversién de un hombre o mujer en lobo. El
historiador griego Herddoto (s. V a. de C.) cita a los neuros, afincados en Escitia,
como un pueblo que cada cierto tiempo se convertian en lobos, y en el Saziricon
(4, LXII) de Petronio (s. I d. de C.) se llama versipellis a aquéllos que padecen tal
cambio. En el Persiles de Cervantes, se habla del fenémeno como algo corriente en
el norte de Europa. Estos seres monstruosos semihumanos que obedecen al fend-
meno conocido por licantropfa, fueron estimados por la demonologfa como
embrujos, incorpordndose a la tradicién de la provincia como sucede con el cuen-
to de “La muchacha lobo” de Burbia que, expulsada de casa por sus padres con la
maldicién de que se la comieran los lobos, se convirtié en uno de ellos”’.

La comadreja es un mustélido venenoso: “si te pica la donicela busca camisa
para la terra” (Cabarcos). El simple roce con alguna planta o piedra en la que se
haya frotado el animal es suficiente para padecer el envenenamiento. En Galicia
se cree negativo el insultarla porque su veneno se vuelve mds activo. Recordemos,
ademds, que es quien puede vencer al basilisco.

7> J. L. ALONSO PONGa, y A. DIEGULZ AYERBE, £/ Bierzo. op. cit., p. 244.

76 £ C. AGRIPA, Filosofia oculta. Magia natural. Madrid: Alianza Edirorial, 1992, p. 206.

7], CAMARENA LAUCIRICA, “Cuentos tradicionales de Leén” en Tradiciones orales leonesas, 1,
Dipurtacién de Ledn, Seminario Menéndez Pidal, U.C.M., 1991, p. 192.
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El gato negro es para algunas gentes, hermano de las brujas negras (Ambas-
mestas), cuando no una especie de zoantropia o apariencia de las brujas. Y si para la
cultura popular del occidente cristiano era animal demoniaco, puesto que en ¢l se
podia encarnar el diablo, entre los celtas el gato fue un animal benéfico. Jean Mar-
kale nos recuerda un proverbio irlandés que afirma que “los ojos de los gatos son la
puerta del otro mundo””®, y Jean Michel Sallmann que era cradicién en época
medieval frotar el cerebro del gato o gata en la garganta para curar en no mds de dos
dfas las inflamaciones que en ella se producfan después de padecer fiebres elevadas’.

— Aves:

Hay alusiones permanentes en los textos homéricos a las transformaciones de
los dioses en pdjaros. Pero también resultan ser una representacién del alma, fre-
cuente simbolismo en la hagiograffa, en las leyendas del mundo mediterrdneo y
en el arte romdnico. Es una forma elocuente de la parte invisible o dnima que tras
la muerte se separa del cuerpo que inerme se ha de fundir con lo terrenal, mien-
tras que el espiritu se eleva hacia el espacio celeste, camino, como creyé Platén, de
lo etéreo.

Quien domina las alturas son los seres voldtiles, especialmente los pdjaros, de
los cuales el rey es el dguila, atributo de Zeus unido al rayo. Para Plinio esta em-
blemdtica se debe a que es la tnica ave que no puede matar el rayo.

Para Enrique Cornelio Agripa (s. XV1) presagia el éxito y las victorias bélicas,
“mas por la sangre, pues no bebe agua sino sangre”®. En la épica castellana, la pre-
sencia del dguila en el pasaje de los Infantes de Salas en el Pinar de Canicosa sena-
la el infortunio de los caballeros, validando la supersticién de su sino. En las Cla-
viculas de Salamdn traducidas por Iroe el Mago de una edicién de 1721, se otorgan
al 4guila ciertos poderes que debfan recibir especial tratamiento®'. Por el contra-
rio, en la cultura popular su valencia es mis real y préxima a la vida cotidiana
pues, en buena medida, se la tiene como perjudicial al estar capacitada para cau-
sar victimas entre el ganado menor. Sin embargo, en la vecina Gudifia (Orense) se
considera el dguila culebrera benefactora por razones que no requieren explica-
cién. Excepcionalmente, en Santiago de Pefialba al basilisco se le imagina como
una especie de dguila de dos cabezas, figuracién que tampoco ha de extranar pues-
to que en la Edad Media y el Renacimiento a este animal fabuloso se le otorgaba
una forma de ave muy parecida a un gallo con cola de reptil.

Son también animales présagos, la “coruxa” (lechuza), el mochuelo, el biho,
la corneja, el cuervo y la urraca, la mayorfa aves nocturnas o de plumaje negro,
cargadas de advertencias que desde la antigiiedad y a lo largo del medioevo y siglos

78 J. MARKALE, Peguedio diccionario de la mitologia celta. Palma de Mallorca: José J. de Olafiera
editor, 1993, p. 23

7 J. M. SALLMANN, Las brujas amantes de Satdn. Madrid: Ed. Aguilar, 1991, p. 176.

80 E. C. AGRIPA, Filosofia..., op. cit., p. 204.

81 TROE EL MAGO. Claviculas de Salomén. México: Ed. Roca, 1977, pp. 90-91.
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posteriores se observaron detenidamente por las consecuecias que podfan acarre-
ar, aspectos que podemos leer en los estudios sobre la literatura medieval que han
aportado Briere y Antonio Garrosa y en la del “siglo de oro”. La iconografia
representa la supersticién con una lechuza que, posada sobre la cabeza de una
vieja, es acompafada, ademds, por un mochuelo y una corneja®.

La “coruxa” es un pdjaro finebre de mal agiiero que anuncia la muerte. Es cre-
encia que recoge Plinio, comprensible si pensamos que fue simbolo de Atenea y
Minerva, diosas de la guerra. En Grecia representaba el llanto y la tristeza, pero tam-
bién la sabiduria en la antigua Atenas. Por extensién recibe este nombre la persona
considerada bruja, transmurtacién también tenida como cierta en Cantabria, idea
préxima a la “guaxa” asturiana, mujer fea y de un sélo diente®®. A pesar de ser ave
funesta, en Sotogayoso servia su canto para anunciar el estado del tiempo al menos
con una semana de antelacién, dependiendo de la zona del pueblo en que cantase.
Es obvio que en este caso no se la tenia como portadora de malos presagios.

El mochuelo en época prehelénica fue un pdjaro protector, capaz de alejar las
influencias malignas por vircud de su mirada, y simbolo de prosperidad en Atenas,
Acadia y Atica. En época romana fue ave funebre. En Castropodame se le consi-
deraba portador de desgracias. Manuel Rodriguez le concepria como ave enigmid-
tica y en la cultura tradicional gallega se tiene por fatidica pues “venta a morte”.

Del bauho dice Virgilio (s. T a. de C.) que es anuncio de mal presagio al des-
cribir el canto de dolor de la reina de Cartago, Dido, al ser abandonada por Eneas.
Y Ovidio (s. I a. de C.) en las Metamorfosis (libro V, cap. 550), entona: “un torpe
buho, siniestro augurio para los mortales”. Al igual que los mochuelos, fue consi-
derado por san Isidoro de Sevilla como pdjaro que merodea cementerios y lugares
apartados, indicando la muerte para aquéllos que los habitaban por su especial
ofalto para caprar los caddvares.

La corneja es otra ave infausta que, como afirma Plinio, aumenta su negati-
va influencia en época en que se halla incubando. En el Poema del Mio Cid'y en
el primer agiiero del de Los Siete Infantes de Lara, se avista una corneja, sefial nega-
tiva del destino. En la Armelina de Lope de Rueda, se lee: “no tengas mds mal que
tiene la corneja en su nidal”; en la Egloga 12 de Garcilaso de la Vega: “Bien claro
con su voz me lo decia la siniestra corneja prediciendo la desventura mia”, y en
capitulo XII del Quijote: “el graznar de la corneja es agorero”. Estos ejemplos evi-
dencia cudn relativa puede ser la adscripcién de una creencia, pues ésta, en con-
creto, es opuesta al significado que se le concede en la tradicién celta, tan procli-
ve a ser relacionada sin reparo con la cultura del noroeste provincial. En ella este
pdjaro es una representacién sagrada de las diosas Modron y Morrigan y de las
hadas badbs que aparecen como cornejas en los combates.

8 D. H. BRIRE, The structural and thematic uses of astrology in Spanish literature of the late
Middle Ages. Indiana University, 1978; A. GARROSA RESINA, Magia y supersticidn... op. cit.

8 F REVILLA, Diccionario de Iconografia. Madrid: Ed. Céredra, 1984, p. 346.

84 A. ALVAREZ PERA, Asturias mdgica. Asturias: Ed. Conceyu Bable, 1992.
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El cuervo era para Plinio el tnico pdjaro capaz de comprender el sentido de
los presagios. Para el estoico Epicteto (s. I d. de C.) es signo de adversidad cuan-
do grazna delante de alguien, idéntica supersticién a la recogida en Oencia donde
se cree que el graznido de cuervo en el momento que pasa por encima del cemen-
terio es sefal de que alguien va a morir. En Castropodame se considera que las
desgracias aumentan si lo hace el nimero de ejemplares de esta especie y en Soto-
gayoso, cuando pasa cerca de una casa donde hay un enfermo grave, se cree que
éste fallecerd. En general puede decirse que estos sentimientos eran frecuentes en
el Bierzo (Villafranca, Portela de Aguiar, Montes de Valdueza...), curiosamente
muy distintos a la hagiograffa cristiana, pues los restos de san Vicente fueron pro-
tegidos, ademds de por un lobo, también por un cuervo, y la simbologia celta, le
atribuye un cardcter sagrado, unido al dios Lug de la mirologia irlandesa. Entre
los galos era una ave que conocia el pasado y el futuro, por lo que segin la direc-
cién de su vuelo podian hacerse profecias. Esta cualidad es también tenida en
cuenta en el mundo romano, pues Apolo es acompanado por un buitre o por un
cuervo, precisamente por su facultad para otorgar peresagios.

Los gallos y las gallinas, aves domésticas por excelencia, ignalmente formaron
parte de la supersticién. Los griegos lo tuvieron como simbolo de buen augurio.
Enrique Cornelio Agripa dice que el canto del gallo confiere esperanza al que ini-
cia un viaje, y Joaquin Caridad, que es principal simbolo de Esus-Cernunnos o lo
que es lo mismo, de la resurreccién®. Desde luego, su canto al amanecer sefala-
ba el final del aquelarre, habida cuenta que el gallo de plumaje negro indica malos
presagios®. En nuestros pueblos cuando canta a deshora es signo de mal augurio
o sefala el cambio de tiempo anunciando “invernias” (Sotogayoso, Oencia). Si el
canto era al oscurecer, indicaba muerte. Cuando la gallina cantaba como un gallo
era senal de que alguna desgracia iba a suceder pronto (Portela de Aguiar) o pro-
nosticaba mal tiempo (Ambasmestas, Bembibre, Almdzcara).

El cuco es un ave con unas cualidades especiales. Canta sdlo durante los meses
de abril, mayo y junio: “el cuco rubiello, como es holgazdn, en llegando el vranu deja
de cantar”¥. Es ademds un pdjaro enigmdtico porque tnicamente es visible unos
pocos dfas del verano y porque ademds desaloja los huevos de otro nido para depo-
sitar los suyos y que sean incubados. Este comportamiento es el que le tilda de hol-
gazdn. Su canto es anuncio de buen tiempo y su silencio de lo contrario, como ram-
bién de “un ano pasado” y “si no canta el cuco en abril, o murié o no quiere venir”
(Oencia) o “si el cuco no viene entre marzo y abril, ha muerto o al rey fue a servir”
(Castropodame). Verardo Garcfa Rey comenta que es “voz mds generalizada en el
Bierzo que la de cuclillo”. Es creencia que su canto, que cesa por san Pedro, ejerce
favorables efectos en el casamiento, anuncia muerte y aporta otras manifestaciones.
Los pastores, principalmente, le preguntan por los afios que les faltan para casarse:

8 J. CARIDAD ARIAS, Toponimia y mito. Barcelona: Ed. Oikos-tau, 195, p. 186.
8 E J. RUa ALLER, “El gallo por carnaval”, E/ Ledn Magico. Diario de Leén, 7-1-1987, p. 40.
¥ E QuinNpos FOLGUERAL, “El folklore berciano”, Rev. Estudios Bercianos, n° 6, 1987, p. 134.
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“cuco del rey,/ flor de la escoba,/ ;cudntos afios me das/ para mi boda?”®, siendo el
nimero de cantos la respuesta. Otras variantes son: “cuquiello rabiello,/ piojin de
escoba,/ cudntos afios me quedan/ para la mia boda” (Castropodame); “cuco rabo de
escoba/ dime cuantos afos faltan para la mi boda” (Montes de Valueza); “cuco,
cuco,/ rabo de escoba,/ ;cudntos afios me quedan para mi boda?”;/ “cuco, cuco,/ rabo
de cuchar,/;cudntos afios me quedan pa me casar?”®. Si se refiere a la muerte se dice
como una letania: “cuco del rey,/ flor de oliva,/ ;cudntos afios me das/ para mi vida?”;
“cuco rabelo,/rabo de pelo/ ;cudntos afos me das para mi entierro?” (Ambasmestas,
Portela de Aguiar). En Santiago de Pefialba, sin embargo, se entonaba: “cuco rabo de
arao,/ ;cudntos anos me das para andar con el arao?”. Resulta ser también un pdjaro
relacionado con la mitologfa griega, ya que Zeus tomd la forma de un cuclillo para
seducir a Hera, por ello ésta llevaba en su cetro una figura de la citada ave.

— [nsectos:

En otro tiempo se dijo que las moscas eran traidas por las brujas, siendo su amo
Belcebd. De manera semejante, el moscdn era una representacién del “demégeno”.
De hecho, en Ambasmestas se llama “mosquito del diablo” al “mosquito caballén”.
Perc hoy, su presencia sélo anuncia mal tiempo, en caso de que las moscas “piquen’”.

La vaca-loura corresponde al “lucanus cervus”. Se le asocia al llamado “cier-
vo volador”. En el diccionario de Frederik Koning se llama “bacularia” a la bruja
que aparece montada sobre un bastén”. Se le describe como terrenal, de color
negro, con dos apéndices o cuernos (Cabafasraras, Villadecanes, Herrerias, Soto-
gayoso) que eran utilizados con fines apotropaicos, es decir, contra el mal de ojo,
la envidia, para tener buena suerte y, colocados en una ventana, para evitar que
caigan rayos en la casa (Santiago de Pefalba).

La libélula es conocida por “cabalo do demo” o “caballito del diablo” sin mds
acepciones, que sepamos, que la de la propia denominacién popular. Su picadura
se curaba con aceite y vinagre (Ambasmestas).

— Ardcnidos:

Dicese, si te pica un alacrdn, “busca vino, busca pan, que mafiana te ente-
rrardn” (Ambasmestas). Algo parecido se entona si se es victima del escorpidn por-
que hay que “buscar pala y azadén”, aludiendo a la muerte (Bembibre). El dolor
de su picadura se evita con ajo machacado (Almdzcara).

La arana, cuando aparece o cambia de lugar, anuncia aguaceros, considerdn-
dose como venenosa. No obstante, en l{neas anteriores ya se indicé la utilidad de
la tela que tejen, para restafar heridas. Al menos en la Edad Media y con poste-
rioridad al siglo XVI, su presencia se tuvo como presagio de riquezas.

88 V. GARCIA REY, Vocabulario del Bierzo. Leén: Ed. Nebrija, 1979, p. 72.
89 A. FONTEBOA, Literatura de tradicién..., op. cit., p. 187.
90 E KONING, Diccionario... op. cit., p. 28.
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ANIMALES SIMBOLICOS

Reunimos en este nuevo epigrafe aquéllos a los que por una razén u otra se
les han concedido ciertos atributos, en la mayorifa de los casos benéficos, enten-
diendo, por tanto, la existencia de un componente supersticioso en clara disension
con la racionalidad o la causalidad cientifica. '

— Mamiferos:

El perro se significé en lo tocante al tema que tratamos, por un determinado
tono de sus aullidos, que eran anuncio de muerte. Jean Chevalier y Alain Gheer-
brant no dudan en el estudio de las distintas mitologfas, en sefialar que se asocia
a la muerte y a los infiernos’’. En la cultura célrica se vincula a los guerreros con
un sentido favorable, contrario a la cultura grecorromana. Es, por tanto, animal
mitico, simbolo también de potencia sexual y en Oriente, un ser benéfico aunque
también por su parentesco con el lobo, maléfico. A pesar de todo, se le considera
amigo del hombre y el ya citado Cornelio Agripa lo relaciona con signo de bue-
nos augurios, sin duda a partir de que en la Edad Media el cristianismo le sittie
préximo al ser humano, hasta el extremo de ser esculpido en los sepulcros a los
pies de su sefior, representacién pétrea de la fidelidad. En el Renacimiento se
reforzaria esta simbologia.

El toro en la actualidad ha perdido su valor sagrado y mitico, pero Miguel
Garcia nos remite a la Edrada (Cacabelos)??, en las proximidades de Cacabelos,
donde aparecieron restos de siete crdneos de toro con un clavo en la testuz, segu-
ramente producto de ciertos rituales, asi como astas en el castro de las “Murielas”
en Almdzcara y un relieve con la cabeza de un toro en una ara consagrada a Jupi-

ter que se hallé en Torre del Bierzo™.

— Aves:

La golondrina o “andurifia” es ave benéfica que anuncia la primavera, el buen
tiempo y el inicio de la sementera de las hortalizas. No deben quitarse sus nidos

91 J. CHEVALIER, y A. GHEERBRANT, Diccionario de los simbolos. Barcelona: Ed. Herder, 1988,
p. 816-817.

92 M. J. GarCIA GONZALEZ, “Creencias y cultos...”, op. cit., p. 48.

> La bibliograffa en torno a la figura y significados del toro es amplisima. Podemos citar entre
algunos: S. AULESTIA, La fiesta nacional espariola. Version filosdfica, mitica, esotérica y teirgica de la
[fiesta, reveladora de sus aspectos mds profundos y transcendentes. Barcelona: Scholtz, 1967; }. CaRO
BARO)A, El estio festivo, Madrid, Ed. Taurus, 1984, pp. 241-283; J. PITT-RIvERS, “El sacrificio del
toro”. Rev. de Occidente. Madrid, 1984, pp. 27-49; G. BurNo, El animal divino. Ensayo de una
filosofia materialista de la religion. Oviedo: Penralfa ediciones, 1985; M. DELGADO Rulz, De la
muerte de un dios. Barcelona: Ed. Peninsula, 1986; E. GIL CaLvO, “Tauromaquia y religiosidad”.
Taurologia, n° 4. Madrid, 1990, pp.67-72; A. FERNANDEZ TRESGUERRES, Los dioses olvidados. Oviedo:
Pentalfa ediciones, 1993.
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porque traerfa mala suerte, y protegen la casa contra el rayo de las tormentas. Es,
ademds, casi sagrada porque la tradicién mantiene que quité las espinas de la
corona de Cristo. Cornelio Agripa recoge que es ave que presagia buen patrimo-
nio de alguien que ha muerto. Dioscérides la considera como remedio salutife-
ro, pues su carne o la ceniza de golondrinas viejas quemadas en una olla de barro,
agudiza la vista, e incluso, observé como utilizaba la celedonia para curar la
ceguera de sus polluelos, aunque también advierte, que su “estiércol si cae caliente
en los ojos, los ciega™*.

La paloma es simbolo de la paz, consagrada en la mitologfa cldsica a Venus.
Ha sido utilizada ya en época paleocristiana como representacién de las almas
puras, del Espiritu Santo y de la Eucarist{a cuando aparecen dos palomas bebien-
do de un cdliz. Son por tanto formas expresivas del arte paleocristiano y cristiano
visibles en relieves de fachadas de iglesias, en retablos y pinturas religiosas, imdge-
nes que, si no comprendidas racionalmente por el vulgo por el cardcter sobrena-
tural que imponia el dogma, si son admitidas como algo arraigado en la creencia
y en la fe. No obstante, la paloma tuvo dentro de la economia doméstica un valor
econémico y alimenticio de suma importancia, conjugdndose su simbolismo, la
denominacién de ciertos pagos como “La Palomera” en Santa Marfa del Sil, y el
fin de la realidad de su crianza, es decir, un importante alimento cdrnico.

— Insectos:

La mariquita es respetada porque se consideraba emisaria de Dios (en Gali-
cia también la relacionan con san Antonio). Por ello, cuando una se posaba en la
mano, se recitaba de carrerilla: “mariquita de Dios, cuéntame los dedos y mdr-
chate con Dios” (Portela de Aguiar). También, “carralina de Dios, cuéntame los
dedos y mdrchate con Dios” (San Andrés de Montejos) o “cabalino de Dios, cuén-
tame los dedos y mdrchate con Dios” (Villafranca del Bierzo). Manuel Rodriguez
nos cuenta que la frase se repite en una mano, y si no ha levantado el vuelo, se
pasa a la otra para volver a decir lo mismo.

En el grupo de las mariposas hay que distinguir las que son blancas y las negras.
Las primeras o “parvulinas”, (Santiago de Penalba) daban suerte, anunciaban carta
o una visita agradable (Ambasmestas, Bembibre, San Andrés de Montejos). En caso
de mararlas, proporcionaban mala ventura. Las negras siempre eran senal de infor-
tunio o anunciaban una muerte (Oencia, Castropodame), pues la muerte siempre
engendrd un miedo imaginario de tipo escatolégico”, e incluso se pensaba, que el
demonio podia aparecerse en forma de mariposa. Convendria recordar que “...los
gndsticos representaban el angel de la muerte como pie alado pisando una maripo-
sa”%. Es, igualmente, signo de inconstancia, aunque también simboliza el alma

% P DIOSCORIDES, Acerca de la materia medicinal..., op. cit., p. 114.
95 M. ROUCHE, “Alta Edad Media Occidental”, op. cit. p. 497.
9 7. L. MORALES Y MARIN, Diccionario de iconologia y simbologia. Madrid, Ed. Taurus, 1984, p. 216.



286 JOAQUIN ALONSO GONZALEZ

humana, que estando bajo los efectos del amor, se la tiene como esclava del mismo,
por lo que Adonis a veces se le representa quemando con un antorcha las alas de una
mariposa, como significado de su anulacién por tal esclavitud”.

EriLOGO

Es evidente que muchos de los aspectos contemplados son fundamentalmen-
te heredados de unas creencias que tienen origen en el mundo grecorromano, mds
que del mundo celta, a falta de saber cudl era la mentalidad de la poblacién indi-
gena-astur, esto es, prerromana, que ocupaba el Bierzo. Esta fue a su vez tamizada
por una Edad Media que en este sentido era prédiga en supersticiones, por un
Renacimiento que se abria a la razén cientifica y paralelamente a la controversia
para los recalcitrantes, y por un perfodo barroco convulso. Algunas han variado
tanto en el contenido como en los significados en relacién con el mundo animal,
bdsicamente por la permanente actuacién de los eclesidsticos en contra de esta irra-
cionalidad y del perjuicio que suponifa para mantener una actitud religiosa acorde
con los propésitos de la Iglesia catélica. El desplazamiento de la prictica zoantré-
pica, la persecucién dogmdtica de las representaciones naturalistas, que son en el
fondo, la censura de la asimilizacién e integracién del hombre en su entorno en el
que sus vivencias adquirfan unas valencias panteistas, obligaron a los valedores de
la religién catdlica a wranformar o simular aquellas creencias por otras en las que
primaba el convencimiento en una incuestionable y particular interpretacién de las
Sagradas Escrituras a través de lo que se ha llamado dogma cristiano.

A su vez, en ese nuevo ideario, no dejaba de haber un soterrado sistema pro-
selitista, en el que todo aquello relacionado con la supersticién y los animales, sir-
vié para que a éstos se les atribuyera como ejemplificacién de un ideario hecho
mds comprensible a través de la imagen y de la propia creencia del pueblo, repre-
sentaciones del diablo —el zorro, la serpiente, €l gato de negro pelaje...—, en una
clara lucha por hacer olvidar la simbologfa que se entendié pagana y en conse-
cuencia, supersticiosa.

En la actualidad, buena parte de las aseveraciones que hemos recogido se
explican con escepticismo por las personas que respondieron al cuestionario,
admitiendo aquellas creencias como propias de un tempo y ahora discordantes
con el momento que vivimos. Por otra parte, se exponifan como hechos verosimi-
les aspectos que habia que admitir por su realismo y légica. Asimismo, todo aque-
llo de dudosa razén, se contaba con la reticencia de la incertidumbre, refugidndo-
se en la vivencia de un pasado que nuestros entrevistados no vivieron. Por esta
razén, un trabajo mds completo requerirfa un sondeo, quizd mds amplio geogrd-
ficamente, para definir de forma concreta y definitiva la “menralidad mdgica del
hombre en relacién con los animales”.

7 Ibidem., p. 216.
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