DIODORO V 28.5-6 Y LA CREENCIA
DEL ALMA ENTRE LOS CELTAS

El pasaje con ser tan breve esta cargado de informacion. Es llamativo el encabal-
gamiento de ideas. Diodoro se sirve de la doctrina de la metempsicosis para funda-
mentar la temeridad gala por medio de la particula explicativa ydp y al tiempo como
argumento de la costumbre de arrojar cartas mediante la conjuncién causal 816, Esto
entrafia una clara incongruencia, ya que si cfectivamente regia entre los celtas la
creencia en la transmigracion del alma, segin la cual ésta pasa a otro cuerpo al morir,
no parece casar muy bien con la referencia a un correo ultramundano que sugierc la
concepecién de un mas alla donde los difuntos no rompen los lazos con sus familiares
vivos.

Son las razones tltimas que justifican esta incongruencia las que nos proponemos
indagar aqui. Para ello es necesario un doble examen, Primero de las ideas célticas que
aqui se sugicren y después de las fuentes que utiliza Diodoro en la elaboracion de su
capitulo sobre los galos.

Desgraciadamente no hay ninglin texto escrito por los antiguos celtas en €l que

- den cuenta de sus creencias religiosas de una manera directa. Un texto poco claro ha-

llado en una tumba gala parece guardar mas conexion con el mundo de la magia'.

Al evaluar las tinicas fuentes de informacion, los autores clasicos conviene no olvi-
dar la ineludible interpretatio, la posible tendencia a generalizar lo que ha sido una
verdad de algunos celtas como algo que les concierne a todos, asi como la multiplici-
dad y diversidad inherentes a su sistema religioso.

Las testimonios de los suntuosos funerales de César (Gall. VI 19) y Pomponio Me-
la (I1I 19), confirmados por la arqueologia, se corresponden bien con la creencia en un
mds all4 agradabile, feliz, réplica de este mundo, si bien sublimade, donde los difuntos
tienen las mismas necesidades y ocupaciones que en vida. Esta uita altera ad manesen
Pomponio Mela (111 2.18 5.), tiene un caracter claramente positivo en ¢l orbis aliusde
Lucano (Cris, 1454-62). Y parece excluir la reencarnacion, al menos no alude a ella.

Las citas sobre la inmortalidad del alma se combinan con el topico del desprecio
por la vida (Cacs. Gali, VI 14: cf. Pomponio Mela y Lucano), la atribucidn de dicha
doclrina a los druidas (Amm. XV 9.8, Str. IV 4.4; Cf. César y Lucano) y en Diodoroy
Amiano Marcelino, que escribe en el s. IV pero siguc a Timagenes (ca. 55 a.C. en Ro-
ma), la mencion de Pitdgoras (Cf. Val. Max, I 6.10). A éste pueden aludir implicita-
mente César y Estrabén. Si bien conviene reparar en que si ¢l interés de los druidas era

! M. Lejunc ot alii, «Textes gaulois et galio-romaines en cursive lating: 3. Le plomb du Larzacs, £C
22, 1985, pp. 95-177.
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persuadirles de que las almas no mueren, sino que después de la muerte pasan de unos
a otros, para asi incitarles al valor, esa doctrina de inmortalidad debia de cstar bastante
lejos de Ja doctrina de la transmigracion donde el renacer supone un castigo.

;Concebian efcclivamente esa inmortalidad en términos de transmigracion del al-
ma o son las referencias de los clasicos una peculiar inferpretatio, basada en una defi-
ciente comprension de ese conceplo de encarnarse ¢n otro mundo, donde incluso los
cuerpos pesan (vid. Procop. Goth. IV 48-58), o bien explicable como un modo de
acercar unas ideas diferentes al anditorio grecolatino, de verter en conceptos gricgos
unas «barbaras» para asi hacerlas mas comprensibles?

Nos falta la piedra de logue que nos permitiria zanjar la cucstion, la opinién de los
propios celtas. Contamos, sin embargo, con una riquisima cantera donde acudir sino
cn busca de la piedra angular, si, al menos, de otras, quizas gastadas, deformadas por
el paso de los afios, a la vez que transformadas por la labor de esforzados escultores
que imprimieron en ellas nuevas grecas bajo ¢l latir de un estilo y un mundo muy dife-
rente. Nos referimos, claro esta, a la literatura medieval céltica, escrita ya bajo la égi-
da de la religion cristiana, a pesar de su notable arcaismo.

En la literatura iriandesa existe un nutrido grupo de historias que bajo el epiteto de
immrama «viajes» y echtrae «aventuras» contienen descripciones especificas del otro
mundo, que confirnan las noticias recabadas por Jos clasicos sobre un mas alld fcliz %
Cabe preguntarse si ignalmente las obras medievales guardan algin cco de las refer-
encias a la metempsicosis.

Los especialistas oscilan cntre demostrar la existencia de la transmigracién * o ne-
garla®, opinién que parece mayoritaria. No podemos detenernos ni siquiera en una
sucinta presentacion de los cscasos testimonios conservados. Nos limitaremos a cnu-
merarlos y a insistir en las conclusiones que de ellos pueden extraerse.

Tras la lectura de Tochmarc Etaine «Cortejo de Etainy, los difercntes relatos so-
bre Mongin, las versiones del nacimiento de Cii Chulainn, la narracion De Chophur
in dd muccida «La concepcion de los dos porquerizos», la historia de Tuan mac Cai-
rill y los poemas de Amairgen y el galés Taliesin, asi como la historia de éste, conviene
preguntarse si son realmente vestigios de una creencia celtica antigua en la transmi-
gracion de lasalmas.

Para afinar todo lo posible nuestro juicio es esencial distinguir entre transforma-
cién, reencarnaciéon y metempsicosis. La primera afecta a un ser que toma una forma

2 Vid. a cste respecto nuestra tesis doctoral inédita, Ef tema del prade verde en la escatologia in-
docuropea, Valladolid 1993 (en prensa).

3 A. Nutt, The Voyage of Bran, vol. Il = The Celtic Doctrine of Re-birth, Londres 1897 continia
sicndo el cstudio mas cxhaustivo sobre ¢l tema, a pesar de las discrepancias, p. ¢j. vid. H. Spence, The
Magic Arts in Celtic Britain, Londres 1945, reimpr. 1995, p. 112, En la obra de Nutt pueden consuit-
arsc la mayor parte de los textos irlandeses mencionados, osl como cn Ch.-J. Guyenvarc'h, Textes
mythologiques irlandaises, 1, Rennes 1980, En ellos asi como en D. O bOgain, Myth, Legend & Romance.
Aa Encyclopacdia of the Irish Folk Tradition, Londres 1990, u otros diccicnarios aitados pueden verse
Ias refcrencias bibliogrificas mas especificas que por razones de espacio no podemos reproducir,

4 ] A. MacCulloch, The Religion of the Ancient Celts, Edinburgo 1811, p. 344 ss.; 51 Piggot, The
Druids, Londres 1975, reimpr. 1991, p. 103, pp. 113-115; Ch. Drége, «Ein irischer samsara? Betrachtun-
gen zur Frage der «keltischen Seelenwanderungsichren ZCP 39, 1982, pp. 261-268; Fr. Le Roux-ChJ.
Guyonvarc'h, Les druides, Rennes 1986, p. 270 ss.; §.-P.F. Botheroyd, Lexicon der keltischen Mytholo-
gic, Miinchen 1992; B. Maicr, Lexicon der keltischen Religion und Kultur, Stuttgart 1994,
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distinta a la suya primigenia en virtud de un poder especial, propio de una deidad o
adquirido por un ser humano; en cualquier caso no implica muerte. La segunda se re-
ficre a un dios encarnado en un nifio-héroe del que se considera su patrono, sin perjui-
cio de aludir a la antigva creencia de la reencarnacién de un antepasado muerto, que
puede guardar relacion con la costumbre de asignar al nielo ¢l nombre del abuelo,
usual en Irlanda, Gales y Escocia. Muy diferente ¢s el sentide de metempsicosis; a la
muerte hay un paso de elementos psiquicos de un cuerpo a otro. La razon Gltima de
tal creencia es la comunidad esencial que cxiste entre todos los seres vivos, cuyo circu-
lo debian completar las almas de acuerdo con los antiguos pitagéricos. Esa idea, liga-
da al comportamiento moral, conformara cl concepto de ciclo de purificaciones en un
proceso cuyo objetivo ultimo es la liberacion para lograr el paso a un estado divino,
una tendencia moralista ya cuajada en el pitagorismo del s. V que puede considerarse
como doctrina clasica de la transmigracién®.

Si esto cs asi, estariamos muy lcjos de poder afirmar que los relatos de la literatura
medieval céltica impliquen metempsicosis en el sentido pitagoérico. No seria definitivo
el hecho de que no parezca afectar al conjunto de todos los difuntos, sino que esta res-
tringida a un circulo selecto (héroes, poetas, seres miticos), en cuanto que dicha exten-
sién seria hasta cierto punto aleatoria, desde ¢l momento en que carccemos de datos
para los mas antiguos celtas y desde el momento en que por muy temprana, que lo es, que
sea la redaccidn de las narraciones medievales, indudablemente se ha producido una
transformacion de las més antiguas creencias, no indiferentes a la influencia cristiana.

Si parcee decisivo que los personajes implicados en los relatos sean de hecho dio-
ses. Lo es Etain en cuya historia se mezcla la transformacion por obra de la magia en
manos de una esposa celosa, Ia metamorfosis en pajaro y hasta cierto punto la recn-
carnacién en su nieta. E1 motivo del insecto tragado que produce un embarazo reapa-
rece en f4abulas sobre el nacimiento de personajes destacados de Ja historia irlandesa,
responde muy probablemente a una idea muy arcaica de la concepeién y puede guar-
dar relacién con un motivo muy frecuente en la tradicion céltica; el alma como un pe-
queiio inseclo que escapa al morir. Pero no parcce que implique una transmigracion
del alma en sentido estricto, tal y como lo entendian los griegos. Falla la idea de muer-
te, de purificacion, el castigo es muy otro.

Justamente con cstas reflexiones estamos desvelando el mecanismo que pudo in-
ducir a los autores clisicos a servirse de la referencia a Pitdgoras. Si ellos o sus fuentes
conocieron historias semejantes a las conservadas, {ucran o no conscicntes de las dife-
rencias que presentaban respecto a la tradicion griega, indudablemente tratarian de
hacerlas comprensibles a su auditorio y Jo mas proximo era Ja doctrina pitagdrica,
méxime si como parece ser ¢l caso de Diodoro estan interesados cn dichas teorias.

Si Etain ¢s una diosa, dioses encarnados son Manannén en Mongan y Lug en Cu
Chulainn, En ambos la filiacion divina puede haberse utilizado como refuerzo de su
caricler heroico e incluso de la monarquia. Esclaro en Etain, personificacion de la so-
berania, lo es muy probablementc también en ¢l caso de los porquetizos que sostienen
en nombre de sus reyes una querelia que alcanza a todas las esferas. Ademds su histo-

S W, Stettner, Die Seclenwanderung bei Griechen und Rdntern, Stuttgart-Berlin 1934, p. 2. CE G.
Casadio, «la metempsicosi tra Orfeo ¢ Pitagora», cn Ph. Borgeaud, Orphisnic of Orphide en lhonncur
de Jean Rudhardt, Gincbra 1991, pp. 119-135.

Historin ¥ Arqueologia, Madrid 1998

Actas del IX Congreso Espadol de Estudios Cldsicos



252 MARIA DEL HENAR VELASCO LOPEZ

ria es un claro ejemplo de transformaciones en el émbito de la magia, como parie dela
historia de Talicsin y ¢l don de metamorfosis de Mongén, heredado de su padre divi-
no. Asi como las transformaciones de Tuan pueden explicarse por su cualidad druidi-
ca implicita, sin olvidar que su historia constituye una reelaboracion tardia (s. IX-X)
para justificar un lapso demasiado largo en la cronologia y explicar su conocimiento
de las cinco invasiones, al tiempo que se las cristianiza. No obstante, si pueden servir-
se de tal procedimiento es porque de alguna manera ese concepto tienc vigencia.

La otra posibilidad que justificaria la existencia de esos relatos medievales es que
guarden efectivamente el cco de una antigua creencia cn la transmigracion de las al-
mas, tan modificada y fuera de uso que llega a confundirse con conceptos que siéndo-
le ajenos en scntido estricto le son proximos, cual es el de reencarnacidn divina, meta-
morfosis etc. En cse caso la equiparacion establecida por Diodoro y otros autores se-
ria mds ajustada, corresponderia a la melempsicosis, aunque verosimilmente no seria
exactamente idéntica a la doctrina pitagérica.

Nos inclinemos en uno u otro sentido, 1o cierto es que en este pasaje Diodoro yux-
tapone Ja cita pitagorica y una practica que implica la creencia en ¢l més alla feliz.
Aun suponiendo que ambas concepciones pudicran cocxistir dentro del mundo céltico,
como en Grecia, lo cierto es que no aparecen combinadas ni en la tradicion pitagorica (st
se conciben estancias intermedias en el otro mundo son de signo negativo), ni en la tradi-
cion autdctona medieval, Es més eso no justificaria, creemos, la incongruencia.

Una primera opcién seria considerar que la referencia a Pitdgoras que se inicia con
ydp es una interpolacion. Pero si eliminamos dicha oracion, el sentido no se mantiene.
La frasc causal con 516 ¢s incomprensible sin una referencia anterior a la inmortali-
dad, por més que la cita pitagrica oscurezca cl sentido.

Por tanto, Ja redaccién debe de proceder del propio Diodoro. No parece que éste
sc limitara a compilar. Hay en él una capacidad de eleccion, un esfuerzo en la coniron-
tacion de datos y en la sintesis. Le gusta ademas marcar relaciones logicas, razonar
sobre las posibles causas de hechos extrafios ©. Aqui cs muy verosimil que haya mane-
jado varias fuentes o al menos varios testimonios sobre los celtas, que habria combi-
nado de una manecra muy suf generis.

Una de ellas es indudablemente Posidonio (131-52a.C.) '. Una descripeion mas
detallada de los banquctes aparece también en Ateneo (IV 151e-152d), pero sin la
mencién en ese punto de las porfias (cf. 153e y 154b) quecs la que al evocar la valentia
desencadena la mencion de la inmortalidad.

Para M. Ticrney® el tema de la inmortalidad corresponde ¢n Diodoro a su localiza-
cién original, la mencion de las cartas se deberia a una mala interpretacion del rito fu-
nerario de un bardo y la referencia a Pitdgoras seria una anticipacion’ de Ja mencion
de los druidas que hace al final del capitulo. Atribuye a Posidonio la ctiologia de la

¢ yid, la introduccion de fa edicién de Belles Lettres, Paris 1993, asl como E. Schwartz, «Diodoros»,
en RE V coll. 663-704 y S.N. Kenncth, Diodorus Siculus and the first ccatury, Princcton 1990, csp. p. 7

ss, p. 114, p. 153

7Vid. J. Malitz, Die Historicn des Poscidonios, Munich 1983, csp. p. 1555y p. 169 ss.

8 «The Celtic Ethnograghy of Poscidonius, PRIA 60, C, 1960, pp. 189-275.

9 vid. V.1. Gray, «The Value of Diodorus Siculus for the years 411-386 BC.», Hermes 1135, 1987, pp
72-89.

s Actas del IX Congreso Espafiol de Estudios Clisicos

Historia y Arqueologia, Madrid 1998

DIODORO V 28.5-6 Y LA CREENCIA DEL ALMA ENTRE LOS CELTAS 253

creencia pitagérica de la inmortalidad de las almas, pero en lo que no parece reparar
Tierney es en esa falta de adecuacion en la sucesion logica,
/’tdcrpas la ausencia de la mencion de Pitédgoras en César, Estrab6n y Aleneo ali-
menta cierta reticencia a atribuir cl pasaje directamente a Posidoni juici
2 ret onio. A nues :
hay dos posibilidades: e

1) Dl‘o'dorfy resume cl pasaje de una forma distinta a los otros autores. La falta
de sucesion logica bien podria deberse a una abreviacion brusca'®. Lo mismo ha-
b’rlan hccl;o C{:sar" y Estrabén, al no mencionar a Pitdgoras. Entonces no depende-
ria de Posidonio es la otra costumbre funeraria, la de arrojar cartas, ya que no apa-

rece en los otros autores y las referencias clasicas i ;
S as son tardias (Mela IIT 2.19; Val.

2) La m‘cncion de Pitdgoras no estaba en Posidonio. Diodoroa cude a otra fuen-

te. No podia ser ajeno al despertar del interés por la historia universal en el Circulo
de los Escipiones. Para rastrear la pista de autores que establecen el paralelismo en-
tre la docErma_dc la inmortalidad del alma de los druidas y la pitagérica hay que
acudir a Jamblico ( VP XXX 173) y el doxdgrafo Hipélito (Philosophoumenal 2.17;
cf. 1251 §s._). Para ambos Zalmoxis cs el responsable de Ja transmision de las cr.cn:
cias pitagoricas a los celtas, Las fuentes de Hipolito conducen a Socién (s. I1a.C.)
en quien se constata una corricatc nucva que explica las referencias de Jamblico ( VI"
XVIII 151) y Alejandro Polihistor (apud Clem. Al. Strom. 115.70.1) a un supuesto
a.p{rendlzaje de Pitdgoras entre los barbaros. Diodoro pudo haber manejado a So-
cion o el epitome de Heraclides escrito en el 5. Ta.C. (D.L. VIII 7; ¢[. T | y 6) u otros
autores entre los escritos pseudoepigraficos que surgen entonces, puesto que al pare-
cer se interesaba por Pitdgoras y la cuestion de 12 inmortalidad.
’ Indudablemente circulaban escritos que establecian tal relacién, ya observada en
época .dc Herébdoto (TV 93-4) respecto a los getas, si bien ¢l historiador constata la di-
ferencia: Zalmoxis les prometia que irian a cierto lugar donde vivirian eternamente, y
parece lencr claro que sus ideas no dependen de las gricgas, ya que Zalmoxis vivi('), a
su parecer, mucho antes que Pitagoras. ’

No obstante, cs esa tradicidn tan antigua la que justifica el razonamiento de Dio-
doro y es la responsable iiltima de la incongruencia de este texto. Si tras el desprecio a
la'mucrtc ﬁgurlara una expresion neutra sobre la inmortalidad @d¢8dprovs en Estra-
bon, orbem a_]:um en Lucano, non interire animas en César), sc entenderia perfecta-
mente la oracion causal con 816, confiados en la supervivencia no ven inconveniente
cn establecer correo con los difuntos, costumbre que ha pervivido en el folklore irlan-
dqs‘ Esel deseo de reconducir una creencia birbara bajo la tutela griega la que le lleva
f. Ir:Lmducw con yap la referencia a la transmigracién y la que trastoca el sentido del
exto.

Dlodorol sc mantienc en la mentalidad antigua que otorga una clara superioridad
a lodg lo griego, sea por convencimiento absoluto, desconocimiento parcial, incom-
prensién Flc las ideas célticas o tactica de aproximarlas a su auditorio. Esta rr;uy Icjos
de la corriente que, bien por un conocimiento més profundo o por la amplitud de mi-

b G pﬂsquﬂli ({(CCSarC Plalonc c Posidoﬂio v, SIFC 8 ] por-
- 3 . ] ] = ~ . (81 'l 14}
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ras que les confiere ¢l estudio de la historia universal, admitira la influencia de los
druidas en Pitagoras.

Dado el estade de nuestros conocimientos sobre los celtas mds antiguos, guizas lo
mas prudente sea, a imitacion de Herddoto, dejar constancia del paralelismo asi como
de las diferencias que separan ambos sistcmas.
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