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PROLOGO

Francisco MANUEL MARIO - M."” DE LA O OLiva HERRER
Universidad de Valladolid

La presente publicacién se inscribe en el marco de las actividades desarro-

lladas por el Grupo de Investigacién de Literatura Alemana Comparada, de la
Universidad de Valladolid.

Tras un proyecto fundacional —plasmado en el libro Estudios contrastivos de
Filologla Alemana (2000)-, en el que se explorS un amplio abanico de posibilida-
des, se pasé a un objetivo mds delimitado, cual es el estudio tematoldgico del
vigje, en cuanto origen y fundamento del propio hecho literario. En efecto, més
alld de que obras concretas como la homérica Odisea, pilar de la literatura occi-
dental, desarrollen ese mismo tema, la propia literatura supone siempre un viaje,
siquiera metaférico, desde nuesira realidad empirica al mundo ficcional que la sus-
tenta.

De este modo, y tratando de mostrar un amplio espectro de 1as distintas litera-
turas occidentales, ademds de los miembros del mencionado Grupo de Inves-
tigacidn —pertenecientes todos ellos al 4drea de Filologia Alemana-, participaron
diversos otros especialistas vinculados a freas de conocimiento tales como la
Filologfa Clésica, Hispénica, Francesa, Inglesa e, incluse, la Historia del Arte (esta
iltima, cubriendo la parcela del estudio comparado de la literatura y las artes no
verbales), pertenecientes a las universidades Complutense de Madrid, Rovira i
Virgili (Tarragona), Salamanca y Valladolid.

El contenido de los distintos estudios ofrece una panordmica diversa de tipos
—todos ellos esenciales— de viajes literarios, que tienen como referente, como no
podia ser de otro modo, la vida real efectiva; asf se hace un recorrido por ¢l viaje
de evasién, pero también por el més trascendente de la muerte, pasando por el cul-
tural, ideolégico, comercial, religioso, diplomético, etc,, que, por supuesto, no
agotan ¢l tema, pero sf ofrecen una ceriera aproximacion, susceptible de ser
ampliada dé manera casi indefinida.



8 Francisco MANUEL MARIRO - M.* DE LA O OLiva HERRER

Una primera exposicién de El viaje en la literatura occidental se llevé a cabo
de forma oral en el marco del Congreso homénimo celebrado en Segovia, los dfas
5,6 y 7 de noviembre de 2002, en la Facultad de Ciencias Sociales, Juridicas y de
la Comunicacidn, gracias al apoyo de D. Borja Olalquiaga, Vocal de su Comisién
Gestora, y del Excmo. Sr. Vicerrector del Campus de Segovia, D. Santiago
Hidalgo, que allanaron el camino de dificultades e hicieron posible la abrumado-
ra respuesta del piblico participante.

Quede constancia de nuestro agradecimiento a las entidades y a sus represen-
tantes, asf como al Centro Buendfa de la Universidad de Valladolid, que prest6
«cobertura administrativa» al Congreso y lievé a la imprenta aquellas reflexiones

orales, ampliadas y matizadas por sus distintos autores, para transformarlas en el
libro que ahora se presenta.

EL VIAJE AL OTRO MUNDO

Andanzas y travesias al mds alld
en las tradiciones indoeuropeas*

M.* peEL HENAR VELASCO LOPEZ

A mi tia Paz y a tlo Valentin, que ya partieron...
en agradecimiento a rodo lo que de ellos siempre recibimos.

Cuando uno piensa en un viaje, en sus riesgos y atractivos, quizés el que
menos desea emprender sea el Gltimo. Sin embargo, ahf estd, aguardéndonos, obli-
gado e ineluctable. Por eso acaso no sea tarea vana prepararse minimamente.
Habremos de partir, ligeros de equipaje como los hijos del mar, que dijera Antonio
Machado, mas seguramente nadie nos reclamard un exceso de peso en nuestras
mientes y éstas, cargadas con la experiencia de las generaciones pasadas, podrén
afrontar el pasaje con una actitud distinta.

Con el correr de los siglos las mentalidades cambian, a veces se habla de cul-
turas de la muerte® por la omnipresencia de ésta en todas las facetas de Ja vida. Es
algo que choca profundamente con la tendencia actual a arrinconar a los enfermos
terminales, a aislar a los difuntos, incluso antes de sepultarlos, en asépticos tana-
torios y procurar pasar ripido por ese doloroso trance.

No vamos a analizar aquf las razones, causas y consecuencias de tales com-
portamientos, pero s{ que parecfa importante tenerlos presentes para contrastarlos
debidamente con las actitudes imperantes en las sociedades indoeuropeas, de las

* Este articulo se incardina dentro del Proyecto de Investigacidn «Magia y adivinacién en [a literatura
griegas (BFF 2001-2116 financiado por DGCYT), dirigido por el profesor M. Garcfa Teijeiro.

! Puede consultarse por ¢jemplo 1a «Introductions a cargo de J. P. Vernant, en el volumen colectivo,
G. Gnoli — 1. P. Vernant, La mort, les morts dans les sociétés anciennes, Cambridge / Paris, 1982, pp. 5-15, del
qQue existe una traduccion reciente al casicllano, «India, Mesopotamia y Grecia: tres ideologlas caracteristicas
de la muertes, en ). P. Vemnant, E! individuo, la muerte y el amor en la entigua Grecla, Barcelona, 2001,
pp. 101-112.
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que el mundo occidental es heredero. Probablemente, al repasar sus creencias y
tradiciones nos daremos cuenta de que muchas de ellas siguen latenies en nuestro
mundo, aunque no seamos conscientes de elias.

Por indoeuropeos entendemos un amplio elenco de pueblos cuyas lenguas
muestran unos signos de coincidencia desde el punto de vista fonético, morfolégi-
co y sintdctico mék alld de la mera casualidad. El estudio sistemético de esas seme-
janzas llevé a los lingilistas desde fines del siglo XIX a postular una lengua origi-
naria, una protelengua, de la que no tenemos constancia, pero gue hubo de ser la
antepasada de grupos lingtifsticos tan diversos y alejados entre si como las lenguas
indoiranias, germénicas, célticas, bélticas, eslavas, latina y griega, sin olvidar ade-
mds de otras més pobremente atestiguadas el hitita, que se habl6 a mediados del
segundo milenio en las actuales tierras de Turgufa, y el tocario, una lengua de
comunidades budistas medievales que habitaban en el Turquestdn chino.

Conforme se fue avanzando en la reconstruccién lingiifstica, se observaron
igualmente similitudes en otras freas: las instituciones, el modelo de sociedad, el
sistema religioso, la mitologfa. El conjunto de conocimientos sobre cada una de las
lenguas y los pueblos que las hablaron fue aumentando sin prisa pero sin pausa, al
tiempo que se procedfa a la comparacidn de los datos que revelaban las fuentes
més antiguas®. No todas proceden de la misma época, y es ésie un dato muy impor-
tante, sino que las fechas varfan desde los documentos més lejanos en el tiempo,
los legados por los hititas o por los griegos micénicos a mediados del segundo
milenio, época a la que también remonta la literatura india més antigua, los Vedas,
hasta los més recientes, los que atafien a pueblos baltos y eslavos, para algunos de
los cuales no tenemos testimonios directos hasta el s. XV y, sin embargo, por tra-
tarse de culturas muy conservadoras, sus paralelos mds cercanos pueden encon-
trarse en textos mil afios mds antiguos.

Los textos constituyen el vehiculo idéneo para adentrarnos en la cultura de
cada uno de sus pueblos y proceder después a su comparacién. De hecho, la litera-
tura, religiosa o profana, los poemas, los tratados, los papiros, las léminas de oro,
las tablillas cocidas, los pergaminos, en una palabra ‘los viejos legajos’, revelan un
gran interés por el viaje ultramundano, un ansia por conocer sus arcanos, el deseo
de traspasar sus fronteras incluso en vida y de asegurar a los familiares difuntos y
a sf mismos la mejor de les estancias en el més all4,

Hic et nunc, mi propuesta quiere ser un remedo de ese viaje?, no del *proto-
viaje', esto es, de la reconstruccidn que permitirfa el cotejo detallado de las dis-

?  Una revisidn de los avances de estos estudics en nucstro pais en los dltimos afios puede servir de intro-
duccidn al interesado por estas cuestiones, vid. . M. Mendoza Tufitn, «Lingilistica indoeuropea: comparacidn
¥ tipologia= en A. Bernabé / 1. A, Berenguer / M. Cantarero / J. C. de Torres (eds.), Actas del If Congreso de
{a Sociedad Espafiola de Lingilistica. Madrid, 11-15 de diciembre de 2000. Presente y futuro de lo linglifstica
en Espafla. La Sociedad de Lingiiistica 30 aflos despuds, Madrid, 2002, vol. 1, pp. 171-188.

? La bibliografia sobre el viaje al uliramundo s naturalmente smplfsima, iremos sefislando a lo largo del
erticulo aquellos trabajos mds pentinentes para nuestra aproximacidn 0 que nos han servido como fuente de
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tintas tradiciones, puesto que algunas de las tradiciones sélo estfn atestiguadas de
manera singular y entonces es imposible retrotraerlas al pasado més antiguo de
estos pueblos. Sin embargo, merced a los datos transmitidos, sf que podemos
seguir un itinerario, fraguado en las mentes de latinos, griegos, celtas, germanos,
baltos, eslavos, hititas, indios, iranios, tocarios, algunos muy lejanos, otros més
cercenos, todos antepasados nuestros, que acaso desde alld contemplen expectan-
tes este peculiar trayecto.

Partamos*, pues, y antes de hacerlo es obligado el pago. Es bien conocida la tra-
dicidn sobre el dbolo de Caronte, incluso en los funerales tributados a los Papas hay
ecos de esa costumbre. Un hébito que la mayorfa relaciona con Grecia, mas que no
estd testimoniado hasta épocas relativamente recientes. De hecho, el destinatario de
tal pago, Caronte, el barquero que ayuda a pasar el ric o la laguna, que separa este
mundo del Hades, €l reino de los muertos, es una figura relativamente reciente en la
mitologfa griega®. Las referencias literarias y artfsticas comienzan a aparecer a
mediados del s. VI &. C., si bien es cierto que la idea de atravesar una comriente de
agua es mucho més antigua, tanto en Grecia como, por ejemplo, en la India.

Caronte conocerd un extraordinario éxito también en el mundo latino®, en
Grecia pervivird ademés a lo largo de los siglos, asumiendo la préctica totalidad

reflexidn, en cllos podrd encontrar ¢l lector interesado ampliss referencias. No obstante, parecfs convenicnte
citar aquf obras de cardcter mds general, en especial, las publicadas en castellano: H. R. Patch, The other world
according to descriptions in medieval literanre, Harvard University Press, 1950, 2.° reimpresién, Nueva York,
1980, traduccién casieliana con un apéndice de M.* R. Lida Makiel, «La visién del tresmundo en las litcratu-
rus hispénicass, México, 1956, reimpr. 1983; C. Garcfa Gual, «E] viaje al mds alld cn Ia literatura griegas en
Misos, vigjes, héroes, Madrid, 1981, pp. 23-75; P. Xella (ed.), Arqueclogia dell’inferno. L'Aldila nel mondo
antico vicino-orientale e classico, Yerona, 1987, traduccidn casicllana, a cargo de R. Gual Boix, Sabadell
(Barcelona), 1994; P. M. Pifiero Ramirez (ed.), D ad infe La o de ulirarumba de los héroes
{de Homero a Goethe), Universidad de Sevilla, 1995,

¢ No vamos a delenemos aqui, ya que mereceria un desarrolio muy dewllads, en una cuestidn esencial
bien subrayada por ). P. Vernant {«La belle mort ct Je cadavre outragés, publicado primero ea G, Gnoli /1. P.
Vemant, La mort, les morts dans les sociétés anciennes, Cambridge / Paris, 1982, pp. 45-76 y posteriormente
cn £ individuo, la muerte y el amor en la antigua Grecia, Barcelona, 2001, pp. 46-80): la muerte no basta para
atravesar los umbrales del mis all4, son los rites funerarios los que permiten que &1 difunto sbandone €l mundo
de los vives. De ahf la importancia del exacto cumplimiento de los mismos; de ahf tambidn la creencia en que
las almas que siguen vagando indefinidamente, i no 3¢ les rinden las honras funebees; de ahf el afén por ultra-
jar el caddver del enemigo pars impedir que se convierta en el muerto glorioso, del que su final heroico Je ha
hecho merecedor. La edificacidn de una tumba, fa encccion de un sé&ma, incluso cuando se trale de un cenota-
fio, recordard, al igual que hace el canto &pico, la gloria inmarcesible de los héroes a Jos hombres venideros,
asegurard as( su permanencia por siempre. Guardan relacién con esto las creencias y supersticiones sobre héro-
es, reyes O guerreros que pueden despertar y ayudar a fos suyos en ocasiones de peligm, vid. a este respecto
nuestro trabajo «Locgaire y los mucrtos armadoss, ea M.* A. Alonso Avila / §. Crespo Ortiz de Zdrate / T,
Garabito Gémez / M.* E. Solovera San Juan {coords.), Homenaje al prof. A. Montenegro, Estudios de Historia
Antigua, Universidad de Valladolid, 1999, pp. 773-789.

3 Como fuente dtil de referencias literarias, bibliogréficas ¢ iconogrificas puede remitirse al arfculo de
Chr. Survinou-Inwood «Charon I» en Leticon iconographicum mythologioe classicae, Zirich / Ménich, [T, 1,
1986, pp. 210-225, F. Dfez de Velesco Abelldn dedicd un amplio estudio a esta figura, Ef origen del mio
de Caronte. Investigocion sobre la idea popular del paso al mds alld en la Atenas cldsica, Universidsd
Complutense de Madrid, 1988, 2 vols., ¥ le dedica también un capfotio en otra obra mds reciente, Los camings
de la muerte. Rellgidn, rito e Imdgenes del paso del mds alld en la Grecia antigua, Madrid, 1995,

¢ En variss representaciones romanas & juicio de Chr. Survinou-lnwood (foc. cit., p. 223 y 53.) Ia apari-
cién de Carontc en su barca representa el viaje & un més allf feliz, perfectamente integrado dentro de otras ico-
nografias, slgunas sin paralelo en el mundo griego,
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de funciones asignadas no sélo 2 otros psicopompos, sino al propio dios de los
muertos, tal y como atestiguan los documentos medievales y el folklore moderno’.
Al tiempo es posible indagar en los origenes de Caronte gracias a los paralelos que
presentan otras culturas indoeuropeas®.

Mas Caronte no es el dnico psicompompo que conocieron los griegos. Es més
se ha sefialado que su popularidad extrema a lo largo del siglo V a. C., merced a
su repetida aparicién en lecitos blancos, corresponde a un modo de democratizar
el viaje de la muerte, el acceso al Hades antes sélo poblado por los héroes de la
epopeya’.

Estos, conviene recordar, parten sin que se nos diga si alguien los gufa.
Patroclo, por ejemplo, se le aparece a Aquiles, vencido por el suefio, y le pide
encarecidamente: «Entiémame cuanto antes, que quiero cruzar las puertas de
Hades. Lejos de sf me retienen las almas, las sombras de Jos difuntos, que no me
permiten unirme & eflas al otro lade del rfo, y en vano vago por la mansi6n, de vas-
tas puertas, de Hades» (ll. 23, 71-74). Se despide con vaticinios y consejos del
amigo y cuando Aquiles le tiende sus brazos, «no lo pudo tocar, £l alma, como el
humo, bajo tierra se desvaneci6 entre leves susucros» (71, 23, 101-102). Hypnos y
Thanatas, Suefio y Muerte, se lievan a Sarped6n, hijo de Zeus, de la llanura tro-
yana y lo depositan en Licia, donde sus hermanos y parientes lo enterrardn. Actian
como porieadores, desempaiian un papel que corresponde a los familiares y que,
al parecer, sigue modelos iconogréficos bien definidos'®, Pero se funcién no supe-
ra esos limites. Es Hermes, el Hermes psicopompo, el verdadero gufa del umbral
de la muerte. Su cometido aparece bien claro en la denominada «Segunda Nekyia»
(Od. 24, 1 y ss.; vid. infra, p. 22), cuando conduce con su vara de oro a los pre-
tendientes de Penélope, muertos por Odiseo y Telémaco.

Los ejemplos literarios e iconogréficos podrfan multiplicarse. Pero aquf que-
remos llamar la atencidn tan sélo sobre algunos puntos que ataiien a su compleja

T Vid. 0. Omatos, «Del Caronte barquero af Jaros neohelénicos Velela 7 (1990), pp. 303-316; también
puede consuliarse nuestra aportacidn: M.* del H. Velasco Lopez, £l paisafe de! mds alid. El sema def prado
verde en la escatologla indoeuropea, Valladolid, 2002, p. 159 y 5,

¢ B. Lincoln, «The ferryman of the deaths JIES 8 (1980), pp. 41-59. Para los barqueros de las tradicic-
nes célticas, vid. El paisaje del mds alld, cit., p. 281 y ss.

* F. Dicz de Velasco, Los caminos de Ia muerte, cir., apanado 2.3, Conviene reparar también en otro dato
sefialado por este autor: Caronte, zntftesis del genio heroico, ofrece la buens muere, simboliza el consuslo de
1n facilided del viaje al mds all4, cumple una nueva funcién exigida por grupos socisles cuya cultura popular
habrfa sido marginada en la transmisién ideolégica por los grupos aristocriticos. Nos parece intercsante este
aspecto porque ese entronque popular, intimamenie relacionado con la pervivencia de Caronte a lo largo de los
siglos, permitirfa quizds explicar la relacién con otras figuras similares en otros &mbitos indoeuropeos, pese a
que Iospnmﬂoslsummuosgmgouanmhuvmmnrdh:.Nomporemplo en los poemas &pi-
cos, gue s6lo hacen referencia a la corrients de agua, en otigen casi con toda seguridad un rio {vid. IL 23, 71-
74; 11. 8, 369; Od. 10, 508-515; Od. 11, pp. 155-159). De otro lado, es bien significativo que 1a mayor parte de
las sombras que embarcan con Carcnte corespondan a mujeres, algunos jévenes y en menor madida nifios
({Chr. Survinou-Inwood, loc. cit., p. 219).

W F. Diez de Velasco, Los caminos de la muerte, cit., spartado 2.1 ¥ E. Vermeule, Aspects of death in
early Greek art and iconography, Berkeley, 1979, wrad. espafiols a cargo de J. L. Melena, La muerte en la poe-
sia y en ¢l arte de Grecia, México, 1984, edicidn por la que citamos, pp. 79 y 55, y 45 y 55
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figura". Dos palabras claves para definir a Hermes son el trénsito y la métis, un
vocablo gue aiina astucia, prudencia e ingenio. Un Hermes mediador, primero en
abrir los caminos'?, mediador, tanto si la mediacién concierne al matrimonio (per-
mite a la doncella atravesar el camino que separa el oikos de su padre del aikos de
su esposo, asegurando asf ia integracién de la *extranjera’ en su nueva familia), el
viaje o la palabra, como si tiene lugar entre lo alto y lo bajo, entre el Olimpo, los
hombres y el Hades. Hermes, por tanto, como dios que ayuda, que asegura su com-
paiifa al difunto cuando éste se adentra en los umbrales de la muerte, Diriase que
también allf son vélidos sus epitetos propylaios, strophaios, guardién de las puer-
tas, dios de fos goznes, que al girar hacen posible 1a apertura,

Una figura, entonces, como hasta cierto punto 1a de Caronte, tranquilizadora,
més guia 0 acompafiante que monstruo inquietante, Eso no quiere decir, empero,
que Grecia no conociera la violencia de genios semejantes al etrusco Charun,
armado con su martillo, que no existiera la idea de la muerte como enemigo impla-
cable, comtin también a otros pueblos indoeuropeos. Thanatos, el genio de la
muerte, acude con una espada a cortar la cabeza de Alcestis, se abalanza igual-
mente sobre el difunto en las representaciones de algunas estelas. También el
Viento del Norte, Béreas, es capaz de amebatar muchachas, cosa que recuendan
Fedro y Sécrates mientras pasean por las orillas del Iliso!?. Por no decir nads de
figuras miticas tan inquietantes como las gorgonas, las sirenas, las esfinges o las
harpfas'. Sin embargo, su actuacién parece limitarse al plano mitico y desde fina-
les del arcafsmo parece como si los griegos privilegiaran las figuras mfs amables
a la hora de encarar el paso al otro mundo*?,

Para facilitar dicho trédnsito surgen entre los siglos IV y III a. C. los llamados
‘pasaportes para el més allf’. Se puede aplicar tal nombre a unas ldminas de oro'

' “Tanto en ¢l rabajo ya citado del profesor Diez de Velasce como en obras y repentorics mis penerales
puede encontrarse mucha informacién sobre este dios, citaremos tan sdlo aqul &) sugestivo semblante que traza
L. Kshn-Lyotard en ¢l volumen II, Grecia del Diccionario de las mitologlas, bajo 1a direccién de Y. Bouncfoy,
cuya edici6n cspafiols esid 8 cargo de J. Portulas y M. Solana, Barcelona, 1996, pp. 256-267.

12 Se refiere Eusiacio, en un escolio & Odlisea 16, 471, a los caminos tesrestres, que fijé con unos timu-
los que los schalsban. Es bastante verosimil la etimologia que pone en relacién el nombre de Hermes con
‘herma’, Wérmino que designa al mantén de piedras que se deposita en ¢l camino como simbolo de buena suer-
te, £30 apunts a ese cardcter de dios o espiritn que da buena suerie a los visjeros. Mas s nosotros nos Uama ia
sienciéa la similitud con los caminos de Yama, vid. infra.

B Platéa, Fedro 229 b; vid. E. Vermeule, op. cir., p. 219 y 8.

W E. Vermeule (op. cit., p. 243 y sa.) fus la primera en ocuparse de estas figuras que desde &poca arcai-
ca los griegos representaron en sus tumbas para que vigilarin y velaran por los difuntos. Despuds J. P. Vernant
{«Figuras femeninas de la muerte en Grecias, en £l individuo, la muerte y &l amor en la antigua Grecia, cit.,
pp- 127-147) ha sefislado con gran acierto cémo encarnan 1a confrontacién directa con la muerte, cuya angus-
tia y terror combinan hibilmente con su poder de fascinacién y seduccién.

4 F Diez de Velasco, Los caminos de la muerte, cit., apariado 2.4, Tambidn puede verse el capitulo «La
muerte en los mitos griegoss a cargo de L. Kahe-Lyotard y N, Loraux en el Diccionarlo de las mitologlas,
Grecia, vol. I, cit., pp. 163-180, Distinguen ecstos autores entre muerie primordial, mucrte-trinsito y mueste-
astucia, tres sistemas de representacién griegos que fueron confluyendo y entremezclindose,

% Nuestra memoria de licenciatura, lefda en Valladolid en julio de 1991, Las lamellae drficas. Edicidn y
comentario, estuvo dedicada a ellas, sungue de momento permanece inddits, volvimes a ocupamos de algunos
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~de forma rectangular o cuadrangular unas, aunque también se han encontrade dos
ejemnplares en forma de corazén u haoja de hiedra-, que tienen inscritos en ellas
pequeiios poemas en hexdmetros dactflicos con instrucciones precisas para el
difunto. Acompafiaban a los caddveres de hombres y mujeres enterrados tanto en
la Grecia continental como en Creta y en Italia, fundamentalmente en la Magna

Grecia, pero también hay una pequefia laminilla que fue reutilizada en Roma
siglos mds tarde.

Quienes se hicieron enterrar con tal ajuar, estaban convencidos de loprar de
este modo una ayuda inestimable que los guiara en su recorrido ultramundano. Los
poemas marcan algunas de las etapas del viaje,

Una serie de esas 14minas de cro conffan a sus respectivos portadores las
palabras exactas que han de responder cuando les interroguen los guardianes, Para
entender mejor la funcidn de éstos, serd mejor reproducir aqui el texto de una de
las variantes més completas, la procedente de Hiponio:

Bajo Ia proteccién de Mnemésine esté esta tumba, cuando esté a punto de morir...
(para el que vaya) a las bien ajustadas mansiones de Hades, hay
a la derecha una fuente y junto a ella se yergue un blanco ciprés.
Allf, cuando bajan, se refrescan las almas de los muerios,
A esin fuente, ni siquiera un poco te acerques.
Mis adelante encontraris de Manemdsine el agua fresca
e de su laguna fluye; unos guardianes hay encima,
tos te preguntarfin con sus penetrantes Animos
Qué andas escudrifiandc las tinieblas del caliginoso Hades.
Di: "Hijo de la Tierma soy y del Cielo estrellada,
Estoy seco de sed y me muero, pero dadme pronto
De beber el agua fresca de la laguna de la propia Mnemdsine'.
Y en verdad se lo diréin al rey sublerréneo.
Y en verdad te daréin de beber de la laguna de Mnemésine.
Y en efecto, ti tras beber, irds por un camino sagrado,
Precisamente por el que otros iniciados y bacos, via sagrada, avanzan gloriosos.

El estudio de las laminillas, su comparaci6n con otros textos griegos, pone de
manifiesto la vinculacién de los portadores de las laminillas con el movimiento
érfico y la religiosidad dionisfaca, Estos eran iniciados y como tales desean ase-
gurarse la vida consciente en el més all; de ahf, la referencia a Mnemésine, la
Memoria; de esa forma no se convertirin en sombras inanes, atrapadas por el olvi-
do, como los otros muertos, incapaces de reconocer las sefiales del camino correc-
to. El acceso de esa via estd restringido, por tanto, a unos pocos, practicantes de
una forma especial de culto y de religiosidad, cuyas creencias, hasta donde alcan-

aspectos en El pabsaje del mds alld. El tema del prado verde en la escotologla indoeuropea, Valladolid, 2002,
p. 136 y 53. y hemes abordado otros més concretos en dos articulos: «La férmula de peticidn del agua en las
léminas de oro érficas», en Actas del VII] Congreso de la Sociedad Espafiola de Estudios Cldsicos, Madrid,
1994, vol. H, pp. 455-60; «Le vir, 1a mont ¢1 les bienhereux: & propos des lamelles orphiquess Kernos 5 (1992),
Pp- 209-220. Mucho més reciente y con amplia revisién bibliogréfica es el libro de A. Bernabé / A. Jiménez
San Cristébal, Irstrucciones para el Mds Alld. Las laminillas deficas de oro, Madrid, Ediciones Clésicas, 200,
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za nuestro conocimiento, se desligan un tanto de las que dominan en el resto del
tnundo helénico!?,

Pero no son ellos los iinicos que al emprender e} viaje definitivo, hablan de un
camino®, Los Vedas constituyen la primera literatura india. Llegan hasta nosotros
después de recorrer un larga andadura que se remonta al II milenio a. C. y que
pudieren atravesar porque durante siglos formaron parte del patrimonio de fami-
lias sacerdotales que los transmitfan oralmente en sus escuelas de formacién. El
més antiguo, el Rigveda o Veda de los Cantos, contiene un mimero muy reducido
de himnos funerarios. En uno de ellos, dedicado a Yama, el dios de los muertos, se
le invoca con estas palabras®®:

Yama, el primero, ha encontrado para nosotros el camino; esta pradera que no se nos
arrebatard. Alld se encaminan los mortales, donde fueron los primeros padres.

En la mitologfa india Yama es también el primer hombre y, por tanto, el pri-
mer mortal. Por su parte, ‘los padres’ es una forma comiin de referirse a los muer-
tos. Esa concepcién de un camino se mantendrd a lo largo de la literatura india,
pese a los cambios que se registran en las concepciones religiosas?,

7 Diez de Velasco (Los caminos de la muerse) distingue en sus conclusiones dos formas distintas de rea.
lizar el viaje uliramundano, de un lado, el difunto incapaz de encontrario por sf mismo, que sigue el que le mar-
can las deidades, difunto que al cabo termina aniquilado, mera sombra de lo que fue, y el viaje consciente fruto
de] conocimiento, de la memoria que permite al fallecido conventirse en un héroe liberado, incluso aicanzar la
divinidad. A su entender el viaje clitista bajo la cusiodia de Hypnes y Thanalios coexistié con fa via més demo-
crilica inaugurada por Caronte, reflejo de una sociedad distinta con una mentalidad nueva y el cambio més radi-
cal consistirfa en la visién mitico-filoséhca que defiende una nueva clase de iniciados, cuya pureza rital y
conocimiento se revela como superior a la vida heroica, un coneepio que correria parejo a Ia crisis de [a polis
antigua y anticiparia ¢l indlvidualismo caracieristico de Ia época helen(stica. Tan s6io quisiéramos afiadir a estas
chservaciones la pervivencia continuada de determinadas imégenes (fuente, &rbol, camino, pradera), presentes
desde la documentacién més antigua y que siguicron nutricndo |a representacién escatol6gica griega. La pre-
sencia de las mismas en otras tradiciones indocuropeas con sus comrespondientes desarrolios son uno de sus ras-
gos mis caracteristicos ¥ que més Haman la atencidn al estudioso que s2 adentra en estas sendas.

1% Cabrfs recordar aqui algunos de los desarrollos que tuvo este tema en suele helénico, tanto desde e
punto de vista filoséfico, los caminos y encrucijadss disefiados por Flawén en sus mitos escatolégicos del Fedda,
el Gorglas o la Repiblica, como desde el punto de vista cimico y parodistico, ¢l camino jalonado de panade-
rias, posadas, figones, tabernas y lupanares que recome Dioniso en Las Ranas de Arisidfanes o las fantésticas
travesias de Luciano, vid. El paisaje del mds alld, cit, p. 144 y 3. Nawralmente habria que tener en cuenta
también las caifbasis de héroes gricgos como Heracles, Teseo, Orfeo, o ¢l propio Dioniso y Ja posibilidad de
relacionar tales aventuras con los ritos necroménticos que tenfan lugar en determinados parajes griegos consi-
derados tradicionalmente como pucrtas de entrada al Hades, los antros de Anfiarao y Trofonio, por citar los mds
famosos. Otro tanto ocurrird en Irlanda, ya cn plena Edad Media, con el famoso Viaje al Purgatorio de San
Patricio. El primer visilante que, af parecer, dejd constanciz de ese viaje fue un noble catalén, vid. Novelles
amoroses | morais 2 cura d°A. Pacheco i A. Bover | Font, Barcelona, 19987 y ). Pérez de Monalbdn / R. de
Pereliés, Viaje al purgatorio, Madrid, 1997. De otro lado, si quisiéramos ampliar 1a investigacitn, habrfa que
tencr €n cuenta también |a literatura de viajes al otro mundo, ajena al mundo indoeuropeo, El iibro de los muer-
tos egipcio, el vizje de Gilgamés y considerar hesta qué punto pudieron dichos relatos influir en los griegos y
a través de cllos en los de otras lileraturas, vid, a ese respecto 1. Cors | Meya, El viatge al Mdn dels Mors en
I'Odissea. Andlisi interpreiativa ¢ antecedents orienials, Universitat Autdnoma de Barcelona, 1984,

" Vid. con referencias, Ef paitsaje del mds alld, cit., p. 35 y ss.

®  ¥id. E. Arbman, «Tod und Unsterbichkeit im vedischen Glauben» Archiv fiir Religionswissenschaft 25
(1927), pp. 339-387 y 26, (1928), pp. 187-240. Hemos preferido centramos en Ie existencia del camino ¥ no
abordar aqui el papel de algunas deidades védicas que acompafian a los muertos, a este propésito ¢l lector inte-
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En época postvédica la escatologfa adquirird una nueva dimensién desde el
momento €n que se imponga la teorfa de las reencarnaciones?'. El mundo de Yama,
que es un reino de los muertos en general, quedaré relegado a una especie de reino
intermedio, donde las almas pasan un tiempo antes de volver de nuevo a la tierra.
Los textos de esta época, las Upanisads, presentan a los fieles que ascienden por
el camino de los'dioses para unirse al brahman, la unién con €] constituye el anhe-
lo supremo de todo ser humano. No es extrafio entonces que se insista en esa vfa,

pero junto a ella, incluso la escatologfa mis evolucionada, menciona el camino de
los «padres», inaugurado por Yama.

En ocasiones esas descripciones adquieren un tono muy realista. Un tratado
como el Pretakalpa identifica el mundo de Yama con la ciudad del rey Dharma,
personificacién del orden y la justicia. Menciona dicho tratado cuatro caminos,
uno por cada punto cardinal, correspondientes a las cuatro puertas de la civdad de
Yama. Los caminos del este, oeste y norie estén adormados con 4rboles, piedras
preciosas, palacios, ricos en jardines de coral, comientes o estanques de néctar,
incluso un mar de Amvrita, €l lfquido de la inmortalidad. Mientras, ¢l camino del
sur, direccién tradicionalmente ligada a los muertos y no sélo en Ja India, es el
camino del infierno, no hay en él sombra donde refugiarse, ni agua que beber, el
unico bosque estd lleno de fieras y fuego, y la dnica corriente que lo atraviesa es
todavia més pavorosa.

Evidentemente asistimos aquf al resultado que sobre la representacién del otro
mundo tiene una mentalidad dualista, que distingue entre buenos y malos. Es ésta
una reelaboracién, comparable en ese sentido a las que obran en suelo griego, a
partir de una concepcién mucho més antigua, la de un camino tnico, dificil de
recorrer. Hay que engafiar, por ejemplo, a los perros gue lo custodian con unas tor-
tas elaboradas expresamente para esa ocasién y aqui naturalmente es inevitable
recordar al Cerbero clésico, serfa posible sefialar otros muchos paralelos, pero eso
nos lievaria en otra direccién®.

Por seguir un poco més el rastro de las tradiciones indias, sefialaremos que la
doctrina brahménica reelaborard, tal y como adelantdbamos, el camino de los
padres de la tradicién védica: los que no saben, esto es, los no iniciados, van a la

resado encontrard Ia informacién que precise cn obras antiguas como A. A. MacDonell, Vedic mythology,
Estrasburgo, 1897, p. 35 y ss. y p. 165 y $5., 0 trabsjos mds recientes con bibliografia actualizads como el capi-
tulo de V. Mocller dedicado a la religién india en el vol. V de H. W, Hausslg, ed., Warterbuch der Mythologie,
Stuttgart, 1965 y ss.

¥ En nuestro trabsjo «Diodoro V, 28, 5-6 y la creencia del slma entre los celtass, en Actar del fX
Congreso de la Sociedad Espafiola de Extudios Cldsicos, Madsid, 19598, pp. 249-254, hemos abordada ia posi-
ble huells de concepciones similares en &) mundo céllico,

B Las radiciones indocuropeas sobre ¢l perro dal més alld han sido bien estudiadas por B, Lincoln, «The
Helthounds JIES 7 (1979), pp. 41-59. Por nuesira panie, hemos llamado la atencidn sobre las peculiaridades de
los perros que aparscen en los relatos irlandeses y galeses en El paisaje del mds alld, cit., p. 369 y p. 398, as(
tomo sobre 1a relacién entre esta figura y la represeniacitn del sefior del mds alld como ua pastor cuyos gana-
dos custodia un perro (ib. p. 459). Recuérdese & Orto u Oriro, el perro que ayuds a Euritién a guardar Ia vace-
da de Gerién que Heracles roba tras dar muesie al perro y al pastor.
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luna y renacen de nuevo en la tierra, sin embargo los que saben, superan esa entre-
vista en la luna y siguen la via de Jos dioses, hasta alcanzar el mundo del brahman
¢ identificarse con €| después de superar un examen. Llama la atencién c6mo, pese
a que las preguntas y los encuentros tienen un marcado tono especulativo, térmi-
nos de la realidad concreta sirven para describir el mundo del brahman. Asi, un
rio, fiel trasunto de las representaciones més antiguas, marca la divisién con el
mundo de los «padres».

Lo interesante es el mantenimiento del concepto mismo del camino, méxime
cuando hayamos su refrendo en otra tradicidn muy antigua, la hitita, !

La principal fuente de informacién sobre las creencias escatolégicas de este
pueblo, procede de las tablillas de barro cocidas, escritas en caracleres cuneifor-
mes, que contienen el detallado ritual de los funerales de los reyes hititas. Fueron
encontradas en Bogazkdy y se fechan entre los siglos XIV y Xl a, C.2.

En algunos casos, desgraciadamente, las tablillas estdn rotas, los textos se
interrumpen y es dificil precisar su ubicacidn a lo largo de los trece dfas que duran
los funerales. Es el caso de un texto en el que se desea al difunto: «jQue tus hue-
1las estén ungidas con aceite!»?.

El contexto apunta con bastante probabilidad a los ritos de despedida del dfa
décimotercero. Se ha puesto en relaci6n dicho texto con un relieve hitita, los doce
dioses representados en una de las habitaciones del complejo rupestre de
Yazilikaya, cuya postura en movimiento hace pensar en el paso a la inmortalidad.
Se trataria de deidades cténicas de las que depende ese paso®.

También es posible sefialar un paralelo en un paseje mitico, que tiene por
protagonista 8 Telepinu®. La desaparicidn de este dios paraliza toda la vida sobre
la tierra. Se impone su biisqueda y el cumplimiento de determinados actos mégi-
cos que ayuden a recuperar la actividad normal. El suefio-muerte del que acaba de
despertar Telepinu as{ como el sometimiento a un rito de purificacién similar a los
que cumplen quienes han estado en contacto con el otro mundo invitan a pensar
en una situacién similar, y en ese sentido comparable, a la del difunto que se dis-
pone a partir. Llama la atencién, por tanto, que entre las ceremonias descritas se
rocfen sus caminos de aceite fino y se le invite a marchar por ellos, De esa mane-

B 1.a mayor parte del corpus ha sido editado y traducido por H. Otten, Hethitische Totenrituale, Bedin,
1958, Un estudio mds detallado de distintos aspectos de la escatologfa hitita con sus comrespondientes referen-
cias bibliogrificas pueds verse en Ef paisaje del mds alld, cit., p. 169 y 35

#  H, Onen, Hetkitische Totenrituale, p. 82 ¥ 5. f. p. 7%; L. Christmann-Frank, «Le rituel des funérailles
royales hittitess RHA 29 (1971), pp. 61-111, aquf 83 (b).

B E Masson, Les Douze dieux de I'immorialité, croy indo pés 2 Yazilikaya, Parfs, 1989,
pp-661n.,39,28n.9, T4 y s,

® E. Laroche, Textes mytholegigues en transcription, Parfs, 1965, pp. 93 y 104; A. Bemabé, Textos lite-
rarics hetitas, Madrid, 1987, pp. 51 y 57. Este episodio sc enmarca en un conjunto de relatos que tienen como
motivo comin la desaparicién de un dios, vid. A. Bernabé, «Mitolog(a hititas, p. 39 y 5., en G. del Olmo Lete
(esl), Mirologin y religidn del Oriente antiguo. IHi, Indoeuropeos, Sabadell (Barcelona), 1988,




18 M.* DEL HENAR VELASCO LOPEZ

ra se relega la c6lera y la ira de Telepinu a los calderos de la ‘tierra negra’, igual
que para espantar a los males, se les ordena «que tomen el camino de la diosa Sol
de la Tierra» o «de la negra tierra». Puede formularse entonces la hip6tesis, aun-
que no es la tinica posibilidad®, de que Telepinu recorre el mismo camino que se

abrird ante el difunto, pero en sentido contrario, puesto que el dios despierta, vuel-
ve a la vida.

No parece en cualquier caso un camino f4cil de recorrer, de ahf la infinidad de
ritos que jalonan los funerales reales y el papel fundamental que en ellos desem-
peiia la llamada «mujer sabia», encargada de su correcta aplicacién.

Tampoco resuita sencillo, dada la complejidad de los textos, determinar la
ubicacién concreta del paraje al que conduce dicho camino. El destino final del rey
hitita se dibuja claramente como una pradera, un pastizal cuya transferencia tiene
lugar en el curso del propio ritual funerario, asf como ganado vacuno, ovino y
caballar™. La localizacién de dicho prado se presta, empero, a més discusi6n,
Existe una relacién entre el otro mundo y el mar, pero igualmente es posible acce-
der al mundo subterrineo por un camino, que siguen no sélo los males expulsados
a la ‘negra tierra’ —de ahf que se le conozca con ese nombre o también de la diosa
Sol de la Tierra-, sino por el propio sol, que pasa la noche en el mundo inferior.
Probablemente las referencias dispersas guardan relacién con la creencia en
corrientes subterrdneas, bien documentadas en el pafs de Hatti®®. Y acaso no pueda

descartarse una concepcidn similar a la corriente griega del Océano, que rodea la
tierra.

No serfa ése el Gnico punto en comin, Desde hace tiempo se ha llamado la
atencién sobre las similitudes y diferencias entre los ritos necroménticos llevados

a cabo por Ulises en el canto undécimo de 1a Odisea y textos rituales hititas, fecha-
dos entre 1400 y 1200 a. CX,

Nos referfamos antes a la «mujer sabia» a prop6sito de los rilos funerarios,
también en éstos las funciones estdn encomendadas a sacerdotisas. A este respecto
no puede pasar desapercibido el papel desempeiiado por Circe. Hija del Sol y de
Perse, la hija del Océano, habita una isla, donde Ulises y sus compaiieros lievan una
vida regalada y muelle, semejante a la de los dioses, durante un afio entero. Al cabo
de éste Ulises solicita a Circe que le cumpla su promesa de mandarle de vuelta a
casa. Mas ella le advierte que antes ha de emprender un viaje a la morada de Hades
y de la veneranda Perséfone. Es la propia Circe, quien entre otras artes domina la

T El palsaje del mds alld, cit, p. 228 y 5.

® H. Ouen, Hethitische Totenrituale, cit., pp. 58 y 5.; 44 y 35.; M.* H. Velasco Lépez, £l paisaje del mds
alld, cit., p. 212 y ss.

® E Masson, Les Douze dieus de I'inmortalitd, cit., p. 34 y s3; V., Haas, «Die Unierwelis— und
Jenseitsvorstellungen im hethitischen Kleinasiens Orientalia 45 (1976), pp. 197-212, aqu{ 200 y 5.

¥ G, Swiner, «aDie Unterweltbeschwbrung des Odysseus im lichte hethitischer Textes UF 3 (1971),
pp. 265-283.
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invisibilidad, la que instruye a Ulises sobre la forma de llegar al Hades. En verdad
su isla, ubicada bien en el extremo Occidente, bien en Oriente, esté en los umbra-
les del otro mundo, por ella han de pasar en el camino de ida y de vuelta.

Ulises se pregunta: «;Quién nos guiard en ese viaje, ya que ningiin hombre ha
llegado jamds al Hades en negro navio?» (Od. 10, 501-502). Las instrucciones de
Circe son precisas: «No te dé cuidado el deseo de tener quien gufe el negro bajel;
iza el méstil, descoge las biancas velas y quédate sentado, que el soplo del Béreas
conducird la nave. Y cuando hayas atravesado el Océano y llegues a donde hay una
playa estrecha y bosques consagrados a Perséfone y elevados flamos y estériles
sauces, detén la nave en el Océano, de profundos remolinos, y encamfnate a la
tencbrosa morada de Hades. Allf el Pirifleget6n y el Cocito, que es un arroyo del
agua de Ia Estigia, llevan sus aguas al Aqueronte, ¥ hay una roca en el lugar donde
confluyen aquellos sonoros rfos. Acercéndole, pues, a este paraje, como te lo
mando, joh héroe!, abre un hoyo que tenga un codo por cada lado; haz en torno
suyo una libaci6én a todos los muertos, primeramente con aguamiel, luego con
dulce vino y a la tercera vez, con agua, y polvoréalo de blanca harina...» (Od. 10,
505 y ss.).

Ulises sigue punto por punto sus instrucciones y su traves{a revela mds datos:
al liegar a los confines del Océano, encuentran a los Cimerios, en un lugar entre
nieblas y nubes, donde jamés resplandece el sol. Allf sacrifica tal y como le acon-
sejara Circe, y obtiene de Tiresias la informacién que precisa para regresar a ftaca.

Es posible, por tanto, llegar al Hades, llegar con vida y regresar. Se precisa
conocer la ruta y atesorar valor. Ulises tuvo el suficiente para conversar con su
madre y con otros héroes cafdos en Troya, contempld impertérrito a las miltiples
heroinas que habitan tal morada e incluso vio a Minos ejerciendo de juez entre los
muertos, a Orién persiguiendo fieras, hasta tuvo ocasi6n de presenciar los castigos
de Titio, Téntalo y Sfsifo, asf como la huida de los muertos espantados por
Heracles. Mas el griterio’! inmenso del sinnimero de difuntos que se congrega a
su derredor hace que el pélido terror se apodere de él, teme que la ilustre Perséfone
le envie la cabeza de Gorgo. Decide volver al bajel y ordena a sus compafieros
embarcar y soltar Jas amarras.

Si seguimos nosotros las huellas de ese viaje, observamos c6mo al inicio del
tiltimo canto de Odisea, se nos narra un segundo viaje al Hades. Aquf es Hermes

3 Compara Ulises ese griterfo con el de las aves y, clertamente, la representacidn del alma como un péja-
ro es con seguridad una de tas més antiguas (E. Vermeule, op. cit., p. 125, llama la atencién sobre ejemplos
micénicos y sefiala también antecedentes egipcios) y de las més reaprovechadas por las distintas tradiciones.
Piénsese, por cjemplo, en las almas como palomas bebiendo de las sguas de Ia vida en los capiteles romdnicos.
Bn los textos medievales irlandeses es una imagen muy frecuente, que ademds ha sobrevivido hasta nuestros
dizs. Asl en e bellisimo poema que Sedn O Riordéin (1882.1939) dedica a su madre Adhlacadh Mo Mhdthar
(la traduccidn inglesa del poems junto con un estudin sobre este autor puede consultanse en S. O Tuama,
Repossessions. Selected Essays on the Irish Lirerary Heritage, Cork University Press, 1995, p. 13 y 1), cuya
referencia agradecemos al Dr. Sedn Ua Siilleabhdin.
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quien conduce las almas de los pretendientes. Tiene en su mano «la hermosa vara
de oro con la que adormece los ojos de cuantos quiere o despierta a los que duer-
men. Empledbala entonces para mover y guiar las almas y éstas le segufan, profi-
riendo estridentes gritos. Como los murciélagos revolotean, chillando en lo més
hondo de una vasta gruta, si alguno de ellos se separa del racimo colgado de la
peiia, pues se traban los unos con los otros, de la misma suerte las almas andaban
chillando, y el benéfico Hermes, que las precedia, llevébalas por 16bregos sende-
ros. Traspusieron en primer lugar las corrientes del Océano y la roca de Léucade,
después 1as puertas del Sol y el pafs de los Suefios, y pronto llegaron a la pradera
de asfddelos donde residen las almas» (Od. 24, 2 y ss.). Allf se encuentran con los
guerreros que combatieron en Troya e intercambian noticias.

Mas allé de las similitudes y diferencias entre ambos viajes, interesa llamar la
atencién sobre un hecho, en un caso el trayecto es marftimo, en el otro terrestre,
También Ulises cuando, nada més cumplir los ritos, espera que se acerquen las ina-
nes cabezas de los muertos, ve avanzar en primer lugar a Elpénor, el compafiero
que se desnucé al caer desde una terraza del palacio de Circe el mismo dfa de la
partida y al que dejaron sin sepultar, exclama entonces: «Tu has llegado a pie antes
que yo en la negra nave» (Od. 11, 57-58)*. Podrfamos recordar aquf las chanzas
de Arist6fanes en su comedia Las Ranas (v. 120 y ss.) sobre Ia forma mds rdpida
de Hegar a tal reino en lugar de recosrer las posadas y lupanares que visité Heracles
cuando descendi6 en busca del can Cerbero. De hecho, Dioniso se embarca con
Caronte, pero el esclavo que le acompaiia hace el recorrido a pie (Ran. 190 y ss.),

Pero quizds convenga mds volver la vista a la via sagrada de la ldmina de
Hiponio, reparar en la expresién puesta en boca de otro de los portadores de las
laminillas, la conocida como Turios 1: «La anhelada corona he alcanzado con pron-
to pies, o la férmula de bienvenida recogida en Turios 4: «Bienvenido, bienvenido,
mientras recorres (el camino) derecho, las praderas y bosques de Perséfones,

Igualmente interesa llamar la atencién aquf sobre la costumbre de depositar
zapatos en las tumbas. Existen referencias en los textos hititas asf como en el
#mbito griego, en el nérdico y en Irlanda¥,

En la verde Erin dirfase que a veces tan sélo una tenue niebla separa este
mundo del miés all4, de] mundo de los muertos, del mundo de las hadas, de las for-

% Owo tanto ocurre en el relato irlandés Gilla Decalr, donde un grupo considerable de hombres, treinta
o cincuents, mds ¢l protagonista son trasladados a Ia grupa de un caballo al «Pafs de la Promesas, mieatras
quienes acuden en su isqueds han de construirse un barco (E! paisaje del mds alid, cit., pp. 306, 335 y 256 0,
24 para referencias al texto),

*  En nuestra edicidn, Los lamellae drficas. Edicidn y comentario, cit., pp. 11,315 y 539. Ademés los tex-
tos pueden consuliarse en el estudio de G. Zuntz, Persephone. Three essays on religion and thought in Magna
Grecia, Oxford, 1971, o en G. Pugliese Carratelli, Le lamine d’oro ‘orfiche’, Milin, 1993, El lector encontra-
ré ademés refercncias bibliogrificas més precises en A. Bernabé / A, 1. Jiménez San Crisiébal, fustrucciones
parm el mds alld, cit.

¥ Vid. con referencias £l paisaje del mds alld, cit., pp. 228, 105 n, 68, 264 n. 56y 472 n. 112,

EL VIAJE AL OTRO MUNDO 21

talezas subterrdneas donde habitan los antiguos dioses relegados después de la lle-
gada de los (itimos invasores, los hijos de Mil, procedentes de Espafia, de los que
descienden sus actuales pobladores, si hemos de dar crédito a una tradicién bien
asentada en la pseudohistoria mitica. Tan es asf, que un gran mimero de relatos
irlandeses tienen como escenario principal Samain, el primero de noviembre®,
momento en que es posible la libre circulacion entre los mundos. Tanto ellos pue-
den venir a visitar esta tierra como los héroes desplazarse al otro mundo, unos y
otros lo hacen unas veces con dnimo amistoso, otras con intenciones inés destruc-
tivas.

Dentro de la riquisima literatura irlandesa, cuya fase més antigua se fecha
entre Jos siglos VII y XII d. C., dos tipos de escritos resultan especialmente inte-
resantes para nuestros propdsitos viajeros, los immrama y los echtrae. Ambos per-
tenecen a la literatura de viajes, viajes al otro mundo en cuanto oposicién a éste
real en el que se desarrolla nuestra experiencia, pero sin que sea siempre y nece-
sariamente un reino de muertos, ya que se incorporan otros motivos més relacio-
nados con las islas de los bienaventurados, islas de mujeres, mundos de la magia
y de las hadas. |

Los acontecimientos histéricos que se rastrean en ambos géneros permiten
remontar la fecha de algunos de ellos al s. VII, si bien no alcanzan su desarrollo
hasta finales del s. VIII y s. IX y su méxima expansidén durante los siglos XI y XT1,
de hecho se conservan en manuscritos medievales. No vamos a escudrifiar aquf las
similitudes y diferencias entre immrama y echtrae. Literalmente el primer térmi-
no significa «vagabundeos», €l segundo «salidas». Ya queda dicho que ambos
comparten el pasaje a un pais maravilloso. Afiadamos que mientras el errar de una
isla a otra es la caracterfstica més destacada de los primeros, en el segundo caso
interesa més la llegada al destino y no siempre es un trdnsito marftimo. Hay que
tener en cuenta ademds que, puesto que la transmisitin de estos textos pasa por los
monjes irlandeses, embebidos de las fuentes clésicas y cristianas, la influencia de
unas y otras a veces es més que notable e incluso puede apreciarse una transfor-
macién alegdrica de modo que la antigua tradicién céltica es sometida a una rein-
terpretacidn eclesifistica®. No hay que olvidar tampoco el peso de la tradicién oral,

3 La bibliografia gencrada & este propdsito es ampl{sima y puede conseguirse un primer scercamien-
10 a través de diccionarios como los de P. Mac Cana, Celtic mythology, 1968 (reimpr. Hardmondsworth,
1983, Nueva York, 1985), 5. y P. F. Botheroyd, Lexikon der keltischen Mythologie, Minich, 1992 o D. 6
hOgéin, Myth, fegend & romance. An encyclopaedia of the Irish folk tradition, Londres, 1990. Repirese en
como aln en nuestros dias seguimos celebrando la fiesta de Todos los Santos y el Dia de Difuntos en idén-
tica fecha.

% Si bien no nos parece oportuno entrar aquf en una cuestidn sometida siempre & polémica, tampoco
podemos obviarla. Nos referimos a la discusion sobre §a naturaleza y origen de estos relatos, punto de choque
entre Jos enfoques nativistas, defensores de la pervivencia pagana, y los antinativistas, que subrayan la impron-
ta cristiana. Las dltimas investigaciones en este terreno insisten en determinados episadios da las vidas de san-
tos irlandeses como punio de partida de estas narraciones. El lector interesado encontrars las referencias preci-
sas en ¢l volumen editado por J. M. Wooding, The Otherworld Vovage in Early Irish Literature. An Anthology
of Criticism, Dublin, 2000, donde aparecen recogidos numerosos trabajos dispersos, ademés de una bibliogra-
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viva hasta nuestros dfas, hasta el punto de hacer imprescindible el cotejo entre
literatura y folklore, al que hay que sumar naturalmente la informacién proporcio-
nada por los clésicos y los testimonios arqueolégicos e hist6ricos?’.

Basten estas palabras como breve presentacién de la literatura irlandesa que
interesa para nuestro propésito. Vefamos en Grecia c6mo se combinaban o coe-

xistfan los viajes por mar y por tierra. Otro tanto ocurre en las tradiciones célticas
y desde la documentacién mds antigua.

Me refiero, naturalmente, a la proporcionada por autores griegos y latinos, ya
que los antiguos celtas, que un dfa dominaron el continente europeo no nos han
dejado més que breves inscripciones y no porque fueran unos bérbaros. El propio
Julio César (B.G. VI, 14 s5.) es testigo de c6mo muchos hombres, atrafdos por los
muchos beneficios que reporta, acuden a la instrucci6n de los druidas, aprenden un
gran nimero de versos y permanecen ellf algunos veinte afios, mientras dura su
aprendizaje. Mas también advierte que los druidas no consideran que esté permi-
tido confiar esos asuntos a las letras, disposicién para la que encuentra el romano
dos causas: que ni quieren que la ciencia sea ofrecida al vulgo, ni que los que
aprenden, confiados en las letras, renuncien a la diligencia y a la memoria,

Hemos de fiarnos, por tanto, de los autores clésicos y de entre sus noticias
conviene mencionar aquf la relacién que hace Procopio en el siglo VI d. C.
Después de haber escuchado muchas veces a las gentes que viven frente a las cos-

tas de Brittia (Gran Bretafia), pescadores y comerciantes, conffa a la posteridad
este relato:

Dicen los hombres de allf que por tumos pende sobre elios el transporte de las almas...
A deshors por las noches perciben que sus puertas son golpeadas y escuchan una voz
invisible que los llama a la tarea, Se levantan de sus lechos, marchan s 1a costa sin com-
prender qué fuerza les conduce, pero obligados a ello. Ven entonces unas barcas prepa-
radas, no las suyas, 5ino otras, suben a ellas y cogen los remos. Entonces sienten la gra-
vedad originada por Ia multitud de pasajeros, de modo que el oleaje las hace sumergir-
s¢ hasta las cubiertas y ¢l emplazamiento de los remos. Ellos, sin embargo, no ven a

fia muy actualizada. A propésito del enfrentamicnto entre nativistas y antinativistas, vid. K. McCone, Pagon
past and Christian present in Early frish Literature, Ma Nuad, 1990, autor también de Echtrae Chonnlai and
the beginnings of vermacular narrative writing in Ireland: a critical edition with introduction, notes, biblio-
graphy and vocabulary, Maynooth, 2000, edicitn de uno de los relatos més importantes de este género, tam-
hién uno de los mds sujetos a controversias y que mcjor se presta a Ia interpretacitn alogérica. A propésito de
1a pervivencia de relatos cldsicos en la Iflanda medicval, vid. W. B. Sunford, «Towards a history of classical
influences in Irelands PRIA 70 C (1970), pp. 13-91 y del mismo autor, irefond and the classical tradition,
Dubifa 1976; nosotros hemos seguido las huellas de Ulises en «Las aventuras de Ulises en la Vieja Irfandas
Minerva 15 (2001), pp. 189-206 y «Merugud Uilix meic Leirtis, Traduceitn al castellano de la Odisea irlande-
sax» en B. Ortega Villaro / A. Ruiz Sola {eds.), La recepcidn del mito en la literatur y el pensamienio, (Cdrom),
Burgos, 2002, pp. 374-390.

¥ Algunos investigadores han liamado la atencién sobre dos usos bien atestiguados que pudieron coniri-
buir al desarrolio de esta literatura de viajes: el castigo que suponia abandonar al reo en el mar, dejindolo en
una barca 8 Ia deriva, un castigo al que aluden algunas namraciones, y la prictica de la peregrinasio irlandesa,
relacionada también en origen con el desco de alejar a alguien de una falts, confidndolo al juicio de Dios, Vid.
El paisgje del mds allé, p. 257 y ss.

¥
.‘A’
¥
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nadie. A fuerza de remo llegan a Brittia s6lo en vpa hora, mientras a duras penas lo
logran en una noche y un dia, cuando navegan en sus propios esquifes. Dcscmbarcar_l en
Ia isla, descargan y vuelven de nuevo; las barcas, una vez trocada la gravedad e lige-
reza, marchan impulsadas por las olas sin sumergirse en el agua mids que la q!.nlla. No
ven ellos a ningdn hombre ni que navegue con ellos ni que vuelva desde la isla, mas
oyen una voz, dicen, desde allf que parcce traer noticias llaméndolos por el nombre del
padte y afiadienda Jos honores que han comenzado a disfrutar. (Gorh. IV, 48-58).

Creencias similares se han mantenido vivas en el folklore actual. Por ejemplo,
hay que contar con el testimonio de un empleado en el Ferry que cubre el trayec-
to entre el puerto de Cork, en el sur de Irlanda, y el continente. Contd éste cémo
en una ocasién oyd una voz, aunque no vio a nadie, pens6 que serfan los muertos
de una localidad que querfan jugar al hurling, deporte tipicamente irlandés, con los
muertos de otra localidad cercana. Como en el caso referido por Procopio, pese a
no ver a los ocupantes, éstos hacen sentir su peso en el barco cuando los transpor-
ta, si bien al dfa siguiente decidié variar ligeramente el curso de la travesia para
evitarlos™,

- Aquf se trata de un viaje de ida y vuelta, el barquero de Cork sirve a los muer-
tos en una de sus ‘excursiones’, mientras en el caso de Procopio se trasladaba a las
almas al pafs de los muertos.

Las referencias a dicho pafs en Irlanda se concentran en tomo a la «Casa de
Donne. Donn en la pseudohistoria irlandesa es uno de los hijos de Mfl, & los que
ya nos hemos referido antes como protagonistas de Ja dltima invasién. Do.nn pere-
ce junto con otros acompaiiantes en las proximidades de una pequefia isla, que
deben visitar todos sus descendientes, esto es, todos los irlandeses, después de su
muerte. En las versiones més cristianizadas la creencia pagana se atentia: las almas
de los pecadores visitan la Casa de Donn antes de ir al infierno, mien.tras las de los
justos o las de los penitentes contemplan el lugar desde lejos, pero sin extraviarse
de su camino.

No parece oportuno discutir aquf en detalle los distintos testimonios literarios
y folki6ricos sobre Donn®, mas s{ que conviene {lamar la atencién sobre un da_to:
Donn es antepasado comiin y a la vez rey de los muertos, una contrepartida
perfecta de la definicién que diera César®® de Dis Pater_y muy cercana & la con-
cepcién indoirania de Yama o Yima, primer hombre, primer muerto, dios de los
muertos.

Si quisiéramos indagar més en dicha figura, esto es, en la reconstruccitn de
un dios de los muertos a partir de las distintas tradiciones indoeuropeas, habria que

® § O Sdilleabhdin, «Some folklore traditions of Imokillys Jourmal of the Cork Historical and
Archaeological Society 50 (1945), pp. 71-82 y 78.
" » Visﬁ. un estudic mucho més pormenorizado en Ef paisaje del mds alld, elL, p. 21!3 ys. .
@ Galli se omnes a Dite patre prognatos praedicant idgue ab druidibus prodifum dicunt (De bello galli-
co IV, 18, 1).
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prestar atencitn a los epitetos de los distintos dioses*!, a los mitos que les con-
ciernen, a sus atributos y poderes, asf como a las caracteristicas de sus reinos ylos
habitantes de los mismos. Fijémonos, por ejemplo, en las mujeres sobrenaturales,

omnipresentes en la literatura irlandesa, y reemprendamos de ese modo nuestra
travesfa,

Si los muertos han de reunirse en la Casa de Donn, lugar donde disfrutan de
la miisica y el vino ‘espaiiol’, si algiin lamento evoca el viaje de los difuntos en
una barca de remos, no es menos cierto que también en vida puede visitarse su
reino o acceder a otros pafses maravillosos.

A ese propGsito la riqueza de los textos irlandeses es dfficil de superar'?. Cabe
distinguir en ellos tres situaciones harto diferentes:

La primera se refiere a aquellos relatos en los que el protagonista emprende

su vigje en pos de un ser del otro mundo, que actiia como ‘psicopompo’, ya sea
una dama, un jinete, un difunto o un dngel.

Como adelantdbamos, muy frecuentemente este papel es desempefado por
una mujer sobrenatural. Enamorada de un héroe, acude en su biisqueda para invi-
tarle a su mundo. No siempre ¢s aceptada su invitacién la primera vez y es tam-
bién importante reparar en el método de seduccién. Bran, protagonista de uno de
los immrama més antiguos, estd sentado solo en las proximidades de su fortaleza,
cuando se le aparece una mujer bellfsima, llega precedida de una mdsica adorme-
cedora y deja como regalo una rama de plata con flores blancas. Poco después, se
presenta en la corte, ante cuyos invitados canta unas cuartetas gue contienen la
invitacién formal y la descripcién del lugar que visitard Bran, Todos pueden verla
y oirla. Insistimos en este punto porque no es el caso de la enamorada de Conla.
Acude ésta a una colina donde se encuentra Conla con su padre, sin que éste pueda
ver a la dama. Es més, consciente del peligro que acecha a su hijo, consigue del
druida que nadie pueda ofrla e incluso Conla deje de verla. La dama ultramunda-
na deja a Conla una manzana y vuelve al cabo de un mes. En ese momento el poder
del druida ha dejado de tener efecto y Conla, que en todo ese tiempo no ha proba-
do més bocade que esa manzana, parte con ella.

No podemos detenemnos ahora en todos los detalles de estos dos relatos, Nos
fijaremos tan s6lo en algunos. Llama la atencién la manzana con un trasfondo
mitico riqufsimo®. Conviene reparar también en un concepto firmemente asenta-

4 Son ejemplares en ese sentido los trabajos de M. Garcfa Teijeiro, «Posibles elementos indocuropeos en
el Hades gricgon en 1, L. Melens (ed.), Symbolae Ludovico Mitxelena septuagenario oblatae, Vitoria, 1985,
pp- 135-142 y «Escatologia gricga e Islas de los Bienaventuradoss, en Serta gratulatoria in honorem J, Régulo,
La Laguna, 1985, pp. 271-250.

« @ Las referencias concretas a los que nombmaremos a continuacién pueden encontrarse coémodaments
en El paisaje del mds alld, cir., p. 255 y 5., asi como bibliograffa mds scrualizada en J, M. Wooding, The
Otherworld Voyage, cit., p. X1 y 85,

4 En In antigliedad cldsica su entrega equivalfa & una declaracion de amor. Recordemos tan sélo que en
el juici por ta belleza de las diosas Paris da una manzane a Afradita, quien fe ha prometido la més hermosa de
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do en Irlanda, aquel que entiende que el poder real procede del matrimonio cele-
brado entre el rey y la diosa gue encarna la soberanfa®. Detrds de muchas de esas
damas ultramundanas late esa figura de la soberanfa y en el caso concreto de
Conla, muy probablemente, el escriba estd jugando con una interpretacién aleg6-
rica del relato e identificando a esa dama con la Iglesia®.

De otro lado, en cierto modo puede considerarse que el motivo de la mujer
que acude en busca de su enamorado para llevarlo a su mundo ha pervivido hasta
hoy en la tradicién de la banshee, literalmente *mujer del otro mundo’, la mensa-
jera de la muerte, cuyo grito precede al fallecimiento de los miembros de deter-
minadas familias, alcanzando sus ecos incluso a los emigrados en tierras ameri-
canas®,

Es mds, el requerimiento femenino puede combinarse con otro tema, la peti-
ci6én de ayuda por parte de un rey sobrenatural que necesita el concurso de un
héroe de este mundo para vencer a un rival, En los relatos folkléricos son las hadas
quienes en ocasiones solicitan la participacién de un mortal en uno de sus partidos
de hurling*”. También es cierto que, por mis que las invitaciones sean en general
corteses, se da también el caso del héroe apaleado, que queda postrado y sin habla
durante un aiio hasta que se repite Ia visita de dos mujeres ultramundanas: es su
venganza por haberlas intentado cazar cuando tenfan forma de cisnes*.

entre Ias mujeres, Helena, ¢s &) origen de la guerra de Troya. Podrfamos recordar también las manzanas del
Jardin de las Hespérides, asf como la relacion ctimolégica de Avalén con el nombre de esta frula_ o el robo de
las manzanas de Idun en la mitologfa nordica, por citar los casos mis sobresalientes dentro de distintas tradi-
ciones indoeuropeas. Naturalmente dentro de la mentalidad judeo-cristiana la manzana tiene 1ambién otras con-
notaciones, sabiamente aptintadas, gualmente debemos mencionar la rama dorada que Eneas debe llevar ante
Proserpina en el libro VI de ka Eneida al penetrar en ct Hedes. J. M. Wooding, The Otherworld Voyage pég. xv
subraya que en una de las vidas de santos més antiguas, de comienzos del s, VIII d. C., Ia Vita Albei, estudia-
da por M. Herbert («Literary Ses-Voyages and Early Munsier Historiographys, en R. Black / W, Gillies / R. 0
Maolalaigh [eds.], Celtic Connections. Proceedings of the Tenth International Congress of Celtic Srud{e.r. East
Linton, 1999, pp. 182-189) el santo retoma de su visita a una isla ultramundana con una rama florecicate, lo
que apoyaria la tesis del precedente cristinno de los immrama. A nuestro eotender, sin embargo, la riqueza del
motivo y Jos numerosos precedentes invitan a refiexionar mis detenidamente sobre una cuestidn tan compleja,
vid. nuestras observaciones en El paisaje del mds alld, cir., p. 346 ss.

4 Es un tema gue ha sido muy estudiado, porque los relatos irlandeses encuentran refrendo en la ar-
gueologia gala (vid. P. Mac Cana, «Aspects of the theme of king and goddes in Irish Jiteratures EC 7 (1955~
56), pp. 76-114 y 356-413; B (1958-59), pp. 59-65 et Celtic Mythology. clt,, p. 114 y 53.; M. Herben, «Godddes
and King: The Sacred Marriage in Early Irclands, en L. O, Fradenburg (ed), Women and s.overelguiry.
Edinburgo, 1992, pp. 264-275) y cuyas hucllas pueden seguirge incluso en i2xios griegos, vid. M H. Velasco
Lépez, «La généalogie grecque parmi les Celtess, en Kemos, Supplement, Religion and Rationalism in Ancient
Greece, 15, 2002, pp. 297-307. L

9 Vid. el estudio de K. McCone, Echtrac Chonnlal, con amplia referencia bibliografica, entre otros & los
trabajos de J. Carey, quien ha dedicado también varios anticulos a este relato, por ejemplo, «The Rhetoric of
Echtrae Chonlai» CMCS 30 (1995), pp. 41-65.

« P Lysaght, The Banshee. The Irish supernaiural death-messenger, Dublin, 1986. .

9 Este motive considerado tipico de los cuentos populares es antiquisimo, aparece ya en los textos hiti-
tas de a lucha contra el dragén ¢ igualmente los dioses olimpicos han de recurrir a un mortal, Heracles, para
poder vencer a los Gigantes.

4 Nos ﬂ:ferimossa; argumento de Serglige Con Culainn, para este relato vid. con referencias El paisaje
del mds alld, cit., pp. 256 n. 19 ¥ 304.
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Bran y Conla realizan su viaje en barco, el primero solo, el segundo en la
barca de cristal que le ofrece su dama. Pero no es la iinica posibilidad, en uno de
los més famosos relatos irlandeses, Laoi Qisin, Niamh se lleva a su enamorado,
Oisin, a la grupa de su caballo.

Enlazamos de esta manera con los jinetes que se presentan ante los vivos. Asf
lo hace a menudo Donn, rey de los muertos. Sin detenermnos a examinar aquf la
relacién e incluso posible identificacién de Donn con Mananndn, rey del Pafs de
la Promesa, sefialaremos que en el echtrae que lleva su nombre el rey Cormac
parte en pos de un jinete, que porta, como la dama de Bran, una rama de plata con
tres manzanas de oro, una rama que ademés provoca el suefio. Cormac alcanza al
jinete y establece un pacto de amistad con €l, consigue la rama a cambio de tres
deseos. El jinete le reclamard sucesivamente a su hija, a su hijo y a su esposa. Sélo
al final del relato descubrird Cormac la identidad del jinete: no es otro que
Mananndn, quien no s6lo le permite recobrar a sus seres queridos, sino que le
entrega la rama y una copa de la verdad®, que le devolvers el dfa de su muerte. La
narracién se embellece con el refinamiento de la cortesfa medieval al tiempo que
adquiere un tono de alegorfa didéctica. De esa manera el antiguo material va incor-
porando nuevos elementos al tiempo que mantiene vigentes los antiguos.

Oro jinete, Lug, cuyo nombre est4 atestiguado en inscripciones halladas en
Francia y en la Penfnsula Ibérica, se aparece en otra narracién, Baile in Scdil, ante
el rey y sus acompafiantes en medio de la niebla. Les invita a su casa, donde le
revela el tiempo de su reinado y le hace entrega de atributos especificos de la rea-
leza. Aqui los personajes y el escenario sirven a una profecia, al tiempo que los
antiguos dioses se transforman en personajes histéricos. Pervive, no obstante, el
viejo tema del otro mundo como fuente de la soberania.

Citemos, para no alargamos mis, el caso de otro jinete, Laegaire, rey ultra-
mundano, quien en su correspondiente echtrae acude a este mundo en busce de
ayuda, un héroe. Se presenta en medio de una asambiea pidiendo que alguien le

auxilie en una batalla que va a librar para recuperar a su esposa, raptada por otro
de los reyes del més all4.

Volvemos & encontrar aquf el motivo del mortal que necesitan los dioses y
salta a la vista la similitud con las aventuras de Pwyll en los Mabinogi galeses®,
Muestran éstos testimonios de una mujer ultramundana enamorada de un héroe,
pero ademés atestiguan casos en los que el motivo de tal visita es el deseo de ven-
ganza, circunstancia que hay que poner en relacién con aguellos relatos que

#  Guarda relacidn ésta con otros conceptos abstractos como la videncia, la sabidurfa, la soberan(a cuys
sede se sinia en el més alld, cuestion a ia que ya bemos hecho alusién més amriba. Y ademiés naturalmente con
los calderos, tan frecuentes en el ajuar funerario céltico como en los relatos, vid, Ef paisaje del mds alld, cir.,
p. 356 y ss.

*  Puesto que no nos hemos ocupado aqui de este importantésimo capltulo remitimos de nuevo a E7 pai-
saje del mds alld, cir., p. 371 y ss.
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refieren ataques, incursiones, bien por parte de los habitantes del otro mundo que
irrumpen en el nuestro, bien por parte de los mortales, ahftos de los dones que ate-
sora el més all4.

De este modo nos hemos deslizado a la segunda situacitn que puede identifi-
carse en estas narraciones: el viaje se emprende no como consecuencia de una
invitacién o por persecucién de un psicopompo, sino que la empresa surge por pro-
pia iniciativa. La diferencia es clara, como también varian bastante las causas que
llevan a los protagonistas a embarcarse en tales viajes, pero la meta final no suele
ser muy diferente a las ya examinadss,

Se parte generalmente tras una persona u objeto que se pretente traer a este
mundo, generalmente una mujer®!, un tesoro o atributos especfficos de Ja realeza,
bien una vara, bien un muchacho, nacido de una pareja noble y pura, cuyo sacrifi-
cio restablecerd la prosperidad del reino.

En lercer lugar, existen relatos en los que, en principio, no se pretende entray
en contacto con €l otro mundo, sino que el motive concreto del viaje guarda rela-
cién con hechos de la vida real. Sin embargo, ya sea el deseo de castigar a los
saqueadores del pafs, que se han llevado a su mujer y a su familia, ya sea el ansia
de vengar a los asesinos de su padre, los héroes visitan reinos maravillosos. De
algin modo les ocurre como & Ulises, sin buscarlo se ven sumergidos en mil y una
aventuras, Incluso hay casos en que no se especifica una causa explicita, sino que
todo comienza de una forma un tanto azarosa: la asistencia al castigo de abando-
nar a unos hombres en el mar, la contemplacion del sol en su curso hacia ponien-
te. Bajo esos relatos late otra realidad ya plenamente cristiana: la peregrinacién.

En las narraciones irlandesas que pertenecen a esta categorfa casi siempre se
trata de una travesfa marftima, no faltan éstas en los Mabinogi galeses, pero se
desarrollan en un clima que mezcla el escenario ultramundano y la localizacidn
real de la isla de Gran Bretafia, cosa que por cierto también ocurrfa en el relato de
Procopio aludido més arriba. Mas, sobre todo, llama la atencién la atmdsfera cor-

4 En ocasiones esa mujer encarma la soberands, pero no siempre es asf, De otro lado, dicha trdsqueda no
se limnita a esos reinos ultramundanos, cuya identificacién con reinos de los muertos se ha difuminado un tanio,
de modo que pudiera pensarse en un desarrollo panticular, El hecho de que se conozean episodios donde el
proiagonista acude con tal propdsito 2 la «Casa de Donns, alld donde se rednen Iosirlmgesum.smmumc.
constituye un argumento importante para sosiener Ia antigiedad del motivo, A ese propésito conviene tener en
cuenta también los paralelos galeses, por ejemplo, tanio Pwyll como Cuthwch, protagonistas de sendas nurs-
clones de Jos Mabinogl, parten en pos de mujeres que tomardn por esposas (El paisaje del mds alld, cit., p. 3‘{[
¥ s8.), por no mencionar el desarrollo posterior en el ciclo artirico y naturalmente el refrendo en otras tradi-
ciones indocuropeas: los casos de Euridice y Alcestis, por citar los més famosos enire los griegos, el de Sith en
¢l Rimiyana, si bien existe una clara diferencia respecto a los antetiores, s¢ trata de mujeres arrebatadas por la
mueste, cuyos esposos intentan recuperarlas, un lema bastante frecuenie, por gjemplo, ¢n cl folklore bretdn. Sen
dellglinlnodoludosmmdcummismmnmdnyenﬂltiminsundﬂguudl‘nrelmdncmun_mml_nn-
qufsimo, ¢l de ia boda entre un vivo ¥ un muenio, que da un extmordinario juego en la tradicidn gricga
{R. Rehm, Marriage fo death. The conflaction of wedding and funeral rituals in Greek tragedy, Princenton,
1994), y esud perfectamente atestiguado en otras tradiciones indocuropeas (vid. con bibliograffa E! paisaje del
mds alid, cit., p. 443 y 3.)
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t€s, trasunto del mundo real, que rodea la salida de algunos de estos caballeros que
parten a caballo por caminos desiertos y salvajess?,

Igualmente, al examinar los textos germénicos que puedan proporcionamos
datos sobre la tradicién escatolégica de este pueblo, hay que tener presente 1a data-

ci6n relativamente tardia de los mismos y que llegan hasta nosotros a través de las
manos de clérigos cristianos.

A punto ya de dar por concluido nuestro itinerario, no podemos por menos de
sefialar que también en la mitologfa nérdica coexisten las distintas maneras de
acceder al otro mundo: en barco, en carro, a caballo, a pie%®. Tal y como vefamos
en Grecia, el otro mundo est4 rodeado por una bamrera de agua (a veces también
de niebla y muy frecuentemente de fuego), para cruzarlo hay un puente, cuyo para-
lelo més cercano habria que buscarlo en Irén, pero también es posible atravesar
esas aguas sirviéndose de un barco. El mismo Odin, dios principal del pantedn nor-
dico, puede ejercer de barquero, de esa forma «el de la barba gris» se asemeja al
viejo Caronte griego. Pero, junto a esa tradicién, estd bien atestiguada la costum-
bre de depositar zapatos para el camino. De la misma forma en las tumbas se entie-
rran tanto barcos como carros. No en vano, el camino al otro mundo pasa a veces

2 través de un bosque tenebroso, aspecto éste que invitarfa a buscar comparacio-
nes en la mitologfa eslava.

No vamos a seguir ese sendero, pero antes de concluir parece conveniente una
pequefia reflexién sobre un aspecto muy interesante de los viajes ultramundanos.
Acaso la representacién més conocida del més allé nérdico sea el Valhalla donde
Odin retine a los bravos cafdos en la batalla, allf prosiguen sus combates, tan sélo
interrampidos por los banquetes nocturnos. Es el destino reservado a los guerre-
ros, recogidos por las Valkirias. Interesa llamar la atencién sobre el papel desem-
peiiado por ellas, porque el otro mundo nérdico no se agota en la sala del Valhalla.
No puede obviarse el importantisimo papel asignado no sélo a Hel, diosa que da
su nombre al reino de los muertos, también otras diosas como Freya o Rén, espo-
sa del dios del mar, se llevan a los difuntos. Sus 4mbitos de influencia apuntan a
localizaciones distintas de dichos reinos, transmarina, subterrdnea, bajo un timu-
lo 0 una montafia, prolongadas en los relatos folkléricos en tomo & Frau Holle,
figura de marcado cardcter cténico.

Conviene tener presente que no es un hecho aislado, sino que ciertamente dis-
tintas figuras femeninas desempefian un papel muy destacado en el ultramundo, ya
sea la diosa de los muertos entre los nérdicos, las numerosas damas célticas, figu-
ras como la daénd irania, la diosa Sol de la Tierra entre los hititas, -ella y otras dio-

%2 Para introducirse en el uttramundo de la literaturn cortds medieval, vid, C. Garcfa Gual, op. cit., y
«Viajes al més alld en algunos relatos novelescos medievaless en Descensus ad inferos, cit., pp. 75-87.

#  Referencia obligada es In obra de H, R. Ellis, The road 1o Hel 4 study of the conceprion of the dead In
Old Norse literature, Cambridge, 1943, Vid. también un pequefio bosquejo en £/ peisaje del mds alid, cit.,
p-472 ¥ 55.}
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sas aparecen invocadas en los ritos necroménticos, de otro lado, una denominacién
hitita para el 6bito es precisamente «Dfa de la Madren—, y en Grecia no sélo
Perséfone, sino que existen resquicios de funciones similares en Calipso, Circe o
las Sirenas™,

Un epfteto como Despoina, la «Duefia», la «Sefiora», nombre de culto que
recibe Perséfone®, también su madre Deméter, una denominacién que, de otro
lado, aparece en las tablillas micénicas y contrasta con los dioses personalizados
posteriores*, asf como determinadas caracterfsticas de algunas figuras femeninas
vinculadas al més all4 (as{ las Sirenas, hibridos de mujer y péjaro o pez, o los
insectos que representan a las almas) invitan a una reflexién que nos llevaria a
sobrepasar los limites aqui establecidos e indagar en los origenes de estas diosas,
ninfas o genios, en las posibles huellas que puedan detectarse de «La religi6n de
la diosa en la Europa mediterrdnean®?.

Habrfa que tener en cuenta las atinadas observaciones de A. Motte®® cuando
sefiala que los cultos antiguos que se mantuvieron estrechamente asociados con el
simbolismo de Ia naturaleza contribuyeron a evitar la esclerosis de la religién grie-
ga ¢ hicieron posible un renovacién mfstica en época helenfstica y romana. Se
refiere este autor sobre todo a Dioniso y Deméter, algunos de cuyos ritos tenfan un
marcado cardcter arcaico y sefiala asimismo la cierta nostalgia que parecen sentir
los griegos por divinidades de cardcter més general, de ahf la revitalizacién del
culto a la Gran Madre, identificada a menudo con Rea o Cibeles.

De otro lado, J.-P. Vernant® ha subrayado la doble dimensién de seduccién
erbtica y de tentacién de inmortalidad que representan las figuras ferneninas de Ia
muerte, frente a la cual los griegos prefieren la simple vida humana, 1a eleccién de
Odiseo entre Calipso y Penélope no deja lugar a dudas.

®  Vid. en ese sentido, E1 paisaje del mds alid, cit., p. 442 y ss. Por su pane, L. Kahn-Lyotard y N, Loraux
(loc. cit., p. 171 y 58.) presentan un sugerents estudio sobre las relaciones entre la mujer ¥ la muerte eo Grecia,
entendida €stn bien como seduccidn (Sirenas), bien come forma de subrayar su potencia, temible ¢ intocable,
todo pureza, semejante a la doncella, Core, otra de las denominaciones de Perséfone, raptada por Hades en un
{eimén, un prado plagado de ambigiedad,

¥ L. Kahn-Lyotard y N. Loraux {loc. cir., p. 171 y 13.) llaman también la atencidn sobre otros epitetos e
interpretaciones etimoldgicas de su nombre que subrayan la sabidurfa (daiphrdn, periphrdn; cf. ta etimologla
aventurada por Sécrates en Platn, Cratilo 404 d). La sede de la sabiduria en muchas tradiciones indocuro-
peas s precisamente el mds alld, de ahf los ritos adivinatorios ligados a genios cténicos, Jas précticas necro-
ménticas y otras iradiciones de indole similar (vid. M." H. Velasco Lépez, «Metamorfosis y videncia en las tra-
diciones gricga e ifandesas Minerva i4 (2000), pp. 1147 ¥ «La piel adivina. ‘Trasfondo mitice de un cuento
populars MHNH 3 [2003}, pp. 107-116).

¥ Vid. con referencias B, C. Dietrich, «Religidn, culto y sacralidzd en la civilizacién creto-micénicas en
J. Ries (coord.), Tratado de antropologia de lo sagrado 3, Las civilizaciones del Mediterrdneo y lo sagrado,
cir., pp. 63-86, aquf BO.

¥ Tiulo d¢ rumerosos trabajos de Marija Gimbutas, en concreto dsie aparece recogido en el volumen
Tratado de antropologia de lo sagrado 3. Las civilizaciones del Mediterrdneo y lo sagrado, p. 41 y ss., coord.
J. Ries, Madrid, 1997 (original italiano, Mildn, 1992).

¥ «Lo sagrado en la naturaleza y en ¢l hombees, en Tratads de antropologla de lo sagrado 3, cit.,
Fp. 225-252, aqui 226, 236 y 239.

#  <Figuras femeninas de la muerte en Grecias en Ei individuo, la muerte y el amor en la aniigua Grecia,
cit,
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Pero también hay que tener en cuenta que dicha eleccién estd condicionada
por las propias caracter{sticas de un Hades triste y oscuro que los poemas subra-
yan frente a la gloria inmarcesible de los héroes. Sin embargo, en el momento en
que nos apartames un tanto de esa tradicidn épica, los rasgos positivos de tales
parajes cobran nueva fuerza. 5i ya en ellos destaca el papel mds activo de
Perséfone, las esperanzas de los portadores de las laminillas, al menos en algunas
de las versiones, parecen cifrarse en alcanzar «las praderas sagradas y los bosques
de Perséfone». Los misterios eleusinos, ligados a la renovacién de la vida, de la
primavera, bajo el patronazgo de Deméter g:erséfone, las Diosas, al parecer ha-
cfan promesas semejantes a los iniciados. Ese es el terreno mds féntil para prose-
guir una investigacién en ese sentido, preguntindose hasta donde seamos capaces
de indagar, por los antecedentes, en la manera en que una determinada concepcién
del mundo, basada en los valores heroicos, no ha marginado creencias que, de otro
lado, permanecieron vivas en el mundo helénico®. Otro tanto habria que hacer en
las otras tradiciones indocuropeas y, una vez agotado el andlisis intemo, proceder
8 la comparacién.

Son muchos los caminos y las sendas®. Tal y como hemos ido apuntando,
varfa también la ubicaci6n del més allé, incluso en una misma tradici6n y hasta en
un mismo relato. Repetidas veces se ha llamado la atencién sobre el hecho de que
Ulises tiene que abrir un hoyo en la tierra para invocar a los muertos, después de
haber realizado una larga travesia para arribar a sus costas. No se trata simple-
mente de que se combine el relato de un viaje al otro mundo de larpa prosapia, una
catfibasis un tanto peculiar, con la descripcién de un rito necroméntico.

Mi4s allé de esa explicacitn tal episodio revela una realidad verdaderamente
compleja: conviven en Grecia, como en las tradiciones de otros pueblos indoeuro-
peos, dos concepciones, aquélla que sitiia el Hades bajo tierra, de modo que se
puede acceder a dicho reino a través de cuevas o conductos bien localizados en la
geograffa griega, normalmente en relacién con manantiales de agua caliente, y
aquélla que supone que si uno se dirige en una determinada direccién, hacia el
oesle, siguiendo la marcha del sol®?, llegaré a los confines del mundo y allf, tras

@ Habria que tener en cuenta también que, como sefiala M. Brioso Sénchez («El concepio del mds alld
entre los griegoss en Descensus ad inferos, cit., p. 16 y 5.), los relatos sobre catfibasis estén especialimente liga-
dos a los circulos mistdricos y, a ravés de cllos, & estratos muy antigucs de la religiosidad griegs, ajenos en
buena medida al mbito de los Olimpicos.

% Platén & propdsito de un pasaje de Esquilo en que sc menciona «un simple caminos discurre de la
siguienie manera: «El tal camino no se me muestra & mf ni simple, ni dnico, que en 1l caso no habria necesi-
dad de gufas, pues no lo errarfa nadic en ninguna direcciéa, por no haber més que uno, Antes bien, parece que
ticne bifurcaciones y encrucijadas cn gran nldmero» (Feddr 107e-108a). Platén comenzard a servirse de esa
posibilidad para distinguir destinos diferentes (vid. El paisaje del mds aild, cit, p. 151 y s.; M. Brioso, loc. cit.,
p. 48 y 35.), siglos mis tarde Virgilio en su Enelda sacard partido a tal idea estableciendo una sucesién de dmbi-
tos, reservados a las distintas clases de difuntos, a lo largo del camino que va recomriendo Eneas. Sobra sefialar
el aprovechamiento ulterior en figuraciones medievales, en Dante ¥ en tantos otros autores, vid. por cjemplo
los distintos trabajos de Descensus ad inferos, cir.

& Se explica asf que conforme avanzd la colonizacibn griega hacia Occidente también fue desplazdndo-
s¢ |a ubicacidén de la Tierra Roja donde Heracles va a buscar los rebafios de Geri6n hasta situarla ab otro lado
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atravesar la corriente del rio Océano, penetrard en los umbrales del otro mundo.
Aparentemente existe una contradiccitn, pero en el momento en que se tiene en
cuenta la idea arcaica de que las aguas del rio Océano, que cifie la plataforma
terrestre®?, acaban por precipitarse allf donde se esconde el sol*, dicha contradic-
cidn se atenfia considerablemente, ya gue una vez que se ha llegado al limite occi-
dental parece que es obligado descender®®.

Conviene no olvidar que nos movemos en los pardmetros de una geograffa
mitica® y que pueden aducirse otros casos en los que las inconsistencias aparen-
tes se desvanecen®. Ademds, mutatis mutandis, 5i Nos paramos a Pensar en nues-

de las Columnas a las que dio nombre. Es un tema bien estudiado por J. H. Croon, The Hendsman of the dead.
Studies in some culis, myths and legends of the ancieat Greek Colonization-grea, Utrecht, 1952,

& As{ aparece representado a lo largo det borde més extremo del escudo que Hefesto fabrica para Aquiles
(1. 18, 607-608}). La justificacién cosmogénica reside en un mundo concebido como fruto de 1a separacién
entre Urano «Cielos y Gea «Tieman, que después de la accida de Crono no vuclven a unire mds, y del mismo
modo que hay un Ciclo por encima de ]a Tierra existe también un mundo subterréinco. Dice Hesfodo (Teogonia
721-725) que nueve dfas y nueve noches tards un yunque de bronce en cacer desde el Ciclo a 1a Ticrra, el mismo
periodo que de la Tierra a! Tdrtaro, Parecen superponerse en dicho poema Hades y Tértaro (767-773), si bien
la diferencia suele ser muy clara, el Hades es el lugar donde estén recluidos los difuntos, meres sombras de los
vivos, el Ténaro constituye la partc més inferior, allf estén encerrados los Titancs, inmortales, pero derrocados
por Zeus (Hesfodo, Teogonia 730 y ss.). Allf amenaza Zeus con enviar 8 cualquier diog que desobedezea sus
drdenes y vaya a socorrer s los troyanos o a los dinaos «lo cogeré ¥ 1o arrojaré al iencbroso Tértaro bien lejos,
donde mis profundo es el abismo bajo tierra, allf 1as férreas puentas y ¢l broncineo umbral tan dentro de Hades
estin como el Cielo dista de 1a Tierra» (/L 8, 13-16).

* Ya més arriba indicamos que Hermes, cuando conduce a Jas almas de los pretendientes, traspone pri-
mero Jas comientes del Océano y a Roca Blanca, despuds las Puentas del Sol y ¢l Pafs de los Suciios, poco des-
pués llega & la Pradera de Asfédelos donde residen las almas, imégenes de Jos difuntos (Od. 24, 11-14).

#  Entre las referencias més antiguas pueden citarse pars ¢l Hades subterréneo las de flfada (20, 61; 22,
482; 23, 50) y para el Hades al otro lado del rio Océano otras procedantes de Odisea (10, 508; 11, 13; 24, 11).
Séfocles describe en estos términos las consecuencias de |a peste entre los iebanos: uno ras otro, cual pijaros
alados se precipitan con més fuerza que ¢l invencible fuego hacia la costa del dios del Ocaso (Edipo Rey 179).
Anticlea se asombra al contemplar a Ulises: «jHijo mfo! ;Cémo has bajado en vida a esta oscuridad tenebro-
sa? Dilicil es que los vivientes pucdan contemplar eslos lugares, separados como estén por grandes rios, por
impetuosas corrientes y, principalmente, por el Océano, que no se puede atravesar a pie, sino en una nave bien
construidas (Od. 11, 155-159). Sus palabras son un magnlfico testimonio de 1a coexistencia de distintas con-
cepciones sobre el més alld, subterréneo o transmarino.

%  Prohablemente e! mejor estudio en este sentido sea el de A Ballabriga, Le Soleil ef le Tartare. L'image
mythigue du monde en Gréce archaigue, Parfs, 1986, También incluye reflexiones en ese sentido en su articu-
lo «La topografia de los infiernos en la literatura griega arcaica y clésicas en Y. Bonnefoy, Diceionario de las
mitaloglas, vol, 1, cit., p. 180 y 5. Vid. también las observaciones y referencias de M. Brioso, loc. cit., p. 24
y s,

s Asf {a isla de Calipsa se sitda en los confines del mundo, pero es a la vez «ombligo del mare (Od. 1,
50), de otro lado, un adjetivo practicamente idéntico al nombre de la isla, Ogigia, 3 utilizado por (Hesfodo,
Teogonta B06) para designar las aguas de la Estigia, que fluyen bajo tierma en lo hondo del Tértaro, También
sinla allf Hesfodo al padre de Calipso, Atlas, quien en otras tradiciones aparcee en el extremo occidente. Por
tanto, en su funcida de pilar cdsmico, en la ubicacién de Auas hay vna aparente contradiceitn. Para Vemant
(«Figuras fermeninas de la muerte en Grecias, p. 143 n. 40) no son sino dos formas diferemes de sefhalar que
esté fuera de los iimites del mundo conocido. Como en el caso de 1a localizacién de] Hades son procedimien-
tos distintos para marcar una alteridad intrinseca. Cf. Ballabriga, Le Soleil er le Tariare, cit., p. 90 ¥ s,
Parecidas contradiceiones han side estudiadas en Ja localizacién del més allf céltico (transmarino, bajo las
aguas, subterrineo) por J, Carey («The location of the Otherworld in Irish traditions Zigse 19 [1982-83}, pp.
36-43; «Ireland and the Amipodes: the heterodoxy of Virgil of Salzburgs Speculum 64 [1989], pp. 1-10) y noso-
tros hemos lismado la stencidn sobre numerosos pasajes en los que ¢l mar, escenario de las aventuras de bos
héroes irflandeses, es al mismo tiempo una llanura (Ei paisaje del mds alld, cit., p, 330 y 5.y 131 pars Ogigiu).
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tra propia figuracién de la vida que nos aguarda al iérmino de este viaje, reparare-
mos muy pronto en c6mo coexisten imégenes harto diferentes: se superponen unas
a otras la herencia grecolatina, el trasfondo biblico, la aportacién musulmana que
impregna incluso 1a figuracién de Dante. Hay una verdadera ‘Historia del Cielo’,
como la hay del Infierno®. En la antigiiedad, en las tradiciones de los pueblos
indoeuropeos, 'en la medida que podemos acercarnos a ellos, convivia la idea de
un regreso a la tierra®, pues al cabo es el lugar donde se depositan los cadéveres
y las cenizas, donde se vuelve para celebrar el banguete o conmemorar a los muer-
tos en fecha fijas haciéndoles llegar ofrendas, con Ja concepcidn de un reino de los
muerios separado de este mundo muy frecuentemente por una barrera de agua que
s necesario cruzar.

Interesa destacar justamente esa materialidad, el viaje es posible justamente
porque el més allé estd concebido como otro mundo real, orbis alius decfa Lucano
(Ciw. 1, 454-62) para referirse a las creencias célticas. Al examinarlas nes referfa-
mos a otra posibilidad, la visita de seres ultramundanos o de simples difuntos,
aimas en pena a nuestro mundo. Elementos tan cotidianos como un camino, un
caballo, un barco, una cuerda™ permiten acceder a tal reino o transitar hacia el
nuestro. Curiosamente tales términos se mantendrdn incluso cuando la especula-
cién filoséfica se imponga, Platén o los textos indios postvédicos son ejemplos
bien elocuentes’,

Ademés resulta verdaderamente llamativo el hecho de que, cuando se anali-
zan cuidadosamente las descripciones de tales parajes, se cotejan los datos ar-
queol6gicos con los documentos escritos, se tienen en cuents los testimonios fol-
kléricos y se presta atencidn a las designaciones del mds all4, asf como a los epi-
tetos de los dioses, el investigador dispone de indicios suficientemente seguros
para bosquejar siquiera c6mo era, al menos, una de las representaciones escatolé-

% Sendos libros con amplia bibliograffa llevan esos tiulos: C. McDannell / B. Lang, Heaven, a History,
1988, traduccidn espafiola, Madrid, 1990; G. Minois, Hisioire des enfers, Parfs, 1991, taduccién espafiols,
Barcelona, 1954,

®  1as grutes y cuevas han quedado asociedas con posibles entradas al otro mundo, la Cueva de
Montesinos de El Quijote puede ser el ejemplo mds significativo, pero igualmente pueden rastrearse otros en
los libros de caballerfa, en la poesia y naturalmente en el folidore. Vid. los estudios de J. M. Cacho Blecua, «La
cucva en los libros de caballerfas: 1a expeciencia de los limitess, Chr. Wentzlaff-Eggebent, «Habiticulos, gru-
tas y cuevas en los poemas épicos renacentistass y J. Canavaggio, «Don Quijote baja a los abismos infernales:
La cucva de Montesinoss, en Descennus ad inferos, cit., pp. 99-121, 129-154 y 155-174 respectivamente;, tam-
bién hemos contribuido con alguna referencia en ese sentido en «Ecos indocuropeos en cuentos casicllanos de
tradicién orals Revista de Folklore (en prensa), Tampoco podemos olvidar que hasta fechas relativamente cer-
canas los cemenierios eran escenario habimal de comidas y meriendas, viejo recuerdo de banquetes y ofrendas
funerarias, repetidas en fechas fijas.

m M*H, Velasco Lipez «La cuerda como vinculo entre los dos mundos. Consideraciones sobre escato-
logla indocuropeas, en il Jornadas de Filologfa Cldsica. Ei Pais de la Memoria, Madrid, Asociacitn Aletheia,
1994, pp. 139-45 y Ef paisqje del mds alld, cir, p. 460 y ss.

M Incluso ¢sa caracieristica se mantiene en Dante, Jos nueve ciclos que hay que atravesar antes de llegar
8] Parafso estdn formados por quintaesencia, sélo el Empireo s inmaterial. Vid. M. Carrera Diez, «Dante y el
viaje a los mundos de ultrammbax, en Descensus ad inferos, cit., pp. 89-97.
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gicas que podemos reconstruir para el sistema religioso indoeuropeo, sin desdoro
de hallar otra semejante en las tradiciones de otros pueblos.

Puesto que planteamos esta exposicién como un viaje, debemos detenernos
aqui, en los umbrales del més all4, queddndonos con la miel en los labios. Asf lo
haremos, no sin antes evocar algunos de los rasgos que adoman tales parajes.
Ricos pastizales sirven de alimento  diversos ganados, caballos y toros especial-
mente. Agua en abundancia recorre verdes praderas, tachonadas de flores. Se
levantan hermosos drboles, cargados de frutos, cuyas ramas se agitan melodiosas
compitiendo con los péjaros. No es un locus amoenus sin més. Allf se retinen las
familias, festejan en banquetes, disfrutan del canto, del baile, de 1a misica, inclu-
50 cazan y guerrean. En definitiva, una existencia plena, rica en elementos mate-
riales sublimados y perfectos, acordes con el grado de civilizacidn de las socieda-
des que les dieron el ser.

No es extrafio entonces que muchos de estos pueblos celebraran suntuosos y
prolongados funerales, que en sus plegarias y ritvales mvieran bien presentes a sus
difuntos, conscientes de los fuertes lazos que les unfan a ellos, ni tampoco que
desecharan el miedo a la muerte a la hora de lanzarse al combate. Ni siquiera cabe
sorprenderse de que ansfen adentrarse en las entrafias de la tierra o parten rumbo
hacia lo desconocido, seguros de acercarse al més alld, Su actitud formaba pana

de un todo, de una mentalidad concreta que sostenfa su peculiar concepcién ultra-
mundana.

Confio en que, al intentar acercarnos a ella, haya sabido inspirar en el lector
una nota distinta, capaz de iluminarle, cuando se vea envuelto en esas andanzas y
travesias. Quizéis, cuanto més tarde mejor.



