Los druidas eran los
principales depositarios
de la sabiduria mdgica,
que transmitian de forma
oral a sus sucesores.
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FRANCISCO JAVIER ARRIES

A los magos y brujos celtas se les ha atribuido desde la
antigliedad poderes y conocimientos inmensos. Conectados a
los mas profundos misterios de la tierra, se afirmaba de ellos
que podian transformarse en animales, controlar el tiempo,
dominar a los seres vivos, conocer el futuro y el pasado, arrojar
terribles maldiciones o curar un sinfin de enfermedades.
Creyéndoles en estrecha relacion con los seres invisibles del
otro lado, sus enemigos, incluidos los aguerridos legionarios
romanos, les profesaban respeto, pero también terror. Todavia
hoy, hombres y mujeres se internan en el corazon de bosques
y cavernas para conectar con el poder de la magia celta.

Bardos y druidas: chamanes celtas

uando se habla del mundo celta, se
evoca instantdneamente la imagen de
una naturaleza viva, llena de fascinacién y
misterio, una percepcién de lo sagrado
que, desgraciadamente, hemos per-
dido. En una cultura capaz de perci-
bir la unidad de lo visible y de lo invisible, la magia
ocupa un lugar fundamental. Es un complicado arte,
una ciencia de los elementos y de la tierra. En manos
de magos y druidas (ANO/CERO, 8), el conocimiento
de la verdadera naturaleza de este mundo, segdn sé
crefa, era un instrumento que permitfa modificar los
accidentes geoldgicos e, incluso, influir sobre el tiem-
po atmosférico. Se afirma, por ¢jemplo, que cierta se-
quia que dejé sin agua los rfos y lagos de Irlanda fue
provocada por los druidas para evitar una invasién a
la isla; o que el druida Tadg levanté una espesa niebla
para evitar que el padre del héroe irlandés Finn,
Cumbhail, lograra encontrar sus armas talismanicas.
El empleo de la niebla como medio de ocultacién es-
ta relacionado con otra caracteristica de la magia cel-
ta: la habilidad para tornarse invisible, para pasar
inadvertido. La técnica empleada nos la comenta un
practicante actual de este tipo de magia, quien pre-

El poder

fiere que le llamemos por lo que él mismo denomina
su «nombre de batalla», Ruire: «El objeto ritual em-
pleado para conseguirlo es un manto gris de invisibili-
dad, una prenda que permite al que la lleva pasar
inadvertido bajo la apariencia de una sutil nube gris.
Los magos que posefan esta habilidad eran denomi-
nados ‘hombres del manto gris’. Poseedor de uno de
estos objetos rituales era Cu Roi ma Daire, mago de
Munster quien, gracias a esta prenda, consigui6 libe-
rar a Blanaid de la fortaleza de Manain».

HEREDEROS
DEL VIEJO CHAMANISMO

Pero la mejor forma de observar sin ser observado
es la practica del éxtasis, del vuelo mégico, patrimo-
nio de los chamanes (ANO/CERO, 90). Suibne, un
rey con habilidades mégicas, asciende en una oca-
sidn desde la copa de un arbol, «hacia las nubes
pluviales del firmamento, por encima de la clspide =
de todos los lugares y de la cumbre de todas las tie-
rras». También se dice del druida Mag Roth que
«ascendia como el humo del fuego». En una oca-

sién, bajo la forma de un toro, salié de su cuerpo

para flotar invisible sobre un contingente de tropas,



al objeto de descubrir su fuerza y disposicién. La
transformacién en animal también es otra capaci-
dad, asociada al chamanismo, de los magos més
poderosos. Los druidas de Cain Bilé se transforma-
ron en ciervos cuando fueron sorprendidos por gue-
freros enemigos.

El poder de transformarse no sélo queda para uno
mismo. El mago puede convertir a sus congéneres en
cualquier otra cosa, como hizo el poderoso druida
Math, quien castigd a una pareja convirtiendo a sus
miembros en diferentes animales bajo cuya forma
fueron obligados a aparearse entre si. Este tipo de re-
latos, muy comdn, podria aludir a un profundo cono-
cimiento de técnicas hipnéticas y de sugestién colec-
tiva por parte del iniciado celta, nada extrafio si con-
sideramos la fuerte disciplina mental a la que se en-
tregaban. Le preguntamos sobre esta posibilidad a
Fernando Sarrenes, un experto en celtismo y druidis-
mo que conoce bien a los grupos que practican la
magia celta en la actualidad: «Probablemente eso es
lo que ellos llamaban ‘suefio mégico’, y que ya en
plena Edad Media se refleja en los muiltiples relatos de
Merlin, obligado a un suefio intemporal por Morgana
o Vivian, segln las diferentes versiones».

Los celtas
utilizaban
cabezas
-humanas

para la
adivinacion,
pues creian
que el alma
del difunto
residia

en esta parte
del cuerpo
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SENORES DE LA VISION

El vuelo mégico y la transformacién no son los Gni-
cos rasgos chamanicos. Existe otro tépico muy im-
portante en toda la cultura celta y del que
también se encuentran huellas entre los
germanos: el culto a la cabeza oracu-
lar, el uso de cabezas humanas co-
mo medio de adivinacién.
Mediante determinadas practi-
cas, el mago crefa poder obte-
ner respuestas a sus preguntas
invocando al espiritu del difun-
to que reside en la cabeza. Esta
idea subyace en el relato de
Bran el Bendito, quien ordena ser
decapitado. Su cabeza guiara a sus
compafieros a través de un viaje pla-
gado de hechos maravillosos.

La clarividencia es precisamente uno de los

dones mas importantes atribuidos a los magos cel-
tas, algunos de los cuales se especializaban en esta
facultad, como los semnotheoi, mencionados por

Fernando Sarrenes,
experto en mitos celtas.

 SUCESORES DE UNA TRADICION

Desde que el movi-
miento romdntico y
el resurgir de los
nacionalismos
despertaran el interés
general por el mundo
celta, son muchos los
grupos que han
intentado recuperar
la tradicion magica
druidica. Los prime-
ros colectivos no
pasaban de ser el
producto de interpre-
taciones personales
basadas en los pocos
textos conocidos
sobre la religién y la
mitologia célticas, te-
fiidas de tépicos idea-
lizados. Desde esa
primera etapa, nues-
tro conocimienito del
mundo celta se ha
incrementado nota-
blemente y algunos
de los grupos actua-
les tienen mas posibi-
lidades de reconstruir
el «espiritu» original.
Segiin Fernando
Sarrenes, «los grupos
mas activos estdn -
integrados en dife-
rentes federacionsgs
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que aglutinan a
practicantes de dife-
rentes religiones
paganas». Cada
congregacion desa-
rrolla sus técnicas y
rituales sobre la base
del tipo de cultura
celta propia de su
lugar de origen.
Algunas de las mas
activas son la Iglesia
de Y Tylwyth Teg,
que trabaja con la
mitologia galesa,
reorganizada en
1967 bajo el nombre
de The Gengle People.
De inspiracion galesa
es también la Wicca
de Frost, conocida
también como The
Church and School of
Wicca, muy extendi-
daenEEUUY
Europa. De cufio
britdnico es la Wicca
de Midenhill, empa-
rentada directamen-
te con el grupo cono-
cido como Circulo de
Rhiannon. La Pecti
Witaq, con sede en el
castillo escocés de
Carnonacae, investi-
ga en las tradiciones
picta y escocesq, deri-
vadas a suvez de la
irlandesa. Existen
también grupos que

se inspiran en el
acervo galo, bretén,
o de Cornualles.
Mientras que en
América y Europa

no es dificil contactar
con estas sociedades,
en Espafia sus inte-
grantes no suelen
atreverse a darse a
conocer piblicamen-
te, por miedo a la
burla o a la infole-
rancia. A través de
Internet pueden
encontrarse paginas
desde donde acceder
a informacién sobre
magia celta y otras
materias relaciona-
das, como la que estd
preparando Sarrenes:
shttp://personal.re-
destb.es/sidhe.
Otxas direcciones de
interés son: |

sThe Celtic League
http://www.manx-
man.co.im/clea-
goue/index.html
sBelenos

http://www Kernunn
os.com

¢Ar ndraiocht Fein
http://www.adf.org

Diégenes Laercio. Preguntamos a Fernando
Sarrenes si también era corriente la figura del viden-
te natural: «Fuera del &mbito del druidismo -nos ex-
plica— eran corrientes los casos de personas que
habian nacido con la facultad de la viden-
cia, como aquella mujer que profetizé
a Diocleciano que un dia serfa em-
perador de Roma». Pero, sin du-
da, quienes dominaban esta ha-
bilidad, asi como la visién a dis-
tancia, eran los vates u ovates
—palabra que es la raiz del voca-
blo «vaticinio»—, los mismos de-
signados en Irlanda por el sobre-
nombre de faithi. Los vates eran
los encargados de los sacrificios,
usados como medio para escrutar el
destino. «Un método adivinatorio co-
rriente —confirma Ruire-, era el imbas forosna,
0 «inspiracién de los maestros». Tras comer la carne
de ciertos animales (toro, gato, perro...), segin el ti-
po de consulta a realizar, la vision correspondiente
aparecia en el suefio que tenfa lugar después de
ciertas ‘invocaciones de la verdad’. Hasta el siglo
XVIIl, esta técnica se llevaba a cabo en las Highlands
occidentales escocesas, aunque sin comer carne».

LA MAGIA DE LA PALABRA

La videncia es otra caracteristica de los bardos, a
quienes se conoce como fili en las islas, poetas-ma-
gos a cuyas filas se pasaron muchos druidas en
tiempos de persecucién. El filé era un maestro de la
palabra y del gesto magicos, «intérpretes de lo divi-
no, videntes a los que los gobernantes consultaban
en todos los asuntos importantes por su capacidad
para ver acontecimientos pasados, presentes y futu-
ros», subraya Fernando Sarrenes. Los doce afios que
duraba su preparacién nos puede dar una idea de la
férrea disciplina iniciatica a la que eran sometidos,
aunque son pocos si los comparamos con los veinte
afios que exigfa alcanzar la categoria de druida. Su
vestidura mégica consiste en un tuigen, un «manto
de pajaros» hecho de «pieles de péjaros blancos y
de muchos colores, desde el cefiidor para abajo; y
desde el cefiidor para arriba, hasta el cuello, era de
cuellos de patos silvestres y de sus crestas». En otras
ocasiones eran de plumas de péjaros cantores con
cuello de piel y plumas de cisne. «El respeto y la
consideracién que se tenia hacia la figura del fil¢
eran tales -comenta Fernando Sarrenes-, que hasta
bien entrada la Edad Media, ain cuando tuvieron
que cristianizarse, no sélo les dejaron continuar sus
précticas sino que a menudo se les ofrecieron altos
cargos eclesiasticos». Una de sus técnicas era el
teinm laeghda, que se acompafiaba de determina-
das invocaciones y del gesto magico de meterse en
la boca el pulgar, al que se llama «el pulgar de la sa-
bidurfa». Dicho gesto desencadenaba un estado
mental en el que se obtenfa respuesta a las pregun-
tas formuladas.

El poder del gesto, sobre todo de la mano, se obser-
va en un texto del siglo IX que contiene hechizos
contra enfermedades, donde se recomienda meter-
se en la boca, como accién magica profilactica, «los
dos dedos de la mano que estan junto al mefiique,
separados». En una ocasion, cuando los bardos de




Maelgwn Gwynnedd pasaron por delante de
Taliesin, éste se golped repetidamente el labio con
el dedo, haciendo un extrafio sonido, similar a jbrrr!
Cuando los bardos se presentaron ante el rey, éstos
eran incapaces de hablar; sélo podfan emitir el men-
cionado sonido. Su comportamiento estaba tan
trastornado que el rey les pregunt si se habfan em-
borrachado.

Gesto ritual especialmente llamativo era el conocido
como «maldiciéon de Macha», que se llevaba a cabo
levantando una pierna, con un ojo cerrado y mos-
trando un sélo brazo que apuntaba hacia la victima
para causarle el mal de ojo (ANO/CERO, 18y 82).
Otra facultad del filé era la psicometria, en la forma
del dichetal do chennaib, «composicién con la punta
de los dedos». Al bardo, tras las invocaciones rituales
de rigor, le bastaba tocar con su vara objetos o perso-
nas para conocer su historia. Pero, sin duda, su fuerte
era la palabra, mediante la cual podia provocar cam-
bios en el paisaje o dejar estériles a animales y perso-
nas. «La palabra es vibracién -apunta Sarrenes-, ex-
presada a través del cantico, del tono. La palabra es
poder que se proyecta, se expele. Con la forma en

que se entonaba el cantico se media el alcance del
encantamiento». Cuando un filé era maltratado, tenia
derecho a componer una sétira, el glam dicin, de te-
rribles efectos mégicos, como el de provocar horren-
das ampollas en el rostro, «Una de las més terribles
maldiciones que se llevan a cabo mediante el glam di-
cin —explica Ruire-, es la efectuada por siete bardos
que ascienden a una colina donde crece un majuelo.
De espaldas a él, con una honda en una mano y una
rama de majuelo en la otra, lanzan al unisono el he-
chizo. Después dejan las ramas al lado de las raices,
seguros de que el glam alcanzaré su objetivo».

LOS SERES DEL MUNDO
INTERMEDIO

La magia celta, por los ejemplos que hemos visto, se
basa, en gran medida, en el entrenamiento psiquico
y el poder mental, pero también en el contacto con
los seres del mundo intermedio, los espiritus de la
naturaleza, representados en los cuatro objetos ma-
gicos que los dioses de fa Luz flevan a rlanda, el Lia
Fdil o «piedra del destino», simbolo del elemento
tierra; la lanza de Lug, simbolo del elemento fuego;
la espada de Nuada, simbolo del aire; y el caldero
de Dagda, simbolo del agua. El caldero, como sim-
bolo del Universo, que lo contiene todo, es especial-
mente importante. De hecho, tiene un papel funda-
mental en los ritos de iniciacién, como parece des-
prenderse de una de las escenas representadas en el
caldero ritual hallado en Gundestrup (Dinamarca),
en la que una divinidad introduce a unos guerreros
muertos en un caldero del que salen resucitados. El
caldero sirve asimismo para elaborar pociones magi-

cas, como la pécima del olvido que los druidas del »

Arriba, izquierda: la

«piedra de los druidas»,
Dartmoor (Inglaterra).
Derecha: recreacion
artistica de druidas con
sus atributos. lzquierda:
una estilizada vision de
la druidesa, que porta
la hoz de oro con la
que ha de recogerse el

muérdago.
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Debajo: Shide, espiritu
procedente del mds allg
celta. Derecha: Madron
Wells, santuario donde
aiin hoy se realizan
ofrendas y la piedra de
Turoe (siglo | a. C.),
propiciatoria de la fe-
cundidad.

Determinadas
piedras eran
consideradas
sanadoras o
propiciadoras
de fecundidad,
como la Pedra
dos Cadris, en
Muxia, que
ann se usa
para curar

el reuma
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Ulster dan a Cuchulainn con el fin
de que éste olvide a Fand, la mujer
sobrenatural cuya vision le deja en
un estado cataténico. Objetos ma-
gicos similares son portados en la
actualidad por los practicantes de la
magia celta quienes, como sus an-
tecesores, prefieren la naturaleza como templo para
sus ritos. Segln Fernando Sarrenes, «generalmente
se emplean los calveros y claros de bosques, expre-
siones del espacio sagrado, y se tiene en cuenta el
tipo de arboles de la zona para la realizacién de los
diferentes ritos asi como los megalitos, si los hay en
las proximidades, las grutas, cuando se quiere traba-
jar con el inconsciente, los pozos y los rios».

Las corrientes acudticas eran empleadas en ritos cu-
rativos, y hoy en dia siguen siendo utilizadas como
hace cientos de afios para provocar lluvias o arrojar
tablillas de plomo con maldiciones. Esta Gltima cos-
tumbre se ha seguido llevando a cabo, al menos,
hasta el siglo XVII. Asimismo, ciertas piedras eran
empleadas para provocar fertilidad y sanar determi-
nadas enfermedades. Algunas de ellas siguen utili-
zandose hoy en dfa, como la roca Men-an-tol en
Cornualles o la Pedra dos Cadris de Muxia, %en La
Corufia, bajo la cual ain siguen pasando los aqueja-
dos de dolores lumbares reumaticos. Y es que, para
el mago celta, la Tierra es un enorme templo.

ARBOLES: EL CORAZON DEL
CONOCIMIENTO

El érbol es algo mas de lo que aparenta. Es un bile, la
morada de un ser sagrado, cuya amistad busca el
mago. Cada especie tiene un carécter y una diada,
un «morador» especializado en tal o cual virtud méa-
gica. Fernando Sarrenes resalta asf la importancia del
érbol en la magia celta, incluso hoy en dia: «Tal como
ocurre en los grupos de practicantes actuales, cada

especie de arbol corresponde a un grado, a una esca-
la inicidtica». El mago debia hacerse con un baculo
confeccionado con la madera de su arbol totémico,
la especie con la que psiquicamente estaba emparen-
tado. Las varas magicas, por otro lado, se hacen con
las ramas de uno u otro 4rbol segln sea el objetivo
que se persiga y deberén ser recogidas con la mano
izquierda. Fuamnach, «una mujer de brujerfas temi-
bles, una mujer con toda la sabidurfa, la habilidad y el
poder de su gente», una bean-drui, golpea a la bella
Etain con un baculo de madera roja de serbal y la
transforma en una charca, en un gusano y en una
mosca. Después, hace que se levante un fuerte viento
que se lleva a la mosca. El serbal tiene otras muchas
propiedades. Su madera quemada sirve para crear la
niebla magica capaz de cubrir toda una regién y lle-
var una de sus ramas protege de las hadas. Sus bayas
se emplean en ritos curativos y de rejuvenecimiento.
Por su parte, Sarrenes apunta el uso del avellano «pa-
ra adquirir conocimiento, riqueza y
juventud», del tejo «como método
de ataque», o del sauce, «como me-
dio de proteccién».

ALFABETO SAGRADO
El Ogham, alfabeto sagrado con uti-
lidades mégicas y talisméanicas, era
utilizado en Irlanda, Cornualles y
Escocia. Su invencién se atribuye al
dios Ogma, divinidad de la sabidu-
rfa y la escritura. Se empleaba sobre
diferentes tipos de madera para rea-
lizar mdltiples hechizos. Podia re-
producirse, asimismo, mediante
gestos realizados con los pies o las
manos, tanto para transmitir mensajes secretos como
para aunar los poderes de la palabra y del gesto. Uno
de sus usos mas comunes eran los coelbrenn, peque-
fias tablillas de madera rectangulares o piramidales,
de un dedo de longitud, sobre los que se hacian ins-
cripciones con el bwyell, una especie de hachuela que
en un principio estaba hecha de pedernal. Las tabli-
llas se ponian juntas dentro de un marco llamado
peithynen. Combinadas segtin ciertas reglas, daban
lugar a frases y palabras que constituian el mayor de
los secretos bardicos y que podian emplearse tam-
bién como férmula adivinatoria. Las coelvains eran
una variedad de la misma técnica. Las tablillas de ma-
dera podian ser substituidas por pequefias piedras en
las que se habian inscrito las letras sagradas. Cada le-
tra del ogham estaba emparentada con un arbol dife-
rente y poseia decenas de atributos. La ciencia del og-
ham, el alfabeto de los arboles, con sus coelbrenn y
otras técnicas forman, como conjunto, un sistema
tan intrincado y complejo como puedan serlo el
Tarot o la Cabala. En un intento por acercar su esen-
cia mas basica al plblico, Liz y Colin Murray lo con-
virtieron en un sugerente juego adivinatorio que titu-
laron El Ordculo Celta (Ed. Laia. Barcelona, 1989).

El ogham sigue siendo estudiado por los practicantes
actuales. Bajo sus trazos simples quizé se encuentre
el misterio de la Creacién, el conocimiento del poder
que, como las nieblas magicas de los druidas, flota
sobre este mundo. Quiza Merlin-Taliesin despierte al-
gun dia de su letargo y renazca el viejo suefio celta.
Quién sabe. m



