SANTA MARINA DE AUGAS SANTAS, CULTO MILENARIO.

Un protagonista para una historia de mas de dos mil ahos.

Sergio Santos Otero

“El agua que el cielo derrama sobre las cavidades de las rocas de los gigantes, cierra las heridas

y da la vista a los ojos enfermos”.
(Merlin)



INTRODUCCION

En un intento por dar una vision que nos permita comprender la zona de Santa
Marifia de Augas Santas, centro cultual desde hace mas de 2000 afos, intentaremos rastrear
sus origenes y evolucion, aunque en la mayoria de los casos resulte complicado, sobre todo
interpretar las transiciones de unas religiones o usos a otros. El propdsito es reducir este proceso
evolutivo a un posible o hipotético modelo de conversion que se dio en toda la Peninsula Ibérica

y mas concretamente en el Noroeste de la Hispania romana.

Utilizaremos la figura del especialista cultual, o sacerdote, 0o chaman, o
curandero, es decir, la de un hipotético personaje que nos llevara por un camino que no ha
hecho otra cosa que discurrir, sorteando dificultades, hasta trazar la linea de continuidad desde
un culto originario que port6 una familia llegada a este lugar de Augas Santas, que consagraba

su entorno y lo interpretaba en funcién de lo que su arquitectura mental le dictaba.

Es importante, para ver y comprender esta evolucion, introducirse en el
significado de los componentes naturales del entorno y de cdmo éstos han condicionado la vida
de la zona de Santa Marifa, y por extension del noroeste peninsular, observando el
comportamiento del hombre como ser religioso —adorador de idolos o de hitos geogréaficos-,

viendo que representan en el actual imaginario popular y como se integran dentro de la religion.

Por ello es necesario aproximarse al significado de estos elementos (piedras,
agua, vegetacion), sin pretender hacer un inventario, y como son usados por la religion para
adaptarlos a los ritos y a la vida cotidiana. Este viaje nos llevara también a describir todo el
conjunto artistico y patrimonial de la Parroquia de Santa Marifia de Aguas Santas, que se
enmarca perfectamente en un ejemplo cultual mariano milagroso, tanto por las préacticas como

por sus elementos.

En resumen, podriamos decir que el camino va a transcurrir entre dos hitos
fundamentales: la creacion del asentamiento primigenio y el momento actual; lo que
intentaremos reconstruir al final sera el camino entre ellos, la conservacion de un punto de

adoracion desde el lugar original que ejercia de centro primordial, el santuario celta o indigena,



hasta el actual enclave de veneracién a la santa, y, lo principal, el responsable de su

perduracion, que sera el protagonista que nos guie en ese camino.

Transcribo las palabras que L. Cuevillas' escribié en referencia a las tres

estatutas de guerreiros encontradas en la prospeccion del castro:

“[...] Coma se todas saisen dunha formacion militar de actitudes unanimes, estas
tres estatuas son idénticas as duas atopadas en Galicia e as doce que se
sinalaron no norte de Portugal. Nada tefien que ver cos lexionarios de Roma, que
mandaba Olibrio; son tan so soldados da terra galega, cando esta ainda non se
crebara en dos anacos para dar nacencia a Portugal. Son os guerreiros que
combateron no exército de Viriato, 0s que viaxaron polos roteiros dos fisterras
atlanticos, os que defenderos Lambrica e Cinnania, e os que beberon no Medulio

0 zume mortal tirado do teixo.”

Vista de Santa Marifia de Augas Santas con el santuario desde el Castro de Armea. (Foto: Gusi Domarco)

' LOPEZ CUEVILLAS, RORENTINO, Prosas GalegasGapitulo “Unha santa, unha cidade e tres
guerreiros”.



EL COMPONENTE DEL MEDIO EN LOS CULTOS
CULTO AL AGUA

No son pocos los lugares de Galicia en los que se alude a una fuente existente
en un lugar determinado de una montafa, entre rocas, o al nacimiento de un arroyo al que la
tradicion y las creencias populares le han atribuido una propiedad milagrosa, como las de ser
capaz de curar heridas o sanar enfermedades.

Un ejemplo es el que nos narra Rodriguez Lépez2 en relacion con la parroquia
de Coeses, provincia de Lugo, donde, como él describe, hay una capilla llamada de las Virtudes,
cuyo dia o fiesta es el 8 de septiembre,

“Siendo yo un nifio, estuve en aquella fiesta, y viendo la mucha gente
que acudia a beber a un riachuelo que pasa cerca de la capilla,
también yo bajé alli, donde me ensefiaron un pequefio hoyo & la
orilla, en donde recogian agua, no solo para beber en el acto, sino
guardar en botellas y llevarlas & sus casas, como milagrosa para la
curacion de diversas enfermedades. Los aldeanos explicaban que la
milagrosa virtud del agua se debia a que en cierta ocasion pasara por
alli la Virgen con el nifio en los brazos, tuvo sed y se bajo a beber en
aquel sitio, quedando sefalado el lugar en donde puso la rodilla, que
era el hoyo donde recogian el agua.”

Vemos constantes que se repiten a lo largo de la historia de las creencias
paganas, como en el caso de Santa Marifia de Augas Santas, el agua con propiedades y el
hoyo, manantial o mina de la que mana “agua milagrosa”, aqui tendriamos ya uno de los
elementos que forma esa trilogia de los centros cultuales.

No quiero limitar estas virtudes a un tipo concreto de fuentes y en un
determinado entorno; no solo las fuentes o rios que pasan cercanos a santuarios tienen esas
propiedades, asi, hay una fuente cercana a Santiago que tiene fama para curar las calenturas,
también existe otra en las cercanias de Tui que “pretende curar los males extrafios de los nifios
arrojando al rio su ropa en una cestilla con una vela encendida, creyendo que si, al arrastrarla las

aguas, la luz no se apaga, curar el nifio, y si se apaga, no sanard”.

La importancia del agua como elemento creador y fecundante quedd clara ya en

el siglo IV d.C., cuando las fuentes eran objeto de ofrendas de pan y vino por parte de los

2 RODRIGUEZ LOPEZ, dsUs Supersticiones de GaligidMadrid, 1910



campesinos. Esta creencia, que inspira culto y respeto entre las gentes, nos muestra los restos
de religiones pretéritas de antepasados que creian que su entorno estaba poblado por seres

sobrenaturales o espiritus.

La abundancia de estos lugares, asi como la permanente presencia del agua en
sus distintas modalidades —fluvial, marina, lluvia, etc- en Galicia, han quedado plasmadas en el
folklore gallego, siendo muchas las leyendas vinculadas con ella.

Es esta diferencia existente entre las distintas aguas la que ha provocado una
distinta percepcién de cada una de ellas, siguiendo a Sudrez Groba3, podemos establecer las
siguientes categorias: agua de arriba, agua de abajo y el agua bendita.

» El agua de arriba: es el agua de lluvia, procede de las nubes que cargan su liquido en los
rios. Es un agua que esta bajo la “direccion” de los nuboeiros* y los tronantes® o patrons dos

tronos. Estos son los que dejan caer las lluvias o desencadenan tormentas® a su antojo.

Si la tormenta se forma al otro lado de un rio no hay nada que temer, pues se
nos dice que las serpientes que estan en el rio guardan los limites. Ni las tormentas ni las
animas lo pueden atravesar. La serpiente aparece representada en la decoracion de la

pedra formosa de Santa Marifia de Augas Santas’.

» El agua de abajo: Es un culto acreditado por diversas divinidades acuaticas aparecidas en
la zona de la cultura castrexa, y sobre todo entre el Duero y el Mino, entorno en el que se

incluye nuestro estudio, tales como Edovius®, Reva?, Bormanico’® o Conventina'’.

¥ SUAREZ GROBA, MdNICA, Galicia 2001: Etnografia EspiritualXunta de Galicia.

4 Son unograsnoso espiritus malignos que habitan el aire y a laslg mitologia gallega les atribuye el
poder de generar tempestades o dirigir los ray@slic® que no son muy agradables a los ojos humanos
De extensa barba, como enanos deformes pero cdnenza descomunal, va cubierto de pesadas pieles
o de armadura, con un sombrero de alas anchasd@dgastigos de pueblos afirman que su boca iba de
oreja a oreja y que sus 0jos eran incandescentes.

® Son compafieros de lagboeiros colaboran con éstos en la produccion de las tstapes, ademas son
los responsables de los granizos y ayudan a despéeznubes. En Matama, localidad cercana a Laza, se
hacianfumazode laurel con el fin de impedir la llegada dettosiantes Se quemaba en los corredores y
en las encrucijadas, era requisito imprescindibkelgs laureles estuvieran benditos. De esta dativée
encargaban las mujeres mayores. Recalcar el capfotector del laurel.

® Contra las tormentas hay distintos métodos: tesatampanas de la parroquia y sacar a los santos
protectores a las ventanas de las casas, encanddalde la Candeloria en las ventanas y quenjas ho
de laurel benditas el Domingo de Ramos.

" Esta representacion se ha asociado con un anitéalitm, o0 méas bien identificador de una tribu, pues
se han encontrado representaciones parecidasosnyattimientos de la zona del rio Arnoia.

8 Entre otros, sefialamos el de Aquae Celenae, qualmente se relaciona con Caldas de Reis
(Pontevedra), se hallé, en los cimientos de laetegdel agua termal una inscripcién rasgos premosia
dedicada a un dios indigena por un dedicante deastica indigendEDOVIO ADALUS CLOUTAI
V(OTUM) S(OLVIT) L(IBENS) M(ERITOPIEZ DE VELASCO, RANCIsco Tutorial de la asignatura
Historia de las ReligionedJniversidad de La Laguna. P. 2.



Pero el agua tiene un componente nitidamente social. Es un elemento
aglutinador, que reunia a las mujeres que iban a buscar el agua actuando como lugar de
intercambio de informaciones dentro de la comunidad. Ademas, es un elemento que obliga a
estructurar a la sociedad, en lo relativo a la organizacion de los riegos de las fincas

proximas, para hacerlas fecundas.

» El agua bendita: Es un agua que se coge de las fuentes y una vez que recibe la bendicion
adquiere una categoria superior a las dos anteriores. Es tradicion, algo que no nos resultara
extrafo, una vez que veamos lo que ocurre con el agua del pozo da Santa, llevarse una

botella de agua bendita después de los oficios del Sdbado Santo'2.

Este agua recibia un valor especial y se utilizaba durante el afio para bendecir la
casa y las cuadras, purificandolas, pero también para bendecir a las personas y a los
animales, y tras la muerte de alguno de la casa (animal o persona). Antes de que un nuevo
animal entrase en la cuadra era rociado con el liquido bendito. No eran pocas las personas
que llevaban consigo pequefios recipientes con agua bendita para librarse del demonio o de

los malos espiritus.

En general, el culto a las aguas es uno de los que méas ha perdurado en la

religiosidad, las religiones prerromanas y después las romanas las sacralizaron, caracter que

®En 1977, en el lugar conocido como Cabeco Peladnos 3 km. al norte de Alcains (Portugal) se
encontrd una inscripcion que de&BVE LANGANID(AECO) V(OTUM) S(OLVIT) L(IBENEja el
tercer epigrafe de Reve con el epiteth.@ieganidaecaencontrado en la region de Beira Interior
(Portugal). Pero también hay una importante dedsildehallazgos en la provincial de Ourense. Para
Fidel Fita el dios Reva no solo fue adorado emptagimidades del rio Ponsul, en Idanha, sino tambié
junto al Mifio en Galicia. Fita ha sefialado la rélacon el rio Areva, que dio nombre a Fagvacos-
celtiberos- y tal vez a lgsravi, vecinos de lofgeditanos Otros autores identifican a Reva con una
divinidad fluvial, pero ademas afiaden una asodiaoi® una divinidad de montafa, o asociada a una
montafia, al aparecer uno de los epitetos conodeltes divinidad].arouca En Cabeco das Fraguas
(Portugal), aparece una oferta de un sacrifidR®aeen una roca situada en una elevacién montafiosa.
GARCIA, Jose ManueEpigrafia Lusitano-Romana do Museu Tavares Proenc@d@astelo Branco.
1984. P. 69.

2 Un ejemplo es el hallado en 1841 en el Bafio delicnéle Caldas de Vizella (PortugaljlEDAMVS
CAMALI BORMANICO V(OTVM) S(OLVIT) L(IBENS) M(ERITOgbria la posibilidad de que esta
divinidad (emparentada con Borvo, Bormo, Borjanonstatado en la zona gala), tuviese, ademas del
caracter curativo , un aspecto marcial (en relac@mnla iniciacién de guerreros), que se podriactan
con elMars Borusde Diana a NovaBormanicusse engloba perfectamente en el estandar cura&tivo (
incluso ilustra de un modo notable la mutacién oaitima hacia lo romano), algo que parece l4gisel
piezas de época propiamente romana, si bien laidad invocada es prerromana. DIEZ DE VELASCO,
FRANCIScO. Tutorial de la asignatura Historia de las Religion&miversidad de La Laguna. P. 3

* Aproximadamente a un kildmetro del balneario déifuse hallé un altar consagrad@€anventene
Se trataria de la diosa de una fuente salutifeise B que para algunos autores pudiera ser uméddii
foranea importada a Galicia, de Bretafia 0 de GrataBa —donde se han detectado numerosas
dedicatorias &€onventina, todo parece indicar que se trata de una divihideal de Galicia, protectora
de las fuentes de Guitiriz y muy probablementdaaélBLAZQUEZ, bSEMARIA, Estudios sobre
religiones mediterraneas e ibérica®. 330.

12 Entre los cuales se bendice el agua y el fuego.



pervivid hasta la Edad Media. Los pueblos prerromanos, romanos y visigodos realizaron cultos
entorno a las aguas, sobre todo las termales y las que tenian propiedades terapéuticas, que eran

las que realmente tenian una finalidad mas religiosa o pseudoreligiosa's.

CULTO A LOS ARBOLES

"A drbore é o simbolo do sefiorio espiritual de Galicia. A arbore é un engado dos
ollos pola sua fermosura; é unha ledicia dos oidos porque nela cantan os paxaros: é
un arrolador do espirito porque nas suas ponlas conta contos o vento. A arbore
ddnos froita, que € un manxar composto polo mesmo creador para regalia do noso
paladar: o derradeiro ben que nos quedou do paraiso perdido. A adrbore pidelle auga
ao ceo para que a terra tefia sangue, vida e bonitura"... (Castelao)

Los arboles fueron, y aun hoy son, objeto de supersticiones en muchas partes
de Galicia. El carballo o roble, el arbol druidico por excelencia, cobra valores muy distintos segun
el lugar de nacimiento, su posterior crecimiento y su forma. Del Carballo de Santa Marifia de
Augas Santas se decia que sangraba cuando lo herian'. No son pocas las voces que hablan de
la existencia en los bosques de demonios que fueron expulsados del cielo'. En la antigliedad
debi6 estar muy extendido el culto a los arboles a juzgar por la epigrafia encontradae.

Prueba de lo arraigado del culto a los arboles es la regeneracion primaveral
ciclica representada en la fiesta dos maios en toda Galicia'”. El arbol representa en esta fiesta
un simbolo de resurreccion, de vuelta a la vida.

La cultura tradicional gallega, de corte marcadamente campesino, dentro de este
papel de simbolo de resurreccion de la vegetacion, relacionado con fiestas de primavera y

13 SANTOS CRESPOORTIZ DE ZARATE , Sacerdotes y sacerdocio en las religiones indoeeasmle

Hispania prerromana y romandlu 2 (1997), Inter Classica. P.29

1 SUAREZ GROBA, MoNICA BEATRIZ, O culto &s arboresA Nosa Cultura, www.galespa.com.ar

' En la comarca duminiense se habla de la existendias montes de “moitos demos dos que foron
botados do ceoSUAREZ GROBA, MoNICA BEATRIZ, O culto &s arboresA Nosa Cultura,
www.galespa.com.ar

16 a epigrafia nos ha dejado términos cddemetobriga, Nemetatos, Ludw®z latina equivalente a la
celtaNemeth que significa bosque sagrado), nos hacen pendsosgjues sagrados en Gali@JAREZ
GROBA, MONICA BEATRIZ, O culto as arboresA Nosa Cultura, www.galespa.com.ar

" Destaca la celebracion del dia 3 de mayo en Lazarmozos roban un arbol y lo llevan hasta la plaza
principal de la villa para que presida la fiestas bmayos son en si mismos una fiesta de exaltaeidea d
fertilidad vegetal celebrada con cantares y coasa@getales que visten los mozos. SUAREZ GROBA,
MONICA BEATRIZ, O culto as arboresA Nosa Cultura, www.galespa.com.ar



verano, fue analizada por Vicente Risco, que en un estudio sobre los tipos de culto vigentes en
Galicia citaba la fitolatria'® entre los tipos de culto paganos.

En distintas zonas de Galicia, para curar las hernias de los nifios!?, se hiende un
roble joven, y los padrinos hacen pasar a la criatura por la hendidura, poniéndose el padrino de
un lado y la madrina del otro. El roble ha de ser de la variedad negral. Tres veces le da el nifo
el padrino a la madrina y otras tantas se lo devuelve ésta a aquel, repitiendo estas palabras:

Doucho quebrado,
Dacamo sano

Después se procede a juntar las partes separadas del pequefo arbol, se ata con
cuidado y se cree que si se llega a pegar o soldar, el nifo se cura, en caso contrario, seguira
herniado. De igual modo se dice que para curar las torticolis, lumbalgias, etc. es recomendable
pasar por entre dos carballos que naciesen juntos y que se hubiesen separado después para
volver a juntarse mas arriba.

Con todo esto se vuelve a evidenciar que el culto a los arboles es un recuerdo
del pasado, de diversos cultos procedentes de viejas religiones.

Estamos viendo como el arbol, en todos los sitios pero especialmente en las
tierras con abundantes bosques, desempefié y desempefia un papel importante desde el punto
de vista social, tanto en las primitivas religiones como en las practicas rituales actuales, prueba
de ello es la existencia en la zona de Santa Marifia Augas Santas de carballos que desempefian
un papel central en la procesion y ritos relacionados con la vida de la santa, que desarrollaremos
mas adelante.

Abordemos algunas de las propiedades caracteristicas que se atribuyen a
arboles y plantas que nos permitiran entender mejor lo hasta ahora expuesto?':

» Plantas con un caracter perjudicial; de la nogueira?? se dice que es de mala sombra, para
personas y plantas. Ademas de la Nogueira también tienen este cardcter nocivo la higuera y

el ciprés de los cementerios.

'8 También llamada dendrolatria, es una practica teltén las religiones primitivas, constatada e tod
el espectro del mundo indoeuropeo. Tiene una deméusnas expresiones en la adoracion al roble.

9 La creencia en el poder de cierto rito que se joex en algunos arboles para curar las hernilsde
nifios durante la noche de San Juan nos lleva@i@anque da Silverio Velasco de que el fraile
Sebastian de Arévalo, en una visita que hizo adaaah 24 de Julio de 1687, "mandé que nadie usase d
la supersticion de pasar los nifios por los arbeesiertos dias determinados del afio". MARTIN
CRIADO, Arturo,Antiguas creencias populareRevista de Folklore, Obra Social de Caja Espafia.

% Se trata deQuercus Pyrenaicalambién recibe nombres comabolo, cerquifio, cerqueiro

*L SUAREZ GROBA, MONICA, Breviario EnciclopédicoEladio Rodriguez Gonzélez, 2001.

2 E| nogal es un arbol rico en sustancias amargasigd. Sus hojas y cortezas se han empleado en la
medicina popular, en el interior como purgante gleexterior contra las dolencias del cutis. Laezat
tifie de amarillo pardo y la madera es muy consitiepr los ebanistas, dada su fibra fina, por taziu



» Las que producen un efecto purificador. Los carballos presentan esta virtud, ademas de ser
sagrados y de que la sabiduria popular diga que en su interior esconden las “piedras del
rayo”23, Pero también estan los ajos, con los que se frota a los animales caseros el dia de
nochebuena.

» A otras especies se les otorga un caracter preservativo, tal es el caso del loureiro (que
protege las fincas y cultivos?4), olivo?, tejo, belitroques, sabugueiro, cerezo, etc.

» Hay otra serie de arboles con virtudes de diversa indole26: para enamorar, sanar a personas

con poca salud, curar la sarna o la rabia, célicos, etc..

CULTO A LAS PIEDRAS

En palabras de Fernando Garea, “este pais es un pais de piedras magicas, un
auténtico jardin celestial de la piedra”. Han sido varios los ilustres personajes que han dedicado
palabras a este parcitular, como el profesor Taboada Chivite, que en su discurso de ingreso en la
Real Academia Galega, cuando aludia al tan arraigado culto a las piedras en Galicia sefalaba:

“Contra il non poideron en Galiza nin concilios nin homilias, nin

disposicions penitenciais nin excomunions, chantando -6 cabo- cruces

y por el hermoso veteado. Los paisanos procuramueday bajo la sombra del nogal por considerarla
nociva.

% Tradicionalmente se les ha atribuido un origennahtusupersticioso pues se creia que eran piedras
gue se formaban en el interior de la tierra al caemrayo, saliendo posteriormente a la superficie.
Actualmente se usan en zonas rurales como amaletds las tormentas. En realidad se trata de aaz bif
gue fue la primera herramienta prehistorica recil@ocomo tal: en el afio 1800 aparece la primera
representacion de un bifaz, en una publicaciéregaytie la mano de John Frere. San Isidetyn{. XVI
13,5) escribe que el ceraunio que se produciasetpktas de Lusitana, cuyo color era similar al del
carbunco, servia para defenderse de los r&@siunium alterum Hispania in lusitanis litoribuigygit,

cui color e piropo rubenti, et qualitas ut ignisaét Aduersus uim fulgurum opitulari fertur, si drads.
Solino habla de estas piedras casi con las misalabrps que S. Isidoro.

24 El laurel se sitda en las paredes de las fincassug limites para proteger los cultivos, sobre tbel

los rayos y de la labor destructiva detimmantes Pero también en las puertas de los hogares para
proteger la casa de los malos espiritus, las byugagtar que la envidia perjudique a los nifioslgsa
animales de casa. La utilizacion de ramas de lear&ds puertas de las posadas y tabernas daba
seguridad a los viajeros, ademas de proteccionsyieiee al negocio que se trajese entre manos.

% Se dice que nueve hojas de olivo purifican y lagenes las llevaban cuando tomaban el bafio de las
olas. Han sido utilizadas para proteger y conjanas nifios contra el mal de la envidia, en esde sa
llevaba al nifio al olivo, después de desnudarlalta®! arbol diciendo: “Oliveira bendita quita dmao a
fada da envexa”. SUAREZ GROBA,dfiicA BEATRIZ, O culto &s arboresA Nosa Cultura,
www.galespa.com.ar

% Del acibifio se dice que posee facultades prodigiosas paraoeaargl fruto de lacifieirase utilizaba
como alimento para el ganado porcino, pero se dpidasacifieirasbretonas tenian la propiedad de
sanar a las personas faltas de salud que dejabaoas colgadas de las ramasCéatballo cura la

sarna, el arbol de Santo Outeih@mom@ cura la rabia, edcivro los colicos, el nogal los furinculos y
cortaduras. SUAREZ GROBA, &hicA BEATRIZ, O culto as arboresA Nosa Cultura,
www.galespa.com.ar



por riba delas para cristanizar un culto que chegou deica hoxe
vencellado 4 relixion triunfadora”.

Queda clara la idea de apropiacion por parte de la iglesia catélica de los lugares
de culto paganos de los que no se pudo desvincular a la tradicidn popular, con lo cual la solucién
es, en sus propias palabras, clavarle una cruz encima y ya esta cristianizado. Pero la religion
romana habia practicado anteriormente algo parecido, no tan agresivo y con un talante mas
permisivo, cierto, pero el sincretismo tendia a homogeneizar y a buscar una sinergia cultual.

Estos elementos del imaginario popular explican el porqué de la gran
abundancia de parroquias y de aldeas gallegas que tienen un dolmen plagado de tesoros y
leyendas de moros, alguna gran roca mitica, una roca que graba la esencia de un hecho
irrepetible -las huellas del caballo de Santiago o de Roldan, o de las serpientes expulsadas por
San Hadrian-, la Piedra milagreira —sanadora-, una cama santa o una roca que sea la
personificacion eterna de un desgraciado ser condenado a vivir bajo una apariencia pétrea.

La pervivencia de este culto lo unico que viene a demostrar es la grandeza
historica del mismo, reforzada por su presencia fisica e imponente, sobre todo la de las grandes
rocas de gigantes que sobrecogen, en no pocos casos, por sus dimensiones. Pervivencia que
permanecié largo tiempo en la mentalidad religiosa de nuestros antepasados. Una prueba de
esto es el comentario de San Martin de Dumio?” cuando refiere:

“... pues encenderles cirios a las piedras y a los adrboles y
a las fuentes y por las plazas ¢qué otra cosa és sino
veneracion del diablo?”

Como el culto arraigado es fuerte, San Martin, acaba aconsejando, dentro de la
idea ya arriba comentada (nuevas espiritualidades pero misma funcionalidad cultural):

“Que se derrumben el menor nimero posible de lugares
paganos, que sobre ellos se pongan reliquias para que se

cambie su objetivo”.

La piedra adquiere su maxima expresion en funcién de su permanencia, de su

inmovilismo, lo realmente importante es que muestra una apariencia de algo eterno que

%" San Martin de Braga fue el responsable de la @raeinn del monacato gallego, de marcado caracter
agustiniano, que ejercia la funcién episcopal, cemel caso del monasterio de Dumio, primer ejemplo
de iglesia monacal en Galicia, como se refiere R&8TRO PEREZ, lbISLAO, Sondeos en la
arqueologia de la religion en Galicia y norte de Rmyal: Trocado de Bande y el culto jacob&ervicio

de Publicacions, Universidade de Vigo. P. 162. Liegdin momento importante para la cristianizacion
de occidente pues hacia el afio 559 se convirtigyeleodomiro y con él todo el pueblo suevo. En este
momento en Galicia se habla el latin vulgar, qué kelengua en la que escribioBe corretione
rusticorumy otros, de donde extraemos los textos utilizados.
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transmite una capacidad de poder relacionarse con los otros seres eternos, las divinidades. Y,
por otro lado contrasta la dureza de la roca con la debilidad del hombre. Es lo temporal y terreno
frente a lo atemporal y celestial.

De un modo sintético sefialaremos a continuacion las distintas categorias que se
suelen establecer en funcion de la tradicion que sustentan y de los valores que se le asignan,
asi:

1) Piedras relacionadas con el culto a los muertos?® y a los espiritus, délmenes, milladoiros??,
etc. pero también aras, altares solares, piedras del sol, etc. Que, como veremos, existen en
el entorno analizado, pues en el santuario de Santa Marifia se ha constatado la existencia de
dos aras.

2) Las piedras abaladoiras y las piedras de barca® (que trajeron a las costas gallegas a ilustres
personajes).

3) Las piedras sanadoras3! y con ellas el mundo de los ritos de paso, piedras con agua, o

relacionadas con los ritos metereoldgicos.

%8 Son muchos los ejemplos que en la geografia gatleg muestran el culto a los muertos en relacion
con las piedras, en el Crucero de la Corufia yr@ngatros amilladoiros que marcan los caminogsle |
santuarios gallegos; Monte de San Marcos, San Ardird eixido, etc. Son puntos que en las antiguas
religiones —ahora constituyen santuarios- eraeiétmdas a los infiernos, al mundo de ultratumba, a
donde las almas habian de acudir en peregrinajetsimo. Cuenta Constantino Cabal que los romeros
que van hasta Ortegal ven marchar las almas cae®gn animalillos. Pero son muchos los peregrinos
que llevan piedras al santuario, ya que suponemgsitantes almas se hacen guijarros y nunca kegari
al punto de su obligado reposo. DOMINGUEZ MORENGSEMARIA, Microlitos Y Megalitos

Funerarios en Alcantara (Cacere$)p. 147-155. Revista de Folklore, Fundacién JoeDiaz.

? Losamilladoiros también llamadomilladoiros son amontonamientos de piedras en las orilldssde
caminos o encrucijadas que los peregrinos van reymstdo con el transcurso del tiempo al tirar aata
una piedra. La creencia popular indica que la casterde levantar los milladoiros tiene por objete qu
en el dia del Juicio Final, las piedras hablardanan testimonio del cumplimiento de la romeria por
parte del peregrino, motivo por el que se hacessmedepositar una piedra en estos amontonamientos
pétreos. Al influjo del cristianismo se considet@das piedras simbolizan las almas del purgatpré

se encuentran alli por no cumplir un ofrecimiem@lizado en vida. También se cree que su origen se
debe a ritos funerarios prehistoricos que tal meanitaban anclar el alma del fallecido y no dejarla
marchar por el peligro para la comunidad. Se coeda costumbre de arrojar un pufiado de tierra por
parte de los familiares sobre el difunto una velagamba, antes de taparla, es una reminisceroista
practica. SUAREZ GOBRA, KINICA, O Santuario de San Andrés de Teixidaw.galespa.com.ar
®También llamadapedras de abalarson unos enormes bloques pétreos que suelercapaegcanos a

la costa —donde el agua va erosionando la roca pasgnitir formas redondeadas y debilitar los psidi®
apoyo- y se apoyan gravitacionalmente solo enuo$gs de su eje, de modo que su centro de gravedad
se puede modificar con poco esfuerzo. Antropoldgerge tienen un importante significado por ser
considerados como lugares para la realizaciénta de iniciacién o curacion. Entre los poderessgue

le atribuyen se dicé€s6 soa se 0s que a intentan mover estan librgzedado”.. el hecho de que se
produzca un sonido es la prueba de la inocenceadgtina acusacion, la virginidad o la fidelidad.
Cuando se produce un sonido —consecuencia ded &rbrisa del mar- y esta ella sola, es para adisa

un naufragio para prevenir una desgracia. La leyemat&é|no-jacovea habla de una barca de piedra, esta
piedra seria una parte de su cast@drEz GROBA, MONICA BEATRIZ, O Santuario da Virxe da Bargca
www.galespa.com.ar.

% Los ejemplos de piedras sanadoras son muchos,rpaadar por medio del contacto o de algdn rito
asociado. Dos ejemplos son: hedra dos cadrien Muxia —para males reumaticos-; el agua cordeamid
pena Bailadoracercana a Cedeira, -para males reumaticos-.
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4) Las piedras de los tesoros®? y de los engarios, relacionadas, generalmente con el mundo de
los mouros.
5) Pero también hay piedras figurativas y de otros tipos33:
* Pedra da pegonha®, que es guardada por una familia a quien compete aplicarla sobre
aquellos que son alcanzados por la saliva de una rana, la mordedura de una serpiente
0 la orina de un sapo.
* Penedos do casamento®, a veces estan relacionados con el culto de los santuarios. Son
consultados para saber si se van a casar y el periodo de tiempo.
*» Penedo das virxenes, en ellos las chicas que son realmente virgenes hacen sus
consultas.
* Penedo dos cornudos, que facilita informacién a los maridos sobre el comportamiento de
sus conyuges.
» También se han constatado piedras relacionadas con la curacion de dolencias o la
fecundidad?®.
Estas caracteristicas se ven corroboradas por las informaciones recogidas en los
Concilios toledados, cuando se habla de los veneratores lapidum3’. No olvidemos que en
aquellos tiempos habia una mayor profusién de epigrafia repartida por la geografia de la que
conocemos hoy. Estos adoradores de piedras, y los ritos que realizaban, posiblemente obligaron
a una persecucion y destruccion de las mismas, en los lugares en los que no se produjese su

ocultacién y en aquellos en los que hubiese un mayor control religioso, que no eran muchos?®.

%2 Laspedras dos tesourageneralmente se relacionan con el mundosd®ourog de los secretos.

33 CASTRO PEREZ, hDISLAO, Sondeos en la arqueologia de la religion en Galicizorte de Portugal:
Trocado de Bande y el culto jacoh&ervicio de Publicacions, Universidade de Vigo. F86-187.

3 En la Sierra del Gerés las familias tienen unarpidd materia cristalizada o de pizarra, con el
convencimiento de que eliminan el veneno en poegsrdlos. La tradicion dice que fueron “traidas de
oriente” por antepasados ancestrales o fueron asckd océano. Son piedras que suelen tener aiete c
o los siete colores del arco iris. Poseen un pgderse deriva del simbolismo de la luna, que fzara |
religion popular es una madre, buena o mala, quigseor el ritmo siete.

% Este tipo de rocas se ha documentado en muchasaldenorte de Portugal y Galicia. La consulta se
hacia arrojando piedras a la gran roca.

% La Pedra Marfatiene forma falica que emerge de la tierra lisa. hajeres estériles lo tocan y circulan
a su alrededor. En la obra de CASTRO PERED)$LA0, Sondeos en la arqueologia de la religion en
Galicia y norte de Portugal: Trocado de Bande y diacjacobeq Servicio de Publicacions,
Universidade de Vigo. P. 187 la nota al pie 11&diDurante la fiesta ddossa Sefiora da Pedra Mayia
las rapazas se sientan en los peldafios de lasigiédan el espectaculo, muestran las partes”cderdo
con la informacion del propio prior, que se obstinatra esa forma de paganismo que es una vadante
la hierogamia sagrada con vistas a la procrea@ant¢, 1990,34).

%7 Actas del XIl 'y XVI Concilios de Toledo.

38 SANTOS CRESPOORTIZ DE ZARATE , Sacerdotes y sacerdocio en las religiones indoezasle

Hispania prerromana y romandlu 2 (1997), Inter Classica. Pp. 28-29
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VIDA DE LA SANTA:

Daremos una breve vision de la vida de la santa y martir Marifia para ayudar a
comprender brevemente el entorno del complejo cultual de Augas Santas. Esta extractado de la
“Devota Novena a la Gloriosa Virgen y Martir Santa Marina", que es una vision interesante
porque deja claros los puntos que la Iglesia estima importantes para la santidad y los que, por
tanto, hay que potenciar.

Nacid en los primeros siglos del Cristianismo, sefialando el aflo 123 después de
Jesucristo el lmo. Sr. Mufioz de la Cueva®, y fechas distintas otros escritores, pero siempre,
como él sefialaba, “dentro del ciclo de las persecuciones, que en Galicia empezaron bien pronto
contra los discipulos del Apéstol Santiago, que nacieron al conjuro de su predicacién, y al influjo
de su tumba”.

Parece fuera de duda que la gloria del nacimiento corresponde a una ciudad de
la Limia, llamada Antioquia —tal vez sea el célebre Forum o Civitas Limicorum, de los romanos-
que estaba situada en la raiz de los montes y cerca del lago, segun el Breviario de Braga, en
sitio proximo a la hoy villa de Xinzo.

El padre de Marifia, fue Teudio, o Teddulo, patriarca de los gentiles, adorador de
los idolos, segun el Breviario Manuscrito de la catedral de Santiago, de esclarecido linaje,
Gobernador romano de la Limia y tal vez sacerdote pagano. “No tenia mas que una hija”, como
dice el Breviario, y ésta, huérfana de madre, la cual debid morir al dar a luz o poco después del

nacimiento de Marina.

Segun la leyenda, el padre entregd a la nifa a los cuidados de una criada
campesina que era cristiana, ésta seria la que educase a Santa Marifia, ademas de introducirla
en la fe en Jesucristo. Cuando el padre se enter de sus creencias la repudio y la abandoné a su
destino en la aldea de su cuidadora. Era una joven muy hermosa y el prefecto romano Olibrio,

desde el momento en que la vio, intentd seducirla, aunque sin éxito. No acostumbrado a ser

% La “Devota Novena a la Gloriosa Virgen y Martir 8aMarina” consta de unasstrucciones para
practicar con fruto esta Novenadespués de un diario en el que en cada diakgénlas oraciones de
todos los dias, laectura piadosgdonde se narra la vida de la martir) yOeacion especifica de cada
dia.

40 Fr. Juan Mufioz de la Cueva, obispo de Ourensiigset libro “Memorias histéricas de la santa
Iglesia de Orense, flores de su dioses y olor elm@ps y virtudes memorables”, que incluye el cetl
martirio. El obispo procuré como base de su accasigral la recogida de tradiciones piadosas deietro
su didcesis.
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rechazado, indignado y conocedor de su fe, se la llevo con él con el fin de encerrarla hasta que
se prestase a atender las necesidades del prefecto y renunciase a su fe.

Al ver que no conseguia sus propdsitos, intensific los tormentos que inflingia a
Santa Marifa hasta que la joven quedd exhausta. Olibrio llegé al extremo de intentar quemarla
viva y ahogarla, intentos que milagrosamente fueron infructuosos. Ante esta situacion, el romano
decidié decapitarla. Cuando el verdugo corté su cabeza ésta cayd dando tres saltos en el suelo
mientras pronunciaba tres veces la misma palabra; CREQ. En ese mismo instante surgieron tres

fuentes en la zona del Santuario.

LOS DOS DIAS PRINCIPALES*!:

La fiesta de la Ascension
No entraremos a detallar el proceso que se sigue el dia anterior con los

pendones —asi como su adjudicacion- y las pasos previos y posteriores a la procesion por ser
cuestiones mas etnograficas que de este trabajo.

La fiesta de la Ascension es un dia grande que no va precedido de la clasica
novena. Es el dia en el que se celebra la “procesion dos penddns” que son llevados por
auténticos profesionales. A lo largo del trayecto los pendones van acompafiados por
estandartes, que son los de la Virgen Maria, el del Sagrado Corazén y el de Santa Marifa.
También llevan en la procesion un ramo confeccionado con bolas semejantes a los que salen en
la procesion de las Marabillas*2.

La procesion sale a las 11 de la mafana (hay misas continuadas desde las 8 de
la mafnana), acude multitud de peregrinos. Se trata de una procesion de rogaciones que se hace

desde el templo parroquial hasta la cumbre del castro de Armea. Tiene un recorrido fijo e

“1 BANDE RODRIGUEZ, E., ARMADA BANDE, OEvolucién do Conxunto Histérico-Artisticos de
Santa Marifia de Augas Sant&eputacion Provincial de Ourense

“2 La tradicién sobre esta procesion parece arramch646. La localidad, que pertenece al Ayuntamiento
de Cartelle, celebra esta festividad en honowadgen de las Marabillas. El santuario actual defa d

siglo XVIII. Coincide con la fiesta de la ascensi&m la zona se han detectado restos arqueoldgicos —
autores apuntan hacia un campamento romano-. CIRBAD, Alfredo, Guia Turistica de la Provincia
de OurenseSe conmemora la supuesta aparicion de la viajgrarecer se aparecio tres veces. La fiesta
va precedida de un novenario en honor a la virgedomingo se celebra la misa grande con la
procesién, en la que sale la virgen, que va acoatfzadie arcos florales y ramos adornados con bolas y
papeles de colores vivos —algunos sacerdotes ao esty de acuerdo con este tipo de expresiones-. El
lunes es el dia grande y se da una vuelta a kiagten la santa y se lleva hasta una cruz detgrdai
reciente construccion donada por un emigraiérevista de Gusi Domarco a Juan Carlos Martinez
Iglesias .
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inalterable. Discurre por un camino viejo*® que, tras pasar cercano a un petroglifo*, va desde el
templo de Santa Marifia, pasa por la Basilica de la Ascension y llega a la base del Castro Armea.

El camino transcurre entre “mestas carballeiras™s.

Vista da calzada por la que transcurre la procesion. (Foto: Gusi Domarco)

Una vez llegados a la basilica de la Ascension acaba el camino de carro que se

venia siguiendo y se continua por un sendero que da acceso a la cumbre del Castro Armea. Una
vez alli, los que llevan los pendones se sitlian encima de una roca alta para hacer ondear los
pendones. También sube el cura oficiante en la procesion y desde lo alto de la roca, rodeado por
los pendones, hace la bendicion de los campos del valle de la Rabeda* con la finalidad de
apartar las heladas tardias y las tormentas que durante el verano pueden arrasar las cosechas.
La montafa es un elemento fundamental en la cultura indoeuropea, porque

creian que de la montafia procede la lluvia, el sol y el viento*7, elemento protagonista en este

3 Es una calzada de factura bastante arcaica.

“ Se trata de una Icoranda o caballo de ruta, caylosismo en relacion a los caminos sagrados,
peregrinaciones, rutas fronterizas asi como ellgEi®pompo que representa para la clase guefrera
como conductor de guerreros hacia la batalla yahaanuerte-, es de sobra demostrado. GARCIA
FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A Corufia. P. 56.

“5 Frondosos bosques de robles.

S En este valle, que pertenece al Ayuntamiento dedlia, se han encontrado interesantes restos de
calzadas romanas en las parroquias de San MigUellieadela y Santiago de Rabeda, lugar en el que
también se ha encontrado una inscripcion epigréficana piedra granitica de 67x37cm., con la
inscripcionLARIBUS VITAL (lbu) S.

4" Varios autores clasicos han sefialado la existefecian culto a Zéfiro en un monte sagrado junto al
Atlantico, identificado con la moderna Sierra deriganto (monte Santo), junto a Olisipo, en un paaje
que soplaba el viento Zéfiro y en el que se crialzaraza de caballos tan veloces que se originé la
leyenda de que a las yeguas las fecundaba el \{elmao NH VIII 166). También recogieron esta idea
Varrén, Columela y Virgilio. De todos los textosdeduce tanto la existencia de un monte sagradw co
la creencia de que el viento es una deidad quadecias yeguas. Este hecho es el que hace sagrado el
monte. Por lo que cuenta Avierfa..] inde tenditur iugum Zephyro sacratu(@ra Mar. 255-266), el
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acto. Estos tres elementos eran considerados como fundamentales para la prosperidad del
grupo. Lo anterior indica también una deificacion del monte, es un rito que busca adorar al viento
porque, primitivamente, se creia que habia constituido ese lugar. EI monte es, por si mismo, un
elemento singular dentro del territorium en el que se asentd el antiguo grupo indoeuropeo como
indicador del lugar base de la vida economica y social de la comunidad?e.

Una vez finalizada la bendicién bajan a la “pia” da Santa, donde espera el resto
de los participantes. Se inicia el camino de regreso tras una parada en la basilica de la
Ascension, y unas palabras del sacerdote relacionadas con la vida de la Santa, se vuelve al
santuario pero por la aldea de Armea, siguiendo una carretera que pasa cercana —a la salida de
la aldea- a otro petroglifo.

Al finalizar el recorrido los devotos dan un ndmero impar de vueltas (la mayoria
dicen que entre 3 y 9) alrededor del sepulcro de la Santa y besan su manto, después van a

encomendar las misas y a por agua a la capilla de Santo Tomé*S.

La fiesta de Santa Marifa
Es el dia 18 de julio, dia de Santa Marifia. Este dia va precedido de un novenario

al que asiste gente de la parroquia y de zonas proximas. Durante la novena los predicadores
aluden a fragmentos o dan trazos sobre la vida de Santa Marifia. Al final de los oficios se suelen
cantar diversas piezas musicales que tienen un gran sabor etnografico, religioso, sentimental y
antropoldgico, los mozos también cantan los gozos de la Santa —este comportamiento se repite
en otras parroquias de la provincia de Ourense-.

En este dia también se hace una procesion, encabezada por los pendones y los
estandartes, con un recorrido distinto pues solo rodea el pueblo de Santa Marifia y el templo
parroquial. En el supuesto de que lloviese el dia de la Ascension y no se pudiese hacer la
procesion hasta os Fornos se hace el 18 de julio la procesion conjunta.

Los peregrinos se acercan al sepulcro de la Santa, le rezan y con velas en las
manos dan un numero determinado de vueltas, siempre impar alrededor del mausoleo de la

Santa. Pasan pafuelos sobre el manto de la imagen bendita y dejan los donativos ofrecidos

Zéfiro era venerado, probablemente, en época teaté3LAZQUEZ MARTINEZ, José Marid,a
religiosidad de los pueblos hispanos vista pordatores griegos y latino®iblioteca Virtual Miguel de
Cervantes.

8 SANTOS CRESPOORTIZ DE ZARATE , Sacerdotes y sacerdocio en las religiones indoeeasple
Hispania prerromana y romandlu 2 (1997), Inter Classica. P. 28

“9En el atrio de la iglesia, y adosado a la casacjmatte los Obispos esté la capilla de Santo Tomé. En
ella se observa un lienzo colocado en el altargpeesenta la degollacién de Santa Marina, y snadb
esté uno de los tres pozos o fuentes que brotarehreomento de su martirio.
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como muestra de agradecimiento por los favores recibidos. Actualmente ya no se pueden
recoger las bolsitas de tierra del sepulcro de la Santas0.

Estas bolsitas con tierra que antiguamente se recogian, ademas de por sus
propiedades purificadoras y sanadoras, también se las ponian a los nifios al pescuezo, creyendo
firmemente que los prevenia del mal de ojo y del tangarafic®. También se las colgaban a los
animales, y especialmente a las vacas en los cuernos®,

Después se va a la capilla de Santo Tomé para que el santeiro o sacristan liene
las botellas de agua del pozo da Santa. El agua se esparce por las tierras y por las casas.
Cuando muere un miembro de la familia 0 un componente de la comunidad parroquial también
salpican con esa agua la alcoba, la casa y el féretro que contiene el cuerpo del difunto, la

finalidad de estas aspersiones es apartar los poderes maléficos.

Pero la fecha merece una apreciacidon ya que coincide con la Ascension de
Jesucristo, se plantea una suplantacion del ciclo entero del Lugnashad. El dia del Lugnashad era
el 1 de agosto pero las celebraciones comenzaban 15 dias antes y finalizaban 15 dias después.
Si a esto afladimos el martirio de una santa de origen local tenemos un elemento que explica el
ciclo y hace mas efectiva la implantacién del culto llegado de fuera, las nuevas religiones, que lo
sustituiran progresivamente manteniendo los lugares de culto y los elementos rituales.
Al establecer las relaciones con otras zonas de profunda raiz celta como Irlanda
o Gales, se observa como en el ciclo del Lugnashad se honraba el matrimonio de la tierra con su
reys3. Lo que haria encajar los elementos de la leyenda, asi, Santa Marifia se niega a casarse
con un rey extranjero —en este caso romano-, identificandose con la tierra soberana que debe
permanecer fiel al pacto —reconociéndose con la divinidad que aparece en una de las aras de la
iglesia, asociada con una matre, que representaria a la Tierra Soberana con sus frutos-.
La existencia en Santa Marifia de Augas Santas de tumbas de martires que murieron
junto con ella pondria a este lugar en relacion con el Lugnashad o Carman4, festividad que

honraba a la madre de Lug —la Tierra-, en lugares con importante presencia de tumbas.

% pasos semejantes se siguen en el Santuario déri#e en Punxin. Aqui también hay un manantial
de agua termal y cuevas de mouras.

°1 Es un diablo maligno que, segun la creencia popatlaca a los nifios dejandolos raquiticos y
deformes, y, también, la propia dolencia causada&gte serDiccionario de la Real Academia Gallega
®2Segun se dice en la obra de BANDE y ARMADA, esttumbres eran perseguidas por los curas de
la parroquia.

>3 GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A

Corufia. Pp. 58-59.

* La tierra tenida como territorio soberano, quertmdia se denominaba, Tailtiu (Tierra), Carman, Eriu
(Irlanda) o Banba (a.celtBo Vinda “Vaca Blanca”), era adorada como una diosa ym#gea idea se
recoge en Gallaecia en voto$rebia(Tierra, Territorio)Trebaruna (Tierra Secreta o Sagrada).

17



Ademas, la existencia de tierra medicinal —que antiguamente se extraia de la zona de la

tumba de la santa- entroncaria con la idea de la tierra del Oenach®5, que era sagrada.

LA TRADICION:

Son varias las referencias de tipo documental®®, pero destacamos las del
Licenciado Molina, que se hace eco en “Descripcion de Galicia” de la tradicion sobre Santa
Marifia; también Ambrosio de Morales, en el relato “Viaje Santo”, de 1582; otra fuente es Mauro
Castella Ferrer “Historia do Apostol Santiago”, publicada en 1610 y por ultimo Fr. Benito de la
Cueva, “Historia de los monasterios y prioratos anejos a Celanova”, manuscrito de 1632.

Se puede suponer que la tradicion ya estaba asentada en el siglo XVI,
recibiendo un impulso a partir del siglo XVII por la obra de Fr. Juan de Sarria que parece ser que
copia un manuscrito de Fr. Egidio de Zamora?’.

La tradicion piadosa de la existencia del sepulcro tuvo su eclosion en los siglos X
o XlI, Mufioz de la Cueva lo sitlia poco después del descubrimiento de la tumba del Apdstol

Santiago, en el reinado de Alfonso 1.

No obstante, otras vias que no son tan directas sefialan que el culto pudo
extenderse a partir del siglo VI, mientras que otros autores lo situan en el siglo VII, dado que son
comportamientos que surgen con fuerza en este periodo. Hay investigadores que hablan de la
posible existencia de un oratorio en época tardorromana o suevovisigética, que seria la primera
etapa del conjunto -un capitel hallado en el entorno puede dar rigor a estas afirmaciones-.

Entre los primeros datos referidos a Santa Marifia de Augas Santas estan los
que se recogen en el Tumbo de Celanova, en ellos se alude a los afios iniciales del siglo XI,
habla de una donacién de tierras al monasterio de San Salvador de Armariz, hoy es una
parroquia en el término municipal colindante, Ayuntamiento de Paderne; en 1085 el monasterio

de Celanova recibe las propiedades de Suario Arias y su mujer en San Salvador de Armariz en el

GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A Corufia.
P. 58.

%5 Oenach es el nombre especifico que reciben erdalls Asambleas, término que sirve a la vez de
topénico. Desde el punto de vista cultual se cancidimo ebmphalosgriego, es un “centro de
perfeccién”, defiende una zona que agrup6 papuli, 0 conjunto de castros relacionados entre sitefren
al caos exterior, es una transposicién de la sdachtlel castro protegido por sus murallas antae

del exterior, por ello @enachtiene un territorio protegido por unos muros imagios. GARCIA
FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A Corufia. P. 22.

° para mas referencias bibliograficas deiRa BusTo, FRANCISCQ, Santa Marifia de Augas Santas
Fundacion Caixa Galicia 2002. pp. 13y 14

°" Se conserva un ejemplar en la libreria del comveatSan Francisco de Ourense.
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que se indica que “non longe a monastrio sancta Marina de Aguas Sanctas..”, y la lista de
donaciones sigue.

Parece pues que en el lugar hay una comunidad y un monasterio con su iglesia,
vinculado a Celanova y que es propietario de tierras y derechos sobre otras iglesias proximas, lo
que plantea una contradiccion con los datos de Mufioz de la Cueva que habla de la atencion
prestada por los clérigos regulares de San Agustin en la zona, de modo similar a lo que sucede
en el préximo monasterio de Xunqueira de Ambia con el que guarda una gran similitud artistica.

Otro de los supuestos protagonistas a los que se relaciono con el lugar fue a los
templarios, afirmacion de Mufioz de la Cueva, algo que actualmente parece totalmente
descartado.

Este mismo autor nos cuenta como el archivo desaparecia a principios del siglo
XVI, cuando el capitan de la familia de los Gayosos usurpé a Celanova el gozo y posesion de
Santa Marifia de Augas Santas. Un documento publicado recientemente, al que alude Farifia
Busto, nos habla de una reclamacion del monasterio de Oseira.

Entre los afios 1568 y 1627 se abre un pleito sobre la Abadia de Santa Marifia
de Augas Santas. Este litigio implico el canje que el rey le ofrecio al obispo de Ourense, por
aquel entonces querellado con sus gentes, que querian pasar del sefiorio episcopal al sefiorio
real, entrando la Abadia y la parroquia de San Xoan de Vide en el cambio para que el obispo le
cediera el sefiorio de la ciudad al rey3s.

En épocas posteriores son los Libros de Visitas los que nos narran detalles
sobre el estado de las edificaciones y del numero de sacerdotes , sanciones, etc., ademas de
otras vicisitudes por las que pasa el conjunto.

DATOS HISTORICOS Y HAGIOGRAFICOS

Es necesario comenzar sefialando que Santa Marifia es una figura que alcanzé
gran devocion en toda Galicia, prueba de ello son las 36 iglesias dedicadas a ella en Santiago,
las 14 de Tui y las dieciséis en Ourense3®. Son mdltiples los ejemplos dedicados a una santa con
el nombre de Marifia —0 Marina- en otros puntos de Espafa en los cuales se dan ejemplos de

%8 Esto se debe a que en época de Felipe II Santddidei Augas Santas paso al real patronato.
9 GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de Gali¢iBiputacion de A
Corufia. P. 57.
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complejos con aguas medicinales y caracter sagrado del territorio, como por ejemplo en la zona
de Extremadura, con Santa Marina en Ahigal, en Casas de Millan y en Zarza Capillas.

Farifia Busto asegura que la cronologia de Santa Marifia y la geografia no
coinciden, asi se nos habla de una virgen Marifia que sufre martirio en el siglo Ill, siendo
emperador Numeriano, en Antioquia de Pisidia —Oriente Préximo-, en tiempos del gobernador
Olibrio, cuestion acreditada por los bolandistas®!.

Este caso seria uno de los ejemplos mas significativos de lo que Cesareo Gil
Atrio llamé contrabando de santos®. Para Farifa Busto pudo ser Fr. Egidio de Zamora el que
recogio los hechos de una biografia directa original del sacerdote Teotimo®, que la asistio
durante el martirio.

Actualmente parece aceptado, desde un punto de vista hagiografico, que se
trata de una transposicion de la historia de la Santa instalada en los hitos geogréaficos de la zona,
para que asi cobrara credibilidad la narracion. La eleccion de los lugares también nos habla de la
transformacion de lugares de culto pagano a la religion catdlicas4. Este proceso pudo darse a lo
largo del siglo VI, que es un periodo en el que se extiende el culto a Santa Marifia por Espana.

Asi pues, parece claro que es una leyenda con elementos tomados de otros
martirologios y de textos clasicos. Por esto se pueden rastrear las semejanzas entre el prefecto
Olibrio y el rio Oblivio®, el fuego y el agua, que son elementos tipicos de los martires romanos,
junto con las fuentes sagradas.

La primera aparicién de la martir en la documentacion data del siglo VI y estaba
en griego. La leyenda en occidente aparece en el Martirologio de Rabano Mauro escrito entre los

%0 RoDRIGO, V. Y HABA, S.Aguas medicinales y culto a las aguas en Extremadispacio Tiempo y
Forma, Serie Il, H2 Antigua, 1992. Pp. 366-368.

®1 Se designa con este nombre al grupo de colab@sksuitas que prosigue la obra hagiogréfica
iniciada en el siglo XVII por el Padre Jean Bolld@896 - 1665) en Amberes. El grupo se crea con la
finalidad cientifica de recoger y someter a exanréico toda la literatura hagiogréfica existente,
valorando las fuentes relativas a los santos idotien los martirologios, distinguiendo los datos
histéricos de los legendarios, de forma que segpadliegar a una historia y espiritualidad de Ergss y
beatos reconocidos por la Iglesia.

%2 En esta obra analiza el caso de Santa Marifia § paxecidos que se dan en Galicia, de gran difusion
en los escritos de los siglos XVI y XVII, se busadd exaltacion de los valores patrios.

% Es un personaje que firma la narracion y asegur@stigo directol...] YoTe6timo era el que
suministraba el pan y el agua en la carcel y esdndo lo que oré e hizo la beata Margarita [...Los
testigos presenciales que escriben el martiricad&as y santos, suelen ser testigos falsos en mucha
pasiones. Los hagiografos se ocultan bajo aquel reopdra impresionar a los lectores. Normalmente
estos falsos testigos suelen ser compafieros, sggjdsecretarios o asistentes que cuentan loague h
visto. MASONS RABASSA, ETRELLA, La iconografia del diablo en el frontal del altae danta
Margarita de Vilaseca (1160-1190)ocus Amcenus, 7. 2004

® para Fr. Feliciano Calvo y Gil Atrio, segln Fariizsto, vendrian a sustituir creencias anterioees d
tipo panteista, de raigambre celta. Aqui cobraroitapcia los textos de San Martin Dumiense y San
Toribio de Astorga.

® El rio Oblivio es el que atravesd Décimo Junio Bren su campafia contra los Galaicos, esta situado a
pocos kilémetros de Santa Marifia en la zona de Aa.im
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afos 840 y 856. Se trata de una version desdoblada, puesto que figura el 18 de junio bajo el
nombre de Marina y el 12 de julio bajo el nombre de Margarita, donde se hacen dos resimenes
del mismo texto. También aparece en el Martirologio de Usuardo, que data del afio 856¢.

Se han encontrado noticias sobre Santa Marina en los estudios realizados sobre
los calendarios hispanicos anteriores al siglo XII157. Aparece en el primer calendario de Silos de
finales del siglo X, aunque parece ser una interpolacion. Reaparece en el calendario de Ledn,
cuya fecha se situa a finales del siglo X y principios del XI. Excepto en el caso del calendario 2°
de Silos, en los demas calendarios hispanicos hay unanimidad entorno a fijar la fiesta el dia 18
de julio.

En esta fecha se celebraba la fiesta de los martires escilitanos®, pero ante la
importancia que fue adquiriendo en toda la peninsula Ibérica la fiesta de Santa Marifia los santos
martires quedaron eclipsados.

Una cita destacable es la que hace el martirologio romano en su referencia al dia
18 de julio, dice: Galleciae in Hispania santae marinae virginia et martyris. Esta Santa Marifa,
probablemente sea la de Augas Santas, se refiere a una santa oriunda de Galicia, que parece
ser distinta de la que tiene origen oriental —de la que ha tomado su leyenda-. Otra referencia es
la del pasionario hispanico de Silos del siglo XI, en la que sefiala el 18 de julio como Marina “in
campo Limiaeb?”. Asimismo, se han localizado mas alusiones en los pasionarios catalanes de Vic
y Ripoll. Ante la imprecision de las noticias, y lo hasta ahora comentado, todos los especialistas
se reafirman en la idea de un desdoblamiento de la mértir de Antioquia.

Lo que es incuestionable es la cantidad de elementos indigenas que nos
sefialan una clara referencia a su importancia prerromana y su realidad cultual originaria. Quizas

por ello la Iglesia, que contiene la tumba de la santa en su interior, conserva dos piedras

% MASONS RABASSA, BTRELLA, La iconografia del diablo en el frontal del altae $anta Margarita
de Vilaseca (1160-1190)ocus Amcenus, 7. 2004. P. 56.

7 VIVES, José y FABREGA, AngeGalendarios hispanicos anteriores al siglo XHispania Sacra, n°
17. P. 353.

®8E| dia 17 de julio del afio 180, al comienzo deladimde Cémodo, fueron ejecutados en Cartago un
grupo de martires procedentes de Scili, pequefiagioh de Numidia, en el Africa proconsular romana.
Eran gente humilde, doce en total, de los cualen@nan mujeres. Serian probablemente artesanos o
trabajadores del campo, sin que tengamos de eflsnmticias que las escuetas que nos han transmitid
las actas de su martirio. Todo hace suponer quarfysarientes entre si, o tal vez matrimonios, pero

se sabe con certeza. SANCHEZ ALISEDA, Camiiig Cristiano, Tomo IlIBiblioteca de Autores
Cristianos, Madrid, 1966. La festividad de Esperatomparieros martires se celebraba el mismo dia que
la martir de Antioquia. MASONS RABASSA, Estrellag iconografia del diablo en el frontal del altar
de Santa Margarita de Vilaseca (1160-119G)cus Amcenus, 7. 2004

®9 pasionario hispanico de Silos, siglo ¥aris, Bibliothéque Nationale Nouv. Acq. lat. 219234
" MASONS RABASSA, BTRELLA, La iconografia del diablo en el frontal del altae $anta Margarita
de Vilaseca (1160-1190) ocus Amcenus, 7. 2004
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onfélicas y dos aras romanas, objetos que nos dan pistas acerca de un antiguo lugar de culto, o
centro primordial.

Por otro lado, junto con la adoracion a la tumba de Marifia, también se venera a
martires que la precedieron en el martirio. Es un comportamiento tipico de los santuarios celtas,
que suelen reunir dos elementos: ser lugares de muertos y de celebracién de funerales.

Pero hay mas elementos, como la existencia de una tumba con una cabeza
cortada, de marcado recuerdo celta, que era un elemento que solia colocarse en los santuarios.
La ubicacion del santuario a una distancia del castro, con un itinerario fijado y marcado por una
icoranda o “petroglifo de ruta”. Y, por ultimo, un castro con todos los elementos de la iconografia
guerrera propia de las cofradias de guerreiros: las estatuas de guerreiros —representacion de
antepasados muertos en combate-, las cabezas cortadas —que representan a los enemigos
vencidos en combate- y la pedra Formosa —lugar escogido para los ritos iniciaticos de las

cofradias-1.

LOS PUNTOS DE OBLIGADA VISITA:

Todo en este lugar hace referencia a que desde momentos tempranos enraiz6 el
culto a la Santa y, como consecuencia, y de igual modo a lo que sucede en otros santuarios,
cumpliendo una especie de “patron de comportamiento”, surgen los llamados focos de
sacralidad. A continuacion enumeramos los lugares centrales, mediante una breve descripcion,

como puntos que contribuyen a potenciar mas la religiosidad popular:

e La “pioca” y el “carballo”: Esta se encuentra al sur del castro, dentro del recinto, en el
camino que va entre la muralla y los hornos. El agua que contiene, y que nunca se agota, es
buena para la vista, los dolores de muelas y el reuma. La creencia afirma que para sanar es
necesario echarse a la espalda dos piedras pesadas y con forma de tronco de estatua, como
un idolo, y dar tres 0 nueve vueltas entorno al cercado de las piocas’. El carballo que existe

actualmente en el recinto no es el “Carballo da Santa”.

"I GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A

Corufia. Pp. 57-58.

2 Se encuentra entre el castro yeino, se trata de enterramientos excavados en lalrasdeyendas

de la zona sefialan estas tumbas como fuentes gadasinca se seca el agua, por concesién detég san
pues fue el lugar en el que alivio los doloresfdetio de las torturas de Olibrio. GARCIA
FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A Corufia. P. 56.
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Al pie del lugar donde otrora estuvo el Carballo da Santa, secado por un rayo a
mediados del pasado siglo, hay una gran piedra de granito con una cavidad con forma de
oreja, que también alberga permanentemente agua en su interior, de la que dicen es un
buen remedio para los problemas de los oidos. Una cruz que estaba alli fue trasladada

después a lo alto del monte Seforifio 0 Gandarela, donde esta todavia.

— =

Las piocas (Foto: Gusi Domarco)

» Basilica de la Ascension: “Os fornos da Santa”: sin lugar a dudas se trata de uno de los
puntos vitales del entorno, por su importancia prerroma -es una Pedra Formosa, un tipo de
edificio recogido en las fuentes clasicas- y por lo que represent6 dentro de los tormentos
infligidos de la santa. Explica el magnetismo del entorno y se relaciona con cultos o ritos
precristianos que han perdurado de forma continuada en la tradicién posterior, sobre él

volveremos mas tarde.

3 A unos 200 metros al noroeste de Armed y unosaBA6rdeste de Duci. Tiene una altitud de unos 543
metros. El nombre de Gandara es de origen prerrosnaaoe referencia a una tierra inculta y llena de
maleza. Segun informacion de Gusi Domarco trasuttamamapas de la zona.
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Interior de la Basilica de la Ascensién y detalle de la chimenea del forno da santa. (Foto: Gusi Domarco)

» La Santa de la Piedra: Dista unos 2 kms. en direccién al este de la localidad de Santa
Marifia, es un lugar solitario y apartado. Parece ser que a su lado habia un carballo de
grandes dimensiones. Es una piedra granitica, con una brecha en el medio y en el interior la
tipica escultura de granito conocida como cachola. A su lado hay un depésito donde siempre
hay agua.

Un poco mas abajo, segun Fr. Feliciano Calvo, esta la llamada Fonte das donas,
que, como él senala, “nadie visita”. Actualmente encima de la roca hay una imagen de la
Santa de piedra encargada por el parroco Antonio Cid en 1790 -como atestigua una
inscripcion de burda factura realizada sobre la roca-.

« Gravados rupestres de la “Vacariza”: se ven restos de un tipo de gravados rupestres muy
difundidos, son unas herraduras y la sefial de dos pies humanos a su lado -actualmente se
observan cruces que son posteriores-. No tiene nada que ver con la vida de la Santa pero
esta relacionado con ella por un milagro que se le atribuye.

» El sepulcro: Es una tumba que recibe por atribucion popular la asignacion de pertenecer a
la Santa, donde se dice que descansan sus cenizas. Lo principal de ésta es que es el punto
de surgimiento de la devocion y del santuario, punto final de la peregrinacion de los romeros.
Las gentes acuden para beneficiarse de los “poderes sacros” que emanan de él, ademas la
tradicion -que ahora se prohibio- implicaba llevar una bolsita de tierra del entorno del
sepulcro, con la que se realizaban infusiones, por ejemplo. Esta arena se empleaba para
diversos remedios, entre ellos los males fisicos o psiquicos.

» Las fuentes santas: Tradicionalmente se ha sefialado que el agua es una muestra del
poder de la Santa, éstas son una consecuencia del martirio ya que surgieron cuando se le
cortd la cabeza a la santa, con cada uno de los tres botes surgié una fuente’4. La principal y
a la que los romeros suelen acudir para que el “santeiro” o “sancristan” mediante un caldero
saque el agua del pozo llenando a las botellas que llevan los peregrinos. Obviamente el
agua tiene la consideracion de santa y tiene propiedades en lo referente a la proteccion de
animales, de personas, de los frutos de la tierra y para apartar los malos espiritus (las malas
miradas -mal de ollo-), y la posesion diabdlica, y al igual que en el caso anterior, para males

4 Se dice que surgieron tres fuentes, una con aamldeilos rebotes que dio la cabeza de la magral
cortada, son conocidas como teess fuentes de la Santan el lateral del atrio esta la capilla de Santo
Tomé, que alberga la primera fuente de la Santaalaotnte dentro de la casa rectoral-. En el exterior
del atrio esta la fuente de la Santa —reformadal siglo XVIlI- y en la parte posterior de la Igiese
ubica un lavadero, que es la tercera fuente. GARRERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas
sagradas de GaliciaDiputacion de A Corufia. Pp. 55-56.
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fisicos y psiquicos. Todo lo anterior puede explicarnos el hecho de que esta agua se use
para regar casas, personas y campos.

» Las reliquias: Esta es una constante desde época medieval, € incluso antes, es objetivo de
los romeros que visitan las distintas zonas por las que paso la santa, asi, restos de carne, de
huesos, piedras, el mismo mausoleo y cualquier otro tipo de objeto que perteneciese a la
Santa en su vida mortal. Lo que creen los romeros que besan estos objetos sacros es que
estan besando a la Santa.

* La Imagen: La imagen reune las caracteristicas de la iconografia religiosa, con los
elementos que nos permiten entender la vida de la santa y sus triunfos con la muerte, asi
podriamos enumerar las siguientes’s:

» Lacorona: que nos explica que la Santa reina y domina sobre el mal fisico y moral.

e Lapalma: que lleva en la mano izquierda nos habla de su martirio.

» Lacruz: enla mano derecha, indicativa del triunfo sobre el mal.

» La tdnica azul: nos indica el color celeste (constante en la iconografia mariana).

» Lacapa roja: que viene a simbolizar la sangre derramada por la santa en su martirio.

» El culebron: al estar bajo los pies se refiere al demonio como encarnacion del mal que
esta sujeto a ella.

Podemos concluir diciendo que los atributos también significan el dominio y la
victoria de Santa Marifia sobre el mal, invitando al peregrino a imitar su ejemplo.

No hay referencias al inicio del culto a la Santa ni de cuando comienzan a llegar
los primeros poseidos por los malos espiritus o los enfermos, pero si de cdmo los obispos en sus
visitas pastorales recomiendan a los fieles venerar el sepulcro bajo la advocaciéon de Santa
Marifa de Augas Santas.

La devocion se extendid por toda la didcesis de Ourense, convirtiéndose
rapidamente en unha santa moi milagreira, 1o que provocé un aumento del numero de

peregrinos.

La “Pedra Formosa”
Se encuentra en la zona del Castro’®, cercana a una gran mole granitica que

después analizaremos. Sobre ella se levanté una basilica que dejd la parte inferior a modo de

> BANDE RODRIGUEZ, E., ARMADA BANDE, OEvolucién do Conxunto Histérico-Artisticos de
Santa Marifia de Augas Sanjd¥eputacion Provincial de Ourense

" El castro o Cibda de Armeé fue excavado por F. Edfalvis, lo mas destacable son las cabezas
cortadas, asi como lastatuas de guerreird.as cabezas cortadas son un elemento que aparece e
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cripta. Es un comportamiento que se dio en mas lugares a lo largo de la Edad Media. Estamos
hablando de la Basilica de la Ascension, Gervasio Lopez defiende que la interrupcién de la
construccion se debid a la extincion de los templarios, algo que corrobora con la aparicion de lo
que para él eran sepulturas de los caballeros en la cripta””.

La basilica es una construccion romanica que probablemente se comenzé a
construir en el siglo XlII. El aspecto aparentemente cruciforme se debe a que oculta en sus
brazos las escaleras que descienden a la cripta.

En los muros de la basilica se han usado piedras procedentes de aras romanas.

La cripta es el elemento que da una consideracion mayor al entorno ya que se
corresponde con una Pedra Formosa 0 monumento con horno que es caracteristico de la etapa
final de la cultura castrexa.

La leyenda situa aqui el lugar donde fue quemada la Santa y por la chimenea el
lugar por el que, en palabras de Fr. Benito de la Cueva: “salié por milagro la santa o la sacd un
anxel’.

Dentro de la cripta, en el lado orientado hacia el este, y bajo una ventana que

deja entrar un poco luz a la cripta, se situa una especie de altar.

capiteles de la basilica de la Asuncién y en pideds Iglesia de Santa Marifia. Pero también aparec
en panteones actuales de la Iglesia de Santa M&éfimata de un elemento tipico de la iconogsafia
representaciones castrefias, también hay ejempklssantuario de San Andrés de Teixido. GARCIA
FERNANDEZ-ALBALAT, BLANCA, Las rutas sagradas de GaligiBiputacion de A Corufia. P. 56, 59,
98, 107, 117.

" Se cree que se trata de piezas alto medievaleio no se considera que tuviesen relaciénaon |
orden del Temple.
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A kaslics o g forno s warda Vs ANONEMOLITA weopeiss Aaqah Larmngs

D1 fornz dy manis. Blaiie segunda Xague Losune

Imagen tomada de la obra de la referida obra de Francisco Farifia Busto.

También hay una especie de pequefia piscina tallada en la roca que recoge las
aguas que entran por un canal al recinto, asi como varias lapidas de tipologia diversa, que
parece que estaban formando parte del suelo y que hoy se apoyan en las paredes.

Esta sala se divide en tres partes, la primera seria la del altar con las lapidas y la
piscina. Este entorno seria una especie de “antesala”, una parte del monumento propiamente
castrexo, que seria el segundo recinto de la cripta.

De la “fornalla” se conservan de la fabrica original la pedra Formosa —junto con
la gran losa de la entrada con la representacion de la serpiente’®- y la fornalla que es una

pequefia sala ultrasemicircular cubierta con aparejo semicircular de piedras irregulares y con

8 Por serpientes hay que entender los Sefes cedtgidn la mayoria de los autores modernos, cuymtéte
seria una serpiente, animal representado frecuenteran el noroeste de la Peninsula. CASTRO, J. de,
Excavac6es no dolmen da Barrosa (AncoRgv. De Guimaréaes 65. 1955, P.159. Pero en lmflida
probablemente no ha habido totemismo, pues natede una forma de religién, sino de una forma
social, derivada de él, tampoco hay huellas de ébdia, Grecia o Norte de Africa. BLAZQUEZoSE
MARIA, La religiosidad de los pueblos hispanos vista pardutores griegos y latinos

27



falsa béveda. En su parte superior esté el agujero que segun la tradicion es la chaminea por la
que salia la santa del horno. Esta fornalla formaria la tercera estancia.

Representacion de la serpiente en la pedra Formosa (Foto: Gusi Domarco)

Entre la fornalla y la pedra formosa el recinto esta cubierto con una béveda de
cafon, que segun Xaquin Lorenzo es de factura prerromanica.

Por tanto, se podrian establecer tres tiempos distintos en su construccion. La
primera fase constructiva seria la de época castrexa, a continuacion se haria la segunda zona
que probablemente seria en los siglos VI y VII, coincidiendo con la difusién de la leyenda.
Posteriormente, coincidiendo con la difusion del culto y la sustitucion definitiva de antiguos ritos,
en el siglo Xl se levanta la basilica, actualmente inacabada. Es pues la consagracion de un
monumento de época protohistdrica a la nueva fe.

Pese a que los autores de estudios sobre el entorno de Augas Santas, y el
propio Conde-Valvis, que excavd en la zona, lo hayan sefalado como un edificio publico de
caracter termal, actualmente todo apunta hacia otra direccion mas ritual. Este caracter fue el que
provocd que la iglesia interviniese sobre una zona de culto pagano y aparezca la leyenda de la
santa.

Parece ser que los rituales relacionados con el agua en el recinto continuaron en
la Edad Media, a juzgar por la aparicion de ceramicas medievales de formas variadas que

indican un posible uso ritual.
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Pero lo verdaderamente interesante es estudiar el monumento en su contexto
originario, es decir, intentar comprenderlo dentro de la cultura que lo construyd. Por ello, en lugar
de sefalar que las pedras formosas son construcciones termales, las interpretaremos actuales
nos definen estos recintos como lugares pensados para la realizacion de ritos iniciaticos con un
caracter magico. Asunto abordado por Varela y Quintela™, que lo encajan en los ritos iniciaticos
de los guerreiros de la cultura castrexa del noroeste peninsular.

Dentro de los distintos aspectos que implica la organizacion de los guerreros nos
hablan de una élite bien definida. Se trataria de una clase muy concreta, especializada en la
guerra de guerrillas y el pillaje y, por ultimo, la existencia de indicios de una ética especifica
difundida entre las gentes de estos colectivos, suponen, en conjunto, un aprendizaje.

En todas las sociedades del tipo de la castrexa la integracion plena de un
individuo en un grupo de guerreros con las caracteristicas indicadas requiere de un rito de paso,
rito por el cual el joven adolescente se convierte en adulto con las responsabilidades que
adquiere dentro de la comunidad y, a su vez, adquiere el estatuto de guerreiro.

Por tanto, se puede defender la celebracién de ceremonias de iniciacion como
una necesidad socioldgica entre los castrexos de las cofradias de guerreiros. Asi, la aparicion en
estelas funerarias de suboficiales romanos de origen indigena de jabalies (dentro de una
iconografia mas amplia), ¢nos podria hablar de que los hombres se distinguia por matar a un
jabali®® en el contexto de un conjunto de ceremonias de iniciacion?

Son muchas las culturas, no sélo indoeuropeas, en las que la caza de un animal
considerado peligroso para la colectividad, o la muerte de un enemigo, era condicién necesaria
para alcanzar el estatuto de guerreiro. Los animales preferidos, en el contexto europeo, para ello
eran el lobo, el 0so y el jabali. Ademas, habia un ceremonial establecido para este tipo de
cazas®'. A este respecto es de sefialar también que entre las insignias de algunas cohortes
romanas, formadas con gentes del mundo céltico sometido, figuraba el jabali2.

Tampoco podemos dejar de lado la constatacion arqueoldgica en varios

yacimientos de restos de jabali, lo que demuestra que se practicaba su caza.

VAZQUEZ VARELA, J. M. y GARCIA QUINTELA, M. V.A vida cotia na Galicia Castrexa
Universidade de Santiago, 1998.

8 El jabali esta asociado al dios Lug, y a la claserstal, pero también conduce a los guerrerosal m
alla.

8 Los jévenes que iban a realizar la expedicién masab periodo apartados de la comunidad
practicando la caza. Otra version posible es antida de una expedicién de pillaje donde ademas se
intenta matar a algin enemigo. Los que tenian éritsus pruebas pasaban a integrar el grupo de los
guerreros recibiendo, en ocasiones, el nombre ideades (0s0s, lobos) con el valor de los cualearpas
identificarse.

8 por ejemplo el caso de@ohors | Gallica equitata civium Romanoryformada originariamente por
galos).
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El otro elemento que verificaria la existencia de ritos de este tipo seria la
existencia de las pedras Formosas o Monumentos tipo Briteiros. De éstos hay constancia de mas
de 10 lugares, la mayoria entre el Duero y el Mifio, todos ellos de construccidn muy parecida.

Almagro Gorbea y Alvarez Sanchis aceptan el caracter balneario del edificio
pues se trata de saunas, sin embargo, rechazan que su implantacion se deba a la influencia
romana, indicando su caracter indigena. Tras estudiar edificios semejantes en la Europa no
romana y tradiciones sobre iniciacién de guerreros, llegaron a proponer que los bafios de vapor
que podrian tener lugar en los monumentos de este tipo tenian un cardcter religioso y que, en
concreto, servirian para ceremonias de iniciacion de guerreros. Ademas, en este caso, el
monumento y la comparacion arqueoldgica y etnoldgica coinciden con una noticia de Estrabén
que afirma que a orillas del Duero viven gentes a la espartana, siendo su rasgo distintivo la
costumbre de tomar bafos de vapor en saunas con piedras calentadas por el fuego y bafarse en
agua friass.

Todo parece indicar que se practicaban ritos iniciaticos de guerreros, tan
habituales en aquel momento en sociedades similares, lo que es incuestionable es que eran
rituales que cobraban un caracter sacro —que una simple sauna no adquiriria-, caracter que
consagro su existencia e importancia hasta la actualidad, tamizada por la Iglesia que la adapté a
una tradicién o leyenda importada. Ademas de encajar lo atipico de esta construccion dentro de
la cultura castrexa, con ritos en los que participarian el agua y el fuego, de marcado caracter

magico.

8 Con respecto a los usos iniciaticos de espactalsa termales, Francisco Diez Velasco ha sefialado
que en el seno de rituales de intensificacion, ceomlas ceremonias iniciaticas, caracterizadas por
pruebas de sufrimiento, aparecen entre varonesasriel 30% de los casos estudiables, la experiencia
del ahogamiento en los vapores termales o de infneds agua muy caliente, bajo la invocacién de una
divinidad con caracteres marciales, ofreceria lor\de estos espacios muy notable en la conformacio
del liderazgo y de la agresion bélica, como pamngje Borméanico Op. Cit.
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Detalles do forno da santa o monumento da pedra Formosa. (Fotos Gusi Domarco).

PROCESO HISTORICO

Para intentar hacer mas comprensible la preservacion y continuacién de cultos
tan antiguos abordaremos la evolucion de la concepcion religiosa de las gentes a lo largo de la
historia, en Gallaecia. Sobre todo nos centraremos en dos modos de entenderlo, uno
representando por autores que lo ven de un modo mas global y otro en el que el papel central de

un experto religioso es el argumento valido, necesario e imprescindible para la prevalencia.

En el periodo abarcado por los siglos que van desde el final de la cultura castrexa hasta
la llegada del cristianismo, tras el paso por la religion romana, se observan constantes
transformaciones en las religiones tradicionales de la Gallaecia. La religion fue el resultado de un
primitivo culto que entraba en el mundo romano, un mundo que afiadié a la evolucion propia de
las religiones existentes la influencia y la tendencia al sincretismo con el pantedn romano,
ademas de la llegada de los dioses y cultos orientales y, sobre todo, el cristianismo.

Todas estas influencias fueron dando lugar a procesos religiosos 0 mutaciones

que se podrian clasificar entorno a tres elementos o ejes basicos®, que son:

% NUNEZ GARCIA y CAVADA NIETO El nacimiento del cristianismo en Gallaeciica ediciones.
Los fragmentos entrecomillados estan tomados literaie de esta obra.
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Un primer elemento seria el de la religiosidad galaico romana. Estamos
hablando de un amplio abanico de posibilidades que aglutinaria las creencias que seguiria la
poblacion, a las que se le aplica el término paganismo. A la hora de estudiar su evolucién, mas
que fijarnos en los elementos cuantitativos se hace necesario centrarse en los cualitativos, que
son los que manifestaran las transformaciones. Es muy probable que el arraigo de las religiones
prerromanas permanecié en los primeros siglos de la presencia romana sin problemas —debido
indudablemente a la escasa romanizacion, limitada a vias de comunicacion, centros mineros y
nucleos urbanos-. Esta idea se refuerza porque las estructuras socio-politicas que perviven en
estos primeros siglos son las propias de los pueblos indigenas. Los romanos llevaron a cabo un
comportamiento tipico de los sistemas politeistas, el respeto a la religion de los sometidos,
mientras que paulatinamente, y en el resto de los drdenes, impulsaron una politica de cambios
que culmind tardiamente. Fue a partir del siglo Il cuando se hizo evidente toda una serie de
transformaciones en lo econdmico, social y politico, momento de culminacién del proceso
romanizador, que en el aspecto religioso se vio reflejado en el proceso de identificacion entre
ambos sistemas religiosos.

La religion tradicional de los pueblos galaicos no desaparecio, sufrid un proceso
de intercambio y fusion con los cultos romanos, lo que se deduce de los testimonios tardios, y de
las condiciones externas. “Desde los aspectos mas reglamentados hasta aquellos insertos en el
capitulo de lo pseudoreligioso, se dara una mezcla de lo romano y lo indigena,
fundamentalmente en los niveles populares, conformando una realidad que no se vera afectada
por la politica represiva del Estado a través de la legislacién imperial, demasiado imprecisa y
genérica como para ser efectiva. El hecho de que el priscilianismo8 hubiese condescendido de
alguna forma con este tipo de creencias, ayudaria a explicar su éxito en la provincia, es

significativo de la absoluta actualidad de estas durante la cuarta centuria”.

8 Movimiento religioso que tuvo como figura cen@maPrisciliano, que era un Heresiarca hispano
(Hispania occidental, 340 — Tréveris, 385). Defem®gnosticismo y maniqueismo, consiguio
numerosos partidarios que le nombraron obispo dia &u el 380. Acusado de brujeria y herejia en el
concilio de Burdeos (384), fue decapitado. El plieatismo confundia las tres personas divinas,
alineandose en posiciones sabelianas. Esta fueaet@ta acusacion mas grave y frecuente, tantosde |
canones conciliares de los siglos como de los amgiperesiélogo. Cristoldgicamente el prisciliarism
lo mismo que el apolinarismo, apreciaba la realidiaoha del alma de Cristo. Mas aln, parece ser que
consideraba el alma humana como de substanciadiimlinea con esta concepcién, encontr6é un puesto
en este movimiento una tendencia encratita, exgaesa un desprecio altanero del mundo material, en
las reiteradas invitaciones al ayuno y en la abstia absoluta del matrimonio y de la generacién. En
materia de sagradas Escrituras, la secta prissil@mafirmaba que Dios no limité el Espiritu profétian
s6lo a los libros candnicos; los libros considesactimo apdcrifos -a pesar de las posibles intecjprias
heterodoxas- merecian por consiguiente una atentderacion. PADOVESE, L.
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El segundo componente es la introduccién y difusidn del cristianismo. No se
puede precisar exactamente cuando se introduce el culto cristiano, pero si que se puede plantear
un modelo de difusion en funcién de las alusiones literarias y arqueoldgicas con las que
contamos. Asi, podemos decir que lo que mejor caracteriza a este primer cristianismo en la zona
es la lentitud de sus progresos, lo que se debié a la “total falta de adecuacién entre las
estructuras politico-sociales e ideoldgicas y las estrategias seguidas por el cristianismo en su
expansion, basada fundamentalmente en el papel de las ciudades”. No olvidemos que hubo
zonas, cuestion que no es habitual, de confluencia, donde las circunstancias facilitaron el arraigo
del cristianismo (como la regién de Asturica y de Legio).

Podriamos decir que la nueva religion se difundié en el momento en el que se
dieron las transformaciones bajo imperiales. La conformacion de clases propietarias rurales
romanizadas daba una posibilidad de implantacion del cristianismo entre el campesinado. Fue en
ese momento cuando se dio una proliferacion de obispados®® auspiciada por el movimiento
priscilianista. Lo importante de este periodo es que se ha introducido el nuevo culto y se ha
difundido, dando lugar a la implantacién de unas bases que posibilitaran el auténtico impulso

cristianizador, que no sera otro que el protagonizado por los priscilianistas.

El tercer elemento se fundamenta en la relacion entre los dos ejes anteriores. Al
identificar los dos procesos evolutivos se aprecia un desequilibrio. Vemos como el cristianismo
es minoritario en una region definida ideoldgicamente por los usos paganos. Esto explica que la
relacion cristianismo-paganismo se establezca en base a dos comportamientos claros, por un
lado el cristianismo adopta formas de expresion propias de las religiones tradicionales, “parece
claro que la adaptacion de unas creencias foraneas a un espacio con caracteristicas especificas
tiene como ldgica consecuencia que aquellas no presenten respuestas para todos los ambitos de
expresion religiosa, sino que han de adoptar los ya existentes”.

Esto se constata a través de la epigrafia y la arqueologia. Los elementos
epigraficos y las necropolis de la época muestran un tono neutro, es decir, no se advierte nada
que expresamente haga referencia a un uso pagano o cristiano, podriamos decir que la linea

entre ambas concepciones religiosas es infima.

% para el desarrollo de la fe cristiana en el casgpdio una proliferacién de obispos que eran dgoran
inferior a los de lasivitas,se optaba asi por multiplicar las jurisdiccionestteiales. Esta practica
también se dio en Africa y en la Italia centralptimando por desaparecer en el siglo 1V. La solugida
termina por imponerse es la de multiplicar las fipguias”, de las cuales se encarga un presbitero.
MATEO SECO, FGran Enciclopedia RialRialp. 1991.
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Por otro lado estan las areas en las que este comportamiento se rompe en los
casos en los que las comunidades cristianas son mas maduras, cuestion faciimente constatable

en la zona de Ledn-Astorga.

“Todo ello viene a insistir en el estado primario de las comunidades cristianas
que, en muchos casos, pasarian desapercibidas por no destacarse del contexto pagano en el
que se inscribian”.

Este comportamiento iria transformandose a partir del bajo imperio con una
tendencia progresiva hacia la implantacion del cristianismo, reutilizando las practicas y
costumbres propias de los paganos. Se establece asi la nueva religion sobre los ritos paganos -

mezcla de lo prerromano y lo romano-.

EL SACERDOTE O ESPECIALISTA, UN GUIA NECESARIO PARA LA PERVIVENCIA DE UN CULTO.

La existencia de creencias o religiones necesita de un sistema sacerdotal que le de
coherencia y organizacion suficientes para poder mantener, a su vez, las actividades religiosas y
espirituales de los devotos, manteniendo los dogmas, la doctrina social, ética y moral y, el
elemento mas importante, las relaciones con el poder politico. Asi, es él el intermediario entre el
hombre y la divinidad, que ha de estar presente en los momentos de guerra y en los de paz, en
el nacimiento y en la muerte, es decir, en todas las encrucijadas importantes de la vida.

Sin la presencia de un sacerdote la gestion de la religion quedaria al arbitrio de las
comunidades provocandose la disolucion de la doctrina o su diversificacion en multiples
creencias®’.

Las religiones han surgido como respaldo a una estructura social y constituyen el
soporte de la misma, por ello la totalidad de las creencias, ritos, cultos y organizacion deben
permitir la continuidad y permanencia del sistema en el futuro. En el mundo celta este hecho se

personifica en el druidismo®s,

87 SANTOS CRESPOORTIZ DE ZARATE , Sacerdotes y sacerdocio en las religiones indoezasple
Hispania prerromana y romandlu 2 (1997), Inter Classica. Pp. 17-37.

8 FR. LE ROUX & CHR. J. GJYONVARC'H, Les DruidesRennes 1986; FERNANDEZ URIEL & C. VIDAL,
César y los DruidasHomenaje al profesor PresedBevilla (1994) pp.428-434.
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Esta importancia antoja como algo harto dificil entender la existencia de santuarios y
lugares de culto prerromanos sin la existencia de alguien que organice el culto y vele por su
continuidads.

En funcién del grado de desarrollo social y de integracion de cada comunidad, la
imbricacion entre el elemento politico y el religioso y el establecimiento de un sistema de
respaldos y reafirmacion del orden social, es una relacién necesaria para la supervivencia mutua
y la consolidacion de la sociedad que integra. Por esta razén las religiones celtas no se han
consolidado a un nivel similar al de otros grupos, no quiere decir que no hubiese una estructura
religiosa sino que la existente lo era a un nivel inferior que el de otras comunidades, de ahi que
algunos autores hablen de religiones privadas o religiones familiares, como contraposicion a las
religiones oficialmente organizadas.

Este seria uno de los elementos que contribuiria a explicar también la atomizacion
politica y cultual que se da en el noroeste peninsular con instituciones politicas no demasiado
desarrolladas y un sistema social poco evolucionado®.

La diferenciacion entre sacerdote y otros niveles similares en la practica, como adivino,
mago, chaman, brujo, obedece a una gradacion de las diferentes etapas por las que pasa la
construccion de un sistema religioso. En esta evolucion, posiblemente seria la figura del chaman
la forma mas primitiva de experto en asuntos religiosos de un clan familiar, correspondiendo el
sacerdote a las etapas mas evolucionadas. La diferenciacion podria estar en la dedicacion
parcial del chaman frente a la dedicacion total del sacerdote?'.

Pero sea éste sacerdote o chaman, lo realmente interesante es que con la llegada de los
romanos se inicia el proceso de sincretismo® y el especialista religioso debe adaptarse a nuevos
modos. Con el paso del tiempo se pierden las conexiones con el grupo originario si bien
perduran las onomasticas, los dioses y la territorialidad, o pertenencia a un grupo que dio origen
a la comunidad primitiva, que recuerdan y trasladan los descendientes que se han ido del lugar
primigenio. Seria aqui donde jugaria un papel importante el especialista del culto, ya no es el
oficial, pues ahora es el romano, pero es el que mantiene a las nuevas generaciones en relacion

con cultos y practicas antiguas, con pretéritas devociones.

89 ). M. BAzQUEZ, Primitivas religiones Ibéricas. Il. Religiones Prerrammas Madrid, 1983, pp. 232-
238.

% J. RO BAROJA, La realeza y los reyes en la Espafia Antigestudios sobre la Espafia Antigua,
Madrid. Pp. 51-159; J. Mz, Instituciones politicas celtas e ibéricas. Un asiglide las fuentes
literarias”, Habis 25 (1994), ppp. 104-105.

L A. DEWAAL, Introduccién a la antropologia religios&stella, 1975. pp. 283 ss.

92 Mecanismo por el que las religiones indigenasismorporadas por la religion romana en un proceso
de aculturacion tras la conquista, a través detépretatioromana.
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El profesor Santos Crespo Ortiz de Zarate, en la obra citada, nos habla sobre el caracter
de las divinidades celtas “como dioses de los grupos humanos basicos indoeuropeos, lo que se
ha dado en llamar gentilitates y que se expresan como dioses protectores del grupo humano,
sacralizando el territorio en que se asienta la gens y que ampara todas las actividades sociales,
econdmicas, bélicas y de trascendencia que aquella pueda experimentar y desarrollar”.

Continda sefialando que el concepto de divinidad tiene en muchos casos una proporcion
de numen protector, pueden ser elementos de la naturaleza, un espacio sacralizado o un
elemento de la cotidianeidad que sirve de sostén al clan y da fuerza al grupo humano. Este factor
no impediria que algunas divinidades traspasen los marcos puramente sociales y ejerzan una
influencia sobre zonas geograficas mas amplias a través de templos o santuarios, o sobre
distintas entidades urbanas o corporativas. Para lograr esta expansion se necesitaria una figura
sacerdotal de un espectro superior al familiar que cobraria importancia y reconocimiento general.

La existencia de este profesional es imprescindible si tenemos en cuenta que
transcurridos siglos desde el establecimiento de un grupo humano en la zona y tras la
convivencia con la religion romana, sigue vivo el recuerdo de divinidades concretas y de cultos
que deberia dirigir un experto. Resulta fundamental su presencia para entender esta
perduracion, porque conserva el culto y el lugar de realizacion, el lugar concreto influyendo en
las nuevas generaciones, que ya estarian romanizadas y estarian llamadas a mantener los viejos
cultos, los antiguos dioses, dentro de un nuevo entorno sociocultural.

Esta afirmacion se ve reforzada con el ara consagrada al dios Erudinus en el norte
peninsular®, fechada en 23 de julio del 399. En ella se evidencia un culto a una divinidad de
tradicion celta en época tardia. La conclusion es que se mantiene la religion y las estructuras
sociales en el norte de Hispania, pero ya no es solo con respecto a la romanizacion sino que se
aprecia resistencia a la cristianizacion.

La continuidad de estos cultos se traduce en las actas de los Concilios, prueba evidente
de la pervivencia de antiguos cultos paganos, en algunos casos romanizados, que superan la
antigliedad y se instalan en la Edad Media apareciendo bajo la forma de religiones sumergidas®.
Asi, se pueden rastrear insistentes prescripciones para no recurrir a los servicios de los adivinos
y llamamientos a romper con las supersticiones paganas, prohibiciones a la practica de la

idolatria, prevencion a los clérigos contra los magos y similares y represion a los adoradores de

% Pico Dobra, Torrelavega, Santander. DedicadaCpone(lius) vicanus Aunigainu(m).MARIA
BLAZQUEZ, Religiones primitivas de Hispania. |. Fuentes litéaary epigraficasMadrid 1962, p. 211.

% Las religiones sumergidas reaparecen en el medmmvel desarrollo, por ejemplo, de la brujeriay |
hechiceria.BLAzQUEZ, JOSEMARIA, Magia y religion entre los pueblos indigenas délispania
Antigua. Religion, supersticién y magia en el murmlnano.Cadiz, 1985. pp. 137-158. vid. N 57.

36



piedras, arboles o fuentes, augures 0 magos®. También la Lex Visigotorum% se expresara en
este sentido.

Lo visto hasta el momento deja claro que estos cultos han sobrevivido, durante varios
siglos, a diversas religiones —en casos ocultandose bajo advocaciones nuevas- porque la clave
que sustenta estos sistemas es la existencia de una gran aceptacion popular, propiciada a veces
por una necesidad practica, no sdlo espiritual, satisfactoria de deseos y peticiones para el futuro,
sino positiva e inmediata basada en fundamentos terapéuticos, eran practicas que no podian ser
abandonadas. Muchos de estos cultos estan relacionados con la naturaleza, con el asentamiento
de antiguos grupos, destacando el culto a los montes y las aguas?’. Esta continuidad es la que
nos hace intuir la necesidad de un experto en el culto que perpetue las practicas.

La figura del sacerdote sufrira modificaciones en su nomenclatura pero no en sus
practicas, como hemos notado hasta el momento, y serd esta figura la que nos permita
demostrar la secuencia del culto y las précticas en Santa Marifa de Augas Santas hasta la
actualidad.

La no existencia de un fendmeno druidico debe ponerse en relacion con la ausencia de
una gran estructura institucional que necesite de una organizacion amplia y regularizada, porque
se trata de un colegio de sacerdotes con vinculacion al poder politico y militar enraizado en la
construccion social de la Galia, algunos especialistas lo achacan a la no existencia de
poblaciones puras pues no se habia dado un periodo de La Tene®%.

Parece l6gico pensar que en el seno de estas comunidades habia unos especialistas o
sacerdotes que serian los encargados de realizar las practicas propias de una religion privada,
probablemente limitada en su espacio y en su tiempo, pero que aglutinaba entorno a ella a un
clan, sin duda deberia tratarse de un personaje valido en sus funciones.

Ha sido dificil rastrear a los sacerdotes a través de las fuentes, pero si que se puede
hacer a través de las funciones principales que realizan, pues indirectamente se les intuye ya

que alguien deberia practicar los rituales, sactificios o adivinaciones®.

% J.VIVES, Concilios Visigéticos e hispano-romandadrid, 1963.

% Se trata de una recopilacién normativa dispuest@lrey Recesvinto entorno al afio 654. Lo que mas
nos interesan son los libros Médicos y enfermos).y el 12 Herejes y Judigs

7 SANTOS CRESPOORTIZ DE ZARATE , Sacerdotes y sacerdocio en las religiones indoezasple

Hispania prerromana y romandlu 2 (1997), Inter Classica. Pp. 17-37.

% PEREZ VITELA, L.,El especialista religioso entre celtiberos, lusitaryovascone€stado de la
cuestién y perspectivaka Historia Social en Espafia, Actualidad y perspast Actas | Congreso de la
Asociacion de Historia Social, Zaragoza. 1991. R. 17

99 SANTOS CRESPOORTIZ DE ZARATE , Sacerdotes y sacerdocio en las religiones indoezasple

Hispania prerromana y romandlu 2 (1997), Inter Classica. Pp. 31-32.
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Més alld de las categorizaciones que se han dado a la hora de encuadrar a los
especialistas en sacerdos propiamente dichos y los que realizaban précticas magicas,
adivinatorias o proféticas a nivel individual como forma de vida -para algunos especialistas una
degeneracion de los anteriores-, actualmente se intuye la presencia de sacerdotes o
especialistas en la epigrafia. En una lectura detenida y reflexiva de las fuentes se ha planteado
que ciertos nombres, en lugar de hacer referencia al dedicante aluden a un sacerdote o elemento
dentro de la casta sacerdotal, tales son los casos de nombres como komblakores, Tancinii,

Calpurnius, Titinnius, Lucanus, Badiolus, Anus?%, efc.

Santa Marifia de Augas Santas, y sus gentes, asistieron a un proceso de cambio de
especialistas, de los antiguos sacerdotes se paso a los sacerdotes catolicos, con el paso
intermedio de la convivencia con los especialistas romanos, dejando de lado a unos
profesionales que habian perdido su protagonismo tras la implantacion y asentamiento definitivo
del cristianismo, religion que luchaba con fuerza para imponerse y ser el argumento legitimador
de los nuevos poderes politicos, lo que hacia imprescindible neutralizar un lugar con el
magnetismo de Santa Marifia.

El discurrir del tiempo implico su pérdida de protagonismo pero no de vigencia. Los ritos
de corte mas personal y asociado a curaciones o peticiones de futuro seguirian precisando de la
intervencion del especialista que, a través de su familia —originaria de antiguos sacerdos-,
mantenian vivas practicas primitivas, ya sea en forma de curandeiros, santeiros’0 o baluros'?;

personajes que acudirian a un lugar concreto para, mediante una actuacion y unas rogaciones —

1% Recogidos en BLAZQUEZ osEMARIA, Religiones primitivas de Hispania. |. Fuentes litéaary
epigraficas.Roma, 1962. Tomadas delL II.

101| as préacticas del curanderismo ofrecian un sisteteenativo al “oficial”, fueron propiciadas por la
ausencia de médicos y utilizaban el modelo de ajraje habitual en el medioevo, maestro-aprendiz.
GARCIA BALLESTER, L.La busqueda de la salud. Sanadores y enfermos Esgafia medievaEd.
Peninsula. Barcelona 2001. P. 223. Estos elemantings al fuerte arraigo en la cultura popularage |
practicas y la fe en ellas facilitd su perduracidemas, el sistema de aprendizaje facilito la
conservacion de linajes de especialistas de umasagones a otras.

192 Murguia hablaba de la larga tradicién y de la rfetaa de lobalurosy de que poseian los caracteres
de una "raza maldita". Por otro lado manifiestsesitir del pueblo al expresar que la gente lelsLatri
poderes sobrenaturales, a medio camino entre ladeei@ y la condicién sacerdotal. Decia que pedian
"pras once mil virxines e once mil cantantes quensedio corpor na i-auga e medio fora, cantan neite
dia na lagoa de Caqti¢ou lagoa de Bardancos, no concello de CastiReie

Risco considera que son santeiros y, si bien gggeque los singulariza el hecho de identificarse

una tierra determinada, sefiala que son semejaldepastequeiros que trabajan en parroquias pesxim
a Pontevedra. Estos utilizaban para curanaitjallo- rito que incluia oraciones y exorcismos-, aunque
también ejercian de adivinos. Risco e Iglesia Afimmencionan de Idsalurossu lado de sanadores de
dolencias de la gente y de los animales, destacamitestigio que como tales alcanzaron entre la
poblacién. DORREGO MARTINEZ, Filomen&pbre os baluros: mito e realidad@astro de Viladonga,
2005. P. 28.
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que ahora incluirian alusiones a santos en lugar de a dioses prerromanos- seguir manteniendo
vivos ritos milenarios, eso si, de forma cada vez mas distorsionada.

Asi, el antiguo chaman llegaria a ser el sacerdote del clan familiar que, poco después y
entorno a un lugar de gran importancia y consagrado a una divinidad del agua o de la montana
pasaria a ser el maximo responsable del santuario de una zona mas amplia que abarcaria a
varios grupos familiares. Este personaje principal, que probablemente aglutind entorno al nucleo
primordial a gentes procedentes de todo el valle de la Rabeda, fue el que consagré a personas,
lugares y practicas, transmitiendo el ritual a su linaje. Sus descendientes continuarian lo que él
comenzd para llegar hasta hoy, obligando a una iglesia reticente a recoger los modos paganos,
una lglesia que no pudo abolir tales conductas viéndose forzada a incluirlas en su ritual,
recogiendo las adoraciones al viento, las creencias acerca del poder curativo del agua —sobre
vista y oidos- y en la importancia de pasear en procesion con la santa por el camino sagrado
describiendo, como desde hace miles de afios, un limite sagrado que separaba dos mundos y
protegia a los que estaban en su interior.

Quién sabe si la Cibda de Armed tiene nostalgia del pantedn de dioses que estaba
presente en su fundacion. El valle siempre ha sabido que tenia divinidades a las que pertenecian
los montes y el valle, que habitaban en sus aguas o0 que sobrevolaban su espacio a través del
aire. Pero, lo que sin duda han sabido todas las religiones y dioses que han sido venerados en la
zona es que, Santa Marifia de Augas Santas es un espacio sagrado.
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