A CRENZA NAS BRUXAS NUNHA COMUNIDADE
GALEGA: ALDEAS DO CONCELLO
DE PANTON (LUGO)

por PILAR RODRIGUEZ BLANCO

0 obxectivo do traballo, que xa hai tempo realicei, era fundamentalmente reco-
ller unhas crenzas que estaban a piques de desaparecer e contribuir modestamente a
un' proxecto: chegar a estabelecer consideracions validas verbo do pensamento e
psicoloxia do pogo galego. :

Ademais da recopilacién destas crenzas, pretendin tamén comprobar o seu
enraizamento en vellos e mozos, a pervivéncia neles de mitos de caracter universal,
que forman parte do noso inconsciente coleitivo, a supervivéncia da supersticion no
seo da relixién cristid e da medicina popular e a incidéncia que pode ter na
comunidade.

A metodoloxia seguida foi a da entrevista persoal, dificil de aplicar polo herme-
tismo dos entrevistados, xerado por un arraigado sentido do ridiculo € polo escaso
interés que ten para eles o ser obxecto dunha investigacién, sobre todo a respeito
dun tema tan tabi. Estes problemas puderon-se superar polo feito de ser natural do
lugar e cofiecer as suas xentes.

A investigacién centrou-se nunhas cantas aldeas do concello de Pant6n (Goién,
Remesar, Barrio, Castrotafie, Castro, Pifieiro, etc.) que estin repartidas en duas
parréquias, Sta. M de Ferreira e S. Vicente de Castillén, situadas entre dous pobos,
antano famosos centros de reunién de bruxas e encravados nunha das ladeiras do
val de Lemos.

Asua dedicacién é fundamentalmente agraria e as diferenzas mdis pronunciadas
basean-se na maior ou menor cantidade de terras ou cartos que cada familia posui, 0
que en certo sentido non incide nas relacions sociais, que estan presididas por unha
relativa igualdade e un espiritu de colaboracién. Ao lado disto poden existir rivali-
dades persoais, fundadas en disputas de terras, que orixinaron pleitos moi costosos,
ou en envexas derivadas dunha situacién econémica mais privilexiada. Existen
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ademais unha série de persoas marxinadas, viivas sen familia, solteiras sen bens,
que han xogar un importante papel no tema que nos ocupa.

Sen entrarmos na polémica existente entre os distintos autores sobre o conceito
de bruxaria, diremos que nesta zona se soe diferenciar de forma bastante clara a
bruxa ordinaria da extraordiniria, que noutros tempos se confundian. Pode
acusar-se de bruxa a unha persoa que ten capacidade de facer dano aos demais,
mais a maioria das veces non se asocia a ela a idea de que poda facer voos
nocturnos e transformar-se nun animal. Isto é algo que figura nas narraciéns
estereotipadas, ser ter normalmente influéncia no contexto social.

Trata-se, pois, dunha bruxaria que se axusta 4s preocupaciéns cotidianas dos que
cren nela (1).

Non se pratica case a feitizarfa positiva, o tnico que se atopa € bruxaria, canali-
zada ao traverso do mal de ollo, e contrabruxaria, ¢ dicer rituais que se levan a cabo
para librar-se dos efeitos da primeira.

Isto pode indicar-nos a existéncia dunhas relaciéns interfamiliares e vicifiais
intensas e dunha sociedade na que os adiantos médicos gozan dun creto suficiente
en moitos aspectos.

Quen son acusadas de bruxas nesta sociedade?. Son fundamentalmente mulleres,
o cal quiz4 se deba 4 sua situacién de inferioridade; a maioria vellas, 4s veces
arterioescleroticas, 4s que se acusa por supor-se que o feito de ser vello aporta un
caudal de experiéncias suficiente para ser bruxa, ainda que, como veremos mais
adianteé, este poder poder adquirir-se por outros meios. Ao feito da vellez pode
engadir-se a'existéncia de algun defeito fisico, que afecta principalmente 4 vista (un
ollo de cada cor, miopfa, etc.). Asimesmo estas mulleres soen estar solteiras ou
viuvas, ainda que algunha vez podamos atopar algunha casada.

A maiorfa son probes, coa escepcién de unha pertencente a unha boa familia e
cunha educacién superior 4 do resto da comunidade, polo que podia ser considera-
da bruxa. Dedican-se ao campo, mais levan unha vida un pouco extrafia, apartadas
da comunidade, porque as suas normas de comportamento son distintas 4s desta, e se
cadra por elo desprecian-nas ou temen-nas, o cal 4 sua vez explica o seu aillamento.

Moitas destas mulleres son recofiecidas por todos, asta Pepa da Xila, a Cosma, a
tla Marica, a Perfeita, a Sra. Anxelita, a Sra. Pepa Cesteira, a Facunda, a Brigéria,
a Feliciana e a Pilar do Cubreiro, etc. De todas elas soio sobrevive unha, as demais
morreron. A forma de identifica-las non é complicada, porque as rodean unha série
de fen6menos extraordindrios, relacionados co mundo das tebras, o que implica a
posesién de poderes sobrenaturais; asi, viu-se a Pepa da Xila *“‘cair dun corredor
embaixo, acima dunhas pedras, e non pasar-lle nada”, ou a aquel bruxo (¢ pouco
frecuente que aparezan os homes) que se trasladou, pola noite, a varios quiléme-
tros de distancia, para realizar as suas feitizarias, sen que a sua muller, que estaba
ao seu lado na cama, se enteirase. Isto lembra-nos as simulaciéns das bruxas para
acudiren ao aquelarre nos séculos XVI e XVII.

Outras veces as actitudes externas das bruxas fan-no-las recofiecibeis, asi 4 Pepa

Cesteira “como tifia mal de ollo 0 home compraba-lle carne e traia-a na man para
non fixar a vista nas persoas”.

(1) CARO BAROJA. Las brujas y su mundo. Rev. de Occidente 1961, pax. 294.
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Ocorre que nalguns casos se confundian coas bruxas, sibias, curandeiras e adi-
vilas que vivian no pobo ou fora del. Isto debia-se 4 posesién dun cofiecimientos
superiores ao resto dos vicifios. Este € o caso da Conexa, da que se di que “‘era unha
vella que botaba as cartas e que acertaba onde estaban as cousas perdidas™. Para
moitos daqueles esta facultade adivifiatéria residia no seu caracter de bruxa, ainda
que nas suas invocaciéns mencionase a Deus ¢ non ao demo.

QOutra sébia famosa 4 que acudian os vicifios, pero que estaba fora do pobo, era
“a bruxa de Lalin> que gozaba de moito prestixio. Recebia os seus clientes no
campo, mentras traballaba nel; non lles cobraba, pero esixia-lles que a axudasen no

traballo, asi un dia chegou a ter 200 pedns na recollida da herba.

A figura de curandeira que mais se parece 4 de tempos atrés ¢ a Facunda *“‘que
tifia unha pedra da pezofia do sapo e unha pedra da pezofia da pinta. Cando a un
lle mordia un sapo ou lle mexaba, iba onda ela e metia a pedra nun couso que
parecia un almirez; daba-lle alf e pasaba-lle”.

Outros bruxos e benfeitores, alguns dos cais eran cregos, empregan outros siste-
mas, que logo veremos, para curaren doenzas producidas polo mal de ollo, tais
como a tarangafio ou a posesién demoniaca. Isto podemos ve-lo xa no século XVI.
Soen actuar en lugares relixiosos e utilizar obxectos tamén relixiosos.

Ainda que alguns autores distinguen estas mulleres (nalgun caso homes) das
bruxas, se existise hoxe a Inquisicién poderfan ser procesadas e condenadas.

Neste grupo incluirfan-se ademais todos aqueles que nun determinado momento
boten maldiciéns e produzan mal de ollo, por mor da enemistade que tefien cos
seus vicifios. Tamén se incluen os xitanos. Hai que aclarar, en-debén, que non se
consideran bruxos todos os que posuen a facultade de botar o mal de ollo, xa que
hai os que danan a outras persoas involuntariamente, pois a orixe do seu poder é
conxénita. Para evita-lo, utilizan unha série de recursos: cravar os dentes nun cacho
de carne, poiier anteollos, non ollar de frente, etc... Somentes cando faga o mal de
forma deliberada consideraran-no bruxo. Isto queda a critério da vitima que ten
tamén unha série de recursos para descobri-lo.

Fora deste retrato, o mais cercano 4 sociedade estudada, temos outro maéis
lonxano: o das bruxas mozas que non acostuman a actuar maléficamente sobre a
comunidade, agds nalgun caso, sendn que son seres misteriosos, desligados
daquela, que refinen na sua personalidade as caracteristicas das bruxas mitoldxicas,
que estdn relacionadas con todas as bruxas que houbo ao longo da histéria. A sua
imaxe € moi estereotipada, por iso as acusaciéns son moi vagas.

O poder fundamental das bruxas centra-se na facultade de trasmitir o mal de
ollo, que afecta a persoas e animais. Non incide sobre as colleitas como en séculos
pasados.

,

As persoas afectan-nas de multiples maneiras:

4 N .

— Fan-lles perder o camifio. E o que lles pasou a dous homes que lles tiraron
pedras aos cans dunha bruxa de Toldaos. Andiveron vagando toda a noite polo
monte. Caro Baroja conta-nos algo semellante (2).

(2) CARO BAROJA. Algunos mitos espaiioles y otros ensayos. 2* edicién. Ed. Nacional. Madrid, 1944,
péx. 188.
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— Trasladan-nas dun sitio a outro. “Un home que estaba no fiadeiro en Tribas
trasladaron-no as bruxas a catro quilémetros de distancia”.

— Obstaculizan-nas na realizacién dun determinado traballo: traballos de
campo, construcién dun pozo.

— Dan como comida insectos repugnantes, escaraballos disfarzados baixo 3
apariéncia de ovos fritos. Isto é o que lle pasou a unha tecedeira que facia o sey
traballo a domicilio; descobre isto ao bendecir a comida e ao cuspir no chan,
invocando a Xesds ao mesmo tempo.

— Provocan epidémias de piollos.

— Producen enfermedades de tipo fisioléxico (tarangafio, inapeténcia) ou de
tipo psiquico (posesién diabdlica).

Os animais: Os afectados son sobre todo o gando vacuno e porcino (4s veces
aparecen bestas e cabras), que son a base da economia doméstica do paisano, por
iso cando estes enferman ou lles ocorre calquer outro percance e non Ile atopan
unha explicacién, atribuen-no a bruxaria. Os sucesos mais correntes son os
seguintes:

— Os bois ou as vacas negan-se a camifiar, perden o pelo, deixan de dar leite oy
espantan-se.

— Os porcos fan cousas parecidas: soben polas paredes da corte, non queren as
suas crias e até chegan a morrer. O primeiro foi motivo suficiente para que unha
bruxa fose condenada polo Santo Oficio en tempos pasados.

Tamén estes poderes poden manifestar-se de forma positiva, como na curacién
de doenzas que estas mesmas producen, por exemplo a posesiéon demoniaca. 0
poder das adivifias centra-se na adivifiacion de cousas ou animais perdidos.

Na posta en pratica dos poderes citados non aparece a feitizaria, coa excepcion
da bruxa Facunda, quiza porque xa non quedan apenas bruxas, sendn soio o quea
xente opina e lembra delas. '

E nisto e noutros feitos extraordinirios como queda patente a presenza de unha
bruxa. Pode ocorrir que se detecte o mal, pero non a que o orixina, a non ser que s¢
vexa mirando fixamente a vitima.

Os feitos extraordinarios antes mencionados son 0s seguintes:

— Imunidade fisica (non sempre se da, pois 4s veces 0 medo ao castigo fai que
ceda frente is-ameazas), é dicer, pode cair sen se mancar desde certa altura, acima
dunhas pedras e non romper a cabeza; é o que lle pasou a Pepa da Xila. Tamén s¢
manifesta na habilidade para fuxir dos paus que lle poden dar.

— Fortaleza suprafisica: é capaz de partir unha vara coa vista ou trasladar-e
dun lugar o outro polos ares.

— Invisibilidade: petar na porta dunha casa sen necesidade de facerse visibel a0s
seus moradores (isto € mais prépio da bruxa extraordindria), ou tirar pedras sen
que a vexan. En séculos pasados moitos acusadores de bruxas aseguraban a reali
dade desde feito.

Unha vez realizada calquer destas cousas quedara marcada para sempre (3).

(3} LUCY MAIR. La brujeria en los pueblos primitivos actuales. Ed. Guadarrama. 1969, péx. 188.
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Os vicifios non sempre esperan a que unha bruxa ou un bruxo se manifesten por
si mesmos, senén que tamén dispofien dunha série de recursos para deixé-los ao
descoberto, ¢ dicer, para cazar bruxos. Asi:

— Recursos relixiosos: deixar aberto o Evanxeo ao finalizar a Misa, porque asi
as bruxas quedaran atrapadas no interior da igrexa; vai acompaiiado isto dunha
benzén. Pode-os utlizar o crego ou algin vicifio.

— Recursos de outro tipo: ameazas, ritos de méxia destrutora. Poden aplicd-los
tanto homes como mulleres.

E fécil chegar a resultados positivos porque os sospeitosos son sempre os mes-
mos, eses seres marxinais dos que antes falamos. Cando o sospeitoso ¢ outro tipo
de vicifio, a acusacién realiza-se con moita precaucién para evitar situacions
comprometidas.

Como adquiren estes poderes?:

— Por herdanza, ao traverso da via feminina; din-nos que non hai bruxas agora,
porque non houbo descendéncia.

— Por contéaxio: coller da man unha bruxa cando ésta estd morrendo.

— Por meio da leitura de un libro, quiz o *“Libro Infernal ou a Clavicula de
Salomén” (aqui atopei un exemplar), ao parecer de probabel orixe helenistico-
xudeu, introducido polos xudeus ou polas sectas protestantes galegas e portuguesas,

A actuacién da bruxa pode desenvolver-se durante o dia e 4s veces pola noite, se
se trata da bruxa ordindria; a extraordinaria fai-no pola noite.

Os actos mais reais identifican-se, pois, co dia e os méis irreais coa noite. Lucy
Mair corrobora isto ao dicer: ‘‘lo mismo que el brujo nocturno retine en su persona-
lidad toda clase de males, el brujo ordinario es la imagen de lo que nadie desearia
que fuesen sus vecinos™ (4).

Os dias preferidos polas bruxas extraordinérias son os sdbados; as outras actuan
calquer dia. .

Con todo o que se ven dicer pofiemos de manifesto a existéncia dunha crenza
bastante extendida e non sempre recofiecida por medo ao ridiculo.

Dentro dos crédulos hai os que diferencian o mal de ollo da bruxaria e os que o
confunden. Xustifican a sua creenza pola existencia de envexas e polos feitos que xa
mencionamos.

O maior nivel de credulidade manifesta-se nos maiores de cincuenta anos e non
existe unha marcada diferenza entre homes e mulleres.

. , e . ’ . .y

A dualidade crédulos-escépticos, existente nestes pobos, da pe para a realizacion
dunha série de bromas, aproveitando-se uns da inxenuidade dos outros; asi houbo
quen confundfu as polas do sabugueiro, que brillan na escuridade, con bruxas e
decidiu apalea-las até que se decatou do erro.

H 4 -~ I3 e 7 /oy

Moitos destes crédulos pofieran en pratica unha série de remédios, ben sexan
preventivos ou terapéuticos, para protexeren-se das bruxas, xa que os afectados
non adoptan case nunca actitudes pasivas diante da accién destas mulleres.

Os meios profilacticos empregados contra a bruxaria centran-se en:

(4) LUCY MAIR. Ob. cit., pax. 43.
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a) A utilizacién de amuletos con valor relixioso ou semirrelixioso, e de sinais oy
simbolos relixiosos. Destacan entre eles:

— Os Evanxeos: colocan-se debaixo da almofada nos berces dos nenos, para
protexé-los do mal de ollo que lles produz pragas de piollos ou diarreas. E tamén o
que recomenda o autor da Clavicula de Salomoén,

— Os Escapularios: case todo o mundo os usa. Desprender-se deles pode facili-
tar a introducién da doenza, asi a posesiéon demoniaca, que é o que ocorreu a unha
vicifia do lugar.

- Os Rescritos: colocan-se detras das portas (aqui é onde o atopei eu). Contefien
invocaciéns moi relacionadas coas que se fan os espiritus cabalisticos, nas que
Xunto 4s invocacions a Cristo, a Virxe e os Santos, aparecen as dirixidas a Adonais,
Sabaoth, Tubalién, etc... O seu fin é protexer homes e animais dos maleficios
diabdlicos producidos por Satanas e as bruxas. Estin escritos en latin vulgar,
mixturados co castellano. Vendian-nos aqui unhas monxas de Monforte.

Como simbolo emprega-se moito a cruz (que se fai cos dedos). Soe ir acompa-
flada de invocacidns relixiosas.

Utilizan-se tamén outros elementos cristianizados: auga bendita, loureiro (4rbore
de folla perene), oliveira, tamén benditos, o que se fai 0 Domingo de Ramos.

b) Utilizacién de amuletos, substincias e simbolos extrarrelixiosos como o allo,
que se soe levar no peto; asimesmo tefien importincia as pedras con virtudes
sobrenaturais e o circulo, dentro do cal se introduz o individuo cando o asédia o
mal. Utilizan-se noutros lugares e noutros tempos (5).

Cando estes meios fallan e se introduz a doenza é necesario aplicar os meios
terapéuticos. Podemos distinguir entre:

A. Os meios que habitualmente usa a Igrexa, entre os que diferenciamos:

a) Meios relixiosos: emprega-se o sinal da cruz sobre os animais e sobre as
persoas; asl aos bois se lle fai por riba dos cornos ou nas pernas. As veces emprega-
se o Crucifixo, que actiia como un amuleto cargado de forza sobrenatural, como un
escudo contra o mal e como soporte do mundo (6). Cando se coloca sobre os bois
consegue-se que estes camifien.

As rogativas soen empregar-se acompafiando outros rituais. Son a Salve e o
Gléria Patri, '

Os Evanxeos usan-se no caso que mencionamos antes. S. Agustin recomendaba-
os pra combater a febre (7).

b) Meios pseudo-relixiosos, alguns cristianizados, asi:

— A auga, bendita ou non e se é asi vai acompafiada dunha oracién ou unha
invocacion cristid, unha Salve por exemplo. E o que fixo un vicifio para curar unha
mula, ao que se engade o feito de ter que repetir o rito tres veces e sen falar con

(5) DITTMER. Etnologla general. F.C.E. México. Buenos Aires, 1960, péx. 94.
Libra Infernal o Clavicula de Salomén, pax. 59.

pé(6)27EgLIADE, Mircea. Tratado de Historia de las Religiones. Instituto de Estudios Politicos. Madrid, 1954,
X. . .

2()(3)20(;|L. Therapia. La medicina popular en el mundo clésico. Ed. Guadarrama. Madrid, 1969, pax.
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ninguén. Vemos aqui a importdncia do nimero impar e a idea do siléncio, moi
caracteristicos da mitoloxia, sobre todo a segunda que aparece moito na castrexa,
onde o romper esta condicién supdn-lle ao paisano receber un castigo e perder o
prémio conseguido. Existe ademais unha interferéncia entre o valor natural da auga
como elemento catartico e as préaticas relixiosas e 4s veces maxicas.

A auga bendita debe de coller-se na igrexa no momento da Consagracién, por-
que é cando as suas virtudes curativas adquiren maior forza. Isto mesmo fai-se
noutros lugares de Galiza ou en Navarra.

Plantas como o loureiro e a oliveira exercen unha funcién terapéutica, ademais
de preventiva, actuando como varifias maxicas para botar a doenza. Van &s veces
asociadas a invocacions relixiosas.

— Os Rescritos: arroxan agora os demos malignos.

— Os exorcismos: os seus fins parecen relixiosos, pero o método empregado é
totalmente maxico, fai-se pasar a bruxa nove veces por riba dos pes da embruxada.

— A cera: (en forma de velas ou cirios) seica posui certas cualidades medicinais,
pero aqui o que importa maéis é o seu valor relixioso, por iso a vela bendita no
santudrio das Candelas é sumamente importante. As veces reforza-se co allo, co
sinal da cruz e coa auga bendita. Aplica-se cando a vaca da sangue en vez de leite.

B. Meios cientifico-médicos:

Utilizan-se pouco porque se o mal o produciron meios diab6licos, a terapia terd
de ser méxico-simbdlica, xa que hai cousas que nen o veterindrio nen o doutor
poden chegar a diagnosticar, e na sua curacidn teran de intervir cregos ou curandei-
ros, que utilizardn (no caso da posesa demoniaca) métodos relacionados coa psico-
loxia e a psiquiatria. Noutro caso misturan-se medicinas e rescritos.

C. Outros meios:

a) Plantas non santificadas pola igrexa, asi o carballo. Utilizan-se nunha cura-
cién na que se aplica a maxia simpética, como é o pasar un neno doente con
tarangafio polo burato dunha drbore, feito co machado, que logo se volveré a unir.
Se a arbore se rexenera o neno curarid. A vida deste, pois, estd ligada 4 vexeta-

cién.,

Tamén se emprega o allo; untan-se con el os bois cando se negan a camifiar.

b) Minerais e pedras: destaca o sal que sempre se utilizou contra as bruxas, por
iso a comida nos aquelarres servia-se sen sal; aqui utiliza-se unida 4 auga e o
choque desta substdncia coa que emana da bruxa fard que desapareza o maleficio.

As pedras empregan-se como amuletos que ao participar de ideas superiores
tefien un valor curativo.

¢) Substancias orgénicas: tefien importéncia nas curaciéns por contacto e asi o
reflexan as lendas cristi4s. Aplican-se tamén aos bois que non andan.

d) Uso da forza: canalizada ao traverso dun pau de loureiro, bendito ou non, ou
un ferro candente acompaiiados da ameaza verbal.

Normalmente as ameazas non se cumpren, coa excepcién dun pobo que quixo
queimar unha bruxa no interior da sua casa. As veces o inico que se busca é forzar

apresenza da bruxa nas curaciéns homeopdticas, xa que soio a bruxa que orixinou
adoenza ten facultade para cura-la. Para elo temos que descobri-la realizando toda
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unha série de actividades maxicas, tais como feri-la cun obxecto cortante (up
rastrillo de lifio, un machado ou un coitelo), que se aplica sobre a cinza da lareira, ¢
sobre ¢ sangue da vaca ao muxi-la. Acompafian este rito a auga € o lume como
elementos rexeneradores e destrutores, asi se queima a roupa enmeigada nun caso
de praga de piollos. En ocasidns non é necesario chegar a isto porque a bruxa ante
o temor de ser recofiecida polos seus vicifios, repara o mal. No século XVI]
procesou-se unha bruxa por esta razén.

Outras veces a mellor maneira de eliminar unha bruxa é arrebatar-lle a fonte do
seu poder, o libro de bruxarfa do que se val para introducir os maleficios.

De toda esta complexa andlise sobre a crenza verbo da bruxaria, podemos dedy-
cir o seguinte:

A. A pervivéncia de elementos miticos e demoniacos en dita crenza; os segundos
serian unha cristianizacién dos primeiros. Asi o demo viria ser un amigo protector
das bruxas, ou quizd o que se atope detrds do aquelarre, sexa unha xuntanza de
seres miticos.

Estes elementos son os seguintes:

a) O pacto: non aparece de forma clara, ainda que para facer maleficios se supon
que hai que ter un acordo tacito co demo; quizd se empregan para facé-lo as
invocaciéns contidas no libro “A Clavicula de Salomén™.

b) A uncién: antes de iniciar o voo a bruxa unta os seus sobacos ou a guerma-
lleira con allo ou con outras substdncias descofiecidas. Isto é o que descobriu un
vicifio na sua noiva, da que xa se dicia que era unha bruxa.

¢) O voo e a metarmorfose: nesta zona voan na sua forma corporal, sen outros
complementos, ou convertidas en animais. Os orificios de saida son a pechadura da
porta ou a chaminea. Xa non atopamos mdis testemufios a non ser que consulte-
mos o libro de bruxarfa antes citado, que contén unha série de invocacidns para
iniciar e rematar a viaxe, como son pechar os ollos ¢ dicer ‘““cese xa a mifia viaxe e
repousen os meus pes de novo no ponto onde sain”.

d) O aquelarre: fala-se de que se ian xuntar as bruxas co demo, que tifia aspecto
de carneiro ou macho cabrio, que bailaban con fachos acendidos. Isto era o que os
paisanos vian desde as suas casas. Tamén se contan alguns feitos que ocorrian
durante as xuntanzas; asi, refere-se 0 caso do zapateiro que acode ao aquelarre
despois de imitar os rituais que observou nunha bruxa, e que pica a0 demo no cu
cunha subela en vez de bici-lo. ‘

Cofiecemos asimesmo algunha das férmulas recitadas polas meigas durante a
Xuntanza, como € a cancién ‘“Luns, Martes e Mércores tres, Xoves, Venres ¢
Sabado seis”, sen mencionar o Domingo por ser o dfa cristidn por exceléncia. Isto
fard-o o home que as escoita, desfacendo a xuntanza, a cambio do cal pode sofrer
as veces castigo, unha paliza, que lle saian duas marras, etc.

Outros feitos que as bruxas realizaban durante o aquelarre eran: queimar-lles os
pelos &s mulleres que se lles acercaban, asustar os transetintes nocturnos, ou
transporté-los a lugares alonxados por terra ou por ar, como lle pasou a un home
coxo do lugar que elexiu o segundo para evitar as silveiras. Din-nos tamén que
nestes momentos se asubiamos, podemos atrai-las ao noso lado ou facé-las desapa-
recer, 0 que xa ocorria no século XVII. Nengun dos vicifios esperou a ver o,
resultado desta proba.
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Ademais de se xuntaren nestes contornos (monte da Escrita en Toldaos, en
Trasulfe, no Fontao ou Segiiin) as bruxas ian a Sevilla.

Estes aquelarres celebran-se pola noite, porque estin en relacién, segundo
Eliade, cos ritos de iniciacién vencellados 4 lua, ainda que nesta zona penso que as
reuniéns non se fixeron nunca na realidade, como no Pais Vasco. Os datos que
temos proceden ademais dos que cren na bruxarfa; non hai outras fontes.

Tamén atopamos as bruxas relacionadas con outros seres miticos como as
mouras, o cal é bastante frecuente e quizd se deba ao aspecto extrafio de uns e
outros, a preeminéncia do elemento feminino, o seu anticristianismo, a sua relacién
co mundo subterraneo (noite, vida secreta) ou pola sua relacién maléfica cos seres
‘humanos, e porque son un elemento explicativo mais da realidade incomprensibeis,
& agora estan convertendo-se en supersticiéns degradadas con menor coesién cada
dia e cunha realidade obxectiva transfigurada pola sua realidade mitica.

A relacién coa licantropia € mais confusa, soio se nos di que un vicifio viu bruxas
e lobos subidos a0 mesmo carro.

Outra confusién na que se cai por influéncia do cristianismo consiste en
identificar bruxas e 4nimas malas, concebidas ambas como espiritos diabdlicos.

Vemos, pois, unha enorme mixtura de elementos de relixiéns anteriores,
incorporadas polo cristianismo para poder extender-se méis fécilmente.

B. Unha estreita relacidén ca medicina sobre todo popular. Moitas das cousas das
doenzas producidas pola bruxaria son descoiiecidas, mesmo a nivel cientifico,
porque se trata de doenzas psiquicas, campo ainda non totalmente explorado.

As explicaciéns que estas comunidades dan son imaxindrias; reflexan un medo
ao desconocido, agravado pola falta de instrucién. A terapia ¢ tamén méxico-
simbdlica e resulta efectiva nalguns casos ao incidir sobre a mente dos doentes,
porque os curandeiros soen ser os mesmos que sofren a accién das bruxas, coa
excepcién de algunhas intervenciéns do curandeiro especializado e do crego que
:actiia sobre todo curando doenzas psiquicas. Exemplos disto son a posesion
diabélica ou o aollamento de un neno. O curandeiro pode estar reforzado por
outros elementos cristidns, como é a actuacién da madrifia que serd a que leve 0
neno 4 igrexa; neste ritual utilizardn-se tamén elementos miticos, xa que hai que ir
por un camifio e volver por outro, sen falar con ninguén, para ir logo entregar-llo 4
nai. Para exercer esta funcion ten permiso da Igrexa, ainda que ¢ probébel que isto
fioh sempre ocorra.

Sucede 4s veces que as doenzas son reais, ainda que se achaquen 4s bruxas e 0
emprego da medicina popular empirica daba resultados positivos; asi cando se
recomendaba a auga. Tamén podia intervir o médico se era que a enfermedade
presentaba unha sintomatoloxia cofiecida fose cal fose 4 sua orixe.

Non existe case enfrentamento entre o doutor ¢ os curandeiros cando estes
aplican unha terdpia maxico-simbdlica; este acentua-se cando se praticaba a
medicina popular. Atopa-se mais aguzado no caso dos veterindrios, ao mellor
porque estes andiveron moi escasos € 0 prestixio dos curandeiros medrou por esta
raz6n. Destaca aqui o mancifieiro de Chantada, o Torres de Eiré ¢ o Baldomero de
Fion. As veces eran curados os animais polos mesmos vicifios, sobre todo cando a
doenza era imaxindaria.
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Para Eliade estes curandeiros son persoas neurdpatas ou con equilibrio inestabel.
O resto das persoas abonda con que sexan crédulas.

Frente a eles estdn uns embruxadores, &s veces obsesos, que pensan que poden
danar a outras persoas coa forza do seu pensamento, por iso ameazan os vicifios.
Ademais a forza de atribuir-lles embruxamentos chegan a crer iso. Tefien tamén
certa capacidade de suxestién, que pode afectar con mais facilidade s persoas que
posuen un carécter débil. Hai quen descobre que ten esta capacidade ao traverso
dun vicifio que se queixa do aollo involuntdTio.

En canto aos enfermos, os mais afectados pola accién das bruxas son os nenos,
os mais débeis, sobre todo cando o atraso da medicina era maior e cando a dieta
alimenticia ou as condiciéns hixiénicas eranpiores. Ven-se afectados polo
enganido ou tarangafio, unha praga de piollos ou pulgas, desapeténcias ou
diarreas, desnutricién, etc...

Tamén os grandes sofren doenzas, as mais cofiecidas son as psiquicas. En canto
ds suas causas algunhas son naturais e tefien un fundamento cientifico, o que non é
recofiecido asi polas suas vitimas, que ven nelas unhas razéns sobrenaturais, é dicer
achacan as doenzas ao mal de ollo de unha bruxa, que ao traverso da sua mirada
catapulta a substincia destructora cara a persoa desexada; chama-se isto ‘‘proceso
de transferéncia dindmica” (8). As causas reais estdn, pois, na mente dos doentes,
moitos deles neurdticos que reaccionan de maneira distinta diante da presenza dos
seus embruxadores: ladrar igual que os cans, falar castellano, berrar
desaforadamente, etc... E probébel que de non existir a bruxaria, algunhas doenzas
tampouco existirfan, porque desapareceria a causa.

Cando as vitimas son os animais, normalmente as doenzas que padecen son
imaxindrias, e trata-se méis ben de anormalidades pasaxeiras.

As terapias entén varian, segundo o significado que dea o paciente 4 sua doenza,
pero polo xeral estes procesos constan de varias partes:

a) Unha parte verbal con férmulas ou ensalmos méaxico-relixiosos, invocacions,
rescritos, acompaiiados de certas condiciéns, como as de gardar siléncio ou ir por
un lado e volver por outro.

b) Unha parte pritica, que exixe a realizacidén dun rito catartico ou purificador,
con auga, con lume, cunha funcidn 4s veces real (desinfeccién) e outras simbélicas.

Elimina-se asi a doenza producida por contacto cunha forza extrafia (o mal de
ollo). As herbas utilizan-se mais con fins simbélicos que farmacoléxicos.

Este rito en ocasions vai acompafiado dun rito expulsatério, cando a conceicién
da enfermedade é demoniaca. Esta terdpia tamén ten un caricter alopétlco
(curacién por contrarios), até lograr a saida do espirito usando un exorcismo
(xestos, palabras relixiosas). Vai acompafiada dunha certa dose de homeopatia
(intervencién da mesma bruxa), até sacar o demo por un pe. A eficicia deste
sistema depende do poder de suxestién que tefla o curandeiro, da captacién da
vontade do doente, imprimindo-lle a arela de viver, que crea realmente que pode
mellorar. E o que fai tamén a Psiquiatria. Neste caso rito e remédio van unidos.

(8) GIL, Ob. cit., péx. 122.
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Ao longo de toda a exposicién pretendin demostrar que os mitos, ainda sendo
parte da tradicién recebida polos homes por parte dos seus antepasados, atopan o
seu fundamento no mundo actual; como di Caro Baroja “El mito es algo mas que
pura explicacién tradicional, poética o simbélica de los fenémenos de la naturaleza.
Es expresion de un orden en el que la misma naturaleza est4 incluida, un orden que
en tiltima instancia imponen el hombre o la sociedad” (9).

A bruxaria exerce entén unhas funciéns especificas no meio social no que se
insere e contribui a dar unha explicacién significativa dese meio social.

C. A bruxaria é tamén unha via para a manifestacién de sentimentos como a
envexa, o resentimento, os ciumes, que se traducen en agresion e hostilidade.
Manifestan-se ao traverso de embruxamentos de nenos ¢ animais (ou os seus
produtos) e ainda dos mesmos adultos. Vimos que por envexa se enmeigan as
vacas, base fundamental da economia galega, porque suministran aliementos e
esterco. Son vulnerdbeis a estes ataques polo escaso nivel sanitdrio do gando
vacuno galego. O mesmo pasa cos porcos; unha muller embruxou os de unha
vicifia, porque tifla mdis ca ela.

Asimesmo vimos lanzar unha praga de piollos a unha nena, porque segundo se
dicfa, a bruxa tifia envexa da fermosura desta. As veces aquela pode ser
desencadenada pola competéncia comercial, que enxendra 6dio e opresién; é o que
pasou cunha muller que introduciu o demo no corpo 4 sua cuflada.

Os mesmos efeitos producen os ciumes; asi a un mozo infiel trasladou-no a sua
moza a vérios quilémetros de distdncia. Tamén unha bruxa se pode vingar das
bromas que lle gastan os vicifios, entorpecendo-os nos seus traballos; prospeccién
dun pozo, traballo no campo, etc...

D. Ademais é unha via de explicaciéon das desgricias que imerecidamente
afectan ao home, xa que Deus é a orixe destas; recai a responsabilidade nos seres
malignos, entre eles as bruxas.

E. Contribui ao mantimento da orde social; queda patente a culpabilidade de un
bruxo ou unha bruxa cos actos que se realizan para castiga-los, o que fard desistir a
calquer membro da comunidade de imita-los.

F. E unha via de definicién ou escape de ansiedades persoais: medo, apreension,
por parte da Xente, porque esta pensa que estd nas suas mans o poder alivid-las.
Unha persoa sofre unha doenza inexplicibel e atopa de contado a explicacién e o
remédio.

G. E unha forma de reprimir 6dios ocultos; non se expresan os pensamentos de

forma aberta por temor a ofender a unha bruxa. ou polo contrario se un manifesta
este 6dio pode ver-se exposto a que o tachen de bruxo. Isto pasou-lle a persoas que

expresaron as suas malqueréncias de forma aberta. As persoas embruxadas soen ser
as que mdis problemas teflen cos seus vicifios.

H. E, por outro lado, un acto de hostilidade secreta entre aquelas persoas que
deberian ter boas relacidns, parentes ou amigos; asi o caso da nora que acusa a
sogra ou 6 da muller que se ve embruxada pola sua cuflada.

{9) CARO BAROQOJA. Las brujas y su mundo. Rev. de Occid., péx. 27.
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Manifesta, entdn, as rivalidades da comunidade ¢ mesmo das existentes entre
pobos, pois cada un deles atribui maior cantidade de bruxas ao outro; en Goigy
di-se “bruxas habia-as en Toldaos”, e os de Pifieiro “‘bruxas habla-as en Goign”
Cando un mozo fracasaba no seu noivado coa moza de outro pobo, trachaba-se de
bruxa ¢ 0 mesmo faclan os vicifios dun pobo cando perdian o camifio da casa perto
de outro; as responsabeis eran as bruxas do lugar.

Por outra parte a situacién marxinal destas persoas que se senten rexeitadas pola
comunidade orixina nelas un conflito psicoléxico, que fai que cheguen a crer a5
acusaciéns de que son obxecto, desprazando logo a sua agresividade a persoas coas
que non simpatizan (casos da Perfeita, Pepa da Xila, etc.). Cando as acusaciéns van
dirixidas &s bruxas mitolSxicas non se produz nengun conflito.

Hai que asinalar que as mulleres sempre foron as que mdis acusacidns receberon,
posibelmente polo seu afén de escapar, nalgun momento, do submetimento do
home; a caza de bruxas o que buscaba era éste. Ademais a acusacion que se dirixfa
a unha muller traia menos perigo que a dirixida a un home, méxime se a muller era
solteira ou viliva ¢ non tifia quen a protexese, dado o cativo papel que xoga no
grupo social. Se se acusa a un home non se di nunca quen ¢, para evitar eses
conflitos, Chega un momento en que as acusacidns recaen sempre sobre os mesmos.

Os afectados son case sempre os madis crédulos ou os nenos, que serven de
intermedidrios entre os adultos que non declaran abertamente a sua hostilidade. As
razéns persoais destes ddios hoxe non as cofiecemos, porque pasou moito tempo e
agora non se queren romper unhas relaciéns cos familiares ou amigos que neste
momento poden ser cordiais.

A prépia comunidade, como se viu, pon remédio a estas situacions, eliminandoa
angiria ¢ a ansiedade que nalgun momento pudo invadi-la. Na aplicacién do
remédio, moitas veces simbélico, intervefien todos, vitimas, bruxas, curandeiros, ¢
no caso dos menores, parentes e padrifios, que fan de intermedidrios entre os nenos
¢ a sociedade. O crego mantén a relacion desta coa outra vida. Colaboran tamén os
vicifios. O rito ademais de méxico € social, xa que a comunidade cando se rexenera
un membro sey, ela se rexenera.

Intenta-se asimesmo eliminar o 6dio da bruxa facendo que desapareza o seu
Hoxe en dia a funcién da bruxarfa nestas pequenas comunidades ¢ cada vez
menor, porque os que quedan son soio ex-embruxados, xa que os elementos

orixinadores de 6dios desapareceron; o que queda son restos deles e narracidns
estereotipadas.



