DE LA VIDA TRADICIONAL VASCA

Valores de algunos simbolos
Del Libro “Homenaje a D. Luis de Hoyos
Sainz”, tomo II (Madrid, 1950)

N el pueblo vasco, como en otros pueblos de vieja tradicién, existen
E no pocos simbolos consagrados por el uso de muchos siglos. Hay
simbolos simples, cuya funcién es representar algiin objeto o accién. Los
hay también eficaces, que representan y, ademis, ¢jercen la misma accion,
virtud o influencia que es propia de los objetos simbolizados. Ej¢mplos de
unos y de otros habri en los casos que a continuacién vamos a describir.

LA casA coMo SIMBOLO,

Uno de los simbolos mas destacados es la casa o elxe.

La casa es soporte material de numerosas generaciones que, unidas en
la sangre y en el espiritu, van sucediéndose desde tiempo inmemorial.
Pero es, ademas, simbolo que representa al linaje (askazi) formado por
tales generaciones, es decir, por sus moradores actuales y por los ante-
pasados que vivieron bajo la misma techumbre. Y como tal simbolo de
la tradicion familiar posee marcada personalidad, constituyendo asi el
eje de la vida juridica de la poblacién vasca.

Por eso la casa tiene nombre propio, del que toman el suyo sus ha-
bitantes. Es frecuente que en sus muros lleve inscripta la fecha de su
construccién o reedificacion y, a veces, el recuerdo de acontecimientos fa-
miliares.

El hecho de que la casa absorba en cierto modo 1a personalidad de
sus ocupantes llamo la atencién de Pierre de ’Ancre, que se indignaba
de ello en su obra Tableaw de PInconstance des Mawvais Anges et Dé4
mons..., de} afio 1612,

Este caricter y preeminencia simbolica hace que la casa vasca se halle
asistida de derechos y sujeta a deberes.

Asi la casa tiene diversos deberes:

@) Deber de cobijar y sustentar a la familia que la ocupa y la cultiva.
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b) Deber de acoger a los hijos de ella alin no emancipados.

¢) Deber de acoger en su tumba a los muertos de la familia.

d) Deber de costear y de aplicar diversos sufragios a los antepa-
sados.

@) Deber de asistir a sus vecinos en diversos casos.

La casa tiene también derechos:

@) Derecho a la troncalidad, es decir, a no ser enajenada, a no sa-
lir del grupo familiar al cual viene incorporada por tradicién,

b) Derecho a que se transmita indivisa en las sucesiones.

¢) Derecho a prolongarse hasta la iglesia parroquial mediante un ca-
mino sagrado (elizbide) que conduzca a ella.

d) Derecho a poseer en la iglesia parroquial su yarleku (lugar re-
servado para la practica de determinados actos de culto doméstico) y su
tumba. ‘

¢)  Derecho a diversas asistencias de parte de sus vecinos,

Este caricter simbélico de la casa y sus efectos aparecen ain mis acu-
sados en los tiempos forales, La casa- era entonces inviolable, gozaba del
derecho de asilo. Tenia voto, no sblo en los consejos de vecinos, sino
también (en Guiptizcoa, por ejemplo) en las asambleas forales (1).

Simbolo del templo familiar—La casa no es s6lo simbolo del linaje
o askazi; lo es también del templo familiar.

Es, desde luego, lugar sagrado, protegido por el fuego bendecido del
hogar, por el agua bendita, por el laurel de su huerta, por las ramas del
espino, del fresno y de las flores solsticiales; por la flor del cardo, por el
hacha y la hoz dotadas de virtudes sobrenaturales, por la cruz y por las
imagenes de santos. Es juzgada también como lugar sagrado por las
creencias y observancias de que es objeto. Asi, hay la creencia de que
la casa es morada de espiritus y de almas de antepasados, o que es visi-
tada diariamente por éstos, o que los antepasados pasan la Nochebuena
en ¢l hogar, dejando en la ceniza del fogbn la marca de sus plantas; que
una persona no puede dar tres vueltas alrededor de una casa, como tam-
poco puede darlas alrededor de una iglesia o de un cementerio; que un
genio sobrenatural habita en la casa —en el hogar— segtin se desprende
de los dichos y costumbres relativas al fogdén de la cocina (2). La mis-

(1) CampiON: Gacetilla del reine de Noverra; Yanguas y Miranpa: Dicciona-
rio de antigiiedades del reino de Nawarra (Pamplona, 1840); Boniracto pE EcCHE=
GARAY: La vida civil y mercantil de los vascos a través de sus instituciones juridicas
(en Revista Internacional de los Estudios Fascos, tomos XIIT y XIV); Avain Fou-
GERES: Les droits de famille et les successions au Pays basque ¢f en Béarn... (Ber-
gerac, 1038).

(2) Anuario de la Sociedad de Eusko-Folklore, 111, phg. 42; idem V, pags. 25,
28, 62, 64 y 129; Ikveka, nfim. 4-5, pig. 129; idem nam. 6-7, pag. 169; Eusko-Folk-
lore, 1926, pags. 35-38.
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ma idea nos es sugerida por la costumbre, practicada todavia en algunas
casas, de criar en cl establo una oveja negra, un macho cabrio o up asno,
como animales sagrados, protectores del ganado doméstico; por la de
orientar las chozas y las casas de sucrte que su entrada principal mire
a Oriente ; por la de colocar en el dintel de la puerta principal la flor del
cardo silvestre, simbolo del Sol; por la de depositar sobre las repisas ex-
teriores de las ventanas de la casa piadosas ofrendas destinadas a las al-
mas de antepasados, etc.

A este simbolismo y caricter religioso del e¢tve, en virtud del cual
ciertos actos culturales competen al hogar doméstico, se debe que el jarle-
k1 o lugar reservado que posce en la iglesia cada casa, sea considerado
como prolongacién de ésta y como parcela integrante e inseparable de la
misma, destinada a diversas funciones, como la rccitacion y canto de
responscs litdrgicos, la ofrenda de luces, de comestibles y de dinero en
sufragio de los difuntos de la casa. Asi, €] jarleku aparece como un caso
de adaptacion de la costumbre indigena a las exigencias de la liturgia
cristiana y viceversa.

Sepuitura familior—Cada casa posee —o poseia— su tumba junto- a
la iglesia parroquial, o dentro de ésta, en cuyo caso la losa que la cubre
es el jarleku corrispondisnte,

Antes de la introduccion del Cristianismo, la casa debio de servir de
sepultura familiar. Y en ella se hacian las ofrendas a los muertos. De
esto quedan ciertos vestigios, como la practica observada hasta nuestros
dias de enterrar bajo el alero de la casa o en ¢l baratza (huerto contiguo
a la casa) a los nifios muertos sin bautismo; la costumbre de ofrendar
comestibles o dintro a los antepasados (a las 4nimas), depositindolos en
los vanos de la casa con la correspondiente creencia de que los comesti-
bles ofrendados son consumidos en parte por los difuntos; las precau-
ciones que se teman para la conservacion del fuego del hogar que, segun
es creencia, sirve de lumbre a las almas afectas a la casa lo mismo que
Jas luces que arden sobre la tumba o el jarlcku de la iglesia (1).

Estos hechos nos dan a entender mejor por qué la tumba; que cada
casa posee en el cementerio o en la iglesia para funciones que antes com-
pstian al lefre, es considerada como una prolongacion de éste y como una
parcela integrante e inseparable del mismo. Es simbolo de la casa y con
iguales atribuciones que ésta.

En las inscripciones sepulcrales y en tas de los yarleku se indicaba su
pertenencia a la casa. Tal es el caso de las siguientes inscripciones de
Sara: Legabeaco thombac 1835 (Tumbas de Lecabea); Harizmendico yar-
leckhva 1824 (Jarleku de Harrizmerdi). Desde mediados del siglo x1x

(1) Anuario de la Sociedad de Eusko-Folklere 111, pag. 0.
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va no se hace constar en las inseripeiones que la tumba o el jarleky, per-
tenece a una caza, sino a una famiia. La casa va perdiendo su antigua
personalidad.

Lo dicho es bastante para comprender por qué la casa vasca ha sido
considerada como inviolable, ha gozado del derecho de asile, ha sido in-
alicnable y ha sido transmitida indivisa: porque ha sido soporte de una
familia y de una tradicion, encargada de funcicnes religiosas irrenun-

clables.

7L " JARLEKU™ COMO SIMBOLO DE LA CASA Y LA MUJER COMO MINISTRO DEL
CULTG DOMESTICO,

Jarlelu significa asiento. L« una parte del pavimento de la iglesia asig-
nada a una casa como lugar destinado a ciertos actos culturales en su-
fragio de los difuntos de ésta. Antes era tumba, por cuya razon el jarleky
se llama todavia sepultura en muchos pueblos. '

El jarlekw conserva su representacidn simbélica de la casa. Y en él;
como también en la casa, es la mujer, la efxvekoandre (sefiora de la casa),
la que dirige y ordena todos los actos de caracter religioso. Ella instruye y
educa en la religion cristiana a sus hijos; ella bendice todos los afios con
vela bendita a todos los miembros de la familia, asi como las dependencias
de la casa y los animales encomendados a su cuidado; ella renueva cada

afio el fuego del hogar trayendo el que se bendice en la iglesia por Séabado

Satcto; clla invoca todas las noches a las almas de los antepasados de la
casa al efectuar en su honor la dltima operacién del dia que asegure la
conservacidn del fuego del hogar; ella, al entrar por cazamiento en casa
de un heredero, toma posesién de la misma mediante un rito particular,
que en algunos sitios consiste en dar tres vueltas alrededor del fogdn de
la cocina, simbolo del genio o genios tutelares de la casa; ella toma tam-
hién posesion del jorleku de su nuevo domicilio estableciendo relaciones
con los antepasados del mismo mediante presentacién de ofrendas v lu-
ces en uno de los dias préximos al casamiento; ella representa a su casa

en los piadosos actos de asistencia a los parientes y vecinos mediante’
ofrendas destinadas a sufragios en favor de sus difuntos; ella representa .

también a su casa en el propio jarldku, y preside en €l los actos religio-
<08, como la recitacién de responsos, presentacién y recepcion de ofren-
das y luces para los difuntos de su familia, etc. Cuando ella no puede
asistir a su jarleku, en dias en que debe practicarse en él algiin acto de
los menciorados, es representada por una mujer —andere-xerora— que,
por oficio, desempefia en la iglesia esa furcién. La sefiora de la casa se
conduce, pues, como ministro de un culto —culto doméstico— y la an-
dere-xerora es la representante parroquial de ese ministro o ministros
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de la religion doméstica, es decir, de las efxekoendre o sefioras de todas
las casas de la parroquia.

La etxekoandre es el jefe indiscutible del efxe mistico. Esto y su
consiguiente importancia en los actos religiosos del hogar y su preemi-
nente situacion en el culto de antepasados han contribuido sin duda a
que la mujer gozara entre los vascos de particular dignidad y respeto.
Sabido es que, en el derecho vasco, se equipara la mujer al hombre y
puede ser instituida heredera de su casa con exclusién de sus hermanos
mayores.

Pero, ademds, la mujer parece haber desempefiado papel importante
en la idealidad y culto antecristianos. No hablemos de las azti o astue,
ministros de la magia, generalmente mujeres que, en el desémpefio de
sus funciones, movilizaban y presentaban figuras de animales y de hom-
bres extrafios, cuya vision, mas que las palabras, debian satisfacer los.
deseos de sus clientes,

En las creencias y en las practicas precristianas, cuyos vestigios han
llegado hasta nosotros, tiene la mujer una situacién preeminente, como-
ya dijimos arriba, sobre todo en lo concerniente a las ofrendas y sacri-
ficios en sufragio de los antepasados. Es, pues, ella quien perpetfa el
culto doméstico que da una personalidad tan destacada a la casa vasca.

El Sol y la Luna, de sexo femenino segtin los mitos vascos, son in-
vocados bajo el nombre de madre. Pero éstos tienen a su vez su madre,.
que es la Tierra, a cuyo seno van, seglin la cosmogonia popular, des-
pués de su recorrido diario por el ostri (firmamento), para recorrer las.
regionés subterrdneas y salir por el lado de Oriente.

De la madre Tierra surgen las nubes portadoras de la lluvia y del
granizo, dirigidas por un genio femenino llamado “Andre Mari” (sefiora.
Mari). Este personaje ha capturade para su ciclo numerosos temas que
aparecen dispersos en otras regiones y €n otros sistemas mitolégicos. Ha-
bita normalmente en los antros de la tierra, de donde sale. a veces em
figura de mujer con pies de animales, nimbado por la Luna llena; o en
figura de llama arqueada como una hoz; o en figura de caballo, de vaca,
de cabra, de 4guila, de serpiente, etc. Atendiendo a algunos de sus atri--
butos (dominio de las fuerzas terrestres y de los genios subterraneos,
su identificacién con diversos fenémenos teliricos), nos sentiriamos ten-
tados a considerarle como un simbolo —quiza personificacién— de la Tie-
rra. De esta dama se hactn eco algunos relatos del siglo X1V, como aquel
de Livro dos Linhagens, del conde don Pedro de Barcellos, que trata det
origen de los sefiores de Vizeaya (1).
mqué un resumen de las ideas cosmogénicas y mitolégicas vascas en una-
conferencia que di en Tilburg (Holanda) el afio 1922 (Compte rendu analytique de
Ia IIT® session de lo Semaine d’Ethnologie religieuse. Eng’nien, 1023); <o la que di:
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Cubitrta de teja es la techumbre més generalizada hoy en el pais
vasco. Pero en las majadas y seles situados en terrenos comunales, log
pastores no podian cubrir con teja sus chozas —todavia no lag podian
cubrir en Entzia y en Aizkorri por los afios 1918 y 1927, en que visité
aquellas sierras—, porque la t¢ja significa propiedad privada. Esta razén
me han dado siempre los pasiores a quienes he preguntado por qué no
ponen tejado a sus chozas. La teja es signo de la propiedad inmucble,

La delimitacién de los terrenos que pertenecen a una casa, mas all
de las tierras labrantias, se efectiia mediante mojones o piedras hincadas
en el suelo, debajo de las cuales se depositan cascos de teja. Cuando exis-
ten dudas sobre la autenticidad de un mojoén, la presencia o la ausencig
de la teja resuelve la cuestién. Donde estd la teja, alla ejerce su protec-
cién la casa, que a su vez se halla protegida por la techumbre de tejas.

La teja es, pues, signo de propiedad y simbolo de la casa y de sus
derechos,

EL cARBON coMO SIMBOLO DEL HOGAR.

Juntamente con la teja se colocan trozos de carbén debajo de los mo-
jones. Significa que hasta alli llega la influencia del hogar y da testimonio
de la autenticidad del mojon.

El carbén, que simholiza el fuego sagrado de! hogar, protege a la
persona que lo lleva contra las acometidas de los malos espiritus. Por
eso es utilizado como amuleto, principalmente para evitar el mal de ojo.

EL CIRCULO, LA SWASTICA, LA FLOR DE CARDO Y OTROS SfMBOLOS SOLARES.

En los monumentos del arte popular vasco son frecucntes ciertos
signos que parecen representar el Sol; signos en forma de ¢irculo sim-
ple, circulos concéntricos, ruedas de radios rectilineos y curvos, estrellas
en Copenhague el afio 1038, en ocasién del Congreso Internacional de las Ciencias
antropolégicas y etnoldgicas (Congréds International des Sciences Anthropologiques
et Ethnologiques. Compte rendu de la deuxidme session. Copevhague, 1938. Einar
Munksgaard, ‘Copenhague, 1939) v, sobre todo, en la que proouncié en San Juan de
Luz el 19 de marzo de 1945, y en la que di en Paris en la I°™* Conférence Interna—
tionale de Folklore, el 13 de julio de 1047 (Vid. Euzko-Deya, Paris, 31 Juillet 1047).
Muchos de los mitos y manifestaciones culturales, hoy mas o menos fragmentados
¥ desperdigados en leyendas, creencias y costumbres del pueblo vacco, parecem
articularse ficilmente entre si. s Habrén constituido en otro tiempo un conjunto or—
ginico sensiblemente igual al modelo que nosotros reconstruimos con ellos en la
actualidad ?

pintagonales o pentalfas, swasticas, cruces de virgulas o de brazos peta-
loides, etc.

Los mas antiguos de estos monumentos datan de la €época romana, Ta-
les son la lapida funeraria de Urbina de Basabe, que tiene grabada una
rucda de radios curves; la de Santa Cruz de Campezo, una que figura €n
el Instituto de Vitoria y la de Santa Cara, adornadas con rosetones; el
tetraskelo de la Cimara de Comptos, de Pamplona, etc.

Aunque en las épocas historicas estos signos han sido ¢mpleados fre-
cuentemente como meros elementos decorativos, no pocas veces han re-
presentado al Sol. Lo mismo ocurre en nuestros dias. No podriamos dar
otra intérpretacion a las figuras de ruedas, de rosetones, de circulos, etc.,
ascciadas a las de la Luna o que hacen pareja con ésta, tan frecuentss
en los menumentos de la Edad Media y de los tiempos modernos.

Es indudable que los artistas han querido representar al Sol al es-
culpir circulos en las estelas de Biarritz (Lae Tombe Basque, de ‘Colas,
numero 10), de Suraide (id. 192), de St-Michel-de-Cize (id. 476 y 477),
de Saint-Esteben (id. 535), de Beyrie (id. 659), de Camou-mixe (id. 68g),
de Garris (id. 718), de Biscay (id. 729), de Sorhapuru (id. 747), de Pa-
golle (id. 853), de Saint-Martin de Lantabat (id. 891), v de otras loca-
lidades situadas en Laburdi, Benavarre y Zuberoa. En efecto, estas figu-
ras, que aparécen en cada caso formando pareja con otras que represen-
tan la Luna, ocupan el lugar que corresponde al Sol en aquellos momen-
tos en que ambos astros se hallan claramente figurados, como ocurre en
la cruz lapidaria de Hendaya. Todos estos monumentos son de los si-
glos XV, XVI y XVII.

Las mismas figuras aparecen también en muchas tumbas y estelas de
otras regiones del pais vasco. Un sepulcro de Nanclares de Gamboa tiene
cuatro rutdas o <mblemas colares grabados en tres de sus caras. En las
estelas de Arguineta (Elorrio) ce ven también figuradas varias ruedas.
La clave de un arco de puerta de una casa de Villanueva de Aezcoa os-
tenta una estrella pentagonal y una rueda haciendo pendant con una figu-
ra de media luna: debajo se lee la fecha 1561 (Anuario de la Socledad
de Eusko-Folklore, VI, pag. 7-8, fot. 8).

Mas recientes son las flguras solares grabadas en las piedras de dintel
de las puertas, asi como en las de dintel y base de las ventanas y frontal
de hornillos y de hogares, que son tan frecuentes en la regién de Tholdy.
Pertenecen a los siglos xvIir y X1x. Tales figuras son sustituidas a veces
por la de custodia, cuyo nombre vasco es iduski-sairidu (sol santo).

Son también recientes los rosetones, las cruces de virgulas o de brazos
petaloides y los circulos que aparccen tallados en arcas, armarios argi-
zaiolak, yugos, etc., del mobiliario actval. En la puerta de entrada de la
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cara ‘“‘Idurre” (Motrico) se vén tallados un circulo y una media luna
haciendo pareja. .

Es, pues, indudable que el circulo, radiado o no, el roseton, la flor
h&ha de cuatro pétalos o cruz de virgulas, la estrella pentagonal y otras
®guras derivadas del circulo que hacen su aparicién en diversas épocas
del aste popular vasco, son muchas veces verdaderos simbolos solares,

Aqui cabe preguntar cuil es €l valor y el sentido preciso del simbolo
sole €n el ambiente cultural o en la mentalidad tradicional vasca,

En muchos casos, schre todo en nuestros dias, estas figuras son em-
readas como simples motives de decoracion: tal es la suerte comin de
odos los motivos simbolicos. Pero el hecho de que €l rosetén o la rueda
solar sea a veces sustituida por el circulo radiado de la custodia, cuyo
sentido religioso no se puede poner en duda, nos induce a atribuir carac-
ter sagrado a los simbolos solares,

Mas para comprender el sentido exacto de estos emblemas en el arte
vasco conviene tener en cu<nta el cardcter especial del simbolo solar que
el campesino vasco coloca sobre la puerta principal de su casa. Es la flor
del cardo silvestre (Carling acoulis). Es designada con diversos nombres,
de los que uno es egusgkilore, que significa flor del Sol, v representa a
este astrc (Colocada en el lugar ocupado en las casas antiguas por el

circulo de la custodia o por el rosetéon o por la rueda solar; considerada’

por los habitantes actuales como una representacion del astro del dia,
debe desempefiar ciertas funciones misticas que son atribuidas al Sol. Se
cree, por €jemplo, que el Sol ahuyenta a los malos espiritus, a las brujas,
a los genics nocturnos; la misma virtud es-atribuida a su simbolo, es
decir, a la flor del cardo silvestre. Por eso se clava €sta.en la puerta de
la casa: para impedir la entrada a los espiritus nocturnos, a las brujas,
a los <spiritus de las enfermedades, de la tempestad y del rayo, segin
creencias rnuy. difundidas aun en el ambiente rural del pueblo vasco.

A través de lo dicho se vislumbra, pues, €l cardcter sagrado y el sen-
tido de ite simbolo bajo sus diversas formas de flor natural, de rose-
ton, de criz de brazos petaloides, etc. Es un simbolo eficaz, sigihoin que,

segﬁn la creencia, ‘,‘_’f‘h(‘ eie_rc-er la misma influencia lTliStl(a que el Objeto

R

simbolizado.
EL mAcHA como siMBOLO DEL RAYO.

Es sabido que ¢l hacha ha sido considerada como simbolo del relam-
pago y del rayo en una vasta zona de Europa desde la época del bronce.

Aunque rara vez aparézca en el arte lapidario vasco, su cardcter de
simbolo del rayo ha sido reconocido por los vascos y empleado corrien-
temente como amuleto.
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Se cree en el pais que el rayo es una piedra pulimentada (hacha neo-
litica) que es lanzada por el genio de la tempestad. En la region de Guer-
nica el rayo se llama onestarri, que significa piedra del reldmpago. Se
dice que esta piedra, al ser lanzada de las nubes, se introduce siete ecs-
dos bajo tierra; después va subiendo un estado cada afio, de suerte qut
a los siete afios se hallara en la superficie. Desde aquel momento es sim-
bolo del rayo y del relampago, dotado, segin se cree, de singular jn_
fluencia sobre estos fenémenos, Colocado en el umbral de la puerta jrin-
cipal de la casa cor el filo mirando arriba durante la tormenta, macy
la ruta que debe seguir el rayo y les impide que toquen la casa,” Simb.
lo del rayo, la orientacion que sefiale con st filo serd fatalmente seguida
por el mismo rayo, Es un caso de magia simpatica. '

El hacha de piedra es ya poco conocida. Pero ha sido reempazada,
en época probablemente muy antigua, por el hacha de acerp en sus fun-
clones magicas. Es, pues, el hacha de acero, usual en el pals, la que es
colocada en el umbral de la puerta cuando arrecia una tormenta, a fin de*
evitar que caigan en la casa el rayo y el pedrisco.

La 110z, sSIMBOLO DEL GENIO DE LAS TORMENTAS

Segun diversas leyendas y creencias populares de la zona rural del
pais vasco, un genin llamado Mari o Andra-Mari (sefiora Mari) dirige
y conduce las nubes tempestuosas. A wveces es la misma tormenta perso-
nificada y entonces recibe los nombres de Odei y de Edte o Egata.

Se dice que el genio Mari aparece frecuentemente en los aires en
forma de una hoz de fuego.

Se comprende, pues, por qué la hoz es considerada como simbolo
de Mari. Durante la tormenta se ata una hoz al extremo de un palo o
en lo alto'de un poste plantado delante de la casa, a fin de proteger a
ésta contra la tormenta o el pedrisco; es decir, contra las acometidas de
Edte e impedir. ame Monri lance el rayo sobre el edificio.

* %k %

He ahi algunos casos de simbolismo sagrado y magico que aun tienen
cierta vitalidad en aldeas apartadas del pais vasco. Ignoramos su origen
en la mayor parte de los casos Ahora tienden a desaparecer en contacto
con otras corrientes de cultura, no siempre de mejor calidad; pero la
cencepcién magica y religiosa que matiza muchas veces la mentalidad
popular contribuye tedavia a su conservacion.




