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REsSUMEN Desde la noche de los tiempos el ser humano ha intentado dominar
las fuerzas naturales y sobrenaturales que lo amenazaban a través de la magia. La
sociedad tradicional de Ribagorza (Alto Aragon) no fue una excepcion al respecto.
El presente articulo analiza las formulas magicas preservadas en la tradicion oral
ribagorzana otorgando protagonismo a la sociedad que las recitd. En primer lugar,
se consideran las formulas magicas desde varios puntos de vista (terminologia,
transmision y aprendizaje, gestualidad, tipologia...). A continuacion, se desarrollan
diversas cuestiones previamente tratadas mediante cuatro casos de estudio.
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This paper analyses magical formulae preserved in oral tradition from Ribagorga
by focusing on the society in which they were recited. Firstly, the magical formulae
are considered from different points of view (terminology, transmission and
learning, gestures, typology...). Then, several issues previously addressed are
developed through four study cases.
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Todo puede ser dominado mediante el calculo y la prevision. Esto
quiere decir, simplemente, que se ha excluido lo magico del mundo. A di-
ferencia del salvaje, para quien tales poderes existen, nosotros no tenemos
que recurrir ya a medios magicos para controlar los espiritus o moverlos a
piedad. Esto es cosa que se logra merced a los medios técnicos y a la previ-
sion. Tal es, esencialmente, el significado de la intelectualizacion.

Weber (1979: 200)

Nuestros antepasados habitaron durante siglos un mundo cuya cartografia, en lo
esencial, coincidia con la del mundo habitado por el salvaje, al que Max Weber dedico
algunas de las lineas precedentes. Era aquel un mundo encantado, organizado segun
ritmos y logicas incomprensibles para el ser humano contemporaneo; un mundo donde
las fuerzas naturales y sobrenaturales podian controlarse, conjurarse o invocarse me-
diante el recitado de formulas magicas que se encomendaban a la intercesion de una o
varias potencias divinas.

La historia de esas formulas magicas es universal, larga y prolija. Obviando el
Proximo Oriente Antiguo, sus primeros testimonios en Europa occidental vienen repre-
sentados por las tablillas de maldicion (tabellae defixionum), exhumadas en yacimientos
de época romana." En el actual territorio de Aragon, sin embargo, debemos esperar
hasta la Baja Edad Media para encontrar los primeros vestigios de formulas magicas
destinadas a proteger y sanar (cf DLAA, n.° 132; Garcia Herrero y Torreblanca, 1990).

Pero la principal fuente de la que manan esas formulas magicas no se encuentra
en letra impresa, sino en la caudalosa tradicion oral. El problema es que inicamente en
el Aragon oriental se ha ensayado la recoleccion de formulas magicas de tradicion oral,
hasta sobrepasar en Ribagorza el centenar de ejemplares (Moret [ed.], 1997: 95-111;
Carrégalo, 2007: 107-126; Oriol, Navarro y Sales, 2010: 248-252; Garcia Ballarin y
Castan, 2011: 150-151). Esta labor de recoleccion, si bien enormemente valiosa, queda
lejos del trabajo realizado en territorios peninsulares como Asturias, en donde se
dispone de una modélica monografia de mas de setecientas paginas consagrada en
exclusiva a las formulas mégicas de tradicion oral (Sudrez Lopez, 2016).

A mi entender, las razones que explican la carencia de una monografia similar en
Arag6n son, principalmente, dos. Por un lado, la naturaleza hermética de las formulas

! Para un catélogo exhaustivo y reciente de estas tablillas, véase Sanchez Natalias (2022).
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magicas —cuestion sobre la que volveré¢ mas adelante— dificulta en extremo su docu-
mentacion: es de justicia admitirlo. Pero, por otro lado, el hermetismo no ha impedido
que esa labor de documentacion se haya efectuado pormenorizadamente en tierras no
tan lejanas a la nuestra. Asi que, me temo, resulta inexcusable apuntar aqui hacia la
general desafeccion constatable en Aragon para con todo aquel patrimonio inmaterial
que no se ajusta a las identidades y los estereotipos oficiales —maxime si ese patrimo-
nio es lingiiistico—, desafeccion que, salvo honrosas excepciones, ha marchitado el
florecimiento de una escuela antropoldgica y etnografica familiarizada con las lenguas
y la cultura tradicional del Aragon no castellanéfono y con sus multiples ramificacio-
nes en el ambito occitanico. Lo que hubiera podido ser no fue.

Por desgracia, el tiempo no perdona. La sociedad que recitaba formulas magicas
en su dia a dia es historia, y los informantes que habrian podido recordarlas, por norma
general, descansan bajo losas tan pesadas como el olvido que las instituciones les labra-
ron, aguardando la encuestacion sistematica de un irrecuperable patrimonio inmaterial
que, a la postre, jamas lleg6. Considerando todo lo anterior, los objetivos de este articulo
son humildes: en primer lugar, esbozaré las principales caracteristicas de las formulas
magicas documentadas en Ribagorza. Para ello, atender¢ a la bibliografia publicada y, so-
bre todo, recurriré a la informacion obtenida durante las campanas de encuesta dialectal
que la Sociedat de Lingiiistica Aragonesa efectu6 en esa parte del Alto Aragon oriental
entre los afios 2016-2022. En segundo lugar, ilustraré algunos de los elementos anticipa-
dos presentando cuatro casos de estudio, procedentes todos ellos del valle del Isabena.?

LAS FORMULAS MAGICAS EN SU CONTEXTO SOCIOECONOMICO Y CULTURAL

Las formulas mégicas reciben en ribagorzano el nombre de oracion —u oracio,
segun la modalidad lingiiistica conserve o pierda la /-n/ final en silaba tonica—. Menos

2

Los fragmentos citados respetan la lengua materna de los informantes: el ribagorzano. La ortografia
utilizada en las transcripciones es la grafia DLA: <https://sites.google.com/site/sociedat/grafia-dla>. Su principal
diferencia con respecto a otras propuestas estriba en la representacion del fonema [f] mediante <g>, <j>y <ch>
en funcion de la etimologia, y en consonancia con los usos graficos de los romances vecinos. Las localidades
ribagorzanas se refieren anteponiendo su toponimo tradicional —que, en caso de existir, marco en cursiva—. Las
abreviaturas empleadas son Ep (Espés), Fo (Fonz), MR (Mont de Roda / Mont de Roda), P (La Poblla / La Puebla
de Roda), Pa (Pardinella), Ve (Veranui / Beranuy), VP (Vilapllana / Vilaplana). En cuanto a las abreviaturas
bibliograficas, se desarrollan en el listado final.
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general, aunque igualmente extendida, es la denominacion responso. El acto de recitar
la formula magica se llama en ribagorzano dir la oracion ‘decir la oracioén’ y, como ve-
remos, puede ir acompanado de gestos, objetos y prescripciones rituales determinados.
Cuando una formula mégica surte efecto, se dice en ribagorzano que obra.

En una sociedad mayoritariamente iletrada —lo cual no significa desprovista de
cultura—, las formulas mégicas se transmitian, principalmente, por la via de la tradi-
cion oral. Al igual que el poder de las brujas se heredaba entre miembros de la misma
familia (Pallaruelo, 1984: 89-90), asi las formulas magicas se legaban de abuelos a
nietos, de padres a hijos o de tios a sobrinos. Todo quedaba en familia, y rara vez tras-
pasaba los recios muros de la casa.’ En efecto, todavia hoy son patentes las reticencias a
la hora de transmitir esta suerte de patrimonio oral heredado a forasteros y no iniciados,
un hermetismo que, como anticipaba en la introduccion, dificulta la documentacion de
formulas magicas al observador externo, mas atin cuando este se presenta como un ele-
mento aldctono, desconocedor de la lengua, la cultura y la cosmovision del pais.

Por supuesto, hay excepciones al respecto. En primer lugar, las palabras poseen la
portentosa virtud del viajar, y ese poder volatil del verbo es el que, a mi juicio, explica
la presencia de una formula magica ribagorzana para sellar el hogar en Costea / Costean
(Somontano de Barbastro), convertida en un juego infantil y desprovista de su signifi-
cado profundo.*

La tradicion oral, por otra parte, ha entablado desde siempre un didlogo fluido
con la literatura escrita, hasta el punto de que algunos especialistas han sefialado hacia
“las raices populares de gran parte de la alta cultura europea medieval y posmedieval”
(Ginzburg, 2019: 228). En este sentido, no parece demasiado arriesgado plantear que la
tradicion oral pudo haberse nutrido de la lectura de libros especificos cuyos anteceden-
tes mas remotos serian los grimorios de época medieval y moderna. La circulacion, la

3 Algo, por otra parte, habitual en este tipo de saberes. Considérese Saura (1999: 200, n. 99): “La comadro-
na poseia toda una suerte de conocimientos en lo que configuraba un saber mas o menos fundado, mas o menos
transido de supersticion, pero esencialmente hermético, pues se heredaba de madres a hijas —o a nietas—, e
incluso hoy es dificil vencer las reticencias de las personas que conocen algo de tal practica”.

*  Los nifios colocaban el dedo indice sobre la palma de la mano de otro jugador y recitaban: “Forrallin-
forrallan / la puerta en clau / le ha pillau el dit / como un desdich...”. En ese momento retiraban los dedos para
evitar quedar atrapados. La formula habia sido apuntada ya por Castillon (coord.) (2011: 128). Para el paralelo
ribagorzano, ¢f. Moret (ed.) (1997: 98, n.° 38).
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venta y la adquisicion de esos libros —prohibidos por la Iglesia catolica— continuaron
hasta época muy reciente, pues un informante de Castrosit / Castrocid asegurd poseer
el Unico y verdadero tesoro de milagros y oraciones de la Santa Cruz de Caravaca.
Ultimamente, parece que quienes aun recitan formulas magicas han renovado su re-
pertorio con la incorporacion de responsos que extraen de publicaciones periddicas:

— 1 ta te saps el responso iste, u no?
—No. La dona si que el sap. Bueno, que ara al Mensajero ixe, de San Antonio,
venen... Ara venen alli, si. (Ep)

Aunque no sea un procedimiento habitual, las formulas méagicas también podian
copiarse por escrito y transferirse a las personas de confianza:

Yo no la sé de memoria. La tinc que llegir yo. No se pot ensenyar, no. Si no
no... Me la van dixar escrita. (Pa)

I aguell home, antes de marchar el pare a soldat, va anar alla a que le apuntase
la oracio a un paper, diu: “Perque si no tornas, que ti pasa algo...”. (VP)

Las férmulas magicas solian ser recitadas por miembros de la misma comu-
nidad: familiares y vecinos del pueblo, o, a lo sumo, de pueblos cercanos. Algunos
de ellos poseian un don especial, lo que en ribagorzano se denomina tinre o tenir la
gracia. Eran portadores de un poder benefactor y actuaban a peticion de un tercero,
ejerciendo altruistamente su poder como curanderos de animales y personas. He ob-
servado también una cierta division o especializacion sexual: las mujeres que poseian
la gracia tendian a ocuparse de la sanacion de los recién nacidos, de los nifios y de los
jovenes no adultos; los hombres, de las bestias y de otros hombres adultos.

Sin embargo, nuevamente, hay excepciones. La propia liminalidad entre ma-
gia blanca y magia negra debi6 de favorecer la aparicion de especialistas extranjeros
que solian ejercer como consultores y vengadores de ofensas —normalmente, robos y
deudas—. Me refiero a la figura del adivino (endevinaire), cuyos servicios eran con-
tratados por la poblacion ribagorzana emigrada al Mediodia francés para trabajar de
manera estacional al otro lado de los Pirineos.’

> En el sur de Francia, de hecho, el brujo masculino asume las funciones de adivino (endevinaire) y
curandero (adobaire), de modo que se encarga de predecir el futuro y descubrir la autoria de delitos y hechizos,
asi como de sanar a personas y animales (Moulis, 1961: 115).



56 Gabriel SANZ CASASNOVAS

He documentado la existencia de un par de estos enigmaticos personajes: de
uno de ellos me hablaron en Ixea / Ejea, a los pies del Turbon; del otro, en Veranui /
Beranuy, ya en el alto Isdbena. En el primer caso, el adivino francés revelo a su cliente
la identidad del ladron que habia robado el cereal recién cosechado por medio de unas
iméagenes en movimiento —cabe subrayar: en una época anterior al cine— bajo la pro-
mesa de que no difundiria su nombre ni urdiria ninguna venganza contra él.

El segundo caso, que reproduciré¢ literalmente, es algo mas truculento. El bisa-
buelo de mi informadora contrato los servicios de un endevinaire para que recitara la
oracio de secar-se —que analizaré mas adelante— contra un moroso. Enterada la hija
—abuela de la informadora, quien se refiere a ella con el apelativo carifioso de mama—,
acudi6 igualmente al adivino para interesarse por las consecuencias que la consumacion
de aquel acto podria conllevar y, finalmente —constatando que la amenaza era real y
que el adivino se desentenderia del resultado de sus mortiferas artes—, logré persuadir
al padre para que no mandara recitar la formula magica. He aqui la historia en cuestion:

Eran amprat dinérs, i no es volevan tornar. A los avuelos d’ista casa, al pare de
I'avuela, tres-céntas pesetas, pero que alavegada era molto, i no les hie van tornar. I a
tots les deuevan, i no volevan tornar las... No volevan tornar es dinérs. Un endevinaire
francés, molt espabilat, le va dir mama: “;I quan se mora ell?”. “Ohhh... {No en responc
pas!”. Volent dir: “El mal se queda pa tu”. Le va dir: “Quan ell se mora, jqué pasara?”.
“iOh!”, diu, “jD’ell no en responc pas!”. El endevinaire. I diu que le va dir al séu pare:
“Papa, ha dit que quan se morise, que no en responeva pas. Val més que no faiga dir
cap oracio...”. (Ve)

Las formulas magicas se recitaban segin un ritual perfectamente codificado,
el cual incluia posiciones y gestos determinados, y en ocasiones involucraba objetos
y animales. Era asimismo frecuente que el recitado terminara con el rezo del padre-
nuestro o el avemaria, y mas raramente el final de la formula podia comportar algunas
prescripciones dietéticas.

Antes de recitar la formula mégica era obligatorio descubrirse.® Las formulas
mégicas contra aves de rapifia y alimafias se recitaban de espaldas al animal, cuyo

¢ Como contrapartida, en Quixigar / Cajigar me contaron que el gesto de girar-se la gorra —es decir,

colocarla del revés sobre la cabeza, o simplemente ponerla de lado— protegia al cazador contra la formula méagica
para hacer fracasar una caceria. Y es que en ribagorzano girar-se la boina es también el gesto utilizado para
delatar las mentiras del interlocutor.
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vuelo o cuya posicion podian ser descritos con ayuda de un tercero. Las formulas
magicas para cortar hemorragias y para hacer fracasar una caceria se recitaban de ro-
dillas, mientras que la formula magica para curar la enteritis de una caballeria (forgons)
se recitaba a lomos del animal enfermo:

Un dia vam anar a cagar ta alla, ta la serreta Grau. I salta Quinon El Villar el
vecino: “Au, ya podez pllegar: jve-lo, an esta!”. En una garrabereta, estaba arrodillau.
“Saca es cartuchos” —le va dir I'atro— “de la escopeta, i ya mo’n podem tornar ta
casa, que mos esta dint la oracion”. (P)

Tamé teniva la gracia de que s’atorgonava un burro, se meteva alli a caballo, i a los
diez minutos ya veyevas I'animal ben. Se meteva encima, recava, i el torgon se’n iva. (Fo)

Algunos gestos concurrian igualmente durante la ejecucion del ritual. La ma-
yoria de ellos proceden de la religion cristiana: tales son los casos de la seal de la
cruz, realizada al recitar las férmulas para hornear el pan y para curar el mal de pecho
(Moret [ed.], 1997: 96 y 106, n.>* 21 y 89), o los de las cruces trazadas sobre el ombligo
del enfermo de vientre (ibidem, p. 108, n.° 111). Otros gestos, mas curiosos, provienen de
un fondo popular, como el de escupir al suelo entre cinco y nueve veces para poner fin
a la oracion de sanar la vista.

Algunas formulas, ademas, requerian la utilizacion de objetos. Asi, las tenazas
(estenagas) dibujaban una cruz sobre la ceniza mientras se recitaba la formula méagica
para sellar el hogar (ibidem, p. 98, n.>* 37 y 38). La navaja se empleaba al recitar la for-
mula para tallar la corteza de los arboles en primavera (sabar), pero también al recitar
la formula que permitia a los cazadores proveerse de grillos de cebo (ibidem, p. 102,
n.% 72-74 y 71). Cuchillos, agua bendecida y velas aparecian en las formulas magicas
destinadas a deshacer granizadas (pedregadas) y temporales dafinos (tronadas) (Sanz
Casasnovas, 2022: 164; Moret [ed.], 1997: 105, n. 81-84). Las formulas para condi-
mentar el alimento o elaborar el pan se recitaban justo en el momento de afiadir la sal
(Moret [ed.], 1997: 96, n.* 14 y 27). Sal y un trapo azul, precisamente, eran los dos
elementos exigidos por una mujer que curaba las verrugas (vorrugas) en Fonz:

Le va dir a mama que le dase un trapo agul i un poco de sal. No sé lo que féva
ni lo que regava ni lo que diva. (Fo)

Mas raramente las formulas magicas requerian la participacion de animales.
Es una caracteristica que he mostrado ya al referirme a la que se usaba para curar la
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enteritis de las caballerias, pero también los gatos se convertian en protagonistas de
las destinadas a evitar que escaparan de casa (ibidem, p. 109, n.> 114-116). Lo mismo
les sucedia a las mariquitas, empleadas como animales augurales en formulas magicas
para pronosticar la procedencia del conyuge (ibidem, pp. 100-101, n.** 49-56).

Por un solo testimonio de Fonz, me consta que la férmula mégica para cortar las
hemorragias incluia la prescripcion dietética de que el curandero, tras haberla recitado,
no bebiera nada durante varias horas.

Una cuestion a subrayar es que las formulas magicas no constituian en absoluto
simples divertimentos folcloricos, sino que para la sociedad tradicional que las recitaba
operaban a la manera de artefactos reales, herramientas tan imprescindibles, practicas
y tangibles como el arado, el cepo o la pala de hornear. Las formulas proporcionaban
soluciones para dificultades e imprevistos cotidianos, y, consecuentemente, su tipolo-
gia fue muy variada ya desde los grimorios de época medieval. Dicho de otra manera:
existian tantas formulas como dificultades o imprevistos fuera necesario afrontar en
el dia a dia.

La salud de animales y personas copa el mayor nimero de formulas magicas
llegadas hasta nosotros: garantizaban la proteccion del ganado contra aves de rapifia y
depredadores, aliviaban la irritacion causada por la ortiga, mitigaban el dolor de mue-
las, eliminaban verrugas y orzuelos, curaban las enfermedades del pecho o del vientre.
Habia formulas magicas que servian de antidoto contra las picaduras de animales
venenosos, ya fueran de escorpion (ciplladura), ya de escurcon o escur¢o (vibora).
Veamos un par de testimonios al respecto:

Ultimament, a casa hi era tres ovellas... Hi era sét vacas, i tres uellas. I aguellas
uellas anavan sémpre en las vacas. Ya te podevan crucar pel mig d’un atre ramat, que
no se juntavan pa res, anavan sempre con las vacas... [ un dia, m’acordo, en va quedar
una fora, va parir, i se va quedar fora. I, hostia, quan se van donar cuenta, bueno, ya
s’era fet de nit... “jPus ara qualquiera la trobara!”. I mama va dir el responso. Va dir:
“Dema s’haran fotet el cordér...”. La rabosa, claro... I en I’altre el dia, hi va anar papa
a buscar-la, i la va trobar. La ovella, molt esquivosa, i el corder, furro coma un Cristo.
Pero no el va tocar, no... (Ep)

I el pare, i el pare... Pero aguella yo no la sé... El pare en diva ta la picada de
’escurco. Hi era... Una vegada, antes, pasavan vuit u déu ramadas per aci. [ un an, uno
de Ca de Padigiierri, que anavan ta alla dalt ta El Pllano, claro, alavegada, puyant la
aixo li va picar a un gos que portava. I... I el va gritar, que sabeva la oracid, diu: “jVine,
nén, di-le la oracid a iste gos, que I’ha picat un escurg6!”. (VP)
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También se recitaban formulas para asegurar la calidad del pan amasado y hor-
neado en casa, para aniquilar los insectos de una vivienda, para encender fuego con
lefia hiimeda, para adiestrar un perro de caza o para hacer fracasar una caceria.” Sobre-
sale asimismo la nimero 117 del catalogo de Moret (ed.) (1997: 109), pues conserva el
eco de una formula mégica para transformarse en gato.

Como se ve, la inmensa mayoria de las formulas magicas que han llegado hasta
nosotros se utilizaban para hacer el bien —particularmente, para proteger y sanar a
personas o animales enfermos—, no para infligir dafio alguno. La excepcion mas rese-
fiable es la mortifera oracion de secar-se, destinada a hacer enfermar a otras personas.
Sobre la plegaria disponiamos ya de algunas referencias recogidas en Campo (Masca-
ray, 2013: 264-265), que complementaré¢ con mis propias informaciones de Ixep / Ejep,
Ixea | Ejea'y Veranui / Beranuy.

Para empezar, el nombre. Tal y como sucede en algunas lenguas galorromances
(FEW, s. V. sécher), el verbo secar-se podria constituir un sinénimo de morir, pero
seguramente se refiere mas bien a la consumicion causada en la victima por una mis-
teriosa enfermedad. Las formulas magicas para castigar a los ladrones haciéndolos
enfermar abundan a lo largo y ancho del mundo. En Polonia, por ejemplo, se practi-
caba un hechizo para propiciar la putrefaccion de quien cometiera un robo (Huvelin,
2019: 58). En la Peninsula, secar personas es un maleficio denunciado en ciertos episo-
dios de brujeria (Xam-mar Alonso, 2016: 75, y 2021: 61; Caro Baroja, 1990, 11: 31-39),
y, por otra parte, consumirse lentamente hasta los huesos figura como uno de los sin-
tomas que la mentalidad popular atribuia al mal de ojo (Salillas, 1905: 44). El nombre
de la oracion de secar-se, por ende, apunta a que el trasfondo de esta terrible formula
magica debe buscarse en la brujeria medieval.

Desconozco cual era la plegaria recitada, y no me consta que la formula se haya
recogido nunca por escrito. No obstante, quizas la pieza titulada “Las doce palabras
de Cristo”, anotada en la poblacion de Santisteve / San Esteban de Litera (Faro, 1990:
64-67), represente un ejemplo de oracion de secar-se, a tenor de sus ultimos versos:

7 Estaultima, sobre la que he ido adelantando algunos aspectos con anterioridad, es una de las mas citadas
por los informadores. No he dado con la formula propiamente dicha, pero si con sus efectos: asi, en Ixea / Ejea,
sabian quién la recitaba y aseguraban haber visto como el disparo contra una liebre hacia saltar pelo y sangre del
animal, que, contra todo prondstico, habia escapado indemne “como si hese siu una sombra”.
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“Revienta, ladron, que las doce palabras de Cristo / bien dichas son”. Si ese fuera el
caso, estariamos ante una formula introducida en la tradicion oral ribagorzana desde
el castellano o traducida a esa lengua desde el ribagorzano. Seria, ademas, una fun-
cién novedosa para la célebre formula “Las doce palabras retorneadas”, ampliamente
difundida en la tradicion oral iberoamericana, aunque siempre como conjuro contra el
maligno o como ensalmo curativo (Rua y Garcia Armesto, 2023: 66).

La oracion de secar-se, como he dicho mas arriba, se mandaba recitar contra los
ladrones, categoria en la que entraban también los morosos. Unos y otros pagaban con
su salud el delito cometido, sin importar que la sustraccion hubiera afectado a una sim-
ple herramienta, a un conejo o al préstamo de una suma importante de dinero, porque
“la distincion entre el robo y el abuso de confianza es reciente” desde el punto de vista
legal (Huvelin, 2019: 58).

Resulta destacable igualmente que, al menos en Veranui / Beranuy, el encar-
gado de ejecutar la venganza fuera un profesional del otro lado de los Pirineos: un
endevinaire.

También es posible que, como Huvelin (2019: 60) sugirio para otras formulas si-
milares, el llamativo deterioro fisico ocasionado por la oracion de secar-se en el cuerpo
del ladron poseyera una funcionalidad triple: actuaba como medio de informacion, re-
presion y restitucion, pues el dafio saciaba la sed de venganza de la victima, castigaba
al malhechor y lo sefialaba publicamente como tal marcando la culpa sobre su cuerpo.

Finalmente, parece que la oracion de secar-se podia volverse contra quien la
ordenara recitar si el robo que se pretendia castigar no habia sucedido. Por ejemplo,
el supuesto robo de un conejo en Veranui / Beranuy termin6 por dafiar la pierna del
hombre que ordeno recitar la oracion:

Uno d’aci, d’aci de Veranui, va fér dir la oracié. I diu que se va secar. Que s’era
perdet un conill, pero conill no se’n va pérder degu... Pero igual se va secar la pérna
d’ell. La perna d’ell alavegada, diu que tamé, tamé va acabar malament. jQue no se
poden fér, ixas cosas...! (Ve)

Abundando en el temor reverencial contenido en el anterior testimonio —“jQue no
se poden fer, ixas cosas!”—, merece la pena referir algunas otras percepciones que los
informantes dejan entrever acerca de los efectos reales de las formulas magicas. Todos
ellos se debaten entre la fe, la fascinacion y la sorpresa, sensaciones con las que cerraré
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este apartado para, en el siguiente, ilustrar algunas de las cuestiones vistas con cuatro
casos de estudio:

jAh, 1 que se veéu que...! Obrava, ;eh? |No te penses! (MR)

No hu sé... (Véus? En aix0... No s¢ si sirve u no, pero yo casi tinc una mica de
fé, en aixo, si... (Veus? (Ep)

Si que... Mira, yo... Yo... Una cosa que va fer... La padrina... Antes tenivam
las gallinas asti. Las obrivam que ixisen ta alla. I asti anque esta el contenedor...
Ehhh... Veniva el falco, me cago en Diol, pillava una gallina i ya t'era colat per aci ta
baix la gallina... I la padrina, quan... Quan soltava las gallinas, si posava de cul a la
ventana, i diva la oracid. [ asti mateix, que puyava camino, me diu: “jNén, vén, corre,
que ya esta el falco adamont de la gallina!™. ... I, yo, no sé... Deva tinre cinc u sis
ans, u sét... Me cago’n Diol, arrinco, si escapa el falco, i no le era tocat ni una plluma.
I la gallina: “jCac-cac-cac-cac-cac-cac-cac!”. I no... I allo mi va fér... Quan altrals]
vegadas, me cago’n Diol, ti pillava la gallina i ti era colat. (VP)

Latro dia, mos diu: “No, que yo no crego en ixas cosas”. Du que se le era
perdeu [una tarjeta]... jUi, qué tanto sofoco llevava! Se le era perdeu, i que no la podeva
trobar, 1 que va baixar, i que le va dir: “Ya le voi a recar yo el responso”. I que va regar
el responso. “j¢ I pero t0 te pénsas, que yo no hi crego, i que al momento la trobo?!”. (P)

CUATRO FORMULAS MAGICAS DE LA TRADICION ORAL RIBAGORZANA

Ordenadas de menor a mayor extension —pues se trata de un corpus dema-
siado exiguo como para recurrir a una ordenacion tematica o funcional—, presentaré
a continuacion cuatro formulas magicas obtenidas en el valle del Isabena. Tres de ellas
(n.”s 1-3) son variantes de piezas ya conocidas, pero, al igual que la cuarta, todas obra-
ran aqui para cumplir un sencillo propdsito: profundizar en algunas de las cuestiones
anticipadas en el apartado anterior.

Para encontrar un objeto perdido

Santa Cucurulleta,
mira-me una coseta. (MR)

Formulas magicas para demandar la intercesion de santa Cucurulla se han po-
dido atestiguar en otros puntos de Ribagorza y en Catalufia (Moret [ed.], 1997: 96-97,
n.” 28-29; Pedrosa, 2007: 18).
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Originalmente, el auxilio de la santa era requerido para encontrar los alfileres
que se hubieran perdido, tal y como pone de manifiesto el siguiente paralelo ribagor-
zano: “Santa Cucurulla, / feu-mi trobar I'agulla” (Moret [ed.], 1997: 96, n.° 28). Sin
embargo, con el paso del tiempo la aguja debid de terminar simbolizando cualquier
objeto pequefio y dificil de encontrar.

A mi modo de ver, lo mas significativo de esta formula es que la citada santa
Cucurulla parece una invencion popular y demostraria la existencia de una devocion
vulgar distinta de la oficial. En efecto, los ejemplares ribagorzanos se distancian de
otras formulas iberoamericanas equivalentes en las que se menciona a la Virgen o al
diablo (Suarez Lopez, 2016: 159-161).

Tampoco debe pasarse por alto como la especializacion de la santa ha modelado
la apariencia de la oracion anotada en Mont de Roda / Mont de Roda. Si lo que se busca
es una coseta, en diminutivo, entonces la entidad auxiliadora también ha de ser dimi-
nuta: Cucurulleta, no Cucurulla.

Una vez recitada la formula, se rezaba un padrenuestro.

Para sacar una mota del ojo

Santa Llucia bendita,
una broga tinc a I'ull:

ni la hi vei ni la hi vui.
Saca-me-la-ne avui. (Ve)

Santa Lucia, patrona de la vista, es invocada en varias formulas mégicas de
Ribagorza muy similares a esta, destinadas todas ellas a la sanacion de los ojos (Moret
[ed.], 1997: 107-108, n.>* 94-110, y esp. n.* 102-103). Otros paralelos ibéricos, en Sudrez
Lopez (2016: 515-521).

La pieza es impecable desde el punto de vista formal: dificil transmitir tanto en
tan pocos versos. Tras un primer heptasilabo a modo de invocacion, la formula con-
densa toda su carga semantica en los dos versos centrales para, de inmediato, liberarla
expresando la peticion.

Por otro lado, es interesante destacar la indefinicion con la que se alude a la
particula o la enfermedad que causa la molestia: una bro¢a ‘mota’. Esa ambigiiedad, en
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mi opinion, debia de ser consciente, y aumentaria la versatilidad de la pieza haciéndola
mas util. El verso tercero, por su parte, es una obra maestra de la literatura de tradicion
oral: “ni la hi vei ni la hi vui” (*ni la veo en mi ojo ni la quiero en ¢€l’). El cambio de una
sola letra, la e por la u, permite comunicar dos ideas totalmente distintas en un verso
breve como el heptasilabo.

Al terminar de recitar la formula se debia escupir nueve veces al suelo —o
cinco, seglin otras versiones (Moret [ed.], 1997: 108, n.° 103)—. El gesto es popular y
obsceno, indicativo de desprecio, pero el hecho de repetirlo en nueve ocasiones remite
sin duda a las novenas del culto cristiano y vuelve a probar que la religiosidad popular
selecciono y adapt6 aquellos elementos de la doctrina oficial que mas le seducian.

Para alejar a las almas en pena

Animas que estau penant,
anau-vo’n al vostre repos,
ista nit no ¢ nit de venlla:
no hai pensat de traure’n 1'0s. (Ve)

Esta pieza, de la que no conozco paralelos en Ribagorza —pero si en La Litera
(Quintana [ed.], 1997: 236, n.° 314)—, llegd hasta mi fundida en un relato de tradicion
oral que, a simple vista, consideré como un chascarrillo sobre una mujer adiltera (Sanz
Casasnovas, 2022: 149-150). Nada mas lejos de la realidad. El supuesto chascarrillo
es un cuento medieval presente en el Decameron de Boccaccio (1983 [1353]): viLl),
compartido por toda la cuentistica europea (= Aarne-Thompson 1419) y documen-
tado igualmente en, por ejemplo, Asturias (Suarez Lopez, 2008: 197-200, n.° 39), de
modo que la historieta, de apariencia anecdotica y burlesca, encierra una gran com-
plejidad, por cuanto ejemplifica el fluido didlogo entre tradicion oral y alta literatura
que he referido en el primer apartado de este articulo, y nos sitaa en el pantanoso
terreno de dilucidar como un cuento medieval abandono la Italia del quattrocento para
terminar engrosando la tradicion oral de una sociedad montafiesa iletrada y, en teoria,
aislada.

Dado el contexto literario en el que hallé esta composicion, podria objetarse
razonablemente que esos versos no constituyen una formula mégica al uso. Pienso, sin
embargo, que los tres primeros se inspiraron en una férmula magica real. El cuarto, en
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cambio, parece un anadido posterior interpuesto para deleitar a la audiencia —piénsese
en las pseudooraciones de intencion humoristica— y, sobre todo, para acomodar la
formula magica original al relato sobre la adultera, quien comunicaba la ausencia del
marido a su amante colocando un hueso en la ventana.

De aceptarse esta argumentacion, la formula magica original habria servido
para conminar a las almas en pena a que regresaran a su descanso eterno. Las formulas
magicas atendian siempre a necesidades de la vida cotidiana, y lo cierto es que —por
iloégico que hoy nos resulte— la sociedad tradicional conferia a las almas de los difun-
tos el poder de traspasar las fronteras del mas alla, particularmente en determinadas
fechas del afio como la vispera de Todos los Santos, en las que se oficiaban rituales
dedicados a ellas (Plaza, 1985: 67; Sanz Casasnovas, 2022: 148-149).

Para impedir el robo de un objeto o de un animal

A I’Angel m’encomano,

a’Angel de trenta i tres:

que no siga lligat ni pres

ni de lladre acomés.

Llops i cans, els dénts serrats;
lladres i lladronas, las mans lligadas.
Tan guardat siga [lo que vos]

coma Déu va estar guardat a la créu.
[ un padrenuestro

a I’Angel del trenta i tres. (VP)

En vista del castellanismo /ladronas y, sobre todo, en vista de la ruptura de la
rima, el sexto verso podria constituir una deturpacion del original, que acaso dijera
‘lladres i lladras, lligadas las mans. En el séptimo verso he mantenido entre corchetes
las palabras literales del informador, pero en su lugar deberia figurar el objeto o animal
que se quiera proteger (guardar).

Esta formula posee elementos que la relacionan con otros dos tipos bien conoci-
dos. Por su contenido, debe compararse con una plegaria de la tradicion oral recitada
en Urgel al emprender un viaje que, a su vez, suministra paralelos escritos desde el
siglo xv1 (Serra, 1914: 356-357; Llompart, 1970: 51-53). Por su funcion, en cambio, la pie-
za recuerda a las formulas magicas contra el lobo, especialmente a una riojana del Xviit
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(Suérez Lopez, 2016: 308). He aqui, en suma, una antigua formula de caminante, algu-
nos de cuyos motivos —el ataque del lobo, el asalto de los bandidos— eran facilmente
reconvertibles y adaptables a las necesidades cotidianas de una sociedad agropastoril
como la ribagorzana.

Mi informante aprendio esta férmula de boca de su abuela, quien la recitaba
para impedir que sus gallinas terminaran entre las garras del halcon. Ahora bien, como
¢l mismo observo, la funcionalidad de la pieza era mayor, dado que conferia proteccion
a cualquier propiedad:

Aixo € ta que no ti roben. Diu que si la has dit, la oracid, no ti poden robar la
uella, u lo que siga... I ta la gent. (VP).

La utilizacion del verbo lligar, de hecho, me lleva a pensar que la formula poseyo
en sus origenes —esto es: una vez reconvertida y adaptada de formula de proteccion
para el viajero a formula de proteccion lato sensu— una funcionalidad todavia mas
amplia, usandose para proteger objetos, animales y personas contra todo tipo de accion
maligna que comportara la idea de sustraccion, ya fuera sustraccion de un bien por
robo, de la salud por el ataque de un canido o de la voluntad propia por encantamiento.
No en vano, /igo es el verbo con el que el latin medieval sustituyo defigo, traduccion
exacta del griego katadeopévm ‘encantar’ (Gonzalez Macho, 2015: 309). Por lo demas,
el motivo de atar (lligar) las fauces del lobo para sellarlas es frecuente en formulas si-
milares, documentadas desde Espafia a la India, y podria haberse reforzado con algun
tipo de ritual consistente en anudar, atar o coser (Suarez Lopez, 2016: 293-314).

Reparese también en como alimafias y personas quedan englobadas en la misma
categoria, una nebulosa legal que ya habia concurrido al hablar de la oracion de secar-se.
Es una asociacion atavica, reiterada en una formula mégica de época védica para prote-
gerse de entidades demoniacas, hechiceras, lobos, ladrones y serpientes (cf AV Xix, 47).
En tanto en cuanto atentan contra el patrimonio de la casa, las manos de los ladrones se
equiparan a los dientes de lobos y perros: “Llops 1 cans, els dénts serrats; / lladres 1 lla-
dronas, las mans lligadas”.

Por tiltimo, entiendo que el misterioso Angel de trenta i tres no es otro que nues-
tro sefior Jesucristo, muerto en la cruz a los treinta y tres afos de edad.

Al término de la férmula, récese un padrenuestro.
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