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La leyenda del perro negro de San Lorenzo
de El Escorial: una pervivencia de creencias
animistas prerromanas

MARTIN ALMAGRO-GORBEA'

Se analiza la leyenda del perro negro, documentada por fray José de Sigiienza durante la
construccién del monasterio de San Lorenzo de El Escorial, que se consideraba una puerta del in-
fierno. El perro negro es una criatura numinica sobrenatural relacionada con el diablo y la muerte,
pues era el guardidn de las puertas del averno. Se documenta en Mesopotamia, Egipto y Grecia, asi
como en la mitologfa celta, y lleg6 hasta América asociado al perro doméstico hace unos 15000
afios. Este mito perdura hasta la actualidad como black dog o hellhound en el folclore de Inglaterra
y como schwarzer Hund en Alemania. En Espafia se constata desde los celtas y ha perdurado en
el imaginario popular como el urco de Galicia o el huerco de Asturias, por lo que forma parte de
nuestro rico patrimonio etnoldgico y de la literatura popular de origen celta que Joaquin Costa
valor6 hace mds de cien afios.

‘We analyse the legend of the black dog, as documented by Friar José de Sigiienza during the
construction of the Monastery of San Lorenzo de El Escorial, a place then considered a gateway
to hell. The black dog is a supernatural, numinous creature associated with death and the devil, as it
was the guardian of the gates of hell. It is documented in Mesopotamian, Egyptian, Greek and Celtic
myths, and even reached the Americas, linked to the introduction of domesticated dogs some 15,000
years ago. This myth persists to the present day as the black dog or hellhound in English folklore
and the schwarzer Hund in Germany. In Spain it was found among the Celts, and it has endured in
the popular imagination as the urco in Galicia or the huerco in Asturias, forming part of our rich
ethnological heritage and the popular literature of Celtic origin which Joaquin Costa studied more
than 100 years ago.

LA LEYENDA DEL PERRO NEGRO DE EL ESCORIAL

El monasterio de San Lorenzo de El Escorial estd situado al pie del monte Abantos, en lo
que debia de ser un paraje de caza aislado y retirado que conservaba la concepcion de paisaje
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sacro, lo que debe entenderse como un paisaje poblado por seres numinicos de cardcter sobre-

natural, como evidencian algunas leyendas locales que se han transmitido hasta la actualidad.

Una de las leyendas que revelan un imaginario numinico de origen animista es la del perro

negro, documentada en el reinado de Felipe II durante la construccién del monasterio de San
Lorenzo de El Escorial. Fray José de Sigiienza, en su Tercera parte de la Historia de la Orden de
San Geronimo (Siglienza, 2022: 449; Pedrosa, 2017: 129 y ss.), de 1605, recoge la noticia de un
suceso ocurrido realmente pero que documenta y nos transmite la pervivencia de un imaginario

de época prerromana. La interesante narracion del padre Sigiienza es la siguiente:

Diré por remate del discurso deste afio vna cosa indigna de que se hiziesse memoria della entre
los sucessos de la fundacion desta casa, por la liuiandad en que se funda, mas seruird de desengafio
para otras cosas que siembra vanamente el vulgo ignorante o las gentes maliciosas. Desde el mes de
Mayo deste mismo afio, y desde el punto que llegé aqui el Rey con la Reyna y otras personas Reales,
comengaron a dezir o los peones o los muchachos (tan flaco es el principio) que andaua de noche
en esta fdbrica vn perro grande y negro, con unas cadenas arrastrando, que de quando en quando
daua vnos aullidos temerosos; fue creciendo esta fama, y aunque la gente de algiin seso se refa desta
nifierfa, otros de menos caudal o de mds malicia la alentauan, fingiendo cuentos y vistas, de tal suerte
que bol6 por todo el Reyno, y apenas se hablaua de otra cosa, sino del perro negro de S. Lorencio;
dezian que le vian de noche andar al derredor de la fabrica con estas cadenas y aullidos; y aun no
faltaua quien dezia y afirmaua que le vian saltar por las grias de la Iglesia, y de vn brinco passaua del
pescante de la vna al de la otra, que no podia ser sin alas.

Algunos que tenfan mds dentro la malicia, hazfan alegorias desto: dezian que significaua los
motines de secreto que se leuantauan en el Reyno, para desechar la imposicion del alcabala de diez
vno; que los aullidos eran los gemidos de los pobres, y las cadenas la opresion destas imposiciones,
y otros cien disparates como estos, si como digo no eran malicias.

Auia aqui algunos lebreles en poder de diuersos duefios en el pueblo, y aqui arriba en el sitio,
y vno de los estageros de la fabrica tenfa vn alano que le lleuauan los peones consigo, y le hazian
andar en la rueda de la gria con ellos; estos trahian collares y cadenas, soltduanse de noche, venian
a buscarse vnos a otros como suelen; en ladrando o en sonando el collar o la cadena levantauan
cien chimeras. Acert6 a quedarse aqui perdido vn sabuesso, perro de casta y regalado, dizen era del
Marqués de las Nauas; este buscando a su duefio, dio algunas noches muchos aullidos, que fue gran
parte de confirmar la voz desta malicia. Acontecid vna noche, como entonces estaua todo abierto y
la fébrica no podia cerrarse, que se entrd este perro hasta la pared de las ventanas del coro y del
aposento del Rey; como era la hora en que los religiosos estauan en Maytines, el perro regalado
sintié gente, y como quien desseaua encontrar con su amo o quien le abriesse o recogiesse, co-
menco a dar tristissimos aullidos, quales los dan los perros perdidos; apenas quedé religioso en el
coro que no se le erizasse el pelo, creyendo muchos tenfa mas fundamento de lo que se pensaua
la fama que aufa llenado el mundo desto; dio tres o quatro aullidos temerosos; el silencio, la hora
de la noche, la béueda de los nichos donde se auia metido, de donde retumbaua el sonido, la fama
esparzida, el ser debaxo de las ventanas del Rey, todo hazfa miedo, horror, espanto. Fray Antonio
de Villa Castin estaua en Maytines, salié con otro frayle, bax¢ a los nichos y a la béueda donde
el perro estaua, asiole del collar con harto poco miedo, que a los sieruos de Dios no les espeluzan
estas nifierfas; subiolo al claustro grande y colgolo de un antepecho, donde le vieron a la mafiana
quantos entrauan a oyr Missa, y vna cosa tan esparzida y tan publica, con la facilidad que se aufa
leuantado cay6 en vn punto con la muerte deste inocente perro.

Fray José de Sigiienza no narra una leyenda, sino un hecho ocurrido durante la construc-

cién del monasterio. Este suceso pudiera considerarse una anécdota, pero revela un imaginario

en el que pervivia un mitema prerromano ampliamente documentado. De ah{ su interés.
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Segtn indica el padre Sigiienza, vagaba por las obras del monasterio “vn perro grande y
negro, con vnas cadenas arrastrando, que de quando en quando daua vnos aullidos temerosos”, 1o
que aterrorizaba a los obreros y a los religiosos, animal que, segtin algunos que decian haberlo vis-
to, tenia los ojos rojos, detalles que ya revelan el imaginario de la época. Una vez localizado por
fray Antonio de Villa Castin, se le asi6 del collar y fue colgado de un antepecho, lo que confirma
que se trataba de un perro real que debia de haberse perdido y que, segtin las crénicas del mo-
nasterio, era propiedad del biznieto de Alvaro de Zifiiga y Guzman, I duque de Béjar (Ziiiiga,
2017). Otra version cuenta que Felipe II, al enterarse de la extrafia presencia de este animal, que
interpreté como un mal augurio, ordené expulsarlo, pero nadie pudo atraparlo ni ahuyentarlo,
pues también se decia que no comia ni dormia y que aparecia y desaparecia misteriosamente.
El perro aparecié un dia muerto en una habitacién del monasterio en circunstancias que se
consideraron misteriosas, aunque también se cuenta que lo habfan matado los guardias reales,
que lo ahorcaron en una de las torres del monasterio, donde permanecié mucho tiempo. Tras
su muerte, Felipe II ordend quemar el caddver y purificar el monasterio con exorcismos y ben-
diciones, aunque en la tradicién popular perdura la creencia de que el espiritu del perro sigue
vagando por el monasterio, en cuyos pasillos ciertas noches se escuchan sus aullidos. Estos
detalles, que no recoge la narracién del padre Sigiienza, documentan la conversion del hecho
en una leyenda propia del imaginario de la época.

De acuerdo con el citado imaginario, este perro era considerado una aparicion demoniaca de
origen infernal, enviada para entorpecer la construccién del monasterio, por lo que se interpret6
como un castigo por los altos impuestos que habia que pagar en Castilla para sufragar su gran cos-
te. Segtin otras versiones, el perro era un protector del cenobio, pues el lugar donde se construyd
se consideraba una de las puertas del infierno. De este modo, el perro que describe fray José de
Sigilienza como un animal real acabd convertido en leyenda y se llegé a identificar con fuerzas
malignas que se oponian a la voluntad real de construir el monasterio (Fernandez, 2000).

INTERPRETACION Y ORIGEN DE LA LEYENDA DEL PERRO NEGRO

La leyenda del perro negro de El Escorial es una version local de un mitema muy cono-
cido que cabe denominar del perro negro, figura mitica que generalmente se describe como un
perro de aspecto siniestro y de gran tamafio, mayor que el normal, con ojos grandes y brillantes,
en ocasiones de color extrafio, predominantemente rojos, que aparece en tormentas con truenos
y reldmpagos en cruces de caminos y en otros lugares como un espectro nocturno originario
del mundo infernal. Es un ser sobrenatural, una criatura numinica o espectral considerada de
caracter demoniaco e infernal, por lo que se asocia al diablo, pues anuncia desgracias y es au-
gurio de muerte.

El perro negro es conocido en diversas partes del mundo y protagoniza leyendas y tra-
diciones extendidas por toda Europa, desde Espafia a Irlanda y desde Grecia a Escandinavia,
pero mitos similares también se documentan en la antigiiedad desde Egipto y Mesopotamia al
mundo celta atldntico y en América se extienden desde Estados Unidos a las tradiciones orales
de toda Hispanoamérica hasta la Patagonia (Jijena, 1952; Pedrosa, 2017), aunque varian en su
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forma y su interpretacion segun las distintas regiones. La gran extension de este mito indica
su gran antigiiedad, que parece remontar hasta el Paleolitico, por lo que es dificil precisar un
origen que estudios recientes permiten relacionar con los inicios de la domesticacién del perro.
Este fue el primer animal que domesticé el hombre, lo que parece haberse iniciado hace mas de
30000 afios (Freedman et alii, 2014; Germonpré et alii, 2009; Skoglund et alii, 2015; Thalmann
et alii, 2013); aunque el tema es discutido (Drake et alii, 2015; Morey, 2014), la interaccién
entre el perro y el hombre es muy antigua y profunda, lo que dificulta precisar cudndo y cémo
los cénidos se convirtieron en el imaginario humano en seres miticos asociados a la muerte.

La relacion del perro con la muerte que caracteriza el mitema del perro negro pudiera
haberse originado por el comportamiento de los cdnidos, pues estos animales a menudo son
carrofieros y rebuscan y escarban en la tierra para encontrar huesos y otros restos (Stone, 2005:
54-55), llegando a devorar caddveres, y ademds vagan y aullan de noche, lo que los asocia a la
oscuridad, simbolo de la muerte y del Mds All4. A ello se suma su similitud con el lobo, animal
al que se tiene un miedo ancestral por considerarse dafiino y que causa la muerte (Paz, 2019).
Estas creencias han debido de pasar muy pronto al imaginario colectivo popular y, al cristiani-
zarse, han asociado el perro con el diablo como ser maligno de cardcter infernal que vigilaba
la entrada al Mds All4.

Hallazgos arqueoldgicos y tradiciones etnoldgicas aportan luz sobre este atractivo tema.
Ritos de sacrificio de perros se documentan desde las estepas del sureste de Europa, por gran
parte del centro y norte de Asia hasta Siberia y también en América en fechas anteriores al
15000 a. C. (Anthony y Brown, 2019; Brown y Anthony, 2019). Estos ritos parecen estar
asociados al mito de un perro guardidn terrorifico que vigila la entrada de los muertos al otro
mundo (Lankford, 2007 y 2011), el cual era conocido desde la India e Irdn a Grecia e Italia,
entre los ilirios de Albania, en el mundo celta atldntico y entre germanos y baltoeslavos del
este y norte de Europa. El animal protagonista del mito en el mundo protoindoeuropeo es un
perro, no un lobo, que ocupa su papel en versiones mds tardias como las celtas y las itdlicas. Sin
embargo, el mitema del perro como guardidn terrorifico que vigila el camino de las almas hacia
el otro mundo aparece igualmente en mitos de los tunguses, que viven extendidos por Siberia,
Mongolia y el norte de China, y de los chukchis del extremo noreste de Siberia, lo que explica
que también se encuentre en mitos algonquinos e iroqueses en América del Norte y en otros
similares de México y de América del Sur (Losey et alii, 2011: 245-246), hecho que confirma
su antigiiedad y su relacion con la llegada de los primeros perros al continente americano hace
unos 15000 afios.

La asociacion del perro con la muerte y con el otro mundo también se documenta en
la mitologia egipcia y mesopotdmica, en el Antiguo Oriente Préximo. En Egipto uno de los
dioses mds antiguos era Anubis, dios chacal probablemente de cardcter totémico, atestiguado
desde el siglo xxxi1 a. C., en época predindstica (Kees, 1952; Altenmiiller, 1975; Leclant, 1981;
Kockelmann, 2008). Este dios era un chacal negro que guiaba las almas de los muertos al otro
mundo, por lo que pasé a ser la divinidad que momificaba los cuerpos, pesaba las almas y les
proporcionaba alimento, y que protegia de forma mdgica las tumbas.

Monstruos perrunos guardianes del inframundo aparecen igualmente en la mitologia de
Mesopotamia con detalles que perduran en el imaginario popular del perro negro. El poema
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babilénico Eniima Elis (1, 108-125) o Poema de la Creacion (Lambert, 1987; Lambert y Par-
ker, 1969: 1, 141, y 11, 27), probablemente de época de Hammurabi, aunque la versién conocida
procede de la biblioteca de Asurbanipal, describe cémo Tiamat, diosa del caos y de las aguas pri-
mordiales, resentida por la muerte de su esposo Apsu, organizé para vengarse un ejército formado
por once terribles monstruos, entre los que se incluia el denominado perro salvaje (1,28,y 1, 142),
para oponerse al dios celeste Marduk, ordenador del mundo.

Este perro infernal y funesto también se asocia a Nergal, dios de la muerte que todo lo
devora, cuyo culto se extendia desde Siria y Fenicia hasta Cilicia y el centro de Anatolia. El
animal simbolo de Nergal era el perro, como evidencian los amuletos arameos del siglo vi a. C.
procedentes de Arslan Tash, en el alto Eufrates, que representan a un monstruo mitico con cabeza
perruna en el acto de devorar a una persona, pues de su boca sale una pierna humana tras haber en-
gullido el cuerpo (Pardee, 1998: 39-40; Conklin, 2003: 89; Zamora, 2003: 11 y 17). Este monstruo
canino es denominado el Devorador en el texto magico que acompaia la representacion (Caquot
y Mesnil du Buisson, 1971: 398), 1o que indica el cardcter destructor de estos cdnidos monstruosos
del inframundo que simbolizaban la muerte. La relacién de Nergal como dios de la muerte con
el perro perdura en inscripciones arameas de su templo romano en Hatra que denominan al dios
mrgl klb’ ‘Nergal el perro’ (Caquot, 1955, n.° 70: 267-269; Dirven, 2009), y la confirma un ara
de Palmira con un perro y una inscripcién alusiva a Nergal (Gawlikowski, 2000: 155-156). Esta
tradicién mitica de origen arameo llegd hasta la peninsula ibérica, pues el monumento fune-
rario de Pozo Moro, en Chinchilla de Montearagén (Albacete), construido hacia el 500 a. C.,
ofrece la escena de un banquete infernal en el que aparecen monstruos con la lengua saliente
de aspecto canino que devoran a seres humanos y que se han relacionado con Nergal (Lopez
Pardo, 2009: 56 y ss.).

Las creencias en canes monstruosos asociados al inframundo pasaron de la mitologia de
Mesopotamia y Siria a la griega a través de los arameos en Cilicia, seglin cuentan la lliada
(u, 781-783) y Hesiodo (Th. 820-822). Fenicios y arameos difundieron estos mitos por el
Mediterrdneo a partir del siglo v a. C., en el periodo orientalizante, por lo que estos mitemas
también aparecen entre los ilirios de Albania (Elsie, 2001: 79; West, 2007: 392) y en la Italia
(Cherici, 1994) y la Hispania prerromanas (Almagro-Gorbea y Lorrio, 2011: 54 y ss. y 308 y
ss.) e incluso en la mitologia celta (idem: 55y ss., figs. 19 y 20A), sin excluir que ya existiera
un ser parecido en la indoeuropea.

De esta tradicion mitica oriental creadora de terribles monstruos de mdltiples cabezas que
vigilaban las puertas del infierno proceden los perros guardianes de la mitologia griega, como
el Cancerbero (/I. v, 363-369; Od. x1, 623-626; Hes. Th. 310), hijo de Equidna y Tif6n, can de
tres cabezas que guardaba las puertas del Hades para impedir que salieran los muertos y entraran
los vivos (Roscher, ed., 1884-1937: 2, p. 1119 y ss.; Eitrem, 1921; Woodford y Spier, 1992).
También Orto era un perro monstruoso de dos cabezas, hermano de Cerbero, que el gigante Atlas
doné a Geri6én para vigilar los toros de Tartessos (Hes. Th. 287-294) (Roscher, ed., 1884-1937:
3,pp-2015-2018). Con estos mitos puede compararse el perro de tres cabezas que nunca duerme
y que vigila las puertas del inframundo del folclore mitol6gico de Albania (vid. supra). En la
geografia mitica estos perros habitan en el Occidente, donde estaba el Hades y donde Heracles
dio muerte a Gerién y a su can (Ateneo 11, 479c-d; Hdt. 1v, 8; Eur. Her. 424; Strab. 3, 5, 4).
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Ademids, la mitologfa griega tenfa otras divinidades infernales de caracter lobuno, como Euri-
nomo, un daimon infernal que devoraba la carne de los muertos y solo dejaba los huesos, pintado
por Polignoto en Delfos (Paus. x, 28, 7) (Voigt, 1886; Robertson, 1988; Cousin, 2004: 88), y
también el perro se asocia a Hécate, diosa de la noche y de la magia, a veces denominada la perra
negra (Roscher, ed., 1884-1937: 3, pp. 1885-1910), lo que ratifica la profunda relacion de este
animal con las divinidades infernales.

En la Italia prerromana igualmente habia divinidades de forma lobuna, que pueden ex-
plicarse por influjos miticos llegados en época orientalizante, como evidencia la iconografia
itdlica prerromana (Nasso, 2012). Sin embargo, ese tipo de canidos miticos también son carac-
teristicos de la mitologia indoeuropea, por lo que no se debe excluir un origen ancestral comiin
y un desarrollo paralelo con posibles influjos mutuos, ya que el simbolismo infernal de esta
familia animal remontaria a tiempos paleoliticos (vid. supra), como otros mitos ancestrales
(Ballester, 2023: 476 y ss.y 534 y ss.).

Los etruscos representaban a los seres infernales con forma lobuna (Cataldi, 1987; Foglia-
zza, 2020), como muestra la figura mitica de Aita, deidad antropomorfa etrusca del otro mundo,
y también tenfa forma lobuna Olta, un daimon infernal (Cherici, 1994: figs. 1 a 7), pues son
seres miticos del inframundo, equivalentes al Hades griego y al Dis Pater romano. Plinio (N. H.
11, 54) relata el interesante mito etrusco de Olta (Volta o Veltha, en etrusco), al que describe
como monstrum depopulator agris ‘monstruo asolador de los campos’. Olta tenia forma lobuna
y salfa de los infiernos por un pozo en la ciudad de Bolsena (Pfiffig, 1975: 313 y ss.; Krauskopf,
1987: 61 y ss.; Heurgon, 1991; Cherici, 1994; Steuernagel, 1998; Camporeale, 2005), mito
representado en urnas funerarias de Volterra y de Perugia (Cherici, 1994: figs. 1 a 7; Szilagyi,
1997; Camporeale, 2005: 58, fig. 110). Esta relacién con un lugar subterrdneo y asociado al
agua como elemento de paso al otro mundo explica los ritos de sacrificios de perros en pozos
(Chenal-Velande, 2002; Chilardi, 2002). Porsena, rey de Bolsena, vencié al monstruo Olta y lo
reenvio a los infiernos (Cherici, 1994). Este mito debia de estar ampliamente difundido, porque
el mismo mitema se ha conservado en un cuento popular de Asturias que asocia el tema del
lobo, la muerte y un pozo, y, probablemente, también parece documentarse en un vaso ibérico
de Elche (vid. infra).

Por otra parte, el teénimo latino Olta equivale al etrusco Veltha, dios de los infiernos de
los habitantes de la actual Bolsena, considerado dios supremo etrusco, cuyo santuario era el
centro religioso y politico de la confederacion etrusca. Este nombre se relaciona etimoldgica-
mente con divinidades indoeuropeas infernales, como Veles en la mitologia eslava, Vels en la
béltica y Vala en la india, y quizds también con el dios Vaelico lusitano, aunque este teénimo
se ha relacionado con *vailos ‘lobo’ (vid. infra), lo que muestra la amplitud de estas creencias
indoeuropeas ancestrales que asociaban el lobo y la muerte.

Igualmente testimonian la relacién mitica del lobo con la muerte las fiestas lupercales de
Roma. Los lupercos formaban una hermandad o sodalicio de cardcter inicidtico que una vez al
afio se disfrazaban de lobos, a los que representaban, al mismo tiempo que a las dnimas de los
antepasados (Mastrocinque, 1993: 145), durante las Lupercalia y las Parentalia, relacionadas
con los difuntos, que se celebraban en febrero, justo antes del inicio del afio, el 1 de marzo (Bre-
lich, 1976: 116 y ss.). En esa fecha se renovaba el fuego del hogar doméstico donde moraban
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los antepasados, lo que revela la profunda asociacién del lobo con el mundo de los muertos,
en especial de los ancestros (Mastrocinque, 1993: 145 y ss.). Esta tradicién mitica debi6 de
proseguir en época imperial, pues de color negro son los perros guardianes representados en
mosaicos como el de la casa del Poeta Tragico de Pompeya, con la conocida advertencia “Cave
canem”, representacion a la que también hace referencia Petronio en su Satiricon (xxix). Las
representaciones en mosaicos en blanco y negro con algtin detalle de color rojo debian de tener
una funcién magica apotropaica (Dunbabin, 1999: 60, fig. 58; Karfve, 2008: figs. 1 a 1v), posi-
blemente también relacionada con el mitema del perro negro.

La asociacidon de la divinidad infernal a un cénido se reitera en la mitologia de pueblos
indoeuropeos extendidos desde el Béltico hasta el Mediterraneo, como griegos, celtas, itdlicos,
germanos y baltos, en los que el lobo era el animal del Mds All4, relacionado con la noche y la
muerte, lo que explica su asociacion a cofradias de guerreros y a ritos de iniciacién (Almagro-
Gorbea, 1997). Dentro de esta tradicion, también entre los celtas el perro se asociaba con la
muerte, mitema que ha perdurado en la leyenda del perro negro, de gran antigiiedad en la mito-
logia indoeuropea a juzgar por su amplia dispersion, desde los celtas del Atlantico a los germa-
nos de Escandinavia y a los hindues de la India, aunque el animal puede ser un perro o un lobo.

En la mitologia celta existia un lobo asociado al mundo infernal al que iban los hombres
tras su muerte (MacCulloch, 1911: 218). Esta tradicién mitica explica el cardcter lobuno de dio-
ses infernales celtas como Sucellus, bien documentado en la Hispania celta (Garcia y Bellido,
1966), o como Silvanus, documentado en las Galias (Green, 1992: 190 y ss.). También revela
caracter lobuno el teénimo lusitano Vaelico, derivado de *vailos ‘lobo’ (Fernandez Gémez,
1973; Schattner et alii, 2006). La iconografia de algunos objetos rituales de la Hispania pre-
rromana confirma estas creencias, aunque el cardcter sobrenatural del perro y su papel mitico no
siempre se han comprendido (Oliver, 2014). El carro funerario regio de Cerro Maquiz, en Men-
gibar (Jaén) (Almagro Basch, 1979; Lechuga et alii, 2020), ofrece en el yugo cabezas lobunas,
probable alusién al numen guardidn de las puertas del infierno, y también un lobo aparece en la
escena mitica infernal de la patena de Tivisa (Tarragona) (Bldzquez, 1977). Algunas patenas o
phialai mesomphaloi ibéricas, destinadas a sacrificios en el culto funerario al antepasado, tienen
un umbo u omphalds con una cabeza de lobo de cuya boca emerge una cabeza humana que re-
presenta al antepasado heroizado en el Mds All4, probablemente tras haber sido devorados sus
restos por este lobo mitico (Raddatz, 1969: 72; Olmos, ed., 1992: 150 y ss.; Almagro-Gorbea y
Lorrio, 2011: 46y 55, figs. 17E-F y 20B-D y apéndice 5), creencias que resultan comparables a
la escena del banquete infernal de Pozo Moro (vid. supra). También hay esculturas ibéricas de
lobo que representan a esta deidad lobuna del Mas Alld con una cabeza humana en sus fauces
(Almagro-Gorbea y Lorrio, 2011: 54 y ss.), que seguramente es la imagen del antepasado difun-
to. La misma idea transmite el dios lobo que sale del agua en una figura de bronce de Bujalamed
(Jaén) que parece representar a un guerrero sacrificando al ancestro, identificado con ese lobo
que sale del agua, una divinidad de cardcter infernal que tendria la misma funcién que Teutates
o Dispdter entre los galos (ibidem, p. 55).

La cabeza humana dentro de las fauces de un lobo o monstruo mitico es un motivo carac-
teristico del arte celta de La Tene a partir del siglo v a. C., propio de contextos de heroizacién
relacionados con el paso al Mds Alld (ibidem, pp. 56 y ss.). De este tema mitolégico procede
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el monstruo antropéfago representado en tetradracmas de Bratislava del siglo1a. C. (Megaw y
Megaw, 1994: fig. 273; Podolinskd, 1996; Birkhan, 1999, fig. 218; Duceppe-Lamarre, 2004: 31,
fig. 3; Héussler, 2016), con un lobo que devora a una persona de la que solo se ve la pierna, es-
cena semejante a la que ofrecen los amuletos arameos de Arslan Tash. Las representaciones de
lobos y monstruos antropéfagos aparecen por todo el dmbito celta (Almagro-Gorbea y Lorrio,
2011: fig. 20a), desde Hispania hasta la Panonia, pero no es facil saber si proceden de Oriente
o de mitos indoeuropeos. Sin embargo, esta tradicién mitica ha perdurado en el mito celta de la
tarasca, monstruo conocido hasta época tardohelenistica y romana (ibidem, figs. 19E-G, apén-
dice 5D) que ha perdurado en el folclore europeo hasta la actualidad.

La creencia en perros infernales tuvo amplio reflejo en el arte celta y en sus mitos, como
muestra el Caldero de Gundestrup, creacidn de celtas balcénicos a inicios del siglo1a. C. Una
placa de este gran caldero de plata narra el mito celta de que los guerreros caidos en el campo
de batalla renacian en el Mds All4 al ser sumergidos en un caldero, aunque se volvian mudos,
pues eran espiritus (Olmsted, 1976 y 1979). La escena representa una fila de guerreros con lan-
za y escudo que avanzan a pie hacia la izquierda, la direccién de la muerte, donde una figura a
escala doble, probablemente divina, introduce a uno de ellos en un caldero junto al que aparece
un perro como simbolo infernal y guardidn de la entrada al Mds Alla.

La tradicién ancestral del cardcter infernal del perro prosigue en mitos celtas medieva-
les. El poema Culhwch y Olwen, conocido en Gales desde el siglo xiv (Jouét, 2012: 591 y
ss.), describe al dogo monstruoso de caricter infernal de Custennin Amhynwyedic, que era
mds grande que un caballo y cuyo aliento infernal quemaba toda la vegetacion (ibidem, pp.
291 y 343). La mitologia de Gales relata la jauria de perros de Annwn o del otro mundo, los
cwn Annwn (ibidem, 291 y ss.; Stone, 2005: 53), también denominados cwn cyrff ‘perros de los
cuerpos’ o ‘perros de los caddveres’, pues cazaban las almas de los vivos y acompaiiaban las de
los difuntos condenados al infierno, mito al que también se hace referencia en las Cuatro Ra-
mas del Mabinogion. Estos perros infernales formaban parte de la cacerfa salvaje dirigida por
el mitico rey Arturo y Gwynn ap Nudd (Jouét, 2012: 222) y pueden compararse con los perros
de la tradicién gallega de la Santa Compaiia. De estas tradiciones celtas derivan leyendas con-
servadas en el folclore de zonas costeras del pais de Gales como la de gwyligi ‘el perro de las
tinieblas’, una temible aparicidn siniestra con aliento de fuego y brillantes ojos rojos. También
en la mitologia celta escocesa aparece cii-sith, un perro sobrenatural de color oscuro o negro
cuyo aullido auguraba la muerte.

Tradiciones parecidas, asociadas al black dog o hellhound (Stone, 2005), han perdurado
en el folclore de muchos lugares de Inglaterra.? Este perro negro espectral de caracter nocturno
se relacionaba con el demonio, pues debe considerarse cristianizacion de deidades y nimenes
precristianos de cardcter infernal. Se aparecia como augurio de muerte en tormentas con truenos y
rayos en encrucijadas de caminos, pero en la costa de Norfolk salfa del mar por la noche y vagaba
por caminos solitarios. Por ello recuerda al urco de Galicia (vid. infra), lo que da idea de la varia-
bilidad que ofrece esta figura espectral, con multiples tradiciones en el folclore inglés que reflejan

2 Vid. <https://en.wikipedia.org/wiki/Black_dog_(folklore)> [consulta: 15/6/2025].
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su amplia difusién, como los barghest del norte de Inglaterra,’® el black shuck (perro espectral de
gran tamafio que presagia la muerte), en la regiéon de Anglia Oriental, el sabueso espectral del
condado de Lancashire denominado gytrash, trash, striker o shriker, el gurt dog de Somerset
(de cardcter benévolo y protector), el padfoot de Wakefield o el black dog de Winchester, de
Oldbury, de la prision de Newgate..., a los que se suman otras apariciones de esta figura espec-
tral como el hound of Dartmoor, en el condado de Devon, etcétera.

El perro negro aparece también entre los celtas continentales. En el puerto de Penzance,
en Cornualles, augura la muerte a su victima, que es la tnica persona que lo puede ver, aun-
que en otras ocasiones su presencia anuncia una tormenta. En el afio 856 apareci6 en la iglesia
de Le Mont - Saint-Michel cuando las puertas estaban cerradas y desaparecié igualmente de
manera repentina (McNab, 2006: 8-9). El llamado rongeur d’os ‘el roedor de huesos’ de Ba-
yeux, en Normandia, vaga por las calles arrastrando cadenas en las noches de invierno (Wright,
1846: 128). También un perro negro con fieros ojos rojos se documenta en Bélgica en el siglo
xviil, denominado oude rode ogen ‘viejo de ojos rojos’ o la bestia de Flandes, y el folclore de
Valonia recoge la tradicién de un perro espectral que vagaba con una larga cadena, conocido
como fchén al tchinne ‘el perro encadenado’ (Warsage, 1938). En el folclore germano también
aparece esta figura mitica. En Alemania el schwarzer Hund se describe como un perro de gran
tamafo, considerado figura del diablo y guardidn del infierno, que castigaba a los espiritus
errantes de quienes habfan cometido crimenes (Varner, 2007: 114-115). Tradiciones similares
se conocen en Chequia (Stejskal, 1991: 36), y en la mitologia de los germanos escandinavos
aparece un perro infernal, Garm (Stone, 2005: 44-45), que en el Ragnar6k o combate del fin del
mundo se enfrentard al dios Tyr. Este perro se considera el equivalente germano del Cancerbero
de la mitologia griega (vid. supra), pues son seres infernales guardianes de la entrada al infra-
mundo, como el perro negro de la Noche de Walpurgis, que se celebra en la noche del 30 de
abril al 1 de mayo (Varner, 2007: 114-115).

También puede relacionarse con estas creencias el terrible lobo mitico Fenrir de la mito-
logia germdnica, monstruo de los infiernos que devorard el Sol en el Ragnardk (Edda poética,
Voluspd, 24, 40-41 y 57; McKinnell, 2008: 7). El lobo que se come el Sol es un importante
mitema cosmoldgico y escatoldgico indoeuropeo conservado en la mitologia germdnica y que
aparece recogido en las Eddas islandesas, pero también formaba parte de la mitologia celta,
pues se representa en monedas y otros objetos y se ha conservado en algunas tradiciones popu-
lares. El relato mds explicito lo transmite la Edda antigua del Codex Regius, datado hacia 1090
(Larrington, trad., 1999), cuya version en prosa de 1220 se denomina Edda prosaica o Edda de
Snorri (Dillmann, ed., 1991). En este mito germdnico un fiero lobo, Skoll, pretende comerse
el Sol, y su hermano Hati, la Luna. Son hijos del gigantesco y terrible lobo Fenrir (Larrington,
trad., 1999: 57) que persiguen a las diosas SAl ‘Sol” y Mdni ‘Luna’, quienes cruzan el cielo sin
cesar montadas en sus carros celestes para iluminar la béveda celeste y marcar el tiempo. En
ocasiones estas horribles fieras alcanzaban con sus terribles mandibulas el Sol o la Luna, lo
que causaba un eclipse, hasta que las diosas logran liberarse de nuevo y prosiguen su camino

3 Vid. <https://en.wikipedia.org/wiki/Barghest> [consulta: 15/6/2025].
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celeste, siempre perseguidas por las dos fieras voraces ansiosas por devorarlas en el Ragnarok.
Estos lobos son gigantes, hijos de una giganta primordial de cuyo linaje el lobo mds poderoso
es Mdnagarm ‘el lobo de la Luna’, que se alimenta con la vida de todos los hombres que mueren
y que acabard por tragarse la Luna (Bernardez, 1982: 100).

Este mito también era conocido por los celtas. Georges Dumézil (1948) lo identificé en
monedas celtas como la media estdtera de los unelos de Bretafia y también aparece en una estdte-
ra de Norfolk (Duval, 1989: 349-350,n. 11, fig. 5; Guihard, 2008; Lajoye, 2011: 32), iconografia
que repiten téseras y adornos celtibéricos y vacceos de los siglos 11 al 1 a. C. (Almagro-Gorbea,
Ballester y Turiel, 2017), lo que evidencia la difusién de este relato mitico por la Hispania Celti-
ca, siempre adaptado a las distintas dreas y a su evolucion temporal. Igualmente, en el Piamonte,
la antigua Galia Cisalpina, hay leyendas que narran cémo un hombre introdujo su mano en la
boca de un lobo enorme y negro que se habia tragado al Sol (Alvarez Pefia, 2007: 255; 2012),
y este mito también se ha conservado hasta nuestros dias en una tradicién oral galaica segtin la
cual la Luna acaba siendo “condenada a andar sempre de noite e a ser comida polo lobo” (Cuba
et alii, 1998: 149 y ss.).

La creencia en un perro negro infernal prosigue en leyendas de la Edad Media en las que
uno o varios de estos perros persiguen el alma de quien ha obrado mal. Como ejemplo puede
seflalarse un exemplum del Dialogus miraculorum (1v: xcvi) de Cesdreo de Heisterbach, que
pudo influir en La historia de Nastagio degli Onesti, narrada por Boccaccio en el Decamerdn
(v, 8) y pintada por Botticelli (Ruiz, 1975; Arce, 1986), pero José Manuel Pedrosa (2006: 183 y
ss.) también sefiala su relacién con una leyenda tradicional de Irlanda del siglo xix (Prada, ed.,
1994: 121-124), 1o que indica su amplia difusion.*

La tradicién del perro negro de El Escorial debe considerarse, en consecuencia, una pervi-
vencia en el imaginario popular de un perro guardidn del Mdas All4 asociado a un dios infernal
devorador de los muertos, como Eurinomo en la mitologia helénica (Paus. x, 28, 7) y como
el dios Veltha (Olta) en la etrusca (Plin. N. H. 11, 54, 140), pero también seria semejante en la
mitologia céltica la divinidad infernal de la que procede la Tarasca, relacionable con Dispater
y Teutates (vid. supra).

PARALELOS HISPANOS DEL PERRO NEGRO DE SAN LORENZO DE EL ESCORIAL

Todos los paralelos sefialados permiten comprender que el mitema del perro negro, proba-
blemente de origen paleolitico, formaba parte del imaginario popular de gran parte de Europa.
En consecuencia, no es extrafio que también se hubiera difundido por Hispania desde la anti-
giiedad, por lo que este contexto mitico enmarca la leyenda del perro negro de San Lorenzo de
El Escorial y explica su cardcter infernal y su relacién con las puertas del infierno.

El caso mds interesante es una leyenda popular conocida en toda Asturias que narra
c6mo un hombre maté a un lobo agarrdndolo por la lengua. Una version recogida en Ladines

4 Agradezco a José Manuel Pedrosa su valiosa informacién sobre este tema y sus paralelos.
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(Sobrescobio), en el corazén de las montafias del centro del principado, ofrece detalles de
gran interés por su significado simbélico para interpretar este pasaje mitico (Alvarez Pefia,
2007),> pues coinciden con el citado mito etrusco de Olta (Plin. N. H. 11, 54), el monstruo
lobuno que salia de los infiernos por un pozo y destruia la ciudad y el territorio de la ciudad
etrusca de Bolsena (Camporeale, 2005: 58, fig. 110).

El relato asturiano es el siguiente:

Contaben qu’un home de Llaifies matara una lloba que se-y fuera a €l y I’home que la garrara
pela llingua y la metiera nun pozu d’agua y 1’afogara. Dempués baxé al pueblu con ella al llombu y
violu una muyer y pregunté-y: ;Qué traes ehi?, y contesté-y él: Traigo la muerte. Y 1’home metidse
na cama y nun volvié salir més, morri6.

Este extrafio cuento asturiano debe considerarse probablemente originario de la Hispania
Celtica. Para entender su significado, ha de compararse con el citado mito del monstrum depo-
pulator agris de Bolsena, pues ambos coinciden en presentar a un monstruo lobuno al que un
hombre vence agarrdndolo de la lengua e introduciéndolo en un pozo con agua y que se identi-
fica con la muerte en la ultima parte del relato: declara “Traigo la muerte”, lo que confirma su
carécter funesto e infernal. Es interesante el detalle de que “I’home [...] la garrara pela llingua”
antes de introducirlo en el pozo, pues esta escena aparece en un vaso ibérico del siglo 1 a. C.,
hallado en Ilici (La Alcudia, Elche), que representa a un joven enfrentado a un lobo enorme
que se abalanza sobre €l y al que el héroe agarra por la lengua. Con probabilidad, la escena
describiria un pasaje inicidtico en la espesura del saltus o bosque situado en el limite con el Mds
All4 (Gonzélez Alcalde y Chapa, 1993: 169-174), gesta acometida por un héroe para liberar
a su territorio de un monstruo maligno del mundo infernal, como en el mito itdlico de Olta y
Porsena (vid. supra). Pero este pasaje también recuerda el mito de Tyr, hijo de Odin, dios de la
guerra, que perdié su mano al introducirla en la boca del lobo Fenrir como garantia mientras
lo ataba con una cuerda encantada, y el mismo tema ofrecen las leyendas citadas del Piamonte
que narran cémo un hombre introdujo su mano en la boca de un lobo negro enorme que se habia
tragado al Sol (Alvarez Pefia, 2007: 255).

La tradicién oral asturiana, la narracién iconografica de Elche y la version etrusca sobre
Olta y Porsena transmitida por Plinio (N. H. 11, 54) coinciden en detalles significativos, a pesar
de estar separadas en el tiempo y proceder de lugares distantes, como también recogen detalles
significativos el pasaje citado de Tyr, las leyendas del Piamonte y alguna leyenda gallega (vid.
supra). Estas coincidencias indican la gran antigiiedad de esas tradiciones miticas, probable-
mente derivadas de un precedente comtn, como revela la similitud de detalles simbdlicos
como el cardcter infernal del monstruo lobuno al que se enfrenta el héroe y la reintroduccién
del monstruo en un pozo de agua, que simbolizaba la entrada a los infiernos en la mitologia
indoeuropea, lo que aclara el origen y el significado de algunos detalles que ha conservado
la leyenda de San Lorenzo de El Escorial. Segiin se cuenta, “Felipe II eligié el municipio

5 Narracién recogida por Alberto Alvarez Pefia el 18 de noviembre de 1999 de Juan Armayor, de 67 afios, y de Luis
Gonzélez, de 71 afios, naturales de Ladines (Sobrescobio).
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madrilefio porque conocia la historia popular que afirmaba que alli habia una serie de galerias
que llevaban a una puerta al mismo Infierno”, pues una “leyenda medieval cuenta que Lucifer
vivié a los pies del Monte Abantos, en la Sierra de Guadarrama justo antes de ser desterrado al
infierno. Cuando eso ocurrid, cred siete puertas para acceder allf, una de ellas donde se ubicaria
el Monasterio” (Arribas, 2018).

El mitema del perro negro también se relaciona con el urco de Galicia y el huerco de
Asturias, y, con menos precision, con tradiciones de Cantabria y otros lugares donde el aullido
prolongado de este animal se considera augurio de muerte (Garcia-Lomas, 2000: 403), pero
igualmente podria guardar relacién con la figura conocida como dip en el folclore de Cataluiia,
un perro negro y peludo de cardcter demoniaco que chupa la sangre y ataca al ganado, ademads
de cojear como otros seres diabdlicos (Maberry y Kramer, 2009: 145; Bane, 2012: 106).

La figura mitica conocida como urco, huerco, can do mar, can do urco, os cans o,
simplemente, perro negro procede de creencias anteriores al cristianismo profundamente
arraigadas en el noroeste de Hispania, donde ha perdurado hasta la actualidad. El urco se
describe, como en otros lugares, como un perro negro de tamaflo enorme y aspecto aterrador,
en ocasiones con cuernos, ojos brillantes y grandes orejas, que en algunas zonas de Galicia
arrastra cadenas y gufa a la Santa Compafia como procesién de las dnimas del otro mundo
(Becona, 1980; Lis6n, 1998: 85), por lo que puede considerarse una versién gallega del
tema de la caceria salvaje (Vidal-Naquet, 1981). Ademds, este ser mitico tiene una profunda
vinculacién maritima por ser el mar el punto de paso del mundo de los vivos al Mds All4 o
mundo de los muertos (Fredn, 2020), reminiscencia de las aguas primordiales del inframundo,
pues este numen infernal en el imaginario gallego es considerado un ser inmortal que procede
de un inframundo situado en un Mds Alld que se considera un lugar nebuloso ubicado bajo el
mar y préximo al infierno. En la medianoche del plenilunio sale del mar y camina acompafiado
por una jauria de perros por lugares asociados a la muerte, como encrucijadas, cruceiros, petos
das dnimas y cementerios. Su aparicién es signo de mal agiiero por ser anuncio de la muerte
inminente de la persona a la que se aparece y ante cuya puerta atlla, mientras los perros negros
que lo acompaiian ladran y dan tres vueltas alrededor de la casa, lo que confirma su vinculacién
con la noche como simbolo de muerte en el imaginario popular.

Los paralelos de la leyenda del perro negro de San Lorenzo de El Escorial muestran que es
un mitema de gran antigiiedad, probablemente originario del Paleolitico, con numerosas variantes
en muchos pueblos y tradiciones miticas del mundo y, en concreto, entre los celtas, pues formaba
parte de los mitos explicativos de la muerte, por lo que también era bien conocido en Hispania, y
no exclusivamente en la Hispania Celtica. De esas tradiciones prerromanas procede la leyenda
escurialense del perro negro, semejante a las versiones conocidas en tantos otros lugares.

Fray José de Sigiienza recogi6 la noticia de un suceso real que se convirtié en una leyen-
da local y que, con distintas variantes, ha perdurado en el imaginario colectivo. Sin embargo,
esta leyenda tiene interés por evidenciar la perduracién de creencias prerromanas relacionadas
con el Mds All4 y la muerte, entre las que se incluye el perro negro, un ser numinico maligno
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originario de los infiernos. El cristianismo trajo consigo una nueva cosmovision frente a estas
creencias prehistdricas profundamente arraigadas en el imaginario popular, ya que formaban par-
te de su concepcién del mundo y de la vida, como todas las creencias vinculadas a los ancestros
y al Mds All4. Las divinidades terrestres y celestes prerromanas se asimilaron con mds facilidad,
al ser reemplazadas por la Virgen y los santos, pero las divinidades y los seres del Mds All4, en
especial del inframundo, que formaban parte esencial del imaginario popular, fueron considera-
das creencias paganas, pues se mantenian entre los pagani, las gentes incultas del campo. Asi,
la Iglesia las condend y tendi6 a identificarlas con los demonios y el infierno, como evidencia la
obra De correctione rusticorum, de Martin de Braga (Barlow, ed., 1950; Pinheiro, 1980; Chaves,
1957; Garcia Ferndndez-Albalat, 1999: 28 y ss.; Breukelaar, 1993), quien seguia el modelo de
cristianizacién de san Martin de Tours y de Cesdreo de Arlés, tradicién que convirtié en supers-
ticiones denostadas estas creencias originarias de tiempos prerromanos que actualmente tienen
tanto interés para documentar los mitos y la mentalidad de la antigtiedad.

La leyenda del perro negro de San Lorenzo de El Escorial indica que el paraje al pie del
monte Abantos donde se construy el monasterio debia de ser un lugar aislado y retirado, lo
que favoreceria la perduracion de la visién sobrenatural del paisaje de tradicién prerromana
(Almagro-Gorbea et alii, 2021), caracterizada por seres numinicos de cardcter sobrenatural
como el perro negro, ademds de conservarse otras creencias ancestrales igualmente de origen
animista asociadas a pefias, montes, drboles y bosques, fuentes y rios, etcétera, concebidos
como numina relacionados con dnimas de ancestros capaces de interferir en la vida humana.
Esas apartadas zonas atraerfan a eremitas que mantendrian tradiciones del sustrato celta paulati-
namente cristianizado a lo largo de la Alta Edad Media, como ocurria en Irlanda o en Bretafia y
como se atestigua en muchos lugares apartados de Hispania (Arias, 1970; Garcia Guinea, 1983;
Gonzélez Echegaray, 1971; Moreno, 1998; Vicente, 2001; Caias, 2004; Garcia de Cortdzar y
Teja, eds., 2011; Jimeno, 2011; Diaz, 2011; Diez, 2021).

Este cardcter numinico del paisaje también se observa en otros lugares de El Escorial
como el Bosque de La Herreria (Sdnchez, 1995: 133 y ss.), precisamente asociado al deno-
minado camino de los Ermitarios, que asciende hacia la Silla de Felipe II y que es la via mds
accesible para superar Las Machotas. Este topdnimo indica la existencia de eremitorios carac-
teristicos de estos paisajes sacros, en ocasiones convertidos en ermitas, probablemente de fecha
anterior a la Reconquista. Es el caso de la ermita de la Virgen de la Gracia,® hasta la que cada
afio se traslada la imagen de la Virgen en una carreta de bueyes en una romeria que se celebra
el segundo domingo de septiembre, fecha asociable al equinoccio de otofio del calendario celta
y del calendario agrario popular. El cardcter numinico del lugar lo confirmaria su situacién en
un bosque de robles (Quercus robur), drbol sagrado en el mundo celta, y su proximidad a una
fuente, otro elemento sacro de cardcter sobrenatural en el imaginario prerromano.

En conclusidn, la leyenda escurialense del perro negro es un tltimo resto de creencias
originarias de la cosmologia prerromana de las poblaciones celtas de Hispania, que todavia
permanecian vivas en la Alta Edad Media y que se han conservado hasta la actualidad en el

6 Vid. <https://es.wikipedia.org/wiki/Romer%C3%ADa_de_la_Virgen_de_Gracia> [consulta: 17/6/2025].
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imaginario popular. Por su interés, como evidencia esta leyenda escurialense, deben valorarse
y conservarse, pues forman parte de nuestro rico patrimonio etnolégico y son un testimonio de
la literatura popular de origen celta que Joaquin Costa supo valorar hace casi ciento cincuenta
afios (Costa, 1881: 219 y ss.).

& ok ok

Como colofén de este pequefio andlisis sobre el mito del perro negro, hay que sefialar que
debe insertarse en una linea de investigacién que abrié Joaquin Costa, de gran novedad en su
época y que atrae cada dia mayor interés. En 1881 publicé en Madrid Poesia popular espariola
y mitologia y literatura celto-hispanas, en el volumen titulado Introduccion a un tratado de
politica sacado textualmente de los refraneros, romanceros y gestas de la Peninsula. Desde
entonces es una obra de referencia en los estudios celtas de la antigua Hispania, probablemen-
te inspirada en la metodologia de los estudios celtas de la época, como los trabajos de Henri
d’ Arbois de Jubainville en Francia, y que, aunque suele pasar ignorada y desapercibida, permite
considerar a Costa como uno de los principales celtistas de Espafia.

Con gran intuicién y capacidad asociativa, Costa recogié los escasos datos que ofrecen
los historiadores de la antigiiedad, pero dedicé especial interés a analizar las tradiciones popu-
lares, utilizadas como fuente documental. Estudi6 los restos “fosilizados” conservados en las
tradiciones populares, transmitidos por tradicién oral a lo largo de mds de dos mil afios, para
reconstruir el sistema ideoldgico y la mentalidad del mundo celta hispano, incluido su imagi-
nario, lo que le permiti6 hacer importantes aportaciones a la mitologia, la literatura y la técnica
poética. El saber popular y la literatura sapiencial, el derecho y la organizacién politica y social
son campos de gran importancia, pero inalcanzables desde la arqueologia y las fuentes escritas.

Costa confiesa que esa obra “tiene mds de pretencioso que de verdadero, y debe consi-
derarse [...] como expresion de un ideal” (Costa, 1881: v), es decir, era un ensayo inicial, que
abria nuevos caminos, pero sus resultados demostraban las posibilidades de estas lineas de
investigacion. Sin embargo, al carecer de continuadores estos campos de estudio, los interesan-
tes resultados de su trabajo pionero han quedado practicamente olvidados durante mds de cien
afios, hasta el siglo xx1, cuando hemos valorado el interés de su aportacién y las posibilidades
que ofrece utilizar como documentos histdricos las tradiciones y el folclore popular. Asi lo evi-
dencia la leyenda del perro negro de El Escorial, pues estos documentos son mds numerosos de
lo que se supone y tienen gran interés a pesar de su practico desconocimiento y del riesgo de su
desaparicion en estos afios de rdpidos cambios.
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