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Al hablar del pensamiento magico me refiero al conjunto de
creencias y axiomas a partir del cual el hombre aprehende su
realidad; el pensamiento magico implica un modo de razonar
basado en explicaciones sobrenaturales, incluyendo la fe. La fe
—dice Vignaux — “se coloca en el punto de partida de la basque-
da intelectual”, es una especie de “condicién para pensar” (1954:
34). Esto, por supuesto, implica una manera de actuar, por lo que
es clara la existencia de ciertas practicas que trataban de incidir
y transformar la realidad sin que hubiera una relacién causal
objetiva entre el acto y los hechos concretos, pero si la interven-
cion de entes sobrenaturales.

La magia durante la Edad Media y en los Siglos de Oro era
practicada por gran parte de la poblacién, aunque a distintos ni-
veles. Richard Kieckhefer habla de una magia “natural” y otra
“diabdlica”, considerando la primera una especie de derivacién de
la ciencia, la cual “se ocupaba de las “virtudes ocultas” (o poderes
ocultos) de la naturaleza”; la segunda era una “derivacion perver-
sa” de la religién. De cualquier forma, ambas eran cuestionadas
por predicadores e inquisidores (Kieckhefer, 1992: 17), a diferencia
del grueso de la poblacién, pues en el pasado “a nivel popular la
tendencia fue concebir la magia como algo natural” (25).

Otro tipo de clasificaciéon consiste en considerar la existencia
de una magia profesional y otra cotidiana, a las que Elia Nathan
Bravo llama “magia alta” y “magia baja” respectivamente. Den-
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tro de aquélla se encuentran la astrologia, la magia astral, la al-
quimia y la nigromancia. La baja abarca un amplio namero de
actividades, como la hechiceria, la curacién y la adivinacion, en-
tre otras (2002).

Ahora bien, Eva Lara y Alberto Montaner ahondan en los tér-
minos para diferenciar “magia”, “hechiceria” y “brujeria”. La

magia es el vocablo cuya significacién es mas amplia; por tanto,
funcionaria como hiperénimo de los otros dos términos, aunque
su relacion con la brujerfa no es la misma en el &mbito tradicional
que en su elaboracién canénico-teolégica (como ya establecié Kiec-
khefer, 1976).

[...] La magia comprende todas aquellas acciones encaminadas
a influir sobre un determinado estado de cosas por medios que
superan las capacidades ordinarias del ser humano. El Diccionario
de Autoridades de 1726-1739 exponia a este respecto que la magia
es la “Ciencia o arte que ensefia a hacer cosas extraordinarias y
admirables. Lat. Magia” (vol. IV, p. 455b), y después ofrecia una
clasificacién en “magia artificial” (mdas o menos, la prestidigitacion
o ilusionismo), “magia natural o blanca” (la que produce efectos
extraordinarios mediante causas naturales) y “magia negra” (la
que se basa en la invocaciéon y pactos diabdlicos). Interesan tam-
bién los contenidos recogidos en la entrada “Mago”: “Nombre que
daban los orientales a sus sabios, a sus fil6sofos y a sus reyes. Y se
aplica a los tres que vinieron de Oriente para adorar a Cristo Sefior
Nuestro recién nacido. Lat. Magus” (2014: 33-34).

La magia estaria un poco maés cerca de lo que hoy llamamos
ciencia; es decir, el buscar las causas primeras de los fenémenos
de la realidad y de la naturaleza, aunque su punto de partida, el
ejecutar cosas extraordinarias, sea parecido al de la hechiceria, la
cual

solfa ser practicada por mujeres, frente a la magia culta (poyeia,
Seovpyia), normalmente oficiada por varones, situaciéon que per-
vive en el Siglo de Oro, aunque con la notable excepcién literaria
de las sabidoras recién aludidas. El Diccionario de Autoridades de-
fine la hechiceria en 1734 como el: “Acto de hechizar, practicar y
hacer los hechizos. Lat. Veneficus, infectio” (vol. IV, p. 134a). Y para
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hechizar hallamos: “Hacer a alguno muy grave dafo, ya en la
salud, ya trastornandole el juicio vehementemente, interviniendo
pacto con el demonio, ya sea implicito, ya explicito” (Lara y Mon-
taner, 2014: 74).

O sea, la intervencién del demonio implica una diferencia im-
portante. Asimismo:

Covarrubias habia precisado mucho maés los conceptos. Asi, defi-
ne hechicerfa como “Cierto género de encantacién con que ligan
a la persona hechizada de modo que le pervierten el juicio y le
hacen querer lo que estando libre aborreceria (esto se hace con
pacto del demonio expreso o tacito); y otras veces, o juntamente,
aborrecer lo que queria bien con justa razén y causa, como ligar a
un hombre de manera que aborrezca a su mujer, y se vaya tras la
que no lo es” (Lara y Montaner, 2014: 75).

Respecto a la brujeria, la diferencia recae en la propia persona
de la bruja, la cual participa en aquelarres y “es por lo general un
ser maléfico en si mismo, que, por envidia, ira o simple irradiaciéon
de maldad, resulta nocivo para sus convecinos, bien por acciones
a distancia, como el aojamiento o la maldicién; bien por agresion
directa, como al chupar la sangre” (Lara y Montaner, 2014: 80). Lo
anterior implica ser hechicera.

Asi, aunque las tres son diferentes, parten de un pensamiento
similar, magico, definido como “una forma de sentir y de vivir y
de experimentar el mundo” (Priani, 2006: 32), lo cual se refleja en
algunas coplas del Nuevo corpus de la antigua lirica popular hispd-
nica, de Margit Frenk (2003). Como reflejo, las alusiones a la magia
en estos textos son, en ocasiones, un resto, un recuerdo de estas
creencias antiguas e incluso se utilizan a veces como recursos es-
téticos. De cualquier forma, en el presente trabajo mi objetivo es
encontrar esos elementos, esos rastros de la magia cotidiana a la
que cualquier persona recurria, el imaginario del pueblo, en sus
maultiples manifestaciones dentro de estas coplas populares entre
los siglos xv-xvil. Dichas alusiones pueden ser metaféricas, es
decir, el significado no necesariamente tiene que ver con magia,
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sino con otros temas, por ejemplo, el amor. Asimismo, el pensa-
miento magico puesto en duda o simplemente ridiculizado llega
a veces a ser humoristico en este tipo de coplas.

Las manifestaciones sobre magia que encontré en dichas co-
plas fueron clasificadas asi: a) la figura de la bruja y castigos; b)
magia a partir de palabras (maldiciones, conjuros y plegarias);
c) magia a partir de acciones (hechizos y herbolaria); d) magia
derivada del pensamiento (creencias, presagios); y e) sucesos
extranos.

En primer lugar, hallé pocos ejemplos de coplas que hablan en
especifico de las brujas y de los tormentos que sufrian. Insisto en
que la magia era algo tan comin que cualquier persona podia
practicarla —como curas, médicos y comadronas, segtin Kieckhe-
fer— y no s6lo esa figura erratica que tanto se nos escapa de las
manos, como es la bruja; pero me parece importante mencionar-
la porque formaba parte de ese imaginario. Tenemos coplas don-
de es clara la presencia de la Inquisicion:

No le den tormento a la nifa,

que ella dira la verdad:

no le den tormento ya.
(NC:289 A)

Si bien la tortura no refleja la magia, si refleja lo que acontecia
a quienes la practicaban o eran sospechosos de hacerlo (de hecho,
el resto de la cancién es mds bien amoroso).

Aparece también, en un par de coplas, la sentencia —enuncia-
da en un tono mas bien comico— de quemar vivas a las personas
que ejercian la brujeria e incluso se dice con qué tipo de combus-
tible: el romero, que segtn la tradicién posee propiedades magi-
cas (aunque parece que este hombre no fue quemado por brujo,
sino por homosexual):

Cavalleros de Sevilla,

aparejad lefia y romero,
que llevan ya a quemar
a Calderodn, el bonetero.
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Boneteros de Sevilla,
guardad vuestros traseros,
que quemaron a Calderén
y ahogaron en el madero.
(NC:1989)

La siguiente copla hace alusion, de forma simbdlica, a la quema
de la bruja, a través de la lagartija, con la cual se la caracteriza:

Sal, lagartixa,

ke matan a tu hixa;

sal al sol, sal,

ke te la llevan a kemar.
(NC: 2081)

La lagartija estd emparentada con la serpiente, sobre la cual:
“la cultura judeo-cristiana descarg6 en el reptil la responsabilidad
de un pecado que, por original, pesa sobre la humanidad entera”
(Fraile Gil, 1996). Quiza sea por ello que en muchas coplas tradi-
cionales este animal, junto con las iguanas, sea mds bien carica-
turizado.

Las ideas que se relacionan con el fuego que consume a la
bruja también aparecen en el Corpus como metaforas, en el si-
guiente caso, amorosas:

jAy, que me abraso, me fino y me muero!
jCémo no tocan y tafien a fuego!
(NC: 2334)

También encontré una cancioncita donde aparece la bruja con
toda claridad:

-Panpano verde, rrazimo alvar,
¢quién vido duenas a tal ora andar?
Enzinueco entr’ellas,

entre las donzellas.
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-Aqui somos todas tres:
las dos de Olmedo, la otra de...
(NC:22B)

El baile en la noche, de mujeres solas, implica la idea de rituales
diabodlicos, lo cual estd mas cerca de la ficcion creada por la Inqui-
sicién que de las précticas magicas cotidianas. Ademas, la prime-
ra frase “Panpano verde, rrazimo alvar” parece el inicio de un
conjuro, tema al que volveremos mds adelante. De hecho, el pino
albar es un arbol que, segtin Santa Hildegarda, es medicinal tan-
to para humanos como para animales.

Por otro lado, Pedrosa da cuenta de un proceso inquisitorial
donde se alude a esta cancién; la acusada “se untaba y juntaba
con otras brujas y volaba por los aires como una bruja y que en
cierta ocasion la vio acompafiada de otras brujas a altas horas de
la noche que iban cantando” dicha copla (Pedrosa, 1999: 73).

Respecto al namero tres, de los procesos mencionados por este
autor, “se deduce que debi¢ existir un tipo de baile de tres brujas
a la media noche, cuya funcion era generalmente producir male-
ficios” (Pedrosa, 1999: 75). De hecho, el ntimero tres es, por tra-
dicién, magico, especial, quiza por corresponder a la Trinidad, a
la “sintesis espiritual” y a “la idea del cielo” (Cirlot, 2010: 336).

A continuaciéon mostraré ejemplos donde se manifiesta la ma-
gia cotidiana. Comienzo por la magia de palabra, empezando por
las plegarias. Estan dirigidas mas a los santos, a Dios, que a otro
tipo de fuerzas sobrenaturales como espiritus y demonios. Sin
embargo, siguen manteniendo esa creencia magica por la cual se
suplica. En este sentido, “la frontera entre religion y magia se hace
dificil de precisar. Una persona que intenta obligar a Dios a rea-
lizar algo utilizando rituales mecanicos puede ser vista como
alguien que practica la magia” (Kieckhefer, 1992: 23).

Para José Manuel Pedrosa,

Una oracién si que podria definirse, muy a grandes rasgos, como
un discurso que una persona dirige a una divinidad, santo o per-
sonaje sagrado con el objeto de obtener un favor o una gracia
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moralmente positivas. La oracién suele estar impregnada de una
actitud de sumisién y de reverencia, suele reflejar un tipo de pen-
samiento religioso mas o menos ortodoxo, y suele ser aceptada, e
incluso fomentada, por las instituciones religiosas dominantes
(Pedrosa, 2000: 11).

Por esta razén decidi incluir en esta muestra de magia de pa-
labras a las plegarias. Por supuesto, en las coplas existen tonos
diferentes, por ejemplo, la siguiente plegaria humoristica, que
ademas ha sido fuente de muchisimas variantes en la tradicion
oral hispana, como parodia de una oracion seria que invoca a
santos para formar ciertas rimas:

Santa Maria:

kasarme keria;

Kredo:

kon un buen mancebo;

Salve:

ke no tenga madre;

Sant Alifonso:

rriko 1 hermoso;

Madpre de Dios,

otérgamelo vos.
(NC:201)

En este ejemplo hay un pedimento claro: obtener una relaciéon
amorosa; a diferencia del siguiente —al parecer — juego de nifios,
donde el procedimiento es bastante parecido a la cancioncita an-
terior:

Anda nifio, anda,

que Dios te lo manda;
y santa Maria,

que andes en un dia;
sefior san Andrés,
que andes en un mes;
sefior san Bernardo,
que andes en un afio,
sin hacerte dafio

en esta demanda:
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anda, nifio, anda,
que Dios te lo manda.
(NC: 2050 C)

En el siguiente ejemplo se busca proteccién y ayuda:

Buen Jests, nuestro Senor,

ten por bien de nos librar

d’ esta peligrosa mar.
(NC:959)

Es comtn que diferentes gremios, sobre todo los que estan
expuestos al peligro o compiten en algtan deporte, hagan oracio-
nes parecidas antes de empezar sus labores. En este sentido:

[Este] texto, que es un ruego, sugiere al lector una realidad espe-
cifica de la vivencia masculina como pescadores, o marineros.
Tanto las voces que hablan desde las tierras ajenas como las que
enuncian desde la mar, dan la idea de soledad. Parece, mas bien,
la expresion de la experiencia del movimiento hacia un exterior
cuya peligrosidad —no exactamente en términos de pasion— quie-

ren conjurar las voces masculinas (Morales, 2016: 114).

Muy cerca de la plegaria se encuentra el conjuro, que es:

un discurso que una persona dirige a un personaje sagrado o de-
moniaco con el objeto de exigirle o de obligarle a la concesién de
un favor mégico, que puede ser (aunque no siempre) moralmente
negativo o perjudicial para otras personas. El conjuro suele tener
un tono imperativo y autoritario, mientras que la oracién y el en-
salmo suelen mostrar sumisién, reverencia e incluso stplica para
obtener los favores del sujeto magico-sagrado invocado. Lo que
resulta claro es que el conjuro refleja creencias mas apegadas a lo
magico y que se sitdan en los margenes o fuera de la norma im-
puesta por la religion dominante (Pedrosa, 2000: 9).

En los casos presentados a continuacién, el conjuro se dirige a
elementos materiales, como el tejado y el agua de mayo:
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Tejadillo, tejadillo,
toma este dentecillo
y dame otro mejorcillo.

(NC: 2056 ter)

Sobre esto, dice Correas: “Dicen esto los muchachos arrojando
el diente que mudan sobre un tejado, y acomédase a otras cosas
que truecan por mejores” (2008). Nétese que va acompafiado de
un rito que consiste en arrojar el diente de leche perdido al tejado.

Como han argumentado diversos estudiosos, este tipo de peticiones
parecen responder a ritos de caracter magico-religioso, relacionados
con la magia simpatica o con la magia homeopética, en los que el
nifio buscaria mediante su ofrenda conseguir unos dientes de for-
taleza equiparable a los del roedor [actual] (Jaén, 2016: 96).

Enla misma dindmica, pero con humor sarcéstico, se encuentra:

Agua de mayo,
saname esta sarna que trayo.
(NC: 2077)

Otro maés, que se conoce bien en México:

Sana, sana,
cul de rana.
(NC: 20153 A)

Llego a las maldiciones, las cuales de forma implicita atribuyen
gran poder a las palabras, como algo sobrenatural que puede
llegar a perjudicar a las personas a las cuales se maldice. La mal-
dicién es una especie de conjuro negativo, presente en la litera-
tura de tradicion oral. De hecho, en el Nuevo corpus hay todo un
apartado dedicado al tema. Veamos el ejemplo:

Despedida te daré,
que te llegue a las entrafas:
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que si de otros te enamoras,
mueras ta a malas lancadas.

(NC: 379 bis)

Como proteccion del “mal de ojo” (que se vera més adelante):

Quien me mirare

y mal me desea

de los ojos giegue,
que nunca mas vea.

(NC: 1985)

Estas fueron maldiciones de tipo preventivo. Otra preventiva,
pero donde se conjura irénicamente a Dios:

Plega a Dios, quien mal me dize

mal le venga,

como el sapo a la culebra.
(NC:1984)

La siguiente copla no sélo contiene el elemento de la maldicioén,
sino que habla de castigos a brujos, en este caso, representados
por el fuego. La maldicién proviene de castigo a una mala accion:

Romero verde,
fuego malo caiga en él.

Aquel romerico verde
adonde mintié mi amor
fuego malo caiga en él

que le abrase las hojas y flor.

(NC: 643)
Y las maldiciones por acciones que ya pasaron:

Pues que no puedo olvidarte,
jel diablo haya en ti en parte!
(NC: 201)
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Tenemos, en este rubro, maldiciones humoristicas:

Norabuena vays,

de culo cagais

en un barranquillo do nunca salgays.
(NC: 1967 bis)

Quien aqui estuviere
la pierna se la quiebre;
si no se le quebrare,
que puta sea su madre.
(NC: 1968 bis)

Pulgas i chinches te saken los oxos,
i otras avichuchas ke se llaman pioxos.
(NC: 1986)

Como se puede observar, varias de estas coplas poseen ele-
mentos escatologicos. Se trata de un recurso familiar en el con-
texto del carnaval; el tema fue especialmente recurrente en la
Edad Media y los Siglos de Oro. Al respecto, Alberto del Campo
afirma: “Como parte de este principio material que lo mismo
mata que renueva, destrona que regenera, las canciones escato-
l6gicas conllevan un determinado nivel de desorden y violencia
permitida, que dramatiza la inestabilidad tipica de los momentos
de transito” (2013: 496). De esta forma, groserias, insectos y se-
creciones humanas forman parte de las maldiciones humoristicas.

Paso a magia por medio de acciones, donde encontré, en primer
lugar, hechizos. La diferencia entre hechizo y conjuro es que el
primero se queda casi solamente a nivel de las palabras, mientras
que el otro requiere de una accién ritual. De cualquier forma, no
se excluyen. De entrada, tenemos este ejemplo que compara al
acto del amor como hechizo:

Gran hechizo es el amor:
no le ai maior.
(NC:31)
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Los ojos hechiceros son ya una especie de tépico, mas que mo-
tivo. Es impresionante la cantidad de coplas alrededor de los ojos
que hechizan y matan, incluso hasta nuestros dias, mediante una
especie de simbolismo mégico. El poder de los ojos para enfermar
—como ocurre con el mal de ojo—, enamorar o matar, se relaciona
con la bruja; es decir, con un poder que emana de la misma per-
sona:

El variamente llamado mal de ojo, ojeriza, aojamiento, aojo o fas-
cinacién, fundamento en que se basaba la creencia misma en la
brujeria, constituia su simbolo recurrente por excelencia, ya que
expresaba de forma magistral la asunciéon general acerca del poder
de la mala intencion ajena transmitida a través de la mirada (Mon-
taner y Tausiet, 2014: 278).

Para Margit Frenk, los ojos femeninos equivalen “simbdlicamen-
te a la puerta” (1994: 47). En este caso, el matar es metaférico: se
mata de amor. Se domina y seduce. De pronto, el efecto es consi-
derado negativo y, en otras, su opuesto. Véanse estos ejemplos:

Por una sola vez que los mis ojos alcé
dizen que yo le maté.
(NC:185 A)

Unos ojos [n]egros vi:
jay, que me matan, sefiores, aqui!
(NC: 249)

Ojos morenicos,

irme’é yo a querellar

que me queredes matar.
(NC: 360)

Tus bellos ojos,

sefora mia,

la triste noche

buelven en dia.
(NC: 2400)
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Diote el ¢ielo, sefiora,
los ojos negros,
porque traigas luto

por los que as muerto.
(NC: 2549)

La siguiente menciona un hechizo; es, por supuesto, una men-
tira, un pretexto para justificar el color de la piel:

Hadas malas me fizieron negra,
que yo blanca era.
(NC: 142 B)

Otro tipo de acciones tienen que ver con el uso de hierbas, que
se refleja en las coplas siguientes:

Que si buena es la albahaca,
mejor es la cruz de Calivaca.

(NC: 1253)

Se dice que la albahaca tiene propiedades curativas —en rece-
tas contra los piojos—, pero no es tan poderosa, magicamente
hablando, como las reliquias de la cruz donde supuestamente fue
clavado Cristo. También la ruda es versatil: ademas de ayudar a
aliviar el temperamento melancélico, tiene propiedades abortivas
y es un relajante para los bebés:

Si no fuese por la rruda,
no avria kriatura.
(NC: 1434 bis)

Si supiese la muxer ke kria

las virtudes de la rruda,

buskarla ia de noche a la luna.
(NC: 1434 ter)

Notese el hecho de buscar en la noche:
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La exposicién nocturna es una practica bien conocida en el mundo
de la magia. La irradiacién astral debe producir un efecto benefac-
tor sobre las cosas y objetos que las reciben. No debe importarnos
en nuestra revision de tal hecho, el verdadero valor medicinal o la
certeza de las propiedades curativas que dichas plantas poseen.
Aquilo que més interesa es la serie de virtudes que se le atribuyen
a las mismas, pues lo que tiene relacién con su accién curativa, es
la fe con que se identifica a esta panacea (Sitios Esparia.com, 2010).

Es por esta razén que el estereotipo de la bruja la identifica con
mujeres que andan de noche recogiendo hierbas.

En la magia de pensamiento inclui creencias y presagios. La creen-
cia es, segin Luis Villoro, un “estado disposicional adquirido,
que causa un conjunto coherente de respuestas y que esta deter-
minado por un objeto o situacion objetiva aprehendidos” (1982:
71); es decir, es la disposicién, la voluntad de un individuo para
guiarse por esas respuestas; de algtiin modo, es un medio cognos-
citivo, aunque esté equivocado o no fundamentado. Incluyo como
creencia a las supersticiones. Obviamente, todo lo visto en este
texto cabe en el concepto de creencia, pero en este apartado se
distingue porque no derivan en ningtn tipo de acto, ni de accién
ni de palabra, sino que funcionan sélo como una guia, o recomen-
dacion para ayudar a ciertos fines.

En los siguientes casos, no se recoge el trébol con fines medi-
cinales, sino para conseguir algo mas.

A coger el tévol, damas,

la manana de san Joan,

a coger el trébol, damas,

que después no avra lugar.
(NC: 1245)

Trébole, jay Jests, como huele!
Trébole, jay Jests, qué olor!

Trébole de la nifa dalgo,
que amaba amor tan locano,
tan escondido y celado,

sin gozar de su sabor.
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Trébole, jay Jests, como huele!
Trébole, jay Jests, qué olor!
(NC: 1252 D)

Dice en unos versos (“Hortelano era Belardo”) Lope de Vega:

El trébol para las nifias
pone al lado de la huerta,
porque la fruta de amor
de las tres hojas aprenda.

Con ellos, muestra la creencia que existia en esa época de re-
coger tréboles para atraer al amor. Hasta la fecha, es de buena
suerte encontrar un trébol y traerlo como amuleto. Asimismo, la
Noche de San Juan —que aparece como motivo en muchas obras
literarias — es magica, no solo para atraer amores, sino para otras
cuestiones, como la salud:

La principal supersticiéon que se mantiene en torno a la mégica noche
de San Juan, en referencia a su aplicacién a la medicina, consiste en
la creencia generalizada y comtn a diferentes pueblos de que las
hierbas o plantas medicinales recogidas en la noche o madrugada de
San Juan poseen cualidades y virtudes especiales (Sitios Esparia.com:
2010).

También el mal de ojo era una creencia corriente. Repito los
Versos:

Quien me mirare

y mal me desea

de los ojos giegue,

que nunca mas vea.
(NC:1985)

Sobre el mal de ojo hay mucho que decir. Conocido préctica-
mente en todo el mundo, desde hace cientos de afios (los griegos
ya lo conocian), este dafio presupone que la mirada posee el po-
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der necesario como para hacer enfermar. Acerca de los sintomas
con los que se manifiesta:

Alvarez Chanca establece los siguientes indicios comunes a todos
los aojados: Mal color, decaimiento, cansancio, inquietud, angus-
tia, anorexia, sudoriparaciéon brusca, sofocos, etc., de tal forma que
el aojado se iba poco a poco “secando”, hasta que terminaba mu-
riendo. Estos sintomas coinciden con los que Rafael Salillas pre-
senta en su libro dedicado al estudio de la fascinacién en Espafia
desde el punto de vista de la tradicién popular. Precisamente esta
sequedad que consume poco a poco el cuerpo del aojado es la nota
dominante en todas las descripciones de los afectados por este mal
(Sanz, 1993: 961).

Otra creencia de la época era la existencia post mortem del alma
o espiritu, es decir, de los aparecidos. El alma, parte sustancial
del hombre, podia seguir deambulando aun después de la muer-
te corporal, como creian también filésofos y escritores. Aunque
la mayoria de las menciones al alma en el Nuevo corpus sean me-
taféricas, y representen al amado, también se alude a ésta como
aparicion, de forma humoristica, a través de esta dilogia:

Téngase su alma,
que no la quiero,
que a las almas en pena
las tengo miedo.
(NC: 2488)

En cuanto a los presagios, hay muchas alusiones sobre la astro-
logia, como se ve en la siguiente copla:

Fui engendrado

en signo fortuno,

reynava Saturno,

su curso menguado.
(NC:762)

Saturno era, para el hombre medieval, el planeta de la me-
lancolia, humor que era visto més bien de forma negativa, e
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incluso se le relacionaba con pactos con el demonio. En el Re-
nacimiento, se le identific6 con el temperamento creador del
artista. En la siguiente copla, no s6lo un planeta sino todos,
junto al satélite de la Tierra, dan una visién funesta:

La luna y planetas su luz enqubrieron,
mostraronse tristes en ver quél me vieron.

(NC: 767)

En estos casos hay influencia de la astrologia, lo que no ocurre
con los siguientes ejemplos, pero ambos coinciden en que las
sefales negativas se dan durante la hora de nacer. Los versos a
continuacion se basan en sefiales de la naturaleza:

En mi nagimiento se vieron sefiales
do se mostraron infinitos males.
(NC:763)

Quando yo nagia
turbio estaba el ¢ielo,
no produzia el suelo,
la tierra dormia.
(NC: 765)

Para finalizar con el recuento de este tipo de copla, tenemos los
sucesos extrarios. Mas fantasticos que reales, las siguientes coplas
generan situaciones increibles, con seres sobrenaturales. Tenemos
un ejemplo de cancion que se cantaba en la Pascua y donde se
menciona al diablo.

Muy corrido va Luzbel:
jaél,aél,aél aél

Que trahe fardel vazia

qu’ enastia.

Scantémosle hum pedaco
del taco y el bago,

las cuerdas del espinazo

y en la frente, con un mago,
y en las manos, gusanos,
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y a nosotros, los christianos,
jbuenas Pascuas y buen anyo,
que deshecho ‘sta I'engano!

(NC: 1980 bis)

El altimo ejemplo es un disparate:

Esta noche pasada
pari6 Quiroga
beinte i sinco lagartos
i una paloma.

Esta palomita
quedo prefiada

i parié una borrica
desorejada.

Y esta boriquita
tiene una fuente,
donde ba Quiroga
y toda su gente.

(NC: 2674)

Para poder ver con mayor claridad la cantidad de coplas que

aluden de algin modo a la magia, realicé el cuadro que sigue:

TIPOS DE ALUSIONES SOBRE MAGIA
EN EL NUEVO CORPUS DE LA ANTIGUA LIRICA POPULAR HISPANICA
(SIGLOS XV A XVII)

Imagen de los | Bruja 22B
practicantes Tormentos- | 289A, 1989, 2081, 2334
castigos
Magia de Plegarias 959, 1236, 2050C, 2076
palabras Conjuros 201, 2056bis, 2056ter, 2077, 2053 A,
2053B, 2053C, 2065, 2076
Maldiciones | 379bis, 504, 643, 683, 1716bis, 1866,

1907bisB, 1907bisC, 1966, 1967bis,
1968bis, 1972, 1973A, 1973B, 1984,
1985, 1986,
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Magia de Hechizos 31, 142B; Ojos: 31, 185A, 185C, 248,

acciones 249, 360, 372A, 372B, 2269, 2283,
2400, 24000bis, 2541, 2542, 2543, 2544,
2545A, 2547, 2548, 2549

Herbolaria 22A,22B,1245,1252D, 1253, 1434bis,
1434ter, 1434quattuor, 2276 A, 2276B

Magia de Creencias 1241, 1243A, 1243B, 1244, 1245,
pensamientos 1252D, 2342, 2343, 2488, 2536.
Presagios 762, 763, 765, 766, 767, 770, 779A,
779B, 856, 857
Sucesos 1980bis, 2674, 2675, 2677
extranos

La gran mayoria pertenece al hechizo con la mirada, seguida
de las maldiciones. Las menos frecuentes son la imagen explicita
de la bruja —lo cual me sorprendié —, las plegarias y los sucesos
extrafios; esto altimo es obvio porque dichos sucesos se cuentan
mas en géneros narrativos que en liricos. En cambio, las maldi-
ciones forman parte del léxico general de aquellos siglos, ya sea
como insulto o como broma. En general:

es dificil distinguir la magia de la religion en las férmulas verbales.
Estas son de tres tipos basicos. En primer lugar estan las plegarias,
que tienen la forma de stplicas y estan dirigidas a Dios, a Cristo, a
Maria o a algtin santo. En segundo lugar estan las bendiciones, que
formalmente se distinguen por la expresion de deseos y se dirigen
a los pacientes. Y por tltimo estan los conjuros o exorcismos, que a
nivel formal expresan 6rdenes que se dirigen a la propia enferme-
dad, o al gusano, demonio, duende u otro agente responsable de la
misma (Kieckheler, 1992: 78).

Las mujeres que hechizan con su mirada, son una especie de
“brujas” de amor, hechiceras seductoras, incluso sin querer, lo
cual constituye un tépico totalmente metaférico.

Como se podré ver, muchos de estos ejemplos no estan lejos
de lo que ocurre en la actualidad, pues tanto plegarias como em-
brujos, consulta de los astros y cierto animismo contintdan siendo
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précticas a las que la gente recurre. Este pensamiento magico
también es un rastro de las antiguas religiones paganas. Delu-
meau hace un recuento de esas précticas que la Iglesia prohibia
por considerarlas brujerias y pecados mortales:

ritos de la noche de San Juan, adivinaciones, maleficios y pactos
con el diablo [...], férmulas de curacién y de adivinacién, acom-
pafiadas por el recitado de salmos o las invocaciones a Dios; dicho
en otros términos: toda conducta tendente a provocar resultados
extraordinarios sin la aprobacién de la Iglesia y de la medicina
oficial (2012: 460).

Por supuesto, el pensamiento magico, a través de la lirica de
tradicion oral, se encuentra ficcionalizado o poetizado, desde la
perspectiva de una comunidad dada y, en algunas ocasiones,
situado en el contexto de algtn ritual. De esta manera, los recur-
sos poéticos utilizados para su expresion van desde el aspecto
formal —rimas, verso, coplas— hasta el semantico —manifestado
en figuras literarias como metéforas, comparaciones, prosopope-
yas, simbolos, etcétera—. Tampoco hay que pasar por alto, como
dije antes, que estas coplas no reflejan tal cual la realidad, sino
que so6lo contienen huellas de ese pensamiento; coplas que tam-
bién se siguen transmitiendo a través de la tradicién oral, como
juegos, divertimentos o canciones para quien tiene herido el co-
razon.
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