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El pruyimientu d’'usar la pallabra de mou artisticu, pa tresmitir
emociones, vivencies y conocimientos, ye tan vieyu como’l ser
humanu. Muncho enantes d’alcontrar gayola nos caminos estéti-
cos del llinguaxe escritu, les cultures de la Tierra espeyaron la so
alma nuna lliteratura fecha namds col maxin y les voces anénimes
de les sos xeneraciones. Esta lliteratura oral, aprendida y compar-
tida pela fala, traviesa los sieglos de llingua n'oreya, esforgaxando
pel camin lo que los falantes sienten como menos importante y
atropando lo que-yos ye mas significativo. D’esti mou, llega hasta
anguano como una piedra que’l riu del tiempu camudara en rego-
dén: nidia, toa esencia. A la fin, na cafiamina d’esta tradicién oral
afiera la idiosincrasia de la cultura que la crea. Na so forma y
contenios rescamplen los vezos, historia, gustos y moos d’entender
'universu de les milenta persones que, al tresmitila, la ficieron.

Nel casu asturianu, esta lliteratura popular relluma non solo
por guardar nes sos coraes abondes claves histériques, antropo-
loxiques, llingiiistiques y artistiques, sinén polo granible de la so
cantida y de les sos formes y temes, arriendes de la so vitalida.
D’esta miente, el corpus de la tradicién lliteraria oral d’Asturies
llega, vivu y na so funcion social orixinal, hasta’l sieglu xx. Ensin
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duldes, el caltenimientu de los moos de vida tradicionales,
xunto al histéricu aisllamientu xeografico-social del pais hasta
démina tala, fai qu'anguafo seyamos a averanos a un conxuntu
perbayurosu de cuentos, lleendes, romances, cantares, retafiles
y poesies.

D'ente esti patrimoniu oral asturianu, los cuentos y lleendes dlcen-
se como una espresion lliteraria abondosa y de gran interés artisticu.
Con too y con ello, ye la capacidd destes narraciones p'atropar la
Weltanschauung d'un pueblu —esto ye, la vision coleutiva qu'esti
tien de la so realidéd social y natural—, d’arraigonase na so cultura y
historia, la que mos afala al so estudiu nel presente trabayu.

Asina, en definiendo les carauteristiques xenerales de los cuen-
tos populares orales nel contestu asturianu, y tres percorrer la his-
toria de la so collecha n'Asturies, acercarémonos a dellos cuentos
tradicionales al traviés del volume Contdronmelo pa que lo contara,
de Milio Rodriguez Milio'l del Nido (2001). Per aciu l'andlisis de
los venticinco rellatos de tresmision oral que nél pana l'autor, pon-
dremos enfotu en detectar dellos nicios antropoléxicos y histéricos
de la cultura asturiana, mirando con procuru pa les referencies a
costumes, creyencies y roles sociales, amds d'atender pa dalgunes
de les sos peculiaridaes tematiques y formales.

1. LOS CUENTOS NA TRADICION ORAL ASTURIANA

Como entamu al estudiu de los cuentos axuntaos en
Contdronmelo pa que lo contara queremos facer una repasada
peles carauteristiques xenerales d’esti tipu de narraciones dientro
la lliteratura de tresmisién oral asturiana, de mou que seyamos
quien a columbrales bien llueu nos rellatos tradicionales, asina
como a arreyales a delles de les carauteristiques antropoloxiques y
culturales de la sociedd asturiana.
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Darréu, el percorriu pela historia de la recoyida d’'estos docu-
mentos orales n’Asturies quier valinos pa pescanciar les tendencies
esistentes alredor del so estudiu, amds del calter de les fontes y
materiales qu'anguafio remanamos.

1.1. Carauteristiques xenerales

P’autores como Camarena (1995: 166), los cuentos popula-
res —tamién nomaos cuentos folcléricos o de tradicion oral— son
«obres en prosa, de creacion coleutiva, que narren socedios fic-
ticios y que viven na tradicion oral camudando de contino». Esti
tipu de narraciones non versificaes alliguense davezu nuna realidd
fuera de la vivida pola comunidd, polo que ye normal que se-yos
dea empiezu y fin con frases formulistiques que finxen el parén-
tesis ficticiu que ye'l cuentu. Sicasi, Cano & Fdez. Insuela (2002:
37) apurren qu'estos asocedios puen tener un orixe histéricu o ver-
daderu y que, magar nun lu tengan, les persones que los cuenten
y los sienten si puen atalantalos de mou talu.

Nesti sentiu, ha sorrayase’l carduter coleutivu y anénimu del
cuentu popular. Nun teniendo autor tnicu o conociu, el cuentu
camuda a poco y a poco por mor del usu que d’¢l fai toa una comu-
nidd. Cada contador igua’l cuentu segtin la situacion comunicativa
na que lu aprendié; segtin na que lu cuenta; segtin la so propia per-
sonalidd, motivaciones, memoria y carauteristiques personales; etc.,
repitiéndose esti procesu cada vez que’l cuentu pasa a una nueva
persona. Asina, pue dicise que nun hai dos persones que cuenten
igual un mesmu cuentu. L'usu vivu y natural d'un rellatu siempre
supén, poro, I'apaicion d’abondes versiones estremaes. Sin embargu,
estes variaciones suelen surdir fuera d'un ciernu narrativu, tematicu
o simbélicu qu'identifica a cada cuentu y que ye comtn a les sos
versiones: el testu base o historia. Les posibles deformaciones qu'un
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contador individual inxertara nesti testu base neutralizariense a la
llarga per aciu de les versiones dominantes na comunid4, nun fené-
menu denomadu autocorreicion.

D’igual mou, el cuentu oral carauterizase por ser una socesién
de fechos quapaecen enrestraos de siguio, ensin elementos de
descripcién o introspeccion. Los personaxes y situaciones del
cuentu garren la forma d’arquetipos que se repiten y a los que la
comunidd-yos amiesta dellos cddigos culturales compartios, que
nun necesiten descripcién en cada cuentu.

Al contrario que la lliteratura escrita y individual, qu'usa la
descripcion pa destacar los aspeutos importantes, el cuentu oral
emplega la repeticién como preséu pa sorrayar los elementos mads
sobresalientes de la narracién.

Asina, paecen esistir delles lleis de repeticion nos cuentos tradi-
cionales, cuasi siempre en forma de nimberos sagraos o méxicos,
y, como vamos ver llueu, la tradicién oral asturiana ctimpleles.
Pa Olrik (1921), son: la llei de la triada, carauteristica del cuentu
occidental, pela que personaxes, oxetos y situaciones apaecen
tres veces a lo llargo del cuentu; la llei de la pareya escénica, pela
que, ensin importar cudntos personaxes apaezan nel cuentu, estos
solo interactien al mesmu tiempu en grupos de dos; la llei de la
oposicion, pela que la tensién narrativa apaez nel usu de categories
con polaridaes semdntiques estremaes (probe/ricu; sibditu/rei;
pequenu/grande; bondd/maldd; etc.). D'igual mou, esisten otres
xeneralidaes formales nos cuentos orales, como la llei de popa, pela
que’l centru de gravedd del cuentu (esto ye, el desenllaz o'l recursu
narrativu que lu xustifica), apaez siempre a lo tltimo del mesmu
(I'dltimu hermanu, I'dltimu intentu, etc.); la llei dunidd del filu
conductor, pela que'l cuentu oral namds amuesa un camin narra-
tivu, quavanza cronoléxicamente ensin entemecer delles trames
nin facer saltos temporales; la brevedd de la narracion, que s'axusta,
como vamos ver darréu, a les funciones sociales que cumple’l cuen-
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tu; por ultimo, la concentracion nun personaxe principal, pela que la
narracion siempre xira alredor d'un personaxe protagonista.

Dende un puntu de vista antropoléxicu adaptativu, qu’atalante’l
cuentu como un productu cultural, ha entendese que, si una cultura
usa, tresmite y fai pervivir cuentos al traviés del tiempu, tien de ser
porque eses narraciones orales cumplen dalgtin llabor na so vida
como pueblu. Nel analis de los mensaxes que, somorguiaos embaxo
codigos simbdlicos, tresmiten los cuentos, albidrase la so utilida
como perpetuadores de les construcciones culturales del pueblu que
los usa, asina como d’afitadores de los vezos sociales nos que surden.
Esto ye, tienen una funcién enculturadora, socializadora y lladica.

D'esta miente, atépense cuentos de calter validatoriu, qu'afirmen
los valores y instituciones dominantes na sociedd, dalgo que rescam-
pla nos cuentos relixosos y morales; cuentos catdrticos, que proponen
de mou simbélicu y humoristicu alliviu o reflexon sobre realidaes
socioeconémiques, funcién comin en cuentos d'animales; cuentos
llidicos, nos que nun importa tanto’l conteniu del rellatu, sinén la so
forma, dalgo tipico en cuentos con retafiles y tracamundios; cuentos
formativos, que sorrayen la importancia d'una conducta ética, social
o personal al traviés de los problemes qu'alcuentra’l protagonista y
del so xeitu pa resolvelos (ye vezu en cuentos d’héroes, maraviyosos,
etc.). Poro, el cuentu de tradicion oral ye, dende’l puntu de vista
de T'antropoloxia, un productu cultural qu'una sociedd usa p’afirmar
la so personalidd como grupu, tresmitiendo y perafitando les sos
conceiciones y categories simbéliques d'un mou Ilddicu.

No que cinca al orixe y antigiiedd de los rellatos orales, esisten
delles hipétesis. La bayura de cuentos con claru aniciu mitol6xicu
y cldsicu, de fontes tan estremaes como les sagues arttiriques o les
mitoloxies griegues y escandinaves, sorrayen la rellacion del cuen-
tu méxico-maraviyosu coles relixones d’antafio: los mitos. Per otru
llau, los cuentos d'animales tendrien entamu nes démines primiti-
ves onde la caza yera'l principal recursu alimenticiu humanu, men-
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tanto que los cuentos relixosos y humoristicos, que reflexen una
economia perconocida anguano, rural y con bien de profesiones
y instituciones sociales entd vixentes, tendrien un orixe muncho
mas serofiu.

En tou casu, nel momentu que s’atiende pal orixe y el conteniu
d'esta tradicion lliteraria, surden les dificultaes sobre la so clasi-
ficacion. De mou histéricu, siguiéronse criterios separtaos nesta
escoyeta: los cuentos puen clasificase segtin el tipu (el calter o
funcién de la narracion) o segtin el motivu (elementu dientro del
cuentu). Nesti sen, los folkloristes Antti Aarne y Stith Thompson
ficieron un estudiu histérico-xeograficu sistemdticu de los tipos y
motivos de los cuentos orales, adicando pa les sos carauteristiques
formales y de conteniu, dixebrando tipu de variante (los rellatos
que tienen mas asemeyances que diferencies son del mesmu
tipu, pero si les diferencies son significatives falase de variante del
tipu), y axuntando los motivos en tres estayes: actores, elementos
qu'ayuden al desendolque de la historia (oxetos maxicos, creyen-
cies, etc.) y asocedios aisllaos. Siguiendo esta téunica, Aarne y
Thompson desenrollaron la so clasificacion A-T, con tres grandes
menes: cuentos danimales, cuentos folcloricos ordinarios y cuentos
humoristicos o aneuddticos. A esta clasificacion amestarien-y mds
sero otres dos estayes, una de cuentos de formula (cuentos que
siguen un patrén fixu) y otra de cuentos que, poles sos carauterfs-
tiques, nun se puen axuntar a nenguna de les otres menes. Asina,
segtn los tipos y motivos d'Aarne y Thompson, los cuentos orales
tradicionales puen clasificase en:

1. Cuentos de animales:
—Animales xabaces

—La raposa llista (y otros animales)
—Otros animales xabaces
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—Animales xabaces y animales domésticos
—Animales xabaces y el ser humanu
—Animales domésticos

—Otros animales y oxetos

Cuentos folcloricos ordinarios:

Cuentos mdxicos Y maraviyosos
—Adversarios sobrenaturales
—Esposu(a) o otru familiar encantdu
—Xeres sobrenaturales

—Ayudantes sobrenaturales

—Oxetos maxicos

—Poder o conocimientu sobrenatural
—Otros cuentos de lo sobrenatural

Cuentos relixosos

—Dios premia y castiga

—La trampa rescampla y la verdd descubrese
—El cielu

—El diafiu

—Otros cuentos relixosos

. Noveles o cuentos romdnticos y realistes

—L’home cortexa cola princesa

—La muyer cortexa col principe

—Pruebes de fidelid4d y inocencia

—La muyer testerona apriende a obedecer
—Les bones regles

—Fechos y pallabres inxenioses

—Cuentos del destin

—Lladrones y asesinos

15
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—Otros cuentos realistes

Cuentos del (xigante, ogru, diaiiu,...) fatu
—La xera apautada

—Pautu ente I'home y el xigante
—Competencia ente 'home y el xigante
—L’home mata (o fire) al xigante

—El xigante que-y tien mieu al home
—L’home ye mis llistu que’l dianu

—Les animes lliberaes del dianu

Cuentos h’l/WVLOVl/Stl.COS.‘

—Cuentos sobre un babayu

—Cuentos sobre un matrimoniu

—La muyer fata y el so home

—L’home fatu y la so muyer

—La pareya fata

—A la gueta d'una muyer

—Chistes de vieyes

—Otres histories de muyeres

—Cuentos sobre un home

—L’home llistu

—Accidentes suertudos

—L’home fatu

—Cuentos sobre cures, sacerdotes y otres figures relixoses
—Anéudotes sobre otros grupos de xente
—Cuentos de mentires

Cuentos de formula:

—Cuentos acumulativos
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—Retafiles sobre la muerte
—Retafiles sobre la comida
—Retafiles sobre otres coses
—Cuentos con trampa
—Otros cuentos de férmula

v. Cuentos ensin clasificar

Asina y too, los estudiosos del corpus de cuentos tradicionales
orales asturianos ficieron les sos propies clasificaciones tipoléxiques,
més 0 menos sistematiques y averaes a la idiosincrasia cultural
d’Asturies, dixebrandolos por mor de los sos personaxes, motivos y
funcion. D’esta miente, Marfa Xosefa Canellada (1978) atropa los
cuentos populares asturianos nestes estayes: cuentos maraviyosos,
morales, de repeticion, de costumes, de caza, d’humor, de Xuan y
Maria, coses de muyeres, cuentos de charrar y danimales. Enantes,
Aurelio de Llano (1925) dixebrara ente cuentos d'encantamientu y
prodixos, del diaiiu y de condergaos, de madrastres, d’homes, comicos,
cosadielles, llatinaxos y traballingiies y cuentos d'animales.

Y4 nestos intentos de clasificacién n’Asturies remanecen dal-
gunes de les claves antropoléxico-culturales qu'espliquen los cuen-
tos tradicionales del pais. La so capacidd enculturadora y llidica
garra, na sociedd tradicional asturiana, una gran relevancia cultural,
histérica y simbélica. D'esta manera, el cuentu tradicional pana
los finxos simbélicos de la cultura tradicional asturiana, reflexando
y tresmitiendo les sos conceiciones, categories, esmolecimientos,
creyencies y costumes. Tien, amds, una gran importancia como
mediu de comunicacién y socializacién: los cuentos ndrrense nes
llabores feches en comuiia, n'esfoyaces, filandones y sestaferies, nes
xuntes d'’homes y muyeres cabo’l llar. D’esti mou, el cuentu ye, na
sociedd asturiana, un preséu socializador perentemeciu coles rella-
ciones sociales coleutives qu'apaecen alredor de delles xeres rurales.
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Esti calter socializador y coleutivu, xunto a la pervivencia de les
economies rurales hasta bien avanzau'l sieglu xx, fizo del cuentu
una espresion social de gran vitalidd n'Asturies, que di6 enforma
de rellatos y narraciones. La xeografia y les estructures sociales
del pais contribuyeron a l'apaicién d'abondes variantes llocales,
con munches referencies a toponimia menor o fechos histéricos
modernos, pero, sicasi, el corpus base de cuentos caltién una gran
fidelida y unida per tol territoriu. Anque, como vamos ver mds
alantre, na historia de la recoyida de los testos orales n’Asturies
non siempre se trescribieron los cuentos nes variedaes llingiifs-
tiques usaes polos informantes orixinales, pue dicise que, dende
un puntu de vista llingiifsticu, los cuentos tradicionales apaecen
nes llingiies autéctones —asturianu y gallego-asturianu—, nun
rexistru oral coloquial estrdu d’arcaismos y xuegos eufénicos, con
una resistencia a interferencies del castellanu enforma mayor
qu'otros xéneros de la lliteratura oral.

N’Asturies rexistrense versiones de cuentos espardios per toa
Europa, dende Portugal a Rusia, asina como otros que puen
defendese como autéctonos. Xunto a les referencies a obres clé-
siques o a mitoloxies foriates coesisten otres histories y lleendes
nes qu'autores como Jove y Bravo (Gonzilez-Quevedo 2002: 272y
433) atopen l'ecu de les relixones prerromanes y dstures. Estes fig-
ures mitoloxiques asturianes, como’l Nuberu, la Xana o'l Cuélebre
—qu'a la vez puen detectase como arquetipos n'otres mitoloxies
europees— seguirien vives nel maxin tradicional asturianu pola so
significatividd simbdlica dientro d’esi entornu cultural, apaeciendo
con toles sos cualidaes maraviyoses nel cuentu oral. L'asocediu
madxicu, maraviyosu o sobrenatural surde tamién en narraciones
relixoses y aneudétiques, esistiendo tou un repertoriu tradicional
de lleendes y cuentos rellacionaes con ayalgues —guardaes en
sitios maxicos, por un pueblu miticu d'antano denomdu a veces
mouros—, col diaiu, la muerte o'l giiercu, oxetos maxicos, bruxes,
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etc. Pa dellos autores, como Alvarez Pefa, el diafiu de los cuen-
tos asturianos, burllén, zorramplu y gayasperu, nun respuende al
rol del diafu cristianu, y serfa una denomacién cristianizada d'un
arquetipu mitoldxicu autéctonu: el trasgu.

Asina y too, nel analis de delles coleiciones cldsiques de cuentos
tradicionales asturianos, como la d'Aurelio de Llano (1925), autores
como Chevalier (2001) ven escasu’l porcentaxe de cuentos maravi-
yosos al comparalu cola abondanza de cuentos curtios y comicos.
Dientro d’esta estaya, lldma-y I'atencion a esti autor la gran cantida
de cuentos erdticos y picardiosos nel corpus oral asturianu, dalgo
que tamién sorrayen otros autores como Alvarez Pefia (2009). Pa
enriba, munchos d’ellos tienen a cures y miembros del cleru como
protagonistes, con un envis anticlerical dafechu (anque estos cuen-
tos nun se recoyeran en munches de les coleiciones de cuentos
hasta la segunda metd del sieglu xx, tapecios munches veces por
mor del ambiente relixoso-éticu de la démina, que los consideraba
inmorales), lo que-yos permite a Cano & Fdez. Insuela hipotetizar
un rasgu d’'idiosincrasia sociocultural: «¢[ye esta escasez de cuentos
maraviyosos] sefia d'una sociedd laica, racionalista, anque almita
les «irrealistes» fabules?». Pela cueta, Chevalier atopa les razones
d’'esta desproporcion aparente nes carauteristiques formales de los
cuentos y na so funcion social: los cuentos maxicos son mas llargos
y complexos, desixen bonos contadores y situaciones afayadices
pa contalos, mientres que los cémicos son curtios, ye mas fAcil
alcordase d'ellos y tol mundu los sabe. D'esti mou, los cuentos
cémicos son los primeros en surdir nos trabayos de recoyida menos
fonderos. Como analizaremos mds alantre, esta desproporcion nun
esiste nel trabayu de Milio'l del Nido, onde abonden los rellatos
méxico-maraviyosos xunto a los de calter humoristicu.

Amis destes carauteristiques, puen atopase delles xeneralidaes
temdtiques nos cuentos orales que mos averen al corazén de la
cultura tradicional asturiana. Davezu, los cuentos tresmiten la
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vision rural del mundu, afitando los valores del trabayu, el procuru
y l'inxeniu escontra la folgueta y la temeridd. Pa facelo, emplega
personaxes arquetipicos, que representen personalidaes, roles y
tipos sociales con carauteristiques estereotipaes, que l'oyente conoz
ensin necesidd de descripcion: Thome fatu, la muyer llinguatera y
picardiosa, la vieya, el cura muyeriegu, la rapiega, el rei, el dianu, etc.

D’ente ellos, rescampla toa una riestra de cuentos que tienen
por protagonistes a un matrimoniu, formau por un prototipu mas-
culin y otru femenin: Xuan y Maria (tamién Marica o Maruxa).
Estos personaxes axuntaos, colos sos enguedeyos d'infidelidaes,
enganos y problemes econémicos —onde Xuan ye davezu un home
ruin y fatu, y Maria una muyer llista y infiel—, exemplifiquen el
sexismu de los roles de xéneru culturales nunos rellatos que,
p'antrop6logos como Gonzilez-Quevedo, perafiten na so socied4 la
importancia del caltenimientu los valores del matrimoniu.

D’esti mou, amds del so interés lliterariu, los cuentos tradiciona-
les asturianos puen pescanciase como un fechu cultural, central na
sociedd tradicional asturiana, que ye quien a apurrinos informacién
pervaloratible d'ella per dos vies: per un llau, atendiendo pa la so
funcién socializadora histérica, tdin amestaos dafechu a delles xeres
—d'abondu pesu simbdlicu cultural na sociedd tradicional— feches
en comufa, como esfoyaces o filandones, asina como a procesos
d’enculturacion informal, nos conceutos y categories simbéliques
que formen el noyu idiosincrasicu de la cultura asturiana, fechos
dientro I'ambitu familiar y social; pel otru, incluyen —de mou mads
o menos alegéricu— estos conceutos y categories simbdéliques de la
sociedd tradicional asturiana, reflexando dafechu les sos estructu-
res, roles sociales y creyencies.

Dende esti puntu de vista, los cuentos tradicionales asturianos
espeyen les condiciones socioeconémiques de la cultura onde
surden, asoleyando una sociedd d'economia rural minifundista,
agricola, ganadera y pastora, onde tien importancia’l trabayu fechu
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en comuna. Nellos apaecen les caracteristiques autéctones de les
formes d’'esta economia —el pastor nes brafies y mayaes; la cultura
de la vaca y el gochu; la caserfa tradicional asturiana (con horru,
tenada, corte, ...); etc.— asina como les formes familiares —fami-
lia estensa alredor d'un matrimoniu monggamu—, les xerarquies
sociales —nes oposiciones ricu/probe, aldeanu/rei, etc.—, los roles
sexuales y les costumes —romeries, esfoyaces, filandones, ande-
ches, sestaferies, ramos, etc.—. De la mesma manera, refléxense
los vezos y creyencies relixoses, nes que s’albidra un ciertu anti-
clericalismu xunto a restos simbélicos d’aniciu paganu entemecios
col cristianismu, como les referencies a curanderos, cigiies, diafios
y otros fechos sobrenaturales. Nel garrapiellu de cuentos méxico-
maraviyosos, sobresalen les menciones mitoléxiques a cuélebres,
trasgos, xanes, etc., asina como les lleendes d'ayalgues y mouros,
nuna mitoloxia pa la que, como viemos, los estudiosos proponen
raigaiu dstur y prerromanu. Otramiente, el conxuntu de cuentos
destaca pola gran importancia que nellos tien 'humor, asina como
la gran cantidd de cuentos que tresmiten como valor I'inxeniu —
incluso l'engafiu—. Esti fechu entiéndese, dende escueles antropo-
loxiques como la de «Cultura y Personalidd», como niciu d'un rasgu
de personalidd bdsicu na cultura d’Asturies!, onde I'humor y I'inxeniu
serien claves basiques dientro los procesos de socializacion.

1.2. La collecha del cuentu tradicional n'Asturies: problemes
histéricos nel averamientu etnogrdficu a la lliteratura oral

Enantes d'afondar nes carauteristiques de los rellatos atropaos
por Milio'l del Nido na so obra, una giieyada rapida a la historia la
recoyida de los cuentos orales n’Asturies quier valinos p'atalantar

I Afondamos nestes idees nel puntu 2.1. desti trabayu.
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curioso’l contestu social, lliterariu y d'estudiu etnogrificu onde
s'asitia Contdronmelo pa que lo contara, atendiendo pa los proble-
mes histéricos de tal estudiu.

Les primeres recoyies de cuentos orales n'Asturies fidense na
segunda metd del sieglu xix. Asina, na so esbilla de poesia popular
asturiana de 1885, Ram6n Menéndez Pidal axunta ya tres cuentos
tradicionales. Del mesmu mou, Eugenio de Olavarria y Huarte
asoleya, un anu depués, dellos cuentos que recoyera en Madrid
en boca de la so sirvienta asturiana. Sicasi, atopamos yd nestos
primeros estudiosos una zuna qu'amenorga la calidd cientifica de
la collecha panada y que va marcar munchos de los averamientos
etnograficos a la lliteratura oral asturiana: la correicién llingiifs-
tica y lliteraria. N'efeutu, foi costume de bien d'estudiosos del
folclore asturianu la igua y remocique del testu orixinal recoyiu,
camudando’l c6digu llingiiisticu nel que daveres se tresmitieran los
cuentos, pa encuallalu a los cdnones llingiiisticos y lliterarios de
prestixu na lliteratura escrita de la démina. D’esti mou, testos ora-
les que fueron tresmitios polos informantes orixinales n’asturianu
o eonaviegu, trescribiéronse sistemdticamente en castellanu, llin-
gua de prestixu escontra les otres fales, estigmatizaes como rurales
y vulgares. A esti vezu diglésicu hai que-y axuntar la perda, na
trescripcion, de tolos rasgos d'oralidd propios de les narraciones
tradicionales, que s’asoleyaben d’acordies coles cadarmes llitera-
ries del cuentu escritu, —unes cadarmes que I'informante orixinal
enxamds nun usara y que’l cuentu oral nunca nun tuviera—.

Como dicfemos, esti vezu manca tamién linterés cientifico-
etnogrificu de delles coleiciones de cuentos asturianos de gran
parte’l sieglu xx. Cola influyencia del romanticismu decimonéni-
cu, que n'Asturies caltria tovia pela primera meta de la siguiente
centuria, I'atencién de los estudiosos hacia la lliteratura oral medra
y, con ella, la cantidd de los cuentos tradicionales recoyios. Sicast,
el remocique de la so forma orixinal y la correicion llingiifstico-
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lliteraria de los testos ye ainda norma, sintoma de la perceicion
diglésica de la fala verndcula como vulgar. Mesmo la coleicion
de Constantino Cabal (1921) como la d’Aurelio de Llano (1925),
perinteresantes dambes pola bayura y cantida de los rellatos atro-
paos, espublicen versiones correxies de los cuentos, iguaos toos
ellos no llingiiistico —esto ye, tornandolos al castellanu dende la
so forma orixinal nel asturianu o gallego-asturianu— y no lliterario.
Nel estudiu d’estes coleiciones cldsiques de rellatos tradicionales,
y d'otres posteriores, Chevalier detecta, amds, una esbilla tematica,
fecha de mano polos mesmos recoyedores: los cuentos picardiosos,
eréticos y anticlericales, de gran bayura na tradicién oral real, ata-
pécense o queden fuera d'estes coleiciones escrites.

Nel xuiciu a esta collecha tenemos d’atalantar, con too y con
ello, T'estdu entd primitivu de les ciencies antropoléxiques na
démina. Dende esta giieyada relativista y histérica, los métodos
d’un autor como Aurelio de Llano —anguafio acientificos— puen
entendese como I'empiezu sele d'un averamientu cientificu y etno-
graficu a la cultura tradicional asturiana. Afaldu polos trabayos y
téuniques de Ramén Menéndez Pidal, de Llano percuerre ente
1915 y 1925 tola xeografia d’Asturies a la gueta d’histories, enta-
mando verdaderes espediciones peles aldees y conociendo bien
d'informantes. Sintoma de la so intencién anovadora y cientifica
nel estudiu d’estos materiales ye la mencion, con nome y data,
de los informantes de cain de los cuentos que recueye. Sicasi, la
version asoleyada de los cuentos ta siempre correxida al castellanu
y al llinguaxe escritu cultu, escaeciendo los rasgos d'oralidd de los
relatos. D'igual mou, y magar el so envis protocientificu, la so actitu
nel averamientu a los informantes tresporta muncho d’estos prexui-
cios y sepértase dafechu del rol modernu y cientificu del etnégrafu:
de Llano llega a les aldees con ropa y conducta de sefior, urbanes y
non propies del entornu cultural onde s'inxerta, y ye exemplu per-
feutu d’'axente aculturador que fuercia a los informantes a camudar
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el so comportamientu normal, d'acordies pa col so rol simbélicu
como investigador (foriatu, ricu, con prestixu, castellanofalante,
etc.). El propiu de Llano esclaria la so actitd na «Alvertencia» a los
sos Cuentos asturianos recoyios de la tradicion oral:

Si en toles rexones espafioles ye llabor abegosu'l trabayu folcléri-
cu, n'Asturies les dificultaes medren, porque fai falta conocer perbién
la carauteristica vida de I'aldea, da-y enfotu al aldeanu falindo-y nel
so llinguaxe y ayudar la so alcordanza apurriéndo-y rellatos recoyios
n'otros llugares (...). Amads, los aldeanos astures, en xeneral, cuan-
do falen con una persona que nun conocen, y al remedar el rellatu
d'un personaxe, traten d'ennoblecer [sic] I'idioma falando n’espafiol
lliterariu lo meyor que son quien; namas empleguen el bable cuando
reciten dalgunos cuentiquinos de carduter llocal, siendo mas dificil

atopar un bon recitador de cuentos que de romances. (1925: 1).

Nel polu contrariu a estes actitties nel estudiu etnogréficu alld-
gase l'etnomusicélogu Eduardo Martinez Torner. L'autor uviein,
que se formara con Vincent d'Indy en Paris nes mds anovadores
perspeutives del estudiu musical etnogréificu y collaborara con bien
d’etnégrafos nel Centru d’Estudios Histéricos dirixiu por Menéndez
Pidal, apurre estes influyencies a la recoyida de la tradicién oral
asturiana, alzandose n'estandoriu tempranu del cientifismu nes-
tos primeros averamientos etnograficos. Torner ye consciente de
la importancia del caltenimientu la forma na que se tresmiten y
recueyen les informaciones orales, trescribiéndolos d’acordies al
so codigu llingiiisticu orixinal y respetando los sos rasgos d'oralida.
D’esta miente, en 1913 Torner recueye, con procuru y n'asturianu,
dellos cuentos recoyios en fasteres d’Asturies y Lledn.

Con too, les tendencies diglsiques na recoyida del material llite-
rario oral van siguir mds o menos actives hasta lo tltimo del sieglu xx.
Na démina franquista de posguerra, I'Institutu d’Estudios Asturianos
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mandase d'una actitt arqueoléxica y daqué folclérica nos estudios
rellacionaos cola llingua asturiana, torgando’l so usu vehicular nes
investigaciones llingiiistiques y lliteraries n'Asturies. Asina, en 1946
los estatutos fundacionales del 1DEA recueyen la obligacion d'usu del
castellanu en toles obres quespubliza, arrequexando I'emplegu del
bable a didlogos, en testos lliterarios costumistes, y a delles exempli-
ficaciones en monografies dialeutales. La Universidd d'Uviéu, pela so
banda, recueye esta tradicién arqueoléxica y diglésica pa col estudiu
de la llingua asturiana y la so lliteratura oral. Asina, delles coleiciones
de cuentos orales, como la que pana José Manuel Gonzélez en 1959
en Les Regueres, espublicense tres la so igua llingiiistica y lliteraria
—pa «da-yos una redaicion castellana pasable», diz esti autor?—.
Sicasi, la tesis doctoral El bable de Cabranes, de Marfa Xosefa
Canellada (1944), entama una nueva démina granible en mono-
grafies dialeutales asturianes que, con procuru cientificu, recueyen
ente los sos materiales dellos cuentos. Del mesmu mou, la so colei-
cién Cuentos populares asturianos (1978) amuesa un gran esmo-
lecimientu poles variedaes llingiiistiques nes que se tresmitieron
orixinalmente los cuentos: Canellada trescribelos recoyendo les
carauteristiques dialeutales de la fala de los informantes primarios,
atropando tamién xunto a ellos otros rellatos espublizaos n'otres
monografies dialeutales. Por eso, los testos qu'asoleya tienen un
gran interés llingiiisticu y caltienen bien de rasgos d'oralida. Sicas,
munchos d'ellos garralos d'otres coleiciones anteriores como la
d’Aurelio de Llano —esto ye, de fontes secundaries yd iguaes—,
y tampoco nun tén llibres dafechu d'igua lliteraria o llingiifstica.
Ente les monografies dialeutales posteriores, que trescriben
cuentos n'asturianu con rigor cientificu, destaquen les d'Ana Marfa

2 ]. M. Gonzdlez y Ferndndez Valles (1974): «Nueve cuentos populares.
Etnograffa y folklore de una parroquia asturiana», en Revista de Dialectologia y
Tradiciones Populares xxx, 1-2: 227-244 (apud Cano & Fdez. Insuela 2002: 40).
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Cano (El habla de Somiedo, 1975/1981; ed. facs., Uviéu, ALLA,
2009) y Celsa Carmen Garcfa (El habla de Santianes de Pravia,
1979), amds de los trabayos de Roberto Gonzilez-Quevedo y Eva
Gonzalez (Bitsaron. Cousas pa nenus ya pa grandes na nuesa tsin-
gua, 1982). Inxertaos nel ambiente cultural del Surdimientu post-
franquista, rescampla nestos autores un envis anti-diglésicu nel
tratamientu de la lliteratura oral asturiana, faciendo por recoyela y
tresmitila con respetu a la so forma orixinal na fala.

Esti cambéu de paradigma, nes actities del estudiu etnograficu
y lliterariu de la tradicién oral asturiana, va caltenese nos mas de
los estudios posteriores, munchos dellos afalaos pola Academia
de la Llingua Asturiana, la Universidd d'Uviéu y la Conseyeria
d’Educacién y Cultura del Principdu d’Asturies. D'esta miente,
espoxiga la collecha de cuentos coles tesis y coleiciones d'Aurina
Gonzédlez Nieda («Cuentos populares recoyios en Valle d’Ardisana»
y «Cuentos de tradicion oral na parroquia d’Ardisana, Llanes»,
Lletres Asturianes 65y 75, 1997) y Jests Suarez Lépez (Cuentos del
Siglo de Oro en la tradicion oral de Asturias, 1998, y Cuentos medie-
vales en la tradicion oral de Asturias, 2008). A estos hai qu'axuntar
los trabayos empobinaos pola Academia de la Llingua Asturiana, los
fechos pol Muséu del Pueblu d’Asturies na so estaya de «Fontes pal
Estudiu de I'Antropoloxia Asturiana», asina como les grabaciones de
campu, feches n'informantes primarios, qu'esti Muséu atropa nel
so archivu y asoleya nos volimenes del Atles Sonoru de la Llingua
Asturiana; arriendes d'otros estudios etnograficos empobinaos por
grupos destudiu etnogrificu como la «Fundacién Belenos», el
«Archivu de Tradicién Oral» de Xosé Antén Fernandez «Ambdés» y
coleiciones de cuentos como les d'Alberto Alvarez Peia (Lliendes de
Pilofia, 1996; Garrapiellu de tradicion oral asturiana, 2008; Cuentos
colloraos na tradicién oral asturiana, 2009).

D’esta manera, la collecha mds nueva de cuentos orales carau-
terizase pol procuru cientificu na so recoyida, trescripcién y analis.
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La mayor formacién antropoléxico-etnografica de los estudiosos,
xunida a la so mayor conciencia nel aspeutu llingiiisticu, da agora
un gran valir a los rellatos recoyios. L'investigador modernu avérase
a fontes primaries —a informantes qu'aprienden y usen el cuentu
nel contestu y funcién tradicionales— faciendo por inxertase con
normalidd nel so campu d'estudiu, esto ye, dende una postura emic
qu'asume los valores y simbolos culturales significativos na cultu-
ra del informante: fala na variedd llingiiistica de los informantes,
conoz los sos vezos y costumes, rebaxa la so condicién de foriatu,
etc. D'igual mou, trescribe y asoleya los cuentos na forma na que se
contaron, respeta dafechu los sos rasgos d'oralida lliteraria y, pente
medies de nueves teunoloxies de la informacion, como los preseos
de grabacion audiovisual, encuriosa’l procesu de recoyida y asoleya-
mientu de los materiales lliterarios orales, garantizando la fiabilid4 y
validez cientifica de la collecha panada.

Nel analis antropoléxicu vy lliterariu, esta collecha moderna
emplega la clasificacion d’Aarne & Thompson y entama estudios
comparativos ente l'asturianu y otros corpus cuentisticos orales
palbidrar les sos carauteristiques culturales, lliteraries, orixe, etc.
Sicasi, l'estudiu antropoléxicu de la lliteratura tradicional asturiana
en xeneral, y en particular de los cuentos de tresmisién oral, ye entd
curtiu. Namads los estudios de Roberto Gonzilez-Quevedo (1983 y
2002) apurren un intentu sistematicu d’analis de la realidd cultural
asturiana dende la lliteratura oral, esistiendo otros averamientos mui
xenerales como’l de Miguel Metzelin nel so articulu «Los cuentos
tradicionales asturianos: propuestas para una nueva interpretacion.
Un primer esbozo» (Actes del 1 Conceyu Internacional de Lliteratura
Asturiana (ciLLA). Uviéu, ALLA, 2002).

A la seca histérica d’averamientos antropoldxicos hai que
suma-y giiei otru problema: la lliteratura oral escosa. Pue dicise
que los intentos cientificos de recoyida de cuentos tradicionales
asturianos orales lleguen, histéricamente, nuna démina serona.
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Entamen cuando’l mundu rural, pel qu'alienda’l cuentu, emprima
a dilise. La industrializacién d'Asturies nel sieglu xx supén cam-
beos fondos nes estructures sociales del pais y trai un éxodu rural
que desanicia abondes de les costumes tradicionales. Escomienza
d’esti mou l'agafamientu del procesu d'aculturacion diglésica —
énte otres cultures dominantes, urbanes y non asturianofalantes,
espardies per nuevos y poderosos medios de comunicacién como
la television o la radio, qu'acarreten nuevos valores y formes de
socializacion—. Too ello da nel frayamientu histéricu de la normal
tresmision lliteraria oral. Esta queda al entamu arrequexada nes
poblaciones mds rurales y de mds edd, que ya nun tresmiten a les
nueves xeneraciones el so patrimoniu. Col tiempu, el cuentu oral
tradicional va desapaeciendo xunto a les esfoyaces, filandones,
sestaferies y, a la fin, xunto al mundu simbélicu que lu afitaba.
Anguano, les fontes primaries de lliteratura tradicional oral esco-
sen pola edd o mortandd d'informantes y conozse una abonda
perda de cuentos y versiones. Los informantes vélidos tdn inxertos
en procesos d'aculturacion y diglosia peravanzaos que faen abego-
su l'averamientu natural a versiones tradicionales.

D’esta forma, y per aciu de los cambeos sociales, una espre-
sién cultural perviva apocayd camuda n'oxetu arqueoldxicu: la
lliteratura tradicional oral esiste, cada vez mads, solo per escrito.
Ye por eso qu'anguano mos paez perurxente la xera de recoyida
y estudiu, dende postures antropoléxiques, d'una lliteratura tdn
bayurosa y con tantes claves pal entendimientu de la cultura
asturiana. Otramiente, ha entendese que la educacién institucio-
nalizada n’escueles sustituye anguafio a los procesos tradicionales
d’enculturacion al traviés de lo oral. Poro, I'inxertu didduticu d’esti
conocimientu tradicional dientro’l sistema educativu asturianu
paeznos conditio sine qua non: como patrimoniu bdsicu pervalo-
ratible na rellacién de les persones col so entornu sociocultural y
como ferramienta pa la pervivencia del la propia cultura.
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Como vamos ver darréu, la coleiciéon de cuentos tradicionales
de Milio'l del Nido qu’equi vamos analizar nun ta llibre de dalgu-
nos d'estos problemes na recoyida, lo que llenda les posibilidaes
del so estudiu antropoléxico-etnogréficu.

2. CONTARONMELO PA QUE LO CONTARA: NICIOS DE LA CULTURA
ASTURIANA NUNA ESBILLA DE CUENTOS ORALES

Como diciemos nel entamu, averamonos equi a los venticinco
rellatos de tresmision oral que Milio Rodriguez «Milio'l del Nido»
recueye nel so volume Contdronmelo pa que lo contara (2001) col
envis d’afayar nellos dalgunes claves antropoléxiques que mos han
valir d'antoxana a la cultura asturiana. Pente medies del andlisis del
orixe y conteniu d’estos cuentos, vamos poner procuru n'albidrar
nicios que mos afalen al entendimientu de la realidd sociocultural
onde surde lliteratura oral tala, atendiendo pal reflexu d’aspeutos
histéricos y econémicos; d'estructures sociales y roles personales;
de costumes, ritos, creyencies y simboloxies; etc.

Asina y too, nun queremos arrenunciar al anélisis de dalgunes
de les carauteristiques formales d'estes narraciones. Al traviés d’él,
vamos reflexonar sobre dellos valores culturales implicitos, asina
como sobre’l propiu procesu de recoyida y espublizamientu de los
materiales lliterarios y el so valir nel contestu del estudiu de los
cuentos y la cultura tradicional asturiana.

2.1. Dellos conceutos antropoldxicos bdsicos
La historia les formes d'organizacion social de la especie humana ye la

de la so multiplicidd y estremamientu en sistemes culturales dixebraos.
Penriba les infraestructures psicoléxiques y antropoloxiques universales,
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comunes a tola especie (como la posibilida de crear taxonomies, facer
oposiciones binaries, escoyer y clasificar fenémenos, usar operadores
I6xicos, planificar el futuru, pescanciar el yo, comunicase per aciu de
llinguaxes, emociones primaries, atraicién sexual, dependencia infantil,
agrupacion en families, etc.) les cultures desenrollen sistemes per-
estremaos de conocimientu y categorizacion de la so realidd: piensen
de forma distinta. Les persones que conformen les distintes cultures
entienden, actien, reaicionen y comuniquense de forma estremada.

Magar esta cierta inconmensurabilidd ente les categories con-
ceutuales y simbéliques propies de cada grupu humanu —cada
unu vive nuna realidd psicoléxica y cultural fecha por conceutos y
categories estremaes; poro, ye imposible un entendimientu empé-
ticu de les realidaes culturales ayenes— les cultures nun tan ais-
llaes, sinén siempre en contautu unes con otres. D’esta rellacién
ente sociedaes surde l'atribucién estereotipada y mutua de rasgos
de personalida bdsicos, nes otres cultures y na propia. Cada cul-
tura percibe de forma mds o menos inconsciente los sos valores y
simbolos, los que son comunes a tolos miembros de la propia cul-
tura, estranando los ayenos y aplicindo-yos a les persones d'otres
cultures les sos propies categories xenerales: nds somos de tal mou,
ellos tienen tal carduter. Una pregunta somorguiada en tou avera-
mientu a la cultura asturiana ye, poro, cuéla ye la idiosincrasia, la
personalida, del pueblu asturianu —si esiste—.

Alo llargo’l sieglu xx, delles escueles antropoléxiques enfotdronse
n'analizar aquellos aspeutos de personalidd que puen ser comunes
a tolos miembros duna cultura. Y ye que, como dicimos, cada
cultura llenda les posibilidaes o probabilidaes de comportamientu
de cada individuu: la personalidd del ser humanu nun ta llendada
namds polos factores fisicos de la so constitucién, sinén tamién
poles carauteristiques culturales del entornu social onde naz y vive.
Les posibilidaes individuales de variedd psicoloxica personal tan
siempre llendaes poles posibilidaes que-y permite’l so sistema fisicu
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y cultural. Dende tal puntu de vista, los antropélogos de la escuela
«Cultura y Personalidd» busquen, nes espresiones culturales d'una
sociedd, el noyu de rasgos comunes a los miembros d'una mesma
cultura. Pescénciase que la cadarma de la personalidd de tolos
seres humanos depende d'un patrén cultural dominante, polo que
podemos ser a albidrar les formes nes que les infraestructures uni-
versales humanes se manifiesten en cada grupu sociaAsina, dende
I'antropoloxia de «Cultura y Personalidéd», entiéndese que cada cul-
tura tien una estructura de personalidd bdsica: hai unes regularidaes de
conducta nos miembros d'una mesma sociedd que constituyen la so
cultura de comportamientu comtn. Cada sociedd produz individuos
perestremaos, pero caun dellos comparte con tolos demds ciertu
ndmberu de patrones culturales que-yos son comunes. Poro, les mds
persones d'un mesmu grupu social respuenden d'un mou asemeyau
énte ciertes situaciones: los cédigos de pensamientu, sentimientu y
comunicacién compdrtense intraculturalmente. Sicasi, l'enfotu na
gueta d'estructures de personalida bésiques en toles cultures criticase
dende otres escueles antropoléxiques. Considérase que la so radicali-
zacion pue llevar a un reduccionismu mecanicista nel analis cultural,
al cincase por demds no que ye comiin y nun atender pala variedd de
personalidaes dientro d'un mesmu grupu, nin pa los fondos y cons-
tantes procesos de cambéu cultural interxeneracional.

Ye por eso qu'entendemos la gueta de patrones culturales, nes fon-
tes lliteraries que remanamos, como un preséu pal estudiu de dellos
nicios de la estructura de personalidd basica de la sociedd tradicional
asturiana, relativizando en tou momentu la so fondura y universalida.

Arriendes d'esto, inxertamos dos enfoques d’estudiu antropoloxi-
cu nel nuestru andlisis de los rellatos de tradicién oral: reflexones
emic (dende’l puntu de vista de los miembros participantes na cul-
tura asturiana) y etic (dende’l puntu de vista l'investigador esternu a
cultura tala). Asina, ha entendese que los cuentos de tradicién oral
puen tener una interpretacion cultural dende dientro —atendiendo
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pa les significaciones simbdéliques y culturales remanaes poles per-
sones que los usen y tresmiten— y dende fuera —entendiéndolos
como fechos antropoléxicos—. D'esti mou, lo que pal giieyu del
participante na cultura ye un cuentu picardiosu sobre un cura, que
val pa entretenese y cortexar nuna esfoyaza, pal antropélogu pue ser
un mecanismu de tresmision de valores culturales, de roles sexuales
y d'amenorgamientu implicitu de tensiones sociales.

Entendemos, poro, que’l cuentu tradicional oral asturianu ye
un preséu social de tresmision de la cultura: una ferramienta
d'enculturacion. Dende un puntu de vista antropoléxicu, la lli-
teratura oral entiéndese como un mou tradicional d’educacién
informal, pel que la propia socieda tresmite y esparde ente los sos
individuos los sos conocimientos, valores y simbolos. D’esti mou,
el cuentu tradicional nun ye namds una ferramienta socializadora
y d’entretenimientu, pela que delles persones interactiien, sin6n
un aperiu bédsicu col qu'una cultura garantiza la tresmision y per-
vivencia de la so cafiamina gnoseoldxica.

Esiste una realidd cultural, na historia social asturiana, que tien
de marcar dafechu l'estudiu de la lliteratura tradicional anguafio: el
frayamientu de la so tresmision oral per aciu d'un procesu fonderu
daculturacion y asimilacion. Estos términos antropoldxicos? emplé-
guense pa describir una situacién onde dos cultures entren en con-
tautu, siendo una d’elles mas poderosa. D’esti mou, l'aculturacién
ye un procesu de sustitucion cultural estensiva nun contestu de
rellacion superior-subordindu ente dos sociedaes: ye la imposicién
de los valores culturales d'una sociedd dominante sobre los valores
d’una cultura dominada. Desde un puntu de vista histéricu, atépa-
se qu'esti procesu pue entamase de mou activu, hasta violentu y
agresivu, por parte de la sociedd dominante —por exemplu pente
medies d'una colonizacion, resistiéndose la sociedd non-dominante

3 Ver Ember & Ember (2003).
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a ser asimilada—, pero tamién pue ser inconsciente: la sociedd
dominante pue facer de torbolin cultural, espardiendo los sos
valores perdayuri y sustituyendo adulces los de les otres sociedaes.
Estos valores dominantes, vistios del prestixu de la sociedd que los
afita, van caltriando sele que sele nes sociedaes non-dominantes,
qu'entamen a abandonar los sos propios valores p’asimilar los domi-
nantes, queriendo algamar el prestixu qu'arreyen. Lasimilacion,
poro, ye'l procesu pel qu'una cultura escaez los sos conocimientos,
costumes y valores p’asumir los d'otra con mds prestixu y poder.

Dende esti puntu de vista, la cultura tradicional asturiana
entiéndese xuncida a un universu socioeconémicu qu'entama a
desapaecer col industrialismu a la fin del sieglu xix y, sobre mane-
ra, nel sieglu xx. Nesti procesu histéricu, los valores, costumes y
vezos propios de la sociedd rural asturiana emprimen a camudase
por unos nuevos, industriales y urbanos, esencialmente esternos a
la identida histérica asturiana, xunida a un mesmu universu rural
dende hai sieglos. Escomienza asina un procesu d’aculturacién énte
otru poder cultural, dominante dende’l puntu de vista econémicu,
d’escaezu de los propios valores y d'asimilacion de los nuevos domi-
nantes. Esti procesu d’aculturacion trai cambeos fondos na estruc-
tura social del pafs, surdiendo nuevos moos urbanos d’organizacion
del espaciu y del trabayu, y caltria per toles manifestaciones cultu-
rales d'Asturies: la fala y los procesos d’enculturacion tradicionales
tamién entamen esti camin d'asimilacién y sustitucion.

Nesti sen, la escuela dlzase como una ferramienta d'aculturacién
activa primaria. La escuela esparde los nuevos valores, camudando los
conocimientos tradicionalmente valoratibles na cultura asturiana (por
exemplu, los conocimientos agricoles y ganaderos que yeren garantia
d'ésitu social y pervivencia hastal momentu) por otros nuevos (la llectu-
ra en castellanu, l'dlxebra, etc.). Esti camudamientu de valores ye mas
fondu nel curriculu tapeciu: la escuela esparde pel mundu rural una
organizacion del espaciu, un sistema d’horarios y unes xerarquies socia-
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les propies de la fabrica, estremaes de les de la quintana. Sustitdi, amds,
los calces tradicionales d'enculturacion, afitando como conocimientu
de prestixu'l qu'ella esparde, escontra’l conocimientu tradicional.

Frayase asina, n'espaciu y tiempu, la funcién enculturadora
tradicional de la lliteratura oral. Esta enculturacion faise agora na
escuela, que yd nun tresmite el conocimientu de vieyo. Col pasu de
les xeneraciones, el patrimoniu lliterariu oral queda asina fuera dafe-
chu de la nueva sociedd urbana, tando arrequexdu a la poblacién
rural de més edd. Poro, I'antropoloxia observa anguano una perda na
carga enculturadora del cuentu tradicional, con toles consecuencies
qu'esto implica na perda de la propia cultura asturiana.

Mentdbemos, al proponer la busca de nicios d'una estructura
de personalidd bdsica asturiana nos rellatos de Milio'l del Nido,
les dificultaes que s’atopen nel estudiu de la cultura asturiana
y lo escaso de los estudios antropoléxicos na materia. Anque
l'asturiana ye una cultura que comparte, no bdsico, les caraute-
ristiques de les sociedaes rurales europees, rescampla nos pocos
estudios esistentes la defensa de la so diferenciacion respeuto a
otros sistemes culturales, asina como la so «gran unida interna»
(Gonzélez-Quevedo, 2002). La bayura y diversidd xeografica de
les manifestaciones culturales asturianes guarda, nel fondu, una
gran homoxeneidd y, como vamos ver, el patrimoniu cuentisticu
asturianu nun ye una esceicion: esiste un sustratu comun européu
onde se cinquen espresiones culturales autéctones de gran iden-
tidd y unida.

Como ferramienta pal nuestru accesu a los nicios culturales
que guarden los venticinco cuentos orales recoyios por Milio'l del
Nido, usemos les categories de motivos* d’Aarne-Thompson nos
rellatos, atopando les xeneralidaes qu'asoleyamos nes tables de

4 Ver diferencia ente tipu y motivu nel sistema Aarne-Thompson en § 1.1.,
paxina 6.
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los Anexos 1y 11. Asina, procuremos atopar los distintos actores,
elementos qu'ayuden al desendolque de la historia (oxetos maxicos,
creyencies, usu del humor, usu del inxeniu, etc.) y asocedios ais-
llaos que carautericen a los cuentos, alcontrando les siguientes
frecuencies (nes que mos afitamos pal analis de los rellatos):

MoTivos2 FRECUENCIAS
Usu de la sorpresa final 22
Enganiu / trucu 17
Maxa 13
Repeticion triple 13
Usu del humor 13
Fonte cldsica
Cortexu | Matrimoniu
Pruebes
Muyer Ilista
Economia rural
Vieya / Vilba
Polimorfismu
Guahe llistu
Sexu
Relixosu
Rei
Anticlericalismu
Xuan y Maria
Muerte
Bruxa
Diaviu
Mitoloxia
Santu
Lladrones

Fabula

\O

o L W L |w W W Ww |k & KUt Ul ONONON O

> Ver Anexos 1y I1.
6 Sobre 25.
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2.2. L'orixe del material: raigaiios histdricos y fontes cldsiques

L'estudiu del orixe de los venticinco cuentos axuntaos nel volu-
me de Milio'l del Nido quier sirvinos p’atalantar el so valir como
fontes d’'analis antropoléxicu, asina como pa conocer el raigafiu
histéricu del corpus de cuentos tradicionales asturianos. Como
diciemos, la lliteratura oral asturiana inxértase nel continuum
cultural de la Europa rural. Ye por eso esperable I'atopar versiones
d’abondos de los cuentos recoyies n'otres tradiciones europees,
sobre manera nes de la Peninsula Ibérica, amds de rastrexar los
raiganos de dellos en fontes cultes cldsiques y mitoloxies d’antafio.

Del Nido nun ufre, de mou sistematicu, datos sobre l'orixe
de los cuentos que recueye. Sicasi, dende un primer momentu,
decatdmonos que l'autor pafia munchos d’ellos n'otres coleiciones
clasiques de rellatos tradicionales asturianos, como les d’Aurelio de
Llano, Constantino Cabal y Marfa Xosefa Canellada. Asina, mun-
chos d'estos cuentos tan fitaos en fontes secundaries —esto ye, non
n'informantes primarios— qu’amds, como viemos nel apartdu 1.2,
apurren problemes fonderos al estudiu de les claves etnogréfiques.

D’igual mou, xunto a cuentos que s'afirmen non-tradicionales
asturianos, Miliol del Nido presenta como asturianos otros
cuentos qu'él recueye en tradiciones orales foriates, allugandolos
n'Asturies per aciu de referencies toponimiques y histériques,
ensin avisar al llector d’esti tracamundiu. Too ello fainos relativizar
la fiabilida de les versiones espublizaes como representatives del
corpus asturianu. Asina, d'ente los venticinco cuentos asoleyaos
detectamos cuatro cuentos non-tradicionales y nueve dorixe foria-
tu o cultu clésicu.

Nel volume Cuentos asturianos recogidos de la tradicion oral
(1925), d’Aurelio de Llano?, alcontramos cinco de los rellatos de

7 Ver les nuestres oxeciones al trabayu de de Llano nel puntu 1.2.
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Contdronmelo pa que lo contara, munchos d’ellos, como vamos ver,
recoyios d'otres fontes secundaries y d'orixe antiguu y medieval.

D'esta miente, atopamos una versién del cuentu n" 3 en
Milio'l del Nido, «[’Arbol que Canta, el Paxaru que Fala y la
Fonte Dorada», (nt4 en de Llano, «El pdjaro que habla, el drbol
que canta y el agua amarilla»). Dambos autores alviértennos del
orixe de la narracion: la coleicion drabe Les Mil y una Nueches,
qu'atropara na Edd Media cuentos de Persia, Siria, India, Exipto
y China, y que s’espublizara n'occidente nel sieglu xvi (sicasi, la
rellacion d'oriente con Europa na Edd Media fai qu'estes histories
yd pasaren a les tradiciones orales europees muncho enantes).
Magar que de Llano y del Nido falen de lo estenso de la version
orixinal, el cuentu trescritu por ésti caberu sigue dafechu la igua
lliteraria del primeru.

Nel rellatu —que tamién vamos analizar mds alantre polo
granible de la so forma y les sos referencies maxiques— un rei
antroxase d'aldeanu pa saber qu'opina d’él el so pueblu. Guardau,
el rei siente a tres hermanes falar de los sos deseos de matrimoniu
y casase con aquella d’elles a la que-y sinti6 dicir que queria casar
col rei. La moza queda prenada pero, en pariendo, les dos herma-
nes envidioses quiten-y el fiu y échenlu al riu, diciéndo-y al rei que
la so muyer dio en parir un adefexu. Les hermanes repiten la picia
colos sos otros dos fios, un rapacin y una rapacina, hasta que’l rei
castiga a la reina por tar maldita. Un molineru recueye del riu a los
tres fios del rei y crialos hasta que, cuando son mayores, entamen
an tres dotru’l viaxe a la gueta del Arbol que Canta, el Paxaru
que Fala y 'Agua Roxo. Los dos hermanos fallen na busca, pero la
hermana atopa los oxetos maxicos y, gracies a ellos, el rei reconoz
a los sos fios como herederos.

Nefeutu, tritase d'una versién d'un rellatu de Les Mil y una
Nueches, «Les dos hermanes qu'envidiaben a la so hermanina»,
onde la princesa Parizade usa les mazanes del Arbol que Canta y
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l'ayuda del Paxaru que Fala pa que’l sultdan Khosrouschah la reco-
noza como fia, perdone a la madre y castigue a les sos ties envi-
dioses. Aurelio de Llano recueye esti cuentu de Pilar Diaz, de 46
anos d’'edd, llabradora de Teberga, el 24 de marzu o'l 25 de xunu
de 1921. Sicasi, ye mds que probable que tanto él como Milio'l
del Nido conozan la que recueye Juan Menéndez Pidal en Poesia
popular: Coleccion de viejos romances que se cantan por los asturia-
nos en la danza prima, esfoyazas y filandones, recogidos directamente
de la boca del pueblo, anotados y precedidos de un prélogo (1885:
34-42), qu'esti autor pafiara d'un informante primariu anénimu
en Pola de Llaviana. Como diciemos, son les Mil y una Nueches
cuentos qu'anden amunchayd pel maxin de los pueblos europeos y
nun ye raro atopar versiones asemeyaes a l'asturiana, como la que
recueye Maurice Bouchor en Francia, espublizada nel so Contes
transcrits et rimés d'apres la tradition frangaise (1911: 165).

De la mesma informante tebergana recueye y igua Aurelio de
Llano’l cuentu «Un saco de verdades», nomau por Milio'l del Nido
«El rei al que-y gustaba la fruta» (cuentu nv 15). Nesti interesante
rellatu, un rei promete casar a la princesa col sibditu que seya a
traye-y un paxu fruta fresco (pa curar a la princesa, que taba mala
na versién de de Llano). El més pequenu y mds ruin de tres her-
manos ye l'inicu que supera la prueba de portase bien con una
bruxa, y, en pagu, esta da-y una xiblata maxica que manda sobre
tolos animales. Como, a la fin, la princesa nun quier casar con
un rapaz tan probe y ruin, el rei diz-y al mozu que si ye quién a
guardar unos coneyos un afiu, entés si lu va casar cola fia. El mozu
acepta, y nesi tiempu'l rei, la reina y la princesa antréxense y faen
por merca-y un coneyu pa que nun pueda cumplir la pallabra.
El rapaz conézlos y usa la flauta méxica pa llamar de vuelta tolos
coneyos. Como al afiu la princesa tovia nun quier casar col rapaz,
el rei pon-y una nueva prueba: panar una sacada de mentires.
Pero’l rapaz, perllistu, fai que’l rei, la reina y la princesa mientan
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al nun querer dicir que s'antroxaran pa roba-y los coneyos, ganando
la prueba otra vuelta. Como nun ye a €l, el rei acaba ufriéndo-y un
castiellu y el mozu acepta.

Anque la versién de De Llano incluye delles diferencies inte-
resantes, dambes puen considerase una mesma variaciéon d'una
lleenda estendida per toa Europa y que da n'abondos cuentos: la
xiblata maxica que llenda animales. D’ente estes, paeznos intere-
sante la comparanza cola versién de los Hermanos Grimm en «El
Xiblateru d'Hamelin», qu'usaba’l mesmu oxetu pa matar mures vy, a
la fin, robar nefos. Equi tenemos un bon exemplu de la estructura
de personalidd bdsica qu'entamamos a atopar: lo que n'Asturies
evoluciona nuna oda diddutica a los valores d'inxeniu, bondd y
verdd, n'Hamelin albidrase como una alegoria medieval de la
muerte, la peste y incluso como una alvertencia infantil escontra
I'enfotu nos estrafios y el comportamientu pedoéfilu.

Otramiente, d’Aurelio de Llano garra tamién Milio'l del Nido'l
so cuentu nt21 (nv10 en De Llano) «Periquin». Nesti casu, Milio'l
del Nido sigue con abonda lliteralida la narracion recoyida por De
Llano —a Cipriano Bulnes, pastor de 27 afos, en Taranes, Ponga,
el 9 de setiembre de 1920— y iguada llingiiistica y lliterariamente
por esti autor. Sicasi, Miliol del Nido inxerta un final estremau
que, como vamos ver, provién d'otra tradicién. El cuentu narra les
aventures d'un rapacin al serviciu d'un magu, que lu apriende a
camudar de forma y a convertise n‘animal. Con esti conocimien-
tu, Periquin escapa del maestru de maxa pa dedicase a usar la so
habilidd, xunto a la madre, enganando a vendedores de gandu y
robdndo-yos bien de dineru. A la fin, el maestru de maxa descu-
brelu y, na versién orixinal de De Llano, el rapacin ye a escapar
otra vez per aciu d'un aniellu maxicu. Asina y too, Milio'l del Nido
usa’l final de la versién rusa del mesmu cuentu, asoleyada por
Alexander Afanasiev nel so monumental Cuentos populares rusos
(1855, volume 11, p. 93), onde nefiu y magu s'engarren antroxan-
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dose d’'animales hasta qu'un Periquin convertiu en ferre mata al
magu fechu trucha.

Na esbilla d'Aurelio de Llano atopamos otru cuentu que recue-
ye Milio'l del Nido, un rellatu oral pervieyu mui espardiu per tola
Peninsula Ibérica y con versiones en portugués, castellanu y cata-
lén, nel qu'una vieya que tien una peral maxica engana a la Muerte
manddndola que s’entaramingue nella. Tando na peral, la Muerte
nun ye quien a baxar. La Tia Miseria, que nun quier finar, nun
la ayuda a baxar, polo que la Muerte nun pue facer el so trabayu.
Ensin Muerte, la xente que ta malo nun pue morrer, lo que ye
causa d'abondos problemes. A la fin, la xente llega a un tratu cola
Tia Miseria y la Muerte: si la dexa baxar, la Muerte nunca nun va
llevar a la Tia Miseria. Por esto ye, diz el cuentu, que siempre hai
miseria nel mundu.

Esti cuentu, recoyiu por Aurelio de Llano en boca de Segunda
Gonzalez, llabradora de 55 afos n'El Vau (A Estierna, Ibias), el
11 de payares de 1921, pero espublizdu na so torna al castellanu,
aparez tamién nuna version asturiana nel volume Cuentos popula-
res Asturianos de Marfa Xosefa Canellada (1978, nu32). Canellada
trescribe con procuru dialeutoléxicu’l trabayu empobindu por
Marfa Victoria Conde na so tesis, inédita daquella, El habla de
Sobrescobio (1978).

Como diciemos, la coleicién cldsica d’Aurelio de Llano nun
ye la tnica fonte secundaria asturiana de la que Milio'l del Nido
recueye los rellatos qu'asoleya en Contdronmelo pa que lo conta-
ra, atopando dellos cuentos nos trabayos de Constantino Cabal
(Los cuentos tradicionales asturianos, 1921) y na mentada colei-
cién de Marfa Xosefa Canellada.

Nel volume de Cabal, torndu al castellanu y correxiu llitera-
riamente, atopamos el cuentu n"9 «L'obispu y I'abd» («Los enig-
mas», en Cabal), nel qu'un obispu pon a prueba la intelixencia
d'un ab4 faciéndo-y tres entrugues que tien de resolver nun afiu.
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L'ab4, que nun ye quien a retrucéd-yles, apauta con un flaire llistu
pa qu'esti s'antroxe d’abd y-y resuelva, nel so nome, los enigmes
al obispu. A la fin, el flaire antroxdu resuélvelos, pero denuncia al
abd trapaceru. Magar I'arume anticlerical d'esti cuentu, tan propiu
del corpus oral asturianu, tratase d'un rellatu espardiu per bien de
fasteres europees. Sicasi, sospechamos del so orixe cultu. Y ye que
lu atopamos ente les noveles curties que l'autor renacentista fran-
cés Nicolds de Troyes escribié en 1533/1537, inxertandolu como
la novela 40 del so Le grand paragon des nouvelles nouvelles. Anque
ye posible que l'autor francés recoyera la historia d'un cuentu oral,
presenta les sos noveles como parte d’'una nueva narrativa renacen-
tista, picardiosa y anticlerical, al xeitu del Decameron de Bocaccio.

Amas del menciondu «La Tfa Miseria», en Canellada (1978)
allugamos otros dos rellatos, dambos nun asturianu dialeutal estrdu
de vezos orales, que tamién propén Miliol del Nido. El rellatu nv
11 ye'l clasicu «Losu y la raposa» (nt 91, «Xuan, l'osu y la raposa»),
que cuenta como un osu amenaza con comer los giies d'un paisanu
cuando esti ta llabrando (na versién de Canellada, l'osu apaez
cuando l'aldeanu-yos diz a los giies «;Mal osu vos comal»). L’home
apauta col osu qu'esti espere a que'l paisanu llabre la tierra colos
giies y que, n‘acabando de llabrar, los coma. Nel intre apaez pelli
una raposa qu'entama un plan pa salvar los giies y, a cambéu d’ello,
el paisanu promete da-y un cestu con pitinos pa comer. Siguiendo
los mandaos de la raposa, el paisanu va engafiando al osu hasta
matalu. Sicasi, la muyer del home engana a la raposa camudando-
y los pitinos por unos perrinos nuevos. Cuando la raposa marcha
col cestu, la perra sal escopetada tres d’ella y la raposa descubre la
trampa glayando: «jArriba culu y arriba zanques, que nesti mundu
too son trampes!».

Esti cuentu moral, onde s'afala una vez mds l'usu del inxeniu y
el peligru de los engafos y que tien un claru raiganu esépicu nel
usu arquetipicu de la raposa astuta n'oposicién al home llabrador,
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los giies y otres fieres (ver «La raposa y el llabrador», «El lleén y
los tres giies», etc., d’Esopo), aparez ya en fontes cultes cldsiques
como la Disciplina Clericalis de Petrus Alfonsus, sieglu xi1, o'l Libro
de los enxiemplos del Conde Lucanor et de Patronio de Don Xuan
Manuel, sieglu x1v, camudando l'osu por un llobu y ensin incluyir
el final cola fras de la rapiega. N'Asturies, recoyéralu ya Eduardo
Martinez Torner en 1913 (espublizdu por Aurelio M. Espinosa diez
anos depués en Cuentos populares recogidos de la tradicion oral de
Espania), dafechu n'asturianu. Sin embargu, de Llano espublizdralu
en castellanu na so coleicién de 1925. Ye un cuentu que podemos
rastrexar tamién n'otres tradiciones orales europees, allugando otra
vuelta en Rusia una version perasemeyada, qu'axuntara Afanasiev
al Cuentos populares rusos (1885, volume 1, pax. 12), tamién ensin
el final de la version asturiana. La clasificacion Aarne-Thompson
acuta’l so tipu 154 pa estos rellatos de «Comida d'osu».

Esisten nel trabayu de Milio'l del Nido, amds, otra riestra
de cuentos que tienen orixe en tradiciones lliteraries orales o
en mitoloxies foriates, que nun puen entendese como parte del
corpus cuentisticu asturianu. Talu ye'l casu del cuentu nv 24,
«Thor y Odin», nel que se mos alvierte del orixe del rellatu na
mitoloxia nérdica.

Ensin embargu, el cuentu n' 2, «De Gadaxera», preséntasenos
como tradicional asturianu cuando, en realidd, ye una version igua-
da pol autor d'un cuentu de la saga arturica, llantada na historia
d’Asturies pol mesmu Milio'l del Nido. Asina, nel mentdu cuen-
tu —qu'en realidd axunta dos histories estremaes— alviértesenos
de lo bayuroso de la historia medieval d’Asturies como fonte de
rellatos populares. Como entamu, preséntasenos a De Gadaxera, o
Gadaxera, como un capitdn d’Alfonsu 11 qu'entamara un inxeniosu
plan pa escontra una invasién mora. N'efeutu, el personaxe ye men-
tdu en delles croniques musulmanes como les Histories d’Al-Anda-
lus d'Ibn Idhari Al-Marrakushi, onde se narra la so engarradiella
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al mandu de tres mil caballeros asturianos cabo’l Guada-Balén (riu
Nal6n). Con too y con ello, la historia de c6mo'l rei Alfonsu 11 persi-
gue un osu hasta tierres mores, onde’l rei moru lu desafia faciéndo-y
una entruga a resolver nun anu, pa la que'l reiy el so capitan tienen
qu'apautar con una bruxa qu'ella case con Gadaxera a cambéu de
la rempuesta, ye ayena dafechu a la historia y tradicién asturianes.
Como dicimos, l'autor fai un tracamundiu del llugar y el tiempu
pa llantar n'Asturies el perconociu cuentu artiricu ;Qué quieren
les muyeres? onde, segtn les versiones, el propiu rei Arturu ol so
sobrin Gawain alcuéntrense con un xigante verde, un caballeru
escuru o un caballeru verde que-yos da de plazu un anu pa dici-y
qué quieren les muyeres o morrer. En concreto, la version que
Miliol del Nido antroxada d’asturiana correspuende al romance
métricu n'inglés mediu Sir Gawain y el Caballeru Verde, atopédu
nun manuscritu anénimu del sieglu x1v y torndu al inglés modernu
per primer vegada por J. R. R. Tolkien en 1925. Nesti romance, el
rei Arturu ta celebrando I'afiu nuevu cuando entra nel so castiellu
un caballeru con armadura verde y hachu maxicu. El rei Arturu y el
caballeru lluchen, pero 'hachu maxicu ye mui fuerte y el caballeru
verde vence al rei. Cuando aquél ta a piques de decapitar al rei
Arturu, el caballeru Gawain, qu'ama muncho al rei sabiu, dfrese
pa escabezase en cuenta d’él. El caballeru verde diz-y, entés, que
si nun afiu-y respuende a la entruga «;Qué quieren les muyeres?»,
perdénalu dafechu. Depués de munches aventures, Sir Gawain
axtintase cola princesa Bertilak, que ye quien a camudar en forma
d’animales y que fina siendo la bruxa Morgana La Fada, la espan-
tible hermana y enemiga d'Arturu, que-y promete la rempuesta si
a cambéu se-y entrega. En descubriendo que lo que quieren les
muyeres ye llibertd, Gawain llucha col caballeru verde y vence. A
la fin, Arturu descubre que’l sobrin casdrase con Morgana, pero
perdénalu. Anque’l romance ye del sieglu xiv, conécense otres
histories mui asemeyaes y anteriores, d'orixe célticu. Asina, ente
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estos raiganos taria la lleenda irlandesa de la Xinta de Bricriu
(sieglu viir), onde talamente que’l Gawain arturicu y el Gadaxera
de Milio’l del Nido, I'héroe celta Cd Chulainn enfréntase a un
enemigu que quier decapitar al so sefor, venciéndolu al ser quien
a resolver un enigma; o la Vida de Caradoc, parte de la continua-
ci6n anénima al Perceval, le Conte du Graal de Chrétien de Troyes
(sieglu x11), onde en cuenta d'un rei moru o un caballeru verde, ye'l
padre de Caradoc el que, antroxdu, lldnza-y I'enigma.

Nun ye esta la tnica referencia a lleendes europees medie-
vales y arttriques ente los cuentos qu'atropa Milio'l del Nido.
Atopdmosles tamién nel nv 22 «Ruempepuertes, ruempecadenes
y tragaldabes». El cuentu, que pue axuntase a la categoria 300
d’Aarne-Thompson, considérase parte d'un universal antropol6xi-
cu atopdu en cuasi toles cultures del mundu, n’Asia, América,
Africa y Europa: el cuélebre y la princesa. Sicasi, la so referencia
a los tres perros pue rastrexase na lleenda xermdnica «Los tres
perros», na que, igual que na versién de Milio'l del Nido, un mozu
rescata a una princesa d'un cuélebre cola ayuda de tres perrones.
Asina y too, poles sos asemeyances, albidramos que Miliol del
Nido llega a esta version pente medies del Llibru Verde de Cuentos
de Fades del escocés Andrew Lang (1892). Lang, pela so banda,
atropara tolos cuentos de la so coleicién en fontes tamién secun-
daries —esto ye, n'otres coleiciones— sefalando como fonte pa
ésti a los hermanos Grimm; sicasi, nun s’atopa cuentu talu ente
les espublizaciones d'estos autores.

Una referencia asemeyada a los tres perros poderosos, nomaos
equi «Rompepuertas», «Rompecadenas» y «Rompemontes»,
alcontramosla na esbilla de cuentos de nativos chiquitanos (tribus
del Gran Chaco amazénico-bolivianu) que l'antropélogu Roberto
Balza Alarcén inxerta nel so estudiu antropoléxicu sobre acultura-
cién post-xesuita en San José de Bolivia «Tierra, territorio y terri-
torialidad indigena» (2001, mitu 1: «La familia pobre», p. 264).
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Esto ponnos n'aldu del espardimientu d’esti cuentu per fasteres
castellanofalantes llatinoamericanes.

Con too, tamién hai influyencia arttrica nesti rellatu. En parte
de les lleendes al rodiu de Tristdn y Isolda —alverties ya por Milio'l
del Nido nel testu— esiste un momentu nel que I'héroe camuda’l
so nome pol Tantris, tres matar al hermanu d'lsolda. Como
Tantris, Tristan ye un musicu que toca tan bien que lu lleven ente
la reina Isolda la Garcia pa qu'esta aprienda a tocar l'instrumentu.
[solda nun lu reconoz, y cdralu de les sos mancadures tres la llucha
col hermanu. Depués, Tristdn mata a un cuélebre qu'ataca’l Reinu
d’Irlanda, pero’l velenu del sangre’l cuélebre fai que 'héroe amorie.
Nel intre, otru caballeru llega a onde’l dragén y atépalu muertu. El
caballeru decide marchar cola cabeza del cuélebre pa presentase
ente Isolda como I'Asesin del Cuélebre. Como Isolda nun creye
qu'esti caballeru matara al cuélebre, decide dir a la busca del ver-
daderu héroe, atopando na cueva’l cuélebre a Tristan, el verdaderu
Asesin del Cuélebre, qu'ella reconoz ent6s como Tantris el mdsicu.

Milio’l del Nido inxerta na so esbilla, amds, dos cuentos non-
tradicionales, de los qu'él mesmu ye autor: el cuentu nv 18, «Lo
que ye la vida», y el nv 25, «Una historia d'osos». El primeru,
presentdu como una anéudota personal, narra delles situaciones
al rodiu del modernu vezu d'incineracion tres la muerte. Llamanos
la atencién, sicast, 'usu que fai 'autor de dellos recursos llitera-
rios propios de la tradicién oral, como la proposicién del cuentu
como autobiogrificu y veridicu, la oposicion arquetipica de perso-
nalidaes masculines y femenines na pareya Xuan y Marfa, asina
como l'usu del humor. «Una historia d’'osos», per otru llau, plan-
tega delles anéudotes veridiques d'un miticu cazador somedanu,
Garrido. Nesta ocasion, rescdmplanos l'atopar una referencia mas
a esta persona dientro de les esbilles de cuentos asturianos. Y ye
que la vida d’esti paisanu paez ser una fonte d'anéudotes que, en
determinada démina del sieglu xx, pasaron a la tradicion oral de
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delles fasteres asturianes. Asina, Marfa Xosefa Canellada fala y4
de Garrido na so estaya de cuentos de caza nel Cuentos populares
Asturianos (rellatu nv 43), contando delles fazafies d'esti miticu
matador d'osos. Paeznos asistir, asina, al procesu d'entamu d'un
cuentu oral: I'asocediu real, aneudéticu, cuéntase por prestosu vy,
col tiempu y los tracamundios qu’arreya la tresmisién oral, pasa
como cuentu a la lliteratura popular.

Per dltimo, prestarianos consenar delles intertestualidaes inte-
resantes que, nel volume de Miliol del Nido, atopemos ente la
lliteratura escrita moderna y la lliteratura de tradicion oral. Y ye
que, como tamos viendo, la lliteratura de tradicion oral pue beber
de fontes clasiques y, al mesmu tiempu, la lliteratura culta pue
usar materiales de la tradicion oral. Anguafio, la rellacién ente
dambes formes lliteraries ye igual de cercana. Amads de la referen-
cia a Gabriel Garcfa Mdrquez como fonte del cuentu nv 13, «El
purgatoriu», onde se trescribe un cuentu tradicional llatinoameri-
canu sobre l'entamu del purgatoriu cristianu, vamos ver cémo la
lliteratura moderna asturiana s’avera a la lliteratura tradicional pa
enllenar el so discursu narrativu al traviés del usu de dos cuentos
que recueye Miliol del Nido: el nt 8 «El Gtiercu» y el nv 7, «El
granu maiz».

En «El Giiercu» cuéntase cémo la Muerte va a buscar a un
home y la muyer d'esti antréxalu pa que’l Giiercu nun lu atope.
Ensin embargu, como’l Giiercu nun ye quien a atopar al home y
tien de llevar a dalguién esi dia, decide llevar a otru paisanu cual-
quiera, cola mala suerte d’escoyer al home antroxdu, ensin decatase
de que yeral mesmu paisanu. Esta lleenda ye un universal antro-
poléxicu en bien de les tradiciones orales d'Europa, esistiendo un
bon garrapiellu de cuentos nos que dalguién fai por enganar a la
muerte antroxdndose d'otra persona o sobornidndola. Sicasi, paez-
nos interesante l'usu que fai d’esta version, d'un mou cuasi lliteral
respeuto a la de Miliol del Nido, l'escritor contemporéneu Pablo
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Antén Marin Estrada na so novela Los caminos ensin fin (2000: 65).
Nella, un marineru vascu cuénta-y a otru asturianu la historia de Jon
de Olaundi como una lleenda vasca, na que, talo que na version de
Miliol del Nido, la Muerte busca a Jon pel pueblu mentanto esti
s'abelluga nun chigre afuxendo d'ella. Al nun atopalu, la Muerte
decide marchar col primeru qu'atope en chigre, llevando al propiu
Jon de Olaundi. Tando espublizada esta novela un afiu enantes de
la de Milio'l del Nido, preguntdmonos si esti autor nun conociera la
obra de Marin Estrada.

Del mesmu mou, na obra Diccionariu dobediencies de Xuan
Bello (2009), espublizada episédicamente nel diariu Les Noticies,
atopamos una referencia al material d'otru de los cuentos non-tradi-
cionales asturianos recoyios por Milio'l del Nido en Contdronmelo
pa que lo contara. La entrada «Incoherencia» del diccionariu llite-
rariu de Bello® inxerta 'argumentu del cuentu nv 7, «El granu de
maiz»: un home alloria y garra mieu a les pites porque creye que ye
un granu de maiz y que lu quieren comer. Intérnenlu nun manico-
miu y, tres d'un tiempu, sal. Pa sorpresa del so médicu, 'home ya
sabe qu'él nun ye un granu maiz, pero nun tien enfotu en que les
pites tamién lo sepan. Anque Milio'l del Nido informa que recueye
esti cuentu d'un cuentacuentos gallegu —avisando, poro, de la so
non pertenencia al corpus asturianu— y Bello tampoco nun cita
la fonte orixinal, tratase d'un rellatu aneudéticu que y4d recoyera’l
psicoanalista Alain Didier-Weill nel so tratdu Les Trois Temps de
la Loi (1995: 38), nel quanaliza’l procesu psicoanaliticu dende les
sos esperiencies con dellos pacientes.

La gran cantida de fontes secundaries qu'atopemos como orixe
direutu de los cuentos recoyios fai que mos entrugemos si tolos
rellatos nun tendrdn un mesmu orixe secundariu —esto ye, llone
del informante primariu—. Del mesmu mou, magar que dellos de

8 Nu 662 del selmanariu Les Noticies, 6 d’avientu de 2009.
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los cuentos d'orixe cultu o foriatu qu'equi analicemos si pudieron
pasar a la tradicion oral asturiana a lo llargo del tiempu, orixinando
les sos versiones autdctones, rescampla que bien d’ellos nunca
nun puen entendese como parte del corpus lliterariu asturianu:
por tener orixe cultu modernu, por ser creaciones orixinales o
por ser allugamientos artificiales, entamaos pol propiu autor, de
cuentos d'otres tradiciones orales dientro’l contestu histéricu y
cultural asturianu.

Esti garrapiellu de cuentos qu'equi denomemos «non-tradicio-
nales» nun puen entendese dafechu como fontes valoratibles pa un
analis cultural antropoloxicu. Y dicimos dafechu porque, nel traba-
yu de remocique simbdlicu que fai Milio'l del Nido p'asturianizalos,
asina como nel rexistru llingiifsticu usdu na so trescripcion, desta-
quen les carauteristiques que’l contador de cuentos entiende como
propies de la lliteratura tradicional asturiana. Tolos cuentos, ye
claro, tan correxios y iguaos tanto llingiiistica como lliterariamente
dende les fontes orixinales, fueran secundaries o non. Nesta igua,
asina y too, vese un claru enfotu en reflexar de manera escrita los
vezos d'oralidd que carautericen la narracién oral, amds de facer
referencia constante al universu cultural asturianu. D'esti mou,
les igiies y tresllaciones de rellatos ayenos a la tradicién oral astu-
riana procuren averalos al corpus asturianu temética, simbdlica y
formalmente, lo que mos pue afalar dica los nicios d’esta tradicion
oral: empondérense los valores d'inxeniu, veracidd y los peligros del
enganu; sorrdyase’l gustu pol humor y la sorpresa; méntense carau-
teristiques culturales propies del mundu rural asturianu, vezos,
estructures sociales, creyencies y mitoloxia; etc.

Como nun rellatu oral, abonden nos testos les referencies
vocatives al llector-oyente, les digresiones argumentales y usos
de formules fraseoloxiques propies del cuentu asturianu, too ello
dende un rexistru coloquial que s’acerca lo mds que ye quien a la
espresion falada na qu'esisten los cuentos orales.
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2.3. Dellos aspeutos xenerales de los cuentos esbillaos

Tres l'andlisis de los motivos qu'atopemos nos venticinco cuentos
recoyios, segtin el sistema Aarne-Thompson, somos quien a esgayar
de les narraciones delles xeneralidaes tematiques, formales y sim-
béliques que puen ayudar al entendimientu de la estructura bésica
de personalidd® tresmitida pelos cuentos tradicionales asturianos.

Asina, alcontramos una gran mayorfa de cuentos que cumplen la
llei de la popa del cuentu tradicional, descrita por Olrik (1922), pola
que’l centru narrativu del cuentu apaez a lo tltimo del mesmu. Tovia
mads: ventidés de los venticinco rellatos empleguen la sorpresa nel
desenllaz final como recursu narrativu cimeru. Rescampla’l gustu del
cuentu tradicional asturianu pol final sorprendente, pol xiru inxenio-
su na resolucién del cuentu. Tola narracion empobinase ensin saltos
hacia una sorpresa final, que xustifica tol camin percorriu y la esis-
tencia del cuentu mesmu. Esta sorpresa tien, de mou xeneral, tres
maneres de finar el rellatu: lhumor, Tefeutu del inxeniu, lengaiiu y el
trucu, y la revelacion. Con mayor o menor enfotu didduticu conscien-
te, catina d'estes narraciones tresmite, pente medies de la sorpresa,
dellos valores propios de la cultura que les crea.

Nun ye necesario, polo xeneral del recursu narrativu, recoyer
equi tolos finales sorprendentes de Contdronmelo pa que lo con-
tara. Esbillamos, con too, dellos de los mds significativos, como'l
del cuentu nv 12, «El paxarin muertu friu», onde, nun final
didduticu enllenu d’humor, un ferre caza al paxarin protagonista
cuando esti menos lo esperaba, o'l nv 16, «La fia del comerciante
d’Avilés», nel qu'una rapaza que sufre les picies d'un cura, del
padre y d'un sarxentu de policia, antréxase de mozu y afuxe pa, a
la fin, revelase como la moza a la que-y ficieron les picies tando
les tres persones presentes.

9 Nel sentiu antropoléxicu. Ver puntu 2.1.
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Sicasi, ye l'usu del humor la ferramienta mds emplegada pa
finar estos cuentos, y l'inxeniu ol procuru ente I'engaiu de los
valores de personalidd mds espardios per ellos. A lo menos, la
picardia o 'engafiu tdn presentes como recursu narrativu central
en diecisiete de los cuentos, pudiendo catalogase trece d’ellos
d’humoristicos.

Por exemplu, el cuentu nv 1 tien un final d’humor escatoléxicu,
nel qu'un paisanu que fai un pautu con un diafiu ve como esti lu
empixa pa facelu cagase suafnando. L’humor escatoléxicu, l'inxeniu
y la sorpresa tdn igual de presentes nos tres finales que tien el
cuentu n* 20, «Manolin», nos qu'un rapacin perllistu ye quien a
vender estamena a un santu de madera, miel a unes mosques y
a escapar d'un intentu d’asesinatu gracies al inxeniu y l'enganu.
Nesti final, nel qu'un Manolin amarrdu nun sacu ye a engafiar a
otru paisanu pa que se meta nél y depués a convencer a los sos
enemigos pa que se tiren a un pozu, alvertimos una curiosa inter-
ferencia con otru de los cuentos que yd identifiquemos!® como
d'orixe medieval xermdnicu y célticu, el nv 22 «Ruempepuertes,
ruempecadenes y tragaldabes», onde’l protagonista convence a la
fin a los sos enemigos pa que lu saquen d'un sacu vy se tiren a la
mar, per aciu d'un engaiu perasemeyau.

Y ye que’l mozu o guahe ruin, probe, feu y mas pequefiu d’'ente
varios hermanos, pero con un gran inxeniu —o fatu pero mui
bonu— ye un arquetipu bdsicu d’abondos cuentos asturianos,
que vien a simbolizar la importancia de l'astucia, la intelixencia o
la bonda pa superar les propies dificultaes. Asina, nel yd mentdu
cuentu n* 15 «El rei al que-y gustaba la fruta», ye la bonda del
guahe protagonista, al ufri-y fruta a la bruxa, xunto al so inxeniu
al nun dexase enganar pol rei, la reina y la princesa, los que lu

10 Ver paxina 44.
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faen trunfar. Del mesmu mou, el «Periquin» del cuentu nv 21 usa
l'inxeniu pa enganar y vencer al so magu maestru.

Bon exemplu d'esti arquetipu ye'l rapaz protagonista del cuen-
tu nv 14, «El Rei de los Lladrones». Nesti rellatu, el pequefiu de
dellos hermanos tien que salir a ganar la vida peles caleyes. Asina,
llega a la casa d'unos lladrones onde, gracies a la so intelixencia y
tres pasar la prueba de roba-y tres veces el gandu a un paisanu, llo-
gra enganalos pa que creyan que ye'l Rei de los Lladrones. Cuando
mas enfotaos nél tan los malfechores, el rapaz marcha-yos col teso-
ru que tenien guarddu en casa, dindo-y dello a la vieya sirvienta de
los lladrones y al paisanu al que-y robara’l gandu. Depués, inxenia
dellos trucos pa enganar al padre de la rapaza cola que quier casar.
El calter didduticu y enculturador en valores d'astucia, bondd
y intelixencia, nun entornu sociocultural rural de sobrevivencia
minifundista, onde tales cualidaes son sinénimu de pervivencia,
rescampla na fras cola que’l padre de la mocina fina'l rellatu: «(...)
habra que da-y la fia, 6nde va encontrar otru mas llistu qu'esti.
Seguro que fame nun pasen», mui asemeyéu al final del cuentu nv
20, «Manolin»: «(...) de lo que toi xuru [sic] ye de que siendo llistu
como yera, Manolin nun pasé fame na vida».

Los yd mencionaos «L'osu y la raposa», «L'obispu y l'abd» o'l
«L'Arbol que Canta, el Péxaru que Fala y la Fonte Dorada» pera-
fiten estos valores d'astucia y de procuru énte los posibles engafios
y falcatries de la vida: la raposa ye quien a vencer a I'osu engafian-
dolu, pero la muyer ye mas llista qu'ella y engania a la raposa a la
fin; 'abd quier engafiar al obispu, pero ye engafidu por un flaire mds
llistu qu'él; na lleenda drabe de la princesa Parizade les mentires son
tamién multiples y les hermanes qu'engarfien al rei son vencies pola
menor de tres hermanos, una rapaza, cémo non, perllista.

Esti tipu d'estructura, nel qu'un personaxe s'enfrenta a los enga-
fios d'otros personaxes y vence a la fin engafidndolos per aciu del so
propiu inxeniu, ye un modelu narrativu cuasi universal nos cuentos
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de Contdronmelo pa que lo contara. Como dicimos, atopamos nesti
fechu un niciu claru d'un valor cultural espetdu no més fondero de la
lliteratura oral asturiana —Ia picardia y el cuidau ente los enganos de
los otros («... nesti mundu too son trampes», miaga la rapiega)— que
perafita estes carauteristiques de personalidd como adautatives —esto
ye, como garantia de pervivencia— nel mundu rural asturianu. Magar
que la condicién socioeconémica o les carauteristiques personales
seyan de probiti o ruindd (simbolizaes nel arquetipu del personaxe
que ye'l menor de tres hermanos, probe, feu o ruin; o na muyer vieya
y probe, pero llista), afdlase al oyente a valorar la intelixencia como
mou de pervivencia.

['engafiu apaez, amds, d'una forma mui determinada, que ye
la mentira o lo qu'equi denomemos «trucu»: l'astucia empondéra-
se cuando’l protagonista ye quien, cola so intelixencia, a entamar
falcatries y trampes nes que I'enemigu, tou empixdu, cai. Como
bon exemplu d'esta estructura narrativa, que tanto-y presta al
cuentu tradicional asturianu, valnos el cuentu nv 5, «El del tren».
Nella, el personaxe arquetipicu de la vieya aldeana, incultu pero
llistu, enfréntase a un home ricu y de ciuda, cultu y refalfidu.
L’home ricu desafia a la paisana a cosadielles, proponiéndo-y un
pagu econémicu por cada error, proporciondu ésti a la so riqueza
y a la probitt de la muyer. Sicasi, a la fin ye la intelixencia de la
paisana pa enganalu, con un trucu qu'emplega les regles del pro-
piu xuegu del home ricu, la que vence. Esti cuentu, que plantega
una dicotomia arquetipica ente muyer llista/probe/rural y home
soberbiosu/ricu/urbanu, non solo festexa los valores d'intelixencia
pel enganu, sinén que ye una interesante alegoria de les tensio-
nes sociales ente’l mundu rural y I'urbanu, alliviando los efeu-
tos de l'aculturacion dende lo humoristico y lo diddutico. Por
muncha cultura (emplegada equi como sinénimu d’'educacion
institucionalizada industrial) que creya tener I'home urbanu, hai
nel mundu rural mas intelixencia y una cultura (nel sentfu antro-
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poléxicu) que se considera igual de bona o meyor, simboliza’l
cuentu.Amds d'esti usu del humor y I'engafiu, rescamplen otres
xeneralidaes formales y temdtiques nesta coleicion de cuentos,
como’l cumplimientu de la llei de la triada, onde situaciones,
oxetos y personaxes apaecen tres veces. Atopamos na esbilla de
Milio’l del Nido catorce cuentos que cumplen dafechu esta llei
triddica de repeticion:

—Cuentu n* 3, «LArbol que Canta, el Paxaru que Fala y la
Fonte Dorada»: La muyer del rei ye, como viemos, la menor de
tres hermanes. La so fia ye, tamién, la menor de tres hermanes.
Tres veces pare la madre y tres veces les hermanes engafen al rei
tirando los ffos al rfu. Los oxetos méxicos son tamién tres, I'Arbol
que Canta, el Péaxaru que Fala y la Fonte Dorada.

—Cuentu n* 9, «La Fada Madrina»: La bruxa concéde-y tres
deseos a la vieya.

—Cuentu n* 10, «Lobispu y I'abd»: Los enigmes que-y plantega
I'obispu al abd son tres, y tres les rempuestes del flaire.

—Cuentu n* 11, «L'osu y la raposa»: Tres veces engafia la raposa
al osu.

—Cuentu n* 12, «El paxarin muertu friu»: Les ensenances fina-
les del cuentu son tres.

—Cuentu n* 13, «El purgatoriu»: Tres veces amenacen los san-
tos con marchar del cielu, primero San Xosé, depués Santa Maria
y a lo cabero Xests.

—Cuentu n* 14, «El rei de los lladrones»: Los fios que marchen
de la casa son tres y tres veces el protagonista pasa la prueba de
roba-y el gandu a un aldeanu.

—Cuentu n* 15, «El rei al que-y gustaba la fruta»: El protago-
nista ye'l menor de tres hermanos qu'en tres ocasiones tenten de
lleva-y mazanes al rei, topando tres veces cola bruxa. Son tamién
tres les veces qu'intenten quitd-y los coneyos al protagonista, tres
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les mentires que pafia pal sacu y tres les veces que s’atopa con
seres que lu ayuden (el ratonucu, l'escarabayu y el Suenu).

—Cuentu n* 16, «La fia del comerciante d’Avilés»: Tres son les
persones que traten mal a la fia, una tres d'otra (el padre, el cura
y el policia).

—Cuentu n* 19, «Los tres conseyos»: Como consena’l titulu,
tres son los conseyos que 'amu da al rapaz.

—Cuentu n* 20, «Manolin»: Tres veces ye Manolin a vender
coses por mor del so inxeniu.

—Cuentu n* 22, «Ruempuertes, Ruempecadenes y Tragaldabes»:
Los perros maxicos son tres.

—Cuentu n" 23, «San Dionisio»: El santu planta’l granin en tres
calaveres d’'animal, primero la d'un paxarin, depués la d'un lleén y
a lo dltimo na d'un pollin.

—Cuentu n" 24, «Thor y Odin»: Tres son les pruebes que-yos
ponen a los dioses nérdicos, primero una carrera, depués beber y
a la fin llevantar un currién.

Esta repeticion sigue la l6xica narrativa de la familiaridd y la
sorpresa: la primer vez qu'apaez la situacion, como l'oyente nun la
conoz, présta-y por ser nueva; la segunda vez, como yé la conoz,
présta-y por ser quien a pescudala; na tercer repeticién tamién fai
por prevela, pero lo que-y presta ye alcontrar un desenllaz estre-
mau del esperdu. Esti desenllaz ye, como ya vimos, una sorpresa
humoristica y, abondes veces, un tracamundiu o engafiu.

Amads d'esta loxica narrativa, 'antropoloxia detecta un ritual uni-
versal nel usu de triades. D’esta miente, ta perestendiu l'arquetipu
de la deidd triddica nos mitos y relixones humanos, simbolizando
davezu nacimientu, muerte y renacimientu. Asina, tres yeren les
dioses Moires o Fates que texien el destin del mundu, xunto a les
tres Furies del Hades o les tres Carites o Gracies, grecorromanes.
Tres son tamién les Nornes que, talamente como les Fates, cuiden
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el nacimientu, la muerte y la segunda vida na mitoloxia escandi-
nava, o les Matres gales. L'antropoloxia histérica alvierte l'orixe de
toes estes deidaes triddices n'anicios relixosos proto-indoeuropeos,
onde yé esistirien. D’esti raigafiu surdiria tamién la division triddi-
ca cristiana en Padre, Fiu y Espiritu Santu, asina como la lleenda
zorodstrica de los Tres Reis Magos d'Oriente y seres sobrenaturales
con tres cabeces como'l perru del Hades griegu, Cerberu, o la diosa
hindd Shiva.

Ensin afondar n'andlisis simbélicos psicoanaliticos, qu'arreyarien
la triada al muérganu xenital masculin, asina como a l'axuntanza
sexual ente home y muyer, de la que sal el fiu (padre, madre
y fiu son, asina, equivalentes a la trinidd cristiana o a la naci-
mientu, muerte y renacimientu), la psicoloxia constructivista y
I'antropoloxia estructuralista entienden la triada como un universal
na estructura de pensamientu occidental, lo que mos apurre les
claves pa entender la so presencia na lliteratura tradicional oral.
El tres ye, nel sistema cognitivu occidental, un mou d'ordenar
la realida. D’esti universal cognitivu, qu'esplica dafechu la triada
como recursu narrativu nel cuentu tradicional occidental (asina
como l'entamu, el nuedu y el desenllaz), esplicarfa tamién les taxo-
nomies de razonamientu loxicu (tesis, antitesis y sintesis), formes
musicales cldsiques como la sonata o la sinfonia y rescamplaria en
vezos culturales como’l fechu de que les persones se sincronicen
a la cuenta de tres.

Analicemos yéd'l porqué de la presentacion de tres hermanos, pero
hai tamién otru recursu narrativu perestendiu nestes repeticiones tri-
ples: les pruebes o deseos. A lo menos, siete de los cuentos presenten
pruebes o enigmes que’l protagonista ha resolver con inxeniu.

Viemoslo yd nel cuentu n* 10, «L'obispu y 'aba», onde I'ab4 tien
de resolver tres enigmes (cudntu tiempu tarda en dar la vuelta al
mundu, cudntu dineru val y qué hai nel mundu que seya mentira y
él creya que ye verdd). El flaire amuesa la so intelixencia coles tres
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rempuestes (el tiempu depende de la velocidd que lleve, si fuera
a la velocida del sol serfen venticuatro hores; val quince monedes
d'oru porque Xudes vendié a Xesucristu por 30 monedes d'oru y
él, siendo’l so representante na Tierra, ha valir la metd; la mentira
ye que l'obispu piensa que ta falando col ab4, y en realidd ye un
flaire). Lo mesmo pasaba coles pruebes del n 14, «El rei de los
lladrones», onde’l rapaz inxenia tres mafies pa marcha-y col gandu
a un paisanu, o nel nt 24, onde unos mozos Thor y Odin nun son a
correr més que’l caballu del pensamientu, a beber el cuernu la mar
o a alzar la culiebra qu'arrodial mundu. Nel cuentu nt 9, «La Fada
Madrina», una solterona vieya recibe la visita d'una bruxa que-y
concede tres deseos. La muyer pide-y que-y remocique la casa,
que la vuelva moza y guapa, y que-y camude’l gatu n’home. Ensin
embargu, esti recursu de la prueba o I'enigma non siempre apaez
de tres en tres. Y4 falemos, por exemplu, de la cosadiella qu'ha de
resolver el Gawain-Gadaxera del cuentu nv 2, «De Gadaxera», o
les del ricu y l'aldeana nel nv 5, «El del tren».

Y ye que, nuna cultura que, como tamos alcontrando, valora
sobre manera la intelixencia y a la que-y presta’l recursu de la sor-
presa y 'humor como recursu lliterariu, exitosu como ferramienta
socializadora nes situaciones nes que se cuenten los rellatos, ye
normal que l'enigma, la cosadiella y la rempuesta inxeniosa seyan
usos narrativos privilexaos.

Anque Roberto Gonzélez-Quevedo (1983 y 2002), Maxime
Chevalier (2001) y Cano & Fdez. Insuela (2002) falen de la bayura
y importancia de los cuentos d’animales na tradicién oral asturia-
na, reflexada nes coleiciones clasiques d'Aurelio de Llano (1925)
y Maria Xosefa Canellada (1978) —que recueye quince rellatos na
estaya d'animales—, la esbilla de Milio’l del Nido nun cumple esta
carauteristica. Namds dos cuentos de los venticinco qu'él pana en
Contdronmelo pa que lo contara puen catalogase como d’animales,
y solo unu d'ellos de fdbula. D'esta miente, yd falemos del raiga-
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fiu clasicu del nv 11, «LJosu y la raposa», fdbula que respeta tolos
arquetipos de les narraciones esépiques: 'animismu (los animales
falen y tienen personalidd humana), la rapiega llista, la fiera xabaz,
I'home que fala colos animales, etc. Nun ye esti, con too, I'inicu
vezu animista nos cuentos del volume de Milio'l del Nido, tenien-
do otru bon exemplu nel paxaru falador del tercer cuentu, nin les
tniques referencies a animales. Por supuestu, apaecen animales
en cuentos sobre polimorfismu como’l n' 4, «El corderin muertu
friu» o'l gatu del nv 9, «LLa Fada Madrina», o tamién la caza I'osu en
«De Gadaxera» y «Una historia d'osos», pero nun puen entendese
estos cuentos como fabules nin cuentos d’animales. Si amesta-
mos a esa estaya, pela cueta, el cuentu nv 12, «El paxarin muertu
friu». Anque nun ye una fdbula, pos nun hai rasgos animistes nin
animales faladores, el noyu de la narracion ta na historia del pitin
qu'un home atopa en suelu. Pa da-y calor, 'home mete al paxarucu
nuna mofiica. Cuando mas contentu ta'l paxaru al calorin, un ferre
cémelu. Anque nun ye una fabula, esti cuentu d’'animal comparte’l
so didautismu cola tradicion esépica y apurre tres ensefances
sobre les actitties personales énte los problemes de la vida: non
siempre’l que te mete en problemes te quier mal, non siempre’l
que t'ayuda te quier bien y, anque los problemes seyan dificiles, ye
meyor nun se quexar demasiao.

2.4. Aspeutos MAxico-maraviyosos y mitoléxicos

Nel andlisis de dalgunes coleiciones de cuentos tradicionales
asturianos, como la d’Aurelio de Llano, dellos autores como M.
Chevalier (2001) alcuentren una gran mayoria de cuentos humo-
risticos y, como tamos viendo, el volume de Miliol del Nido
cumple dafechu esti vezu carauteristicu de la lliteratura tradicio-
nal asturiana. Anque, como viemos, Chevalier y Cano & Fdez.
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Insuela (2002) interpreten la mayoria de cuentos humoristicos
qu'hai nestes fontes, penriba de los cuentos maxico-maraviyos
qu'abonden tanto n'otres tradiciones europees, como un rasgu
de personalidd basicu de la cultura asturiana, otros autores como
Roberto Gonzalez-Quevedo (2002), Alberto Alvarez Pefia (2005)
o Elviro Martinez (1998) emponderen los cuentos maraviyosos
como una parte central y pergranible de la lliteratura tradicional
asturiana. Estos autores consideren, amds, mui interesante pal
estudiu antropoléxicu la pervivencia d'abondos cuentos con refe-
rencies a mitos, d'orixe paganu pre-cristianu y, probablemente,
pre-romanu, que conformen el corpus autéctonu de la mitoloxia
asturiana. Y ye que 'analis per motivos d’Aarne-Thompson per-
mitenos pescanciar qu'abondos de los cuentos catalogaos como
humoristicos tdn fechos tamién con motivos sobrenaturales y
maxicos. Como viemos nel puntu anterior, I'usu del humor y
l'inxeniu ye cuasi un universal nes narraciones tradicionales
asturianes. Creyemos que, si dixebrdremos y catalogaremos los
cuentos namds seglin esti calter o funcién, tarfemos arrenun-
ciando al andlis d’abonda informacién antropoléxica respeuto a
creyencies y vezos.

Contdronmelo pa que lo contara va sorrayar el gustu polo maxico
nel cuentu asturianu, inxertando a lo menos trece cuentos con
motivos maraviyosos o sobrenaturales. D’ente ellos, cinco inclu-
yen polimorfismu —personaxes u oxetos capaces de camudar de
forma—; tres, referencies al cuélebre; tres, bruxes; dos, apaiciones
del dianu; y dos, personificaciones de la muerte. Anque munchos
de los cuentos atropaos como relixosos podrien interpretase na
estaya de maraviyosos, dende’l puntu de vista antropoldxicu, dexa-
mos el so andlisis pal siguiente puntu. Y ye que la llende ente mitu
y relixén ye nublinosa.

La referencia a seres u oxetos maxicos o sobrenaturales, allu-
gaos fuera de les lleis de la realidd, ye un universal en toles cultu-



LOS CUENTOS TRADICIONALES ASTURIANOS: UN AVERAMIENTU... 59

res de la Tierra que, poro, tien un importante reflexu na lliteratura
oral. Los aspeutos maraviyosos y mitolxicos que surden nes lleen-
des y cuentos asturianes son variantes d'un continuum de mitos
europeos. Con too y con ello, Gonzilez-Quevedo (2002) sorraya
como n'Asturies estes lleendes y referencies méxiques pervivieron
na cultura oral popular con més fuercia que nes demds partes
d’Europa hasta'l sieglu xx. Como’l restu de contenios culturales,
estos aspeutos son una creacién coleutiva qu'espeya la estructura
de personalidd basica de la cultura que los caltién y fai alitar. Lo
maxico surde del maxin coleutivu y vive no irreal, no imposible.
Sicasi, tien poder pa esplicar lo real: por eso relixén y mitu van de
la mano.

N’Asturies, el cuentu maraviyosu cumple dafechu estes condi-
ciones. Abonden los personaxes y oxetos con poderes sobrenatu-
rales, divinos o semidivinos. Nél, entemécense y tracamundiense
dellos planos léxicos y simbdlicos, lo qu'apurre informacion antro-
poléxica de gran valir. Magar el so carduter fantasiosu, albidrdu
inconscientemente pola sociedd, el mitu y el cuentu maraviyosu
valen, dende una perspeutiva emic —esto ye, dende lo que signifi-
ca pal actor cultural—, pa esplicar la realidd. Nuna realida cultural
na que, per miles d’afos, nun esisten les categories d'esplicacion
cientifica coles qu'anguafio construyimos el nuestru conocimien-
tu, la referencia maraviyosa o mitica val pa xustificar les coses,
patalantar y dar rempuesta a los fenémenos de la realida. Poro, la
referencia maxica ye un intentu de dar significacion humana a una
realidd natural complexa. Dende esti entamu, acaba por esplicar
tamién les normes de socializacion humanes, los valores y c6digos
éticos y, a la fin, la propia estructura del conocimientu. El corpus
maxicu y maraviyosu de la lliteratura oral va reflexar, asina, la
caiamina de les creyencies del pueblu que la tresmite. Al traviés
de la mitoloxia y los cuentos maraviyosos asturianos pue entrase na
historia simbdélica d’esti pueblu.
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Con too, nun vamos poder entamar un ananalis fonderu de la
mitoloxia asturiana al traviés de los cuentos recoyios por Miliol del
Nido. N'efeutu, son mui pocos los cuentos de la so coleiciéon que
podriemos entender como parte del tueru mitoléxicu astur.

D’esta miente, alcontramos dos referencies al cuélebre nos
cuentos n' 19, «Los tres conseyos», y n' 22, «Ruempepuertes,
Ruempecadenes y Tragaldabes». El primeru narra cémo como un
rapaz abandona a la muyer y entra al serviciu d'un amu que, cuan-
do s’entera de que’l mozu marchara de xunto a la muyer, da-y tres
conseyos: «Vete siempre pel camin rectu y nun andes con atayos;
nunca nun preguntes lo que nun t'importa; enantes de tomar una
decision piensa les coses sesenta veces». Con ellos nel maxin,
el rapaz entama’l viaxe de vuelta pa casa y, refugando dir per un
atayu, salva de que lu garren unos lladrones. Depués, llega a una
casa onde una vieya lu abelluga. Cuando tdan cenando, el rapaz
decdtase que la vieya sirviera un platu de mas. Alcordindose de
los conseyos del amu, decide nun entruga-y a la vieya pa quién
ye'l platu. D'esti mou, salva de que lu coma un cuélebre que vive
na casa de la vieya y que sal cuando los visitantes entruguen pol
platu. A lo dltimo, llega a la so casa onde ve que la muyer ta abra-
zada a un cura. Como piensa les coses sesenta veces enantes de
matalos, descubre que’l cura ye un fiu de so.

Y4 falemos del orixe xermdnicu y célticu, arreydu a les lleendes
de Tristdn y Isolda, del segundu d’estos cuentos. Anque duldamos
d’él como parte del corpus de cuentos tradicionales asturianos, el
rellatu respeta una estructura propia de la mitoloxia asturiana: el
mozu que rescata a la xana del cuélebre. Nesti sentiu, el cuentu
recuérdanos sobre manera al rellatu sobre’l Cuélebre de Balbrdn
o de la Cueva de San Cibrdn que recueye Alberto Alvarez Pefia en
Mitologia Asturiana (2001), nel qu'un conde enzarra a la fia nun
torruxén pa qu'un mozu nun la cortexe. Como los dos amantes
siguien viendose per un ventanal, el conde manda al mozu a la
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guerra escontra los moros y lleva a la fia pa que la encanten unos
magos, que convierten la cuerda qu’ata a la moza nun cuélebre.
Cuando’'l mozu vuelve de la guerra entama a buscar a la moza
y entérase de que la ta guardando un cuélebre. Un pastor da-y
la solucién con una férmula maxica: «Moza que tas encantada
na cueva de San Cibridn, tengo desencantate yo, la manana de
San Xuan». El mozu fai lo que diz el cantar y mata al colobrén
espetdndo-y una llanza en pescuezu, lliberando a la rapaza.

El cuélebre asturianu respuende a un arquetipu mitoléxicu
universal, la gran culiebra, que s'atopa en mitoloxies orientales,
europees y americanes. Como los dragones europeos, esistentes
nes mitoloxies precristianes griegues, romanes, céltiques y nérdi-
ques, el cuélebre asturianu pue vivir munchos sieglos, tien ales y
afiera en cueves fondes onde atropa ayalgues. N'Asturies esisten
bien de cuentos y lleendes nes que, como nesti cuentu, un mozu
mata al cuélebre pa salvar a una xana —princesa, nesti casu— o
ganar les sos ayalgues. Anque’l mitu del dragén pue rastrexase nel
Xardin de les Hespérides, onde un colobrén guarda les mazanes
d'oru del xardin d’unes xanes, y ta inxertu nes relixones xudeocris-
tianes, dellos autores sorrayen les munches asemeyances del mitu
asturianu —el mozu que salva a la xana matando al cuélebre na
nueche de San Xuan— coles mitoloxies nérdiques, xerméniques
y céltiques, esistiendo munchos exemplos del home que mata al
dragon de mou asemeydu (dende’l Thor que s'enfrenta al cuélebre
Jormungandr, a héroes miticos como Sigfrid, Beowulf o Tantris).
Asina, Rogelio Jove y Bravo (1897), nel estudiu de les mitoloxies
europees, diz: «Los mitos xermdnicos enxamds nun arraigonaron
nos pueblos llatinos y viceversa; los mitos asturianos tienen una
asemeyanza fonda colos mitos bretones, y mds con ellos que colos
de nengtin otru pais».

Paeznos atopar amds, nel cuentu que recueye Milio'l del Nido,
una interferencia mitoldxica estremada na esistencia de los tres
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perros. Anque, como yéd diximos!!, vemos nello la influyencia del
cuentu «Los tres perros», recoyiu nel Llibru Verde de Cuentos de
Fades d'Andrew Lang (1892), entrugdimonos si nun taremos énte
una solombra de Cerberu, el perru de tres cabeces que guardaba
'Hades nes mitoloxies grecorromanes.

Alcontramos, tapecios, otros nicios de mitoloxfa asturiana nes
referencies al diafiu nos cuentos n' 1 y n" 4. Tien d’'entendese
qu’esti diaiu nun ye'l diaiu cristianu, el Satands malignu, sinén
una cristianizacién de creyencies muncho mds vieyes. Asina,
el diafiu asturianu ye, como diz Gonzdlez-Quevedo (2002:
284) «més bromista que malignu». Tamos nesti sen d’alcuerdu
con etnégrafos como Alvarez Pefia (2005): magar que’l diafiu,
el dianu burllon, el trasgu o'l sumiciu apaezan como entidaes
dixebraes en dalgunes monografies clasiques sobre mitoloxia
asturiana, estos han entendese como distintos nomes pa un
mesmu ser mitoléxicu. Pa esti autor, la clave pa pescanciar ta
nes abondes lleendes y cuentos que, nes distintes versiones xeo-
grafiques, tracamundien los nomatos del mesmu ser bromista.
El nome dianiu burllén ye, ent6s, una solidificacion léxica d'esti
procesu de cristianizacién d'un mitu anterior. Esti ser sobrena-
tural carauterizase por armar trastaes al ser humanu, buscando
siempre rise d'él.

Asina, nel cuentu nv 1, «Asi paga’l diablu», el mitu apaez ente-
meciu cola relixén cristiana. Un home ricu nun quier pagar pa
remocicar el santu del pueblu, sinén que prefier dar perres pal dia-
blucu que’l santu pisa na figura de madera. El diablu apaézse-y vy,
peragradeciu, tfre-y un tesoru a cambéu. Ensin embargu, engafia
al home y, nun final escatoléxicu y humoristicu del que y4 fale-
mos, esti descubre que too yera un suanu. Esti cuentu humoristi-
cu y didduticu, onde se tresmite la importancia de ser bonal y non

1 Ver paxina 44.
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rancafiu, amds del nun poder tener enfotu nes maldaes, espeya a
un diafu que, mds que malignu, ye burllén y arteru.

Per otru llau, nel cuentu n" 4, una paisana atopa a un corderin
muertu frfu na caleya. La muyer mételu en casa pa da-y calor vy,
cuando quita la ropa, el corderu conviértese en dianu y rise de
la muyer por vela desnuda. Atopamos otra versién d'esti cuentu,
pafiada nel occidente asturianu, nel Rellumos de folklor de Xosé
Lluis Garcia Arias (1981). Nella, ye un home'l que mete’l corderu
en casa y, cuando la so muyer se desnuda, el diafnu antroxdu de
corderu glaya: «jQuiquiriqui, tetas ya culu todu te vil».

Esta deidd mitoléxica doméstica, burllona y gayaspera, que
nel casu del trasgu caltién una apariencia fisica determinada, ve
lo significativo de los sos atributos fisicos amenorgaos per aciu
de la cristianizacion, al asimilalu a un diafiu (foi vezu cristianu
arreyar toa divinidd pagana al diablu), pero caltién dafechu la so
personalidd burllona y el so gustu por armar picies pa rise del ser
humanu. Tritase tamién d'un universal nes mitoloxies europees,
dende los duendes ibéricos, los kobold xermanos, los leprechaun
irlandeses, los fenodyree de la Islla de Mann, los tomte y tonttu
nérdicos, etc. El trasgu burllon domésticu camuda, como dici-
mos, en diafiu cuando’l cristianismu emprima a demonizar les
creyencies anteriores.

La personalizacion de la muerte nos cuentos nt 8, «El Giiercu»,
y nt 17, «La Tia Miseria», tamién puen entendese como reflexos
de la mitoloxia asturiana, magar que, como yéd desarrollemos!2,
seyan cuentos perespardios y con munches versiones n'Europa. La
personalizacién de la muerte nos cuentos, como un ser que busca
a los seres vivos pa llevalos y que pue ser engandu o soborndu, ye
tamién una constante nes mitoloxies europees. Asina, nel imaxi-
nariu castellanu esiste como un ser femenin la Parca, heredau de

12 Ver péxines 40 y 46.
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les Moires griegues. Nesti sentiu pue entendese’l cuentu nv 17
«La Tfa Miseria» que, como ya vimos, esiste tamién en versiones
en portugués, castellanu y cataldn. Pela cueta, nes mitoloxies xer-
madniques, asina como na asturiana, la pantasma de la muerte ye
un ser masculin. El Giiercu asturianu del cuentu n* 8 aseméyase
al Grim Reaper angloxerménicu y al Ankou bretén. Nel folclore
alemadn, la muerte yera Odin antroxdu —Grimnir ye tn de los
nomes d'Odin— vy nel bretén tien la forma d'un ser encapuchdu,
de ropa negro y que lleva un gadanu, imaxe perestendida anguano.
Nes mitoloxies esldviques, ensin embargu, ye una muyer vistida
de blancu’3. Esti mitu cristianizase depués al identificalu con un
anxel, 'dnxel de la muerte, o col satands mesmu. Sicasi, esti dnxel
estrémase del Giiercu en que nun pue ser engandu: obedez la
voluntd de Dios. Dacuando, les lleendes asturianes del Giiercu
identifiquense cola Giiestia, la procesién de muertos qu'apaez de
nueche. Sicasi, nun atopamos rasgos d’esti mitu nos cuentos reco-
yios por Milio'l del Nido.

Esiste, per otru llau, toa una riestra de rellatos en Contdronmelo
pa que lo contara onde apaez 'arquetipu de la bruxa —una muyer
vieya con poderes sobrenaturales— ol magu. Asina, I'Arturu/
Alfonsu 11 y el Gawain/De Gadaxera del cuentu n* 2, llamen a
la Bruxal Monxagre (Morgana La Fada, na version orixinal del
cuentu) pa que-yos diga la rempuesta a la entruga del rei moru.
A la fin, la bruxa cédsase con Gadaxera y, tando pela nueche en
cuartu, Ufre-y escoyer ente ser moza dientro casa y vieya fuera,
o vieya dientro casa y moza fuera. Nel nv 9, «LLa Fada Madrina»,
la bruxa/fada usa la so maxa pa camudar de forma la casa, volver
mds moza a la protagonista y camuda-y el gatu n'home. Una vieya
con poderes madxicos vuelve a apaecer nel cuentu nv 15, «El rei

13 Ye imposible nun facer alcordanza, equi, del usu cultu qu'Alejandro
Casona fizo d’esti arquetipu na so obra de temdtica asturiana La dama del alba.
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al que-y gustaba la fruta», cuando una paisana-yos camuda les
mazanes en mierda y en cantos del riu a los dos primeros herma-
nos, regaldndo-y la xiblata maxica al terceru. Per otru llau, apaez
un magu nel cuentu nv 21, «Periquin», qu'apriende a Periquin a
convertise n'animales.

Quiciabes fuere posible rastrexar los orixenes d'estes figures na
mitoloxia asturiana, darréu qu'esisten abondes lleendes de xanes
encantaes que son a camudar de forma, amds de la enigmatica
Guaxa, vieya vampira que garra forma de curuxa. Sicasi, paez
muncho més claru l'aniciu medieval d'esti arquetipu. Abonden
los documentos asturianos, munchos d’ellos relixosos y empobi-
naos pola Inquisicién, nos que se menten los xuicios a bruxes,
capaces de camudar de forma y vender I'alma al diafiu. Asina,
reflexa Alvarez Pena (2005: 119) que, nel xuiciu en Toledo a Ana
Maria Garcia, moza de Llanes acusada de «capitana de lobos»,
esta confesé qu'una bruxa de Bricia (Llanes) apendiérala a llendar
llobos vendiéndo-y un brazu al diablu. Del mesmu mou, Bernardo
Acevedo (1889) fala de la esistencia de dos bruxes en Bual, d'una
muyer de Sampol que falaba colos muertos y d'A Roxua [sic], o «A
Bruxa de Branavara», que caleyaba peles nueches cola Giiestia.
Asina, la bruxa ye un arquetipu cristianu, de raigafiu miséxinu,
que simboliza'l conocimientu paganu vy, poro, ye del diafu. Esi
conocimientu camuda en maxa nel simbolismu del que tan fechos
los cuentos.

Sicasi, rescampla otra xeneralidd nestos rellatos maxicos. EI mou
como se produz l'asocediu maraviyosu ye unu mui determindu,
y de manera mui mayoritaria: el polimorfismu. Hemos decatanos
de quel fen6menu méxicu que mds apaez y que, poro, mas éxitu
tien na tradicién oral —por llamador, fantasiosu y simbélicu— ye'l
camudamientu de forma fisica, sobremanera pa convertise n’animal.
D'esti mou, la bruxa de «De Gadaxera» ye a facese mds moza, los
principes y hermanos de «El drbol que canta, el paxaru que falay la
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fonte dorada» conviértense en piedres, el «Corderin muertu friu»
ye en realidd’l dianu, la «Fada Madrina» camuda al gatu n’home y
a la vieya en moza, «Periquin» y el so magu maestru conviértense
n'animales cuando-yos peta, etc.

La metamorfosis de los personaxes ye un tema universal
nel folclore: en toles mitoloxies, los dioses camuden de forma
pa tratar colos humanos (un restu d’animismu primitivu). Pal
psicoanilisis, esiste, nel polimorfismu, un deséu simbdlicu
inconsciente de camudar la propia persona, de camudar de sexu
o de destin vital. Dende un puntu de vista antropoléxicu, amés
de caltener la influyencia de creyencies animistes d’antao, el
cuentu tradicional asturianu apriende que les coses non siempre
son lo que paecen ser y que’l destin d'una persona ta atdu a la so
naturaleza fisica.

Non tolos cuentos maraviyosos de Contdronmelo pa que lo
contara puen entendese nel contestu asturianu. Asina, magar
l'usu de la sorpresa y otros elementos, siéntense como foriatos los
usos maxicos de cuentos como’l segundu, «L'Arbol que Canta,
el Paxaru que Fala y la Fonte Dorada» —orixe oriental, como
viemos— o'l cuentu n" 24, «Thor y Odin», sacdu de les sagues
mitoléxiques escandinaves. Sicasi, estes tradiciones nun tdn tan
llone d'Asturies como pue parecer. Cuando allugabemos l'orixe del
cuentu «L'Arbol que Canta...», viemos c6mo esti rellatu medieval
oriental pudo llegar a les tradiciones europees pol constante con-
tactu musulman dende’l sieglu viir na peninsula ibérica, espubli-
zandose con Les Mil y una Nueches n’Europa yé nel sieglu xiv. Del
mesmu mou, el Thor escandinavu nun ye otru que’l Donner xer-
manicu o'l Taranus celta, al qu'apunta abonda toponimia asturiana
como Tarna, Tdraniu, Tdranu, Tarafies, etc. (Garefa Arias 2000).
D’igual mou, Odin ye'l celta Lugus, o Llug, del que la tribu dstur
de los luggoni garraria’l nome y que da topénimos como Llugo o
Llugones (Garcia Arias, 2000).
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2.5. Aspeutos relixosos

Si dalgo rescampla tres I'andlisis de los mitos y creyencies méxi-
ques que remanecen nos cuentos asturianos, ye la so capacida de
pervivencia como sustratu de conocimientos simbdélicos pembaxo
l'estratu relixosu cristianu. Na cultura tradicional asturiana, poro,
la cristianizacion ye fuerte pero nunca nun ye completa. Pente les
fonderes creyencies y vezos cristianos, enguedéyase toa una retafila
de ritos y creyencies d'orixe paganu. El mundu rural tradicional
asturianu sigue con procuru los rituales relixosos, ye cristianu, va
a misa y adora santos, pero nunca nun escaez el raigafiu animista
primitivu pa cola so rellacién cola natura y los animales, nin dellos
nicios rituales de les relixones precristianes, como lo visto dende la
mitoloxia, la cigua, les fogueres de San Xuan, el texu, el ramu, etc.

Ye mds, gracies a la ventana que son los cuentos tradicionales
al maxin popular, atopamos que’l pesu de lo relixoso siéntese més
na estructura de la sociedd, a veces como simbolu de la tension
na mesma, que na creyencia y el conocimientu simbélicu del
grupu. Falemos y4 de la gran cantidd de cuentos picardiosos sobre
miembros del cleru na la lliteratura tradicional, pero ye que’l cura,
el clérigu o l'obispu mui rara vez sal bien pardu del cuentu astu-
rianu. D’esta miente, I'arquetipu del cura ye bien de veces el d'una
persona refalfiada o fata que representa un pecdu: la lluxuria y
I'adulteriu, la galbana, la gula, etc.

Anque'l llibru de Miliol del Nido nun recueye cuentos de la
estaya anticlerical y colorada, tenemos bonos exemplos de la imaxe
del cleru na tradicién lliteraria asturiana. D’esta miente, nel cuen-
tu nu 16, «La fia del comerciante d’Avilés», un cura intenta violar a
una rapaza de 16 anos y, como nun ye quien a ello, miente al padre
de la moza diciéndo-y que foi ella quien se-y quixo dar. El padre
echa de casa a la rapaza y el cura vive ensin dici-y la verdd al padre
hasta que, a lo dltimo, la trampa rescampla.
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Falemos tamién del posible orixe cultu del cuentu nv 10,
«[Jobispu y l'abd», nuna démina renacentista na qu'entamaben a
ponese de moda los cuentos picardiosos y anticlericales!. N'efeutu,
I'abd preséntasenos como un clérigu gastizu y fatu, al qu'un flairin
ye quien a engafar, denuncidndolu énte l'obispu. La figura del cura
porcaz y adtlteru apaez tamién nel cuentu nv 19, «Los tres conse-
yos», pero esta vez como tracamundiu. Asina, el protagonista esclu-
ca per una ventana y agiieya c6mo la so muyer abraza y da besos
a un cura, descubriendo llueu que’l cura ye, en realida, fiu de los
dos. Un arume anticlerical surde tamién del cuentu nv 1, nel qu'un
paisanu prefier adorar al diafiu qu’al santu de la so parroquia.

Afitase nestos cuentos l'arquetipu del cura nel cuentu astu-
rianu, de xeitu anticlerical dafechu. La lliteratura tradicional astu-
riana tresmite con esti arquetipu una ensefanza ética perclara:
los defensores ptblicos de la santidd, los que denuncien el pecédu
son, en realidd, los méds pecadores. Ta claro que'l cuentu colordu
relixosu tien orixe nes histories veridiques de cures non célibes,
pero l'antropoloxia amuesa c6mo, bien de veces, los cuentos de
calter humoristicu son una ferramienta d'alliviu d'una tensién
social. Nesti casu, ye nidia la dixebra ente 'home y la muyer
rural y el cleru. L'orixe hemos atopalu na dixebra esistente dende
'’Antiguu Réxime, cuando los aldeanos trabayen pa dar el diezmu
a la Ilesia. N'Asturies, como nel restu d'Europa, el cleru vivié
durante sieglos como una estructura socioeconémica al marxe de
l'aldeana, absorviendo, en gran parte, el trabayu d'esta. Amads, la
llesia dlzase como censora moral y ética, lo que xunio a los proble-
mes socioeconémicos y les démines de probitd, da en tensiones
sociales que’l cuentu ayuda a alliviar.

Esti calter anticlerical sobresal entd mds si comparamos los cuen-
tos d'aniciu asturianu colos d'otres tradiciones. Asina, viemos como'l

14 Ver paxina 40.
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cuentu n" 13, «El Purgatoriu», apaez nel llibru de Miliol del Nido
dende la lliteratura oral llatinoamericana. Nesti cuentu, un home
mui devotu de San Xosé —asturianizdu pol trescriptor como «Pepin
el de Pumarin— xube al Cielu y alcuentra les puertes trancaes. Esi
dia a Dios petdra-y pesllar el cielu pa celebrar una fiesta n’honor de
San Xosé. Cuando San Xosé s'entera de qu’al so devotu nun lu dexen
entrar, amenaza con marchar. Como Santa Maria ve que I'home mar-
cha, amenaza con marchar ella tamién. A lo cabero, Xesucristo diz
que si marchen los dos, €l cola con ellos. Dios tien un problema pero,
por nun contradicise nos sos mandaos, decide dexar el Cielu pesllau
esi dia y facer un «cuartucu» pa que «Pepin el de Pumarin» espere
al otru dia pa entrar: el Purgatoriu. Nun hai, como viemos, un espi-
ritu criticu tan fondu nesti cuentu, anque la igua lliteraria de Milio'l
Miliol del Nido lu asturianice pela banda anticlerical y humoristica:
noma a Xesucristo «Chusin», «Maruxa» a Santa Maria, etc.

Del mesmu mou, anque’l cuentu n 23 apareya a San Dionisio
con Dionysos o Baco —dios grecorromanu de la folixa y el vinu—,
el so carduter non criticu pa colo relixoso fai qu'albidremos un orixe
cultu foriatu. Nel cuentu, San Dionisio va caleyando per un cami-
nucu y atopa un brotu nuevu. Pa curialu, llantalu nuna calavera d'un
péxaru. La planta miedra y, més alantre, repite l'actu coles calaveres
d'un lleén y un pollin. A la fin, San Dionisio llanta la planta nuna
faza de tierra, semando la primer vide. Mds bien tariemos énte un
mitu dorixe griegu sobre’l propiu Dionysos, sobre Orestheus, o
sobre dalguna lleenda atribuyida a Osiris —n'Exipto— o0 Noé —na
tradicion xudeocristiana— como los semadores de la primer vide.

2.6. Aspeutos socioecondmicos

Anque los cuentos qu’analicemos asitien la so narraciéon en
démines indefinies, realidaes fantasioses o nun pasdu llonxanu,
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albidrase na so llectura’l retratu d'un sistema social de caraute-
ristiques clares y constantes. Esti orde socioeconémicu, coles
sos estayes, ciclos, moos de pervivencia y vezos, pue aseme-
yase al sistema social agricola-ganaderu européu preindustrial,
qu'esiste dende I'’Antiguu Réxime hasta l'espoxigue industrial de
los sieglos x1x y xx, con con delles particularidaes que surden de
la historia, cultura y orografia asturiana. D’esti mou, los cuen-
tos reflexen —y surden de— los roles populares de la quintana
minifundista asturiana, atendiendo dende esi puntu de vista pa
la division social nes estayes de pueblu, cleru y nobleza (o bur-
guesia). El cuentu oral, que ye creacion popular, incluye non solo
les profesiones, costumes o los roles d'edd y sexu qu'envaren el
mundu rural asturianu, sin6n tamién los valores quafiten tales
construcciones culturales.

Nos cuentos recoyios por Milio'l del Nido, la unida socioeconé-
mica bésica, sobre la que s'afiten el restu de rellaciones sociales, ye
siempre la familiar llinial. Esta unidd cincase en rellaciones esten-
ses de consanguinidd bioloxica (giielos, padres, fios, hermanos,
etc.) y afinidd (esposos, suegros, etc.). Esta forma d'organizacién
social n'unidaes basaes na cosanguineida y l'afinidd naz del tabi
del incestu, que torga les rellaciones sexuales ente parientes cerca-
nos —nel mundu rural tradicional, les de padres y fios o hermanos
con hermanos— como garantia de diversidd xenética. El matri-
moniu ye siempre mondgamu heterosexual y, como vamos ver
nesti puntu y nel siguiente, implica I'asuncién de roles sexuales y
socioeconémicos estremaos: lo masculino y lo femenino nun son
solo conceutos bioldxicos, sinén tamién culturales. El trabayu y
I'estatus ye distintu en cada sexu, pero tamién ente xeneraciones,
esistiendo una dixebra ente rapacinos, adultos y vieyos.

La unida rellacional familiar conviértese n'unida econémica al
traviés de la caseria o quintana, noyu autéctonu de produccion y
consumu de calter unifamiliar, agricola-ganaderu y de perviven-
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cia. Les necesidaes de consumu de la caseria son mui estremaes
y, por eso, tien de producir muncho y mui distinto, tanto dende
actividaes esporddiques como constantes. Con too, nun ye una
organizacion orientada solo al autoconsumu: alredor de la quinta-
na surde tou sistema d'intercambiu de bienes con otres caseries y
pueblos. Dientro d'ella, la familia trabaya en comuna, dende los
estremaos roles de sexu y edd, pa sacar porgiieyu econémicu de
la collecha d’hortalexes, cereales y frutos, la ganaderfa de vaques,
gochos y pites, el pastoréu d'oveyes y cabres, etc. La so forma fisi-
ca respuende a estos usos, con viviendes, cuadres, tenaes, horros,
giiertos, lloses, etc. Nun hai nella especializacion llaboral més all4
de los roles de sexu y edd —esto ye, na quintana toles persones
faen llabores perestremaos—, pero’l trabayu econémicu rural ye
constante. Nunca nun hai descansu nun trabayu llenddu pola pan-
tasma de la fame, la mala collecha o la probitd. Los valores que va
tresmitir el cuentu asturianu son, entds, la importancia del traba-
yu, I'inxeniu pa pervivir y la rocea énte tolo que pueda amenorgar
la capacida de produccion.

D’esti mou, alcontramos abondes referencies a les xeres econé-
miques rurales de pervivencia, colos sos valores y amenaces tape-
cios. Nétase, amds, que Miliol del Nido pon especial procuru en
reflexar estos vezos y valores, lo que mos facilita la so deteicion.

El cuentun® 11, «L'osuy la raposa», resulta significativu por sim-
bolizar 'amenaza arbitraria de la natura, énte’l duru trabayu rural
que I'home tien de facer pa pervivir. Milio'l del Nido dibtixanos de
mano a una familia que tien munchos fios pero que vive bastante
bien, por tener una tierra grande con un regatu y una bona muria
de piedra: na economia de la quintana asturiana, de pervivencia y
consumu, el tener una muncha tierra bono y con agua ye sinénimu
de tener collecha bayuroso y, poro, poca fame. Estes tierres pri-
vilexaes serfen vegues o lloses. Pue llamar I'atencién el que Milio'l
del Nido plantegue’l fechu de tener munchos fios como torga pa la
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pervivencia, pero esto obedez a los dos ciclos agrarios de la familia
rural d'orixe matrimonial: esiste un primer ciclu, dende I'entamu
del matrimoniu y los primeros fios hasta que los fios son adultos’s,
nel que se da un fuerte desequilibriu ente la capacida de produc-
cién de la caseria y les necesidaes de consumu; cuando los fios
puen trabayar, esti desequilibriu entérnase dafechu y la caserfa va
ser quien a producir mds de lo que necesita consumir. Del mesmu
mou, Milio'l del Nido diznos que na caseria’l cuentu hai «unes
poques pites, tres vaquines, dos gochinos, unos pocos frutales
y la pareya de giies» y que, poro, «tenien la vida solucionada».
Dibuxase bien el sistema econémicu agricola-ganaderu asturianu
del que faldbemos. Nesti sistema preindustrial, los giies tienen un
valir especial, pos son ferramienta necesaria pa la sema y collecha
de bien de productos agricoles. 'amenaza de la so desapaicion,
que simboliza l'osu, ye, entds, un peligru méds que danible pa la
pervivencia d'esta familia. Tolo que produz la caserfa ye un bien
necesariu pal autoconsumu y l'intercambiu, que surde d'un traba-
yu abegosu y duru, y la so perda ye una traxedia nesti sistema. Ye
por eso que la muyer del rellatu prefier engafar a la raposa que
da-y la pita ponedora y los sos pitinos, que dalgtin dia van trayer
giievos, carne y bienes d'intercambiu a la caseria.

La importancia de la ganaderfa nesti sistema econémicu
—n’Asturies pue falase de toa una cultura de la vaca o una cul-
tura del gochu— rescampla tamién nel cuentu n* 14, «El rei de
los lladrones». Nuna caseria, el tener una sola vaca o un solu
gochu yé yera una riqueza, fonte de bienes a esgaya. Ye normal
que 'home cree non solo una dependencia econémica del animal,
sin6n tamién una rellacion afectiva. Un animal tan valiosu ye
curidu y querfu, nun tien el mesmu estatus que’l restu d’animales.

15 Como vamos ver llueu, esti estatus nun se correspuende, na sociedd
tradicional rural, cola edd y los ritos de pasu de la sociedd industrial d’anguafio.
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[’antropoloxia pescuda un vezu bdsicu que marca l'aniciu d'esti
estatus: el nome propiu. L’home da-yos nome a los animales que-y
importen. Asina, les vaques, coles que se vive munchu tiempu y
que producen munchos bienes, tienen nome propiu. Ye por eso
polo que, pal paisanu al que nesti cuentu-y roben un carneru, un
cabritu y un xatu, seya una perda fonda. Por eso, cuando’l rapaz-y
los devuelve, porque entiende la gravedd de la fechoria, el paisanu
diz: «Dios miu, cudndo me tenia por perdiu».

Les hortalexes y la fruta, que tanto cuesten acollechar y tanto
dependen del clima, tienen un valir especial nesti sistema econé-
micu tradicional. Hai exemplos por demds en Contdronmelo pa que
lo contara. Nel cuentu n* 15, «El rei al que-y gustaba la fruta», son
manxares polos que nagua un rei. Milio'l del Nido esplica les razones
nel entamu, faciendo comparanza ente esti sistema socioeconémicu
tradicional y l'industrial d’anguano:

Antiguamente nun yera como agora (...), ensin lletricidd nandi de
frigorificos (...) asina que pa comer fruta nun podies dir y dicir vo
xintar un platanu de Les Canaries o pina del trépicu (...). Pa xintar
fruta tenfa que ser del pafs... y del tiempu.

Como dicimos, que se dean los productos agricoles depende
dafechu del clima. Nel cuentu, Miliol del Nido diznos quaquel
anu’l tiempu fuera malo, y que namds un paisanu que tenfa un
pumar nun llosu soleyeru y al abellugu del vientu foi quien a tener
bones mazanes. Tantu valir tien la fruta que’l rei del cuentu pro-
mete casar cola princesa al que-y traiga un paxu d’ello.

La fruta ye tamién lo que mds-y presta al rei del cuentu nv 3,
«’Arbol que Canta, el Péxaru que Fala y la Fonte Dorada», que
nagua polos guyaminos que da I'Arbol que Canta y colos que los sos
fios son quien a facer que’l rei los reconoza. Del mesmu mou, La Tia
Miseria del cuentu nt 17 ye probe, pero ye a vivir porque tien un
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giiertucu, unes pites y un gochin. Con too, la Tia Miseria ye conoci-
da en tola redolada por tener una «gran riqueza» [sic] nuna peral que
da unes peres bonisimes, poles que tolos guahes del pueblu naguen
y coles que la Tia Miseria fai una mermelada riquisimo. Hasta la
Muerte s'entaraminga na peral pa comeles y, per aciu del manddu
de San Pedro, nun ye a baxar depués. Asina de rico y valoratible ye la
fruta nel maxin coleutivu rural. Ensin embargu, lldmanos l'atencién
la falta de referencies, nestos cuentos, a unu de los vezos rellacio-
naos con estos frutos mds carauteristicu de la sociedd tradicional
asturiana: la cultura de la sidra.

Les amenaces al débil equilibriu econémicu rural son abon-
des y por eso bien de los personaxes simbolicen la realidd social
qu'arreya: la probitd, la fame, etc. Ye una constante nos cuentos
que’l protagonista seya un home mui nuevu, d'una familia probe o
que seya una vilba. D’esti mou, simbolizase un estdu coleutivu de
probitd, onde solo se pue pervivir a base d'inxeniu y trabayu. Nos
cuentos de tresmision oral qu'equi analizamos esisten tres arqueti-
pos simbélicos qu'antroxen estes amenaces: l'iviernu, la fiera xabaz
—que yd vimos enantes— y los lladrones.

Na Asturies rural, el ciclu de les colleches depende dafechu de
la estacion y el tiempu. Les llabores agricoles y ganaderes camu-
den cola estacion, esistiendo una especializacion de los bienes
que se recueyen segtn la época del afiu, una démina pa la sema 'y
otra pa la collecha, pal samartin, la pafada, la siega, les esfoyaces,
la muda de praos, la sidra, etc. El ritmu del cambéu d'estacion
y el tiempu marca ['ésitu en toes estes llabores. D’esta miente,
nel cuentu nv 15, «El rei al que-y gustaba la fruta» ye liviernu
malu’l que fai qu'esi afiu nun se dea la fruta. Miliol del Nido
esplica’l porqué, apurriendo conocimientos sobre’l clima dende’l
puntu de vista emic de la economia tradicional asturiana: si vien
un iviernu caliente y solariegu, los arboles de fruta florien ceo vy,
cuando depués vien la ivernada, cai la flor y na primavera nun hai
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fruta. La vieya del cuentu n* 4, «El corderin muertu friu», atopa’l
corderu/diafiu cuando ta pafando oricios de castafies na seronda.
Nel rellatu nv 12, filasenos de la importancia de la llefa n'iviernu.
L'atropalo ye, na quintana asturiana, un llabor basicu pa soportar
les xelaes y nevaes. Nel cuentu, un inviernu mui llargu fai qu'a
un paisanu-y falte la llefa y que tenga que salir a por més. Milio'l
del Nido apurrenos datos d'interés etnograficu sobre’l procesu: hai
que dir primero al monte cola bruesa a tronzar la llena, pa volver
depués col carru y apilalo nuna llefera.

Pero, si, por mor del mal tiempu o d'otres llaceries, les coses
vienen mal pa la casa, el noyu familiar tradicional tien d’alcontrar
otros medios de pervivencia. Nesti sen, apaecen dellos cuentos
nos que los rapacinos, que son les persones de menor capacida
productiva na caseria, tienen que marchar d’ella pa ganar dineru
per ende. Milio'l del Nido déxanoslo claro nel rellatu nv 14, «El
rei de los lladrones», cuando esplica les xeres que s'entamen na
seronda en provision pal iviernu: pafense frutos como les castanes,
faise la matanza, el pan, etc. Pero la familia del cuentu ve c6mo,
ente la collecha y lo fecho na seronda, nun tien abondo pa pasar
l'iviernu. Por eso, los tres fios mayores tienen que marchar de la
casa, namds con un pan y unes madrefies, pa poder pervivir toos.
Cumpliendo l'arquetipu que ya analicemos, el mds ruinu, mozu y
inxeniosu de los tres hermanos ye'l que mas prospera. Sicasi, el
padre taba preocupdu porque «el mundu ye mui duru» y el rapaz
siempre ta de broma y tolo toma a risa (tresmitiéndose los valo-
res de formalidd y trabayu xunto al d'inxeniu). Pela so banda, el
Manolin del nv 20 vive tamién, «como tolos del pais» [sic], nuna
quintana con unes tierruques, dos vaques, un gochu, cuatro pites
y los frutos que pafien de los frutales y el monte. Ensin embargu,
quier prosperar méds y marcha de casa pa vender los bienes que
faen nella, como estamefa o miel, ganando dineru gracies tamién
al so inxeniu y bondd nos negocios, habilida que ye sorrayada por
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garantizar 'ésitu econémicu (cuando intenta timar, por exemplu,
sal malpardu). D’esti mou, vemos que na sociedd tradicional astu-
riana, y anque nun puen producir como los adultos, los nefos
tienen una responsabilidd clara nes xeres de la casa. Rapacinos
y rapacines trabayen nes andeches y esfoyaces, llenden el gandu,
ayuden cuando la familia anda a la yerba, etc. Hasta démines
mui cercanes, yera normal que los nefios nun fueran a la escue-
la cuando se necesitaba’l so trabayu na caseria. La llende entel
mundu infantil y 'adultu obedez, nel mundu rural, a la capacida
productiva personal.

Los lladrones son, como diciemos, un arquetipu que val pa
sorrayar el cuiddu énte los estrafios, pero tamién l'amenaza cons-
tante del esbarrumbu econémicu y la probitd. Nel cuentu nv 14
esto vese cuando’l rapaz que garren los lladrones amuesa’l so valir
como lladrén robando gandu, o cuando roba’l cabritu asdu d'un
banquete. Nel nv 16, la rapaza qu'afuxe de casa y queda al debalu
abelltigase nuna cueva de lladrones. La policia, pensando que ye
una lladrona, aprésala. Del mesmu mou, en «Los Tres Conseyos»
(cuentu nv 19) el mozu que marchara de casa salva de que lu
garren unos lladrones al facer casu a los conseyos del so amu nun
se metiendo per un atayu.

Anque detectamos nos cuentos dellos nicios d'instituciones
consuetudinaries tradicionales como’l mayorazu, onde ye'l pri-
moxénitu varén el qu'hereda, lldmanos I'atencién que nun apaeza
de mou claru una de les cuestiones mas estudiaes pola antropo-
loxia respeuto a la organizacién socioeconémica na cultura tradi-
cional asturiana. Falamos del principiu de reciprocida del trabayu
y del capital propiu del derechu consuetudinariu asturianu, crista-
lizdu en bien d'instituciones socioeconomiques como I'andecha, la
esfoyaza o la sestaferia. En toes elles, entiéndese qu'hai trabayos
de la quintana qu'han facese a comufia ente los miembros de
les quintanes llenderes. Asina, l'andecha ye una ayuda reciproca,
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voluntaria y de baldre, qu'entamen los vecinos d'un pueblu, o de
pueblos cercanos, pa facer trabayos urxentes y abegosos, los qu'una
sola unidd familiar nun ye a ellos. D'esta miente, yera vezu que
la casa beneficiaria llamare a andecha a les quintanes vecines pa
qu'estes apurrieren, dientro les sos posibilidaes, dalguna persona al
trabayu en comuna. La caserfa beneficiaria de 'andecha quedaba
obligada a devolver el favor a les quayudaron, asina como a dar
alimentu y abellugu a les persones qu'andecharen.

La esistencia de xeres y tierres comparties, con usos comunales,
ye una espresion de l'andecha. D'esti mou, ye habitual na socieda
asturiana que varies quintanes compartan dellos praos o tierres
que trabayen agricolamente en comufa, como sienres, cortinales o,
simplemente, praos n'andecha. Dientro d'esta loxica de reprocida
equilibrada apaez tamién la sestaferia, na que toles caseries d'un
llugar o parroquia tienen la obligaciéon de collaborar a caltener en
bones condiciones les propiedaes comunes, asina como caminos
publicos, y tamién les cases de los vecinos si fuera necesario.

La esfoyaza ye, poro, un tipu de trabayu n'andecha, onde los veci-
nos de delles quintanes ayudaben nel abegosu trabayu d'esfoyar y
enristrar les panoyes de maiz. Sin embargu, restltanos especialmente
interesante, como institucién socioeconémica y vezu socializador, na
nuestra xera d'entendimientu’l calter coleutivu asturianu al traviés
del cuentu tradicional. Y ye que la esfoyaza ye, améds d'un trabayu en
comuna, una celebracion. Nes esfoyaces y filandones, que duren dies
enteros, munchos homes y muyeres de varies caseries pasen el tiem-
pu faciendo un trabayu repetitivu. Por eso, ye la institucién social
tradicional que, xunto a folixes, bailles y romeries, da la oportunida
a los miembros de la comunidd de rellacionase, cortexar y xugar. El
cuentu de tradicion oral qu'equi tamos conociendo, col so calter
humoristicu, anticlerical, picardiosu y maraviyosu, colos sos aspeu-
tos didduticos y la so simboloxia, namds tien verdaderu sentiu como
productu d'estos trabayos sociales llidicos, coleutivos y reciprocos.
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Na cultura tradicional asturiana, nun solo ye lactividd agri-
cola y ganadera la qu’apurre bienes de la natura. Esiste tamién
una fuerte cultura cazadora y pescadora. Asina, ente los cuentos
qu'atropa Milio'l del Nido albidramos delles referencies a la caza.
D’ente los animales que se puen cazar n'Asturies, 'osu, pola so
fuercia, brenga y pelleya, yel troféu cimeru. Nel cuentu nv 2,
«De Gadaxera», Alfonsu 11y el so capitdn enfétense en cazar un
oson y van tres d'él hasta tierres de Castiella. Nel dltimu, «Una
historia d’'osos», fdlasenos de la figura histérica y semi-mitica de
Garrido, famosu na so démina por matar més de cien osos en vida.
Anguano en peligru d’estincion, l'osu foi mui numberosu hasta
démines cercanes. Tanto, que’l Garrido del rellatu tuvo que dexar
una nueche la escopeta en Pola Somiedu, por nun siguir cazando
los osos qu'atopaba pel camin a La Peral, tres ya esi mesmu dia.

L'osu foi durante sieglos el simbolu de lo més xabaz y fuerte
del propiu pais, el rei de los animales xabaces d'Asturies. Dende
un puntu de vista psicoanaliticu, la caza d'una fiera como l'osu
simboliza la potencia xenética y la brenga guerrera masculina:
ye la capacidd de vencer y matar al enemigu mas fuerte. La caza
d’animales grandes ye, na cultura asturiana tradicional como en
cuasi toles cultures dende la prehistoria, un llabor masculin. Nun
ye casualidd, nesti sentiu, que les sagues mitiques asturianes
sobre la so propia historia inxerten les muertes de los sos reis
fundacionales, como Fifila o'l so padre Pelayu, nuna engarrada
escontra un osu.

Amis de llabradores y ganaderos, apaecen otres profesiones y
otres actividaes econémiques mui carauteristiques de la organiza-
ci6n social tradicional que reflexa Contdronmelo pa que lo conta-
ra. D’esti mou, los fios del rei, que les hermanes envidioses echen
al rfu nel cuentu nv 3, «L’Arbol que Canta, el Paxaru que Fala y
la Fonte Dorada», criense con una pareya de molineros. Nel nv 6,
«El Feisandiellu», hai un xastre en Llorio que ye conociu en tola
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redolada, pero que, como los de la so profesion ent6s, ye probe.
Nel nv 19, «Los tres conseyos», apaez el gremiu de los teyeros, mui
estendiu pel oriente d'Asturies, que viaxaben pel norte la penin-
sula faciendo teyes y falaben ente ellos la xiriga, fala tapecida que
crearon pa que la xente d'otros gremios nun los entendiera. El nv
16, pela so parte, tien un tonu mas urbanu y novelescu, que mos
recuerda a los cantares de ciegu y mos fai albidrar el so orixe mds
modernu vy, quiciabes, veridicu. La protagonista ye fia d'un bur-
gués, un comerciante d’Avilés que tien una tienda y que marcha
pa Inglaterra a facer negocios. Fdlasenos nél tamién d'un capitan
de policia destacdu en Les Cuenques, y de lladrones que viven
en monte, lo que pue ser un trasuntu d’asocedios cercanos a la
Revolucién d'Ochobre de 1934, la Guerra Civil Espafiola y los
fugaos que s'echaron al monte daquella.

Al llau d’estos, dibtixense nos rellatos, de mou perclaru, les llen-
des ente la sociedd rural y los estamentos relixosos o nobles. Un
bon exemplu d’esto tenémoslu nel cuentu nv 10, «L'obispu y I'abé»,
onde’l trescriptor mos informa que «antiguamente, n'Asturies, la tie-
rra yera too propiedd de la Ilesia» o del Rei. Non solo la tierra, sinén
tamién del gandu. Los aldeanos trabayaben les tierres del cleru y
la nobleza na condicion de llevadores, ganando lo xusto pa vivir y
pagandol restu a los conventos pente medies del diezmu. La llesia,
asina, foi per sieglos n'Asturies una instituciéon non solo de calter
relixosu, sinén tamién econémicu, fitada nel trabayu del pueblu. Por
eso, I'obispu y I'abd del cuentu caltienen una rellacién econémica,
como miembros d'una institucién dedicada a ganar dineru. Embaxo'l
puntu de vista de la economia de mercdu d’anguario, veriemos que
I'obispu d'esti cuentu ye un patrén que, como sospecha del mal
gobiernu del so subordindu, entama un procesu d'evaluacion y selei-
cién de personal.

Del mesmu mou, los vezos de la nobleza nel Antiguu Réxime
surden perdayuri nestos cuentos, arriendes de como recuer-
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du histéricu, pol so poder como simbolu de les estructures
socioeconémiques tradicionales, dixebraes, como tamos viendo,
n'estamentos. Asina, abonden los reis, principes y princeses que
viven con riqueces gracies al trabayu de los stbditos y al so poder
militar. Nesti sentfu, el cuentu nv 2 «De Gadaxera» tfrenos
informacion pergranible sobre estes llendes sociales histériques.
Magar que, como yd vimos'®, ye en realidd un cuentu non-astu-
rianu, que l'autor alluga na historia y xeografia d'Asturies, Milio’l
del Nido aprovecha pa dar abonda informacion sobre I'estamentu
noble y la so rellacion col pueblu. Asina, cuéntasenos que, en
démina d’Alfonsu 11, los sos stbditos aldeanos finxeron gayola al
dexar pasar al exércitu moru pel Camin de la Mesa, pa depués
atacalu pel llombu, en comuna col exércitu asturianu. Méntase
tamién, como exemplu de la historia escaecida d'Asturies,
I'impuestu «de les doncelles» que'l rei Mauregatu, I'Usurpador,
acordare col rei moru: da-y cien virxenes asturianes al aiu a
cambéu de ponelu como rei. Nel torruxén de Banduxu, dizsenos,
apaez el tributu de cinco doncelles qu’esti pueblu habia pagar en
derechu de pernada.

El caltenimientu d'estos mitos pelos sieglos esplicase pol so
poder simbdélicu a la hora d'esplicar les dixebres sociales ente
estamentos, ente probes y ricos. El rei del cuentu, que tien dere-
chu sobre’l trabayu y la vida de los sos stbditos, encaxa simbdli-
camente col patrén o'l burgués de la domina industrial, y mas a lo
fondero, col efeutu aculturador de lo industrial y urbano pa cola
vida tradicional rural. Asina, l'arquetipu del ricu ye, nos cuentos
asturianos, el d'un paisanu malu, rancafiu o fatu. Bon exemplu
d’esto ye I'home del cuentu nv 1, «Asi paga’l diablu», nel qu'un
ricu rancafu prefier poner perres pa iguar a un diablu qu’al santu
la parroquia.

16 Ver paxina 42.
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Na Asturies de les primeres démines industriales apaez amas
una figura nueva: l'aldeanu que camuda en burgués. El fenémenu
de la emigracion a América da, na segunda metd del sieglu xix
y la primera del xx, na apaicién de los indianos, asturianos que,
ensin tener orixe noble, algamen un poder econémicu altu na emi-
gracion, volviendo depués a Asturies coles sos nueves riqueces.
Quiciabes teamos énte un arquetipu simbélicu d'esta figura nel
home ricu del cuentu nv 5, «El del tren». En tou casu, el cuentu
valnos d'exemplu perfeutu de la rellacion alegérica ente mundu
rural y estamentu ricu nuna démina na que lo industrial entama a
camudar el mundu tradicional. L'escenariu del rellatu ye un tren
«de los primeros que llegaron a Asturies» [sic]. Nél, alcuéntrense
una muyer de pueblu y un home ricu, «con chalina y too». L’home
ricu del cuentu amuésase empixdu na so superioridd intelectual
y mayor educacion respeuto a l'aldeana, pero pierde l'apuesta al
soestimar el so inxeniu.

2.7. Arquetipos y roles de xéneru

Diciemos nel puntu anterior que la unidd socioeconémica bési-
ca, na cultura quespeyen los cuentos de Contdronmelo pa que lo
contara, ye una familia llinial alredor d'un matrimoniu monégamu
heterosexual, y questo fai que la dixebra ente lo masculino y lo
femenino seya non solo bioléxica, sinén tamién cultural. Homes
y muyeres tienen, na cultura tradicional, roles mui estremaos que
rescamplen nes narraciones orales.

Dende’l puntu de vista econémicu, alcuéntrase dixebra sexista
ente los llabores de la caserfa, habiendo xeres masculines y femeni-
nes. Asina, siempre ye la muyer la que fai la comida y los llabores
domésticos como llavar o texer. L’home, ensin embargu, dedicase
a llabores ganaderes, agricoles, pesca, recoleicion, etc. Sicasi, el
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pesu del trabayu de la muyer nestes xeres y la llende colo masculi-
no nun tan claros. Antropélogos como Gonzalez-Quevedo (2002)
atopen informantes masculinos, sobre too nel occidente asturianu,
que confiesen nun saber catar o muiir el gandu. Del mesmu mou,
ye clara en toa Asturies la implicaciéon fondera de les muyeres
n'abondes actividaes ganaderes, como llendar, pastoriar o atender
les pites y los gochos, asina como en trabayos agricoles como paliar
y sayar el giiertu, semar y collechar, andar la pacién, etc. N'otros
llabores, como la matanza del gochu, la llende sexual ye clara. El
matachin siempre ye un home y les muyeres tienen unes xeres
clares dientro’l ritu. Ye 'home’l que trabaya colos giies, usa’l gada-
fiu y roza los matos, asina como la muyer anda a les fabes. Ensin
embargu, pue dicise, que, en xeneral, homes y muyeres participen
del trabayu agricola-ganaderu en mayor o menor midida, ensin
esistir llendes clares. Dambos puen camudar de xeres (fuera de les
puertes de la vivienda) si la necesidd lo imp6n. Como diciemos,
ye'l calter dempresa econémica lo valoratible del matrimoniu nel
mundu rural. Por eso, ye normal que les bodes s'alcordaren, como
tratos econémicos, sobre intercambeu de bienes y dotes ente les
families de los mozos.

Amis de los econémicos, esiste toa una riestra de valo-
res sociales venceyaos al matrimoniu. Na cultura tradicional
asturiana, considérase qu'una bona rellacién ente esposos ta
fitada nel respetu mutuu, la fidelidd y el tratu bonu. Valérase'l
namoramientu y el carifu, y esiste la figura del cortexu ente
mozos, pero 'amor nun ye un requisitu necesariu pal matrimo-
niu. Los estudios antropol6xicos alcuentren que, nesta sociedd
rural, 'amor concibese como un efeutu del matrimoniu, dalgo
qu'apaez cola convivencia depués la boda. Y ye que, hasta'l
camudamientu de los roles sexuales nel sieglu xx, el matrimoniu
valérase mds pol so calter de proyeutu econémicu que pol so
calter de proyeutu personal.
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El cortexu de moces y mozos ye, magar lo dicho, un ritual social
perimportante nel mundu tradicional, qu'apaez perdayuri nos
cuentos orales. Hasta yd mui escomencipiada la démina indus-
trial, el grupu de mozos y moces fértiles tien un protagonismu
especial na sociedd asturiana, con roles de rellacién bien llendaos.
Les moces y los mozos solteros nun podien, na Asturies rural,
rellacionase con normalidd en cualquier situacién o tiempu, sinén
qu’esistien ritos y ocasiones especifiques pa facelo: los momentos
llddicos de romeries, bailles y trabayos n'andecha como esfoyaces y
filandones. Asina, apaecen nestes costumes xuegos rituales de cor-
texu, como la obligacién d'intercambiar un abrazu cuando apaecia
un rei nes esfoyaces (una panoya prieta). Per otru llau, un mozu y
una moza namds podien vese xuntos en ptiblico cuando la rellacion
fuera formal y pa boda.

Un universal temdticu nos cuentos tradicionales orales astu-
rianos y na esbilla de Milio'l del Nido ye'l cortexu. Asina, vemos
como munches veces el protagonista masculin d'un cuentu busca
como premiu’l casar con una moza, que normalmente ye tamién
rica —lo que tien que ver col valor econémicu de la institucion
matrimonial nel mundu rural—. Por exemplu, nel cuentu nv 14,
«El rei de los lladrones», el rapaz protagonista, probe, quier casar
cola fia del ricu’l pueblu. El padre diz-y que c6mo va casase con
esa moza, si esa familia ye muncho mads rica. Ensin embargu, el
agora Rei de los Lladrones ye quien a xubir de estatus social gra-
cies al so inxeniu. D'igual forma, el mds nuevu, llistu y ruin de los
tres hermanos del rellatu nv 15 quier casar con una princesa, tala-
mente como’l zapateru-Tristdn del n 22. D’esti mou, simbolizase’l
conceutu del matrimoniu como institucién econémica, espardese
la idea d'algamar mayor riqueza al traviés del matrimoniu y alli-
viase la tensién social al proponer que, con intelixencia, un pue
camudar de estatus econémicu y pasar de probe a ricu. Talamente
igual, nel rellatu nv 2, «L’Arbol que Canta, el Paxaru que fala y la
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Fonte Dorada», tres moces villanes suafien con camudar d’estatus
socioeconémicu casando col panaderu del rei, col cocineru del rei
o col rei mesmu, ensin saber qu'esti les ta sintiendo. Darréu, el rei
casa cola mds nueva de les hermanes.

La sexualidd ye parte central de les rellaciones ente home
y muyer, tamién nel cortexu y matrimoniu tradicional. Pola so
importante funcion llidica y socializadora, na lliteratura tradicional
asturiana alcuéntrase un importante corpus de cuentos coloraos o
picardiosos, que s'averen de mou humoristicu, tapeciu y inxeniosu
al sexu. Milio’l del Nido axunta dos rellatos humoristicos y de con-
tenfu sexual a la so coleicion: el nv 6, «El Feisandiellu» y el nv 9,
«La Fada Madrina». Asina, en «El Feisandiellu» una rapaza, que
ta por casar con un mozu d'una casa «fuerte» [sic], —esto ye, de
bon nivel econémicu—, fai por axuntase con otru home, un xastre
que, sicasi, ye probe. La moza invéntase qu'ensin feisandiellu nun
pue casar y engafia al mozu pa que la lleve al xastre, que sabe facer
feisandiellos a base de llana y sal. A lo cabero, el mozu déxala en
casa’l xastre un mes, onde la moza queda «da-y [sic] que te pego
tol mes faciendo’l feisandiellu» col xastre. En volviendo col mozu,
el cuentu descubre con humor que'l feisandiellu ye'l muérganu
sexual femenin, revelando al oyentel conteniu sexual del rellatu.
Nel nv 9, «LLa Fada Madrina», la protagonista ye una muyer mayor,
fea y soltera a la que se-y apaez una bruxa. La fada concéde-y a
la muyer tres deseos: el primeru remocicar la casa, el segundu ser
moza y guapa, y el terceru echar mozu. Nel final humoristicu, la
bruxa camtda-y al gatu nun mozu perguapu, con tan mala suerte
que la paisana capdralu cuando yera gatu.

Lo sexual remanez tamién n'otros rellatos. Asina, nel nt 2, De
Gadaxera cdsase con bruxa vieya y fea por face-y bien al so rei.
Cuando se va meter na cama con ella, la bruxa conviértese nuna
moza percuriosa. La muyer ufre-y a Gadaxera una escoyeta: que
seya moza y guapa na cama, pero fea y vieya na cai, o que seya
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vieya en cuartu, pero moza en publico. L'autor nun esclaria qué foi
lo qu'escoy6 De Gadaxera, dexando al llector/oyente quimaxine la
so propia rempuesta. Del mesmu mou, el diafiu burll6n antroxdu de
cabritu nel cuentu n" 4, busca risién en ve-y el culu a la vieya que
lu abelluga.

El cuentu picardiosu sublima y allivia, d'un mou simbélicu y pel
humor, los instintos sexuales del pueblu. Ye una ferramienta per-
bona na socializacion dientro de les llabores lltidiques asturianes,
asina como nel cortexu, y esparde valores bésicos pa la pervivencia
xenética de los miembros de la cultura.

D’una mena non humoristica y que mos recuerda a les histories
de ciegu d’entamos del sieglu xx, el cura del n" 16 intenta violar a
fia del comerciante d'Avilés, una rapaza pernueva. El padre échala
de casa cuando’l cura-y cuenta que foi ella la que se-y quixo dar.
Mads alantre nel cuentu, un sarxentu de policia vuelve a intentar
violar a la moza amenazando de muerte al so fiu. D'un mou ase-
meyau, cuando 'home del nv 19, «Los Tres Conseyos», vuelve a
casa depués d’'afios —marchara porque nun se llevaba bien cola
muyer— y l'alcuentra abrazada a un cura, lo primero que fai ye
intentar matala.

Albidrense nestos rellatos, poro, los arquetipos sexistes de la
muyer llista y infiel, asina como de la vieya o vilba solterona. Esti
arquetipu, nel que ye siempre la muyer la que quier enganar o
engana al so home fatu, esparde simbdélicamente la idea de fidelidd
dende un puntu de vista miséxinu, propiu de sociedaes cristianes
y patriarcales —como viemos, esiste n'Asturies el mayorazu del
primoxénitu varén, asina como una dixebra clara nes xeres domés-
tiques—. L'antropoloxia histérica, nel estudiu comparativu de
sociedaes primitives, atopa qu'estos arquetipos son un preséu pa
emponderar l'instintu del home a garantizar que son los sos xenes, y
non los d'otru varén, los que se tresmiten al traviés de les muyeres
coles que caltién rellaciones sexuales.
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Pela cueta, I'arquetipu de la vieya vilba o solterona que nagua
pol sexu o la compana d'un home, esparde socialmentel valor del
matrimoniu n'edaes fértiles: la bruxa vieya quier casar col curiosu
capitdn De Gadaxera nel cuentu nv 2, ufriéndo-y volvese moza y
guapa cuando tengan rellaciones sexuales; la vieya soltera del nv 4
cuida como un fiu al corderin, hasta qu'esti se burlla amosando-y
alegéricamente les sos intenciones sexuales; la del nv 9 quier que
la Fada la camude en moza y-y dea un home, pero ye burllada
porque’l que-y da nun tien muérganos sexuales; la Tia Miseria del
nt 17 nun quier morrer.

Esiste toa una riestra de cuentos tradicionales alredor del
matrimoniu, que simbolicen estos roles de sexu na sociedd
tradicional nos arquetipos masculinos y femeninos de Xuan y
Maria o Maruxa. Y4 Maria Xosefa Canellada (1978) escoyia
los cuentos de Xuan y Maria nuna estaya separtada, magar
que pol so calter humoristicu o didduticu pudieran inxertase
n'otres. Estos cuentos afiten el mentdu arquetipu miséxinu del
home fatu y bonén, engandu pola muyer llista, y antropoléxi-
camente tienen sentiu como tresmisores de los valores de la
fidelidd matrimonial, como garantia del espardimientu xenéticu
paternu. Nellos, la muyer llista ve como, a la fin, la trampa
rescampla y 'home fatu descubre I'engafiu. Nun ye raro que’l
rellatu fine cola muerte o escarmientu de la muyer, nin tampoco
qu’esta s'axunte con un cura'!” o que seya l'inxeniu y I'engafiu de
Maruxa’l que gane. Nesti sentiu, paeznos mui significativo que’l
Diccionariu de la Llingua Asturiana de 'Academia de la Llingua
Asturiana recueya nes entraes pa xuan y el xuan, les siguientes
aceiciones, qu'amuesen cémo de fondo caltriaron estos arqueti-
pos na cultura asturiana:

17" Nun simbolismu qu’analicemos nel puntu 2.5.
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xuan: ax. Bonén, inocente [un home]. 2 De pocu espiritu, que se dexa
dominar polos demds [un home]. 3 Llocu, aventdu [un home]. || Xuan

y mediu, mui [llocu, aventdu].

xuan, el: sust. (...) 5. Persona [bonona, inocente]. 6 Persona [de
pocu espiritu, que se dexa dominar polos demads]. 7 Calma, cachaza.

D’un mou igual de revelador, el Vocabulariu de Palacios del Sil
de Gonzalez-Quevedo (2002 a) recueye:

xuan: ax. Obediente, *refiriéndose al home que fai lo que diz la

mucher.

Estos cuentos d'infidelidaes, nos que la muyer llista y addltera
engana al home bonu y inocente, tresmiten —d’un mou misoéxi-
nu que naz del calter patriarcal de la organizacién social— la
importancia de la fidelidd nel matrimoniu y del procuru masculin
n'asegurar l'espardimientu de la so carga xenética, y non la d'un
competidor, al traviés de les muyeres coles que caltién rellaciones
sexuales.

Ha notase, sin embargu, que l'actante femenin nestos cuentos
ye davezu mis intelixente que I'home. Esti, pel so llau, sal per-
diendo na dicotomia de prototipos de xéneru y nun ye raro que
tea venceydu a un rol degraddu: Xuan ye un home inxenuu, fatu, o
burlldu. La interpretacion d'estos arquetipos dende les categories
culturales d’anguafio pue revelalos como reflexos d’'una organiza-
cién social patriarcal, pero nun ye satisfactoria dafechu si nun se
complementa: arriendes de la so finalidd como tresmisores de los
valores del matrimoniu y de la so misoxinia, esisten, nos cuentos
de Xuan y Maria, categories culturales que prestixen a la muyer
sobre 'home, en cuantes a inxeniu y picardia (valores emponde-
raos por demds nesti sistema cultural).
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Como vimos, en Contdronmelo pa que lo contara tenemos
munchos exemplos simbdlicos d’estos arquetipos masculinos y
femeninos. Axuntamos dalgunos mads: nel rellatu nv 11, «L'osu
y la raposa», Xuan namds ye quién a vencer al osu gracies a una
raposa llista pero, ensin embargu, la so muyer ye tovia més llista
que la raposa y ye quien a enganiala. Nel nv 7, «El granu de maiz»,
Xuan ye un probin qu’alloria y lu ataquen les pites, pa sorpresa de
la so muyer.

«Lo que ye la vida», cuentu n 18, nun ye un cuentu tradicional
sinén un garrapiellu anéudotes del autor. Con too, Milio'l del Nido
emplega los arquetipos de Xuan y Maria pa dibuxar les rellaciones
de los matrimonios que presenta. Nuna de les anéudotes, dambos
son un matrimoniu con dellos fios que comparte’l suafiu de viaxar
a Nueva York. Un dia, Xuan llega a casa con dineru abondo pa
facer el viaxe, pero Maruxa decide nun dir por tener que cuidar a la
madre. Xuan marcha solu p'alld y muerre n'Estaos Xunios. Maruxa
pide que-y unvien les cenices del home pero, enantes de que-y les
dean I'hermanu de Xuan tien un accidente con elles y camudales
poles povises d'una cocina. N'abriendo’l xarru, Maruxa atopa dos
cascares de giievu pente les cenices. Na otra historia, mui asemeya-
da, una muyer echa les cenices del home a la mar, cola mala suerte
de que cayen al agua feches un tapin. Equi, Xuan ye un probin
hasta depués de la muerte.

2.8. Delles conclusiones

Per ente medies del andlisis antropoléxicu de los motivos narra-
tivos, simbdlicos y formales que conformen los venticinco rellatos
de Contdronmelo pa que lo contara, asina como del estudiu l'orixe
y fontes del material, procuremos atalantar les carauteristiques del
cuentu asturianu de tradicion oral, entendiéndolu siempre dende la



LOS CUENTOS TRADICIONALES ASTURIANOS: UN AVERAMIENTU... 89

so funcién como ferramienta de socializacién y d'espardimientu de
valores na cultura que lu crea.

Anque, como viemos de mano, el recursu del autor a fontes llite-
raries secundaries pal atropu del material, la so non sistematizacion
na referencia al orixe de los cuentos y l'allugamientu de cuentos
non-tradicionales ente otros de xenuina tradicién oral asturiana,
xunto al so vezu d’igua lliteraria na trescripcion de los rellatos, ame-
norguen la validez del material como fitu d'un estudiu conclusivu,
fuimos quien a entresacar delles xeneralidaes perclares respeuto a
les narraciones orales y la cultura tradicional d'Asturies.

Como desendolquemos, los cuentos que recueye Miliol del
Nido respeten dalgunes de les carauteristiques qu'autores como
Cabal (1921), Chevalier (2001) o Cano & Fdez. Insuela (2002)
sorrayen como xenerales nel cuentu asturianu, como’l gustu pol
humor y lanticlericalismu, pero nun cumplen otres, apaeciendo
la bayura de cuentos maraviyosos y maxicos qu'esperarien otros
autores (Gonzdlez-Quevedo 2002; Alberto Alvarez Pefia 2001),
anque non la de cuentos d'animales, lo qu'apurre dellos matices a
la reflexén antropoléxica dende esti corpus lliterariu.

Al cuentu asturianu, ye claro, présta-y por demds lefeutu
humoristicu y la sorpresa. Una mayoria de los rellatos estudiaos
inxerten 'humor como preséu narrativu primordial y, a lo menos
ventidés de los venticinco tienen un desenllaz sorprendente o ines-
perdu. Esto perafita la funcién del cuentu como ferramienta cul-
tural de socializacién na vida rural tradicional, amosandonos una
sociedd na que 'humor y el maxin son cualidaes de personalida
valoratibles, ttiles y adaptatives pal ésitu social, conformando un
rasgu claru de la estructura de personalida béasica asturiana'®. Otru
d’estos rasgos atopamoslu nel espardimientu del valir del inxeniu
al traviés del rellatu oral. Asina, viemos como, nuna gran mayoria

18 Ver puntu 2.1. Dellos conceutos antropoldxicos bdsicos.
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de los cuentos qu’analicemos, la sorpresa y 'humor apaecen pela
referencia a la intelixencia d'un personaxe, que ye quien a vencer
les dificultaes gracies al so inxeniu. Esti, amds, esprésase cuasi
siempre na capacidd d'engaiiar o entamar falcatries. Nel corpus
cuentisticu asturianu, el personaxe inxeniosu usa trucos pa superar
pruebes, resolver enigmes, denunciar o llibrase de maldaes, etc.
Nun ye raro, amds, que l'arquetipu d'inxeniu lu personifiquen per-
sonaxes feos, probes, ruinos o menores d'edd. D’esti mou, empon-
dérase simbdlicamente la intelixencia como preséu d’espoxigue
socioeconémicu y espardese’l cuiddu pa colos engafios d'otros.
Nesti mesmu sentiu hai qu'entender la tresmision de valores de
bondd o trabayu al traviés de munchos de los cuentos.

D’un mou sistemadticu, surde nos rellatos analizaos la llei de la
triada del cuentu tradicional, onde situaciones y oxetos apaecen
siempre tres veces. Esti fechu respuende, como vimos, a razones
psicoloxiques: el sistema de conocimientu occidental construye
la realidd con taxonomies dialéutiques triples (oposicion de dos
elementos y sintesis de los mesmos), busca sincronfa a la cuenta
de tres, etc. El psicoanilisis, pela cueta, queria atopar razones
simbéliques de tipu sexual na triada bdsica. Estos aspeutos
psicoldxicos cristalicen nel universal antropoldxico-relixosu de
les deidaes triddiques y na consideranza maxica del nimberu.
Dende un puntu de vista narrativu, da n’estructures como
Ventamu, el nuedu y el desenllaz o na repeticion triddica de los
cuentos, quobedez a la l6xica de la familiaridd y la sorpresa (la
primer qu'apaez un elementu presta porque ye nuevu, la segunda
vez presta porque ya se previo y la tercera presta porque’l desen-
Ilaz ye distintu y inesperdu).

A la escontra de lo qu'esperdbemos tres I'analis de la bibliografia
qu'esiste al rodiu del cuentu tradicional asturianu, atopemos nesta
esbilla poques fabules. Namas hai nella un rellatu tradicional de
raigafiu esépicu y bien poques referencies animistes nel restu de
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rellatos. L'animal tien valir, nestos cuentos, como fonte de riqueza
nel sistema econémicu rural tradicional.

Per otru llau, en Contdronmelo pa que lo contara abon-
den los cuentos maxico-maraviyosos. Munchos de los rellatos
qu'analicemos inxerten lo sobrenatural y lo maxico como motivos
de gran interés narrativu y simbdlicu, nos qu'atopemos nicios
de creyencies y relixones de raigafiu pre-cristianu y, quiciabes,
pre-romanu, que caltuvieron dafechu’l so poder icénicu y la so
significatividd na cultura tradicional hasta 'empiezu de la domina
industrial. Asina desendolquemos como, en realidd, les referen-
cies al diasiu son una cristianizacién d'un arquetipu mitoléxicu de
vieyo, que nun s’asemeya al satands malignu, sinén a una deida
menor burllona, doméstica y cotidiana, como’l trasgu o'l diaziu bur-
ll6n de la mitoloxia asturiana. Nesti mesmu sentiu espliquemos
les apaiciones de bruxes o cuélebres y la vision personificada de
la muerte.

El mundu relixosu que dibuxen los cuentos tradicionales cal-
tién, del mesmu mou, interesantes vezos simbdélicos paganos que
saxunten a un marcdu anticlericalismu que naz de les dixebres
sociales ente cleru y poblacion rural nel Antiguu Réxime. Les
referencies a miembros del cleru respuende siempre, nos cuentos
orales, a un arquetipu negativu: el cura ye'l personaxe mds pecador
del maxin popular. Asina, nun son rares les referencies al cura
que caltién rellaciones sexuales cola muyer adultera nin el cuentu
colordu o picardiosu que tien a un cura por protagonista.

La sociedd que remanez nestos rellatos correspuéndese cola
sociedd rural europea preindustrial, amosando dellos rasgos autée-
tonos y un procesu sele d’aculturacién por aciu de les sociedaes
industriales. Asina, el cuentu ye una espresion popular que reflexa
les sos llendes con otros dos estamentos, el cleru y la nobleza o
burguesia. Esta oposicién manifiéstase nel poder econémicu y
social qu'amuesen los miembros de cada estamentu, y el cuentu
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munches veces va valir dalliviu simbélicu y humoristicu de les
tensiones sociales ente ellos.

El cuentu tradicional asturianu espeya con munchu detalle
les carauteristiques de la organizacion social rural autéctona, una
economfa minifundista, de pervivencia, autoconsumu vy inter-
cambiu solidariu que surde de la quintana o caseria tradicional.
N'ella, la organizacion social bdsica —Ila familia llinial estensa
alredor d'un matrimoniu monégamu heterosexual— arreya’l repar-
tu de roles personales y de trabayu estremaos en funcion d'edd y
sexu. Rapacinos, adultos, vieyos, homes y muyeres tienen, asina,
roles distintos na sociedd tradicional qu’apaez nos cuentos. Les
conceiciones d'estos roles, sicasi, son mui estremaes de les de la
sociedd industrial: los rapacinos trabayen y el repartu de les lla-
bores doméstiques ye sexista. El sistema econémicu de la caseria
afitase na esplotacion agricola y ganadera, rescamplando sistemes
culturales especificos al rodiu de les vaques, los gochos, les pites,
el pastoréu, el maiz, etc.

Magar que’l matrimoniu s’entiende mds, nesta sociedd, como
I'entamu d'un proyeutu econémicu que como’l desenrollu d'un
proyeutu personal, los cuentos tradicionales qu'analicemos inxer-
ten d'un mou central los vezos de cortexu y matrimoniu, asina
como los roles sexuales masculinos y femeninos. Y ye que'l
cuentu tradicional ye, na cultura tradicional asturiana, un preséu
bésicu de socializacién en ritos coleutivos de carduter lladicu y
de cortexu ente homes y muyeres, como les esfoyaces o ande-
ches, onde’l espoxigal rellatu oral. Asina, viemos como’l mozu
protagonista de munchos cuentos, ruin y probe davezu, camuda
d’estatus social gracies al so inxeniu y casando con una muyer rica
(la princesa, la fia'l ricu del puebluy, etc.). D'esti mou, tresmitese’l
valor del matrimoniu como institucion econémica. El gustu polos
cuentos picardiosos y de conteniu sexual tapeciu respuende, de
la mesma manera, a la funcién social del cuentu, al inxertar sim-
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bélicamente los valores de cortexu dientro les situaciones sociales
nos que se cuenten. Xunto a estos arquetipos rescamplen otros de
calter sexista: la vieya/vilba/solterona y Xuan y Maria. Los cuentos
que faen rision y estigmaticen a la vieya soltera que quier ser moza
o tener mozu tresmiten simbdélicamente la necesidd de caltener
rellaciones sexuales reproductives nes edaes mas fértiles. Del
mesmu mou, la riestra de cuentos onde los arquetipos del Xuan
bonén y la Maria astuta y infiel que lu engafia, respuenden d'un
mou miséxinu a la organizacion social tradicional y tresmiten el
valor de la fidelidd nel matrimoniu y el procuru porque los homes
garanticen que son los sos xenes, y non los d'un competidor, los
que se trasmiten al traviés de les muyeres coles que caltienen
rellaciones sexuales.

PospaTta

Les narraciones orales tradicionales asturianes acarreten, poro,
el mundu fenomenoléxicu y simbélicu col quel pueblu astu-
rianu s'entendi6 a lo llargo del tiempu. La bayura d'informacién
qu'apurren, sobre los conocimientos, categories y vezos d'una cul-
tura perviva apocayd, paeznos necesaria pa entender los raigafios
de la sociedd d'anguano. Con too y con ello, los procesos histéricos
de camudamientu econémicu, dende’l mundu rural tradicional a
la sociedd industrial, tarazaron dafechu la tresmisién d’estos cono-
cimientos, dientro d'un procesu d’aculturacién fondu. Col escae-
cimientu de la cultura tradicional, el cuentu oral dexa anguafio
de ser un vezu vivu, bdsicu na tresmisién de la propia cultura, pa
convertise nun oxetu d'estudiu arqueoléxicu. Sin embargu, el tueru
ensin raigafiu esbarrumba. Por eso, cuidamos que si la sociedd
asturiana quier siguir reconociendo la so personalidd histérica,
nun planeta cada vez mds globalizdu y con noyos d’espardimientu
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cultural cada dia mds poderosos, tien de ser a inxertar los moos
d’enculturacion tradicionales nos modernos.

Nesti sentiu, paeznos que’l sistema educativu ha tener una res-
ponsabilida cimera. El cuentu tradicional asturianu pue convertise
nun material pergranible dientro les escueles: al traviés d'esta
bayurosa lliteratura oral, los rapacinos y rapacines puen desen-
dolcar les sos capacidaes intelectuales y llingtiistiques d'un mou
significativu pa col entornu sociocultural y histéricu onde viven.
D’esta miente, non solo safitarien los aprendizaxes nun mundu
simbdlicu de gran poder nel contestu cultural onde los escolinos
construyen el so conocimientu, sinén que se tarfa ayudando a
entornar el procesu d'aculturacion, faciendo alicar la lliteratura
oral y remocicando los moos de pervivencia y tresmisién de la pro-
pia cultura. Asumimos, dientro les nuestres posibilidaes, xera tala.



ANEXU I:

MoOTIVOS DE LA LLITERATURA TRADICIONAL ASTURIANA EN
CONTARONMELO PA QUE LO CONTARA. TABLES COMPARATIVES
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Sorpresa final X
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Sexu X X X
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Nota: Los nimberos de les columnes correspuenden a los nimberos de los capitulos/cuentos
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ANEXU 11: MOTIVOS DE LA LLITERATURA TRADICIONAL ASTURIANA

EN CONTARONMELO PA QUE LO CONTARA. FRECUENCIES.
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