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El mito de Siyavus
y las leyendas actuales de Bujara'

The myth of Siyavus
and the present legends of Bukhara
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Resumen: El mito de Siyavus es uno de los mas antiguos e importan-
tes del mundo iranio y existen numerosos rituales relacionados con él.
Siyavus es una deidad de las plantas cuya muerte y resurreccién anual
garantiza el reverdecer de la naturaleza tras las estaciones frias. Hoy
en dia, este mito sigue vigente en Iran y Asia Central gracias a las
leyendas que se han derivado de él. En el presente trabajo se exponen
algunas de estas leyendas, recogidas en trabajo de campo en 2018, y
se reinterpretan en el marco del nombrado mito.

Palabras clave: Siyavus; Shabnamé de Ferdousi; mitos iranios;
leyendas de Asia Central.

Abstract: The myth of Siyavus is one of the oldest and most impor-
tant in the Iranian world and many rituals are related to it. Siyavu$
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is a deity of plants whose death and annual resurrection guarantees
nature’s rebirth after cold seasons. To this day, it remains a power-
ful influence in Iran and Central Asia thanks to the legends that
have sprung up from it. This paper describes some of these legends,
collected during a fieldwork trip in 2018, and reinterprets them in
reference to this myth.

Keywords: Siyavus; Ferdowsi’s Shabnameb; Iranian myths; Cen-
tral Asia legends.

Nuestro objetivo es exponer nuevos puntos de vista acerca
del mito de Siyavus y su vigencia en la ciudad de Bujara, Uz-
bekistan. El mito de Siyavus es uno de los mas importantes
del mundo iranio antiguo, que abarcaba vastos territorios de
Asia Central, y de los mas actuales. Hay numerosos estudios
sobre las diferentes dimensiones de este mito y las leyendas
épicas que se han derivado de él, especialmente en Iran. Sin em-
bargo, a excepcion de trabajos realizados a finales del siglo x1x
y principios del XX, mayormente por parte de orientalistas
soviéticos, escasean investigaciones que abarquen Asia Central
y especialmente Uzbekistan.

Mis argumentos parten del Libro de reyes o Shahnamé, del
poeta persa Abul Qasem Ferdousi y que contiene el registro
escrito mas completo del mito, y se fundamentan en el viaje
de investigacion y trabajo de campo que realicé en Uzbekistan
en marzo de 2018. La razon de elegir como centro el Shabna-
mé es tanto su relevancia como Unica fuente escrita del mito
como su antigiiedad, pues aunque se compuso en el siglo xi,
se trata de una obra que recoge leyendas orales del vasto te-
rritorio iranio antiguo que datan, al menos, del siglo vi a.e.c.
Las demas obras escritas que se tomaron en cuenta también
son textos antiguos, y en ellas se puede rastrear con mas clari-
dad la huella de las versiones orales del mito,? pues la finalidad
de este viaje era registrar otras interpretaciones de la leyenda

2 Las fuentes secundarias y mas recientes acerca de este tema (en ruso, uzbeko u
otras lenguas) seran consideradas en otros trabajos.
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de Siyavus que difirieran de las recogidas en el actual Iran (An-
yavi Shirazi, 1984). Para cumplir este objetivo tracé, basando-
me en el Shabnamé, una ruta de viaje que incluyera todas las
ciudades por las que Siyavus habia pasado al entrar en el mitico
Turan, y que se encuentran en el actual Uzbekistan: Termez,
Chach (Tashkent), Samarcanda y Bujara. Aunque Bujara fue la
tltima ciudad en la que Siyavus vivid —también fue ahi donde
murié—, segul mi trayecto hasta la ciudad de Jiva, ubicada
en la antigua Corasmia, ya que ahi se encuentra Koi Krylgan
Kala, el centro ceremonial mas importante relacionado con el
ritual de luto por Siyavus. En un principio entrevisté a gente
local, preguntando si conocian a este personaje y lo que sabian
de €él; sin embargo, a lo largo del trabajo de campo replanteé
las preguntas para centrarlas no en el mito en si, sino en las
experiencias derivadas de él, pues me di cuenta de que, junto a
las versiones de la leyenda de Siyavus que circulaban, también
se hallaban ecos de ella en las costumbres de los habitantes de
Bujara relacionadas con ceremonias funerarias y celebraciones
de Nowriz, el aflo nuevo persa. Las 47 personas entrevista-
das tenian entre 25 y 45 aflos. A pesar de que el nimero pudie-
ra parecer pequeiio, dada la repeticion de los resultados creo
que las respuestas se confirman entre si y, por lo tanto, son re-
presentativas.

En este articulo expondré sélo parte de los hallazgos de
mi investigacion, aquellos relacionados con las leyendas loca-
les que se narran a proposito de algunos monumentos histori-
cos de Bujara. Me familiaricé con dichas leyendas en un prin-
cipio por el afan de mis intérpretes y guias de mostrarme el
orgullo que sentian por su historia, pero después noté que
justamente en ellas estaban muchas de las respuestas a mis in-
dagaciones acerca de la supervivencia y la vigencia del mito de
Siyavus.

Asti pues, comienzo por contextualizar y explicar el mito
de Siyavus y algunas practicas rituales vinculadas a él; posterior-
mente analizo las leyendas recogidas en este viaje en relacion
con el mito para destacar las huellas que ha dejado en ellas a
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pesar de haber transcurrido milenios desde su creacion y de
que Uzbekistan, en su historia, haya pasado por experiencias
politicas, sociales, religiosas y culturales muy distintas entre s
que van desde su islamizacion hasta su dominio por los sovié-
ticos y la secularizacion posterior.

Siyavus en el espejo del mito y practica ritual

El mito de Siyavus es uno de los mas conocidos en Asia Cen-
tral, especialmente en lo que hoy es Uzbekistan y Tayikistan.
El culto a esta deidad vegetal ha sido referido desde el siglo 1x
por historiadores como Biruni (1984) y Narshaji (1984), quie-
nes destacan que se trata de rituales con mas de 4500 afios de
antigiiedad, y Siyavu$ ha sido nombrado personaje mitico-
histérico por Tabari (1990) y Tha’alibi (1970), entre otros. Los
descubrimientos arqueoldgicos y los estudios antropologicos y
etnograficos, en su mayoria realizados por orientalistas euro-
peos desde el siglo x1x, dan fe de lo mismo. El arquedlogo y
etnografo S. P. Tolstov, por ejemplo, habla de una dinastia de
descendientes de Siyavus establecidos en Corasmia desde el
siglo v a.e.c. y la vincula con mitos relacionados con Siyavus
en distintas zonas de Corasmia, Sogdia y Persia que datan del
segundo milenio a.e.c. (Tolstov, 1984a y 1984b).

Las excavaciones en el sitio de Panjakent en Tayikistan,
a su vez, dejaron al descubierto representaciones visuales del
ritual de sig-i Styavus [luto por Siyavus] practicado en vispe-
ras del afio nuevo sogdiano, corasmio y persa, que si bien en
los comienzos de los calculos calendaricos coincidia en las tres
zonas y se celebraba en el equinoccio de primavera, con el paso
del tiempo y debido a la flexibilidad de los calculos y a que no
se consideraron los aflos bisiestos, se movié de fecha en Sog-
dia y Corasmia y se celebraba a veces en los primeros dias del
invierno, del otofio o del verano (Razi, 1992, p. 228). De to-
das formas, e independientemente de este mal calculo, el men-
cionado ritual tenia que ver con la muerte y la resurreccién de
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la naturaleza, y por lo tanto se efectuaba en los Gltimos cinco
dias del afio viejo dedicados a los difuntos. Las celebraciones
de estos dias se conocen con el nombre de farvardigan en la
tradicion mazdea que domind Persia y Asia Central por varios
siglos.

El tema principal de sig-i Styavus es el llanto por la muerte
de Siyavus, o su viaje al inframundo, que al finalizar el afio
viejo culmina con la fiesta de su resurreccién o regreso al
mundo de los vivos, y coincide con la llegada de la primavera
y las festividades de Nowruz (afio nuevo). En este sentido, y
como deidad vegetal, Siyavus tiene parecido con el Dumuzi
y el Tamuz mesopotamicos, con el Osiris egipcio, con Sita en
India y Deméter en Grecia. En estos mitos, una deidad, a veces
femenina y otras, masculina, es injustamente condenada al in-
framundo o raptada y enviada ahi, para luego obtener permiso
de volver al mundo una vez al afio y permanecer durante un
periodo aproximado de cuatro a seis meses, lapso que, depen-
diendo de la zona geografica, puede abarcar la primavera o el
verano.

Los rituales luctuosos realizados para la deidad que ga-
rantizaban su regreso del inframundo solian ser muy comunes
en Mesopotamia, Persia y Asia Central (Bahar, 2014, pp. 393-
427), pero la amplitud de la practica ritual en torno de Siya-
vus y su vigencia a lo largo de los siglos y hasta la actualidad
lo destaca significativamente entre sus pares, pues supera in-
cluso las populares ceremonias mesopotamicas en honor de
Dumuzi (Hosuri, 2006, p. 27). En estos ritos, verter lagrimas
por la deidad “muerta” es primordial para provocar la empa-
tia y las lagrimas de otros dioses del cielo, lo que se traduce en
lluvias para el siguiente afio agricola (Bahar, 2014, p. 429).
En Persia, Corasmia y Sogdia, el rito de sig se acompaiia,
ademas, de cantos especificos, musica finebre y una procesion
en la cual los participantes portan una estructura, usualmente
de madera de cedro, a veces en forma de trono o atatd en la
que se puede ver la figura de Siyavus. También hay registros
de que, en ocasiones, los fieles, vestidos de negro o azul Nilo,
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se flagelan para recordar la sangre derramada de Siyavus (Razi,
1992, p. 271). Esto nos recuerda una diferencia importante
entre Siyavus y las demas deidades vegetales mencionadas de
la zona: la muerte de Siyavus no es simbdlica, como la de Du-
muzi o Tamuz —por ejemplo—, que se narra por medio de su
condena al inframundo; se trata de una decapitacion y es una
muerte muy sangrienta e injusta, parecida en algunos aspectos
al destino que sufre Osiris.

Ahora bien, ningin documento como el Shabnamé de
Ferdoust describe con tantos detalles la vida y la muerte de Si-
yavus® (Ferdoust, 2015, pp. 303-403), y es ahi donde la inocencia
y las virtudes de esta deidad, ya convertida en principe en el
Shahnamé, refuerzan las condiciones injustas de su muerte, que
desvelan, mas que un asesinato, un sacrificio. Ferdousi cuenta
que el hermano del rey Afrasyab de Turan —territorio mitico
de Asia Central— degiiella a Siyavus en un desierto utilizando
una daga y recoge en una palangana —ambos objetos rituales
(Ne’mat Tavusi, 2013, p. 60)— la sangre de la victima para que
no se derrame sobre el suelo, pues tiene miedo de que, al caer
en la tierra, su fuerza vital garantice la prevalencia de Siya-
vus o facilite su resurreccion. Sin embargo, segin el Shahna-
mé, una gota se le escapa al asesino. En el lugar donde cae, nace
una planta en cuyas hojas esta trazado el rostro de Siyavus.
Esta planta y el hijo que habia engendrado Siyavus antes de
morir, Kay Xusrow,* simbolizan la resurreccion del personaje

3 En el Shahnamé, Siyavus es hijo del rey persa Kavis. La esposa de éste, Su-
dabé, se enamora del joven principe, sin igual en belleza, pureza y habilidades, e inten-
ta seducirlo. Cuando no lo consigue, lo acusa de haber intentado abusar de ella.
Siyavus se ve obligado a superar una prueba de fuego para mostrar su inocencia. Poco
después, se exilia a la tierra enemiga, Ttran, donde se casa con la hija del rey Afrasyab.
El hermano del rey lo convence de las malas intenciones de su yerno extranjero y,
finalmente, Afrasyab ordena el asesinato del inocente principe. Las interpretaciones
miticas de la vida de Siyavu$ en Irin son muy importantes para comprender su funcion
como deidad vegetal; sin embargo, estan fuera de los limites del presente trabajo, que
se centra mas en su exilio y su muerte. Basta destacar la funcién de Sudabé como la
Gran Diosa, pues es la causa del destierro del joven dios vegetal al inframundo/tierra
enemiga.

* Kay Xusrow es un personaje sumamente importante en los textos sagrados
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mitico en el mundo de las leyendas épicas: Xusrow vengara
la sangre de su padre y, al coronarse rey, hara que el mundo,
que en ausencia de Siyavus se habia secado, reverdezca y se
reavive. Aqui hay que afiadir que Faranguis (o Farigis), esposa
de Siyavus que en ese momento esta embarazada de Xusrow,
presencia el asesinato. Faranguis, hija del rey de Turan, ruega
a su padre por la vida de su marido, pero Afrasyab no sélo no
la escucha, sino que intenta matarla a ella también. Las esce-
nas inmediatas anteriores y posteriores al crimen estan mar-
cadas por las lagrimas y los sollozos de Faranguis, acompaiiados
de acciones como soltarse la cabellera, desgarrarse la ropa y
arafiarse las mejillas (Ferdoust, 2015, p. 393). Esta manera de
expresar luto, que no es exclusiva de esta historia,’ también se
observa en el rito de sig-i Siyavus, y si bien los participantes
pueden ser tanto hombres como mujeres, éstas desempefian
un papel protagénico en la ceremonia que recuerda el duelo
de Faranguis.®

La vigencia de la leyenda de Siyavus

Libros como Tarij-e Bujara [La historia de Bujara] y Asar-ul-
bagiyah ‘an quroon-ul-khaliya [Sobre los signos que permane-
cen de los siglos pasados], escritos en el siglo X, hablan de la vigen-

del mazdeismo, asi como en las leyendas orales y escritas de Iran y Asia Central. Se
le reconoce como hombre inmortal que aparecera en el fin de los tiempos y apoyara
a SuSyanet, la figura mesianica del mazdeismo, en su batalla final en contra de Ahri-
mén. Véase Avestd, Zamyad Ya$t: 92-93; Revayat-e Pablavi, pp. 141-159, citado por
Bahar, 2014, p. 280. Por lo tanto, el papel de Xusrow en el Shahnamé, como hijo y
simbolo de la resurreccion de Siyavus, es paralelo a su funcién de restablecedor del
orden mundial en la visién mazdeista. Sobre este paralelismo hay muchos estudios
cuya mencidn no cabe en este trabajo.

> Se dan casos parecidos en la historia de Kayumart y la de Firiddn en los pasajes
correspondientes a la muerte de sus hijos. Véase Ferdoust, 2015, pp. 13 y 72.

¢ En las versiones antiguas del mito, quien se duele por la muerte de la deidad
vegetal es su madre/esposa, la Gran Diosa: la causante de su muerte/destierro. En
el Shabnamé, estas dos funciones de la diosa se han dividido entre dos personajes:
Stdabé y Faranguis.
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cia en aquel momento de los rituales de sizg en Sogdia, Coras-
mia y Persia (Biruni, 1984, pp. 363-368), especialmente en la
ciudad de Bujara y sus alrededores (Narshaji, 1984, p. 33), bajo
el nombre de kin-i Styavus[la venganza de Siyavus] o geristan-i
mugan [el llanto de los Magos]. Ademas, el historiador turco
Ahmet Zeki Velidi Togan (citado en Hosurt, 2006, pp. 93-95)
habla de su continuidad en ceremonias luctuosas celebradas
para personajes importantes, especialmente reyes o miembros
de la nobleza, en el siglo x, y destaca los poemas épicos tur-
cos llamados sig-i Afrasyab, con un contenido muy similar. Por
otro lado, los estudios realizados por Mehrdad Bahar (2014),
Katayn Mazdapur (2004) y Abul Qasem Anyavi Shirazi
(1984), entre muchos otros, revelan a su vez la continuidad de
esta ceremonia en varios pueblos iranies hasta la actualidad, es-
pecialmente en el centro y sur del pais, con el nombre de si-
yavusan o sivasin,’ que al perder su sentido inicial en relacion
con el mito de Siyavus, se han convertido en ritos luctuosos
que se realizan cuando un miembro masculino joven de la
familia pierde la vida. En otras palabras, la muerte injusta de
los jovenes virtuosos o inocentes se percibe como la muerte
de Siyavus y, por lo tanto, se realiza una ceremonia parecida
a sug-1Styavus.

Sin embargo, la huella mas importante de sig en Iran se
observa en la actual conmemoracion luctuosa del martirio de
Hussein, el tercer iman de los chiitas. Los investigadores estan
de acuerdo en que la practica ritual del luto por Siyavus es el
antecedente mas antiguo del teatro irani y la base de la drama-
tizacion religiosa de ta’ziya (Beizai, 1965, pp. 116-166; Hosurt,
2006, pp. 103-109), que se lleva a cabo anualmente en Iran
en los primeros 10 dias del mes de mubarram del calendario
arabe y que conmemora dicho suceso historico. Asimismo, las
similitudes (Beizai, 1965, pp. 116-166; Hosuri, 2006, pp. 103-

7 Hosuri (2006, pp. 108-116) refiere otras ceremonias parecidas que practican en
la actualidad los némadas qashqai y bajtiari de Iran y destaca la denominada amar,
practicada por la etnia lur.

https://doi.org/10.24201/eaa.v55i1.2480
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109) entre el ritual de s#g-i Siyavus'y las ceremonias de tdsi’a
y asura® son muy evidentes (el color negro en sefial de luto,
las procesiones, la flagelacion y dafio al cuerpo, el llanto, las
canciones y la musica finebre, por ejemplo) y los parecidos
entre el personaje de Siyavu$ y el del iman Hussein, también
(su juventud, su lucha por la justicia, su inocencia y sus virtu-
des, su condicion de victima de una traicidn, la obligacion de
participar en una guerra injusta, su muerte sangrienta en un
desierto, etcétera).

Por otro lado, en distintos pueblos del actual Iran hay otros
rituales vinculados no con la muerte sino con la resurreccion y
la vida de Siyavus, entre ellos mir nowrizi'y kiisa barnisin (Raz,
1992, pp. 375-385). Este dato es interesante si consideramos
que, segin el Shabnamé de Ferdousi, una parte importante de la
vida de Siyavus transcurre en Iran, pues es un principe irani, hi-
jo del rey kayanida Kavis, y nace y crece en Persia. De hecho,
como se mencion, el destierro al inframundo que culmina con
la decapitacion se narra en el Shabnamé como el exilio de Si-
yavus en la tierra de los turcos, Turan. En otras palabras, pa-
ra los iranios, Iran es el mundo de los vivos y Turan, la tierra
enemiga, el inframundo. De ahi que el exilio y la muerte de
Siyavus traigan sequia a Iran, y que el regreso de su hijo Xusrow
de Turan aIran signifique la resurreccion de Siyavus manifiesta
en la llegada de la primavera y la restauracion de la naturaleza
tras su muerte invernal. De este modo, las ceremonias rituales
que recuerdan este regreso y resurreccion son mas comunes en
Iran, que es lugar de vida, y los ritos relacionados con la muerte
de Siyavus estan mas presentes en Turan, actual Asia Central,
donde la deidad fue asesinada. Mir nowrizi y kiisa barnisin
son fiestas rituales relacionadas con el afio nuevo y su funcion
es evocar la fuerza vital de la primavera a través de la risa y
la recreacién del matrimonio sagrado entre la Gran Diosa y la
deidad de las plantas (Bahar, 2014, pp. 398-399).

8 Los dias 9 y 10 del mes de mubharram se libra la batalla en la cual el iman Hussein
y sus 72 compafieros pierden la vida al enfrentarse a un ejército de miles de soldados
en una guerra injusta, y sus familias sufren muerte, tortura y encarcelamiento.
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A su vez, Asia Central, especialmente Uzbekistan y Tayi-
kistan, alberga los sitios ceremoniales mas importantes para el
ritual de sig, como Koi Krylgan Kala en Uzbekistan y Pan-
jakent en Tayikistan. Como ocurre en Iran, los uzbekos y los
tayikos ya no practican este ritual en su forma original;’ sin
embargo, sus habitantes tienen memoria de él y algunas hue-
llas se encuentran en la forma en que han tejido las leyendas
relacionadas con varios de sus mas significativos monumentos
histéricos. En el siguiente apartado expondré mi interpretacion
de algunas de estas leyendas, las cuales registré en trabajo de
campo en ciudades uzbekas, especialmente Bujara, en relacion
con el mito de Siyavus.

Siyavus y las leyendas uzbekas de los monumentos
historicos de Bujara

Bujara es la ciudad que, seglin la historia mitica de Iran y Asia
Central, construy6 Siyavus. Quiza ésta sea la razén por la cual
es la ciudad donde las leyendas que recogi tienen mas cercania
con su mito. Para interpretarlas en ese marco, es necesario ubi-
car esta ciudad en el tiempo en que fueron construidos sus mas
importantes monumentos historicos. Parte de ellos pertenece
a la época samanida (siglos Ix y ), y otros, a la época timurida
(siglos x1v-xv1). Los samanidas eran una dinastia persa indepen-
diente establecida bajo el mandato del califato abasida y cuya
formacién coincide con movimientos patrioticos culturales
en el territorio del imperio persa recientemente conquistado
por los arabes musulmanes. Una de las manifestaciones mas
importantes de estos movimientos fue la composicion de Libros

? En las fuentes secundarias a las que he accedido para este estudio no hay men-
cién de rituales de sizg u otras ceremonias parecidas en Asia Central. Sin embargo, no
descarto la posibilidad de que existan trabajos en otras lenguas, uzbeko y ruso, por
ejemplo, que no hayan sido traducidos a lenguas accesibles para los investigadores
que he consultado. Ademds, mi desconocimiento de dichas lenguas me ha impedido
acceder personalmente a estas otras supuestas fuentes.
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de reyes o Shahnamés —entre los cuales destacan el Shabnamé de
Abu Mansur Tust y el Shabnamé de Ferdousi— con el fin de re-
cuperar, a través de las leyendas épicas del pasado, la identi-
dad cultural y la lengua persa frente a la amenaza del arabe y lo
arabe-musulman (Meskub, 2007).

La dinastia timrida, a su vez, fue implantada después de las
sangrientas invasiones mongolas en el siglo xm por sus des-
cendientes lejanos turcos, que, tras mas de un siglo de haberse
asentado en Iran y Asia Central, se habian convertido al islam
y no solo se habian dejado empapar por el gran legado civili-
zatorio de la zona, sino que se habian tornado en importantes
mecenas de las artes y la cultura. Curiosamente, también en la
época timurida se volvieron a copiar los Libros de reyes, pero
esta vez se trataba solo del Shahnamé de Ferdousi, pues era el
Gnico que habia sobrevivido hasta entonces.!® Bujara fue una de
las capitales de los samanidas, y en la época timurida, una ciu-
dad privilegiada por su cercania a Samarcanda, la capital de los
timridas.!!

Hay que destacar que si bien el mazdeismo en su forma
originaria se desarrollaba en el mitico Turan desde el segundo
milenio a.e.c., la llegada del islam también marcé una signifi-
cativa pauta cultural para esta zona. Ahora bien, debido a la
permanencia de dos siglos de los musulmanes persas samanidas,
corrientes misticas como el sufismo también crecieron en la
region, por lo que no sorprende observar que los elementos
zoroastrianos, islamicos y sufies se mezclan tanto en la arqui-
tectura de los monumentos historicos de Bujara como en las

19 Entre los Shahnamés de esta época que se conservaron integros y se guardan en
museos del mundo, podemos nombrar el Shahnamé Baysongori (encargado por Gias-al
din Baysongor, rey timurida, en 1426, actualmente parte de la coleccién Memory of the
World Register de la UNEsCO), uno de los manuscritos mas voluminosos y artisticos de
la obra (ilustrado con miniaturas de la escuela de Herat), y varias copias hechas en los
siglos x1v y xv (1380-1480) en ciudades de Tabriz, Shiraz y Bagdad, bajo las dinastias
turcomanas de Qara Quyunlu y Aq Qoyunlu.

" En los siglos posteriores, Bujara vio el establecimiento del janato de Bujara
(siglos xvi-xvim), seguido por el emirato de Bujara (siglos xvin-xx). Después todo el pais
formé parte de la Unién Soviética y, finalmente, en 1991, declard su independencia.
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leyendas relacionadas con ellos. A todo esto hay que afladir la
presencia constante de las leyendas miticas y épicas de los Shab-
namés, especialmente del Shahnamé de Ferdousi, como libro
escrito y como tradicién oral. A continuacion narro y anali-
zo en este contexto algunas de estas leyendas vinculadas a los
monumentos de Bujara.

Kuban Diz o el Arg de Bujard

El Arg de Bujara o la Fortaleza Antigua (kuhan diZ en persa) es
una fortificacion que abarca mas de cuatro hectareas y duran-
te su larga vida ha sido reconstruida varias veces. La leyenda
central relacionada con ella es que fue erigida por Siyavus. El
Shahnamé de Ferdousi dice que Siyavus construy6 dos ciudades,
ambas en Turan, y, segin los textos sagrados del mazdeismo,
el Bundahisn en particular, una de ellas se fundé en el mundo
material y la otra en el mundo min#'? (Dadagui, 2012, p. 138).
La creencia de los habitantes de Bujara es que su ciudad es la
primera de ellas, la mundana, y el historiador uzbeko Abu Bakr
Narshaji, en su libro Tarij-e bujard, afirma lo mismo:

Ahmad bin Mohammad bin Nasr dice que Abul Hassan Neishaburi ha
escrito en su libro Jazayin al-Ulum que la razén de la construccion de
la Quhandiz de Bujara, es decir la muralla de la fortaleza de Bujara, fue
que Siyavu$, hijo de Kavis, escap6 de su padre y cruzé el rio Yiyhtn
y vino adonde estaba Afrasyab. Afrasyab lo recibi6 con amabilidad y
le dio a su hija como esposa (y dicen algunos que le dio todo su reino).
Siyavu$ quiso que de él quedara una huella en este pais, porque este
pais se le habia prestado. Asi que construyé esta muralla y solia estar
alli. A Afrasyab le hablaron mal de Siyavu$ y Afrasyab lo maté. Y lo
enterraron bajo esta misma muralla en la puerta del este (la puerta de los
vendedores de paja) y esta puerta la llaman giriyan y ahi lo enterraron
(Narshaji, 1984, p. 32; la traduccién es mia).

12 Mundo espiritual o mundo de los arquetipos en la cosmovisién mazdeista.
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IMAGEN 1. Kuhan Diz o el Arg de Bujara. Fotografia
de Shekoufeh Mohammadi Shirmahaleh, marzo de 2018.

Narshaji (1984, p. 33) afiade que “los Magos" de Bujara lo
consideran un lugar querido. Cada afio, todos los hombres lle-
van ahi un gallo y lo sacrifican antes de que salga el sol de Now-
ruz” (la traduccion es mia). Esto evoca al Siyavus mitico, deidad
solar de las plantas, para quien se hacian sacrificios de animales
relacionados con el sol, como el gallo, y cuya resurrecciéon y re-
greso al mundo de los vivos es el comienzo de Nowruz. Toda-
via hoy se localiza en la fortaleza el nicho donde los llamados
Magos encendian velas por Siyavus en la noche de Nowruz y
antes de este sacrificio. Narshaji (1984, p. 33) también habla del
ritual de luto por Siyavus y dice: “Los habitantes de Bujara tie-
nen muchos poemas luctuosos acerca de la muerte de Siyavus,
tantos que son famosos en todas las ciudades. Los misicos han
compuesto canciones para ellos y las cantan. Los musicos sufies

3 Aqui la palabra mago hace referencia a los sacerdotes zoroastrianos.

https://doi.org/10.24201/eaa.v5511.2480



156 ESTUDIOS DE ASIA Y AFRICA, VOL. 55, NUM. 1 (171), 2020, PP. 143-166

las llaman ‘el llanto de los Magos’. Y esta palabra tiene mas de
tres mil afios” (la traduccidn es mia).

Ahora bien, la leyenda acerca de la construccion de la for-
taleza cuenta:'

Cuando Siyavu$ vio a la hija de Afrasyab, Faranguis, se enamoré de
ella y quiso tomarla como esposa. Pero Afrasyab querfa mucho a su
hija y no estaba muy convencido de este matrimonio. Por lo tanto,
pensé ponerle un obstaculo y probar asi su inteligencia. Le dio el cue-
ro de una vaca y le pidié que construyera una fortaleza sobre él. Si-
yavus, tras una no muy larga reflexion, cort6 el cuero en tiras muy
finas, después unié las tiras y las coloc6 sobre el suelo en forma de
un gran circulo y, sobre la superficie que abarcaba dicho circulo, cons-
truy6 el Arg de Bujara. Afrasyab quedé maravillado y permitié que
Siyavus se casara con su hija (Otabek Karshiev, comunicacion personal,
2018).

Al contrastar esta leyenda con la de Siyavus en el Shabnamé
de Ferdoust, se observa que el Shahnamé no contiene ninguna
historia parecida.”® De hecho, escrito desde el punto de vista
de los iranios, el principe persa no tiene ninguna intencién de
casarse, pero su belleza y sus virtudes son tan grandiosas que
Afrasyab le toma carifio y desea tenerlo cerca como hijo propio,
por esto le propone casarse con Faranguis, y Siyavus no rechaza
la propuesta porque aceptar el carifio y la generosidad del rey
le parece de buena educacién. Ademas, Piran, el renombrado
héroe turanio, le aconseja aceptar el ofrecimiento porque, al
formar este lazo de unidn, las largas guerras entre Iran y Ttran
podrian acabar (Ferdoust, 2015, pp. 359-360).

4 Las leyendas que se citan fueron registradas a lo largo del trabajo de campo
y en diferentes ciudades. Los entrevistados fueron mujeres y hombres uzbekos de
entre 25 y 50 afios. La mayoria de las leyendas de Bujara se recogieron cerca de los
monumentos correspondientes; sin embargo, la relacionada con el Arg se contaba
también en otras ciudades.

5 Este es un hecho interesante, porque las personas entrevistadas decfan que
lo que contaban proviene del Shahnamé de Ferdousi, que para ellos es un libro de
historia. Esto hace pensar que quiza la leyenda haya formado parte de alguno de los
Shahnamés de los siglos X y X que no sobrevivieron.
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Asi pues, queda claro que la perspectiva de la leyenda
uzbeka es distinta a la persa y se contrapone a ella porque le
da protagonismo a Afrasyab, destaca la belleza y la importan-
cia de Faranguis y, por lo tanto, el deseo de Siyavus$ por
este matrimonio, asi como la generosidad del rey de Turan,
que en la visién irani ademas de un terrible tirano es un mons-
truo, el div de la sequia (Avestd, 2013, pp. 922-923). Eviden-
temente, las virtudes del personaje de Siyavus tampoco se le
escapan a la leyenda y se plasman en la superacion de una
prueba complicada.

Otro elemento que llama la atencion es que la fortaleza
tenga como base el cuero de una vaca. En la mitologia del
mazdeismo, la vaca es un simbolo femenino por excelencia y
de ahi su relacion con la fertilidad. Segin el Bundahisn, de la
semilla de la vaca primordial se crean todas las plantas y los
cuadripedos beneficiosos (Dadagui, 2012, pp. 37-41). Por lo
tanto, la vaca esta vinculada a la fertilidad de la tierra y la
vitalidad de la naturaleza. Esta relacion es muy significativa si
recordamos la funcién de Siyavu$ como deidad de las plantas,
cuya muerte es sequia, y cuya resurreccion, reverdecimiento.
Asi, en la leyenda uzbeka el cuero de la vaca, base de la for-
taleza de Siyavus, es un recordatorio de la funcion mitica del
personaje y convierte este monumento en un lugar donde la
vida esta presente en plenitud.

Narshaji también alude a algunas de las maravillas de esta
fortificacion, y entre ellas menciona que ninguno de los muchos
reyes que la habitaron muri6 en ella, pues cuando se acercaba
el momento de su fallecimiento, surgia algo y tenian que salir
de la fortaleza y sucumbian en otro lugar (Narshaji, 1984,
p. 34). Esta afirmacién refuerza la idea de la leyenda de que la
fortaleza de Siyavus es un lugar de vida, igual que él mismo es
la deidad de la vida vegetal. De hecho, teniendo en cuenta las
caracteristicas geograficas de Bujara, la propia idea de que sea
la ciudad edificada por Siyavus se comprende en el marco del
mito: Bujara es un oasis en medio del desierto, y qué mejor que
la presencia en ella de una deidad de las plantas para justificar
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tanta exuberancia, que contrasta notoriamente con la aridez
de las tierras que la rodean.

El mausoleo de Ismael Samani

El mausoleo de Ismael Samani, ubicado frente al Arg, a una
distancia de un kilémetro, es un edificio construido en los
siglos X y X y alberga la tumba del rey Ismael, de la dinastia sa-
manida (849-907). Ismael fue gobernante de Transoxiana y su
reinado marco un periodo cultural dorado en Asia Central y
en el Iran oriental, en el sendero de otros reyes persas de la di-
nastia. La lengua de su reino fue el persa, y los monumentos
que se construyeron bajo su mandato tienen como caracteris-
tica distintiva una interesante mezcla de elementos zoroastria-
nos e islamicos. El mausoleo imita la arquitectura de los an-

IMAGEN 2. Mausoleo de Ismael Samani. Fotografia
de Shekoufeh Mohammadi Shirmahaleh, marzo de 2018.
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tiguos templos de fuego persas y en su decoracion abundan
elementos solares, centrales en la cultura mazdeista. Por lo
tanto, hay una relacién clara entre la figura de este rey y la
cultura irania preislamica.

La leyenda que envuelve este monumento habla de la sa-
biduria del rey, de un saber que permanece incluso tras su
muerte:

El rey Ismael era un hombre muy sabio y su reino era muy vivo.
Cuando a la gente le sucedian cosas que no podia solucionar o tenia
preguntas que nadie sabia contestar, iban a ver al rey y él siempre les
daba una solucién o una respuesta adecuadas. Cuando Ismael Samani
murid, lo enterraron en este mausoleo. Durante mucho tiempo la gente
visitaba su tumba, y si tenian preguntas o consultas, las escribian en
un papel que ponian sobre su lipida. A la mafiana siguiente, cuando
volvian, encontraban su respuesta, también escrita en papel, en el lugar
donde habian dejado la pregunta. Dicen que hay pasadizos secretos que
conectan el Arg y el mausoleo. Puede ser que los consejeros del rey,
después de su muerte, cruzaran estos pasadizos, recogieran las preguntas
y las respondieran sin ser vistos (Gulchikhra Fayziyeva y el Sr. Gulov,
comunicacién personal, 2018).

Lo primero que llama la atencion en esta narracion es
la inmortalidad de la esencia del rey, su sabiduria, a pesar de la
evidencia de la muerte de su cuerpo. Lo segundo es que, pa-
ra explicar este suceso insélito, se hable de los pasadizos
secretos entre el Arg y el mausoleo. Mas alla de que dicho
argumento intente justificar la continuidad de la esencia del
rey en sus consejeros y ofrecer una explicacion logica para
el milagroso suceso, es interesante observar la conexion que
se establece entre ambas edificaciones y, por lo tanto, entre
Ismael y Siyavus. Ismael mandé construir el mausoleo igual
que Siyavus ordeno levantar la fortaleza; Ismael yace en este
edificio, igual que Siyavus, supuestamente, reposa bajo la puerta
oriental de la fortaleza. Ismael es un rey constructor y sabio
que le da “vida” al reino y la sede de su mandato es Bujara, todo
lo cual es también cierto en el caso de Siyavus. Finalmente,
segiin la leyenda, aun muerto, Ismael sigue vivo, por lo que,
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al igual que Siyavus, su muerte no es definitiva y su esencia es
inmortal.

Es evidente que la leyenda del mausoleo tiene una clara
relacion con el mito de Siyavus. Siyavus muere y tiene una tum-
ba, pero resucita tiempo después y realiza de nuevo su funcion
como deidad vivificadora de las plantas; esta resurreccién no
es corporal, se trata del renacimiento de la esencia del dios. Is-
mael, a su vez, también muere, pero sigue cumpliendo su tarea,
porque su esencia, la sabiduria, es inmortal. La conexion fisica
de los dos edificios, a través de supuestos pasadizos secretos,
confirma esta relacion. Si consideramos la naturaleza cultural
de la dinastia samanida, las caracteristicas mazdeistas del edificio
y la descripcion historica de la figura del rey Ismael como quien
da nueva vida a Asia Central e Iran tras la conquista arabe y
quien revive la lengua persa promoviendo la literatura de esta
lengua (Meskub, 2007, pp. 36-44; Ashraf, 2008, pp. 13-14), di-
cho vinculo se refuerza todavia mas: Ismael se lleva al terreno
de la antigua civilizacion irania, cuna del mito de Siyavus, y a
través de esta leyenda su imagen se resignifica en el marco de
la figura de la deidad fuertemente arraigada en Bujara, centro
de las actividades de los samanidas.

Kalan Minar

A 500 metros de distancia, al poniente del Arg y encarando
la puerta este de la fortaleza, esta el complejo Pay-i Kalan. Se
trata de un conjunto religioso (una mezquita y una escuela)
construido en torno a un minarete de 45 metros de altura que
recibe el nombre de Kalan Minar [gran minarete]. El minare-
te es el edificio mas antiguo y mas conocido del complejo,
construido en el siglo x1 por el rey Arsalan Jan durante la di-
nastia Qarajanida; su estructura imita un faro y su funcion era
sefialar la ciudad de Bujara, sefial que las caravanas que recorrian
la Ruta de la Seda podian divisar desde lejos. Kalan Minar es
el tnico monumento del complejo, y uno de los pocos de la
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IMAGEN 2. Kalan Minar. Fotografia de Shekoufeh
Mohammadi Shirmahaleh, marzo de 2018.

ciudad, que sobrevivio a la sanguinaria y destructiva invasion
del ejército mongol en el siglo xim y la quema de Bujara por
Gengis Kan."

Sorprende descubrir que el minarete es el monumento con
mas leyendas de la ciudad. Empero, aqui s6lo narramos una
de ellas, relacionada con su construccién:

El rey Arsalan Jan habia ordenado que pusieran su trono en el atrio
donde se encuentra actualmente el complejo Pay-i Kalan. Ahi, enca-
rando el Arg, el rey miraba pasar a la gente cuando descansaba. Quien
pasara frente a su trono, al otro lado de la calle, tenfa que doblegarse y
rendirle respeto. Un dia, un joven de la ciudad pasaba por ahi y se le
olvid6 hacerle una reverencia al rey. Arsalan Jan se enfadé y mandd
que lo arrestaran. Posteriormente lo condend a muerte por decapitacién
por haber cometido esta falta de respeto. Antes de que la condena se

16 El resto de los edificios del complejo fueron destruidos y quemados y su re-
construccion se llevé a cabo en el siglo xvI.
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ejecutara, el rey le preguntd si tenia un Gltimo deseo. El joven con-
testd que su deseo era que, donde cayera su sangre, se construyera un
edificio. Una vez que el joven fue decapitado en el atrio, el rey ordend
que construyeran el Kalan Minar donde se habia derramado su sangre
(Gulchikhra Fayziyeva, comunicacion personal, 2018).

Para interpretar esta leyenda, es muy importante tener
en cuenta la ubicacion del minarete de Kalan: a poca distancia
del Arg y al poniente de él. Esta ubicacién se menciona en la
narracion, pues el rey se sentaba en el atrio mirando hacia el
Arg y los transetintes pasaban frente a él, “al otro lado de la
calle”, con la fortaleza como fondo. En realidad, el rey tenia
de frente la puerta oriental de la fortaleza, donde se encuen-
tra la tumba de Siyavus. Esto cobra relevancia si se recuerda
el argumento central de la leyenda: un joven inocente, cami-
nando del lado del Arg, es victima de la furia de un rey y mue-
re decapitado. Donde cae su sangre surge un minarete, el mas
alto de la ciudad, simbolo de Bujara, el mas antiguo del com-
plejo, el unico superviviente del fuego y la destruccién.

Aqui los puntos destacables son la inocencia del joven y su
muerte injusta, la tirania del rey y como su visioén de la ciudad
esta relacionada con la muerte —porque mira hacia la tumba
de Siyavus— y el hecho de que de la sangre derramada del jo-
ven “nazca” y “crezca” un edificio. Todos estos elementos son
centrales en la leyenda de Siyavus segtin el Shahnamé de Ferdou-
si: €l también es un joven inocente cuya sangre se derrama in-
justamente a causa de un tirano, y del lugar donde cae una gota
nace una planta que simboliza la conservacién de su esencia.
Ademas, en ambos casos el asesinato ocurre por decapitacion.
Ahora bien, si recordamos que el Siyavus mitico es una deidad
solar y que sus rituales tienen que ver con la salida del sol en el
dia de Nowruz, el hecho de que el minarete esté ubicado
al poniente de la fortaleza se vuelve significativo: el joven de la
leyenda es claramente un Siyavus de épocas posteriores y el
minarete que “crece” de su sangre esta ubicado al poniente,
donde muere el sol, y ademas encara la puerta oriental del Arg,
la tumba de Siyavus. Asi se establecen paralelismos entre am-
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bas muertes, y si la fortaleza representa la vida de Siyavus, el
gran minarete se yergue como emblema de su muerte, simbo-
lismo del que da fe la leyenda.

Por otro lado, que el minarete haya sobrevivido a un gran
fuego recuerda otro punto de la historia de Siyavus (Ferdoust,
2015, pp. 321-324): falsamente acusado de abuso por su madras-
tra, Siyavus debe probar su inocencia cruzando una enorme
fogata. Si sale indemne, es inocente, y si no, culpable. Siyavus
es puro, como la esencia misma del fuego, y el ardor de las
llamas no le hace dafio, sobrevive. Acto seguido comienza su
exilio, llega a Turan y sabemos el resto. De modo parecido, el
minarete nacido de sangre injustamente derramada, que carga
con la esencia del joven inocente —del Slyavus resignificado—,
también se salva de un gran incendio y sigue siendo un simbolo
por excelencia de la ciudad de Bujara, faro luminoso que guia
a los viajeros, igual que en su tiempo, segin el mito, lo fue Si-
yavus$ mismo.

Conclusiones

A pesar del paso de los milenios, el mito de Siyavu$ y su le-
yenda estan vigentes en las zonas culturales donde se ori-
ginaron. Esta presencia se refleja en leyendas derivadas del
mito original, entremezcladas con elementos sociales, politi-
cos y religiosos de épocas posteriores. Las leyendas que hoy
se relacionan con algunos de los monumentos historicos mas
emblematicos de Bujara son un claro ejemplo de esta continui-
dad a través de los siglos. En ellas estan presentes los aspectos
pr1nc1pales que constituyen el mito de Siyavus: un joven
virtuoso e inocente con funcién de constructor o vivificador,
un tirano sanguinario, un injusto asesinato por decapitacion y
la inmortalidad de las virtudes de la victima. Evidentemente,
nuevos jovenes virtuosos y tiranos han sustituido a Siyavus
y Afrasyab en estas leyendas, pero la esencia del mito se ha
conservado.
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La ciudad de Bujara es hogar de muchas de estas leyen-
das, y la relaciéon que Siyavus tiene con ella, segin el Shab-
namé de Ferdousi y los historiadores, ha hecho que la perma-
nencia de su mito sea mas notoria. Asimismo, es interesante
observar como la fortaleza Kuhan Diz, supuestamente cons-
truida por el principe persa, es el centro de estas leyendas y la
forma en que se relacionan con ella los otros dos monumentos
mencionados. En otras palabras, el vinculo entre las leyendas
actuales y su mito originario no es solo conceptual, sino tam-
bién fisico.

Las evidencias descubren la convivencia de dos grandes
religiones, el mazdeismo (en sus versiones persas, corasmias
y sogdianas) y el islam, en las sedes importantes de la cultura
irania, como Iran y Asia Central. A pesar de que los paises de
la zona han visto pasar distintos sistemas politicos y sociales,
y se han regido por calendarios también diferentes, a través de
estas leyendas la vision mitica del mundo y la circularidad de su
percepcién temporal estan latentes en la vida de sus habitantes
hoy en dia.
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