Una mirada geografica al fenomeno de la brujeria:

devolviendo a ““las Otros” el sentido de lo que era suyo

Francesc Roma 1 Casanovas

Doctor en geografia

Resumen: El fenomeno de la brujeria, tal como se vivido en la Europa
moderna, puede ser descrito como una forma de adaptacion a un medio
ambiente cambiante en que las condiciones de vida de las clases populares
rurales estaban sometidas a altas dosis de precariedad.

A través de las acciones de brujos y brujas se traté de dar sentido a un
contexto ecoldégico  cambiante y de explicar algunas normas de
funcionamiento de la sociedad premoderna.
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Abstract: It is possible to describe witchcraft in modern ages as a way of
adaptation to a changing environment where life conditions of rural popular
classes were very precarious.
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Es posible que, dentro de unos afios, la nueva geografia cultural pierda su
encanto y deje de estar de moda. En cualquier caso, el interés que esta
suscitando en los ultimos afios supone una magnifica oportunidad para
plantear nuevos ambitos de estudio y revisar nuestros conocimientos sobre
temas clasicos. También es posible que contribuya a erosionar los limites
entre la geografia y otras disciplinas, y esperemos que eso sea en favor de la
ciencia.

Por otro lado, a diferencia de otros tipos de geografia (urbana, rural,
economica, social, etc.), la geografia cultural no se preocupa por un campo
concreto de la existencia humana. No se trata de hacer una geografia de la
cultura, sino de llevar a cabo algo epistemologicamente mucho mas
ambicioso. Dicho rapidamente, la mision de la geografia cultural seria
analizar cdmo nuestra relacion con el medio geografico pasa a través de
imagenes culturalmente producidas. Esto significa aceptar un cierto
polimorfismo y una gran dosis de desmaterializacion del medio geografico.
El gran impulso que esta nueva geografia puede suponer consiste en el hecho
de que para ella el medio es algo a la vez objetivo y subjetivo; de ahi que
pueda presentar distintas "formas" en funcién de los individuos o grupos que
se interelacionen con é€l.

Actualmente, la mayor parte de las personas consideramos que el medio
ambiente es algo bello, que forma parte de eso que denominamos paisaje y
que hay que mirarlo y descodificarlo a partir de criterios de tipo estético. Sin
embargo, diversas investigaciones nos ensefian que este tipo de relacion

medial es muy reciente, y que originariamente sélo estaba presente en



algunas culturas. En este articulo quisiera hacer un andlisis de la brujeria
desde el punto de vista de la geografia cultural, con el fin de demostrar que
hace pocos siglos existia otro tipo de mirada sobre el medio natural. En mi
tesis doctoral y en algunas de mis publicaciones he intentado mostrar esta
relacion partiendo de materiales de tipo folclorico. Hacer lo propio con la
brujeria nos ha de permitir profundizar en las posibilidades heuristicas de lo
que llamamos nueva geografia cultural.

El marco de mi estudio es la Catalufia de los siglos XV-XX, poniendo un
énfasis especial en el siglo XVII. A través de este ejemplo quisiera mostrar
que la preocupacion de la geografia por la cultura estriba en la capacidad de
¢sta para hacer compatibles elementos de esferas tan dispares como el clima
o la sociedad. La cultura permite entender coémo el medio fisico se convierte
en ecumene y, en nuestro caso concreto, como la brujeria seria la cara
fenomenologica del funcionamiento del clima durante la edad moderna.

En definitiva, a lo largo de ese periodo, los topicos populares sobre la
brujeria se construyeron en consonancia con algunos hechos ecologicos que
eran dificiles de controlar por la comunidad rural. Puesto que toda sociedad
utiliza los elementos culturales que tiene a mano para explicar el
funcionamiento del medio que le rodea, buena parte de las crisis climaticas y
meteorologicas puntuales de la edad moderna fueron interpretadas a la luz de

la presencia de brujos y brujas.

Las culturas de la brujeria

Como ha demostrado Carlo Ginzburg ( 1991, 22), la brujeria constituye una
forma social de compromiso entre la cultura docta y la cultura popular. La
misma Iglesia no condend estas practicas hasta que en 1233 Gregorio IX
instituyo la que iba a ser la posicion oficial del mundo eclesiastico; el primer

proceso contra una bruja no tuvo lugar hasta 1258 (Pladevall, 1986, 100).



Mas adelante, a partir del siglo XIV, se dibujé una concepcion (culta) de la
brujeria en que ésta se basaba en el pacto con el diablo. Mientras tanto, las
clases populares continuaron pensando que las acciones de brujos y brujas
consistian en la produccion del mal por medios magicos y no naturales
(Nathan, 1997, 21-23). La brujeria popular responde a una cosmofania en la
que el mundo se considera como algo magico y en la que no hay distancia
entre persona y sociedad.

De hecho, como sefiala Elia Nathan Bravo (1997, 19-20), con la version
culta de la brujeria se intent6 modificar ciertas formas de la cultura popular,
mas que acabar con toda forma de magia. Es decir, la magia culta propia de
la elite social continud siendo bien vista mientras que la magia popular era
perseguida y estigmatizada a través de su vinculacion con el mundo de la
brujeria. Sin embargo, hay que decir que ambos tipos de brujeria aparecen
desde entonces mezclados y que se produce una extraordinaria confusion
entre la concepcién popular y la concepcion elitista de brujos y brujas;
confusién que aumenta por el hecho de que, en el didlogo secular entre
ambas visiones, las dos resultaron modificadas poco a poco.

El primer ejemplo catalan que conocemos nos muestra la vertiente elitista de
este fenomeno. En su Spill, Jaume Roig (muerto en 1478) habla de mujeres
que reniegan de Dios, adoran un chivo, comen, emprenden el vuelo y entran
donde quieren sin abrir las ventanas'. Como muestra el caso de Jaume Roig,
la representacion elitista de la brujeria se construyd en torno a la idea del
sabbat o akelarre, encuentro de los adeptos y adeptas de una secta que
adorarian al diablo. Un detalle muy importante es el hecho de que en esta
descripcion no aparece ningun tipo de relacion con los fendomenos
meteorologicos, elemento clave -como veremos- en la vision popular del
tema.

Efectivamente, en contraposicion con la vision culta, las clases populares

hacian hincapié en los efectos sobre los elementos meteorologicos adversos



que eran capaces de desencadenar. Se estaba asi ante una forma cultural
mucho mas cercana al “pensamiento salvaje” descrito por los etndlogos que
no de nuestra mentalidad actual (Muchembled, 1987, 33). No en vano una
cancion infantil reza: llueve y hace sol, las brujas se peinan; llueve y hace
sol, las brujas visten duelo.

Asi, ya en el siglo XIV, mientras los perseguidores de brujas que actuaban en
la comarca de Osona (Barcelona) pensaban en personas que practicaban un
arte diabdlico, los acusados y acusadas afirmaban haber realizado
curaciones, adivinado cosas, conjurado el granizo, utilizado el agua bendita

para alejar las plagas del campo o elaborado medicamentos (Pladevall, 1986,
103).

Geografia de las personas consideradas brujas

El estudio de la brujeria desde el punto de vista de la geografia se justifica
porque puede aportarnos muchos datos interesantes para entender la relacion
de las sociedades que nos precedieron con el medio ambiente. Dicho mas
brevemente: en la historia y el folclore de brujos y brujas hay mucha
geografia.

Una primera constatacion es que, a diferencia de las hadas, que siempre
resultan dificiles de atrapar, las brujas eran consideradas como seres
accesibles por parte de los campesinos y campesinas europeos de la edad
moderna: existian rituales para invocarlas, se podian recibir sus poderes por
herencia o incluso naciendo en ciertos dias senalados del calendario, se sabia
dénde vivian y quienes eran, etc.

En segundo lugar, en Catalufia, la extension geografica de la brujeria
folclérica fue muy importante: cada pequefia comunidad rural tenia sus
muestras locales. Segun el antropdlogo Ramoén Violant 1 Simorra (1981,

98), casi todos los pueblos del Pallars habian tenido alguna bruja. Ademas,



algunos pueblos tenian fama por la gran cantidad de brujas que cobijabarr.
De hecho, en 1620, Felipe 111, en vista del gran numero de estas personas
que se encontraban en el Principado de Catalufia, se vio obligado a sugerir
al virrey que decretara un perdon general para todos los sospechosos y

sospechosas (Citado por Garcia, 1987, 13).

Pero, desde nuestro punto de vista, lo importante no es que existieran
brujos y brujas por todas partes. Mas interesante resulta el hecho que estos
seres se reunian en lugares ecoldogicamente homologables: montaiias,
cuevas, lugares acuaticos, llanos’, collados’ o construcciones humanas,
como cruces y castillos. Una cierta uniformidad en la distribucion
geografica del folclore sobre la brujeria llevo al filologo Joan Coromines a
suponer que el nombre de bruixa (bruja) podria derivar de los brezales o
garrigas por donde éstas se movian. Pero el mismo folclore se encarga de
decirnos que los lugares donde danzaban durante sus sabbats perdian todo
tipo de vegetacion (Gomis, 1987, 61), ambiente totalmente opuesto a los
brezales y garrigas que etimologicamente habrian dado nombre a las

personas sospechosas de este tipo de comportamientos.

Brujos y brujas eran situados preferentemente en lugares elevados,
solitarios y a veces lejanos, y distribuidos como si cada comarca tuviera
que tener su lugar propio para la brujeria y sus encuentros, como si
existieran unos “territorios del mal”. En Catalufia, las montafias mas tipicas
desde el punto de vista de la brujeria son el Canigd y el Pedraforca, pero

cada comarca tendria la suya’.

Igual de importante que el espacio resulta la dimension temporal del
fenomeno: la brujeria se sitlia casi siempre en un tiempo marginal, la

noche.

Acabamos de mencionar los sitios donde los sabbats tenian lugar.
Seguramente hemos olvidado alguno. Poco importa, pues estos akellarres
fueron una invencion de la Iglesia y no pertenecian a las creencias populares

originales (Russell, 1995, 338; Levack, 1995,88-90; Alcoberro, 1992, 24-



25). Como ya hemos visto, es la versiéon culta de la brujeria la que se
construye sobre la idea del sabbat, el vuelo nocturno de las brujas y el pacto
con el diablo. La version popular era bastante distinta y servia para dar
cuenta de algunos procesos medioambientales que no eran facilmente

explicables.

Mas alla de los akelarres: el control meteoroldogico

En este sentido, la brujeria popular es una forma de explicar y de controlar -a
nivel fenomenologico- el medio ambiente y algunos de sus componentes: los
temporales, el granizo, el frio, etc. que ponian en peligro la supervivencia
individual y comunitaria. Pensemos en una nube negra que se acerca a un
pueblo; las campanas tafien porque el cura estd luchando contra las brujas y
brujos desde el comunidor (més adelante se explica qué eran estas
construcciones); las mujeres encienden velas elaboradas expresamente; los
hombres disparan balas bendecidas contra las nubes... Pasado el temporal,
una mujer del pueblo ha sido herida de bala o bien una pierna femenina ha
caido desde una nube...

Segun la version popular, las brujas se reinen en un lugar donde haya agua
(un rio, una fuente, un lago; si no, orinaran en un agujero) y con sus bastones
baten el liquido elemento hasta que de €l se eleva un vapor oscuro. Entonces
montan a lomos de esta nube y la dirigen hacia donde quieren. Pero si la
persona que se encarga de tocar las campanas es rapida y fuerte, no pueden
hacer nada contra ese pueblo.

En este sentido, en 1465, Andrés Noguer, de Montbolo (Rosellon) estaba
cuidando su ganado que pastaba en la montafia cuando una gran tormenta le
obligd a refugiarse. Desde su escondite pudo oir la siguiente conversacion
entre el diablo y una bruja:

- Pasa, pasa



- No puedo
- ;Por qué no puedes?

- Porque [los santos] Abdon y Senent no me lo permiten.

Este dialogo® se refiere al paso de una tormenta dirigida por la bruja. Esta
intenta introducirse en el espacio de un pueblo para arruinarlo con la lluvia o
el granizo, pero la comunidad se defiende y no puede pasar. La bruja no
podra conseguir sus propositos mientras las campanas de la iglesia contintien
sonando. Estamos, pues, ante una lucha entre dos fuerzas, el bien y el mal,

con un fendémeno meteorologico como terreno de juego.

Otra forma de defensa del campesinado era que el cura se enfrentara a la
tormenta con el agua bendita en la mano y oraciones en la boca. Era
creencia comun que si ganaba el combate, brujas o partes de sus cuerpos
caian de las nubes. Atrapados por la cultura popular, los curas locales
tuvieron que acceder a los deseos del campesinado y encararse a las
tormentas y a los peligrosos rayos, puesto que se suponia que con sus
conocimientos, oraciones y rituales podian interceder contra las brujas y
los demonios. Eran acciones de urgencia que se aplicaban cuando el mal
tiempo llegaba al pueblo y que dio lugar a formas arquitectonicas
concretas los comunidors. Pequefios cobertizos cuadrados, situados
generalmente al lado de las iglesias, servian para albergar a la comunidad
cuando salia de misa o cuando llovia poco. En los episodios de fuertes
tormentas se convertian en el lugar desde donde el cura luchaba contra las
fuerzas del mal que amenazaban con lesionar la economia campesina.

Otros rituales que iban en el mismo sentido seran estudiados mas adelante.

Este tipo de rituales nos es conocido desde la edad media y la primera
aparicion que conocemos resulta muy interesante, pues pone en relacion el
ritual contra las brujas y la estructura productiva y reproductiva de la
sociedad catalana. Se trata del acta de consagracion de la iglesia de Sant Pau

de Riu-Sec (Valles), del primero de mayo de 1054. En ella, se indica que los



parroquianos, incluso los propietarios de casas abandonadas, deberan pagar
una parte fija de sus cereales. En estas condiciones, una renta fija significa
que el riesgo que pudiera ocasionar el mal tiempo no se comparte con los
rentistas. Los campesinos saben que necesitan buen tiempo para poder
producir lo suyo y lo de sus sefiores. Por eso hacen constar en el acta que
tempore tempestatis obligatus sit timbala vel campanas: en caso de mal
tiempo alguien debera tocar las campanas del pueblo (citado en Catalunya
romanica. Vol. XVIII, p. 154.). No sabemos a quién corresponderia esta
mision, pero si que vemos claramente la relacion entre el mundo simbdlico y

el mundo fisico, entre la necesidad social y la representacion del medio.

Esta practica durard hasta entrado el siglo XX, incluso en momentos en que
la misma Iglesia la vera como un problema. En el siglo XVIII, por ejemplo,
la jerarquia eclesiastica intenta evitar los excesos en el uso de este sistema de

proteccidn, pero no lo cuestiona de raiz.

Los motivos de la brujeria

Como hemos visto, ante una tormenta, se despliegan una serie de acciones
puntuales, que muchas veces se complementan con elementos fantasticos,
pero que en cualquier caso giran en torno a unos personajes malignos que
dirigen y gestionan el mal tiempo.

Visto esto, podemos preguntarnos cuales eran las motivaciones de brujos y
brujas. Una buena fuente de informacion son los interrogatorios a que fueron
sometidos. En ellos hay cuestiones que no podemos tomarnos en serio
(personas que abandonan su casa volando de noche, por ejemplo), pero no
sucede lo mismo con los motivos aducidos para justificar o defenderse de
tales acusaciones.

Asi, Isabel de Monic, en 1574, declara que cuando una vecina le propone

hacerse bruja, ella tiene una gran alegria, puesto que se le promete que nada



le va a faltar (Espada & Oliver, 1999, 116). Isabel, huérfana de padre y
madre, recibe de boca del diablo la promesa de protegerla y darle todo lo que
le haga falta. Antes de ordenar su ejecucion, el proceso seguido contra ella
indica que hay que castigar los males y delitos contra la reptblica para servir
de ejemplo a las buenas personas y para el “mantenimiento y sustento en sus
casas y la conservacion de sus bienes”. Ese era el problema de la brujeria:

que acababa con el status quo socioecondmico reinante en el lugar .

En 1619, una mujer que se habia entregado al diablo decia que lo habia
hecho porque éste le habia prometido que la haria rica de por vida (Garcia,
1987, 19); otra promete a una tercera que, si quiere servir a un gran sefior,
¢éste la hara rica y feliz (Garcia, 1987, 36). En Sallent, en 1618, Jeronima
Pons, alias Juana la Negra, declara que una mujer le propuso darse al diablo
y que asi no tendria que buscar comida nunca mas y que podria vengarse de
la amante de su marido (Orriols, 1994 , 43). También Marquesa Homet pacta
con el diablo cuando otra mujer le dice que tendra un hombre muy galan que
le dard dinero (Orriols, 1994, 56). Caterina Trenca entra en este circulo
maligno cuando le prometen que ird ante un sefior que le dara dinero, la
ayudard en todos los trabajos y hara por ella todo lo que ésta necesite
(Orriols, 1994, 89). En 1606, Antoni Puig declara que un demonio le
propone como hacerse rico y dejar de trabajar (Gomis, 1987, 212-213). A
Antonia Rosquellas, en 1620, le prometen dinero y bienestar (Pladevall,
1986, 128; Sena, 1968, 55-57).

En resumen, hacerse bruja o brujo permitia cambiar de vida, sobrevivir y
conseguir dinero. ;Eran, tal vez, justificaciones esgrimidas por los acusados
ante conductas que se sabian no aceptadas socialmente?, ;O acaso la riqueza
de que nos hablan hay que entenderla en otro sentido?

La respuesta se halla, mas bien, en el segundo camino, de manera que si
echamos una ojeada a otras cosas que supuestamente hacian las brujas,

podremos entender mejor qué buscaban.
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.Ser ricos, o explicar por qué somos pobres?

En general, la bruja hace mal a los animales, a los campesinos y campesinas
y les transmite enfermedades. En un testimonio de 1566 uno de los
personajes afirma que cuando aparecia algiin mal en las tierras se pensaba de
inmediato en ciertas personas (Espada & Oliver, 1999, 62). En otros casos
encontramos el mismo mecanismo: un determinado funcionamiento del
medio ambiente da la sefial de partida y la fama publica (la reputacion de
algunas personas) sefala a los culpables. Una epidemia afecta al pueblo, una
enfermedad mata a una criatura y la fama publica encuentra la explicacion,
los culpables y la solucion. Pongamos un ejemplo. Una mujer del Pallars,
Cebriana de Conilo, en 1574, es interrogada porque su asno ha entrado en el
campo de su vecina y ésta le ha dicho que matara al animal o a ella misma.
Cebriana responde que prefiere la muerte del animal. Cuando, dias mas
tarde, éste aparece muerto no se piensa en causas naturales, sino en algun
veneno oculto (Espada & Oliver, 1999, 73). Otra supuesta bruja, Francina
Marrast, en 1619, declaraba que habia hecho caer el granizo sobre la vifia de
un vecino para destruir sus cosechas (Garcia, 1987, 25). Otra bruja del
Bages, que habia realizado la misma accion, confesé haberlo hecho por la
envidia (malicia) que tenian de las personas de los lugares donde hacian caer
el granizo (Orriols, 1994, 47). En otro caso relacionado con la brujeria, los
problemas empezaron cuando una mujer mato un cerdo de su vecina, que se
habia comido las coles de su huerto (Orriols, 1994, 45).

Acusada de hacer caer el granizo, una supuesta bruja del Pallars dice que el
motivo es la envidia que los unos tienen de los otros, porque unos tienen mas
que los demas (Espada & Oliver, 1999, 76); en otros lugares son los celos de
las personas del lugar y que los unos no tengan mas que los otros (Espada &

Oliver, 1999, 87). Esta envidia llevara a una mujer del valle de Marles a
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robar un cordero en favor de uno de sus compafieros puesto que, segun éste,
el propietario se lo debe a causa de unos problemas anteriores con las tierras
(Orriols, 1994, 80). Joana Toy, de Terrassa, en 1619, declara que ha hecho
caer el granizo en la vifia de un vecino porque €ste no ha querido darle un
poco de vino (Gomis, 1987, 79). Se dice que el célebre bandido Joan
Serrallonga matd a Margarida Suy porque €sta le envenend una docena de
cerdos (Sena, 1968, 53). Todos estos casos acabaron en denuncias por
brujeria.

En general, pues, la envidia puede acabar con la comunidad y ésta debe
protegerse: por eso se entiende que algunas personas consideradas culpables
de brujeria, como Pere Frangoy, sean condenadas al destierro, a no volver

nunca mas a su pueblo.

Aunque las acciones de las brujas ataquen a personas individuales, su mal
amenaza a toda la colectividad. Si no detenian sus acciones, el mundo se
arruinaria, se dice en uno de estos interrogatorios (Garcia, 1987, 28). Lo que
esta en juego es la destruccion de la vida colectiva, tanto si se trata de la fe
catolica como de la paz social, como se ve en la introduccion del texto que
acabo de citar’: el clero y los campesinos se ponen de acuerdo sobre los
responsables de los hechos, pero les condenan por razones diferentes. Para
unos se trata de combatir una forma de herejia; para los otros es una forma de

supervivencia econdmica y ecologica.

En el siglo XVII, la brujeria esconde tras de si el resultado de muchos
ataques a las formas de supervivencia, especialmente en una sociedad de tipo
agrario. Si hacemos caso de la opinion de Claude Lecouteaux (1992, 93),
esto fue asi desde el principio, pues en origen el vuelo nocturno de las brujas
no se vinculaba a la idea del sabbat sino que formaba parte de un conjunto
mas complejo de ritos agrarios destinados a asegurar la prosperidad y la
fecundidad a la comunidad. Desde este punto de vista, el vuelo de las brujas
no buscaba otro objetivo que defender las producciones agricolas (Ginzburg,

1991) o, como ya hemos visto, dirigir las nubes y temporales.
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De esta forma, en un caso de Castellar del Valles (1619), para los
campesinos, las acciones de brujos y brujas destruyen los frutos de la tierra
(Garcia, 1987, 34-35). En 1620 una bruja de la comarca de Osona fue
acusada de matar criaturas, a través de enfermedades y venenos, de causar
tempestades y epidemias en las mieses y muy grandes males a la tierra
(Pladevall, 1986, 134). En el mismo sentido, un documento real de 1622
afirma también que los delitos de las brujas eran la destruccion de cosechas,

los infanticidios y las muertes de animales domésticos®.

Por eso entendemos que en los procesos de la comarca del Vallés se mostrara
interés tanto en los sabbats como en lo que en ellos se hacia: producir el
granizo, la niebla o la nieve y envenenar criaturas, personas adultas y
animales (Garcia, 1987, 18). El ejercicio de la justicia contra las brujas, tal
como lo recoge el libro de Carmen Espada y Jaume Oliver (1999) sobre la
brujeria en el Pallars, nos muestra que el interés de los sefiores era también
alli encontrar los males y los peligros que esta practica suponia para las
personas, los animales y los frutos de la tierra. En el mismo valle, en 1424, se
habia prohibido a los habitantes ir al bosque de Biterna con las brujas porque
alli se cometian crimenes contra Dios y contra el valle, pues sus acciones
constituian una herejia, suponian enfermedades y mataban las criaturas del
lugar’. Por eso entendemos que todos los interrogatorios empezaran pidiendo
a los campesinos quienes eran las personas sospechosas de transmitir
enfermedades, hacer mal a las personas, a los animales o a los frutos de la

tierra.

Como mostr6 de forma clarividente Cels Gomis (1987, 67), segun el pueblo,
los principales males de las brujas eran el mal tiempo, los temporales y las
precipitaciones de granizo. Las brujas estudiadas por Pladevall (1986, 142-
143) se habian especializado en provocar el granizo y por ese motivo se
reunian en los sabbats, después de los cuales arruinaban cosechas,
envenenaban hierbas destinadas a los animales, hacian perder las bellotas,

mataban cerdos, etc. El mal que las brujas suponian era el ataque al mundo
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agricola (con el mal tiempo) y ganadero (matar animales). Asi pues, la bruja
atacaba el sistema productivo e incluso la sociedad, repartiendo

enfermedades, embrujando a otras personas, etc. (Lison, 1983, 62 y 188).

La brujeria y otras formas de control del medio

La brujeria era una forma extrema de defensa de la comunidad que a su vez
era utilizada por los mds humildes para continuar vivos: cuando alguien
pensaba que una persona era bruja, todo el mundo intentaba estar a bien con
ella para evitar los embrujos de sus hijos, rebafos y cosechas (Violant, 1981,
109). En aquellas familias que mostraban conflictos internos, se creia que las
brujas habian metido su mano (Violant, 1981, 122). Puesto que los embrujos
llegaban a través de los alimentos y bebidas que se daban a los nifios, a
través del contacto fisico o de la mirada (mal de ojo), la gente intentaba
alejarse de las posibles brujas. Evitadas y acusadas de todos los males, su
falta de vinculos familiares y comunitarios (Muchembled, 19887, 12) hacia
mas vulnerables a estas personas.

Pero ser bruja tenia sus ventajas: se podia tener aquello de que se carecia. En
Viladrau vivia una vieja que se suponia ser bruja y ésta aprovechaba el
miedo de sus vecinos: si decia que unas manzanas le parecian buenas, la
gente corria a darselas para evitar su embrujo (Montseny, 1991, 398). Cels
Gomis (1987, 53) explica un caso de Gerona donde se ve que no hacer
caridad a los pobres puede ser peligroso porque estos podrian ser brujos
deseosos de venganza. Aunque sea una creencia de tipo folclorico, no
podemos olvidar que en la declaracion de Joana Vilar (siglo XVII) se afirma
que ¢sta habia provocado el granizo sobre una cierta casa porque sus
habitantes no le habian ofrecido nada en caridad (Orriols, 1994, 124).

En este sentido, Pladevall (1986, 141) nos informa que una bruja de Taradell

pidi6 caridad sin éxito en Espinzella. Segtn las actas del proceso, una gran

14



granizada cayo poco después sobre esta masia y asi entendemos que aquellos
campesinos encontraran rapidamente la explicacion de ese fendmeno. Este
tipo de brujeria fue muy frecuente en la Inglaterra de los siglos XVI y XVII:
alli muchas acusaciones de brujeria empezaron como consecuencia de una
negacion de ayuda econdémica a las personas que pedian caridad de puerta en
puerta (Levack, 1995, 145).

De hecho, la brujeria que nos interesa afecta sobre todo a los grupos sociales
mas humildes. Las brujas muchas veces son las personas mas miserables o
pobres de la comunidad rural (Gomis, 1987, 117; Pladevall, 1986, 160;
Levack, 1995, 190-197). Por eso podemos pensar que mientras estas
condiciones subsistan continuaran existiendo brujos y brujas. Y el folclore
retoma esta idea cuando nos dice que estas personas no pueden dejar de ser
brujas si nadie las substituye. Mientras existan motivos para la célera y la
envidia, habra brujas, pues existiran personas que controlar e injusticias que
reparar. Tener mas que los demads es peligroso, sobre todo si los demés no se
benefician de algin modo de este cambio de condicidon econdémica (véase
Roma, 2000 y 2002). Pero en una sociedad agraria, la diferencia entre el
bienestar y la miseria depende de las precipitaciones anuales y su
distribucion, de las temperaturas, de la humedad, etc., es decir, del medio
ambiente. Y el medio en que se desarrolla la brujeria es un medio fisico
peligroso, injusto y amenazante. Cuando llueve, se cree que alguien estd
provocando la lluvia; el granizo cae por la rabia de alguna persona. La
brujeria popular es, desde este punto de vista, una manera de dar forma y de
controlar el medio ambiente a nivel fenomenologico.

Por otro lado, la creencia en la existencia de brujas “hacia comunidad”, daba
coherencia al cuerpo social. En el mundo de la brujeria, medio y vecindad
van juntos; los que quieren acabar con la comunidad local utilizan los
elementos del medio ambiente para conseguir sus propositos. Solo la vida

colectiva puede ayudar a protegerse de ellos: hay que participar en ciertos
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rituales para proteger las cosechas, rituales que protegen también la
colectividad, puesto que una mala cosecha supone el hambre y puede dar
lugar a revueltas. Asi, gracias a la cultura, un medio ambiente amenazante se
convierte en forma econdmica y estructura social. A través de la figura de la
bruja asistimos también a su personificacion. El granizo que destruye una
cosecha es una amenaza para la economia campesina del lugar y esto puede
desencadenar una crisis social que puede acabar con los mas débiles del
vecindario en una hoguera.

Pero siempre sera mejor prevenir que curar. En el contexto que estamos
examinando, la mejor arma contra el mal tiempo consistia en una serie de
rituales propiciatorios del bienestar climatologico. Durante las fiestas de la
Cruz de Mayo o de San Pedro Martir, los campesinos y campesinas se
reunian en la iglesia donde bendecian ramas de arboles (pinos, olivos, etc.).
Acabada la liturgia, estas ramas eran repartidas por los campos (a veces en
procesion solemne) para proteger a los vegetales de los rigores del mal
tiempo.

En otros casos, la comunidad se reunia en la cima de algin lugar elevado y
se repartian algunos panecillos elaborados para esa ocasién. Bendecidas en
el lugar o en la iglesia, estas piezas de pan servian para deshacer las
tormentas, curar enfermedades y proteger a los huertos de las brujas
(Bellmunt, 1993). Algunos de estos ramos o panes eran situados en las
puertas, ventanas y chimeneas de las casas para impedir la entrada de las
brujas. Algunas plantas producian el mismo efecto: la carlina, el helecho, la
ruda, el arce.

Otro ritual tendria que ser citado en este sentido, el salpas: el cura pasaba por
las casas y mezclaba el agua bendita con sal. Esta mezcla era arrojada contra
las paredes y otras partes de los edificios, de manera que asi quedaban

protegidos contra los efectos de las brujas y contra otros males.
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Aunque la brujeria haya sido una practica endémica en el medio rural
catalan, el siglo XVII fue el gran momento de persecucion de estas pobres
almas. Se ha dicho que en dos siglos (XV-XVII) Europa vio la ejecucion de
30.000 a 40.000 brujas; en Catalufia, de manera provisional, se habla de unas
400 personas (Alcoberro, 1992, 120).

La persecucion de brujas catalanas es un hecho del siglo XVII, un momento
marcado por una profunda crisis economica y social inmersa en un contexto
de catastrofes naturales constantes: entre 1600 y 1625, a causa del frio
(especialmente entre 1615 y 1616) y la lluvia excesiva (1612, 1617, 1620-21,
1625-26, 1628) el pais se aboco a una situacion cadtica (Alcoberro, 1992,
11). Recordemos el documento real de 1620 que pedia un perdon general
para todos los sospechosos y sospechosas de brujeria, pues en Catalufia habia
un gran numero de casos. La coincidencia de fechas resulta, cuanto menos,
interesante.

Fue este contexto critico lo que brindo6 los elementos necesarios para que se
pusiera en marcha una representacion del medio humano y natural que estaba
latente en la mentalidad campesina. En este sentido, la brujeria supone una
forma de defensa de la comunidad contra los peligros del medio, pero estos
males son tanto sociales como naturales puesto que tanto suponen el hambre
y la muerte de las personas como la destruccion de los vegetales o la
extincion de los animales. Cuando llueve o graniza, lo hace sobre superficies
fisicas que son también lugares sociales donde se producen granos y donde
se alimenta a los animales que constituyen la nutricion o la riqueza de las
comunidades locales. Se trata, en definitiva, de formas de agresion que hay
que conjurar; de ahi la importancia de los rituales para protegerse de ellos.
Estos rituales eran formas de proteccion tanto contra el medio como contra
los vecinos que querian destruir la colectividad. Los campesinos y
campesinas participaban juntos en una serie de rituales que les acercaban los

unos a los otros y que servian para controlar los miedos y ansiedades que la
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cosecha comportaba. Esto "hacia" comunidad, como la hacian los procesos
contra las brujas y su ejecucion (véase Levack, 1995, 202) o la simple
creencia en su existencia. Ponerse de acuerdo sobre los detalles de este mito
ayudaba a estructurar la comunidad local; buena parte de estos detalles
corresponde a los lugares susceptibles de haber conocido la presencia de
brujas y demonios. No olvidemos que los brujos y brujas de una region se
supone que se reunian en un lugar concreto, puntos de referencia a escala
comarcal. La comunidad necesitaba esos lugares periféricos donde los seres
que simbolizan el mal por excelencia se reunian. Lugares del miedo,
peligrosos en esencia, ayudaban a las colectividades a definirse y a
distinguirse de las otras.

Como muy bien noté Cels Gomis (1987, 94-96; Russell, 1995, 80-82), el
diablo parece empefiado en que seamos buenas personas, pues normalmente
se le puede engafiar con una cierta facilidad. Ademads, evoca todo aquello
que no debe hacerse o que es imposible tener. Asimismo, €s un recurso
posible para los campesinos y campesinas que quieren mejorar su posicion
social y econémica, como hemos visto al tratar los motivos explicitados por
las brujas catalanas del siglo XVII. Por otro lado, las narraciones en que el
diablo se lleva a los avariciosos y prepotentes al infierno han sido
interpretadas por Russell (1995, 82) como formas del resentimiento de los

pobres contra los poderosos.

Brujeria y cambio climatico

La brujeria constituye una forma de representacion de un medio que es a la
vez natural y social, y adquiere un mayor vigor en los momentos
ecoldgicamente dificiles para las sociedades muy ligadas a la tierra. Asi,
cuando una serie de hechos meteoroldgicos adversos (heladas, granizo,

lluvia, sequia, nieve, etc.) se sucedian, la mentalidad campesina estaba
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dispuesta para interpretar estas coyunturas como un signo de Dios, como el
trabajo del diablo o como resultado de la accion de las brujas (Behringer,
1999, 335). Ya hemos visto como en nuestro caso las acusaciones de brujeria
coinciden con un periodo extraordinariamente humedo y frio. Las
informaciones que disponemos nos indican que los afios 1573, 1576, 1578 y
1581-1582 vivieron grandes periodos de frios extraordinarios (Barriendos,
1994, 322-323). Para Mariano Barriendos, en Catalufia, entre los siglos XVI
y XIX, habria habido tres grandes pulsiones de frio y humedad, la primera de
las cuales se desarrolla entre 1575 y 1610 (Barriendos, 1994, 374).
Recordemos que ése es precisamente el momento mas intenso en cuanto a la
extension de la brujeria en el Principado y, como indica Barriendos, fue

entonces cuando disminuy¢ la frecuencia de las rogativas en pos de lluvia.

Tenemos entonces una clara relacion entre los hechos objetivos que
responden a la dindmica fisica del medio ambiente (Io que se ha venido a
llamar Pequeiia Edad Glacial) y ciertas formas de accion social que tienen
que ver justamente con la representacion de ese medio: las rogativas a favor
o en contra de la lluvia y la brujeria. La hipotesis de una relacion
inversamente proporcional entre rogativas y brujeria parece confirmarse a la
luz de los estudios de Barriendos (1994, 1997) y Martin Vide (1997) o de
Behringer (1999). Entendemos entonces que obras como la del abad Blasco
Lanuza (1652, 736-740) nos digan que viento significa demonio y que los

diablos llamados Aereo son los que forman las tormentas.

Discipulas del Mal, las brujas fueron percibidas como responsables de los
cambios provocados por la Pequenia Era Glacial (Behringer, 1999, 335) y a
veces sus persecuciones fueron instigadas por la poblacion mas débil
(Behringer, 1999, 341). A partir de aqui podemos entender hechos
geograficamente interesantes: mientras que en Barcelona, al principio del
siglo XVII (segun figura en el Manual de novells ardits vulgarment apellat
Dietari del Antich consell Barceloni. Vol. 8, pp. 14, 32, 281-282 y 373) las

brujas eran condenadas a penas ligeras (azotes, prestacion de servicios en
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hospitales, multas, etc.), en otros lugares se las condenaba a muerte. Es el
caso de las comarcas rurales de Urgel y Segarra (1618) donde conocemos 3
condenas a muerte, de Osona (1618-1622) con mas de 30 ejecuciones, de las
cuales 14 de un mismo pueblo de unas 75 casas, del Llucanes con 6 casos en
las mismas fechas, del Vallés con mas de 20 ejecuciones, la Selva (3 casos),
el Bages (3 casos, como minimo), la Garrotxa (1 caso), o el Rosellon (14
ejecuciones en Perpifian entre 1618 y 1619) y la Cerdafia (Alcoberro, 1992,
30-33).

Asi que, estando la brujeria extendida por todo Catalufia, su practica era
mas peligrosa en el mundo rural. Es lo mismo que sucedié a mitad del
siglo XVII: en la region montafiosa del Capcir, en 1643, fueron juzgadas
32 mujeres acusadas de practicas brujeriles, que Unicamente salvaron la
vida gracias a la intervencion obispo de Alet (Alcoberro, 1992, 33).
Aproximadamente en el mismo momento (concretamente en noviembre de
1647) en Barcelona, diversas brujas fueron azotadas, condenadas al exilio
y a «otras penitencias saludables» (Manual de novells ardits vulgarment
apellat Dietari del Antich consell Barceloni. Vol. 14, p. 619.).

En general, parece que las grandes ciudades no conocieron las grandes
persecuciones de brujas, justo al revés de lo que pas6d en el mundo rural
(Behringer, 1999, 345). De este modo, podemos pensar que la explicacion
climatica seria muy importante para dar cuenta de la extension geografica de
la brujeria: como indica Behringer (1999, 342), este fenomeno esta mas alla
de dinastias, confesiones y divisiones estatales. Sobre lo que no puedo estar
de acuerdo con Behringer es sobre el hecho de que la brujeria también
estuviera mas allda de las formas economicas, puesto que la economia
preindustrial estaba muy intimamente ligada a las variaciones climaticas.
Clima, economia y sociedad no estan desligados el uno del otro y el clima
afectaba al desarrollo econdmico, hecho que daba lugar a reacciones sociales

altamente codificadas (véase Thompson, 1979).
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Sant Marti de Centelles, noviembre de 2002
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"Notas

“Amb cert greix fus com diu la gent se fan ungtient e bruxes tornen, en la nit bornen, moltes
s’ apleguen, de Déu reneguen, un boc adoren, totes honoren la llur caverna qui’s diu Biterna;
mengen e beven aprés se lleven per [’aire volen, entren on volen sens obrir portes. Moltes n’han
mortes en foc cremades, sentenciades ab bons processos per tals excessos en Catalunyd“. (Roig,
Jaume, verso del Llibre de les dones o Spill. Reproducido por Pladevall, 1986, 101.)

2 Entre ellos encontramos Altafulla, Cadaqués, Centelles, Llers y Ventallo (donde, segiin un refran,
todas las mujeres eran brujas), Olvan, Gironella, Montesquiu, Vallgorguina y el conjunto de la
subcomarca de las Guilleries.

> En Sant Ferriol (Besalu) las brujas se encontraban en el Pla de les Bruixes hasta que San Julian
exorcizo el lugar. En el Montseny, el lugar de encuentro era el Pla de les Arenes. En la comarca de
Urgell, era la Era de les Bruixes de Vallbona de les Monges. En el valle de Ardn se encontraban en
el Pla de Beret y en el Pla Bataller, aunque en este ultimo caso el encuentro tenia lugar dentro de
una supuesta cueva. Otros lugares de akelarres son Prats d’Adons, pla de Beret, pla de Negua
(Cardos), el planell de Matabous (Vallferrera), o la basseta de Sant Joan de I’Erm. En Osona, las
brujas se encontraban en el Serrat de les Bruixes, cerca de Hostalets de Balenya. Las brujas
habitaban la Roquera de can Mercadery se encontraban en el Camp del Vent (Cruilles, Alt Em-
porda). En las Gavarres, las bruixes se encontraban en un cruce de caminos cerca de Can Carbassa
(Millars).

*Como el Coll d’en Guineu (Navas, el Bages).

5 En el Penedés se encontraban en el Turd de les Bruixes (Pujol del Rabell); en la Segarra, en el
Tossal de les Bruixes. En Andorra eran el Fontargent y el Fra Miquel; en el Camp de Tarragona, la
cumbre del Montsant, etc.

¢ Hemos elegido este documento por su fecha (siglo XV), pero esta creencia se detecta en infinidad
de referencias folcloricas. Citado por Chauvet, 1947, 191.

7 *“(...) és pervinguda fama publica que en el present terme de Castellar [del Vallés] hi hauria
algunes dones fetilleres i bruixes les quals son tants i tan greus els crims i delictes que han
perpetrats i comesos com és primerament renegant de Déu, de Sta. I dels Sants i Santes del Paradis
i prenent per ampar, protector i senyor el dimoni adorant-lo i reverenciant-lo com a senyor de tot
el mon i altres proclames i heretgies contra la santa fe catolica i matar i emmetzinar homes, dones,
criatures petites i animals de tot genero, fer caure pedra, neula i boira o induir als dimonis que la
fessin caure amb llurs conjurs i bruixeries sobre els fruits de la terra i finalment fer i perpetrar
molts altres casos i actes hereétics i nefandos com llargament en el discurs de llur causa i procés es
deduira®. (Garcia, 1987, 28.)

8 “(...) el delito que se les castigaba era de que talaban los campos y miesses con piedra que hazian
caer y niebla que comia los frutos y otros muchos males, infanticidios y muertes de ganados (...)“.
(Citado parcialmente por Joan Regla y retomado por Torre, Juan L. de la: “Bruixeria i supersticio
en la inquisicio catalana”. L 'Aveng, 61 (junio 1983). P. 51. Véase también Alcoberro, Agusti: £/
segle de les bruixes. P. 12. El original es el manuscrito 2440, f. 85-88 de la Biblioteca Nacional.)

*“E com en la dita vayll se hagin comesos crims molt innormes de envés Deu e la dita vayll; ¢o és,
que van de nit ab bruixes al boch de Biternd‘. Se trata de las ordenazas del Valle de Aneu (Pallars
Sobira), reproducidas por Gomis, 1987, P. 208-209.



