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Introduccion

Las creencias populares tienen una historia tan larga como la humanidad misma. En todas
las culturas encontramos una serie de ritos con multiples objetivos; es la relacion entre el
hombre y la naturaleza, tan rica en formas y detalles, que su estudio es francamente
inabordable para las diversas disciplinas que se encargan de ellas.

En sus inicios el Cristianismo tuvo que enfrentarse a una serie de creencias y
practicas en las zonas de evangelizacion, las que fueron condenadas rigurosamente,
afectando principalmente a las técnicas adivinatorias, algunas de las cuales implicaban el
uso de las Escrituras. Otras afectaban a los maleficia contra las personas y contra los
animales y las cosechas, o bien la magia erotica o las practicas meteoroldgicas. Y todavia
otras que se relacionan con los ritos vinculados con las exequias, las tumbas, la sombra de
los muertos. Pero otras eran mas bien vinculables a una relacién dificil entre una
naturaleza ingrata y hombres que querian dominarla para someterla a sus necesidades;
por ejemplo, provocar una lluvia beneficiosa o a alejar un temporal. Habia, en fin, una
amplia gama de practicas estrechamente dependientes de necesidades socio-econdmicas,
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ademas de ligadas a una ética a todas luces diferente de la cristiana y, como tal, condenada
por la Iglesial.

Es dificil reconstruir con sus rasgos especificos el rostro de esta Cristiandad
“profunda”, todavia copiosamente pagana. Las fuentes escritas, si bien menos escasas y
menos laconicas de lo que podria creerse, contienen dos defectos fundamentales?: primero,
proceden de una sola parte, la eclesidstico-intelectual; y segundo, a menudo confunden las
cosas, porque explican, por ejemplo, creencias vivas en determinada drea cultural
poniéndolas en contacto y mezclandolas con otras de origen completamente distinto, y
hasta cronoldgicamente anteriores; o bien, distorsionan profundamente ciertas realidades,
forzdndolas a encajar como sea, en esquemas aceptados, o a coincidir con modelos basados
en la escritura formal®.

Sin embargo, en sus comienzos la Iglesia no parecid estar tan preocupada por estos
problemas. Mas atin, parece no haber encarado nunca con rigor excesivo, lo que Cardini
llama “problema catequético”*. Por otra parte, respecto de las supertitiones vinculadas a las
creencias magico-brujescas, bastante extendidas (y no exclusivamente entre los estratos
inferiores) se tendia a encontrarlas inofensivas en conjunto; se dejaba que ciertas
estructuras mentales continuasen existiendo a pesar de la adhesion superficial al
cristianismo°.

Segun esto, y considerando la clasificacion propuesta por Mandrou®, se pueden
distinguir en esta sociedad, tres planos culturales distintos:

1.- Una elite, compuesta principalmente por la nobleza y el clero

2.- Una amplia fraccion de habitantes de las ciudades entre los que se fue difundiendo
progresivamente una especie de instruccion, al menos rudimentaria, gracias a la
multiplicacion de los libros y pequenias escuelas; y

3.- Las capas rurales, frecuentemente sumidas en la ignorancia. Y puesto que esta masa
representaba la inmensa mayoria de Europa, se convierte en un importante antecedente
para explicar la cristianizacion superficial.

Este grupo comienza a ser importante en la medida en que es conocido y
reconocido, en especial sus creencias y mentalidad, un importante acervo de ideas,
representaciones y formas de ver la vida, distintas de las creencias oficiales, las cuales

1 CARDINI, F., Magia, brujeria y supersticion en el Occidente Medieval, Barcelona, 1982, p.26.

2Op. cit., p.27.

3 Op. cit., p.28.

4 Op. cit., p.28.

5 Op. cit., p.29.
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Lutero a Voltaire, Barcelona, 1973, p.198.



intentaron de un comienzo hacer desaparecer. Al no lograrlo amalgamaron las ideas de
ambos grupos para crear rituales y ceremonias originales, que han sido estudiados por
antropologos y folcloristas’.

Le Goff® sefiala que la cultura eclesidstica derrota a la cultura campesina folcldrica
gracias a tres procesos: la destruccion, la obliteracion, es decir, la sustitucion de cultos
paganos por otros parecidos; y la desnaturalizacion, o sea la conservacion cuando menos
parcial de las formas, acompanada de una profunda y absoluta mutacién de significados.

Esta cultura campesina folclorica tiene una estructura mental, llamada por
Delumeau “mentalidad animista”, y que definiremos como la mentalidad profunda del
hombre “vulgar”, en particular la del campesino®. Al indagar en estas creencias se
descubren estructuras mentales radicalmente distintas a las actuales, en la medida en que
nuestros antepasados no tenian la misma concepcidn del universo. Creian que todo cuerpo
viviente o inerte estaba compuesto por una parte material y otra espiritual, concepcidon que
fue compartida por los mds eruditos hasta la revolucion cientifica del siglo XVIIL; esta
vision implicaba la creencia neoplatdnica caracteristica de los hombres del Renacimiento
acerca de la existencia del alma en las estrellas, lo que justifica la prolongada creencia en la
astrologia. Esta mentalidad, fundamentalmente primitiva, era incapaz de distinguir
claramente entre lo natural y lo sobrenatural, y creia que el mundo, mas que por leyes,
estaba regido por el capricho de los seres y las cosas; reflejando la profunda angustia del
hombre ante un mundo que lo amenaza desde todos los angulos y sobre el que posee
escaso dominio.

Folclorizacion y la construccion del modelo acusatorio

Los multiples testimonios reunidos por los folcloristas, especialmente por Delcambre,
conducen a una misma conclusion: que el hombre medieval y moderno se hallaba

7 Con respecto a esto, Alain Guerreau sostiene que estas creencias y relatos rurales se han etiquetado y
clasificado arbitrariamente, sin interrogarnos acerca de la significacion de las narraciones que contienen, en
apariencia, ridiculas e intemporales. Fue en definitiva su misma absurdidad la que llevé a definir estos relatos
como folcloricos. Este criterio es atin mas patente para el conjunto de costumbres folcldricas; no se obtiene un
rasgo o una costumbre sin diseccionar el continuo de las practicas rurales, elementos que tienen el doble
caracter de no ser ni funcionales ni sabios u oficiales. De esta forma, lo que caracteriza al “espiritu del
pueblo”, es ser futil y carente de sentido, inexplicable. Aunque se haga referencia al elemento primitivo,
original o arquetipico, el resultado es el mismo: el folclore selecciona de la realidad aquello que le parece
absurdo y decide que esta sinrazon es en el fondo una realidad sui generis. Lo que nos quiere decir es que
existen dos realidades pare entender este tipo de mentalidad campesina: una es funcional y explicable, la otra
es arbitraria y no podemos ir mas alla de su simple descripcion. El folclore es simplemente los residuos de la
incoherencia primitiva, lo que no se puede explicar, en GUERREAU, A., El futuro de un pasado, la Edad Media en
el siglo XXI, Barcelona, 2002, p.42 y ss.

8 Citado en CARDINI, F., Magia, Brujeria y Supersticion (n.1), p.28.
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fuertemente influido por esta mentalidad animista, la que basicamente creia en tres leyes
basicas, algunas de las cuales, hasta el dia de hoy son observables!’:

1.- Ley del contacto, que es la creencia de que los magos o brujas actuaban, curando o
atacando por el simple tocamiento o incluso por el medio de un soplo. El mal de ojo
pertenece al dominio de esta ley, pues se cree que existe contacto entre el fluido maléfico
que sale del ojo y la persona o cosa tocada. Esta ley explica la costumbre tan arraigada de
llevar talismanes, piedras preciosas, caracteres y otros preservativos milagrosos, muchos
objetos piadosos en realidad actuaban como talismanes.

2.- Ley de la similitud, es la ley mas ampliamente utilizada, son los ritos de imitacidn,
como por ejemplo, provocar lluvias moviendo las aguas o destruir cosechas quebrando
espigas.

3.- Ley del contraste, es decir, la oposicion de contrarios, oponiendo el frio al calor, el agua
al fuego, esta nocion de antipatia da origen a las multiples formas de contrasortilegios.

Estas tres leyes tienen como caracteristica que desprecian la distancia, es decir, que
la lejania no es un obstaculo en el mundo magico, en el que pensamientos y palabras estan
dotados de un poder concreto: sélo desear, mirar o hablar es lo mismo que actuar, de ahi
la importancia de los ritos y encantamientos. Puesto que las palabras se consideran se
consideran eficaces por si mismas, un formalismo meticuloso estd presente en todo
momento en los encantamientos''. Cualquier error hara inoperante la operacion y debido a
la potencia que se crela que tenian, era necesario que los catdlicos realizaran
peregrinaciones, pero con determinados formalismos, los que en general eran transmitidos
de generacion en generacion, de madre a hija o de tia a sobrina.

Existen variados ejemplos de esto. Ginzburg, en su obra “El queso y los gusanos”'?,
narra la historia de un proceso judicial que sufre un condenado por religion. Una
narracion que lejos de quedarse en la cronica del acontecimiento, analiza las caracteristicas
que tuvo para asi delimitar el pensamiento, valores y ética que regian la época circunscrita
en el siglo XVI, haciendo explicito el sentir de religiosos y de los campesinos, en la figura
de Menocchio, Asi como nos ofrece todo un panorama de las creencias que éste defendid
durante el proceso inquisitorial y cudl era su cosmovision acerca de la creacion del mundo,
la virginidad de Maria y la mortalidad de Jesucristo. En otro ejemplo, Leproux'?, expresa
que so6lo en el departamento de Charente, en Francia, ha catalogado mas de 200
manantiales curativos que significaban otros tantos lugares de devocion hasta una época
muy reciente. Se conoce cierto niimero de ellas que ya eran veneradas antes de la época

10 DELCAMBRE, E., Le concept de sorcellerie dans le duché de Lorraine, Nancy, 1948, citado en DELUMEAU, EI
catolicismo de Lutero a Voltaire (n. 9), p.201 y ss.

1 Op. cit., p. 202

12 GINZBURG, C., EL queso y los gusanos, Peninsula, Océano, Barcelona, 2001.

13 LEPROUX, M., Dévotions et saints guérisseurs. Contribution au folklore charentais, Paris, 1961, citado en
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cristiana. Ademas, la practica de convertir en sagradas las fuentes es un legado de un
pasado muy remoto.

El comportamiento de los cristianos con respecto a la sangre, en especial la sangre
menstrual, el esperma, la saliva, la orina, los excrementos e incluso deshechos tales como
trozos de ufa y cabellos caidos, responde a un nivel arcaico de la mentalidad colectival4,
por la razon de que cualquier cosa que saliese del cuerpo humano, de alguna manera se
encuentra bajo tabud, ya que no contiene solamente el alma del individuo, sino el alma
colectiva del grupo a que pertenece, de ahi la peligrosidad de los filtros y pociones
magicas de las brujas, ya que éstas utilizaban estos elementos, poniendo en peligro a la
sociedad cristiana.

Las fiestas cristianas son otro elemento de esta mentalidad animista, dirigidas en
general a una masa ignorante, tendieron a “folclorizarse”, a pesar de la resistencia de la
jerarquia. Estas desviaciones son especialmente sensibles en el caso de la noche de San
Juan, una de las principales fiestas del afio para los europeos medievales y modernos. Esta
proporcionaba la ocasion para recoger hierbas magicas, encender fuegos que alejaban a los
malos espiritus, a los que frecuentemente se quemaban gatos, animales diabdlicos por
antonomasia. En la regién de Metz y en otros lugares se creia que quien se bafiaba en la
noche de San Juan antes de que salga el sol quedaba inmunizado contra las fiebres por
todo el afio'®.

Las estructuras mentales y el peso de una civilizacion arcaica no solo provocaron la
folclorizacion de las ceremonias y fiestas, sino también de las creencias, por lo que se cayo
en una especie de paganismo. Un ejemplo de esto es lo lejano que se encuentra del dogma
cristiano de la vida eterna y la resurreccion final de la carne los tipicos “aparecidos”, almas
en pena, muertos sin sepultura y los fantasmas que pueblan, hasta la actualidad el
imaginario colectivo de la sociedad.

La eficacia de los ritos fue aplicada por los catdlicos a la ceremonia del bautismo; se
creia entonces que los nifios muertos sin bautizar iban al infierno. Inversamente, la
ceremonia bautismal bastaba para salvar el destino eterno de un nifio muerto, de ahi la
desesperacion cuando los hijos nacian muertos y la necesidad de ciertos santuarios
dedicados a la Virgen, como los de alrededor de Lille, adonde eran llevados estos ninos; se
depositaban sobre el altar y se pensaba que por un segundo revivian, ocasion en que se le
bautizaba rapidamente'®.

Gran numero de hechos semejantes ayudan a comprender hasta qué punto la
mentalidad animista folclorizaba inconscientemente el cristianismo. Un tltimo ejemplo: el
culto a los santos; considerados oficialmente como modelos de virtud e intercesores

14« DELUMEAU J., El catolicismo de Lutero a Voltaire (n.9), p.204
15 Op. cit., p. 204.
16 Op. cit., p. 205.



espirituales cerca de Dios, se convirtieron, y a menudo han permanecido asi hasta nuestros
dias, en una especie de divinidades especializadas en curaciéon de tal o cual enfermedad o
en la conjuracion de alguna eventual desgracia. Fue tanta la creencia en la accion benéfica
o maléfica de éstos, que Delcambre!” distingue entre el “mal dado”, atribuido a los
demonios y a los sortilegios y el “mal de santo”, obra de la accion particular de un santo
especifico, que a la vez es capaz de curar la enfermedad, porque él mismo es quien la
envia. Incluso la Virgen Maria cae en esta denominacion. Una acusada de Bazezney, en
Lorena, intenta saber quién ha enviado un maleficio sobre una mujer, si la Virgen de
Notre-Dame de Sion, la de Notre-Dame de Fricourt o la Notre-Dame de La Maix. Sobran
los comentarios.

Nicolas Rémy, en su Demonolitrie, evoca la creencia en los santos maléficos y
asimila, no sin razoén, este mito a la religiéon de los paganos, que hacian a sus dioses
responsables de sus desgracias's.

Realidad de la brujeria

Sin embargo, ;coémo se pudo pasar en el curso relativamente breve de dos o tres siglos de
las prudentes y moderadas visiones acerca de estos fendmenos a una especie de obsesién
que, al cabo de un tiempo, daria origen a la caza de brujas?

Cardini propone que las explicaciones pueden deberse a tres drdenes de factores:
primero, el renacimiento de la cultura antigua y las ciencias transferidas a Occidente desde
Bizancio y las zonas judia y musulmana. Segundo, la progresiva organizacion del poder y
la ideologia eclesiales en un sistema crecientemente riguroso, cuyos pilares eran el derecho
candnico, la teologia tomista y el aparato inquisitorial; cada vez menos dispuesta a tolerar
la existencia de espacios de inconformidad. Tercero, la crisis economica que se
vislumbraba el Occidente, que alcanzaria su punto culminante en el siglo XIV?®.

A. Tenenti ha visto en la propagacion de las practicas magico-brujescas de finales
del cuatrocientos uno de los sintomas de la deriva con que la sensibilidad colectiva
navegaba en el seno de amplios sectores de la sociedad europea de la época. En otras
palabras, se confirmaba el amplio movimiento critico y confuso del que brotaria poco
después la Reforma.

Franco Cardini propone una hipdtesis: “Puesto que estas practicas escapaban a la
vigilancia del clero o trataban de escapar, se abatié sobre ellas una dura reaccion de la
autoridad eclesiastica”?. Esta hipotesis no responde la pregunta mas importante, fruto de

7 DELCAMBRE E., Le concept de sorcellerie dans le duché de Lorraine, Nancy, 1948, citado en DELUMEAU, J., El
miedo en Occidente (Siglos XIV-XVIII). Una ciudad sitiada, Madrid, 1989, p. 206

18 Op. cit., p. 206.

19 CARDINI, F., Magia, Brujeria y Supersticion (n.1), p.42.

20 Op. cit. p.73.



rios de tinta entre los historiadores europeos: ;Realmente hubo casos de brujeria en
Europa? ;En qué consistieron? ;Como nacieron?

Aunque no es el objeto de este articulo, como dato debemos tener en cuenta que
son alrededor de cuarenta las interpretaciones de la esencia o etiologia de la bruja que
merecen ser tenidas en cuenta. Se dividen entre las que la presentan como una fantasia y
las que la aceptan como una realidad objetiva, aunque en la mayoria de las tesis se
encuentran elementos de ambas clases.

Norman Cohn?!, una de las opiniones mas autorizadas en el estudio de las diversas
acusaciones del fendémeno de la brujeria; sostiene que ésta no existid jamas y solo fueron el
reflejo de antiguas acusaciones atdvicas acerca de crimenes nefandos; no hay una sola
prueba concreta de la existencia de la tan sefialada antisociedad de las brujas, echando por
tierra anos y anos de discusiones acerca de este tema, comenzando por el conocido
Michelet hasta el dia de hoy.

Lo que nos interesa son las acusaciones de que fueron objeto, ya que el historiador
debe considerar hereje, 0 en este caso bruja, a quien las autoridades de la época consideren
como tal, como lo dijo Morghen en el Coloquio de Royaumont??. A partir del trescientos,
asistimos a una creciente manifestacion de ritos, ahora llamados heréticos y su lugar de
origen es la zona alejada, es decir, el campo y la montafia. Pero ;Depende la atencién que
se les presta del hecho de que parezcan o se reanuden en estos siglos? ;O se trata mas bien
de lo contrario, es decir, que eran practicas en realidad no interrumpidas nunca y que solo
a partir de determinado momento llamaron la atencion de clérigos e inquisidores? ;Se dio
un “retorno de lo marginado”, una revigorizacién de las viejas supersticiones todavia
silenciosamente vivas en aquella Europa salvaje que durante la alta Edad Media solo se
habia cristianizado superficialmente? O finalmente, ;no hubo ningtn retorno, en sentido
estricto, por la sencilla razén de que nunca habia habido nada marginado en ese mismo
sentido, con la diferencia de que a partir del siglo XIII la Iglesia dio muestras de no estar
ya dispuesta a tolerar manifestaciones inconformistas o masivas, ni siquiera cuando
portaban formas sacras, en realidad anteriores a su advenimiento y en consecuencia no
contrarias por definicion a su mensaje??

Estas importantes preguntas de Franco Cardini sentaria las bases de una
interpretacion de la brujeria como un complejo de ritos y practicas de caracter atavico,
nunca interrumpido realmente, aunque escasamente documentado, sobre todo en los
siglos XI y XIL en que la atencién de la Cristiandad “culta” estaba centrada en otros
puntos, y descubierta en el siglo XIII por una Iglesia decidida a no tolerarlas y atacarlas

2ICOHN, N., Los demonios familiares de Europa, Madrid, 1976, p. 102.

22 MORGHEN, R., Problemas en torno al origen de la herejia en la Edad Media, en LE GOFF (compilador), Herejias y
sociedades en la Europa Preindustrial, siglos XI-XVIII, Siglo XXI de Espana Editores, 1987, p.91.

23 CARDINY, F., Magia, Brujeria y Supersticién (n.1), p.75



totalitariamente con su doctrina y su disciplina toda expresion cultural disidente, incluidas
las mas profanas.

Un ejemplo de esto es la herejia del Santo Lebrel, resefiada magistralmente por Jean
Claude Schmitt?; es el caso de un perro muerto injustamente al salvar a un nino, que fue
enterrado en un bosque y con el tiempo convertido en lugar de adoracién y curacion,
debido a los rumores de la valiente hazafia del animal; fue descubierto por un legado
papal y utilizado como exempla en sermones medievales. En este caso observamos como la
mentalidad animista asocidé una serie de factores: la valentia del animal, quien salvé un
nino, el bosque en que fue enterrado, lugar ancestral de adoracién y de ritos de todo tipo,
desde la simple peticién por salud hasta el infanticidio de algunos nifios, muy débiles, los
cuales eran dejados en el bosque para que San Guinefort los transformara en sanos y
rollizas criaturas. Todo ello con ayuda de una mujer, que para la Iglesia se convertia en
bruja, pero para la comunidad campesina sdlo era la curandera®.

Encuentro Herejia-Brujeria

La crisis del Catarismo, afrontada y desbaratada gracias a la propagacion de las 6érdenes
mendicantes, al aparato inquisitorial y a los ejércitos cruzados, tuvo un papel importante
en el resurgimiento histérico de la brujeria. Por motivos puramente eclesiasticos, la Iglesia
de las Universidades y las Summae candnicas y teoldgicas, maestra de toda ciencia y sefiora
de todo poder?®, ya no podia considerar con la tolerancia, habitual hasta entonces, la
subsistencia, ni siquiera en los margenes de la Cristiandad, de antiguas y no integradas
supersticiones que, por si fuera poco, la creciente urbanizacién de los estratos inferiores
trasladaban del campo a la ciudad. Surgio la necesidad de controlar con mayor atencion
estos fendmenos magico-brujescos, y se comenzaron a buscar indicios de la existencia de
una verdadera antiiglesia.

El Papa que realmente fusion6 los conceptos de herejia y brujeria fue Juan XXII. Era
hombre sensible a estas realidades, cuando se vio relacionado en sonados juicios por
brujerias y envenenamientos en la corte pontificia. En conjunto con sus obispos, superiores
de drdenes y tedlogos, redactd la bula Super illius specula (1326), asimilando, a partir de
entonces, la brujeria a la herejia. Con ello, los inquisidores recibirian habilitacion para
perseguirla, porque los magos, al adorar al diablo y firmar un pacto con él o tener a su
servicio demonios en los espejos, los anillos o los frascos, volvian la espalda a la fe
verdadera. Por lo tanto, merecian el destino de herejes. Con esto, quedaban planteadas de
ahora en adelante algunas cuestiones temibles: maleficios, brujeria diabdlica y herejia.

24 SCHMITT, ]. C., La herejia del Santo Lebrel. Guinefort, curandero de nifios desde el siglo XIII, Barcelona, 1984, p.17
y ss.

25 Estas ideas forman parte de la ponencia: “La mentalidad animista como objeto de acusacion herética”,
expuesta en el V Coloquio de Estudios Medievales, Universidad del Bio-Bio, Chillan, 2007.

26 CARDINY, F., Magia, Brujeria y Supersticién (n.1), p.73



Como dice Delumeau, el triangulo estaba cerrado y en su interior pronto iban a
encenderse numerosas hogueras?.

A partir del siglo XIV, la intervencion de la Inquisicion contra la brujeria se va
precisando en los planos practico y tedrico. Aparece el Directorium inquisitorum de Eymeric
y todo estaria preparado para la gran caza de brujas y brujos, confundidos, a contar de
ahora, con los valdenses y cataros. Las autorizaciones estaban dadas, el procedimiento se
hallaba a punto, los crimenes estaban catalogados. Ademas, la confusion creciente entre
herejla y brujeria hizo que los presuntos culpables pudieran ser perseguidos
indiferentemente, segin los tiempos y los lugares, por los tribunales eclesiasticos o por
autoridades laicas?.

Es en este momento historico, 1486, cuando aparece uno de los manuales mas
importantes en este proceso herejia-brujeria, objeto de este estudio: el Malleus Maleficarum,
“El martillo de las brujas”, escrito por Heinrich Kramer y Jacobus Sprenger, quienes
intentaron despertar a los lideres de la sociedad laica para que se percataran de la
conspiracion diabolica. Su obra nace de su experiencia de inquisidores en Alemania; como
recibieron poca ayuda de los funcionarios locales, el Papa Inocencio VIII, en la bula
Summis desiderantes afectibus (1484), exigio que se apoyase a sus inquisidores. El pontifice
estaba decidido a eliminar la amenaza herética y afirmé que en esencia, el problema
radicaba en unas personas que habian renunciado a la fe, cometian acciones impuras con
diablos, se valian de sortilegios para destruir a los vastagos de los animales y seres
humanos, anulaban las cosechas y ponian obstaculos a la procreacion®.

Acerca del impacto de este manual, las opiniones estan divididas; Delumeau indica
que contribuy6, mas que ningun otro libro antes que él, a identificar la magia popular
como una forma de herejia, uniendo de este modo un crimen civil a un crimen religioso, e
incitando a los tribunales laicos a la represion. Por otro lado, nunca hasta entonces se habia
dicho con tal claridad que la secta diabdlica estaba constituida esencialmente por mujeres.
Ademas, el cardcter sistematico del libro, su metodologia de la investigacion y del proceso
hicieron de él una herramienta de primer orden para quienes lo utilizaron®.

Cardini plantea que el Malleus estableci6 con rigor el vinculo directo e indisoluble
entre la brujeria y el sexo femenino’: desde el titulo mismo, que no habla ya de los
maleficios en general, sino de los maleficae en sentido maligno, y por lo tanto objeto de
persecucion. Ratifica que el demonio concurre siempre, directamente o no, al maleficium;
que el coito con incubos y stcubos es posible y que el demonio, pese a no poseer cuerpo
material, puede volverlo fecundo, sirviéndose de una estratagema mds bien complicada:
De modo que cuando se pregunta de qué clase es el cuerpo que asume el diablo, se debe responder,
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respecto a su material, que una cosa es hablar del comienzo de la adopcion, y otra distinta hablar del
final. Pues al inicio no es mds que aire... Y todo esto lo logran los demonios con permiso de Dios,
por su propia naturaleza; porque la naturaleza espiritual es mayor que la corporea...

Es interesante constatar que, al tocar temas como las practicas contraceptivas o
abortivas y las actividades ilicitas de las brujas como curanderas y parteras, Sprenger y
Kramer nos ponen en contacto con el mundo de la medicina popular empirica, bastante
vivo en el momento, sobre todo en las clases inferiores®.

Para que las acusaciones contenidas en el Malleus fueran externalizadas en su
tiempo, tuvieron que ocurrir una serie de procesos evolutivos en cuanto a lo que se debia
reprimir. A continuacion explicaremos de qué manera se dio el concepto acumulativo de
brujeria®, clave para entender este fendmeno.

La gran caza de brujas no pudo producirse hasta que los miembros de las elites dirigentes
de los paises de Europa, en especial los de la maquinaria judicial, creyesen que el delito de
brujeria era de maxima magnitud y se practicaba en gran escala y en forma conspirativa®.
No solo se debia creer que algunas brujas dafiaban a sus semejantes por medio magicos,
sino que, lo mas importante, el gran namero de ellas rechazaba por completo la fe y
menoscababa la civilizacion cristiana, tenian que pensar que magos y brujas pertenecian a
una secta organizada y conspiratoria de adoradores del demonio.

Para entender de donde venian todas estas creencias nos haremos las siguientes
preguntas: ;De donde provenian las ideas sobre el pacto con el demonio, el aquelarre, y la
capacidad para volar?, ;Como se desarrollaron tales ideas, para difundirse luego entre las
clases superiores e instruidas de los paises europeos? y ;Por qué estas creencias explotaron
en esta época? Intentaremos explicar estas interrogantes a través de algunos conceptos en
el tiempo.

El demonio

La figura del mal siempre se relaciona estrechamente con los valores mas activos de la
sociedad. Durante los ultimos siglos de la Edad Media, a pesar de ser una Europa
cristiana, la esfera religiosa no estd completamente cerrada, coincide con los fendmenos
politicos, sociales, intelectuales y culturales. La reafirmacion del Demonio no es una
consecuencia unica de las mutaciones religiosas. Ella traduce un movimiento de conjunto

32 KRAMER, H.—SPRENGER, J., Malleus Maleficarum, el martillo de los brujos, Barcelona, 2005, traduccion de
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de la civilizacién occidental, una germinacion de simbolos poderosos constituyentes de
una identidad colectiva nueva, que al mismo tiempo acarrea consecuencias importantese.

En el Antiguo Testamento, Satanas no figura de forma destacada. Solo uno de los
ultimos libros, el de Crdnicas, muestra a Satands con una personalidad distintiva y se
presentaba como enemigo de Dios y encarnacion del mal. En el Nuevo Testamento,
adquiere una preeminencia mucho mayor. Como cabeza de un ejército de demonios
subordinados, no sélo tent6 a Cristo en el desierto, sino que se convirtid en el poderoso
oponente de la cristiandad.

A lo largo de la Edad Media, el demonio solia recibir el nombre de Satanas,
denominacion que significa “el enemigo”. A medida que el cristianismo se propagaba, fue
natural que los dioses paganos se identificaran con este demonio. Este proceso contribuyd
de hecho a la representacion visual de éste en el arte cristiano. Una de las tacticas mas
eficaces de la Iglesia en relaciéon con los conversos reales o potenciales que seguian
adorando a los dioses paganos, fue de demonizarlos, es decir, afirmar que tales deidades
eran en realidad demonios o el diablo en persona. Al ser esta equiparacion tan frecuente,
los cristianos comenzaron a pintar al demonio tal como los paganos veian a sus dioses. Se
encuentran variadas y numerosas descripciones del demonio en Europa hasta los siglos
XII o XIII. El cristianismo no logra facilmente uniformidad en los pueblos mediterraneos,
celtas, germanos, eslavos y escandinavos, quienes experimentan la penetraciéon de las
ideas cristianas en grados diferentes, seguidas de una reformulaciéon parcial de sus
tradiciones anteriores en el nuevo panorama que se impone. Jeffrey Burton Russel,
destacado historiador de estos fendmenos, afirma que la idea propiamente cristiana del
Diablo estd sumamente influida por elementos “folcldricos” surgidos de las practicas y
tradiciones que llegaron a ser inconscientes, en contraste con una religion popular
cristiana, mas coherente, deliberada y consciente®.

De esta manera, la “folclorizacion” del demonio le atribuye a veces rasgos celtas
inspirados en Cernuno, dios de la fertilidad, de la caza y del otro mundo. En todas partes
de Europa, el diablo también adoptaba muchos otros nombres como Satanas, Lucifer,
Asmodeo, Belial o Belceb1 en la Biblia; en la literatura apocaliptica, a menudo incluso
sobrenombres, de los cuales muchos se aplicaban a dioses menores, descendientes de
pequefias deidades paganas, como por ejemplo: Old Horny, Black Boggie, Lusty Dick,
Good Fellow, Old Nick o Rumpelstiltskin; estas denominaciones los acercaban al hombre,
seguramente limitando el temor que podian inspirar®.

La acentuacion de los rasgos negativos y maléficos del demonio se percibe
claramente a partir del siglo XIV, porque todas las caracteristicas, que sélo se conocian en
los ambientes monasticos, aparecen en el mundo laico, especialmente en el mundo del
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arte, tomando dos formas esenciales, ambas reflejadas en la iconografia: una alucinante
imagineria infernal y la obsesion de las innumerables trampas y tentaciones que el gran
seductor no cesa de inventar para perder a los humanos®.

Los tedlogos del siglo XIII habian rechazado estas imagenes de pesadilla, pero en
esta época, al contrario, las alientan; en los afios posteriores a la peste negra, los suplicios
del infierno aparecen, con alucinante precision sobre los muros del Campo Santo de Pisa 'y
en la Capilla Strozzi de Santa Maria Novella de Florencia, todos ellos con referencias al
Infierno de “La Divina Comedia” de Dante Aliguieri.

El miedo desmesurado al demonio, presente ya en todas partes, se asocia, en la
mentalidad comtn con la espera del fin del mundo. El vinculo entre ambos se reconoce en
el capitulo inicial del Malleus: En medio de las calamidades de un siglo que se desmorona...,
mientras el mundo desciende en el atardecer hacia su declive y la malicia de los hombres crece..., el
Enemigo sabe en su furia que sélo queda poco tiempo ante él. Por eso hay que hacer crecer en el
campo del Seiior una perversién herética sorprendente®®. Se refiere a la brujeria, enviada por el
demonio para apartar al hombre de Dios.

Uno de los cambios fundamentales que se aprecia en esta evolucion de las
acusaciones relacionadas con el demonio es su imagen. Ya hemos expresado que existio
una creciente importancia en la figura durante el siglo XIV, pero en los siglos anteriores, el
folclore tendi6 a ridiculizarlo y declararlo impotente; en ello, probablemente, hemos de ver
el deseo de domesticarlo y aliviar las tensiones del miedo. No es una coincidencia que el
periodo en que el diablo fue mas temido por la sociedad (durante la caza de brujas de los
siglos XV al XVII) fuese el periodo en que era comiinmente personificado como un bufén.
Por la naturaleza contradictoria de esas tradiciones, la opinion popular oscilé entre verlo
como un amo terrible o como un esttpido*.

Las definiciones folcloricas y populares nunca estdn delineadas con tanta claridad
como en la teologia; el demonio folclorico matiza otros conceptos, como el Anticristo, los
dragones, los fantasmas, los monstruos o las mezclas de hombre y animal. En cambio, la
imagen teoldgica del demonio es ante todo una propaganda*?, producida por los eruditos
y difundida por los artistas, los escritores y los clérigos en sus sermones o contactos con los
fieles. La idea subyacente es que la exageracion sistematica de los rasgos demoniacos
resultaba necesaria para borrar los rasgos poco inquietantes del diablo burlado, que siente
y sufre como un humano, evocado a la vez por gente del pueblo y por los ilustrados
aferrados a esta tradicion. El problema por resolver para aquellos que deseaban infundir
un temor al demonio, no era que se pudiera encontrarlo, ya que estaba presente en todas
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partes, en un universo saturado de fuerzas invisibles, sino que el espectador
experimentara realmente un temor ante la idea de cruzarse con €l en el camino®.

Otro cambio importante es la forma corporal. Satands, a menudo, se parecia a los
hombires; en lo sucesivo llegd a ser tan monstruoso, tan bestial, que el hecho de imaginarlo
dispuesto a introducirse en el interior de todo ser, debia producir un sentimiento de
angustia extrema, y conducir a una lucha para mantenerlo lo mas lejos posible*.

En conclusion, en una sociedad impregnada de magia, jueces y tedlogos crearon el
mito a partir de elementos tomados del folclor y las creencias y practicas de tiempos
pretéritos. Asi la lucha contra la brujeria fue un aspecto mas de la despaganizacion de
Occidente, que sin embargo condujo a la revalorizacién de un maniqueismo, siempre
existente. Se aseguraba que Satdn no podia emprender ninguna accion sin el permiso del
Dios, y que los malos espiritus servian para la gloria de su nombre, como ejecutores y
verdugos de su alta justicia. Hecha esta aclaracién, toda la literatura de la bula Summis
desiderantes (1484), y del Malleus Malleficarum, exaltd el poder de Lucifer; una estadistica
significativa: en un catecismo se cita 67 veces el nombre de Satan y sélo 63 el de Jests.

El pacto con el Demonio

La idea central del concepto acumulativo de brujeria es la creencia de que las brujas
establecian pactos con el diablo. El pacto no sélo suministré la base de la definicion legal
del delito de brujeria en muchas jurisdicciones, sino que sirvié6 como vinculo principal
entre la practica de la magia nociva y el supuesto culto al demonio. La bruja era, en el
sentido mas pleno del término, una maga nociva y una adoradora del demonio y el pacto
era el medio mas claro para relacionar ambas formas de actividad.

El Malleus, en su comienzo, explica este pacto de la siguiente manera: ...resulta fiitil
argiiir de que cualquier resultado de la brujeria puede ser fantasioso o irreal, porque una tal fantasia
no puede alcanzarse sin acudir a los poderes del demonio, y es necesario que se haya establecido un
contrato con éste por medio del cual la bruja, real y verdaderamente, se obligue a ser la sierva del
diablo y se consagre por entero a sus ordenes; esto no se hace en suerios, ni sujeto a la influencia de
ilusion alguna, sino que ella coopera real y fisicamente con el diablo y se somete a él...%.

Esto en relacion a los que creen que los efectos provocados por las brujas son solo
ilusion, los que por su incredulidad, también podrian ser acusados de este delito. El pacto
es real y consciente, tal como se expresa en el siguiente parrafo: ...las brujas firmaron un
pacto que consiste en obedecer en todo al demonio, de donde la afirmacion de que las palabras del
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Canon debieran extenderse hasta incluir y abarcar todos los actos brujeriles es un absurdo, ya que
las brujas hacen mucho mds que estas mujeres, y en verdad son de una especie diferente®®.

La idea de que el hombre podia establecer un pacto con el diablo fue muy conocida
en la Edad Media a través de la leyenda de Teofilo, que fue repetida incontables veces de
diferentes formas en todos los idiomas europeos en el curso de un milenio; apadriné la
leyenda de Fausto e influyd indirectamente en la caza de brujas. Segun esta historia, una
vieja leyenda anatolia escrita inicialmente en griego en el siglo VI y traducida al latin en el
siglo IX, Tedfilo era un sacerdote de Asia Menor al que se le ofrecié el obispado a la
muerte del obispo anterior. Tedfilo rechazd el honor, con gran pesadumbre posterior,
porque el nuevo obispo se puso a privarle de sus cargos y dignidades. Enfurecido,
conspird para recuperar su influencia y buscar venganza. Consulté a un mago judio, y éste
le dijo que podia ayudarle llevandole a ver al diablo. Fueron de noche a un sitio retirado y
encontraron al demonio rodeado de sus seguidores, que llevaban antorchas y velas. El
diablo pregunto a Tedfilo qué queria, y €él accedid a servir a Satan a cambio de sus poderes
perdidos. Tedfilo hizo un juramento de lealtad a Lucifer, renunci6 a su fidelidad a Dios y
prometi6 llevar una vida de lujuria, desprecio y orgullo. Firm6 un pacto formal en ese
sentido y lo entrego6 al diablo, besandole en sefial de sumisiéon. Desde entonces su vida
aumentd en poder y en corrupcion. Llegd por fin el momento en que el diablo reclamé su
alma como pago y mando a demonios para atormentar al sacerdote corrupto y arrastrarlo
al infierno. Tedfilo, aterrado, se arrepintié de su pecado y se entregd a la misericordia de la
Bendita Madre de Dios. Maria bajo a los infiernos, tomo el contrato con Satan y se lo
devolvio a Tedfilo, que lo destruy6. Maria intercedi6 por él ante el trono de Dios, Tedfilo
fue perdonado, y el diablo se quedo sin lo que le correspondia®’.

Al difundirse por Europa, esta leyenda promovid el antisemitismo y el culto a
Maria. Promovid significativamente la idea del pacto, se consider6 que éste incluia
explicitamente el homenaje al diablo. Van Neuffel* ha expuesto que la idea del pacto se
ajustaba tanto a la tradicion del bautismo cristiano como al homenaje feudal.

El nexo entre la magia y el pacto demoniaco se estrech6 mucho mas en los siglos
XII y XIII, cuando la traducciéon de gran numero de libros de magia islamicos y griegos
provocd un incremento impresionante de la practica efectiva del arte magica, y los
escritores eclesiasticos se mostraron mucho mas decididos y explicitos en su condena de la
misma. Esta magia suponia el conjuro y el control de demonios y solia designarse como
necromancia, que técnicamente significa la evocacion de los espiritus de los muertos. Esta
se practicaba principalmente en las cortes de los monarcas e incluso en la corte papal.

La condena de este nuevo tipo de magia fue obra sobre todo de los tedlogos
escolasticos, quienes consiguieron una notable ayuda del Papado y de inquisidores como
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Nicolas Eymeric, quien fue un especial perseguidor de estas practicas. Al condenar tales
destrezas, estos hombres necesitaron ir mas alla de los tradicionales ataques de la
patristica contra la magia; tenian que responder mas bien, a la objecion de que los
practicantes de este tipo de magia demoniaca pretendian beneficios positivos y no servian
a los demonios que conjuraban, sino que les impartian drdenes. La respuesta a este
conflicto se encontraria en la escoldstica, con el argumento 16gico de que los demonios no
proporcionaban sus servicios sin exigir algo a cambio. Asi lo daban a entender las
practicas mismas de los magos, pues era frecuente que mostraran respeto a los demonios o
les ofrecieran algo a su vez, como una gallina o su misma sangre, para atraerlos a su
servicio. La conclusion que extrajo la escolastica fue que la totalidad de ellos establecia
pactos con el demonio. Cuando el mago conjuraba de hecho a los demonios y les ofrecia
algo, el pacto era explicito; en otras ocasiones se trataba de un pacto implicito o tacito, en
el sentido de que, aun no existiendo negociaciones directas, la practica efectiva de la magia
implicaba el establecimiento de alguna relacion reciproca entre el diablo y el mago. El
mago se convertia por este razonamiento en un hereje, pues negaba a Dios su exclusiva
posicién en el universo, como creador de todas las cosas; y peor aun, era un apOstata, pues
renunciaba a su fe cristiana al acceder a adorar al demonio o servirlo de alguna manera®.

Lo novedoso de esta postulacion fue la insistencia en el pacto como razén de la
herejia, por tal motivo; esto trajo una doble consecuencia en el desarrollo de las creencias:
por un lado, la condena de cualquier magia ritual como herejia podia extenderse
facilmente a otros tipos de magia que no interesaban a los escolasticos, por ejemplo los
maleficios simples realizados por campesinos; segun la logica escolastica, también ellos
tendrian que haber pactado con el diablo, pues s6lo él provocaba efectos magicos, y
ademas los campesinos deberian haberle entregado algo a cambio.

En segundo lugar, la calificacion de los magos como herejes y apodstatas los hizo
culpables de todos los cargos atribuidos en la baja Edad Media a los herejes por su
conducta depravada y antihumana: y como ahora los magos eran herejes, podian ser
perseguidos como tales por los inquisidores papales.

Una vez que se hubo extendido el concepto a quienes perpetraban simple
hechiceria, la idea del pacto experimenta un cambio significativo: los pactos que los magos
rituales establecian siempre suponian algtn tipo de adoracion al demonio, y por lo tanto la
pérdida de la integridad intelectual y la fe del mago. Pero daban también un cierto tipo de
poder de los magos sobre el demonio, quien quedaba al servicio de éste; la negociacion del
pacto era en general una operacion entre dos partes iguales. No obstante, cuando los
cargos de practicar magia y establecer pactos se dirigieron contra campesinos ignorantes,
el mago, que se habia transformado gradualmente en brujo, pasé a ser mas sirviente que
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sefior del demonio, pero la opinion general fue que “las brujas son solo siervas y esclavas
del diablo; pero los nigromantes son sus senores y duefios”*.

Todavia se establecia un trato, pero el control que la bruja ejercia sobre el diablo
quedaba limitado a su capacidad de obligarle a realizar un maleficium, mientras que la
reverencia que la bruja prestaba al diablo pasaba a ser mucho més voluntaria, obsequiosa
e incondicional: el diablo salia ganando en la transaccion colocandose en un lugar que
nunca habia ocupado al tratar con el mago ritual. La bruja accede servir al diablo a cambio
de recompensas muy escasas, y una vez que ya no se hallan en situaciéon de igualdad, se
puede convertir en su victima. Cuando el mago se transforma en bruja servil, el sexo
cambia de hombre a mujer’.

El aquelarre o Sabbath

Si se habia pactado con el demonio, también se le deberia rendir un culto colectivo, asi
nacio el aquelarre; palabra que proviene del vasco 'aker' (macho cabrio) y 'larre' (campo).
Esta idea no estaba tan extendida como las anteriores y sus expresiones regionales son
heterogéneas. Y asi como la creencia en el pacto imponia que se persiguiera a las brujas, la
creencia en sus reuniones nocturnas impulsé a las autoridades a buscar a sus aliadas.

La creencia en el aquelarre tiene fuentes psicoldgicas, que son las pesadillas y
fantasias referidas a actividades inhumanas e inmorales provocadas en muchas
sociedades; inherentes a cada cultura, estas pesadillas generan mitos sobre personas
dotadas de poderes o caracteristicas fisicas peculiares que amenazan las normas morales y
religiosas de toda sociedad, y representan una amenaza a la estabilidad; por ejemplo, en la
Edad Media, la practica del infanticidio canibal, considerado como el maximo delito
moral, form¢ parte de la totalidad de las pesadillas medievales. La creencia de que el
infanticidio canibal se practicaba en el aquelarre, es la pesadilla comun de finales de la
Edad Media y comienzos del mundo moderno; de igual manera el contenido erdtico que
se sumo, consistente en los bailes desnudos y las relaciones carnales con el diablo, derivan
sin duda de la actitud desfavorable de la Iglesia medieval y moderna hacia el sexo.
Asimismo, la parodia de la misa catdlica que aparece en algunas descripciones del
aquelarre refleja el horror de los cristianos hacia la burla de su ceremonia mas sagrada®.

Una de las primeras declaraciones acerca de un Sabbath la encontramos en unas
declaraciones atribuidas a unas brujas tolosanas del siglo XIV: Ana Maria de Georgel y
Catalina, mujer de Delort, ambas de Toulouse y de edad madura, han dicho en sus confesiones
juridicas que desde hace unos veinte arios se hallan afiliadas al innumerable ejercito de Satands,
ddndose a él, tanto en esta como en la otra vida. Que muy a menudo, y siempre en la noche del
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viernes al sdbado, han asistido al Sabbath, que se celebraba ora en un lugar, ora en otro. Que alli, en
compaiiia de hombres y mujeres sacrilegas como ellas, se libraban a toda clase de excesos, cuyos
detalles causan horror. Cada una, interrogada por separado, ha entrado en explicaciones que 1nos
han conducido a la entera conviccién de su culpa.

Ana Maria de Georgel dice que una mariana, estando lavando sola la ropa de su familia,
muy cerca de Pech-David, sobre la villa, vio que venia hacia ella un hombre de talla gigantesca, de
muy negra piel, cuyos ojos ardientes semejaban a carbones encendidos, vestido de pieles de animales.
Este monstruo le preguntd si queria darse a él, a lo que ella respondié que si. Entonces él le soplé en
la boca y desde el sdbado siguiente fue llevada al Sabbath, por el simple efecto de su voluntad. Alli se
encontrd con un macho cabrio gigantesco, al que saludd y al que se abandond...>.

El Malleus, por su parte, indica que una de las principales actividades de las brujas
es trasladarse corporalmente de un sitio a otro, demostrandose de diversas maneras,
siendo el mas llamativo el siguiente: ...las brujas, instruidas por el diablo, fabrican un ungiiento
con el cuerpo de los nifios, particularmente aquellos que han matado antes del bautismo, y lo untan
a una silla o un trozo de madero. Al instante son alzados por el aire, de dia o de noche, visible o
invisiblemente, segiin lo deseen; porque el diablo puede ocultar un cuerpo mediante la interposicion
de alguna otra sustancia... Y, aunque en la mayoria de los casos el diablo produce efectos valiéndose
del ungiiento, con el fin de que los nifios se vean privados de la gracia del bautismo y de la
salvacion, a menudo realiza estos actos sin esa ayuda. Porque a veces traslada a las brujas sobre
animales, que en verdad no son animales, sino demonios que han asumido sus formas; y en
ocasiones se transportan sin ayuda exterior, simplemente por el poder del diablo.

La representacion del aquelarre, como una antisociedad, tal como aparece en las
fuentes citadas, tiene su origen en los sermones lanzados por los monjes en los siglos XI 'y
XII. Amenazados por la difusion de las herejias valdistas y principalmente cataras,
trazaron deliberadamente un cuadro de sociedad antihumana y herética, con el fin de
impedir el desarrollo de tales movimientos y alentar su supresion. Al crear esta imagen,
los monjes se basaban en varias fuentes especificas: la primera, la imagen que se habian
hecho los romanos de los primitivos cristianos, a quienes consideraban miembros de una
organizacion secreta que practicaba el infanticidio canibal y el incesto. La segunda fuente,
fue la imagen de los herejes, de los magos y judios, desarrollada por los escritores
patristicos, para quienes eran idolatras e hijos de Satanas. Una tercera fuente, expresada
por Cohn%, basada en parte en la realidad, pero referida indiscriminadamente a todos los
herejes, fue la conviccion de que se reunian en secreto, al igual que los cristianos
primitivos en la época romana, acusacion fomentada por el fracaso mismo de las
autoridades en el descubrimiento de los herejes. Una cuarta fuente fue el contenido
doctrinal de la herejia o, mds exactamente, la manera en que ésta era interpretada. Los
cataros, por ejemplo, eran dualistas, lo cual significaba que exageraban los poderes del

5 CARO BAROQOJA, J., Las brujas y su mundo, Barcelona, 1997, p.115 y ss.
5% KRAMER, H.—SPRENGER, J., Malleus Maleficarum (n.32), p.236.
5% COHN, N., Los demonios familiares (n.21), p.15.



diablo y, en especial, su dominio sobre el mundo material. El Catarismo, como sabemos, es
notoriamente antidemoniaco, aunque es facil ver que la exageracion del poder del
demonio sobre el mundo y su exaltacion a un lugar igualitario con Dios podia llevar a la
ortodoxia a representar a los cataros, y por extension a otros herejes, como adoradores del
demonio®®.

Basandose en todas estas fuentes, los tedlogos de los ultimos afios del siglo XII
construyeron un estereotipo del hereje como adorador del demonio, nocturno y
sexualmente promiscuo. Esta imagen, que adquirié en muchos aspectos vida propia, pudo
aplicarse indiscriminadamente a cualquier hereje o persona desviada del cristianismo. En
la Baja Edad Media se atribuyd, de hecho, a herejes, magos rituales y simples maleficae o
brujas.

Los vuelos

El ultimo componente principal del concepto acumulativo de brujeria fue la creencia en la
capacidad de las brujas para volar. En muchos sentidos se trata de un fendmeno derivado
del aquelarre, pues proporcionaba una explicacién de la facultad de las brujas para asistir
a reuniones nocturnas secretas en zonas remotas sin que se detectara su ausencia de la
casa. No obstante, la idea del aquelarre existié independientemente de la creencia en los
vuelos nocturnos. Ademads, la conviccién de que las brujas volaban tenia origenes que
contribuyeron solo de forma indirecta a la teoria del aquelarre y no fue aceptada por la
elite hasta que ésta se hubo convencido de que las brujas establecian pactos con el
demonio y se reunian colectivamente para adorarlo.

La creencia de que las brujas volaban tenia origenes mucho mas populares que el
pacto o los aquelarres, y son dos las ideas que la sustentaron®”: la primera, cuyas huellas
pueden rastrearse hasta la época clasica, de que las mujeres podian transformarse de
noche en lechuzas, o strigae, que acostumbraban a devorar nifios. Esta creencia en las
brujas nocturnas ha sido compartida por numerosas culturas, e imperaba entre los pueblos
germanos incluso antes del periodo de influencia romana. Las strigae, término que paso a
ser una de las muchas palabras latinas para designar a las brujas, se llamaban también
lamiae, en referencia a la mitica reina de Libia, amada de Zeus, que sorbia la sangre de los
ninos en venganza porque Hera le habia asesinado a los suyos. Segtin la segunda creencia,
las mujeres salian de noche en una cabalgata, denominada a veces “caceria salvaje”, con
Diana, la diosa romana de la fertilidad estrechamente relacionada a la luna y la noche e
identificada a menudo con Hécate, la diosa del mundo subterrdneo y la magia. En la
Alemania medieval, Diana solia representarse como Holda o Pertcha, diosa que, al igual
que Diana, podia ser tanto aterradora como benefactora.

% LEVACK, B.P., La caza de brujas (n.34), p.68 y 69.
5 Op. cit., p. 73 y ss.



Estas ideas eran tan fuertes entre la gente comun de Europa que algunas mujeres
creian realmente que salian volando de noche como strigae y otras tenian la conviccion de
que se unian a la reina sobrenatural en sus correrias nocturnas. Sin embargo, hasta el siglo
XIV, los hombres instruidos consideraron tales creencias como ilusiones provocadas por el
demonio. Puesto que la Iglesia siempre habia afirmado que todas las divinidades paganas
eran demonios, fue muy natural que considerasen a aquellas mujeres como influidas por
éste. El mejor ejemplo de esto es el canon Episcopi, conjunto de instrucciones escrita en el
siglo X por Regino de Priim, que se incorpor¢ al derecho candnico de la Iglesia en el siglo
XII. Se suele aludir a este documento como ilustracion del escepticismo de esta institucion
hacia la brujeria, interpretacion engafosa, segin Levack®, ya que el canon no trata de la
brujeria en si, sino de varias practicas y creencias que mas tarde formaron parte del
concepto acumulativo de brujeria. Ademds de condenar las artes magicas como una forma
de herejia, el canon sefiala en concreto:

Algunas mujeres embrujadas, pervertidas por el diablo, seducidas por ilusiones y fantasmas
de demonios, creen y confiesan que cabalgan sobre ciertos animales durante las horas nocturnas
acompaiiando a Diana, la diosa de los paganos, y a una innumerable multitud de mujeres,
atraviesan en el mortal silencio de la noche grandes espacios de tierra, obedecen sus dJrdenes
considerandola su sefiora y se someten a su servicio en ciertas noches®.

A lo largo de la Edad Media, la actitud culta hacia la creencia en las strigae y las
sefioras de la noche experimentd varios cambios significativos. En primer lugar, las dos
ideas, perfectamente distinguibles en la cultura popular, acabaron amalgamandose. Las
sefioras de la noche pasaron a cometer infanticidio canibal, mientras que su comitiva o
cabalgata a lomos de animales se convirtio en un vuelo aéreo. La fusion de ambas ideas se
puede observar ya en siglo XII en la obra de Juan de Salisbury®, pero no se complet6 hasta
el siglo XV. En segundo lugar, la elite culta, que anteriormente habia mantenido que las
actividades descritas por el pueblo solo ocurrian en sus suefos, comenzé a defender su
realidad fisica. No estan claras las razones para este cambio de actitud; la explicacion mas
plausible es que fue un producto de la demonologia escolastica, una vez definido el
demonio como alguien dotado de poderes extraordinarios sobre el movimiento espacial, la
consecuencia natural era la de su facultad de mover personas por el aire. Al mismo
tiempo, la insistencia de la escolastica en la capacidad del demonio para adoptar formas
humanas y de los individuos para establecer pactos con él estimul6 la opinion de que las
personas podian presentarse ante él, y lo hacian realmente. El tercer cargo, consecuencia
en parte de los otros dos, fue la fusiéon de las ideas de las strigae y de la comitiva de Diana
con la creencia en una secta secreta e inmoral de magos adoradores del diablo. Esta
sintesis se realizé a comienzos del siglo XV.

5 Op. cit., p. 74

%COHN, N., (n. 21), p. 210.

6 KORS, A. y PETERS E. (Ed), Witchcraft in Europe, 1100-1700, Filadelfia, 1973, citado en. LEVACK B. P., La
caza de brujas (n.34), p. 75.



Existen mas elementos dentro de este cuadro, como las metamorfosis o
transformaciones, pero sus expresiones fueron mas bien regionales, no tan extendidas
como las analizadas anteriormente.

El concepto acumulativo en el Malleus

Como hemos ido observando, la evolucion de las acusaciones tuvo su corolario en este
manual, pero obligatoriamente hay que preguntarse: ;Hasta qué punto tuvo el Malleus
influencia en su tiempo? ;Qué tiene este manual que no tenian los anteriores?

El Malleus solo reflejaba algunos aspectos del dualismo, ya que mantenia la
ortodoxia al insistir que el demonio ejercia su poder con permiso de Dios y que la
autoridad de la bruja en manos de Satands no negaba el libre albedrio, sino que,
justamente, este ejercicio de la libertad de eleccidon hacia que el comportamiento de ésta
fuese la apostasia ultima, la peor herejia®’. El demonio no daba érdenes, sino que
persuadia, por lo tanto la bruja renunciaba a su libertad de eleccién al hacer un pacto con
el demonio.

De esta manera el Malleus cre6 un estereotipo que podriamos calificar, sin temor a
equivocarnos, de temible; convirti6 en enemigos subversivos a ancianas seniles,
identificables en todas las aldeas; ya no eran las hechiceras de antafio, sino que practicaron
un culto nuevo y peligroso. Era necesario aplicar a esta situacion un procedimiento judicial
simplificado que incluyese métodos inquisitoriales simplificados, como los que ellos
mismos mencionan con detalles en su manual. La nueva herejia era negar la existencia de
esta conspiracion®.

Su ataque a las mujeres es otro aspecto distintivo de este libro; en uno de sus
pasajes, llamado: Por qué la brujeria se encuentra, por sobre todo, en las mujeres se encuentran
las siguientes razones: ...hay tres cosas en la naturaleza: la lengua, un eclesidstico y una mujer,
que no saben de moderacion en lo bueno y lo malo, y cuando superan los limites de su condicion
alcanzan las mas grandes alturas y los abismos mds profundos de bondad y vicio. Cuando los
gobierna un espiritu bueno, se prodigan en virtudes; pero, si éste es malo, se dedican a los peores
vicios... la palabra mujer se utiliza para significar el apetito de la carne. Y se dice: he visto que la
mujer es mds amarga que la muerte, y que una buena mujer estd sujeta a la concupiscencia.
Algunos han considerado otras razone para que haya mds mujeres supersticiosas que hombres. La
primera es que son mds crédulas, y como la principal motivacion del demonio es corromper la fe,
prefiere atacarlas a ellas..., la sequnda razon es que las mujeres son naturalmente mds
impresionables y estan mds dispuestas a recibir el influjo de un espiritu separado... El tercer motivo
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es que tienen una lengua fragil y no son capaces de ocultar a sus amigas los conocimientos que
tienen por las malas artes...%.

Esto es s0lo una muestra. En general, en el libro se trata a la mujer de crédula,
impresionable, charlatana, inconstante en el ser y la accidon, deficiente en sus fuerzas del
alma y de cuerpo, semejante a un nifio por la debilidad del pensamiento, mas carnal que el
hombre, por naturaleza tiene una fe mas débil, fémina viene de fe y minus, porque siempre
tiene y guarda menos fe. Tiene afecciones y pasiones desordenadas, que se desencadenan
en los celos y la venganza, los dos principales resortes de la brujeria. Es mentirosa por
naturaleza, no sdlo en su lenguaje, sino también en su aspecto, su porte y su atuendo®.

En este sentido, el Malleus concluye con Caton de Utica: Si no existiera la malicia de
las mugjeres, incluso sin hablar para nada de las brujas, el mundo se libraria de innumerables
peligros®. La mujer es una quimera... Su aspecto es hermoso; su contacto fétido, su compariia
mortal®®. Es mds amarga que la muerte, es decir, que el diablo cuyo nombre es la muerte segtin el
Apocalipsis®.

La originalidad del Malleus, en lo sustancial, residia en que seleccionaba y
recalcaba aspectos concretos de la teoria general y daba consejos detallados sobre el
procedimiento de los acusados. El pacto explicito y la vinculacién detallada de la
hechiceria comun y la herejia diabolica proporcionaban el argumento principal, en el que
se concedia mucho espacio a la ligadura y, como vimos, al papel de las mujeres. Era a
través de la maldad de éstas que el diablo podia socavar la sociedad cristiana. Este énfasis
era reflejo de la misoginia paulina que dominaba en aquel tiempo, exagerada por las
obsesiones de Kramer®.

La aparicion del Malleus como manual exhaustivo que reflexionaba sobre los
aspectos tanto teoldgicos como juridicos del problema, aumentd su atractivo. A ello
contribuy6 la metodologia de los autores, ya que aparecia logico y argumentado con
claridad mediante el empleo de la gquaestio y un andlisis exhaustivo de posibles
contraargumentos, éstos se desarrollaban basados en autoridades que no podian ser
mejores: Aristdteles, la Biblia, San Agustin y Tomas de Aquino.

A pesar de la negacion revisionista de los afios posteriores, hay que aclarar que el
Malleus reflejaba puntos de vista académicos de la época, unos puntos de vista en los que
influian las leyendas populares y experiencias de los autores. Tenia la autoridad que
pretendia tener®, aunque era menor a la que han alegado tanto detractores como
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defensores. Su circulacion fue relativamente amplia gracias a la imprenta, pero no provocéd
cazas de brujas en el medio siglo que sigui6 a su publicacion. Sin embargo, el gran nimero
de ediciones posteriores, en los siglos XVI y XVII, tiempo de intensas cazas de brujas,
induce a pensar que es posible que sus repercusiones se hicieran sentir en dicho periodo”.
Seguin Cohn, Quaife y Delumeau, se ha exagerado la importancia del Malleus, no fue el
manual de consulta para el sistema judicial en general y de todas maneras se exageraron
sus repercusiones. Lo importante para nosotros es que nos muestra un ambiente social y
mental, es la historia de la Cristiandad occidental, con sus fallas y glorias, pero que es de
importancia capital hasta el dia de hoy.
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