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0. INTRODUCCION

ELECCION DEL TEMA

La tesis doctoral que a continuacidon se presenta responde al interés que, desde
hace ya tiempo, nos ha producido el tema del ansia de seguridad del hombre frente a las
catastrofes naturales en el Antiguo Régimen. Es ésta una faceta especialmente
atrayente, en tanto que nos muestra a la sociedad frente a la naturaleza en una época en
la que aun el ser humano es, ciertamente, impotente para hacerle frente con eficacia.
Asi, junto a las epidemias y los desastres climatolégicos, las plagas del campo golpean
frecuentemente a las comunidades humanas, hallandose éstas desamparadas por el
desconocimiento técnico-cientifico. Esta inferioridad es, quiza, lo que mas nos fascina, a
la vista de lo ocurrido en los dos ultimos siglos. Y, precisamente por ello, la religion
emerge como elemento clave para la defensa del hombre.

Todo un conjunto de férmulas seran utilizadas por la sociedad espafiola en su
desesperado intento de hacer frente a las plagas agricolas. En estas paginas nos
ocuparemos esencialmente de las religiosas, tanto en su vertiente ortodoxa como en la
mas heterodoxa. En este sentido, la eleccién del tramo cronolégico responde, por igual
importancia, a nuestro personal interés en la Edad Moderna, como a ser el siglo XVII una

época especialmente documentada para este trabajo.

OBJETIVOS

La investigacion que hemos llevado a cabo ha buscado dar contestacion a tres gran-
des cuestiones. La primera y fundamental ha sido catalogar lo mas rigurosamente posi-
ble el conjunto de respuestas religiosas y supersticiosas utilizadas para acabar con las
plagas por parte de las diferentes comunidades humanas. Para ello, hemos incidido en
conocer la estructura interna de aquellas férmulas, tanto en lo concerniente a los aspec-
tos formales o de aparato externo, como a los de fondo o contenido. Igualmente, nos ha
parecido relevante conseguir todos aquellos ejemplos que nos permitieran cubrir la ma-

yor parte de la geografia espafola, para ofrecer una vision de conjunto sobre el tema



abordado. Asimismo, cuando nos ha sido posible, tratamos de ofrecer aspectos compa-
rativos sobre la utilizacion de los remedios a lo largo del siglo XVII.

En segundo lugar, intentamos hacer ver la dificil y estrecha frontera entre lo que po-
demos considerar respuestas ortodoxas y heterodoxas, que muchas veces no quedaba
clara para los autores de la época. Con este fin, analizamos las opiniones de los diferen-
tes autores defensores de la religiosidad oficial, al tiempo que establecemos la compara-
cion entre esos puntos de vista y las practicas reales llevadas a cabo en el campo de la
religiosidad popular.

Finalmente, el tercer objetivo fue estudiar el gran nimero de recursos humanos y
materiales utilizados en esta lucha. Asi, junto a las diferentes instituciones civiles y a las
clases subalternas, nos parecié esencial determinar el papel jugado por la Iglesia catélica
espafiola en dos ambitos. Por un lado, la movilizacion de la sociedad que la jerarquia
realiza para hacer frente a la calamidad, asi como la participacion del elemento eclesias-
tico en dicho combate. Y por otro, las lineas de pensamiento que la doctrina catélica es-

pafiola mantuvo acerca de la lucha contra las plagas durante el siglo XVII.

METODOLOGIA

Desde el principio, tratamos de subordinar las ideas a los hechos que fueran pro-
bando los documentos que analizaramos, no partiendo de hipétesis preconcebidas. En
esa linea, al iniciar el esbozo de la tesis, tratamos de encuadrar el tema, leyendo la bi-
bliografia genérica sobre el siglo XVIl y la religiosidad barroca, para ocuparnos mas tarde
de los libros y documentos que trataran ya de forma especifica de las catéstrofes natura-
les y plagas del campo acaecidas durante los siglos modernos. Con ello obtuvimos un
enmarque institucional, social y mental de la Espafia del siglo XVII, ademas de lograr en-
tresacar las fuentes primarias, sostén de nuestra empresa. Dichas fuentes, asimismo, se
vieron aumentadas por el acceso a las diferentes bases de datos que las contenian, bien
las bibliografias generales de la Biblioteca Nacional de Madrid, bien la del catadlogo del
Patrimonio Histérico Espafiol, en el mismo lugar.

Una vez establecido ese cuerpo primario de fuentes, multiplicado con las referencias



que en el mismo encontrabamos, fuimos creando un fichero de contenidos por cada
obra, agrupandolos por temas. Y de ahi obtuvimos las ideas que fueron conformando el
trabajo, contrastadas una y otra vez con la bibliografia ya mas especifica que ibamos

hallando.

FUENTES

Por circunstancias personales y laborales, circunscribimos la blusqueda de fuentes
primarias a Madrid y, en concreto, al tesoro inagotable existente en la Biblioteca Nacio-
nal, con esporadicas visitas a la Real Academia de la Historia. Alli buscamos todo aque-
llo que ilustrara, en mayor o menor medida, nuestro trabajo, accediendo a obras que tra-
taban de los siguientes temas: agricultura, demonio, figuras celestiales, supersticién y
brujeria, astronomia, teologia moral, crénicas geograficas y eclesiasticas, calamidades
publicas, causas, dafios y remedios espirituales y temporales contra las plagas; libros ri-
tuales y ceremoniales; exorcismos; tratados sobre animales; legislacién diocesana y
conciliar; diccionarios; reliquias e imagenes; penitencia; sermones; instrucciones de sa-
cerdotes y confesores; agua bendita; juramentos y votos; oraciones; relaciones sobre
campafas contra plagas y pleitos judiciales contra irracionales. Este amplio repertorio fue
localizado y analizado en la Biblioteca Nacional, bien en su Sala General, bien en la de
Manuscritos, Raros y Varios, asi como en la Biblioteca de la Real Academia de la
Historia.

En cuanto a la bibliografia, al margen de la ayuda inestimable de la web, centramos
nuestra busqueda en la propia Biblioteca Nacional, tanto en su Sala General como en la
Sala de Publicaciones Periddicas, en la extensa red de las bibliotecas del CSIC,
principalmente en la General de Humanidades y en la de Historia, asi como en la

Hemeroteca Nacional.
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1. LAS PLAGAS DEL CAMPO: EL MARCO FiSICO Y HUMANO

1.1. EL HOMBRE Y LA NATURALEZA EN LA EDAD MODERNA

Durante cientos, miles de afios, el hombre se ha hallado solo, perdido, desprotegido,
ante las agresiones que procedian del exterior, bien en forma de fendbmenos naturales
—derivados del clima, terremotos, erupciones volcanicas o plagas del campo-, bien en
forma de epidemias -pestes en sus diversas modalidades y otros morbos-.
Tempestades, rayos, lluvias torrenciales, pedriscos, sequias, plagas de langostas,
pulgones o tordos, podian malograr la cosecha de toda una temporada en unos pocos
minutos o dias; enfermedades tales como la peste, el tifus o la gripe solian diezmar
poblaciones enteras. La unién en el tiempo de varios de estos fendmenos provocaba el
colapso de la sociedad. El hambre y la muerte se ensefioreaban del paisaje.

Durante la Edad Moderna y, en concreto, el siglo XVII, continué esa relacion de
franco desafio entre una Naturaleza todopoderosa, superlativa, frente a un hombre que
tenia graves dificultades para hacer frente a los fendémenos citados, debido
especialmente a la falta de medios técnicos y materiales, aun cuando los aspectos
demograficos y organizativos también tuvieran su importancia. Situacion ésta que aun
tardaria en corregirse hasta bien entrado el siglo XVIII como atestigua M. Mullet en su

estudio sobre la Baja Edad Media:

<<A pesar de los progresos cientificos, apenas hubo mejoras tecnolégicas o
industriales que contribuyesen al dominio del hombre sobre lo que habia sido un
entorno siempre amenazante. Ciertamente, hubo imponentes proyectos de drenaje
en Holanda e Inglaterra en el siglo XVII. Sin embargo, existia un factor césmico

sobre el que el hombre carecia de control, un factor que ni siquiera comprendia>>*.

Por esta razén el autor considera, en algunos aspectos, a los siglos XVI-XVII los
ultimos siglos medievales, no dandole toda la categoria de modernos. Otro historiador,

éste refiriéendose en concreto a la lucha de la comarca de Jaén contra la langosta, habla

! Michel Mullet, La cultura popular en la Baja Edad Media, Barcelona, Critica, 1990, p. 174.
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de la misma fragilidad humana, y nos muestra claramente el cambio sustancial producido

en los ultimos siglos en la relacion Hombre-Naturaleza:

<<No estamos aun en la desgraciada relacion hombre-medio ambiente de los
tiempos contemporaneos, sino en una relacion de desafio entre ambos. Los
medios técnicos eran todavia rudimentarios para dar la victoria al individuo, al
hombre moderno. Si algo se desprende de una plaga de langosta, es la impresion
de que existe un duelo real entre el ser humano y el medio natural, que ademas

tiene un incierto resultado en estos siglos>>2.

El hombre, pues, es vulnerable e impotente ante la Naturaleza, pero lo es
fundamentalmente porque no la entiende, no la controla ni la puede prever. Este
desconocimiento y falta de control tiene su traduccion en el concepto radicalmente
diferente sobre la misma que respecto al de hoy tenia el hombre de entonces.

Para gran parte de la sociedad de la Edad Moderna, una tempestad, una sequia o
una plaga de langosta no eran acontecimientos casuales, naturales propiamente
hablando, sino que se hallaban integrados dentro de un cosmos vitalista, animado,
dotado de vida propia. Y ello es asi porque, segun la idea existente entonces,
procedente del neoplatonismo renacentista y que tardaria aln mucho tiempo en
desterrarse -la revolucién cientifica del XVII ayudoé a iniciar ese largo camino-, todo en el
universo estaba formado por una parte material y otra espiritual, lo mismo el rayo o el
gusano que el hombre®.

Asi pues, la Naturaleza, por decirlo de alguna manera, no es neutra, sino que el
acontecer diario contiene un sentido, una razon. Jean Delumeau es quien mejor describe
la visién del Universo que tenia el hombre del Antiguo Régimen y que enlaza con su

vulnerabilidad vital:

2 Juan Antonio Lépez Cordero y Angel Aponte Marin, Un terror sobre Jaén: las plagas de langosta (siglos
XVI-XX), Jaén, Ayuntamiento de Jaén, Concejalia de Cultura y Turismo, Servicio de Publicaciones, 1993,
p.221

* Antonio Dominguez Ortiz, <<Aspectos de la Espafia de Feij6o>>, en Hechos y figuras del XVIII espafiol,
Madrid, Siglo XXI de Espafia Editores, 1980, p. 196
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<<Esta concepcion refleja la profunda angustia del hombre ante un mundo que le
amenaza desde todos los angulos y sobre el que posee escaso dominio. Llevando
la situacion al limite, en tal universo nada es natural, y menos que cualquier cosa la
enfermedad y la muerte. El primitivo, a causa de su ineptitud para el analisis, no
distingue demasiado bien lo visible de lo invisible, la parte del todo, la imagen de la
cosa representada. Asigna a los seres y a las cosas una ambivalencia esencial, y
tiende a colocar en todo lo existente un “alma” dotada de potencia. Los mdultiples
testimonios reunidos por los especialistas del folklore, por todos aquellos que han
estudiado a ras de suelo el pasado de Europa..., conducen a la misma conclusion:
el europeo medio de comienzos del siglo XVII se hallaba profundamente imbuido

de una mentalidad animista>>*.

Sin embargo, la fragilidad humana ante el medio ambiente es s6lo una parte —muy
importante, eso si- del sentimiento de inseguridad existencial que se trasluce en la época
moderna. Miedo a la sequia prolongada, a la lluvia pertinaz, a la voraz langosta, pero
también a la guerra, a la manutencién de soldados en las propias localidades, a los
levantamientos de tropas mal pagadas; o temores mas espirituales, pero igual de reales
y cercanos al hombre de entonces, como el demonio, las brujas, las sanciones de la
Iglesia o, incluso, el propio Dios, ya que <<Dios mismo, el Dominus por excelencia,
representado habitualmente en la iconografia romanica con atributos de soberano
universal, les inspira mas temores que confianza filial>>".

Finalmente, este conjunto de preocupaciones y terrores seculares que acosan al
hombre, hay que insertarlos —para el siglo que tratamos- en el interior de una civilizacion
del miedo, sin duda la que dominé en Occidente entre mitad del siglo XIV —con el
advenimiento de la peste negra- y comienzos del XVIIl, a causa de las continuas

agresiones que se abatieron sobre las poblaciones a lo largo de ese largo tiempo.

* Jean Delumeau, El catolicismo de Lutero a Voltaire, Barcelona, Editorial Labor, Coleccién Nueva Clio,
1973, pp. 200-201

% Javier Fernandez Conde, <<Religiosidad popular y piedad culta>>, en Historia de la Iglesia en Espafia,
dirigida por Ricardo Garcia Villoslada, Tomo 11-2°, La Iglesia en la Espafia de los siglos VIII al XIV,
Madrid, BAE, 1982, p. 301

14



A causa de las continuas epidemias, guerras, desérdenes sociales, desajustes
climaticos, plagas del campo, etc., se llegd a crear, segun Delumeau, <<de arriba abajo
del cuerpo social, un estremecimiento psiquico profundo del que son testigos todos los
lenguajes de la época... Se constituye un pais del miedo, en cuyo interior una civilizacion
se sinti6 a disgusto y lo poblé de fantasmas morbosos>>°.

Asi pues, la vulnerabilidad del hombre ante la Naturaleza, su sempiterna impotencia,
se halla enmarcada dentro de una paisaje mucho mas amplio. Una inseguridad dentro de

un conjunto de inseguridades, en el marco temporal de casi cuatro siglos de miedo.

1.2. LA COYUNTURA ESPANOLA DEL XVII

A fin de centrar lo mas posible este estudio, nos parece necesario aludir también al
sector econdémico que soporta de forma directa y primaria —que no Unica, ni mucho
menos- las plagas del campo, como es el caso de la actividad agricola, en una doble
vertiente.

En primer lugar, es precisamente el campo en sus diferentes acepciones —terreno
fuera de los poblados, espacio grande de tierra que se cultiva y, en todo caso, sobre el
gue crece todo tipo de plantas, arboles y frutos— el medio natural en el que se
desenvuelven habitualmente aquellos seres nocivos. Sin ir més lejos, diremos que, en la
mayoria de los manuales de exorcismos utilizados en este trabajo, se lanzan conjuros
contra plagas del campo que dafien o estén atacando, entre otros, algunos de los
siguientes objetos: campos, huertos, vifias, aguas, trigo, montes, lugares, prados, riberas
de rios, hortalizas, verduras, olivos, frutos, hierbas y plantas en general, vegetales,
arboles, cosechas, frutos verdes, legumbres, cafla de azlcar, cafiamo, melones,
pepinos, calabazas o panes’.

En segundo término, y precisamente por todo esto, la agricultura es el sector que

sufrira de forma mas despiadada los embates de las plagas, aunque también, pero de

® Jean Delumeau, El miedo en Occidente (siglos XIV-XVIII). Una ciudad sitiada, Madrid, Taurus, 1989, pp.
41-42

" Ver libros de conjuros y exorcismos de Benito R. Noydens, Diego Gémez Lodosa, Mateo Guerrero y
Diego de Céspedes.
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forma indirecta, lo hara la ganaderia. Y decimos indirectamente porque las plagas no
recaen esencialmente sobre el propio ganado, sino que se ciernen sobre sus fuentes de

aprovisionamiento alimentario, como prados, hierbas, aguas o montes.

1.2.1. EL SECTOR AGRICOLA

Se trata, en muchos aspectos, de la actividad econémica mas relevante de la Edad
Moderna en Espafia en el siglo XVII. Esta preponderancia viene dada por varias causas,
entre las que entresacamos cuatro principales.

La primera es que a la agricultura se dedica una mayoria aplastante de la poblacion,
cerca del 90% del total en 1600, y en concreto casi la totalidad en los pueblos, y un
sector importante en las ciudades, en un siglo, ademas, en el que se produce, a juicio de
algunos autores, un proceso de ruralizacién de la sociedad®.

La segunda sitla a la agricultura, juntamente con la ganaderia, como base de la
sociedad, a la que da sustento en sus necesidades mas basicas. Asi lo atestigua Fray
Miguel Agustin, quien, ademas, en sintonia con la literatura agrarista del XVII°, elogia a

los que se dedican a estos sectores:

<<Aunque por mucho que se quiera engrandecer, y ensalcar, o subir de punto la
profession Rustica, y los frutos y provechos que de ella resultan, es casi imposible,
por ser ella la primera; y principal maquina que da sustento al mundo, y ser los
Secretos della casi incomprensibles, de tal manera, que a no auerse inventado,
ninguna persona podria passar esta vida, porque la dicha profession esta diuidida

en dos sujetos principales. El primero de los quales se llama Agricultura, que

8 Juan Ignacio Gutiérrez Nieto, <<El campesinado>>, en La vida cotidiana en la Espafia de Velazquez,
dirigida por José N. Alcalad-Zamora, Madrid, Ediciones Temas de Hoy, Coleccion Bolsitemas, 1994, p. 43;
Carlos Martinez Shaw, <<La decadencia del siglo XVII>>, en Historia de Espafia, dirigida por Javier
Tusell, Madrid, Taurus, 1998, p. 310.

° Entre los representantes mas cualificados de este grupo, destacaremos el testimonio de Lope de Deza,
quien, siguiendo a Aristdteles, dira lo siguiente:

<<No puede haber invencion humana para que haya vida sin comida, y lo principal y primero ha de
ser dar orden que hay alimentos, y por esta razén conviene que haya multitud grande de labradores
gue los beneficien y cojan.>>.

(Lope de Deza, Gobierno politico de agricultura, Madrid, viuda de Alonso Martin de Balboa, 1618.
Edicion preliminar de Angel Garcia Sanz, Cléasicos del Pensamiento Espafiol, Instituto de
Cooperacidn Iberoamericana, Quinto Centenario e Instituto de Estudios Fiscales, Madrid, 1991).
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ensefa a cultivar las tierras, y sembrar las simientes, y plantar Arboles fructiferos,
y infructiferos. Y la otra se llama Pastoril, que ensefia de criar todas suertes de
Animales, domesticos, terrestres, y volatiles, esto es, los terrestres, tanto para la
cultivacion de las tierras, quanto para el comer y vestir, pues dellos sale la Lana,
por medio de la qual vestimos, Leche, Quesos, buenas carnes, y otras cosas

delicadas, de las quales tomamos el sustento...>>.

Ademas, el mismo autor considera a ambas actividades, no so6lo fundamentales, sino
inseparables entre si, y necesarias mutuamente, ya que <<por la cultiuacion, y estercolar
las tierras, son necessarios los Animales, y los Animales no pueden vivir sin los frutos
que las tierras dan...>>"".

Parecido argumento da Juan de Quifiones en su célebre Tratado de las langostas, al
defender que la lucha contra el dafino animal debe unir a toda la sociedad por los graves

perjuicios que esta dejacion supondria:

<<Y que sea de vtilidad publica y bien comun de todos matar la Langosta, es sin
duda, pues matandola, los frutos de la tierra se aumentan y crecen, y no se acaban
y consumen,... y asi es bien que se defiendan, pues son el socorro de la vida
humana, y principal remedio para todos, pues dellos se sustentan los hombres, y

no de tierra y ayre...>>"2,

En tercer lugar, hay que incidir en la extraordinaria dependencia que la sociedad de
la época tiene respecto de la agricultura y ganaderia. Asi, la consecucién o pérdida de
una cosecha trascendia al propio sustento del labrador, y tenia un sinfin de

ramificaciones econémicas y sociales:

<<Para ellas [las grandes masas de poblacién rural], lo esencial era obtener

abundantes cosechas; entonces, la prosperidad de los medios rurales se reflejaba

19 Fray Miguel Agustin, Libro de los Secretos de Agricultura, Casa de Campo, y Pastoril, Zaragoza, viuda
de Pedro Verges, 1640, prologo.

11 H

Ibidem
12 Juan de Quifiones, Tratado de las langostas muy vtil y necesario, en que se tratan cosas de prouecho y
curiosidad para todos los que profesan letras diuinas y humanas, y las mayores ciencias... En Madrid, por
Luis Sanchez, impresor del Rey nuestro Sefior, Afio MDCXX, fol. 68v.
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en todos los aspectos de la vida nacional: los tributos se pagaban sin dificultad, los
artesanos tenian encargos, los sefiores y prelados cobraban sus rentas (no
olvidemos que lo esencial de las rentas eclesiasticas estaba constituido por los
diezmos de los productos agropecuarios) y podian hacer grandes inversiones. Lo
contrario ocurria, naturalmente, en caso de malas cosechas. Si éstas se sucedian,

el efecto acumulativo era de tremenda intensidad>>".

Finalmente, el cuarto aspecto que demuestra lo esencial del sector en la época que
tratamos, es la canalizacién de las ganancias en los restantes sectores (ramos) de la
economia, hacia la propiedad de la tierra, segura fuente de riqueza y de consideracion
social. Esta tendencia se verd reforzada en el XVII espafol por el proceso de
concentraciéon que sufrirdn las parcelas en manos de los grandes propietarios, debido al

progresivo endeudamiento de los pequefios labradores y los jornaleros™.

1.2.2. LA COYUNTURA AGRICOLA

La agricultura y el mundo rural de la mayoria de las regiones hispanas sufren a lo
largo del XVII un cambio de tendencia respecto a lo acontecido en la centuria anterior,
pasandose de una coyuntura expansiva a otra depresiva, aun cuando algunos autores
prefieran hablar de reajuste o reconversion a la hora de describir los profundos cambios
habidos durante la misma™.

Segun algunos estudiosos, existiria un modelo castellano de la decadencia agricola,
que abarca desde fines del XVI hasta la mitad del XVII, aunque siendo muy parecido al

de otras regiones cuyos datos se conocen -Galicia, Pais Vasco, Valencia-,

3 Antonio Dominguez Ortiz, <<La crisis de Castilla en 1677-1687>>, en Crisis y decadencia de la Espafia
de los Austrias, Barcelona, Ariel, 1971, p. 200.

 Dominguez Ortiz, <<La crisis...>>., pp. 192-200

1> para un panorama general de este viraje, ver las siguientes obras: Gonzalo Anes, Las crisis agrarias en la
Espafia moderna, Madrid, Taurus, 1970; Antonio Dominguez Ortiz, El Antiguo Régimen: Los Reyes
Catdlicos y los Austrias, en Historia de Espafa, dirigida por Miguel Artola, Tomo 3, Madrid, Alianza
Editorial, 1988; Ricardo Garcia Céarcel, Antoni Simon Tarrés, Angel Rodriguez y Jaime Contreras, La
Espafia Moderna. Siglos XVI-XVII, en Manual de Historia de Espafia de Historia 16, volumen 3, Madrid,
Historia 16, 1991, pp. 118-149; Juan Ignacio Gutiérrez Nieto, <<El campesinado>>, pp. 43-46; Henry
Kamen, La Espafia de Carlos Il, Barcelona, Critica, 1981, pp. 160-164 y 299-303; Carlos Martinez Shaw,
<<La decadencia...>>, pp. 309-314.
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diferenciandose, eso si, en su cronologia e intensidad'®. Otros autores, sin aludir al
modelo, inciden en la fundamental decadencia de las dos Mesetas y Andalucia,
alargando el final del periodo negativo hasta 1680 aproximadamente®’.

En lineas generales, parece ser que, salvo algunas zonas de la cornisa cantabrico-
atlantica y Canarias, todas las regiones sufrieron esa situacion de marasmo, aunque
tuviera especial virulencia en la Espafia interior y meridional. La crisis se va a basar en
un doble fendmeno: un descenso de la produccion y de la poblacion.

Respecto a lo primero, se trata, en realidad, de un descenso global de la produccién
y de los rendimientos cerealistas por unidad de superficie cultivada, asociada a la propia
pérdida de la tierra y al empobrecimiento progresivo de las comunidades rurales, este
ultimo debido, entre otros factores, a la asfixiante presion fiscal real, seforial y
eclesiastica, al endeudamiento constante por el impacto fundamental de los censos o a
la venta de baldios y comunes®®.

En cuanto a la demografia, a pesar del posible proceso general de ruralizacién
relativa de la sociedad hispana, se produce también un descenso en el campo,
especialmente en las dos Castillas y Andalucia, de lo que se deriva, por una parte, una
escasez de brazos y de demanda de productos y por otra, una agudizacién en el proceso
de concentracion de la propiedad™.

Nos encontramos, pues, con un claro deterioro del siempre fragil equilibrio entre la
produccién cerealista y el consumo durante gran parte del siglo, que incide sobre unas

estructuras agrarias débiles de por si, tipicas del Antiguo Régimen.

1.2.3. CRISIS Y CATASTROFES NATURALES

Con unos fundamentos tan livianos y una coyuntura tan desfavorable —que se unia al
colapso del sector ganadero e industrial-, la poblacién rural hispana se hall6 expuesta

durante la centuria a que cualquier hecho puntual catastréfico pudiera conducir a una

16| ope de Deza, Gobierno politico..., Estudio preliminar de Angel Garcia Sanz, XXVIII.

7 Martinez Shaw, <<La decadencia...>>, p. 314.

8 Dominguez Ortiz, El Antiguo Régimen..., pp. 274-275; Martinez Shaw, <<La decadencia...>>, pp. 310-
311; Garcia Carcel, La Espafia Moderna..., pp. 118-149.

% Dominguez Ortiz, ibidem.
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situacion limite: <<One drought or epidemic of fever could make all the difference
between survival and disaster>>%°.

En este sentido, teniendo en cuenta que el sector agricola era la base econdémica
fundamental generadora de riqueza en un pais abrumadoramente rural, las catastrofes
naturales tuvieron una cierta trascendencia en la crisis del XVII, especialmente en el
mundo rural. Asi lo entiende la mayoria de los autores. Las disensiones estriban en
adjudicar su incidencia real. Para algunos, aquéllas tuvieron una relevancia esencial.
Este es el caso de un estudioso local de Granada, quien, al analizar una plaga de
langosta en esa ciudad durante 1670-1671, sobrevalora el papel de la Naturaleza

respecto al resto de las causas:

<<Varios rasgos definen esta situacion [la crisis del XVII], impotencia productiva,
crisis social, mercado paralizado y caos monetario. De las causas ya hemos
sefalado algunas, pero de ellas parece cada vez mas evidente el predominio de
las causas naturales sobre las demas, en especial la constatacion de la existencia
de ciclos climéaticos que inciden en las cosechas de un mundo agricola muy
arcaico, frente a las tradicionales teorias que achacaban a causas de raiz
maltusiana, a la ruptura del equilibrio ecol6gico o a motivos politico-fiscales, los

motivos de la crisis>>%*,

En cambio, para otros —la inmensa mayoria-, el clima o las plagas son unos de
tantos elementos que influyeron en la depresion, junto a fenédmenos tan diversos como el
descenso de la productividad cerealista, las oscilaciones de este mismo mercado, la
pérdida de poblacion, la fiscalidad, los censos o la enajenacién de la tierra®.

E incluso, hay un tercer grupo de autores, que reconociendo la extraordinaria
importancia de la alternancia de ciclos cortos de afilos muy secos o muy huamedos,

achacan las consecuencias verdaderamente dafinas de estas catastrofes a factores

20 sara T. Nalle, God in La Mancha. Religious reform and the People of Cuenca, 1550-1650, London, The
Johns Hopkins University Press, 1992, p. 173.

°! Rafael Marin Lépez, <<Noticias sobre una plaga de langosta en Granada en 1670 y 1671>>, en
Hespérides. VII Congreso de profesores-investigadores, Motril, septiembre de 1988, pp. 245-257 (p. 246).

22 Kamen, La Espafia de Carlos Il..., pp. 160-164 y 299-306; Gutiérrez Nieto, <<EI campesinado...>>, pp.
43-46.
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como <<el bajo nivel tecnolégico, la mala comercializacién y los deficientes sistemas de
: 23
almacenamiento>>",

Estando de acuerdo en parte con estas opiniones vertidas, nos parece, finalmente,

de sentido comun pensar que los 20 afios secos, los 15 lluviosos, los 29 afios de malas

cosechas que originaron hambre y las 18 plagas de langosta —al margen del resto de las

plagas-, cuantificadas por Rafael Marin durante el XVII**

, tuvieron unas consecuencias
desastrosas en afios y zonas determinadas y ayudaron ciertamente a dar tintes oscuros

a la centuria.

%2 Dominguez Ortiz, Los Reyes Cat6licos..., p. 194.
 Marin Lopez, <<Noticias sobre una plaga...>>., p. 245
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2. LAS PLAGAS DEL CAMPO: ASPECTOS BIOLOGICOS E
HISTORICOS

2.1. EL TERMINO PLAGA

Antes de abordar en profundidad algunos de los elementos mas relevantes de la
biologia e historia de las plagas del campo en el siglo XVII, conviene saber de qué
hablamos cuando aludimos al propio concepto de plaga. En este sentido, existen varias
definiciones, segun los distintos autores:

1) El término se debe utilizar para aquellas enfermedades de las plantas cultivadas
producidas por animales, principalmente insectos.

2) Se amplia el campo de accién, y se considera que, al margen de la causa
originaria, plaga es cualquier enfermedad de las plantas cultivadas. Al clasificar éstas,
Eduardo Prieto alude, junto a la ya citada, producida por animales, a otras tres, causadas
por: a) vegetales parasitos —hongos y bacterias principalmente; b) virus; c) desequilibrios
fisiologicos del vegetal como reaccion ante determinadas condiciones de los factores
ambientales, o competencia con plantas silvestres®.

3) Otra acepcion seria una variante mas estricta de las dos mencionadas. El
elemento definitorio de ésta es la intensidad y extensién amplia de la enfermedad,
requiriéendose medidas extraordinarias para su lucha. Rafael Vazquez alude a esto
cuando dice que para que un insecto se convierta en plaga debe conllevar abundancia y
azote, 0 sea, tener consecuencias econémicas determinantes?.

Precisamente éste es el sentido utilizado por Sebastian de Covarrubias, al definir la
propia acepcién en pleno siglo XVII: <<Plaga, la persecuciéon o calamidad, como las

plagas de Egipto>>?’.

> Eduardo Prieto Heraud, <<La lucha contra las plagas y enfermedades agricolas>>, en Cursos de
conferencias para preuniversitarios, dirigidos por Alejandro Barbero Rodriguez (1959-1960, 6° curso).

%6 Rafael Vazquez Lesmes y Céandido Santiago Alvarez, Las plagas de langosta en Cérdoba, Publicaciones
del Monte de Piedad y Caja de Ahorros de Cérdoba (Cajasur), 1993, p. 55.

2 Sebastian de Covarrubias, Tesoro de la lengua castellana, o espafiola..., Madrid, por Luis Sanchez,
impresor del Rey N.S., 1611, p. 873
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En nuestro caso, vamos a estudiar las plagas en tanto que productoras de tres tipos
de dafios contra plantas:

1) En tanto que enfermedades de las plantas cultivadas, producidas por animales o
vegetales.

2) Como enfermedades de plantas silvestres, 0 no cultivadas, cuando éstas puedan
servir de alimento al ganado.

3) En tanto que calamidades que se asientan sobre aguas Yy riberas de pozos, rios o
lagos, susceptibles de producir dafios, bien al beber el ganado, bien al utilizarse para
riego de la agricultura.

Y en todos los casos, siempre que el azote se presente en forma masiva y exija
respuestas contundentes para su eliminacién. En suma, queremos tratar todas aquellas
calamidades, en forma animal o vegetal, que perjudiquen, de forma directa o indirecta, la
economia agricola y la subsistencia del hombre de la época.

A partir de aqui, estudiaremos los animales y vegetales parasitos mas significativos,
analizando sus aspectos mas relevantes en relacién a la influencia que tuvieron en el

entorno natural y humano en el que se desenvolvieron.

2.2. LAS ESPECIES RESPONSABLES

Lo primero que haremos, en aras a dar una visién sistematizadora, es agrupar los
agentes en funcién de los dafios que producen, enumerando todos aquellos términos
citados por los autores de la época, en tratados de agricultura, manuales de exorcismos,

etc?®:

% Agustin, Libro de los Secretos....; Diego de Céspedes, Libro de coniuros contra tempestades, contra
oruga, y arafiuela, contra duendes, y bruxas, contra peste, y males contagiosos, contra rabia, y contra
endemoniados, contra las aves, gusanos, ratones, langostas, y contra todos cualesquier animales
corrusivos, que dafan vifias, panes, y arboles de cualesquier semilla..., Pamplona, heredera de Carlos de
Labayen, 1641; Luis de la Concepcidn, Practica de coniurar. En que se contienen exorcismos y conjuros
contra los malos espiritus de cualquier modo existentes en los cuerpos humanos: assi en mediacion de
supuesto, como de su iniqua virtud, por cualquier modo, y manera de hechiCos. Y contra langostas, y otros
animales nocivos, y tempestades..., Alcala, Francisco Garcia Fernandez, Impresor, y Mercader de Libros,
1673; Diego GOomez Lodosa, lvgum Ferrevm Lucifer, seu exorcismi terribiles, contra malignos spiritus
possidentes corpora humana, et ad quaevis maleficia depellenda, et ad quascumque infestationes
Daemonum deprimendas..., Valentiae, Haeredum Hieronymi Vilagrosa, 1676; Mateo Guerrero y Morcillo,
Libro de Coniuros. Contra Tempestades, Langostas, Pulgon, Cuquillo, y otros Animales nocivos, que dafian,
y infestan los frutos de la tierra..., Madrid, lulian de Paredes, 1662; Gabriel Alonso de Herrera, Libro de
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Cereales (se incluyen dafios en sembrados y graneros):. oruga, piojo de las
hierbas, langosta, topo, ratén, bruco, afiublo de las mieses, culebra, gusano,
hormiga, hormiguillo, garrapatillo, galapato.

Vides: pulgén, piojo, avispa, abeja, mosca, gusano de las vifias, oruga
natural, oruga envuelta o arrevolvedor, hormiga, convélvulo o reboltilla o
rebolton.

Olivos: oruga, arafiuelo.

Plantas de huerta: aves, raton, hormiga, oruga, piojuelo, pulgén de las
hortalizas, escarabajuelo, mosquito, caracol, afiublo, alacran, murciélago,
serpiente, topo.

Arboles frutales: polilla, gusano, aves, arafiuelo de los arboles, oruga de los
arboles.

Hierbas olorosas: aves, ratén, hormiga.

Arboles de lefia: polilla.

Cafia de azucar: oruga

Céanamo: gusano.

Leguminosas: orugas.

Hierbas de los campos o plantas sin cultivar: oruga, piojo de las hierbas,
hormiga, langosta, caracol, topo, serpiente, raton.

Aguas diversas: mosquito, rana, langosta.

2.2.1. LOS ANIMALES

A excepcion de las aves y algunos mamiferos, las plagas animales tienen, para los

autores de la época, la consideracién de animales infectos, animales nocivos, animales

Agricultura..., Madrid, Luis Sanchez, 1598; Benito Remigio Noydens, Practica de exorcistas y ministros de
la Iglesia. En que con mucha erudicion, y singular claridad, se trata de la instruccion de los Exorcismos,
para lanCar, y ahuyentar los demonios, y curar especialmente todo genero de maleficios, y hechizos...,
Barcelona, loseph Llopis, 1693; Francisco Paschasio, Fasciculus exorcismorum, contra daemones, et contra
tempestades, fulgura, tonitrua, grandines, et turbines..., Valentiae, Michaelem Sorolla, 1626; Relacio dels
motius, per los quals nos castiga la Divina lvsticia regularment ab la plaga de las Llagostas..., Gerona,
Geronim Palol, 1687; Relacion de la venida de San Gregorio a Espafia, y la virtud del agua tocada de su
Santa Reliquia, Mss. 6767 de la Biblioteca Nacional de Madrid.

24



dafiosos o, simplemente, sabandijas de la tierra. Es muy sintomatico, y esclarecedor al
mismo tiempo, la definicion que Sebastian de Covarrubias da del término sabandija, que
enlaza con el tema de las causas de las plagas, que veremos mas adelante: <<Cualquier
animalillo imperfecto de los que se crian de la pudricion de la tierra y de la humedad,
quasi sapandija, de sapo>>°.

Antes de pasar adelante, conviene incidir en un aspecto extraordinariamente
importante de esta tematica, como es la primacia de la langosta dentro del conjunto de

las plagas, sefalada por todos los autores de la época.

2.2.1.1. LA PRIMACIA DE LA LANGOSTA

La langosta es, sin lugar a dudas, la plaga mas nociva en la Espafa del siglo XVII.
Hasta tal punto llega su preponderancia, que su sola presencia bastaria para realizar
este trabajo. En este sentido, son innumerables los datos que permiten establecer su
relevancia.

En primer lugar, tenemos los impresionantes testimonios de autores de la época, al
paso de la plaga, sin parangdn en el resto. Aqui mostramos el relato de los jurados y

regidores de varias villas y lugares aragoneses, durante la gran plaga de 1682-1684:

<<Que en el aflo de 1682. en vna porcion del monte de Pina se descubrié una
multitud de Langostas, que aviendo ocupado en su principio vna parte muy leve de
aquel monte, fue creciendo despues de calidad, que ocupd los de los Lugares
vecinos, y les devor6 la mayor parte de sus cosechas; y aunque murié, como
acostumbra a los primeros de lulio del mismo afio, dexo la tierra tan llena de su
semilla, que en el afio passado de 1683. se aumentd de calidad, que no solo se
llevd la cosecha de panes, sino que las yeruas, y plantas las dexé como si huviera

passado por ellas el fuego>>%.

% Covarrubias, Tesoro de la lengua..., p. 930.
% Memorial de los Jurados y Concejos de las Villas, y Lugares de Bujaraloz, Castejon de Monegros, Pina,
La Almolda, Xelfa, Velilla, Sastago, Monegrillo, Pefialba, Candasnos y Balfarta, dirigido a VVSI, 1684.
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En segundo término, la preponderancia de la langosta se ve claramente en las
consecuencias de su accion. Bartolomé Ximénez lo explica claramente mediante un
comentario a un pasaje de una obra de Virgilio, quien, hablando sobre plagas del campo,

no menciona a la langosta:

<<Que no oluidando al raton, topo, sapo, gorgojo, hormiga, dexase en el tintero
esta plaga, que de vna vez haze mas dafio, que todas essotras juntas en toda la

vida...>>%1,

En tercer lugar, la relevancia fundamental de esta plaga viene dada por el nimero de
respuestas espirituales ante la misma. Aunque a este respecto los datos estadisticos
mas cercanos al siglo XVII, no los encontramos hasta veinte afios antes de comenzar la
centuria, éstos son extraordinariamente esclarecedores. Se trata de las Relaciones
Topograficas de Felipe Il, en las que William A. Christian, Jr. ha contabilizado, entre otras
cosas, el nimero de votos religiosos realizados por las diferentes localidades que
respondieron al cuestionario. Segun su estudio, cerca de un tercio del total de los
emitidos con motivo expreso tienen su origen en plagas agricolas. Pues bien, de este
tercio, el 50% corresponden a plagas de langosta®.

Finalmente, como cuarta cuestion a mencionar, que deriva de las anteriores y de
otras en las que no nos detendremos aqui, estaria el conjunto de obras escritas en el
propio siglo XVII que aluden directamente a la langosta como plaga dafina, al margen de
todas aquellas —en especial, los libros de exorcismos- que tratan del conjunto de las
plagas agricolas, aunque siempre encabezadas por la langosta, y de las que se ocupan
de los principales intermediarios celestiales utilizados contra la langosta, especialmente

San Gregorio Ostiense y San Agustin.

3 Bartolomé Ximénez Paton, Discurso de la Langosta, que en el tiempo presente aflige, y para el venidero
amenaza... Baeca, Pedro de la Cuesta, 1619, fol. 119r.
¥ William A. Christian Jr., Religiosidad local en la Espafia de Felipe Il, Madrid, Nerea, 1991, p. 45.
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2.2.1.2. LANATURALEZA DE LAS ESPECIES

A) Insectos

Orugay gusano

Se trata de dos conceptos que, aunque parecidos, son estrictamente diferentes.
Sin embargo, en la practica, el mundo rural del siglo XVII aludia indistintamente a ambos
para referirse a las larvas —o primer estado de desarrollo al salir del huevo- de los
diferentes 6rdenes de los insectos. El propio Covarrubias define oruga como <<cierta
especie de gusanillos que se engendran de las hojas verdes, latine eruca olerum>>%. De
ahi, que aparezcan repetidos en varias de las plantas afectadas, y en general, defina a

cualquier insecto.

Langosta

Se trata de un insecto ortoptero, de la familia de los acrididos, que cuenta con varios
géneros y especies. Segun Juan de Quifiones, existian siete especies diferentes, entre
las que habria que destacar el brugo o bruco, y el nublo®*. Hoy dia, sabemos que las
especies que afectaron fundamentalmente a nuestro pais fueron dos:

1) Dociostaurus maroccanus, o langosta marroqui. Es originaria de Espafia®, y fue la
responsable de las seculares plagas en la Peninsula. También se extendia por otros
paises mediterraneos.

2) Schitocerca gregaria, o langosta peregrina o migratoria. Procede del norte de
Africa, siendo frecuente en el centro y este de Europa. Aunque de forma menos intensa
que la anterior, también ha invadido a veces nuestro pais, tal y como nos comenta

Bartolomé Ximénez que acaecio a principios del siglo XVII:

<<Que passan tambien los mares, es notorio a los que notaron lo de el afio de 605.

* Oruga: larva de insectos lepidopteros, verdiforme, con doce anillos casi iguales. Su boca esta provista de
un aparato masticador con el que tritura alimentos, especialmente hojas vegetales; Gusano: nombre de las
larvas verdiformes de muchos insectos y de las orugas de los lepiddpteros, Diccionario R.A.E., 212 edicion,
Espasa, 2001.

* Covarrubias, Tesoro de la lengua..., p. 841

% Quifiones, Tratado de las langostas..., fols. 5r-7r.

% Hasta bien entrado el siglo XVI11I no quedd claro el origen autéctono de la langosta en Espafia.
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gue aunqgue en esta tierra fue esteril, lo fue mucho mas en Africa, pues se vinieron
muchos Moros Mahometanos voluntariamente a recebir la fé de lesu Christo a
Espafia, mas pienso por salir de aquel mal afio, que por morir Cristianos. Esta
esterilidad la causo una langosta notable, que cada vna tenia mas que tres de las
gue se crian en nuestra tierra. Fue tanta la que se aparicio en Africa, que mucha
della passo0 a Espafia, y aun llegd a esta Villa, y vino tarde, asi no hizo mal en los
frutos, mas a las enzinas, no solo se comia las hojas, mas aun la corteza de las

ramas, y troncos>>%".

En cuanto a su biologia, las hembras hacen la puesta durante el verano, casi
siempre en terrenos incultos y no roturados®®, dejando los huevos envueltos en una

sustancia viscosa que se pega a la tierra, constituyendo el canuto:

<<Aoban en campifias llanas, duras, y no labradas, y en laderas, y es cosa notable
guando se ocupan en esto ver como muchas se apegan a una, y le ayudan a
clavar el aguijon en la dura tierra, como si fuera vha pequefia barrena, y le dexan
dividida vn pedaco de la cola, y sobre la tierra sellan el agujerillo con vna babilla

viscosa, que luego se endurece>>*°.

Asi pasa el invierno hasta abril aproximadamente, en que los huevos nacen,
pasando, a partir de entonces, por cuatro fases de crecimiento: mosquito, mosca, saltén
y adulto?®. Este proceso es descrito muy graficamente por Bartolomé Ximénez, quien

incide en el crecimiento de piernas y alas:

%7 Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo I, fol. 118v; ver VVazquez Lesmes, Las plagas de langosta...,
pp. 75-78 y José del Cafiizo, <<Las plagas de langosta en Espafia>>, en Boletin de Patologia Vegetal y
Entomologia agricola, 8 (1936), pp. 27-48 (pp. 28-30)

% Varios elementos favorecen el desarrollo de las plagas de langosta, entre los que hay que destacar la
sequedad, el calor, las dehesas de pasto y arbolado, la falta de cultivos, la escasez de poblacién, las
dificultades de comunicacion en algunas comarcas, etc. En general, existe gran relacion entre los latifundios
y las zonas mas castigadas por estas plagas, Cafiizo, pp. 36-41. Para éste y otros aspectos bioldgicos, ver
Agustin Salido y Estrada, La langosta. Compendio de todo cuando mas notable se ha escrito, sobre la
plaga, naturaleza, vida e instintos de este insecto..., Madrid, 1874, pp. 55-70.

% Citado en Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo I, fol. 117 v.

0 Mosquito: viven en grandes colonias, adn en los lugares en que nacieron; Mosca: forman bandas de gran
longitud, avanzando por los sembrados, devorando las plantas que encuentran, sean silvestres o cultivadas;
Saltén: aumenta su voracidad, destruyendo a su paso plantas herbaceas, vifias y arboles frutales; Adulto: la
langosta ya vuela en bandadas, destruyendo y emigrando hacia zonas favorables para la puesta. Esto suele
suceder en mayo, junio o julio.
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<<... después de auer nacido como mosquitos sin piernas, ni alas, hazen tres
dormidas como gusanos de seda, y al despertar cada vna salen mejoradas en vn
par de alas, piernas, y color [...] Quando llegan & su perfeccion cumplida tienen
seys alas y seys piernas, destas las quatro son pequefas, yguales, y las dos mas
largas desproporcionadas de las quatro, y asi no pueden andar sino a brincos, o
volando. El brincar es desde que les nacen aquellas dos piernas largas, 0 cancas,
el volar después de tener las seys alas muy cumplidas, suelen alcar buelo &
mediado Mayo, de donde algunos dicen, que el dia de san Bernabé, que es a

once>>*,

Finalmente, en agosto, la hembra muere tras el aovamiento, mientras el macho hace
lo propio al precipitarse en aguas de pozos, lagos, rios, etc.*?, contaminandolas y
causando dafios en algunos de sus posibles usos, como la alimentacion del ganado y el
riego de cultivos. Esta es, precisamente, una de las causas por las que muchas de las
obras que aludian a remedios ante las plagas —especialmente, los manuales de
exorcismos- hacian tanto hincapié en conjurar las aguas. A partir de su biologia,
podemos dividir los dafios que provoca esta plaga en tres tipos:

1) Destruccion, en si, de sembrados, vifias, arboles frutales, plantas herbaceas, etc.

2) Aovamiento de futuras langostas para otro afio. Segun el anénimo autor de la
Relacion de la venida de San Gregorio Ostiense a Espafa, <<es cosa assentada, que
vha hanega de Langostas, aoba para otro cien hanegas y mas, segun refiere dicho
Maestro Salazar en dicho libro>>*,

3) Corrupcioén de tierras o aguas al morir, originando diversas enfermedades, tanto

en hombres como en ganados**, tal y como nos narra Juan de Quifiones:

1 Ximénez, Ibidem.

%2 \Jer Ximénez, Discurso de la Langosta..., cap. I, fol. 116r.

*® Relacion de la venida de San Gregorio a Espafia, y la virtud del agua tocada de su Santa Reliquia, Mss.
6767 de la BNM, fol. 196v.

# Algunos de estos dafios son narrados por una persona de Santa Marifa del Corcé, en julio de 1687, durante
el paso de la plaga que asolé Catalufia en esos afios:

<<Lo dany que an donat per asi no esta gran cosa y ara.s diu que las llagostas se’n van envers mar,
que devallavan al Congosth. Homas dias que a Ter ne davallavan com si fdsan fulla, y an posadas
penas que ningl poges pesquar y que no pogésan vendra ous que las gallinas agésan menjadas
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<<Los dafios que hazen las Langostas, no solamente en viviendo, sino aun
despues de muertas; pues como se ha visto en los casos referidos, la putrefaccion
dellas caus0 y engendrd pestes tan terribles que acabaron muchas provincias, y

consumieron innumerables gentes>>*,

Para gran parte de los autores, la relacion entre la langosta y la peste era clara. Las
tesis imperantes aun en el XVII espafiol sobre la causalidad de esta Gltima provenian de
Hipocrates, Galeno y Avicena. Segun ellos, la corrupcién del aire era el elemento
responsable directo, existiendo numerosos agentes que podian alterarlo, entre ellos, el
hedor y calor subsiguiente, provocado por la muerte masiva y putrefaccion posterior de
las langostas.

Sin embargo, hoy sabemos que la realidad no era ésa, y que la peste era la
consecuencia de un complejo mecanismo de transmisiéon de un bacilo existente en
algunos roedores, que pasa al hombre a través de una pulga, parasito de los mismos. De
ahi, que la correlacién que los contemporaneos veian entre la langosta y la peste no era
directa en si, sino indirecta. Asi, una plaga podia destruir la cosecha de una poblacion,

dafiando su estructura econOmica y generando un estado de desnutricion en sus

llagostas, y també anmalaltian als tosinos y al bastiar no volian menjar de I"erba de la gran podor que
desavén>>.

(Pere Catala y Roca, La plaga de la llagosta a Catalunya (1686-1688), Barcelona, Rafael Dalmau
Editor, 1987, pp. 29-30).

* Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 1, fol. 24r. Dentro de los testimonios de autores de la
época, encontramos dos que describen claramente esta asociacion. El primero es el narrado por Pedro Martir
sobre una terrible pestilencia, desarrollada en Zaragoza en la época de Fernando el Catdlico, y que él
relaciona con el empozofiamiento de la tierra y corrupcion del aire, provocados por una muchedumbre de
langostas que aparecié por alli previamente a aquélla, Pedro Martir de Buenacasa, Motivos por los quales
nos castiga Dios regularmente con la plaga de Langostas..., Zaragoca, 1688, p. 2.

El segundo es un pasaje de una carta escrita en 1619 a Juan de Quifiones por parte de Francisco de
Salvatierra, Alcalde del crimen en la Chancilleria de Granada, quien fue nombrado Juez de Comisién contra
la langosta en una zona de Castilla la Mancha durante la plaga que azoté esas zonas y otras aledafias durante
esos afios. En ella, aparte de certificar la propia biologia del animal, que viene a morir en pozos y fuentes, se
hace una descripcién impresionante del paisaje después de la caida en masa de langostas:

<<Y es en tanto verdad, que el afio passado [1618] los caminantes pasajeros, que auian de passar por
el camino Real, que va de la villa de Madridejos a la villa de Consuegra, huian de aquel camino,
buscando otro, aunque fuesse atrauesando por heredades, por la grande hediondez que salia de los
pogos que ay para regar las heredades cerca de aquel camino, a causa de que era tanta la Langosta,
gue se auia ahogado en ellos, que con ser hondos y profundos, me certifican que echaron personas
curiosas cantos de peso de quatro y seis arrobas dentro de los dichos pogos, y que se quedauan
someros sobre la Langosta, sin poder romper hasta lo profundo>>.

(Quifiones, Tratado...., capitulo 1V, fols. 76r-v).
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habitantes que los dejaba absolutamente indefensos ante cualquier enfermedad
contagiosa, especialmente la peste.

Respecto a los focos geogréficos principales, diremos que la langosta abunda en la
Espafia &rida, localizdndose su desarrollo en las zonas de sequedad y calor mas
extremas, fundamentalmente en Extremadura —foco permanente de la comarca de la
Serena-, La Mancha —foco del valle de Alcudia- y Andalucia. Algunas veces, también se

desarrolla en Ledn, Catalufia y Aragon —foco de los Monegros-*°

Pulgoén

Sebastian de Covarrubias lo define como <<un gusanillo que come las vides y las
roe>>, mientras que el Diccionario de Autoridades habla de él como de un <<Insecto
pequefo, negro, que roe y enferma las plantas tiernas. especialmente los habares y
viflas>>*'. Existen dos grandes especies. La mas conocida e importante es el llamado
escarabajo de la vid o, a nivel popular, <<escarabajuelo>>*. Parece que en la fase de
larva recibia el nombre de <<queresa>> —actualmente, <<corocha>>-, mientras que
cuando llegaba a adulto, se le llamaba <<pulgébn>>, <<coco>> o <<cuquillo>>
—actualmente, <<azulita>> o <<azulillo->>°.

Se trata, en realidad, de un pequefio insecto coledptero (Haltica ampelophaga),
verde azulado, de 4 mm. de largura. Durante el invierno, se halla guarecido en la corteza
de la cepa, bajo las piedras, o entre la broza y maleza de las lindes. Al llegar la
primavera, sale y ataca la vid, royendo las hojas. Las hembras ponen los huevos sobre
las hojas, naciendo las larvas, que continGian la destruccién de los brotes mas tiernos. El
ndmero de generacion anual es, en general, de 3,5%.

Existe, sin embargo, otra clase de pulgdén, que ataca los cultivos de regadio,

especialmente las habas, judias, remolachas, etc. La especie mas conocida es el pulgén

“® Cafiizo, Las plagas de langosta...., pp. 30-32.

4" Covarrubias, Tesoro de la Lengua..., p. 887; Diccionario de Autoridades, tomo 3°, p. 428.

“8 El Diccionario de Autoridades define el escarabajuelo como <<Insecto pequefio a manera de pulgén, que
dafia mucho las vifias, y las roe y destruye>>, Diccionario.., tomo 1°, p. 555

* Christian Jr., Religiosidad local..., p. 44; Silverio Planes, Plagas del campo, Madrid, Ministerio de
Agricultura, 1971, p. 169.

% Planes, Plagas..., pp. 169-71.
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negro de las habas (Aphis fabae)™.

Piojo y piojuelo
El Diccionario de Autoridades define el termino <<piojo>> de la siguiente manera:

<<Insecto pequefio, asqueroso y molesto, que regularmente se cria en el cuerpo
del animal, del sudor 0 grassa, o por la falta de limpieza. Tiene muchos pies, y en
la cabeza unos cuernecillos cubiertos de vello. En la boca tiene una especie de
aguijoncillo, con que pica y chupa la sangre, de que se mantiene. Criase tambien

en algunas plantas, aunque con alguna diferencia en color y tamafio>>2,

Es muy posible que se trate del pulgon de los arboles frutales, también denominado
<<piojo de las plantas>> o <<piojillo>>, un insecto homéptero, provisto de un pico
chupador, que clava para absorber la savia en las hojas y brotes tiernos, cubriéndolos, a
veces, totalmente. Causa grandes dafos, debido a su rapida multiplicacién, desecando
los brotes y arrugando las hojas®®. Otra posibilidad es que el piojo o piojuelo fuera
asimilado al pulgén como especie general, utilizandose los tres términos para denominar

el mismo insecto que atacaba las vides, las habas o los arboles frutales.

Bruco o brugo

Aunque la traduccion literal del latin del término bruchus alude a una especie de

langosta, y Juan de Quifiones lo recoge como tal*

, N0 es menos cierto que el propio
autor, al hablar de la segunda clase de langostas —de un total de siete-, afirma que
<<Los Setenta, San Gerénimo, y otros, dicen que el Brucho, que llamamos pulgon; y

esto es lo mas cierto...>>, y lo mismo afirma el Diccionario de Autoridades®.

>! Planes, Plagas..., pp. 385-386

52 Diccionario de Autoridades..., tomo 3°, p. 280.

5% Planes, Plagas..., pp. 271-275

> Ver N. 35.

% Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo I, fol. 7v; segun el Diccionario de Autoridades, Brugo era
un <<Gusano pequefio, que roe y come las plantas. M&s cominmente se llama Pulgén>>, Diccionario...,
tomo 1°, p. 690.
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En la actualidad, el concepto brugo responde a una doble acepcién. Por una parte,
se trata de la larva de una especie de pulgén. Y por otra, es la larva de un lepidéptero

pequefio y nocturno que devora las hojas de los encinares y robledales.

Arrevolvedor o convélvulo

Nos hallamos aqui ante un insecto lepidoptero —Sparganothis pilleriana-, conocido
cientificamente como <<piral>>, pero al que en la época también se denominaba
<<reboltilla>> o <<rebolton>>. Pasa el invierno en la corteza de las cepas, saliendo en
primavera y devorando los brotes tiernos, las hojas y los racimos de las vides. En su fase
adulta salen las mariposas, que ponen sus huevos en placas, convirtiéndose en larvas.
Estas se refugian en las cortezas de las cepas, repitiéndose el ciclo. Su reproduccién es

de una generacion por afio®.

Aranuelo

El arafiuelo o arafiuela es, segun el Diccionario de Autoridades, una especie de
arafa pequefia, que hace mucho dafo a las vides y vifias y forma sus telillas en que se
cubre®”. En la actualidad, sin embargo, se conoce por este nombre a tres especies
diferentes de insectos, que causan abundantes dafios a las plantas: el arafiuelo que

ataca los olivos, el arafiuelo del manzano y la arafiuela de las plantas de huerta®.

Rosquilla

Con este nombre o el de <<gusano gris>> se denomina a una serie de orugas de

diferentes especies de mariposas nocturnas que invaden terrenos de huerta y jardines,

% planes, Plagas..., pp. 171-173; Diccionario R.A.E., término <<Convélvulo>>.

> Diccionario..., tomo 1°, p. 370.

%8 Arafiuelo de los olivos. Es un pequefio insecto chupador, del orden de los tisarpteros —Liothrips oleae-
que produce deformaciones caracteristicas en las hojas de los arboles, provocando su caida, asi como las
flores y frutos que también ataca, dejando los frutos que no caen arrugados; Arafiuelo del manzano. Se trata
de una pequefia oruga del lepidéptero Hyponomeuta malinellus, que también ataca los ciruelos. Las larvas
pasan el invierno ocultas, atacando en primavera las hojas y brotes tiernos, invadiendo, con el tiempo, todo
el follaje; Arafiuela de las plantas de huerta. Es un acaro —Tetranychus Telarius- que causa grandes dafos,
especialmente en tiempo seco y caluroso, al reproducirse muy rapidamente. Los objetivos son gran ndmero
de plantas, como patatas, judias, melones, guisantes, etc.; también, arboles frutales, e incluso plantas de
jardin, Planes, Plagas..., pp. 196-198, 249-250 y 391-394.
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ocasionando a veces grandes dafos. Estos son variados, realizandose por la noche,
estando los animales ocultos durante el dia: plantas cortadas y caidas de huertas,
destruccién de tubérculos o raices en patatas, etc.

Existe también una variante, especialmente nociva, denominada <<rosquilla
negra>>, que es la oruga de la <<Prodenia litura>>, una especie de mariposa. Ataca
gran numero de plantas cultivadas —patata, maiz, alfalfa, remolacha, tomate, etc.-,

dejando sanos solo los tallos™.

Polilla

Este nombre define a una serie de especies de lepidopteros, que causa importantes
dafios a varias plantas, entre ellas vides, olivos, patatas y graneros de cereales y
leguminosas. Dentro de esta Ultima, existen hasta cuatro especies diferentes, la mas
importante de las cuales es la denominada <<palomilla>> -Sitotroga cerealella-, especie

nocturna que ataca todo cereal almacenado, especialmente cebada y granos frescos®.

Garrapatillo

Se trata de un insecto del orden de los hemipteros —Aelia rostrata-, también llamado
<<chinche del trigo>>. Los adultos aparecen en primavera, fijandose a las espigas del
trigo, y atacando los granos tiernos®.

Otros insectos que amargaron la existencia a los agricultores de la época, por sus
efectos nocivos en los campos hispanos, a pesar de no aparecer expresamente

sefialados en las fuentes primarias comentadas, son los siguientes:

Gorgojo

Se trata de un pequefio coleOptero —escarabajo- que ataca los granos de los
cereales y leguminosas, vaciandolos de su contenido. Existen dos tipos fundamentales,

que son el <<gorgojo de los cereales>> y el <<gorgojo de las leguminosas>>%*.

%% Christian Jr., Religiosidad local..., p. 44 y Planes, Plagas..., pp. 371-377.
% planes, Plagas..., pp. 174-178, 204-206, 347-350 y 325-327.
%1 Planes, Plagas..., pp. 299-300.
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Alhefiuela

Es un pequeiio gusano de color rojo, que se introduce en el vaso que contiene el

grano de cereal o leguminosa®.

Panlilla

Se denomina asi un insecto que agota el fruto, incluso después de cortado y

acarreado en la era®*.

B) Moluscos

Caracoles y babosas

Son especies hermafroditas, que viven en ambientes himedos vy realizan su
actividad sélo por la noche o en dias nublados. Los caracoles mas dafinos para la
agricultura son los de la familia Helicidae, destacando las especies Helix aspersa y
Theba pisana, que atacan plantas horticolas y ornamentales, hojas tiernas de citricos y
frutos caidos del suelo.

Las babosas o limacos incluyen las familias Limacidae y Arionidae, sobresaliendo la
especie Agriolimax agrentis. Todas ellas producen grandes destrozos, especialmente en

las plantas de huerta®.

C) Mamiferos

Topos

Son mamiferos insectivoros, existiendo dos grandes especies en Espafia, la Talpa
europea y la Talpa occidentalis. Es un animal ambivalente en su relaciéon con el campo.
Por una parte, causa grandes dafos, debido a la excavacion de galerias bajo tierra,

especialmente en praderas y huertos, ademas de facilitar la erosién y desnivelar el

%2 Planes, Plagas..., pp. 321-324.

%% Garcia Céarcel y otros, La Espafia Moderna..., p. 144.

* Ibidem

% Fernando Garcia Mari, Josep Costa Comelles y Francisco Ferraut Pérez, Las plagas agricolas, Valencia,
Agropubli S.L (Phytoma-Espafia), 1994, pp. 324-326.
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terreno. Pero por otra, es muy beneficioso, al alimentarse de gusanos, crisalidas,

lombrices, babosas o miriapodos®®.

Topillos

Se trata de pequefios roedores subterraneos, que viven, como los topos, en el suelo.
Existen dos clases, los denominados <<topillos subterrdneos>> y los <<topillos de
campo>>. Excavan galerias en el suelo y se alimentan de raices, tubérculos y bulbos.
Respecto a los dafios, atacan plantas horticolas y arboles, sobre todo citricos, manzanos
y vides. Los topillos subterraneos dafian las partes subterraneas de los cultivos de huerta
y arboles frutales, mientras los de campo lo hacen en las partes aéreas de cultivos de

cereales, alfalfa, productos horticolas o arboles frutales®’.

Ratones

Estos mamiferos roedores cuentan con tres grandes especies: casero —Mus
Musculus-, que abunda en graneros, causando dafios en cereales, verduras o frutas; el
campestre —Apodemus sylvaticus-, que vive en campos, huertas y jardines, acudiendo
también a graneros en invierno, y que causa dafios en sembrados, bulbos, granos
almacenados o arboles frutales; y el de monte, que se desarrolla en lugares de mucho

arbolado, royendo la corteza de los arboles®.

Ratas

Aungue existen dos especies, nos interesa Unicamente la denominada <<rata
campestre>> —Rathus rattus-, que vive en ciudades y campos y se alimenta
especialmente de sustancias vegetales (semillas almacenadas y corteza de arboles) y

hortalizas (zanahorias, patatas, remolachas, etc.). Los dafios también se extienden a

% Garcia Mari y otros, Las plagas..., pp. 328-330.
¢7 Garcia Mari y otros, Las plagas..., p. 331 y Planes, Plagas..., p. 327.
%8 Garcia Mari y otros, Las plagas..., p. 330 y Planes, ibidem.
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algunos animales de corral —es omnivora-, ya que, algunas veces, come huevos, pollos,

etc., pudiendo transmitir enfermedades como la peste o la triquinosis®®.

Ratillas

Son pequefios roedores, cuya especie mas nociva para el campo es la conocida
como <<rata topo>>, que habita madrigueras en prados. Sobre los dafios, los realizan en
praderas y cultivos de huerta, comiendo cereales y royendo la corteza de los troncos en

los frutales®.

D) Aves

Como en el caso de los topos, son animales que, en su mayoria, incluso los mas
nocivos para el campo, suelen ser beneficiosos en determinadas épocas del afio, al
alimentarse de insectos y pequefios mamiferos. Respecto a los dafios, tenemos aquellas
aves que atacan los sembrados, frutales en brotacién y frutos en primavera, como son
los gorriones y estorninos, ambas especies migratorias. Los gorriones, que pueden
alcanzar grandes poblaciones en verano y otofio, atacan cereales antes de la cosecha,
plantulas y frutos. Por su parte, los estorninos forman grandes bandadas al final del
verano, yendo en otofio hacia el sur, causando grandes destrozos en aceitunas, uvas,

cerezas, ciruelas, manzanas y peras’.

2.2.2. LOS VEGETALES

Si en el anterior apartado, la terminologia utilizada en las diferentes obras
consultadas hacia referencia expresamente a las especies dafiinas para el sector
agricola, a pesar de la confusion de algunos términos y de la socorrida frase <<y el resto
de animales nocivos para el campo>>, en este epigrafe no ocurre lo mismo. En el caso
de los dafios realizados por enfermedades producida por vegetales, son muy pocas la

veces en que se habla concretamente de ellas, y son mayoria absoluta aquellos casos

% Garcia Marf y otros, ibidem y Planes, ibidem.
" Garcia Marf y otros, Las plagas..., p. 331 y Planes, ibidem.
™ Garcia Marf y otros, Las plagas..., pp. 326-328.
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en que el concepto <<esterilidad>> completa el vacio existente.

Esto se debe, principalmente, al desconocimiento existente en la época acerca de
este campo, lo que obligaba, la mayoria de las veces, a ocuparse tan sélo de las
consecuencias —flores sin fruto, arboles enfermos, etc.-. De ahi, que no podamos realizar
hipotesis al respecto, y nos ocupemos Unicamente de aquellos términos que aparecen
referidos expresamente. Lo contrario seria entrar en cabalas sin fundamento.

En todo caso, y a modo de explicacion general, diremos que existen hasta cinco
especies que causan enfermedades en las plantas —hongos, bacterias, algas, liqguenes y
fanerégamas parasitas-, de las que las mas importantes son las dos primeras. De ellas,
Unicamente nos ocuparemos de los hongos, al ser uno de ellos el Unico ejemplo
existente de forma clara en este trabajo. Son los hongos unos parasitos vegetales,
microscopicos en su mayoria, que se desarrollan y viven a expensas de la planta que
parasitan. Las enfermedades que pueden causar son de tres tipos: atagues a 6rganos
verdes del vegetal, dafios a frutos y semillas y estragos en raices que se hallan en
suelos htimedos, pudriéndolas’.

El afiublo, también llamado <<anublo>>, <<niebla>> o <<nublo>>, era considerada
en la época <<La enfermedad que las miesses padecen por la niebla... Covarrubias en la
voz Afublar. Afublarse el trigo quando teniendo rocio se sobreviene calor, y lo gasta
causando el anublo... Y el anublo es mui mas contrario a la cebada, que a qualquiera
otra fuente de pan>>"%. Parecida consideracién tiene la voz <<Anublarse>>, verbo que
significaba <<Marchitarse, ponerse mustia, seca, € inutil alguna cosa: particularmente se
dice de las semillas, frutas y legumbres quando por la malicia de la niebla se
pierden>>",

Por tanto, queda claro que para las gentes de entonces este mal de los cereales
—ampliado en algunos casos a frutas y legumbres- era causado por la humedad

proveniente de la niebla, pero también por la combinacion repentina y brusca de

"2 Planes, Plagas..., pp. 16-20 y Prieto Heraud, <<La lucha...>>, pp. 7-8.
" Diccionario de Autoridades, tomo 1°, p. 318.
" Diccionario de Autoridades, tomo 1°, 313.
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humedad y calor. En la actualidad, sabemos que dicha enfermedad venia producida por
un hongo, y que, en realidad, tenia dos formas o variantes: el tizon y el carbén.

El tizon o caries ataca fundamentalmente a las espigas del trigo, inutilizdndolas
parcial o totalmente. La enfermedad se reconoce porque al romper los granos atacados
se encuentran llenos de un polvo negruzco. El carbén, por su parte, se distingue del
anterior en que la espiga queda destruida y reducida a la minima expresion, recubierto
el grano de un polvillo negro. Existe la variante del <<carbén del maiz>>, caracterizada

por la existencia de tumores llenos de polvo negro en la mazorca y tallo™.

2.3. LAS PLAGAS DE LANGOSTA EN LA ESPANA DEL SIGLO XVl

Nos ha parecido relevante entresacar todas aquellas referencias expresas a las
plagas de langosta durante la centuria, a partir de las fuentes consultadas, y realizar con
ellas un cuadro temporal-espacial de las mismas (Apéndice 1). Légicamente, éste no
pretende recoger todas y cada una de las existentes, pero, dado el nUmero de obras
leidas, puede dar siquiera un indicio de los ritmos y cadencias de la langosta en el XVII.

En esta linea, cabe sefalar que dos épocas fundamentales aparecen claramente
definidas: 1617-1620 y 1664-1689. Sin embargo, la magnitud del fenémeno se observa
especialmente en que tan solo son 40 los afios en que no hubo alguna plaga en nuestro
territorio. En cuanto a las zonas mas afectadas, sobresalen Andalucia (Granada, Jaény
Cérdoba), Extremadura, Canarias, Murcia, Aragon, la provincia de Segovia, Catalufia y
La Mancha, areas que, en lineas generales, coinciden con los focos tradicionales de esta
plaga, vistos antes.

Lamentablemente, no hemos podido hacer un estudio similar para el resto de las
plagas, ya que las referencias al respecto son escasas e intermitentes. Eso si, sirva

como boton de muestra de los dafios que podian ocasionar éstas, el caso de

" Planes, Plagas..., pp. 33-335.
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Balmaseda, villa vizcaina, en donde la oruga, el pulgén o el cuquillo actuaron durante 25

afios a lo largo del siglo™.

2.4. CONSECUENCIAS

Como hemos visto, la aparicion de una plaga —especialmente si era de langosta-
podia provocar todo un conjunto de dafios sobre una localidad o region. En primer lugar,
el fracaso de la cosecha —no digamos nada si se produce mas de una vez seguida- y, de
forma secundaria, la imposibilidad para el ganado de beber agua o comer hierba
infectadas, la prohibicion de la pesca por estar corrompidas las aguas de un rio o la
pérdida de cerdos o gallinas enfermas por las mismas causas; todo lo cual suponia una
importante pérdida de recursos econdémicos, sobre todo para el agricultor, pero también
para el ganadero. Igualmente, se producia un aumento de los precios de los cereales,
debido a la destruccién de los mismos durante la plaga, e influido notablemente por
técnicas de acaparamiento.

Todos estos perjuicios podian dar lugar a su vez —especialmente si eran repetitivos-
a otra serie de fenébmenos de importante calado econémico-social, de los que hemos
encontrado algunos reflejos en las fuentes consultadas. El primero seria la despoblacién
y emigracion a otros lugares menos empobrecidos, como nos indica Bartolomé Ximénez
Paton en el XVII, aunque refiriéndose a una plaga de langosta ocurrida en la anterior

centuria;

<<Mas boluiendo a los nociuos animalejos son lo tanto...,de suerte que no me haze
nouedad decir que se an despoblado grandes ciudades por ellas, pues deste
partido y Campo de Montiel el afio de 1584. faltaron mas de vna tercia parte de los

vecinos por ella>>"".

78 Las plagas acaecieron en los afios 1607, 1620, 1632, 1635, 1636, 1642, 1643, 1645 (coco o rabia), 1647,
1648, 1650, 1651, 1654, 1655, 1656, 1659, 1668, 1673, 1681, 1685, 1686, 1687, 1688, 1690 y 1691, Martin
de los Heros, Historia de Balmaseda, Bilbao, Junta de Cultura de la Excma. Diputacion de la Provincia de
Vizcaya, 1926, pp. 382-389.

" Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo I, fol. 119v. Esto se puede comprobar también en una de las
causas que justifican, en el pedimento primero, el pleito contra la langosta en el Monasterio de Parraces, en
1650: <<Tambien el peligro de dejar muchos vecinos sus casas y haciendas, como es cierto lo haran por
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En segundo lugar, podemos ver una crisis alimentaria, que provocaba un estado de
desnutricién permanente en los damnificados. Ello conducia a que éstos fueran presas
faciles para enfermedades infecciosas, en particular la peste, produciéndose un aumento
de la mortalidad, como ocurrié durante la plaga de 1686-1688 en Catalufia’®.

Un tercer efecto podria ser de orden espiritual, en sentido lato, como aparece
reflejado en el pedimento primero que se hizo para justificar el pleito contra la langosta

en el monasterio segoviano de Parraces, en 1650:

<<Que habiendo visto el dafio grande que ha hecho y hace la Langosta en todos
los pueblos y términos de la Abadia...; y [que] también les viene mucho dafio a los
pobres, por no tener los labradores con que socorrerlos y ayudar su necesidad, por
el dafio que hicieron las Langostas el afio pasado de cuarenta y nueve, y esta
amenazando mucho mayor en este presente de cincuenta, por no haberse
multiplicado en grande abundancia.

Item: les viene mucho dafio a las Animas del Purgatorio, porque menguéandose los
frutos de la tierra, no se hacen como se deben los sufragios por ellas, asi de
obligacién como los voluntarios.

Item: les viene mucho dafio a las Religiones mendicantes, Hospitales, Imagenes de
devocion, Ermitas y otras obras pias, porque no pueden los fieles acudir con sus
limosnas como acostumbran.

Item: no se sirven, como es razdn y se debe las iglesias y ministros de ellas, por

faltar las ofrendas y obligaciones ordinarias>>".

En cuarto lugar, otra secuela que podemos ver es la radicalizacion de las relaciones
sociales y, en ultimo extremo, los motines. Aqui, sin duda, el exponente mas claro fue la
denominada <<revuelta de los barretines>> o <<gorretes>> en Catalufia, durante los

afios 1688-1689, el alzamiento popular mas importante en la Monarquia hispanica

verse afligidos por todas partes>>, Julian Zarco Cuevas, Pleito que se puso en la Abadia de Parraces para el
exterminio de la langosta. Afio de 1650. Madrid, Tipografia de Archivos, 1932, p. 10.

"8 <<Tres anyades seguides —1687 i 1688 degudes a la plaga de llagosta, 1689 deguda a la sequera- havien
de repercutir forcosament en aquella societat d”economia fragil provocant una profunda crisi d"alimentacid, i
consequentement la fam. | amb aquesta Gltima, un creixement de la mortaldat de la poblacié>>, Céatala i
Roca, La plaga de la llagosta..., cit. en p. 61.

™ Zarco, Pleito que se puso..., pp. 9-10.
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durante el siglo XVII®. Se trat6 de un amotinamiento de los campesinos catalanes, cuyo
detonante fue la mala cosecha obtenida en 1687, como consecuencia del paso de la
langosta en la gran plaga de 1682-1688 que azotd al Principado y que dej6é a aquéllos en
una situacion de ruina. A ello se unié posteriormente el problema de los alojamientos
militares durante la guerra con Francia en 1689. La relacién directa entre la plaga y la
revuelta, y la crudeza de ésta, la vemos en un escrito dirigido al secretario del Consejo

Real, que narra un hecho acaecido el 19 de junio de 1688:

<<En Solivella, en la Conca de Barbera, don Juan de Llorach, senyor deste lugar,
fue sitiado por los pueblos vecinos, queriendo quemar el castel porqué no hiso
diligenzias para matar la langosta; y los alborotados, viendo que el castel es fuerte
y Don Juan caballero de valor, temiendo alguna resistencia si lo executauan, le
desampararon, pero a la buelta los alborotados metieron fuego en los bosques,

sembrados y vinyas, y casi la mayor parte deste término ha reducido a senisa>>%".

% Henry Kamen, La Espafia de Carlos II, p. 324. Para la revuelta, Catal3, La plaga..., pp. 59-61 y Pierre
Vilar, Historia de Catalufia, Barcelona, Ariel, pp. 403-406.
81 Archivo de la Corona de Aragén, Consejo de Aragon, 458, citado en Catald, op. cit., p. 60.
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3. LAS PLAGAS DEL CAMPO: ASPECTOS SIMBOLICOS

3.1. LA SIMBOLOGIA DE LAS PLAGAS

En este apartado intentaremos plasmar aquellos aspectos de las plagas
relacionados con las representaciones simbdlicas que, a juicio de muchos autores de la
época, aquéllas conllevaban. Se trata de ver la otra cara de las plagas, su dimension
menos material, y mas invisible por decirlo de alguna manera, aunque en ningln caso
menos real. Porque, para muchos escritores del XVII, ese conjunto de connotaciones
que desprendian aquellas dafinas criaturas existia tanto como su propia biologia.

Dentro de esta simbologia, la figura de la langosta se yergue nuevamente sobre el
resto de las calamidades agricolas, como no podia ser de otra manera, debido al
mayoritario tratamiento que la literatura de la época daba de la misma. Las otras plagas

son abordadas por los autores con generalidades escasas, repetidas e intermitentes.

3.2. REFERENCIAS EN EL SIGLO XVII

Aqui vamos a tratar el sentido que las plagas tenian para los hombres de la época
en tres variantes distintas: el género apocaliptico, la asociacién entre los azotes y
determinadas catastrofes humanas, y los caracteres humanos —individuales y colectivos-

que representaban.

3.2.1. LAS PLAGAS Y EL APOCALIPSIS

A lo largo de la historia, las épocas de crisis profundas han sido causa de una
exacerbacion del temor a la llegada del fin del mundo, bien en su faceta milenarista, bien
en la del Juicio Final®. En teoria, ambas esperas escatoldgicas podian ser fuente de
esperanza, ya que, tras la depuracion del pecado y la desgracia, se alumbraria un nuevo

orden cdsmico, en el que regiria el bien, el amor y la felicidad. Sin embargo, los textos

8 Segtn Delumeau, hay que distinguir dos interpretaciones dadas por los textos proféticos a la hora de
analizar el final de la humanidad: Milenarismo. Se trata de la creencia de la venida de un mesias que abriria
un periodo de mil afios de prosperidad y paz en la tierra, antes del Juicio Final; Juicio Final. Es, en si, el
momento en el que se hace balance sobre la conducta de todos los hombres. En muchos textos, este supremo
instante aparece sin el citado prélogo de los mil afios, Jean Delumeau, El miedo..., pp. 310-319.

43



proféticos que recogian estas predicciones también hacian hincapié en el conjunto de
catastrofes que debian preceder a los Ultimos tiempos del hombre sobre la Tierra. Y fue
esta vision la que se iria imponiendo poco a poco en el ideario colectivo de los europeos,
especialmente a partir de los desastres que recorrieron Occidente desde 1348%.

Desde esta 4ptica, el siglo XVII en Espafia fue un tiempo de crisis —politica,
econdmica, social-, aunque su intensidad variara mucho en el tiempo y en el espacio. A
esta crisis se unieron toda una serie de catastrofes naturales, entre las que las plagas del
campo no fueron las menores. De ahi que la atencidon de muchos autores sobre el tema
del fin del mundo se reforzara, produciéndose un desarrollo fértii de la literatura

apocaliptica a lo largo de la centuria®*:

<<Aqui no se trata de seguir o criticar una de las interpretaciones posibles al
comentar el Apocalipsis de Juan, sino de hacer ver qué efecto producia en la
sociedad que nos ocupa un libro tan misterioso y productor de terrores desde que
aparecié y que, en el ambito hispano, peninsular, en momentos de hondas crisis,
parece que era objeto de mayores atenciones que ningun otro de los sagrados, por
lo mismo que su contenido estaba muy de acuerdo con la situacion terrible de los

cristianos>>%°.

En este sentido, no hay un texto que impactara a la poblacién cristiana de todas las
épocas, sobre el caracter maligno de una plaga, tanto como el Apocalipsis. Si en el Libro
de los Paralipdémenos y en el Levitico amenaza Dios directamente a los hombres con
multitud de desgracias en el caso de incumplir sus preceptos y mandamientos; si en el
Exodo y en los Salmos se narran calamidades sin igual; si en el de la Sabiduria,

Salomon justifica totalmente las plagas lanzadas sobre el Egipto del Exodo, el caso del

8 Delumeau, El miedo..., pp.319-340.

8 Aparte de las citas frecuentes en multitud de sermones de la época, existié un gran nimero de obras sobre
el tema: Tomas de Maluenda, De Antichisto, Roma, 1604; Luis de Alcazar, Comentario sobre el
Apocalipsis; Gregorio Lopez, Explicacion del Apocalipsis de San Juan, Madrid, 1678; Lucas Fernandez de
Avyala, Historia de la perversa vida y horrenda muerte del Antecristo, Murcia, 1635; Luis Henriquez,
Historia del Antichisto; Juan Ruiz de Alarcén, El Anticristo; Lope de Vega?, El Antichristo. Ademas de los
tratados monograficos, se habl6 del tema en gran nimero de obras, Julio Caro Baroja, Las formas complejas
de la vida religiosa (Religion, sociedad y caracter en la Espafia de los siglos XVI y XVII), Madrid, Akal,
1978, pp. 253-263.

8 Caro Baroja, Las formas..., p. 249.
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Apocalipsis es distinto®. Y lo es, no por las consecuencias que aquéllas tendrian para el
ser humano —-las mismas ya comentadas-, sino por la simbologia que la langosta
desprende.

En la obra de San Juan®, en principio, la estrella que el quinto angel hace caer a la
tierra al tocar la trompeta es la imagen de Satan. En segundo lugar, la nube de langostas
gue sale del pozo del abismo que abre el demonio representa <<a los espiritus
infernales, encargados de dafar a los hombres que no tienen el sello de Dios en su
frente>>. Sin embargo, en su Vida de San Agustin, Francisco Antonio Gante entiende
que lo que verdaderamente simbolizan aquéllas es la herejia, enviada por el Demonio,
opinion coincidente con la de los Padres de la Iglesia. Por ello, crea un discurso en el
gue relaciona las cualidades del animal —al que acusa de dafar por dafiar, con lo que se

aparta de la opinion de la inmensa mayoria de los autores- con las del heterodoxo:

<<Por esso San Juan en su Apocalipsis, vid salia del Pozo del Infierno aquella
plaga horrorosa de langostas, que entre densos humos de volcanes, obscurecieron
al Sol, y al Ayre, y toda su potestad la tenian contra los hombres; porque el
Exercito Infernal de los Heresiarcas [las langostas], enviado por Satanas al Mundo,
solo viene a apartar las almas de la raiz, y la cafia de su Verdadera Fé, y Religion
por quien vive, sin sacar mas vtilidad, que conseguir hazer dafio, como al trigo la
langosta, que solamente troncha la espiga, y la arroja a tierra, porque no
aproveche a los hombres, y lo mismo haze con otros frutos: Execrable malignidad,

propiamente diabdlica! Causar males, por causarlos, sin llegar a utilizarse>>%,

En tercer lugar, la descripcién que se hace de las langostas se asemeja a la de un
fiero y terrorifico ejército. En cuarto lugar, su rey es el angel del abismo, el que gobierna

sobre el Infierno. Y, finalmente, toda la escena se enmarca en el periodo inmediatamente

8 <<paralipémenos>> o <<Crénicas>>, 7:11-22; <<Levitico>>, 26:3-45; <<Exodo>>, 10:13-15;

<<Salmos>>, 78:41-72; 106:34-47; <<Sabiduria>>, 16:9, en Biblia Nacar-Colunga.
8 <<Apocalipsis>>, 9:1-12, en Biblia Nacar-Colunga.
® Francisco Antonio Gante, Vida de San Agustin, Libro V, capitulo XXI, p. 453.
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anterior a la batalla final entre el Bien y el Mal que precedera al Milennium y al Juicio
Final posterior®®. Ese periodo es el de los grandes cataclismos que vimos anteriormente.

No es de extrafiar, a la vista de esto, que la langosta fuera, desde el principio del
cristianismo, simbolo del mal y que, de alguna manera, arrastrara con esa concepcion al
resto de las plagas del campo, ya que, tanto en el Exodo como en el Apocalipsis, este
animal viene a ser como el representante mas cualificado de ellas (como también en la
vida real).

La relacion entre la langosta y el fin de los dias también se percibe en algunos
testimonios de la época. Sin duda alguna, el que mejor lo captd es el narrado por un
cronista contemporaneo, que nos describe graficamente un paisaje de pesadilla al paso
de la langosta por Catalufia, a fines de los 80, que enlazaria, de alguna manera, con ese

pais del miedo, del que habla Delumeau:

<<Este afio [1687] passaron desde Cervera hasta el Empurdan, que son cerca de
veinte y sinco leguas. En la parte de Urgel y en lo mas de la Segarra no dexaron
cosa verde ni grano, y fue esto desde Cervera hasta Gerona... Las vi pasar y parar
dias enteros y esto quando podia alcanzar la vista como enxambres de abejas, de
manera que parecia estar delante una niebla, y la vi desta manera caminando
guatro leguas y algunas vezes hazer sombra al sol, siendo menester llevar un
ramal para apartarlas enfadando a quien iva por los caminos... Estava la gente
unos y otros aturdidos de manera que parecia ser a la fin del mundo por toda

Cathalunya>>%.

3.2.2. LAS PLAGAS, ANUNCIADORAS DE CATASTROFES

Si dejamos de lado la peste —que, como hemos visto anteriormente, es tratada por
los contemporaneos como una posible consecuencia de la corrupcion de las langostas a
gran escala-, el presagio mas repetido en los textos de la época que conlleva la aparicién

de la langosta fue el de la guerra. En ello, al margen del caracter dafiino de la misma,

% |bidem; ver también referencias a las notas de los versiculos 1, 7'y 11 en la Biblia Nacar-Colunga.
% Cit. en Kamen, La Espafia..., p. 155.
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algo influiria el hecho de que esta plaga fuera presentada —como detectamos en el
Apocalipsis y veremos en el siguiente epigrafe- como un fiero ejército.

Juan de Quifiones explicita el desdichado anuncio cuando comenta que Cardano, en
su De subtilitate, afirma de las langostas que <<vltra de la esterilidad que causan, y
peligro de pestilencia que traen, son agiiero y pronostico de guerras: Locustae praeter
certam sterilitatem periculum etiam pestilentiae afferunt, ac omen ad futurum bellum>>%*.

Es también el mismo autor el que cita tres ejemplos, a través de otras tantas fuentes,
de este tipo de agueros. El primero, acaecido en 1542, narra la invasién langostefia de
Italia, procedente de Turquia, en la que, aparte de la furia con la que pasa por Hungria,
Eslovenia, Croacia, Austria y la propia Italia, alude al color bermejo de la langosta.
Proceder de Turquia, y tener un color rojizo —semejante a la bandera turca por
excelencia- hacia pronosticar la inminente invasion de la Peninsula Italica por aquel
imperio-, cosa no muy dificil, por cierto, ya que, segin se nos asegura, Soliman ya se
hallaba por entonces en Hungria. El segundo caso incide en lo mismo, aunque se refiere
a Polonia y Hungria como puntos de destino de la plaga, y es que, al afio siguiente de
este vaticinio, esos paises se vieron invadidos por los turcos.

Finalmente, podemos aludir a Cabrera de Cérdoba, historiador en época de Felipe II,
quien habla de la destruccion de campos en Alemania en 1556 por una plaga de
langosta, que, al lado de otros prodigios aparecidos en la misma época, auguraron las

guerras entre Francia y Espafia, las cuales acabaron desarrollandose al afio siguiente®.

3.2.3. LAS PLAGAS COMO METAFORAS DEL HOMBRE

Sin embargo, el aspecto mas importante recogido por los tratados de la época en
cuanto al simbolismo de las plagas, hace referencia a su antropomorfismo, esto es, al
conjunto de caracteristicas humanas atribuidas a ellas. En sentido estricto, este
antropomorfismo, mas que un simbolo, seria mas bien una alegoria, cosa que

deducimos del tratamiento que da J. E. Cirlot al propio término:

°L Cit. en Quifiones, Tratado de las langostas..., cap. I, fols. 24r-25v.
%2 Quifiones, Tratado de las langostas..., fols. 21r-25r.
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<<... los elementos de la alegoria son simbdlicos y en nada se distinguen de los
verdaderos simbolos. Sé6lo su funcion esta trastornada y modificada, pues, en vez
de aludir a los principios metafisicos y espirituales... se han creado artificialmente
para designar realidades concretas cifiéndose a este sentido Unico o muy

dominante>>%,

En el caso de las plagas, este sentido dominante es su caracter dafiino, plenamente
coherente con los efectos que causaban en aquella sociedad eminentemente agricola.
Asi, los autores que las tratan hablan de ellas con términos como <<animalejos>>,
<<animalejos nocivos>>, <<criaturas dafiinas>>, <<dafosas sabandijas>>, <<animalejos
infectos>>, <<animales sucios>>, <<bestezuelas de diente dafiino>>, <<monstruos>>,
etc.

En este sentido, algunas de las especies que aborda en su Diccionario de simbolos
J. E. Cirlot, presentan, dentro de su complejo simbolismo, alguna de esas facetas
negativas desde siempre. Asi, el escorpion esté relacionado con la caida y muerte de la
humanidad, pero también es emblema de la traicidn; el gusano se une a los estadios de
muerte relativa; la hormiga es simbolo de la pequefiez de lo viviente y de su
deleznabilidad e impotencia; la langosta representa las fuerzas de la destruccién; y la
rata se relaciona con la enfermedad y la muerte®.

Ahora bien, en las obras espafolas del XVII, esta malignidad general presenta
innumerables facetas, todas ellas relacionadas con cualidades humanas, que pasamos a

ver a continuacion.

A) Malicia

Tres formas adoptan los adjetivos que utilizan los autores de la época para referirse
a la maligna intencion de los animales en su accion destructiva, proveniente tanto de la
vision vitalista del cosmos, como de la utilizacion de las sabandijas por parte de la

divinidad para ejecutar sus castigos —faceta que veremos en su momento-.

% Juan Eduardo Cirlot, Diccionario de simbolos, Madrid, Siruela, 1997, p. 47.
% Cirlot, Diccionario..., pp. 194, 239, 251, 275y 385.

48



La primera es el término <<malicia>>. Juan de Quifiones lo utiliza para resumir los
dos tipos de dafos que ejerce la langosta: <<Tanto es la malicia destos animalejos, que
viviendo nos quitan el sustento, y muriendo nos privan de la vida>>.

La segunda es el concepto <<perversidad>>, usado por Francisco de Ribera, al
hablar de la accién de San Agustin contra las plagas en la provincia de Ciudad Real en
1587. Una vez votado como patrén de varias localidades, se hizo una solemne
procesion, y en ella el religioso que apadrind el patronato <<... adornado de vestiduras
sagradas, conjurod estos perversos animales...>>%.

En tercer lugar, también se utiliza el término <<crueldad>>. A éste se refiere Andrés
de Salazar, cuando relata la plaga de langosta que se desarrolld6 en varias provincias
espafiolas durante el siglo XI y que motivé la llegada a nuestro territorio de San Gregorio

Ostiense:

<<La plaga miserable, y lastimosa calamidad fue de cruel Langosta...; y era tan
importuna, y cruel en hazer estrago y dafio en los campos, [...] y las vifias
guedavan como abrasadas, y asi ellas como las tierras blancas, llenas de ovas y

excrementos destos crueles animalejos...>>.

B) Voracidad

Esta claramente unido a la propia biologia de las plagas, como asi lo atestigua
Bartolomé Ximénez, quien, en su Discurso de la langosta, al hablar de su simbologia,
afirma que <<Son simbolo de voracidad, glotoneria y gula, porque nunca se ven hartas
estando comiendo siempre...>>%",

El concepto <<gula>> nos acerca también, sin duda, a los pecados capitales, tan

importantes para la religiosidad de la época.

% Quifiones, Tratado de las langostas..., cap. I, fol. 26v.

% Fray Francisco de Ribera, Vida del admirable Doctor de la Iglesia S. Augustin..., en Madrid: en la
Imprenta de Bernardo de Villadiego, Impresor de su Majestad, Afio MDCLXXXIIII, capitulo LI, pp. 520-
521.

% Ximénez, Discurso de la Langosta..., cap. |, fol. 122v.

49



C) Mentira y Maledicencia

Aqui se produce una asociacion mas compleja si cabe, porque la destruccion que
provoca la langosta queda interrelacionada con la accién del que miente y del que desea

el mal ajeno. Nuevamente es Bartolomé Ximénez quien se refiere a esa relacion:

<<San Agustin compara al mentiroso con este animalejo, porque es bestecuela de
diente dafiino, que no se contenta con comer lo ageno, sino que roe los frutos de
los campos, y los dexa asolados, asi lo haze el mentiroso en dafio de su proximo
procurandole quitar la vida, honra, 0 hazienda [...] Tambien significa el mal diciente,

que se comprende en lo de mentiroso...>>%,

D) Hurto

La mayoria de los autores consultados creian firmemente que las plagas, al atacar
los sembrados, vifias, olivos, frutales, etc., aun admitiendo que lo hacian por inclinacion
natural, quitaban ilicitamente el sustento del hombre, ya que todos los frutos del campo
habian sido creados por Dios para la manutencion del que fue hecho a imagen y
semejanza suya. Este es, precisamente, uno de los fudamentos juridicos utilizados por
los fiscales en los procesos judiciales de la época contra las plagas.

En esta linea, no es de extrafiar que Jeronimo Cortés, al hablar de los ratones, aluda
a dicha cualidad, eso si, con una riqueza en los matices que sorprende, ya que la une a
la malicia, codicia, temeridad, alevosia, nocturnidad o multiplicacion, esto es, a los

elementos de un auténtico ladrén profesional:

<<Y como a estos animalejos les dio naturaleza aquel afecto tan cuidadoso de
buscar las cosas de su mantenimiento ordinario con tanta solicitud, que no
aduierten los peligros en que a cada paso se ponen: cuyas condiciones naturales
son tan parecidas a los tratos de los ladrones, que en lo que es ser temerosos y

codiciosos de lo ageno, en nada difieren: y asi los unos como los otros, para

% lbidem
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exercitar su malicia, siempre aguardan a horas cautelosas, y que nadie los vea, por

el grande temor que de ser hallados con el hurto en las manos tienen [...]>>%.

E) Ejército y falta de liderazgo

La langosta, no sélo puede simbolizar la inminencia de sucesos bélicos, sino que, a
veces, viene a representar el papel de un ejército en si, metafora que viene dada a partir
de su nocividad, multiplicacién e imagen que proyecta sobre el terreno en su fase volatil
y mas agresiva.

Ahora bien, en algunos pasajes ese cuerpo de combate actla con una tactica
sorprendentemente diseflada, como muestra Juan de Quifiones, quien, al aludir a su
biologia, afirma que <<Quando passa y buela con su exercito, no haze dafo alguno en el
lugar y parte donde ha estado aloxada, ni toca en los frutos que alli ay>>".

De esta forma, la langosta podria representar también el miramiento y respeto que
los ejércitos de entonces debian tener en sus alojamientos en ciudades, pueblos, villas y
lugares de la geografia hispanica, cosa que, por desgracia, no fue siempre verdad,
influyendo en muchas ocasiones en el inicio de violentos motines y rebeliones, como el
consignado de los barretines en 1687.

En aparente contradiccién con esa citada imagen de organizacion en sus ataques, el
mismo autor nos refiere que, en realidad, el caracter dafiino de la langosta viene dado
por la carencia de jefes o lideres en las filas de ese ejército, en claro contraste con el

resto de los animales, afirmaciébn que podria también tomarse como una forma de

defensa de la Monarquia absoluta:

<<El Autor de la Naturaleza Dios quiso que en todas las cosas criadas huviesse su
Monarquia, y que cada vna en su genero la tuuiesse propia, a quien obedeciesse y
respetasse; y asi hasta en los animales que andan juntos y agregados quiso que

huuiesse su monarquia (digamoslo assi)...

% Jerénimo Cortés, Libro y Tratado de los Animales Terrestres, y Volatiles, con la historia, y propriedades
dellos..., Valencia, luan Criséstomo Garriz, 1615, el raton, 12 parte, capitulo XXI, pp. 329-331.
190 Quifiones, Tratado de la Langosta..., cap. I, fols. 11v-r.
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Y espantame que auiendo sido Naturaleza inventora de los Reyes, y dadoselos a
otros animales y aues, y particularmente a las abejas... a las Langostas se le
denegasse, y no se le diesse; (...) Y no me espanto que haga dafios, pues no tiene
Rey, Gouernador, ni Capitan, que donde no le ay, es vna republica acéfala y sin
cabeca, y sin el no ay orden ni gouierno, y todo es confusién y destruicion; y quien

no tiene Rey, que bien puede hazer, ni que mal, o dafio dexara que no haga?>>'%",

101 Quifiones, Tratado de las langostas..., cap. I1, fols. 16v-r.
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4. EL DISCURSO SOBRE LAS CAUSAS DE LAS PLAGAS

Una vez analizados algunos de los aspectos fundamentales de las plagas del
campo, a modo de basamento del edificio que deseamos construir, y antes de iniciar la
parte fundamental del mismo, hemos creido necesario volver la vista hacia las opiniones
gue en la época se tenian acerca de qué o quién podria originar las mismas.

Varios tipos de clasificacién podrian hacerse al respecto®?

, pero nosotros hemos
optado, quiza, por la mas sencilla, aunque también, y eso fue la base de la eleccién, por
la mas clara. Dentro de su esquema, creemos dar respuesta a todos los posibles motivos

aducidos por los contemporaneos de la aparicion de los azotes que estamos estudiando.

4.1. CAUSALIDAD NATURAL

Como es ldgico esperar de la época y de los autores que tratamos, las motivaciones
estrictamente naturales —fundamentadas sé6lo en la Naturaleza, sin mediar intervencién
sobrenatural alguna- acerca del fenbmeno de las plagas del campo son escasas. Por
una parte, el siglo XVII sigue siendo deudor en gran parte de los conocimientos que,
sobre la materia, aportaron los naturalistas clasicos, en especial Aristételes y Plinio, en
sus obras Historia de los Animales e Historia Natural respectivamente’®®. En ellos, al
hablar de la langosta sin ir mas lejos, aunque apuntan observaciones que luego se
ajustaron a lo conocimientos cientificos actuales, se da igualmente una causalidad divina
gue, en el momento que estudiamos, permanece incélume.

Por otra parte, la gran mayoria de los tratadistas que estudiamos son eclesiasticos, y
los que no lo son, aunque hicieron un esfuerzo en poner orden a la dispersa informaciéon
que se tenia desde hacia siglos sobre la materia, combinaban las explicaciones
naturales con las sobrenaturales; nada extrafio si se piensa, por ejemplo, que el

conocimiento del ciclo biolégico de la langosta no fue captado del todo hasta principios

192 Aunque no se trata de la misma tematica, por sus concomitancias con de nuestro tema, ver Martin
Gelabertd, <<Tempestades y conjuros de las fuerzas naturales. Aspectos magico-religiosos de la cultura en
la Alta Edad Moderna>>, en Manuscrits, n° 9, enero 1991, pp. 325-344 (pp. 326-327).

193 Cit. en Vazquez Lesmes y Santiago Alvarez, Las plagas..., pp. 84-85.
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del siglo XX'%*. En todo caso, explicaciones naturales al fenémeno hubo, y podemos

establecer tres tipos de ellas.

4.1.1. JUNTA DE MACHOS Y HEMBRAS

Esta motivacion estrictamente biolégica es recogida, entre otros, por Bartolomé

Ximénez, quien al hablar sobre la generacion de la langosta, afirma lo siguiente:

<<... ay lo que vemos, y lo que Plinio ensefa, que es aouando en la tierra en la
manera dicha, aquello se entiende después de auerse juntado en coito la hembra,
y el macho [...] Por ver en esta ocasién de la concesién, y coito, que los machos
van sobre las hembras a dado el vulgo en decir que las sanas lleuan acuestas a las

cojas>>".

4.1.2. PUTREFACCION

La descomposicion de materia inanimada, organica o no, también podia originar los
denominados <<animales imperfectos>> o0 <<infectos>>, entre los que se encontraba la
inmensa mayoria de los azotes del campo -insectos, anfibios, aves como las
barnaclas’®, mamiferos como los ratones, especies hibridas, otras sujetas a
metamorfosis-, llamados de esta forma por contraposicion con los animales

<<perfectos>>, que nunca pueden nacer asi:

<<Ademas desta manera de engendrar [junta de hembras y machos] se ve en
ellas otra tambien natural, y es causada de la putrefaccion, y sequedad de la tierra,
como sucede en otros animales de los que llaman infectos,... Parte de los quales
se engendran de tal disposicion de tierra, 0 de otra cosa corrompida, y no de junta
de macho, y hembra, parte de lo vno, 0 de lo otro, como los ratones, lagatrtillos, y

langostas. Y como la experiencia nos & ensefiado estas repentinas tempestades de

104 \/4zquez Lesmes, Las plagas..., p. 86.

105 Ximénez, Discurso de la Langosta..., cap. |, fols. 120r-121v.

106 e trata de un ave anseniforme marina, propia de las costas europeas, que se crey6 nacia de la conchas o
mariscos que se adhieren a los vegetales que crecen en la orilla del mar; hay varias especies, Diccionario de
la RAE.
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multitud innumerables destos afios, mas an procedido de la sequedad de la tierra,

que de generacion de la junta de hembras, y machos>>""

La mayoria de los tratadistas contemporaneos —el propio Bartolomé Ximénez, Martin
del Rio'® etc. —entiende que la materia que se corrompe y origina estas especies, es
siempre inanimada, esto es, que carece de vida, como madera, hojas, alimentos, polvos
procedentes de sustancias vegetales o animales'®, o simplemente, tierra. Precisamente
la tierra es la responsable de que las aguas estancadas tuvieran fama de originar
animales imperfectos y de que se recomendara conjurarlas en algunos manuales de

exorcismos o, incluso, desecarlas en ciertas ocasiones**’:

<<pero lo cierto es, que este pescado [anguilas], y otros muchos, se producen de
el cieno corrompido, pues vemos, que en llouiendo en algunas lagunas secas, y sin
agua, luego que la reciben, se llenan de este, y de semejantes insectos, quales son
ranas, culebras, etc. Y aca en la tierra, vemos semejantes engendros de la

corrupcién, como moscas, pulgas, lagartijas, culebras, etc>>'",

Sin embargo, también existe, al menos, un autor que defiende el posible origen de
animales imperfectos a partir de la descomposicién de seres vivos, sean animales o
personas. Es el caso de Antonio de Fuentelapefia, para quien la clave no esta en el tipo

de materia, sino en la propia putrefaccion:

107 Ximénez, Discurso de la Langosta..., fol. 121v.

108 \/er Martin del Rio, <<La Magia demoniaca>>, en Disquisiciones Magicas, Libro I, Edicién de Jests
Moya, Madrid, Ediciones Hiperion, 1991, g. 14, p. 103

199 Antonio de Fuentelapefia muestra la forma en que esto puede producirse, basandose en una obra de
Kirquerio:

<<y de la misma manera dize [Kirquerio, en Magnet. Plantarum] se puede hazer nazcan yeruas
qualesquiera, y animalejos en los arboles, ingiriendoles, o metiendoles en la cisura (que se les hara)
un poco de masa, hecha de los polvos de las semillas, y hojas de las yeruas, y de los polvos de los
animales, pues dize, que si de la grama del lentisco, y polvos de animalejos, mezclados con agua se
hiziere vna masa, y con ella se ingiriese vn arbol, saldran de aquel ingento orugas, moscas, coquillos,
y otros insectos, segun fuesen los polvos, etc.>>.

(Antonio de Fuentelapefia, El Ente dilucidado, Madrid, Imprenta Real, 1676, Seccion 4, Subseccion
Duda Il, n° 1705, p. 451).

10 En la di6cesis de Barcelona, durante la Edad Moderna, se llevaron a cabo desecaciones artificiales de
estanques o lagos, por miedo a posibles infecciones originadas por mosquitos u otras criaturas nacidas en el
medio acudtico, por la mano del Demonio, Martin Gelabertd, <<La litlrgia cat6lica: benediccions i
exorcismes a Barcelona, segles XVI-XVIII>>, en Avenc, L, 1990 (137), pp. 36-39 (p. 39).

111 Fyentelapefia, El Ente..., Seccién 4, Subseccion 1, n° 1571, p. 415.
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<<... porque asi como en la tierra se crian varios animales por causa de alguna
putrefaccién, lo qual no parece puede negarse, asi tambien puede suceder en el
hombre, que de tal manera se corrompan en el cuerpo los humores, y el alimento,
que se crien semejantes animales, a los que con dichas disposiciones se criaran

en la tierra, 0 en las lagunas...>>'2,

4.1.3. CORRUPCION DEL AIRE Y FENOMENOS ASTRONOMICOS

Otra forma de causalidad natural de las plagas, en esencia relacionada con el
subepigrafe anterior, aunque creemos que con entidad propia, es la que tiene que ver
con la corrupcion del aire y con las variantes que ésta conlleva.

En principio, hay autores que ven el origen de las plagas en la propia zona donde se
altera el aire, sin ningun agente exdgeno, es decir, por la descomposicién de los mismos

vapores o0 gases que conforman el aire:

<<Pero hablando en términos del vapor, 6 exhalacién corrompida, quien dudara,
que de el se engendren muchas cosas: pues en la region del ayre, donde no hay
otra materia de que formarse, se han visto muchos engendros de animales. En
tiempos del Emperador Carlos Il llouieron tantos animalillos poncgofiosos, que
inficionaron algunas Prouincias. En las partes del Norte, segun lacobo Ziglero, es
muy frequente el llouer ratones. Y Escaligero refiere, que en Noruegia, llueve
frequentemente vnos animales, llamados Lemures, que hazen mucho dafio a los

frutos>>113,

Sin embargo, la inmensa mayoria busca la calamidad en las alteraciones producidas
por fendmenos celestes, como eran los cometas y eclipses. Respecto a los primeros, se
pensaba que se creaban a partir de unos gases 0 vapores que provenian de las
profundidades de la Tierra, y que en su contacto con la atmdésfera provocaban una
alteracion en el aire, perturbando su pureza, y contribuyendo a su corrupcién. Este era,

sin ir mas lejos, el sentir cientifico de Francisco de Artiga:

12 Fyentelapefia, El Ente..., Seccion 1, nl 35, p. 8.
113 Fyentelapefia, EI Ente..., Seccién 4, Subseccion I, n° 1572, p. 415.
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<<La causa final de los Cometas, es que, la Naturaleza, segun todos los Filosofos,
atiende siempre a la conservacion del Vniverso, y asi entresaca aquellas
exalaciones viscosas, Y sulfureas, de las entrafias de la tierra, a fin de purgarla, y
limpiarla de aquellos humores pestilentes; lo qual sino lo hiziera, rebentaran en
vracanes horrendos, en volcanes, y terremotos..., y asi como nosotros para purgar
el ayre, y cosas apestadas, les pegamos fuego, asi la naturaleza, como nunca
ociosa, recoge las tales exalaciones, y subiéndolas a donde menos pueden dafiar,
las enciende, y abrasa en Cometas.

De cuya causa sale la natural, que los Cometas sefialan pestes, hambres, guerras,
mutaciones de estado, no porque ellos causen esto, sino que al tiempo de
conglobarse las tales exalaciones malignas, algunas son tan densas y espirituosas,
gue no pudiendo penetrar la media region del ayre, por su gran frialdad, se quedan
rechazadas por aca abajo, como lo hazen los rayos, y centellas; y estas
exalaciones son las que inficionan el ayre, y lo corrompen, y malogran los frutos de
la tierra, de que resulta el hambre, y la peste, del ambiente inficionado que

respiramos>>'4,

Para otros autores, la formacién de los cometas es parecida, como nos afirma

Jerénimo Cortés:

<<Cometa, no es otra cosa (segun parecer de gravisimos Filosophos) que vna
maxima cantidad de exhalaciones calientes, y secas, atraidas de la tierra a lo alto,
por la virtud, y fuerca natural del Sol, y de las demas Estrellas, elevando dichas
exhalaciones a la suprema region del ayre, en donde por estar tan vecina a la
Esfera del fuego, y por la ventilacion del Ayre, se encienden, é inflaman, y
conforme la densidad que tienen, asi duran poco, 0 mucho tiempo sin

deshazerse>>"°

114 Francisco de Artiga, Discurso de la Naturaleza, propriedades, causas, y efectos de los cometas, y en
particular del que aparecio en el Deziembre de 1680, Huesca, 1681.

115 Jerénimo Cortés, EI non plus ultra del Lunario y pronostico perpetuo, general, y particular para cada
Reyno, y Provincia, Barcelona, Antonio Lacaualleria, 1670, p. 128.
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En el caso de los eclipses, las mutaciones en el aire vendrian originadas por la
propia ocultacion del sol o la luna durante los mismos, ya que ambos ejercen una
influencia determinante sobre las cosas terrestres, en razon de la virtud, fuerza y vigor
que irradia su luz. La desaparicion momentanea de la luz provocaria, supuestamente,
anormalidades profundas en la atmésfera.

A pesar del caracter nocivo que se reconocia, generalmente, a cometas y eclipses,
la astrologia de la época establecia que los efectos de ambos también dependian de los
lugares que ocuparan, durante su actividad, en el firmamento, y de otros factores. Asi,

para los eclipses de sol y luna, nos dird Jeronimo Cortés lo siguiente:

<<Por el signo, o casa en que se hallare qualquiera de los dos luminares
eclipsados, podra saber cada vno... los efectos que causara el tal eclipse. De
suerte, que si el luminar eclipsado, se hallare en uno de los dos signos, 0 casas del
Planeta Marte, dezimos con Ptolomeo... que los efectos de aquel eclipse seran
Marciales, los quales podra ver, y leer cada uno en el capitulo del Planeta Marte...
Y si el luminar eclipsado se hallare en cualquiera de los demas signos, o casas de
los otros Planetas, se iran a buscar los efectos en el capitulo del Planeta, cuyo
fuere el signo, 0 casa en quien estuviere el luminar eclipsado. Advirtiendo, que los

doze signos son llamados casas de los Planetas, como esta dicho...>>"°.

En este sentido, hay que sefialar que los astros eclipsados tenian mas posibilidad de
poder anunciar una plaga cuando alguno de ellos se hallara en los signos de Aries,
Escorpion, Capricornio, Acuario, Géminis o Virgo. Esto era debido a que se trataba de

las casas de los planetas —de los conocidos en el XVII- mas dafinos para el hombre y

118 Jerénimo Cortés, El non plus ultra..., p. 126. La astrologia consideraba el cielo como un circulo de 360° -
zodiaco-, al que se dividia en doce partes iguales, cada una de las cuales representaba uno de los signos
zodiacales. Estos, a su vez, eran llamados casas de los planetas, ya que cuando estaba cada uno en su signo
tenian mas vigor y fuerza que fuera de él. Respecto a la casa de cada planeta, el signo de Leo es casa del Sol;
Cancer de la Luna; Capricornio y Acuario, de Saturno; Piscis y Sagitario, de Jupiter; Aries y Escorpion, de
Marte; Libra y Tauro, de Venus; Géminis y Virgo, de Mercurio, Jeronimo Cortés, op. cit., pp. 64-104. Para
diversos aspectos sobre astrologia de la época, ver Juan Vernet, Astrologia y astronomia en el Renacimiento,
Barcelona, El Acantilado, 2000.
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sus intereses materiales, esto es, las de Marte —las dos primeras-, Saturno —la tercera y
cuarta- y Mercurio —la quinta y sexta®’.

Y a partir del signo en que se hallara el luminar eclipsado, también se podia saber
las zonas geogréficas sobre las que actuarian los efectos de ese eclipse. Al menos asi lo
expresaba el propio Cortés, en su obra sobre astrologia, en la que situaba exactamente
el campo dominado por cada signo del zodiaco. A partir de ahi, podemos establecer qué
ciudades espafiolas tenian mas posibilidades de serles anunciada una plaga del campo
con la aparicién de un eclipse:

o Portugal, Tortosa, Soria y Carmona, lugares bajo el dominio de Capricornio.

e Aragdn, Zamora, Medina, Palencia y Sevilla, bajo Acuario.

e Zaragoza, Tortosa y Valladolid, bajo Aries.

e Valencia, Jativa, Segovia, Tudela, Braga, Malaga y Burgos, bajo Escorpién.

e Sigluenza, Morviedro, Cérdoba y Talavera, bajo Géminis.

e Lérida, Toledo, Avila y Algeciras, bajo Virgo™®.

En el caso de los cometas, se seguia un método parecido al de los eclipses, siendo
aqui fundamental para predecir sus efectos el lugar del zodiaco celeste en el que
aparecian, el camino que llevaban y el sitio en el que desaparecian, aparte de su tamafio
y duraciéon'®. Ademaés, para algunos autores, como el citado Cortés, también eran
reveladores para el anuncio el color -esto seria también aplicable a los eclipses- y la
forma del propio cometa. Segun él, cuatro eran los tipos mas perjudiciales y que,

entendemos, podrian indicar la llegada de plagas:

117 Marte. <<Este planeta esté en el quinto cielo. Es caliente, y seco, colérico, igneo, masculino, y nocturno,
enemigo de natura humana, por su pésima naturaleza. Este planeta es causa de rebolverse los vientos, hazer
grandes frios, temporales, eladas, piedras, y obscuridades, y a su tiempo grandes calores, vientos
destemplados, y de mala complexién, causadores de enfermedades.>>.

Saturno. <<Este Planeta tiene su asiento en el séptimo cielo: y en orden natural es primero que los demas
Planetas; el qual es frio, y seco, melancolico, terreor, masculino, y diurno; es enemigo de natura humana, por
su naturaleza. Causa trabajos, hambres afliciones, esterilidades en los afios, y carestias en los
mantenimientos.>>.

Mercurio. <<Este Planeta tiene su asiento en el segundo cielo. Es masculino, diurno, y de naturaleza
indiferente, porque toma la naturaleza del Planeta con quien se ajunta, de tal manera, que si se allegare al
buen Planeta, buen sera su calidad, y naturaleza. Y si se ajuntare con malo, mala sera su complexién, y tales
seran sus influencias...>> (Jerénimo Cortés, op. cit., pp. 73-74, 66 y 81-82).

18 Cortés, El non plus ultra..., pp. 105-121.

19 Agustin Zapata Gollan, Eclipses y cometas, Santa Fe, Departamento de Estudios Etnograficos y
coloniales, 22 época, n® 11, 1977, p. 7.
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<<Si el cometa, 0 eclipse que apareciere, tuviere el color negro, y tirante a verde,
sera de la naturaleza de Saturno: sefiala mortaldad, y pestilencia, grandes frios,
heladas, nieves, y obscuridades en el ayre, tempestades, toruellinos, terremotos, y
diluvios, con hambres, y falta de mantenimientos [...].

Si el cometa apareciere con el color bermejo, y encendido, y la cola larga, sera de
naturaleza de Marte. Y si apareciere azia el Oriente con la cabeca baxa, y la cola
alta, sefiala azia el Occidente grandes hambres, guerras, terremotos, faltas de
aguas, y desolamientos de ciudades, y Reynos [...].

Si el cometa apareciere muy blanco, y de horrible aspecto, y junto al Sol, sera de
su naturaleza, y seflala mudanca en los estados, flaca recogida de frutos [...]

Si apareciere con diversos colores, 0 de color ceruelo, y de pequefio cuerpo, vy la
cola larga, sera de naturaleza de Mercurio, y sefiala muerte de algun Principe,

sediciones, hambres, guerras, carestias...>>?%,

Finalmente, al margen de cometas y eclipses, los autores de la época veian el
posible origen de funestas calamidades naturales en las conjunciones de determinados
planetas, entre las que destacaba, sin lugar a dudas, la de Marte y Saturno en las casas

del segundo —Capricornio o Acuario-, por ser los mas nocivos para la humanidad:

<<El hambre de los pueblos, el alzamiento de los siervos contra sus sefores; las
traiciones y las guerras, los terremotos, los rayos, el granizo y las fuertes nevadas;
las pestilencias, las hemorragias, las fiebres y las apostemas y la asolacion y tala
de las tierras de sembradura por la langosta y otras plagas del campo..., si en la

primera casa se producia la conjuncién de Marte y Saturno>>"?,

120 Cortés, El non plus ultra..., pp. 128-130.
121 7apata, Eclipses..., p. 3.
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4.2. CAUSALIDAD DIVINA

4.2.1. DIOS Y EL PECADO

Nos encontramos ante la Causa por excelencia, ya que todas las calamidades
naturales de la época tenian su fundamento en Dios, aun cuando sus manifestaciones o
brazos ejecutores fueran variados. La gran duda, sin embargo, que asaltaba a los
autores contemporaneos y que originé una profunda literatura, era si Aquél era la causa
primera o segunda de los acontecimientos, esto es, si Dios utilizaba la naturaleza para
golpear o estaba sobre ella?.

Este monopolio divino sobre el castigo se asentaba sobre tres bases: la providencia
divina, la relacién calamidad-ira divina, y la teoria del consuelo en la desgracia.

La providencia divina sefiala la intervencién del Supremo Hacedor en todos y cada
uno de los asuntos humanos, incluso en los mas cotidianos, por lo que nada podia ser

casual o fortuito. Asi pues, todos los sucesos dependen de la voluntad de Dios, salvo el

pecado, que, conscientemente, consiente:

<<Los bienes, y los males, la vida, y la muerte, la pobreza, y las riquezas Dios la
da;... Dios tiene poder en la vida, y en la muerte, y aunque estas cosas vengan por
medio de otras causas segundas, lo cierto es que, ninguna cosa se haze en esta
gran Republica del mundo, sino por voluntad, y orden de aquel sumo Emperador
gue la gouierna: ninguna cosa viene a caso, respecto de Dios, todo viene
registrado, y por su mano, contados tiene los huesos de vuestro cuerpo, y todos los
cabellos de vuestra cabega, y ni vno solo sera quitado, sin orden, y voluntad

suya>>'%,

Es el pecado, precisamente, el que puede provocar el enfado en las alturas, y por
ello, se trata del auténtico detonante de toda catastrofe o amenaza, todo ello segun la

doctrina oficial, ratificada en el Concilio de Trento, en su Sesién del 25-11-1551. Asi

122 Keith Thomas, Religion and the decline of magic, Middlesex, Penguin Books, 1984, pp. 92 y 99.
123 Gaspar Navarro, Tribunal de Supersticién Ladina..., Huesca, Pedro Blusén, 1631, Disputa XXX, fol. 79r.

Esta opinion es méas rotunda en el pensamiento protestante que en el catélico, porque en éste se valoraba el
comportamiento humano ante las desgracias.
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pues, derrotas militares, tensiones sociales, divisiones religiosas, enfermedades,
terremotos 0, por supuesto, plagas, pueden llegar a tener su fundamento en el incorrecto
proceder del género humano, encontrandose su principal base en la Biblia'**. Dentro de
la copiosisima literatura sobre el tema, pocos textos tan claros y demoledores como el de
este sermdn del R. P. Andrés (que resume claramente el sentir general) para quien las

desgracias citadas son sdélo un anticipo de la verdadera:

<<Hasta quando han de durar las aflicciones en que nos vemos? Hasta quando las
calamidades, que lloramos? Ya oigo por boca de David la respuesta: Dones
transeat iniquitas, hasta que cessen los delitos, las maldades, los pecados. Hasta
entonces... aura levantamientos, rebeliones, hostilidades, guerras..., aura muertes,
necesidades, carestia, y hambre. Que todos essos males son castigos de culpas, y
solo son vn principio del castigo que se ha de dar a los culpados, pues no
enmendandose, se les preuiene el castigo formidable eterno... Si se quiere, que no

aya infelicidades, no aya culpas...>>'%,

Todo este corpus doctrinal se completaba con lo que podria denominarse
perfectamente la <<teoria del consuelo en la desgracia>>, que, de alguna manera,
complementaba y atenuaba el anterior mensaje. Esa se basaba en que las calamidades
naturales eran, en realidad, auténticas pruebas del amor que Dios tenia hacia los
hombres —cruel paradoja-, ya que ellas les ayudaban a combatir sus pecados y, en
altimo extremo, a deshacer esos momentos de ira divina. Asi lo afirma Andrés de
Salazar, quien en su obra sobre San Gregorio Ostiense, el famoso abogado contra la
langosta, apunta que el hecho de castigar Dios en este mundo es hacernos una gran

merced:

124 para un resumen sobre las referencias a la langosta como elemento de castigo contra los pecados, ver
Salido, La langosta..., 12 seccién, pp. 15-52; también, en Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2,
fols. 126r-128v.

125 R. P. Andrés Mendo, Sermones varios predicados en celebridades de ocasion, y en fiestas particulares,
Madrid, Melchor Alegre, 1667, Sermon decimotercero, pp. 324-325. Para Delumeau, esta idea de Dios como
castigador se vio, ademas, impulsada, en Occidente por los hombres de la lIglesia, al hilo del conjunto de
desgracias que se abatieron sobre Europa entre 1348 y 1700, Delumeau, EIl miedo..., p. 341.
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<<Y assi se deue tener por muy grande merced y fauor, que castigue en este
[mundo], aunque sea quitando todos los bienes temporales, y la salud, y aun la
misma vida, pues es claro, como el mesmo tiene dicho, quos diligo corrigo: a

quienes amo, corrijo>>?°,

Dicho esto, hay que ver como se intentaba reconfortar al catélico de la época que
habia perdido una cosecha por una plaga, poniéndole ejemplos tomados al respecto, y
diciéndole qué virtudes podia tener ésta y, en definitiva, qué ganancias sacaba él con
ello. En este apartado, Bartolomé Ximénez, en su Discurso de la langosta, nos da todas
las respuestas.

En primer lugar, pone el ejemplo de Job ante la desgracia, siendo justo como era:
<<Para que el consuelo en estas, y otras semejantes plagas, y calamidades, dechado
muy eficaz tenemos en el santo lob, que corregido, y regalado de Dios con trabajos,
nunca perdié un punto la paciencia>>.

En segundo lugar, ve fundamental la propia paciencia y la capacidad de autocritica
con los pecados, fuente de salvacion, ya que <<... no echando la culpa a causas
esteriores, sino a las nuestras, se aliuie, y aligere la carga de las pesadumbres, y lo
espantoso de los trabajos, y calamidades>>.

En tercer lugar, el castigo tiene elementos enormemente positivos, a nivel temporal y

ultraterreno, para las buenas personas:

<<Consuelo es grande saber, que a los justos con estos trabajos Dios los

perficiona, y a los pecadores castiga, y con las penalidades desta vida, suele

126 Andrés de Salazar, Historia de San Gregorio de Pifiava, obispo de Ostia..., Pamplona, Juan de Oteuza,
MDCXXIII, capitulo X, p. 113. En esta misma linea estara Gaspar Navarro, quien en su obra
antisupersticiosa, afirmara que las catastrofes naturales, al proceder en primera o segunda instancia de Dios,
debian ser aceptadas plenamente por el hombre, ya que sélo pueden suponer nuestro bien:

<<y auemos de entender, que [todas las cosas que nos suceden] vienen para nuestro bien, y prouecho.
Las penas de los condenados de mano de Dios les vienen; emperd, no para prouecho, y remedio
dellos, sino para puro castigo, mas las penas, y trabajos que en esta vida embia Dios a los hombres...,
siempre auemos de creer..., que los embia para nuestro mayor bien: porque aquello es lo que mas nos
conuiene a nuestra saluacion. De manera, que asi como la salud, y los demas bienes son dones de
Dios; assi tambien lo es la enfermedad, y qualquiera otra mal de pena, y calamidad; la qual nos embia
el Sefior para nuestra correccion, y enmienda...>>.

(Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XXX, fols. 79r-80v).
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escusar las eternas, 0 las grandisimas temporales del purgatorio, & los que hizieren

destos trabajos, triaca, y medicina, para la cura que los males an menester.>>

En cuarto lugar, se afirma que la desgracia no es eterna: <<Consuelo es saber, que
si ahora va mal, y & ydo los malos passados, no a de ser assi siempre...>>.
Finalmente, en quinto lugar, lo mas importante es que Dios lanza el castigo para que

el hombre se reencuentre con El, y al obligarle a esforzarse, intente no volver a pecar:

<<Consuelo es, que permita Dios estas penas para corregir nuestras culpas, y que
nos desengafie de nuestra presumida arrogancia, que olvidados de Dios en la
abundancia de los bienes del mundo le boluemos las espaldas, y en vez de seruirle
le ofendemos, y nos embia el desengafio, y medicina con este animalejo, tan bruto,
y tan nociuo,...: Consuelo es considerar en este animalejo, la prouidencia de Dios,
gue siendo tan dafioso, no dexa de ser de prouecho en las cosas, que se an

notado, y aduertido>>'%’,

4.2.2. LAS PLAGAS Y LA IRA DIVINA

4.2.2.1. LAS PLAGAS, INSTRUMENTO DIVINO CONTRA EL HOMBRE

Centrandonos primero en las formas de desarrollo de la ira divina, diremos que,
como respuesta a un pecado, una plaga del campo puede constituir un castigo o un
amedrentamiento. La primera variante nos es mostrada claramente por Juan de

Quifiones en su obra sobre la langosta:

<<Y entre las maldiciones con que amenac¢a Moisés al pueblo, si no oyere la voz
del Sefior,... es una, Sementem multam iacies in terram, et modicum congregabis,
quia locustae deuorabunt omnia [Sembraras, y no recogeras sino muy poco, y de
mala manera, porque vendran langostas, y lo comeran todo]. Y assi no ay que
espantarnos, que causen hambres, y engendres pestes, de que se sigan tantas

muertes, pues son enviadas por mano de la diuina lusticia, que vsa de semejantes

127 Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 3, fols. 134v-135v.
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armas, quando esta enojado contra el genero humano, para vicion y castigo de los

pecados>>'%,

La ira de Dios, en este caso, puede ejecutarse de dos maneras, a su vez, tal y como
nos sefiala Bartolomé Ximénez en su obra sobre la langosta. La primera es a través de
personas, a las que les dota de virtudes para realizar milagros, como fue el caso de
Moisés en la plaga de langosta que envid contra la tozudez del faraén egipcio*®®. Sin
embargo, en el siglo XVII la teoria que prevalecia al respecto era la de que eran
<<éngeles buenos>> —por contraposicion a los dafiinos o demonios- 0 <<angeles>>
simplemente, los verdaderos ejecutores de la voluntad del creador, ello reforzado en la
Sesion de Trento ya citada de noviembre de 1551.

Sin embargo, también Dios puede responder a una conducta indecorosa del hombre
con la amenaza de lanzar contra él una plaga, con el fin de que el miedo a ésta, le haga
arrepentirse y asi paralizar el azote. Ahora bien, ¢de qué manera se concreta ese
desafio divino? Pues a través de las <<sefiales>> o <<prodigios>>. Se denominan asi
todos aquellos fenbmenos de la naturaleza desacostumbrados que, una vez escrutados,
podian anunciar hechos bonancibles o terribles calamidades™*°.

Esto se basaba, nuevamente, en el concepto de universo vitalizado de la época, en
el que nada era fortuito, y en el que se consideraba a Dios creador y dominador de los
astros, los cuales se convertian, a su vez, en signos de su préxima voluntad. En este

origen exclusivamente divino se diferenciaban de los analizados en el epigrafe anterior.

128 Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 11, fol. 27v. También Ximénez se refiere al mismo tema

en los siguientes términos:

<<En estas palabras muy bien nos declara el Sabio [el rey Salomon], como por la mayor parte las
calamidades comunes de hambre, pestilencia, y guerra, que generalmente comprenden a cualquier
estado de gente nos suceden por pecados nuestros. La falta de agua, la abundancia de langosta, bruco,
y oruga, y otras cosas semejantes, que suelen esterilizar los frutos, 6 priuarnos de ellos por pecados de
los hombres vienen casi siempre>>.

(Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fols. 127r-128v).

129 <<Ai otra manera de propagacion en estos, y otros animales esta es por milagro, y los suele obrar Dios
por medio de sus sieruos, a quienes comunica su virtud y gracia de hazer estos, y otros milagros, quando su
Majestad se sirve. Tales fueron las produciones de todas las plagas con que castigo a Egito, y su Rei Faradn
por medio de su sieruo Moisés, y dellas fue una la de las langostas...>>, Ximénez, Discurso de la
Langosta..., capitulo 1, fol. 121r.

130 Al hablar sobre la relacion entre el comportamiento de la naturaleza y la conducta moral humana en la
Inglaterra de los siglos XVI-XVII, K. Thomas comenta sobre los prodigios: <<It was also reflected in the
belief that inusual happenings in the natural world (“prodigies™) were likely indications (“portents™) of the
judgements to come>>, Thomas, Religion.., p. 103.
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Entre los signos que podian presentarse, los autores citan ejemplos tan dispares
como rayos, tormentas, terremotos, existencia de varios soles, aparicion en el cielo de
caballos galopando o ejércitos combatiendo, cruces suspendidas en el aire o,
naturalmente, los sempiternos eclipses y cometas. Sobre estos ultimos, Francisco de
Artiga afirmara que la primera causa de los mismos —él vera otras dos, la eficiente y la

final- es de caracter amedrentador:

<<La primera [causa] moral, que es avisarnos el Altisimo rigores de su justicia, a fin
de suspender el castigo con nuestra penitencia, como lo hazia antes por los
Profetas, segun se vio en el aviso de Isaias a Exequias...; en la amenaza al Pueblo
de Moisés,... en el mandato de lonas,... contra Ninive, y otros muchos, con los
guales después de averles amenazado la Majestad de Dios, suspendid el castigo,

por vér su penitencia>>"3",

4.2.2.2. LAS PLAGAS Y LOS DIFERENTES PECADOS

En segundo lugar, debemos enunciar y ordenar todas aquellas conductas,
comportamientos y acciones humanas que, segun los tratadistas de la época, podian
conducir a la aparicion de una plaga del campo, como forma de castigo divino. Estas las
hemos agrupado en tres grandes grupos, como son las relacionadas con las

obligaciones religiosas, la justicia y la moral.

A) Incumplimiento de obligaciones religiosas

Dentro de este piélago insondable, las habia de tipo econémico y religioso
propiamente. Respecto a las primeras, se incide en el impago de los diezmos
—aproximadamente el 10% de los frutos que los campesinos satisfacian a la Iglesia para
atender a la subsistencia de culto, sacerdotes y pobres-. Es evidente que en éste, mas
gue en ningun otro motivo, la Iglesia hizo de la necesidad, virtud, ya que este tributo era
un elemento fundamental de ingresos para la misma, especialmente en una época de

crisis como fue el siglo XVII. Asi lo afirma Pedro Matrtir, lector de teologia del Real

131 Artiga, Discurso..., p.
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Convento de Predicadores de Zaragoza, quien, con motivo de la gran plaga que azotd
Aragon durante la década de los 80, la fundamenta en el extremado celo que, sobre el
tributo a la Iglesia, exponen numerosos Concilios, bulas, Santos Padres y el propio

Antiguo Testamento:

<<En esta materia [pago de diezmos] ay grandes quiebras en el Reyno, y assi
suplico que se enmienden los Labradores, bolviendo lo mejor de los frutos a Dios,

para aplacar en adelante su Diuina lusticia>>'%.

En el grupo de las obligaciones propiamente religiosas, destacaremos la ingratitud
del hombre hacia Dios, en tanto que ser creado por El, y al que le debe todo; el hecho de
callar los pecados y no confesarlos, ambas cuestiones citadas en un sermén de la época
destinado a analizar las causas y remedios ante la aparicion de la langosta (Apéndice 2);
y, especialmente, el incumplimiento del contenido de los votos, en tanto que obligaciones
asumidas por las comunidades humanas hacia los destinatarios celestiales.

Aunque tendra un epigrafe propio mas adelante, conviene resefiar ya que uno de los
elementos fundamentales que influyeron en el mantenimiento de los votos era, muchas
veces, el temor de la colectividad a que su incumplimiento conllevara nuevamente las
desgracias que los originaron. Precisamente esto es lo que, segun un autor del XVIII,
acaecio6 en la villa turolense de Alcorisa en 1685, cuando, tras la realizacién de un voto a
la imagen del Santo Sepulcro del Sefior mucho tiempo antes, la devocion fue
enfriandose paulatinamente hasta que de forma intempestiva aparecié una plaga de
langosta, que obligé a los vecinos a restaurar la devocion'®,

Finalmente, también nos encontramos con la caridad hacia las personas mas
necesitadas, una de las virtudes teologales, cuya omision puede traer nefastas

consecuencias, como afirma Bartolomé Ximénez:

132 Martir, Motivos por los quales..., p. 2. Para ejemplificar las consecuencias que se podian originar del
hecho, y enlazando con el simbolismo de la propia langosta, nos cuenta un suceso ocurrido en la ciudad
inglesa de Norfolk. En él, no queriendo sus vecinos pagar los diezmos un afio, al siguiente aparecid una
importante plaga de moscas y langostas sobre los campos, que destruy6 las cosechas, con la particularidad
de que todas ellas llevaban escritas unas letras en las alas: en una decia IRA, y en la otra, DEI, Martir, op.
cit., pp. 1-2. Para el mismo tema, ver también Relaci6 dels motius..., capitulo 111, y Quifiones, Tratado de las
langostas..., capitulo I1l, fol. 32 v.

133 Roque Alberto Faci, Aragon, Reyno de Christo, y dote de Maria SS?..., Zaragoza, en la oficina de Joseph
Fort, 1739, p. 76. Ver Epigrafe Votos. La eleccion de destinatarios celestiales. Sefiales.
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<<En que tambien se nos sinifica la obligacion, que de hazer limosnas a los pobres
tenemos, pues de no hazerla en las prosperidades, embia Dios calamidades, en

que es forcoso sustentar a los pobres para librarnos dellas>>"*.

B) Falta de justicia

Dos tipos de injusticia nos encontramos en las referencias documentales. Por una
parte, una de tipo general, en la que la falta de justicia en determinados paises por parte
de los poderes establecidos, o de obediencia a Dios por parte del hombre, tienen como
consecuencia la llegada de plagas. Este pudiera ser el caso de la de la langosta en
Aragbén durante la década de los ochenta, idea que se desprende de lo narrado por
Pedro Martir y ejemplificada en multitud de historias divinas y humanas™*®.

Por otra parte, existe también una clase de injusticia mas especifica, como es la que
tiene que ver con el socavamiento del honor divino. Este puede producirse por dos
clases de acontecimientos. El primero, porque la propia divinidad no castigue las faltas
humanas, teniendo en cuenta el gran numero de ellas, ya que le va en ello su reputacion,
su buen nombre™*®. Es evidente que este concepto de la dignidad es un claro reflejo del
existente durante la Edad Moderna en Europa.

En segundo lugar, porque los hombres no reprendan adecuadamente los
denominados crimenes de <<lesa majestad divina>>, esto es, los que suponen una
traicion, como la brujerl'a137, 0 un intento de acabar directamente con la comunidad
cristiana, como algunas actuaciones de los judios, citadas en la época de la gran plaga

aragonesa ya comentada:

<<Y de sus omisiones [las de los ppes. Cristianos, que provocan la llegada de la

plaga de 1348] se valieron los ludios, envenenando las aguas, y pozos de los

134 Ximénez, Discursode la Langosta..., capitulo 11, fol. 135r.

135 pedro Martir menciona las plagas al Faraén en Egipto, a los israelitas en el desierto, a los reinos de la
emperatriz oriental Zoe, la peste y langosta que aparecieron en Europa en 1348, etc., Martir, Motivos por los
quales..., p. 2; también, en Relaci6 dels maotius..., pp. HI-1V.

3¢ Delumeau, El miedo..., p. 344.

137 <<Ahora bien; el mayor peligro posible para la sociedad es dejar en libertad a los que cometen el crimen
de “lesa majestad divina”. Porque Dios se venga sobre la colectividad de los atentados contra su honor. De
ahi la necesidad de castigar a los culpables>>, Delumeau, EI miedo..., p. 607.
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Pueblos Cristianos para acabar con el Santo Nombre de lesvs; y no levanto Dios la
mano de su lusticia hasta que comenzaron a quemar vivos innumerables dellos en

Alemania, Flandes, y otros Reynos Catolicos>>"3%,

C) Faltas morales

Integramos en este epigrafe aquellos comportamientos y costumbres que afectan a
la moralidad privada y publica y que son considerados ilicitos o escandalosos por parte
de la jerarquia catdlica, todos ellos susceptibles de provocar la ira divina en forma de
plaga.

De los pecados relacionados con la virtud individual, sefialamos los placeres
mundanos en general, la codicia, lujuria, odio, murmuraciones, inconstancia, reincidencia
0 arrogancia, todos ellos sefialados por José Barcia y Zambrana en su citado sermon
sobre la langosta®.

Por otro lado, tenemos las ofensas publicas, también denominadas costumbres
escandalosas, que los tratadistas catolicos veian como mucho mas decisivas en el
posible escarnio de las Alturas. En primer término, tenemos un delito especialmente
repugnante para la doctrina, como la blasfemia —asociada a la vida en bares y tabernas-,
que se considerd6 como una afrenta capital hacia Dios, que podia atraer su venganza
contra el hombre en forma de plaga**®. Tanta importancia tuvo en la época esta falta que
su comision estuvo relacionada con la herejia, el ateismo e, incluso, la brujerial“l. Un
sentido muy parecido al anterior tuvieron los juramentos en vano, aungue sin la carga tan
dramaticamente negativa descrita.

En segundo lugar, hay que mencionar los delitos relacionados con el sexo y el juego,
especialmente denigrados por la tratadistica al tratarse de costumbres que se daban de

cara al exterior y, por ello, mas ofensivos para Dios. Se trataba del amancebamiento

138 Martir, Motivos por los quales..., p. 2; también, en Relaci6 dels motius..., p. IV.

139 Barcia, Compendio..., p. 445.

140 Remeys per la matansa de la plaga de la llagosta..., Barcelona, estampats per manament de dit molt
Illustre Consistori, en casa de Rafel Figuera, 1688, fol. 190r.

11 En este sentido, se explica perfectamente la aparicion en 1648 de la gran ordenanza inglesa contra
blasfemos, cit. en Delumeau, EI miedo..., p. 619.
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—estrictamente, la convivencia de dos personas sin lazos de matrimonio-, la prostitucién y
las tercerias —mediaciones ejercidas por profesionales y no profesionales para conseguir
favores amorosos entre hombres y mujeres-, para el primer grupo; y la actividad en
casas de juego dentro del segundo, asocidndose a ella los juramentos de los jugadores
que retaban al poder de Dios si ellos no ganaban®*.

Como friso en el que se vierten estos elementos del sexo y juego, mostramos una
carta enviada por don Bautista Planella y don Francisco Santos, miembros del Consejo
de Ciento barcelonés, al marqués de Leganés, virrey y capitdn general de Catalufia, en
la que se dan consejos para corregir dichas ofensas y asi poder detener el enfado divino

ante la gran plaga de langosta que estaba asolando Catalufia en esos momentos:
<<Excelentissim senyor:

Havent la Ciutat de Barcelona procurat pendrer concell de moltas personas
virtuosas Yy religiosas per a que per medi de sas oracions suplicasen a Déu nostre
senyor fos servit aliviar esta provincia de la persecucio de las llegostes que en ella
ocasionan tants grans danys y havent aconsellat tots uniformement que seria molt
agradable al servey de sa Divina Magestad lo evitar tants pecats publics y tantas
ofensas con se fan a Déu Nostre Senyor per raé de tantas donas publicas y
profanas y tantas terceras com també casas de joch y triquets ab tant escandol y
mal exemple y uns no estigan en ma de la Ciutat lo provehir del remey que tant en
estas cosas se necesita, resolgué lo concell de cent del dia de hair se posasen

estas cosas a la consideracié de vostra exceléncia...>>*.

4.2.3. LAS PLAGAS Y LA MEDICINA DIVINA

Aungue la casi totalidad de los autores consultados entienden que las plagas, en
cuanto a su causalidad divina, son enviadas o se amenaza con enviarse, por el enfado

de Dios ante los pecados humanos, hay algunos que no piensan asi. Entre ellos, destaca

142 Tomés de Castro y Aguila, Antidoto y remedio unico de dafios publicos..., Antequera, Vicente Alvarez de
Mariz, 1649, utilidad 128 n° 276, fol. 129r. Para ver referencias al respecto sobre la plaga de 1688 en
Catalufia y Aragon, ver Remeys per la mantansa..., fol. 190r.

143 Carta de 11 de julio de 1687, cit. en Catal3, La plaga de la llagosta...., p. 34.
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el caso de Antonio de Fuentelapefa, quien no cree en una visidn negativa o castigadora
de las plagas, sino en una positiva o remediadora.

Como ya vimos al hablar de las formas de causalidad natural, él era de los que
defendian la idea de la corrupcién de las cosas, e incluso del hombre, para explicar la
aparicion de esas clases de calamidades. Sin embargo, el fin dltimo que, segun él,
perseguia Dios con ello era utilizar las plagas como elementos en los que se
almacenaran las diferentes corrupciones que todos los entes, animados e inanimados
—hombres, animales, plantas, aire, agua, volcanes, etc.- desprendian antes o después,

para asi, salvaguardar la pureza del aire y, por ende, la salud del hombre:

<<Digo mas: que de el humor corrompido de las plantas, y semillas, que exhalado
auia de infestar el ayre, dispuso su Majestad, se engendrasen las orugas, el
coquillo, el gorgoxo, etc. Y del concurso de muchas exhalaciones secas y calidas,
que corrompidas, auian de engendrar peste, dispuso se engendrasen la infinidad
de langostas de la podredumbre de los muradales, la multitud de pulgas,
escarabajos, gusanos, ratones, etc. De la corrupcién de las lagunas, y aguas
detenidas, la infinidad de renaquajos, culebras, sanguijuelas, mosquitos, etc. Y de
otras corrupciones mas venenosas, dispuso el engendro de otros animales
pestiferos, como son los sapos, las salamandras, las viboras, los escorpiones, los
alacranes, las arafas, etc. Y todo para ocultar en sus cuerpos el dafio, que

amenacaua la humana vida, y salud>>"**,

4.2.4. LAS PLAGAS, LOS SANTOS Y EL PUEBLO

Para la doctrina catélica oficial de la época y parte de las élites locales —otra gran
parte se hallaba imbuida del pensamiento popular-, los santos eran meros intermediarios
celestiales ante Dios, a los que se podia acudir mediante la veneracion y el culto para
evitar o remediar cualquier plaga del campo. Y eso era asi porque Dios era el Unico que
podia castigar, porque solo él era fuente de ira, ejecutdndola a través de los angeles

fundamentalmente.

1% Fyentelapefia, El Ente..., Seccién 4, Subseccion 4, n° 1607, p. 423.
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Sin embargo, las clases subalternas tenian una idea muy diferente de los santos.
Para ellas, dentro de ese universo vitalizado y poblado de seres misteriosos y poderosos
que existian entonces, los santos no eran mas que otras criaturas, importantes, eso si,
dentro del conjunto citado, con las que habia que estar a bien, debido a que ese poder
podia ser utilizado, en determinadas ocasiones, contra el hombre, en forma, por ejemplo,
de plagas diversas. En este sentido, el santo era visto en la misma relacién que el brujo y
la bruja’*.

Ahora bien, ¢cuales eran los motivos por los que el espafol corriente del XVII
pensaba que podia perjudicarle a él o a sus intereses materiales? Entendemos que
habia tres grandes razones.

La primera es la ira del santo por el hecho de que una colectividad incumpliera —por
desprecio o negligencia- sus obligaciones con respecto a él, pactadas a través de los
votos fundamentalmente. La consecuencia natural de esta actitud podia ser todo tipo de
calamidades naturales, como las plagas, esencialmente aquellas que les habia
impulsado a hacer el voto, que no habian de cesar hasta que la comunidad volviese a
cumplirlo. En este caso, lo que la doctrina oficial veia como consecuencia del enfado del
santo era, como mucho, la intervencién pasiva de éste —no interceder ante Dios-, pero
nunca ir en contra del hombre.

Una segunda causa la tendriamos en el deseo del santo de ganar devotos. El envio
de una plaga, en este caso, no estaria relacionado con la ira, sino que se trataria de una
sefial celestial para que el hombre se fijara en él y le rindiera culto y veneracion. Eso si,
ese signo —un acontecimiento anémalo-, para ser atendido, debia encajar en la historia
devota del pueblo'*.

Finalmente, el tercer fundamento era la posible utilizacién por el pueblo del poder
que, se suponia, tenia un santo para causar el mal, especialmente por venganzas entre
vecinos. En este sentido, el santo podia ser instrumentalizado de dos formas. La primera,

venerandolo o rindiéndole culto de diversas maneras —oraciones, ofrendas, etc.- La

5 Martin Gelabert6, <<Culto de los santos y sociedad en la Catalufia del Antiguo Régimen (siglos XVI-
XVII)>>, en Historia Social, n° 13, primavera-verano 1992, pp. 3-20 (p. 15).
148 Christian Jr., Religiosidad local..., pp. 50-56.
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segunda, pagando a personas para que el poder del santo se movilizara contra alguien,
a través de los denominados <<Salmos de Maldici6bn>>, antiguas oraciones eclesiasticas
caidas en desuso tras la Contrarreforma, donde se invocaba a los 64 santos de las
letanias para que provocasen la muerte a los infractores de la ley de Dios. Esta fue la
razon del procesamiento inquisitorial de un vecino de Talara (Gerona) en 1617, a quien
se encontré6 un cuadernillo con los salmos citados. En la descripcién del caso, se

reconocen los posibles usos que podian tener éstos:

<<... andaba rezando los salmos que €l los llamaba los salmos de la maldicién
pues algunas personas le encargaban los rezase por vengarse que deseaban tener
de algunas personas que querian mal porque muriesen y le vinieran desastres y

por decirlos daban dinero>>'",

Al margen de estos motivos, también hubo en el siglo XVII un momento en el que la
responsabilidad de los santos en los males sobre el hombre, incluidas las plagas,
sobrepasoé el &mbito de lo local para convertirse en un asunto de rango nacional. Se trata
de la lucha que los partidarios de Santiago —un santo de toda la vida- y Santa Teresa
—una recién llegada a las Alturas tras su canonizacién en 1622, junto a San Francisco
Javier y San Ignacio de Loyola- mantuvieron en la década de los veinte por que cada
uno de los dos llegara a ser primer patron de Castilla. La controversia lleg6 a tal grado de
excitacion que todas las calamidades que acaecieron en aquella época en el territorio
—que no fueron pocas-, se justificaran en la accién o inaccion de los propios santos. En el
caso de Santiago, debido al enojo por su posible desbancamiento como primer patron;
en el de la Santa, debido a la falta de ayuda que pudiera proporcionar al no conseguir el

patronazgo™*.

147 Cit. en Gelabertd, <<Culto de los santos...>>, p. 16.
198 John H. Elliott, <<Introspeccién colectiva y decadencia en Espafia a principios del siglo XVII>>, en
Poder y sociedad en la Espafia de los Austrias, Barcelona, Critica, 1982, p. 222.
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4.3. CAUSALIDAD DIABOLICA

4.3.1. INTRODUCCION

A lo largo de la historia, en toda época y grados de civilizacion, las enfermedades,
las catéstrofes climaticas o las plagas agricolas fueron atribuidas también a oscuras
fuerzas sobrenaturales, malignas y vengativas. En el caso del cristianismo hispano —al
igual que en el restante europeo-, éstas se concretaron, casi desde el principio, en la
figura del demonio —un angel caido en su rebelién contra Dios-**°, quien era ayudado
convenientemente en la Tierra por agentes también del mal, como fueron,
fundamentalmente, los brujos y los hechiceros.

A pesar del rechazo y miedo que provocaban en la sociedad, demonios y ministros
demoniacos tuvieron hasta el siglo XIV una existencia relativamente tranquila en cuanto
al tratamiento artistico, literario y de represion social y religiosa. Pero la concatenacion
de catastrofes naturales, sociales y religiosas que se abatieron a partir de ese siglo en
Europa Occidental -empezando por la peste-, los miedos escatolégicos y el proceso de
creacion de los Estados Nacionales, supusieron un viraje dramatico a la cuestion, y
abrieron una nueva etapa en la que, por una parte, la figura de Satan se fue agigantando
en todos los 6rdenes de la vida y, por otra, el combate al fenémeno brujeril fue en
ascenso lento, pero inexorable®®.

Nos hallamos, asi pues, con una existencia extraordinariamente viva y real de
demonios y brujas en todos los ambitos de la vida, aun cuando la visiébn que de ellos
tiene el conjunto de la sociedad sea contrapuesta. Por una parte, se encuentra la cultura
elitista, formada por importantes cargos y figuras del Estado y la Iglesia, para la que las
diferentes catastrofes naturales acaecidas, incluidas las plagas, podian ser causadas por
el demonio per se, o a través de sus ministros, en el contexto de una conspiracion

diabdlica urdida desde el comienzo de los tiempos para dafiar materialmente al hombre

19 En los siglos I11'y IV d. C. aparecen una serie de creencias, aletargadas hasta entonces, que invaden el
mundo cristiano de elementos fantasticos. Asi, el pensamiento que sobre el demonio tenian judios, griegos y
mesopotamicos, fue aceptado sin vacilar, introduciéndose una cosmologia en la que unos seres espirituales,
del bien —angeles- y del mal —demonios- poblaban la tierra y el cielo, Francisco Flores Arroyuelo, El diablo
en Espafia, Madrid, Alianza Editorial, Coleccidn El Libro de Bolsillo, 1985, p. 127.

%0 Delumeau, El miedo..., pp. 361-573.
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en la Tierra y hacerle perder el Cielo, todo ello por la gran inquina del diablo al ser
expulsado del entorno del Altisimo.

Por otra parte, nos encontramos con la cultura popular o subalterna, para la que —al
igual que dijimos al hablar de los santos- demonios y brujas son unas criaturas mas
dentro de ese universo misterioso que puebla el mundo con los que se puede llegar a
pactos para conseguir el bien o el mal.

A continuacion, sefialaremos los aspectos mas relevantes de ambas figuras en
relacién con las plagas del campo, encontrados en testimonios escritos de la época v,
por ello, necesariamente respondiendo a la visién elitista antes comentada, aun cuando

no sigan todos exactamente la misma linea.

4.3.2. PODERES DE DEMONIOS Y MINISTROS

Todos los autores consultados afirman que las acciones destructivas de demonios,
brujos o hechiceros se realizaban siempre con el consentimiento de Dios a causa de
nuestras faltas, bien fuera ejecutando su propia malignidad, bien llevando a cabo la
propia justicia divina, interpretando, en este caso, el papel de instrumento activo al
servicio de Aquél. Asi lo afirma Gaspar Navarro en su obra antisupersticiosa, quien se
apoya en la autoridad de San Agustin, San Isidoro, San Clemente, San Jerénimo, Santo

Tomas y algunos otros célebres autores:

<<... que todas las cosas que hazen los magos, y demonios, es porque la Majestad
de Dios lo permite por nuestros pecados, y justos juycios suyos... Supuesta pues

esta licencia, y permiso de Dios, podra el demonio obrar...>>™",

51 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa IV, fol. 10r. También otros autores tienen la misma opinion,
como el caso de Noydens:

<<Preguntara alguno, si esta ruin gente nos puede hazer dafio [los que hayan hecho pacto con el
demonio], por donde podamos con razon temer a sus maleficios, hechizeris, & encantos? Y respondo
primero, que ni estos, ni otros ministros de Satanas, ni el infierno todos nos pueden (sin permission
de Dios) hazer el menor dafio [...]; y assi no por esto se sigue, que los avemos de temer, sino a Dios:
sin cuya licencia, y permission nada pueden>>.

(B. R. Noydens, Practica de curas y confesores..., Madrid, imprenta de Andrés Garcia, 1676, Tratado
11, Capitulo I, Seccion IX, punto 5, pp. 22-23).
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Sin embargo, a pesar de esta dependencia, el demonio sigue ostentando un

formidable poder en virtud precisamente de su calidad de angel:

<<Y assi con su accion inmediata..., haze muchas cosas por la potencia natural
gue tiene, no menos que otro Angel bueno: que aunque perdio la gracia, y los
dones sobrenaturales, no perdio la sabiduria, virtud, y potencia natural... y la razon
es: porque el Demonio es verdadero espiritu, superior a todas las cosas corporales,

y ellas obedecen a las espirituales...>>'2,

A su vez, el poder de los ministros diabdlicos se halla completamente supeditado al
pacto que realiza con su sefior natural, un pacto que es la concrecién de una colusion de
intereses: por una parte, el brujo o hechicero busca —o0 es buscado- para ejecutar una
accién maligna, que puede responder a diversas motivaciones; y por otra, el demonio,
con el pacto, es reconocido como sefior —en lugar de Dios- y, por ello, hace perder un
alma para el Cielo.

Ahora bien, precisamente ese pacto supone que las acciones de los ministros
diabolicos se circunscriban, en cuanto a su extension e intensidad, a la acordada en

dicho pacto, por lo que no pueden disponer libremente de sus poderes:

<<Es cosa muy cierta, y averiguada, que los Magos por si proprios no pueden
hazer nada, sino por el pacto que tienen con el Demonio: y assi no podra hazer
mas que lo que el Demonio puede hazer: porque el es el que lo haze, y obra, por
los pactos que tiene tratados con el Mago: y assi no podra mas de aquello a lo que

su poder se estiende>>"3,

152 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa 111, fol. 11v.

153 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa 111, fols. 13v-r. Los tratadistas de la época consideraban de
diferente forma el pecado que suponia el trato con el demonio en funcién precisamente de los resultados de
éste: cuando el efecto esperado no superaba la potestad del demonio era observancia vana sin supersticién y
<<la razon es, porque no se atribuye al demonio en este caso cosa que sea propia de Dios>>; pero si la
accion excedia las fuerzas de éste se la consideraba supersticiosa, y la razén era <<porque entonces se da la
honra al demonio, que se deue a solo Dios>>, Enrique de Villalobos, Summa de la Theologia moral, y
canonica. Segunda parte..., Salamanca, Diego de Cussio, 1627, Tratado XXXVIII, Dificultad VII, p. 596.
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4.3.3. ACCIONES DESTRUCTIVAS

La idea de que el demonio se encuentra detras de muchos de los desastres
naturales que azotaban Espafia alcanza, quiz4, en el siglo XVII, su maxima expresion,
culmen del proceso de aculturacién llevado a cabo por la elites politico-religiosas sobre
las clases populares. Por una parte, se halla el gran niUmero de ritos y ceremonias para
preservar al hombre y a sus bienes materiales de la accién demoniaca, con especial
significacion en los productos de la tierra ante la posible llegada de plagas. Por otra, y en
esta linea, surge una prolifica literatura que tiene al demonio como principal protagonista
y en la que se expresa el conjunto de sus poderes y su actividad en la vida cotidiana>*.

Igualmente, existe un gran numero de tratados de muy diversa tematica que analizan
calamidades naturales, como las plagas, en los que se sefiala la posible responsabilidad

de Satan en las mismas, eso si, siempre con el consentimiento divino:

<<Ay otra manera de engendrarse [la langosta], que aunque no es milagrosa, ni
tiene parte de sobre natural, estd en cierta manera fuera de los ordenes de
naturaleza, y assi los Teologos la llaman preternatural; esta es quando en la
generacion de las tales cosas concurre (después de la permission diuina) la ayuda,

industria, y solicitud del demonio>>'*°,

A partir de aqui, hay que ver en qué se fundamenta el demonio para hacer aparecer
las plagas, y como se llevan a cabo éstas. De los diferentes poderes que se le
adjudicaban, mediante dos de ellos puede llevar a cabo la creacion, incremento y
desplazamiento de las plagas del campo. El mas importante poder es, sin duda, la
denominada <<Accién Mediata, aplicando cosas activas a las pasivas>>, que supone el
conocimiento de las virtudes de la naturaleza, fundamento de todo. Todos los autores

piensan que el demonio, en cuanto que <<verdadero espiritu, superior a todas las cosas

134 Ver el nimero de obras sobre conjuros y exorcismos en la bibliografia. Durante el siglo X V11, los rituales
ceremoniales de la didcesis de Barcelona contendran un nimero importante de ritos contra la presencia del
demonio en la vida cotidiana, siendo la aparicién de plagas su principal preocupacién, Martin Gelabertd,
<<La litdrgia catdlica: benediccions i exorcismes a Barcelona, selges XVI-XVIII>>, en Avenc, L, 1990
(137), pp. 38-39.

155 Ximénez, Discurso..., capitulo I, fols. 121v-r.
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corporales>>, cuenta con una sabiduria casi infinita, que le permite engendrar y
aumentar las plagas, en tanto que animales imperfectos, a partir de la combinacién de
diferentes elementos existentes en la naturaleza. Asi lo afirma Gaspar Navarro, quien,
ademds, opina sobre la polémica existente en la época acerca de si el demonio podia

resucitar a los animales imperfectos:

<<Tambien es cierto, que estos animales imperfectos, como ranas, ratones, y
sabandijas, etc. aunque pueden engrandecerse, aplicando el Demonio activa
passiuis, pues conoce como tan gran Filosofo, y Medico la materia de que se
engendran, y la deposicion, tiempo, y lugar que han menester para que se
engendre de aquellas cosas que el aplica; pero estos ya muertos, no los podra
rehazer, y resucitar los mesmos, que para rehacer es menester potencia infinita,...
gue como solo Dios es el que tiene potencia infinita, el solo es quien puede

rehacer, y resucitar, y no otra criatura por si sola>>"°.

El otro poder es la <<Accion Inmediata, por movimiento local>>, a través del cual el
demonio es capaz de trasladar un cuerpo de un lugar a otro, ya que tiene poder real

sobre los entes inferiores que ocupan el mundo sublunar. Juan de Quifiones se refiere a

158 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa 111, fols. 12r-13v; también sobre el conocimiento de las
virtudes de la naturaleza y su aplicacion en la creacion y movimiento de las plagas, se explay6 Quifiones:

<<Tiene [el demonio] otra accion mediata consesequente a su mouimiento local, en el qual es
potentisimo, y por esta accion puede todo lo que pueden las causas naturales, aplicandolas por el
mouimiento local, para que obren, segin su modo natural y actiuidad: y assi obra cosas que admiran a
los hombres, y que exceden y sobrepujan a las operaciones humanas, porque son nuevas, inusitadas, y
no vistas de los hombres, porque el modo de obrarlas le es oculto, y porque conoce el demonio las
virtudes ocultas de las cosas, que estan escondidas en ellas, como en las aguas, piedras preciosas, y
no preciosas, metales, yeruas, plantas, maderas, aues, animales y pezes. Y vltimamente, porque de la
manera que los hombres temperando y modificando las cosas naturales, pueden producir efetos
naturales, los quales no produxeron las mismas causas naturales por si mismas, como se ve en las
distilaciones de las aguas, en las cortas de los arboles; en los guisados de los manjares, en la
confeccion de las medicinas y farmacos: assi el demonio, que es de mayor artificio y solercia, y que
no ay confeccion que no sepa, alcance y conozca, por la continua experiencia y observancia de las
cosas, que desde el principio del mundo hizieron los Angeles y hombres, de tal manera pueden
componer, disponer, y mezclar las causas naturales, que produzgan mas admirables efetos, que ellas
mismas por si pudieran producirlos y causarlos>>.

(Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 11, fols. 42v-43v).

Para Martin del Rio, en cambio, es posible que el demonio pueda resucitar animales imperfectos, no asi
los perfectos:

En mi opinién, aguellos animales que nacen de la podredumbre, si pierden la vida pueden también ser
vivificados por el demonio. Porque éste conoce la fuerza del calor putredinal, y lo deméas que es
menester para ello

(Rio, Disquisiciones Magicas..., Libro 11, question 29, seccion I, p. 594.
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esta potestad al hablar de la langosta, fundamentandose en la opinién de tedlogos y
juristas como Francisco Ledn, Francisco Torreblanca, Martin del Rio o Rafael de la

Torre:

<<Y gue pueda apartar y mover las Langostas de vn lugar a otro, es sin duda, pues
a los hombres, a los animales, y a los demas cuerpos los passa de vn lugar a otro,
aunque distante, en vn breue espacio de tiempo [...].

Y no solamente puede mouer las Langostas de un lugar a otro, para que dexen de
hazer dafio, sino tambien para que le hagan, las puede llevar a los campos y

heredades que le pareciere...>>'’

Sefialado el fundamento de su poder sobre las plagas, veamos la concrecién de
éstas sobre el terreno. Lo primero que hay que decir es que, al igual que la mayoria de
los autores aceptan la capacidad del demonio para desarrollarlas, una parte de los
tratadistas se niega a aceptar la participacion de las brujas en las mismas, en linea con
el general escepticismo con que los tribunales civiles y, especialmente, inquisitoriales,
examinaron las denuncias de brujeria o hechiceria en Espafia, que atribuian a causas
fisicas y psiquicas™®. Todo lo contrario que las clases subalternas, quienes veian los
maleficios brujeriles detrds de muchas de las calamidades naturales existentes.

En cuanto a los muchos autores que defendian la causalidad brujeril, hay que
sefialar que el método que, segun ellos, era utilizado por las brujas, era parecido, y
estaba basado en derramar sobre los campos floridos un polvo maligno elaborado por el
demonio, que, unas veces, provocaba la aparicion de plagas animales, y otras, la simple

esterilidad. Asi nos lo afirma Martin del Rio:

<<Los magos suelen producir estas cosas [animales imperfectos] en virtud del

pacto, por medio del demonio, que aplica activos a pasivos. De hecho, los magos

7 Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 111, fols. 41v-42v; también, en Navarro, Tribunal de

Supersticidn..., Disputa Ill1, fols. 11v-r.

%8 En la critica a las acciones brujeriles destacaron Pedro de Valencia, con su obra Discurso acerca de los
cuentos de las brujas, y el licenciado Alonso de Salazar y Frias, famoso por participar como inquisidor en el
Proceso de Zugarramurdi, primero apoyando la opinién de sus dos compafieros, y mas tarde ayudando a
revisar completamente el caso; o también, el andnimo autor del escrito que crea la polémica con Francisco
Torreblanca a raiz de su libro Defensa a favor de los libros catélicos de magia.
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por lo comdn no saben cOmo se generan, ignorantes de las causas. Como cuando
el diablo entrega a las brujas cierto polvillo fino que, lanzado al aire, nacen diversas
especies de langostas, pulgones, ratones, orugas y demas plagas de animales por

el estilo>>.

Segun los procesos inquisitoriales de los que poseemos datos —y que siguen el
modelo europeo de bruja de la Edad Moderna-, la elaboracién del citado polvo se
realizaba a base de especies responsables de plagas del campo, como eran
fundamentalmente sapos'®, y también culebras, lagartos, limacos, caracoles, etc.

Todos ellos, bien en aquelarres, bien en casas de los brujos, eran, supuestamente,
descuartizados y mezclados en una olla junto con 6rganos de difuntos y con un liquido
extraido previamente de sapos vivos. Mas tarde, cuando los campos florecen, los brujos
acuden a las heredades acompafiados del demonio y derraman la ponzofia sobre los
frutos, echandolos a perder, bien por la aparicion de plagas, bien por simple esterilidad.

Este esquema, puesto especialmente de manifiesto en el famoso caso de
Zugarramurdi, en 1610 (Apéndice 3), también se puede contemplar en el proceso
incoado a Juana Fares, mujer que residia en Tarrasa (Barcelona) y que fue procesada
en 1615 por dejar impotentes a recién casados, matar a gente y destruir cosechas con

SusS acciones:

<<Para destrozar las cosechas cocia sapos vivos en el fuego y luego los molia, y
tomando los orines de otros batracios vivos —por cierto, alimentados de pan blanco-
lo mezclaba con higado de nifio muerto, todo lo cual hervia concienzudamente, y
una vez enfriado lo arrojaba al aire para que el pobre agricultor se arruinase con el

destrozo de su cosecha>>°,

%9 Rio, Disquisiciones Magicas, Libro 11, question 14, p. 303.

160 para M@ Helena Sanchez Ortega, si hubo un animal representativo de las artes hechiceriles en Espafia,
éste fue el sapo, <<Supersticion y religion. Las practicas supersticiosas en la Espafia del Antiguo
Régimen>>, en Historia 16, n°® 136 (agosto 1987), pp. 23-38 (p. 32); por otra parte, parece que el sapo tuvo
esa especial relacion con la hechiceria y brujeria debido a sus propias cualidades fisicas y bioldgicas, como
su fealdad (asociacién a la idea del Maligno), aletargamiento en hoyos al llegar el otofio (relacién con la
tierra), y posesion de veneno nauseabundo, Juan Blazquez Miguel, Eros y Tanatos. Brujeria, hechiceria y
supersticion en Espafia, Toledo, Editorial Arcano, Serie Striga 1, 1989, cit. en 77-78.

161 Blazquez, Eros y Tanatos..., p. 77.
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5. LOS REMEDIOS ANTE LAS PLAGAS

5.1. REMEDIOS NATURALES Y SOBRENATURALES

Durante la mayor parte de la historia, los métodos basados en la religiosidad o la
magia coexistieron con otros naturales o directos —rudimentarios en su mayoria- en la
lucha que el hombre llevo a cabo contra las plagas del campo. Esta es, precisamente la
situacion que nos vamos a encontrar en la Espafia del XVII. Adn no han llegado, y
todavia tardaran algun tiempo en hacerlo, los avances técnicos que permitan luchar de
forma mas racional y efectiva contra esos azotes, tras conseguir ahondar en las
verdaderas causas que las producian.

La mayoria de los autores del momento inciden en la estricta necesidad del caracter
ambivalente de esa lucha, ya que ambos medios —natural y sobrenatural- y no otros
—porque cualquier otro seria vano y supersticioso- no se estorbaban, sino que se
complementaban. Esto quiere decir que el hombre debe hacer todo lo posible por su
parte para erradicar el mal, ademas de rogar a Dios. Tal es la opinion de Bartolomé

Ximénez, quien resume perfectamente la cuestion:

<<Para el remedio que se deue procurar con mas cuidado, que estos afios se a
puesto, se a de considerar, que solas dos maneras de remedios tenemos a que
acudir, y estas son de tal condicion, que la vna no estorua a la otra, y aunque esta
pudiera sin aquello las menos vezes nos ayuda sin ella. Quiero dezir, que ay
remedios humanos, y diuinos, los humanos no son efecto sin la ayuda de Dios. Y
Dios no quiere que dexemos las obras a milagro, porque es tentar a Dios pedirle
gue los haga. Lo que el Prouerbio dize. A Dios llamando, y con el mago dando. Y
aungue en todas las obras, que el Christiano intente, y en que ponga mano se a de
auer desta suerte, haziendo de su parte lo possible, y pidiendo a Dios le ayude en
la aflicion, y calamidad desta plaga de langosta con grandisimas veras, conato,

ahinco y diligencia>>"%.

162 Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fol. 122r.
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La utilizacién de medios naturales y sobrenaturales se desarroll6 frente a todas las
plagas de las que tenemos conocimiento y testimonio —fundamentalmente de langosta-
entre las que azotaron nuestro pais durante el siglo XVII. Asi ocurrid, por ejemplo, en la
campafia que organiz6 Francisco de Salvatierra frente a la plaga que acontecié en
Castilla la Mancha durante 1619, en la desarrollada en Llerena en 1669, en la de
Catalufia en la década de los ochenta, etc.'®®. Sin embargo, el ejemplo mas nitido y
grafico de la doble vertiente de este combate, nos la da un manuscrito anénimo
conservado en la Biblioteca Nacional de Madrid (Apéndice 4), en el que se narra la salida
de una comision encargada de luchar contra una plaga de langosta detectada en Toledo
en el dltimo tercio de siglo y que fue organizada y liderada por el Arcediano de Madrid.
En él se hallan concretados algunos de los elementos naturales y sobrenaturales
necesarios para la lucha, ademas de resaltarse la necesidad de una estricta organizacion

en la mismal®,

5.2. LAS RESPUESTAS NATURALES

Entendemos por métodos naturales o directos todos aquellos desarrollados por el
hombre a través, Unicamente, de su intelecto o imaginacién, sin acudir a la religion o a la
magia, aungue, como veremos en su momento, la frontera con esta Ultima es, muchas
veces, dificil de establecer. Veamos algunos de sus aspectos mas significativos, con
especial significacion, como no podia ser de otra manera, para la lucha contra la
langosta, debido a la gran abundancia de obras sobre este azote, consecuencia de su

extraordinaria repercusion en la agricultura de la época.

5.2.1. ORGANIZACION Y COLABORACION EN LA LUCHA

No hemos encontrado mas referencias en los documentos consultados que sobre la

183 para Castilla la Mancha, Quifiones, Tratado..., capitulo 1V, fols. 75v-80r; para Llerena, Anénimo, <<La
langosta en Llerena>>, en Revista de Extremadura, Tomo VI, abril 1904, pp. 175-178; y para Catalufia,
Narcis Felii de la Penya, Anales de Catalufia, tomo tercero, edicién facsimil de la original de 1709,
Barcelona, Editorial Base, 1999, Libro XXI, capitulos VIII-X.

164 Durante mucho tiempo, este documento fue visto como un pasaje comico de la Espafia atrasada anterior a
las Luces, hasta que Agustin Salido y Estrada descubri6 su auténtica dimension, Salido, La langosta..., 12
Seccion, pp. 44-52.

83



citada langosta. En ellos, hallamos todo un conjunto de opiniones, gran parte de las
cuales se hallaban recogidas en la Nueva Recopilacién —cuyo ambito de aplicacion era
toda la Monarquia-'®°, que trataban de regular los aspectos econémicos y administrativos
del enfrentamiento con la langosta. Entre ellos, destacariamos cuatro.

En primer lugar, la lucha ha de costearse con fondos publicos de los propios
municipios afectados, salvo que se encuentre la plaga muy extendida, en cuyo caso
podria ampliarse a aquellos limitrofes que puedan padecer el mismo dafio*®.

En segundo lugar, la contribucién de todos esos lugares se debe extraer de sus
bienes y de su hacienda, <<porque el coger los frutos de la tierra, resulta en beneficio
vniversal de todos; y donde el prouecho 0 el dafio es comun y vniuersal, se gastan los
propios de los concejos, que para esto son, y para esto los tiene la Republica>>°".

Ahora bien, si esos municipios tienen sus recursos gastados o empefiados, entonces
se deberan realizar repartimientos entre todos los vecinos. Estos repartimientos
constituiran el tercer elemento fundamental de la lucha y, sin duda, el mas polémico, y de
mayor repercusion social, ya que obligaba a cooperar en la lucha, tanto en el plano fisico
como econdémico, a toda la sociedad, incluidos los estamentos privilegiados, ya que el
combate contra esta calamidad era una necesidad comun, como podria ser una guerra, y
ademas afectaba a un elemento esencial de la sociedad, como era la agricultura. Asi nos

lo expone, sin ir mas lejos, Juan de Quifiones:

<<Y pues el intento principal de los humanos es la conservacion de la vida...; y no
pueden conseruarse sin los frutos de la tierra, porque razon no han de acudir todos
a la defensa dellos? Y si la tierra nos sustenta con ellos, y los distribuye, dando a
cada vno segun su hazienda y bienes, conueniente sera que los frutos que della
recebimos lleuen las cargas naturales de la misma tierra, donde se crian; y que

pues siruen a todos de sustento, que todos como hijos alimentados desta madre

165 Nueva Recopilacion de las leyes del Reyno, Madrid, por Catalina del Barrio y Angulo, 1640 (por Diego
Diaz de la Carrera, 1641).

186 Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 1111, fol. 57v.

187 Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 1111, fol. 55r.
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vniuersal, vsufructuarios suyos paguen las cargas de su defensa de los frutos que

della reciben...>>8,

Que esta participacién comunal ante la necesidad —en dinero y colaboracion fisica-
fue fomentada por las autoridades, se refleja en numerosos documentos, como éste que
nos habla sobre una plaga en Catalufia a finales del siglo XVII, en el que se recogen

instrucciones dadas por el Consejo Real y el Virrey:

<<ITEM se preve, que las diligencias alt referidas [diversas férmulas para luchar
contra la langosta], se han de fer vna, y moltas vegades..., y per est effecte los
Ordinaris Reals, y de Barons donaran los ordes seran menester, pera que acude al
treball la gent sera necesaria, sensque per causa tant precisa se eximesca en son
cas persona de qualsevol grau, estament, 0 condicié que fia, axi en lo contribuir al

gasto, com & la fatiga, y ajudar ab tot lo que se offeresca per aco...>>*°,

Asimismo, no so6lo se proponia la cooperacién general para extirpar el mal, sino que
varios tratadistas vieron la necesidad, por su justicia, de que los repartimientos se

llevaran a cabo en funcién de la capacidad econémica de los individuos. Tal es el pensar

188 Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 1111, fols. 68v-r. Bartolomé Ximénez dira, en esta misma

linea, y sobre este mismo tema:

<<Porque este no es negocio, que deua auer reseruados, ni ricos, ni pobres, ni nobles, ni llanos, ni
Clerigos, ni aln Frayles... ombres y mugeres, grandes y pequefios, vnos por sus personas, otros con
su dinero...>>

(Ximénez, Discurso de la Langosta..., cap. 2, fol. 125v).

189 Remeys per la matansa de la plaga de la llagosta..., Barcelona, estampats per manament de dit molt
Illustre Consistori, en casa de Rafel Figuera, 1688, fols. 191v-r. Que hubo cierto éxito en esta politica
también aparece recogido por algunos papeles, como éstos en los que se habla sobre dos plagas en Badajoz,
aun cuando pueda admitirse cierta parcialidad en los mismos:

<<Este afio [1637] y el antecedente hubo en la ciudad y pais plaga de langosta, y la ciudad dispuso se
matase y enterrase en el campo del Sefior San Roque cuanta se pudiese coger, y pidié la ciudad al
Cabildo concurriese por su parte con la porcion que fuese servido para los gastos que en ello ha de
haber, y en 24 de Abril se le dieron cien ducados y otros ciento en 17 de Abril de este afio; lo que ha
hecho siempre que se ha ofrecido, con gran gusto, concurriendo siempre a ayudar y favorecer al
pueblo>>.

(Historia eclesiastica de la ciudad y obispado de Badajoz. Continuacion de la escrita por D. Juan
Solano de Figueroa, hecha por un anénimo en el siglo XVIII, Badajoz, 1945, llmo. Sr. D. Gabriel
Ortiz de Sotomayor, obispo 91, p. 42).

<<Este afio [1693] fue de mucha langosta: mand6 la Ciudd se cogiese por sus vecinos toda la que se
pudiese y ocurrié a nuestro Prelado para que los eclesiasticos hiciesen lo mismo. Participélo a su
Cabildo quien en 15 de Abril mand6 coger por su cuenta 50 fanegas de ella y mientras méas se cogia
mas aparecia,...>>.

(Historia eclesidstica..., Ilmo. Sr. D. Juan Marin del Rodezno, obispo 102, p. 195).
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de Bartolomé Ximénez al referirse a los problemas que surgieron a principios de siglo

con motivo de una plaga de langosta en la zona de la Mancha:

<<Y para escusar las quexas que en algunas partes a avido este presente afio, de
que el repartimiento no & sido con igualdad, porque se & hecho entre los que tienen
menor haziendo, y caudal, quedandose sin pagar dineros, ni emviar personas los
ricos, y labradores opulentos: sera justo que en este caso los repartimientos se
hiciesen tiniendo respeto a la cantidad de la hazienda que cada vno tiene, como se
haze entre los hombres llanos el del servicio ordinario, que se contribuye a su
Majestad, no siendo en este caso libres los hidalgos, sino contribuyendo pro rata

de la haziendo, que Dios les dio>>'",

Ahora bien, al margen de esas obligaciones comunes, en muchas ocasiones se
posibilité la recogida voluntaria de langosta, que se pagaba por la Administracion en
funcién de la cantidad conseguida, como acaecié durante la plaga que invadi6 la
localidad extremefia de Llerena en 1669'"".

En cuarto lugar, y al hilo de todo esto, nos encontramos con las obligaciones que
conlleva la lucha, y las posibles penas para aquellos que las incumplan. Entre ellas,
destacariamos las instrucciones dadas por Francisco de Salvatierra, juez de la Comisién
contra la langosta en el partido de Consuegra en 1619, quien obligé a arar las tierras
enlangostadas privadas —a costa de sus duefios- y comunes —a costa de todos-, ya que
éste era uno de los métodos mas eficaces para acabar con la langosta cuando se

hallaba aun en fase de canutos. A pesar de las exigencias de los labradores, no pagé

sus servicios al considerar que era una obligacién coman'’,

170 Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fols. 125v-r.

171 5e ofrecia 1 real por libra de langosta recogida, consiguiéndose en tres dias 10349 libras; al reconocerse
alto el precio, posteriormente se pag6 por unidad de medida y no de peso, pagandose 3 reales por almud,
luego 2 y luego 1. En 1 almud entraban 6 libras, Anonimo, <<La langosta en Llerena>>, en Revista de
Extremadura, Tomo VI, abril 1904, pp. 175-176.

172 Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 1111, fol. 77r. El mismo Salvatierra le narra a Quifiones el
porqué de incidir tanto en la necesidad de la colaboracion de los vecinos en la lucha contra la langosta:

<<Son tan floxos los vecinos en las causas comunes, que sin hazer diligencia humana, se huvieran
dexado comer no solo los campos y los frutos dellos, sino la ropa de las camas, como ha sucedido;
pues en la dehessa de Alcudia le estaba comiendo la langosta la ropa de la cama a vha muger que vive
en aquel distrito, sin poderlo remediar>>.

(Quifiones, Tratado de las langostas..., fols. 78v-r).
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En cuanto a las penas, contamos con el ejemplo de la comarca catalana de Osona,
en la que durante la plaga de langosta de 1687, y ante la inundacion de campos y rios
por ésta, se llegé a prohibir por parte de las autoridades —bajo amenaza de fuertes
penas- la pesca en el rio Ter, asi como la venta de huevos de gallinas que hubieran
comido langostas*”.

La lucha contra la langosta englobaba a todas las instituciones de la época.
Generalmente, la direccion de la misma correspondia al Cabildo Municipal, a través de
sus caballeros y jurados —quienes inspeccionaban los dafios y movilizaban a los vecinos-
estando dichos caballeros y jurados normalmente bajo la supervision del corregidor. Sin
embargo, el Cabildo no tenia un poder absoluto, y debia buscar la colaboracion y el
consentimiento del Cabildo Eclesiastico, el obispo y las Ordenes Religiosas, para
cuestiones diversas. Por su parte, si la plaga era importante, el Cabildo Municipal, el
Consejo de Castilla o el del territorio pertinente, podian nombrar comisiones especiales
—formadas por jurados, regidor, corregidor y algun otro-, y si se hacia necesario,
comisiones para la extinciéon de la langosta, las cuales se hallaban bajo la direccion de
un juez o jurado. Igualmente, aunque de forma eventual, también colaboraron con
préstamos para la lucha —si las posibilidades del municipio no eran suficientes para llevar
a cabo ésta con garantia de éxito- las Reales Chancillerias, el Tribunal del Santo Oficio,
los gremios, los administradores de mayorazgos, los arrendadores de rentas reales, los
prestamistas particulares, etc*’.

Finalmente, la accion del rey —o del virrey- podia concretarse en la firma de
resoluciones varias al respecto, asi como también la libranza de recursos econémicos.

Este es el caso que ocurrié en Aragdn con ocasion de la plaga de 1682-1684, durante la

En este sentido, cabe mencionar el ejemplo de la plaga desarrollada en Medina de Rioseco en 1627-
1628, durante la cual el regimiento de la ciudad <<mandé labrar los eriales y conminé a los duefios de tierras
donde el insecto posaba con expropiarselas si no las araban, y destinar el valor de ellas a los gastos de
extincion...>>, Croénicas de Antafio, tocantes a la M. N. Y M. L. villa —ciudad después- de Medina de
Rioseco..., Valladolid, Institucion Cultural Simancas, 1981 (reedicién facsimil de la edicién de Valladolid,
1915), p. 178.

173 <<l o dany que an donat per asi no esta gran cosa y ara.s diu que las llagostas se’n uan envers mar, que
devallavan al Congosth. Homas dian que a Ter ne davallavan com si fésan fullas, y an posadas penas que
ningy pages pesquar y que no pogésan vendra ous que las gallinas agésan menjadas llagostas,...>>, cit. en
Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 29-30.

174 Asi ocurri6 en Granada durante la plaga de 1670-1671, Marin, <<Noticias...>>., p. 252.
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cual los jurados y regidores de una serie de villas y lugares solicitaron ayuda de forma

dramatica, ante las consecuencias desastrosas generadas por la propia calamidad:

<<Para qualquiera de estos medios [remedios naturales de lucha] se hallan muy
imposibilitados los Suplicantes, si V.S.l. no les ampara con su asistencia por
hallarse las Vniuersidades sin medios, y los singulares sin que poder alimentarse, y
por esta razon, aunque reconocen pueden obligar a sus vecinos a que trabajen en
este empleo, por ser tan de conueniencia publica, viendo a los mas en tan suma
miseria, se encogen de intentarlo, y solo podrian entrar en esto, asistiéndoles V.S.1.
con algunas cantidades, para socorrerles a los que trabajasen con algo para

alimentarse, lo qual cederia en beneficio vniuersal de todo el Reyno...>>'"

5.2.2. LOS DIFERENTES REMEDIOS NATURALES

Contamos para el siglo que analizamos con una gran multitud de escritos que ayuda
a conocerlos, ejemplo claro de que los métodos naturales nunca fueron descuidados.
Algunos estaban consagrados por la tradicion —especialmente a través de la lectura de
los autores greco-latinos-, mientras otros fueron aportaciones surgidas de la experiencia.

Ahora bien, sobre las técnicas en si, nos ocuparemos tan sélo de aquéllas
estrictamente naturales, que no contengan ninguna carga de supersticion o magia. Y es
que para algunos autores del siglo XVII, junto a la considerada como diabdlica, que
presuponia un pacto expreso o tacito con el demonio'”®, también existia una magia
natural, que englobaba el conocimiento sobre las virtudes ocultas de los elementos

existentes en la naturaleza, muchos de los cuales pueden ser considerados remedios

15 Memorial de los Jurados y Concejos de las Villas, y Lugares de Bujaraloz, Castején de Monegros, Pina,
La Almolda, Xelfa, Velilla, Sastago, Monegrillo, Pefialba, Candasnos y Balfarta dirigido a VSI, 1684, Mss.
6767 de la BNM, fols. 187r-188v. En Granada, durante la plaga de 1670-1, el rey concedi6 44.000 reales a
la Junta de la langosta, Marin, <<Noticias...>>., p. 252.

176 Gaspar Navarro divide las supersticiones diabélicas en dos clases:

<<...ay dos maneras de pacto, expresos, y claros con el Demonio; el uno dellos es por palabras claras,
gue el Hechicero tiene con el Demonio, las quales el mesmo Demonio ensefia, 0 por sefiales, o
caracteres, que entre el Demonio, y el Nigromantico tienen pactado. Tambien sucede muchas vezes
hablar con las tales sin verse, otras en figura de cabron...

El pacto implicito, ¢ tacito es, quando debaxo de algunas sefiales, 0 palabras, 6 cosas semejantes obra
el Demonio secreta, & inuisiblemente>>.

(Navarro, Tribunal de Supersticién..., Disputa XVIII, fols. 43v-r).
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perfectamente naturales contra plagas. Hernando Castrillo acepta la existencia de una
magia de tipo natural <<... por que por una parte en las cosas naturales ay virtudes
secretas, y escondidas, ignoradas comunmente de los hombres, por no poderse alcancar

con los sentidos exteriores>>"".

5.2.2.1. LALANGOSTA

Aludiendo ya al combate con la langosta, diremos que las formulas utilizadas en el
siglo XVII estaban en funcién de las etapas bioldgicas del animal'’®, por lo que las

agruparemos en cuatro apartados:

A) Antes del canuto

Bartolomé Ximénez es el Unico que se refiere a ello, cuando sefala la importancia de
vigilar el posible aovamiento en los terrenos en que habitualmente se desarrollaba, para
combatirlo inmediatamente después de producirse. Esta labor preventiva de precoz
deteccién no debia dar trabajo a mas de tres personas por zona, aun cuando la que, con

posterioridad, saliera a su destruccion fuera en mucho mayor namero*”®.

B) En fase de canuto

Varias son las técnicas en las que coinciden los autores para esta fase de
implantacién de los huevos:
e Arar las tierras donde aova la langosta con arados de orejeras bajas y cortas,

para realizar surcos juntos y poco profundos. Esto tenia la finalidad de romper el

" Hernando Castrillo, Magia Natural, o Ciencia de Filosofia Oculta..., Trigueros, Diego Pérez Estupifian,
1649, libro 1°, tratado 1°, capitulo II, fol. 5r.; también, ver Rio, Disquisicones Magicas.

178 parece ser que esta manera de luchar provenia de la antigiledad, aludiendo algunos autores, como Plinio
en su Historia Natural, a la costumbre que tenian los habitantes de la regién de Cirene de salir en tres etapas
o de tres formas, Salido, La langosta..., p. 24.

% <<En las regiones, y partes que anda [la langosta] pues son conocidas de todos, auian de poner como
atalayadores, y espias que entendiesen, y supiesen quando, como, y donde aoua. Estos auian de ser en cada
parte dos, 0 tres, que no ay necessidad de mas con vn moderado jornal. Y muy ciertos, y enterados donde
viniesen aouado, ahogadas ellas, y muertas de suerte que vuiesse certeza, no boluerian aouar alli, ni en otra
parte. Auia de salir gente con muy buen orden, y concierto con escardillos, 0 colejos de aquellos con que
escardan las yeruas malas de las hagas, y pues el cafiuto y huebos es cierto, que esta en la superficie de la
tierra que no ahonda mas que vn gruesso de el pulgar auian de yr cabando la superficie, que no ahondando
mas, y mouiendo la tierra, de suerte que se desmenuzara, es certissimo, que el sol, y las aguas, y frios la
consumiran, y acabaran>>, Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fols. 123r-124v. Ximénez
aconseja ésta y algunas otras medidas, ante la plaga acaecida en 1618 en diversas zonas de La Mancha.
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canuto o dejarlo descubierto, para que fuera destruido por la inclemencia de la
meteorologia o las aves®.

e Coger los canutos, y enterrarlos, cubriéndolos con cal viva, agua de mar u otros
liquidos; echarlos al mar o al rio; o quemarlos*®*.

e Quemar los campos donde se encontraban®®.

e Utilizar cerdos, ya que comen los huevos con apetito, obligando algunos autores,
incluso, a que los duefios de los primeros no pudiesen sacarlos de dichas
tierras'®.

e Prohibirse salir al campo con arcabuces para no espantar a las aves, que como

los cuervos, devoraban los canutos®.

C) En fase de mosca-saltdon

¢ Coger las langostas, cuando saltan y vuelan poco, con unos enormes sacos de
lienzo de angeo, denominados <<buitrones>>, para luego enterrarlas o
quemarlas, requiriéndose para tal operacion 6-8 personas. Esta operacion debia

llevarse a cabo antes de que saliese el sol, al estar los animales méas torpes*®®.

180 <<Aunque en cafiuto tambien importa mucho arar los lugares donde aova. Mas esto & de ser no con la

reja comun, sino con las rejas hechizas de poco hierro, y muchos dientes, y que passe somera. Porque siendo
las rejas comunes, y ahondando el surco es de poco efecto, porque se levantan terrones en que se quedan los
cafiutos conservados, si ya no vuiesse otro remedio, que es yr tras de los arados con macos (de palo basta)
desmoronandolos de suerte que el cafiuto quede desnudo, y sujeto a las injurias de los tiempos, aguas, y
yelos y calores; que estas cosas sin la conservacion de la tierra los consumen,...>>, Ximénez, Discurso de la
Langosta..., capitulo 2, fol. 124r.

181 <<l o segon, y mes principal es, triar, y separar los canuts de la terra..., y aquestos posarlos en sitjes, 0
valls ben enterrats, 0 llancarlos al Mar, o Riu, 0 cremarlos...>>, Remeys per la matansa..., fol. 192; también,
en Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 2, fol. 37v.

182 <<...quando la Langosta esta en cafiuto, que es quando los huevos estan metidos en la tierra,se ha hallado
por experiencia que quemando los campos y heredades, donde estan, se acaban y consumen, y no nacen
dellos las Langostas>>, Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo 11, fols.35v-r.

183 <<Y por si acaso queda algun desiduo seria justo, que se hiciese la segunda salida, que es... Esto es al
cafiutillo, en que se forman, y conseruan, hasta desempollan, y nacen. Esto se haze arrancandolo de la tierra,
y procurandolo enterrar en parte, y de suerte, que no buelua a renacer: el ganado de cerda ayuda mucho a
esta labor, porque la come con apetito, y engorda con el. Y assi con mucho rigor de justicia se auia de
compeler a los duefios a que no pudiesen sacar de tales partes este ganado, pues antes es dalles pasto
suficiente>>, Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fol. 124v; también en Quifiones, Tratado de
las langostas..., capitulo 111, fol. 37r.

184 Esta medida fue extendida por el regimiento de Medina de Rioseco en una plaga acaecida en 1627-1628,
Cronicas de Antafio..., p. 178.

185 <<El segundo tiempo, estado de las Langostas, es quando saltan, y buelan como agora; y el remedio
mejor, es coger unos buytrones hechos de angeo, anchos por arriba, y estrechos por abaxo, y seis, U ocho
personas en cada buytron, coje gran cantidad de ellas, tanta que matara cada buytron todos los dias cinco, y
seis cahizes..., y después metiendolas en unos hoyos, y cubriendolas con tierra, las ahogan, y matan. Pero se
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e Golpearlas con ramas, matas y otros objetos, y enterrarlas en fosos previamente

construidos para tal fin'®.

D) En fase de adulto

e Uso del fuego para combatirlas de dos formas: la primera, quemando la lefia
existente en el campo para derribar las langostas; la segunda, saliendo gente con
teas encendidas, que, corriendo de un lugar hacia a otros de las heredades
infectadas, y con las llamas y el humo, las hacen huir'®’,

e Utilizar grajos, como aves para devorarlas, como parece que se hacia en algunos
lugares de la antigiiedad*®.

e Crear ruido estruendoso, para hacerlas huir, como podia ser el de disparos de
arcabuces, tambores o trompetas, aun cuando, como hemos visto, esto podia ser
a la vez perjudicial en la lucha al espantar a animales, como los cuervos, que

destruian los canutos®®®,

ha de hazer esto antes que salga el Sol, que las scaliente; porque con el frescode la noche, y mafiana estan
entorpecidas, y encogidas, y con el calor se alientan, y buelan, y no se cojen, 0 se cojen mal...>>, Remeys per
la matansa..., fol. 194 r.

Segun Francisco de Salvatierra, se podian recoger de esta forma entre 12 y 20 fanegas de langosta.
Siendo un método fundamental para la campafia que desarrolld en Consuegra, compré mas de 33.000 varas
de angeo par socorrer los lugares enlangostados, Quifiones, Tratado de las langostas..., capitulo I, fols.
76r-77v; también, Ximénez, Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fols. 124r-125v; y La langosta en
Llerena, op. cit.,

186 <<ITEM, en lo segon temps en que ditas llagostas seran nadas, fins & que volan, ab flasadas, llansols,
ramas, y altres cosas semblats, se han de matar, y soterrar en la propdita forma>>, Remeys per la matansa...,
fol. 191v. Este remedio también se aconsejaba para cuando las langostas comenzaban a volar.

187 <<Quando vienen [las langostas], buelan juntas, y muy espesas, y la gente moca sale con vnas teas de
pino encendidas, y andan de vnas partes a otras corriendo, y con la llama y huo dellas las hazen huir, y que
en lo alto de vnas varas largas, o langas, ponen vnos pedacos de madera de pino teoso del tamafio de la
cabeca de un hombre, y teniéndolos atados, los encienden y ponen fuego; y discurriendo entre las miesses y
sembrados, como los pastores entre el ganado, con el fuego y humo las impiden que con su tacto pestifero no
los dafien, ni coman>>, Quifiones, Tratado de las langotas..., capitulo 11, fols. 35r-36v; también, Ximénez,
Discurso de la Langosta..., capitulo 2, fol. 125v; y Remeys per la matansa..., fol. 193r.

188 <<pedro Bercorio in suo reductorio morali... refiriendo a Plinio, dize, que los grajos, aues conocidas,
ahuyentan las Langostas con su buelo: y por esto en la isla de Lemno los crian y sustentan, porque en
huyéndolas, les salen al encuentro por el aire, y las hazen huir>>, Quifiones, Tratado de las langostas...,
capitulo 111, fols. 33v-r. También en esta obra se recomendaba utilizar en esta ocasién a los cerdos para que
se comieran las langostas que se hallaran posadas, fol. 37r.

189 \Ver Apéndice 4.
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5.2.2.2. OTRAS PLAGAS

Gran numero de técnicas aparecen en las obras de autores hispanos del siglo XVII
para combatir el resto de plagas del campo, sobresaliendo con luz propia la de Fray
Miguel Agustin, Libro de Secretos de Agricultura —y a la que vamos a seguir
fundamentalmente-, auténtico compendio de lo que necesitaba conocer un hombre del
campo para atender las cosechas y los animales domésticos que criara en su casa de
campo*®.

A partir de ello, vemos que, para la tarea que estudiamos, se utilizaron todo tipo de
elementos organicos o inorgénicos, vivos o inanimados, tales como hierbas, plantas,
animales, sustancias corporales, sustancias liquidas u otro tipo de sustancias; aparte de
llevarse a cabo trabajos humanos contra las propias plagas. En funcién de la forma de
ejecutarse todo esto, hemos dividido los remedios en los siguientes apartados:

e Plantar, o colocar, en los alrededores de las heredades elementos
individuales que, bien por su fuerte olor o por virtudes ocultas a los autores de
entonces, servian para preservar los frutos, o alejar a las plagas de ellos®".

e Aplicar, mediante rociado o ungimiento, mezcla de sustancias para preservar

o reanimar vegetales, o alejar o matar plagas'®.

190 Agustin, Libro de Secretos... La obra se halla estructurada en cinco libros, que tratan los siguientes temas:
Libro 1°. Tareas a realizar en cada mes; preceptos de astrologia para la labranza; forma correcta de cultivar
los huertos, las hierbas y planta de comer y las olorosas; Libro 2°. Arboles frutales e hierbas, arboles y frutos
de huertos y campos, para protegerlos de diferentes plagas agricolas, asi como de aquéllos para alejarlas o
eliminarlas; Libro 3°. Cultivo de vides, y remedios contra plagas y enfermedades en las mismas; Libro 4°.
Casa de campo, y cria de animales domésticos; Libro 5°. Crianza de perros de caza y aves de halconera. La
obra tuvo cierto éxito si tenemos en cuenta algunas de sus ediciones durante los siglos XVII-XVIII, a partir
de su aparicion: Zaragoza, 1617; Perpifian, 1626; Zaragoza, 1646; Zaragoza, 1703; Barcelona, 1722 (2
ediciones); Madrid, 1731?; Madrid, 1762.

191 Entre otros, podemos destacar los siguientes, indicados por Agustin: cebollas albarranas o ramitas de
pino, contra polillas o gusanos; cangrejos de mar o rio colgados junto a arboles frutales, contra diferentes
plagas; cangrejos de rio o cebollas alabarranas, contra orugas; corazon de lechuza, pez prieta, corazon de
abubilla o de murciélago, contra hormigas; murciélagos, contra langostas: <<De la mes manera las
matareys, tomando murciegalos, y los colgareys encima los arboles mas altos de aquellas partes>>;
garbanzos, contra caracoles; puerros, cebollas comunes o higuera infernal, contra topos; artemisa, ajenjo,
abrotano, enjundia de ciervo, raiz de santaura, piedra de azabache, estiércol de aguila o gavilan, cebollas,
ajos o fresno, contra serpientes. Sobre la virtud de este Gltimo contra la serpientes, es muy gréafico lo
anotado por Agustin:<< Huyen tambien mucho del fresno, de tal manera, que tan solamente a la madrugada
a la sombra de ellos no se allegaaran; pero ani aun a la de la tarde, antes procuraran huyr mas que del juego,
de tal manera es esto verdad, que si echays vna sierpe en medio de un fresno, y de fuego, vereys que mas
presto huyra por la parte del fuego, que por la parte del fresno, lo que se puede bien experimentar>>
(Agustin, Libro de Secretos... 193-194). En este sentido, parecida opinion le merecera a Hernando Castrillo,
quien se basa para ello en el pensar de Plinio, Castrillo, Magia Natural..., capitulo XVI, fol. 182v.;
finalmente, también alude a los avellanos, contra alacranes.

92



e Sahumar las heredades con diferentes elementos, para alejar o eliminar
plagas™®.

e Untar los instrumentos con los que se podaban las hierbas y arboles,
especialmente las vifias, con determinadas sustancias que por su fuerte olor

o especiales virtudes, protegiera los frutos de las plagas®®.

192 Agustin citard, entre otros, los siguientes: rociar simientes antes de sembrarse con zumo de siempreviva,
agua de cangrejos de rio o mar, juncos olorosos, limadura o cerradura de cuernos de ciervo o elefante, agua
mezclada con estas limaduras o agua de pepino silvestre. Sobre los cangrejos, se dira esto: <<Dize Misaldo,
que tomeys algunos cancros de mar, hasta diez 0 de rios y los pondréis en vna olla llena de agua, puesta a la
serena, y al Sol, por espacio de diez dias, y después pondreis, la simiente con dicha agua por ocho dias
continuos, y después la sembrareis, y quedara entera, y nacera guardada de cualesquier animal, ansi grandes
como chicos, y admirable experiencia>> (Agustin, Libro de Secretos..., Libro 1°, capitulo 4°, p. 71); rociar
raices de arboles frutales enfermos con heces de aceite mezclados con agua, heces de vino afiejo, agua
cocida con altramuces u orines humanos o animales; aplicar sobre arboles frutales para evitar la aparicion
de polillas o gusanos algo de lo siguiente: tierra sellada y orégano, todo molido y mezclado con agua;
estiércol de cerdo mezclado con vino, estiércol de palomar o heces de vino afiejo; rociar arboles frutales con
agua mezclada con cangrejos de mar o rio; o estiércol de perro mezclado con orines afiejos, para evitar
diferentes plagas; aplicar sobre hierbas, arboles y frutos de huertos y campos los siguientes elementos para
alejar o matar orugas: ceniza de sarmiento deshecha en agua; orines y heces de aceite, hervido todo; anis
cocido con agua; ceniza de higuera; orines de buey con heces de aceite, todo hervido; agua con cangrejos;
rociar con vinagre fuerte y belefio, para alejar los piojos de hierbas, arboles y frutos; rociar hierbas, arboles
y frutos, para alejar hormigas, con: orégano y azufre machacado; goma fétida con aceite; hiel de buey, pez
y heces de aceite; o altramuces machacados mezclados con aceite; rociar hierbas, arboles y frutos con agua
salada en que hayan hervido altramuces o pepinos, para alejar langostas; rociar los contornos de hierbas,
arboles y frutos con hollin de chimenea o heces de aceite, para alejar caracoles; rociar los alrededores del
huerto o campo con unas pelotillas hechas de pelitre, galbano, niella, cuerno de ciervo, azufre, madrofio,
ufias de cabrén y vinagre, las cuales echaran vapor por el aire alejando de esas zonas a las serpientes; echar
hojas de encina o salvia contra serpientes, para matarlas; echar sobre ratones, para matarlos, adelfa en
polvo con harina; simiente de cohombrillos amargos, adelfa y coliquintidas, todo en polvo, y mezclado en
harina; o ceniza de encina; rociar la era donde se trille, para evitar la llegada de plagas, con heces de aceite
o0 sangre de buey con aceite; rociar los graneros —suelo, paredes y techo- donde se almacena el trigo, para
evitar la llegada de plagas, con batum de polvos de ladrillos, cal con agua, hojas de cohombrillos y orines
de oveja; o con cal con heces de aceite, sangre de buey y paja desmenuzada; rociar vides, para alejar de
avispas, abejas 0 moscas con: aceite, zumo de malvas silvestres; hojas de calabazas cocidas; estiércol de
paloma con aceite (Agustin, Libro de Secretos...)

193 para luchar contra el pulgén y otras plagas en éarboles, vifias o hierbas, Gaspar Navarro propone, entre
otros, el siguiente remedio:

<<Pero si en los arboles ay dicho pulgén, zahumallos con azufre encendido, mezclado con cera, y
pongan el sahumerio de donde viene el viento, porque dé de medio a medio en la vifia, o arbol.
Tambien es bueno tomar aquella aguaca, que sale de las olivas, y mezclarla con agufre, y cuezganlo
todo, que este espeso, y quémenlo en la heredad, y moriran>>.

(Navarro, Tribunal de Supersticién..., Disputa XXXII, fols. 99v-r).

Entre los elementos a utilizar en los sahumerios ofrecidos por Agustin, destacan los siguientes: mejorana,
cuernos o estiércol de buey, para preservar arboles frutales de polillas o gusanos; batum y azufre; ceniza de
murciélagos quemados con colas de ajos sin las cabezas; hongos nacidos a los pies de los troncos de los
nogales; o galbano y ufias de cabrén o cuernos de ciervo, para preservar hierbas, arboles y frutos de campos
de orugas; suelas de zapatos viejos, o cedro y galbano, para preservar los campos de serpientes; caparosa,
orégano y simiente de apio; o ufia de mula, contra ratones; mastuerzo y galbano, o0 mastuerzo y enjundia de
cabron, contra alacranes (Agustin, Libro de Secretos...)

194 para proteger las vides de plagas en general, Agustin propone untar las hoces u otros instrumentos
cortantes con los siguientes elementos: gordura de cabrdn, sangre de ratones, ceniza ungida con aceite, ajo y
aceite o gordura de 0so. Sobre esta Gltima, el autor afirmard que <<Las vides y sus sarmientos no criaran
piojos si les vntays la corteza del tronco con gordura de 0sso, y lo mesmo hareys si vntays de la misma
gordura el instrumento con que cortays los sarmientos en el tiempo de la poda>> (Agustin, Libro de
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e Dejar cerca de la zona que se quiere proteger partes internas de algunos
animales, para atraer hacia ellas determinadas plagas agricolas, y asi
poderlas eliminar'®.

e Cazary quemar o torturar animales, para hacer huir a los de su especie'®.

e Limpiar las vifias y arboles frutales, para evitar la aparicion entre las hierbas
de algunas plagas™’.

Al margen de técnicas concretas, hubo autores que hablaron también sobre las
ocultas y enormes virtudes de determinadas hierbas, frutos y arboles, contra plagas del
campo. Este es el caso de Hernando Castrillo, quien en su obra sobre magia natural,
enumera las siguientes: cebollas, dictamo, poleo, cafiamo, impia, beroénica, fresno,

enebro y lentisco®®,

Secretos..., Libro 3, capittlo Il. ). Para la untura con ajo y aceite, también Navarro, Tribunal de
Supersticién..., fol. 99v.

195 <<Matareys qualquier otro genero de animalejos, que hazen dafio a las yeruas, arboles, y vifias, haziendo
lo que dize Diophanes Griego, que tomando dos, o tres vientres de carnero fresco, con el estiércol, y estos
llevareys al huerto, campo, o vifia, donde hazendafio, y alli hereys unos hoyos, donde pondréis vnos dellos a
cada vno, cortndoles el pellejo, porque se demuestre el estiercol, y si passados dias bolueis alla hallareys
todos los animalejos ceuados a comer aquella suciedad, los quales podréis matar, o cobijarlos con tierra, y
hecho dos, o tres vezes, aureys muerto todos los dichos animalejos >> (Agustin, Libro de Secretos..., Libro
2, capitulo 3, pp. 189-190). Tambien, ver Navarro, Tribunal de Supersticion... fol. 99r.

1% ) a quema de animales se propone por Agustin para alejar, por su mal olor, a hormigas, alacranes o
langostas. Sobre éstas, se apuntara lo siguiente: <<Tambien hareys lo mismo, tomando de las mismas
langostas, o gafafiones, y las quemareys alli mismo, y con aquella hedor de las quemadas, las vivas huyran, o
se morirdn>> (Agustin, Libro de Secretos...., Libro 2, capitulo 3, p. 191. En cuanto a la tortura de animales,
cuenta lo que debe hacerse con los ratones: <<Tambien los hareys huyr, tomando vno dellos, y le desollareys
la cabeca, y le dexareys yr todo vivo, porque después los demas huyran>> (Agustin, Libro de Secretos...,
Libro 2, capitulo 7, p. 194).

197 <<Lo primero que se ha de hazer es, limpiar bien la tierra de la yerba: porque entre ella se cria el pulgén;
y limpiar tambien los arboles con curiosidad; tambien mirar las cepas: porque queda de un afio para otro
simiente, que es como moscarda, limpiandolas bien>> (Navarro, Tribunal de Supersticion..., fol. 99v).

1% Cebollas: afirma que, colgadas en casa 0 cama, preservan de animales venenosos y hechizos. Dictamo:
con su olor, se desterraba las fieras que echan de si ponzofia, y las mata tocandolas. Poleo: <<No consiente
animales venenosos>>. Caflamo: <<cozido en agua, y derramado sobre la tierra, donde ay lombrices las
saca. Impia: no hay animal que se atreva a tocarla. Fresno: de él huyen las serpientes. Enebro: <<mata
qualquier animal venenoso que se llega a él>>. Lentisco: <<... echado en el monton de trigo, o ceuada mata
el gorgojo, y la palomilla>> (Castrillo, Magia Natural..., cap. X, fols. 164r-168v; cap. XII, fols. 169r-172r;
cap. XVI, fol. 182v; cap. XVII, fol. 183r.
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6. REMEDIOS ECLESIASTICOS

6.1. INTRODUCCION

6.1.1. EL CONFLICTO ENTRE LA RELIGIOSIDAD INSTITUCIONAL Y LA POPULAR

Antes de entrar a analizar las técnicas utilizadas y fomentadas por la Iglesia en la
lucha contra las plagas, conviene detenerse minimamente en las relaciones que hubo en
la época entre las dos religiosidades existentes, en aras de enmarcar adecuadamente
los trazos que seguirdn mas adelante. De hecho, como veremos, gran parte de los
remedios a los que aludiremos tendran elementos comunes a ambas formas de entender

la religion.

6.1.1.1. EL CATOLICISMO INSTITUCIONAL Y EL CATOLICISMO POPULAR

Estas dos formas de religiosidad coexistieron entre si durante el siglo XVII, en
Occidente, en continua tensién, provocada por sus diferentes objetivos. Por una parte,
nos encontramos con una religiosidad institucional, con una fuerte elaboracion
intelectual, orientada esencialmente hacia la salvacion del hombre, fundamentada en un
Dios premiador y castigador, y en la que el sacerdote es el necesario intermediario entre
éste y el hombre.

Junto a ésta, hallamos un sentido religioso popular, absolutamente distinto, en origen
poco o0 nada elaborado, centrado en dar respuestas a las necesidades mas inmediatas
de la existencia, y deseando un contacto directo con Dios, en tanto que vértice de una
serie de poderes extraordinarios, a los que se puede recurrir en toda situacién de
peligro®®.

Esta religiosidad popular, en la que se halla encuadrada gran parte de la sociedad,
se encuentra enraizada en el universo animista tradicional, aunque manteniendo ropajes

del catolicismo tridentino. Por ello, presenta unos contenidos que estan en la frontera

1% Martin Gelabertd, <<Cofradias y sociabilidad festiva en la Catalufia del XVII>>, en Pedralbes. Revista
D Historia Moderna, 1993, 13 (tomo 2), pp. 495-501 (p. 501); Dominguez Ortiz, El Antiguo Régimen..., p.
411; Roberto J. Lopez, <<Las rogativas publicas en Oviedo (1550-1840)>>, en Revista de Dialectologia y
Tradiciones Populares, 1989 (XLIV), pp. 187-200 (p.p. 187-188).
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entre lo sacro y lo profano, siendo lo que denominamos una <<religiosidad
fronteriza>>?®. Ello hace que, para la cultura institucional, ésta contenga gran nimero de
supersticiones, en cuanto que desviaciones de la doctrina oficial, las cuales, en su
inmensa mayoria, eran creencias y practicas con las que el pueblo lo Unico que
pretendia era intentar hacer frente a un mundo hostil y sin control, lleno de muertes,
enfermedades, tempestades o plagas. Eso si, para gran parte de los autores del XVII
espafiol, detras de ellas siempre se hallaba el demonio, instrumento utilizado por las
clases dirigentes para justificar cualquier clase de calamidad, y concepto que llega a su

cenit en el siglo XVII:

<<... la rayz de todas ellas [supersticiones] es, 0 cudicia desordenada de alcancar
algunos bienes en este mundo, o librarse de algunos peligros, 6 males del. Y como
la gente mundana vee, que lo que ellos dessean no se puede alcancar tan presto
como ellos querrian, por industria, y diligencia humana natural,buscan ayuda para
ello sobre su naturaleza, y fuercas, y uiendo que no les viene de Dios, ni de los
buenos Angeles, tan presto como ellos quieren buscan socorro, y ayuda de los
malos Angeles, que son los Demonios, porque ellos estan muy aparejados para

cumplir los malos desseos de los hombres>>?"*,

De esta manera, vemos como la division entre ortodoxia y heterodoxia era
establecida en relaciéon al nivel de aceptacién que esas practicas tenian para la cultura
dominante que conformaban las élites politicas y religiosas. Por otra parte, la concrecion
de esas supersticiones expresaba, igualmente, la diferente percepcion de la realidad que
tenian las élites y clases subalternas, que ya hemos referido sobre el diablo y las brujas y
que mas tarde analizaremos en relacion con la campana, el agua bendita, el clérigo

conjurador o el remediador popular.

200 <<E| hombre de la llamada Edad Moderna, descendiente directo y en tantas cosas sin romper una linea de

continuidad del medieval, vivia inmerso en un mundo difuso, medio divino, en el que la realidad, la fantasia,
lo religioso y lo supersticioso eran de dificil delimitacion y de toda esta amalgama de creencias gran nimero
de eclesiasticos no estaban exentos. Asi, mientras que la Iglesia como institucion intenté por todos los
medios combatir cuanto oliese a supersticion, sin lograrlo, pues la lucha continGa hasta nuestros dias, el
campesino, el hombre de la calle, se mantenia aferrado a sus creencias ancestrales, trasmitidas por sus
mayores>> (Blazquez Miguel, Eros y Tanatos..., p. 135.

201 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XVII1, fol. 44r.
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6.1.1.2. LA ACULTURACION ECLESIASTICA DE LAS CLASES POPULARES.
PROCESIONES Y VIGILIAS

A lo largo de los siglos XVI y XVII, las clases dirigentes de la Europa Catodlica —al
igual que las de la zona protestante-, guiadas por la Iglesia, van a llevar a cabo en todo
Occidente un gigantesco proceso aculturador del pueblo, en especial de las masas
rurales, con el fin de cambiar gran parte de sus instituciones y costumbres, entre ellas las
de cardcter religioso, consideradas como excesivamente paganas 0 supersticiosas.
Dicho sistema, que conté con potentes y numerosos medios —iglesias, escuelas,
misiones, Inquisicién, tribunales de justicia, etc.- y que tuvo en el Concilio de Trento su
momento estelar y su foco irradiador mas importante, se basé en una politica de
centralizacion, jerarquizacion, cristianizacion y moralizacion de la sociedad?®.

De entre todo este conjunto de actuaciones, y por lo que respecta a nuestro estudio,
destacariamos tres cuestiones clave. Por una parte, la separacién de lo sagrado y lo
profano, con el fin de evitar la irreverencia en todo tipo de préacticas religiosas. En
segundo lugar, la estandarizacién de las préacticas religiosas, aceptandose aquellas
conductas y ritos populares que no supusieran una heterodoxia grave, adaptandose
otras al lenguaje de la jerarquia y modificandose los excesos mas destacados. Y en
Gltimo extremo, la autoridad del clero sobre ellas?®.

Estas tres ideas quedan perfectamente nitidas a la luz del analisis realizado sobre
algunas de las Constituciones Sinodales del siglo XVII, en las que hemos encontrado
numerosas referencias al respecto. Aqui vemos preceptos e indicaciones sobre gran
namero de practicas religiosas o pseudorreligiosas. Dejando para sus respectivos
epigrafes el tratamiento especifico de aquellas practicas relacionadas con el combate
contra las plagas del campo, ejemplificaremos algunas de las instrucciones mas
generales contenidas en dichas Constituciones con el andlisis de dos ritos asociados a
esa lucha, como son los de las procesiones y vigilias, en nuestro caso las previas a

fiestas votadas.

202 Martin Gelabert6, <<Religion y supersticion en la Catalufia del XV111>> en Historia 16, 1994, 19 (216),
pp. 43-52 (p. 43).
2% Nalle, God in La Mancha..., p. 48.
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A) Las procesiones

Se alude a ellas en general, salvo alguna pequefia excepcién, por lo que tienen
cabida tanto las de caracter preventivo como las de tipo remediador. Cuatro grandes
cuestiones se desprenden del andlisis de las Constituciones: el fundamento, la
extension, el comportamiento de los asistentes y el decoro de las imagenes.

En primer lugar, las procesiones responden desde su origen a un triple objetivo, tal y

como sefiala claramente una Constituciéon Sinodal de Barbastro, de mediados de siglo:

<<El uso de las Processiones, es antiquissimo en la Santa Iglesia, y se instituyeron
para solemnizar, y reverenciar las Fiestas de los Santos, 0 para pidir a Dios
nuestro Sefior misericordia, y remedio de nuestras necessidades, assi espirituales

como temporales, 0 para rendirle las devidas gracias por las misericordias,

beneficios y mercedes que recibimos de su divina mano>>*,

Respecto a la extensidn, existe un claro deseo de acortar las mismas, con el fin de
evitar el acceso a ermitas e iglesias excesivamente distantes del punto de origen de la
procesion. Los peligros que, segun las autoridades, surgian de esto era que obligaba a
los participantes a comer o, incluso, hacer noche en esos lugares de destino, pudiéndose
producir, al calor de esta circunstancia, una relajacién de costumbres y la consiguiente
comision de excesos de diversa indole, tal y como manifestaban gran parte de las

Constituciones del siglo XVII, como ésta de Zaragoza:

<<Las Processiones se introduxeron, para que los fieles con mucha humildad,
fervor, y devocién en Comunidad, procurasen aplacar a Dios nuestro Sefior con
oraciones, y ruegos publicos, y la experiencia ha mostrado, que en algunas se ha
prouocado su justo enojo con culpas, ocasionadas de ir a las Iglesias muy
distantes, siendo precisso que se hiziessen comidas para los que las

acompafauan, y muchas vezes se han seguido desordenes, y disgustos, y por lo

204 Cs. Barbastro, 1656, Lib. 111, Tit. VII, Const. I, pp. 158-9.
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menos tibieca en el feruor, y devocion, y escandalo en los zelosos de su santo

Servicio>>?%,

Por ello, es basico que la distancia no impida regresar a comer a la localidad de
origen, estableciéndose unos limites estrechos, que variaban, segun las diécesis, entre
el territorio de la propia parroquia, un cuarto de legua o una legua como maximo, del
lugar de procedencia®®.

La propia insistencia de las Constituciones Sinodales en este tema denota que, a
pesar de la prohibicién expresa que regia en numerosas diécesis desde el siglo XVI*”,
bien avanzado el XVII aun existian lugares en los que procesiones votivas y rogativas
superaban los limites prescritos.

Por otra parte, el caracter ambivalente de la religiosidad institucional —rigidez con los
abusos més claros y flexibilidad con los de menos calado- se aprecia con nitidez en las
prescripciones impuestas en las Constituciones Sinodales de Zaragoza de 1656. En
ellas, por una parte, se disponen multas de diez ducados a los curas o eclesiasticos que
desoigan las prohibiciones citadas y acudan a procesiones que sobrepasen la distancia
permitida; y, por otra, autorizar la conmutacion del voto —si éste consistiera en
procesiones de extension tan larga- por otras obras de piedad?®.

En tercer lugar, las disposiciones establecidas acerca del comportamiento de los
asistentes afectan a todos —eclesiasticos y no eclesiasticos- e insisten en la necesidad

de moralizacion, devocién, modestia y orden, todo con el fin de conseguir una respuesta

divina benevolente a las peticiones que acompafan a las peticiones:

<<Por ende S.S.A. estatuimos, y mandamos, que en las procesiones que se
hizieren de aqui adelante, la gente que en ellas fuere, vaya ordenada, de manera
gue aya silencio, y deuocion, y los Clerigos, y Eclesiasticos vayan con sus

sobrepellices, por si cantando, y diciendo sus Oficios, como deuen, y los legos

205 ¢S, Zaragoza, 1656, Titulo XVII, Const. X, fols. 66v-r.

206 Dentro del territorio de la parroquia, CS Zaragoza 1656, Titulo XVII, Constitucion X, fols. 66v-r.; ¥s
legua: CS Huesca 1687, Libro 11, Titulo XIII, Constitucion XXIX, p. 246; 1 legua: CS Coria, 1606, Titulo
XXXV, Constitucién XIII, p. 165;

27 \/er Christian Jr., Religiosidad local..., p. 201.

208 ¢S, Zaragoza, 1656, ibidem.
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vayan apartados de los clerigos, y de las mugeres, y ellas de ellos, diciendo todos
sus oraciones, y suplicando a nuestro Sefior con toda atencién, y deuocion quiera

otorgar todo aquello, porque las dichas processiones se hazen>>?%.

En algunas diocesis, como en este caso que conocemos de Jaén, estas
instrucciones van acompafiadas de posibles multas a los eclesiasticos que las

transgredan:

<<... S.S.A. mandamos que todos los clerigos vayan en las procesiones con
sobrepelliz, y con mucha decencia, no parlando, ni riendo, ni haziendo cosa que

desedifique, y si en esto faltaren, puedan ser multados por nuestro Vicario...>>*'°,

Finalmente, en la linea de la decencia requerida para asistir a la procesion por parte
de los asistentes, se debe seguir también el mayor respeto posible para aquellas
imagenes que van a sacarse por las ciudades y pueblos. De esta forma, se pide, por una
parte, que el material del que se hagan dichos iconos sea noble, esto es, que se evite el
barro o el cartén y se opte por otros, como las tablas doradas?®'’. Igualmente, se recalca
la obligacion de que los vestidos que vayan a cubrir las imadgenes sean lo mas decentes
posibles y sean fabricados exclusivamente para este fin, con el propdésito de evitar ropas
utilizadas ya anteriormente por personas, especialmente mujeres, aun cuando, en
algunos casos, se conceda cierta flexibilidad en este extremo. Iguales obligaciones se

establecen para rizos y tocados:

<<Otrosi Ordenamos, y mandamos, que las imagenes de vulto, ansi las que
estuuieren en los altares, como otras que ay para sacar en procesiones, las hagan
aderecar los Prouisores, y Visitadores, de propias vestiduras para aquel efecto
hechas decentemente, y no con vestiduras agenas, si fuere posible. Y de las que

se vuieren dado y dieren de aqui adelante para las dichas imagines, auiendose

209 CS. Segovia, 1648, Libro 11, Titulo X, Constitucién VII, p. 106.

210 Cs. Jaén, 1624, Libro 11, Titulo 111, Capitulo 1, fol. 50v.; también, en CS. Barbastro, 1656, Libro 3,
Titulo VII, Constitucion I; y en Catedral de Malaga, Ceremonias de la Santa Iglesia catedral de Malaga...,
16867, Capitulo XXIII, pp. 78-79, De las procesiones.

211 ¢S, Jaén, 1624, Libro 11, Titulo V, Capitulo 11, fol. 57v.
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seruido de ellas mugeres, se podra usar para el atauio de las dichas imagines, no

resultando indecencia. Y el tocado... sea muy honesto>>?',

B) Las vigilias

Eran éstas unas ceremonias a mitad de camino entre lo sagrado y lo festivo, cuyos
origenes algunos autores las sittan en el paganismo®®. A pesar de ello, la propia
jerarquia catolica hispana las consideraba, en un principio, claramente ortodoxas,
afirmandolo una Constitucion de Coria a principios del XVII, cuando, al aludir a ellas,
decia que las vigilias fueron instituidas <<para gastar las noches que preceden a las
fiestas en oraciones, y cosas sanctas, auiendolas ayunado>>***,

Efectivamente, se trataba de reuniones que parroquianos de ambos sexos, y de toda
condicion social llevaban a cabo a lo largo de las noches previas a las fiestas religiosas
solemnes, y que se desarrollaban en iglesias, ermitas, monasterios y otros lugares
sagrados. Aunque, como se ha dicho, inicialmente estas practicas debian estar guiadas
sélo por la devocion y oracion hacia el titular de la festividad del dia siguiente —en
muchos casos, por supuesto, se trataba de fiestas votadas-, la realidad en el XVII, al
igual que en anteriores épocas, era muy diferente, tal y como nos ilustra una Constitucion

de Toledo:

<<Por quanto en las Vigilias de los Santos, muchos assi varones, como mugeres,
clerigos y legos, vienen a velar a las Iglesias de noche, y porque auemos que
debaxo de titulo de deuocion se cometen en ellas muchas ofensas contra Dios
nuestro Sefor, y demas desto hazen muchas comidas y beuidas superfluas; y
dicen muchos cantares deshonestos, y se hazen dancas y bayles, y otras cosas

indecentes, donde se siguen muchos escandalos, y pecados...>>?"°.

212 ¢S, Coria, 1606, Titulo XL, Constitucion IV, p. 190. Tambien, ver CS. Cérdoba, 1662, Libro I, Titulo
Xl, Capitulo 11, fol. 38r; y CS. Jaén, 1624, Libro II, Titulo V, Capitulo Il, fol. 57v.

213 E| predicador inglés, del siglo XIV, Nicolas de Clamanges, consideraba que las vigilias tenian un
evidente y claro origen pagano, John Bossy, <<The Counter-Reformation and the People of Catholic
Europe>>, en Past and Present. A journal of historical studies, n® 47 (mayo 1970), pp. 51-70 (p. 61).

214 Cs. Coria, 1606, Titulo XXXVI, Constitucién I, p. 169.

215 ¢S, Toledo, 1622, Constitucion 1, fol. 50r.
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Junto a estos actos licenciosos, se producian otros como representaciones, juegos
de dados, juramentos negando a Dios y maldiciendo a los santos e, incluso,
fornicaciones®®. Frente a todo ello, la Iglesia legisl6 a lo largo del XVII en un doble
sentido. Por una parte, dictd la prohibicion taxativa de dichas celebraciones y aun de la
recepcidén nocturna de visitantes en recintos sagrados, para evitar escandalos similares,

como ocurrié en Toledo:

<<Por ende S.S.A. Establecemos. que de aqui adelante en las vigilias de la Virgen
santa Maria, y de qualquier fiesta, y en los dias feriados en esta santa Iglesia, ni en
otra qualquiera Iglesia desta diocesis, no se hagan las tales velas, ni algunos de
noche, sean recibidos en las Yglesias, ni hermitas, ni monasterios, y los clerigos
donde se acostumbran hazer luego, antes de anochecido cierren las puertas de las

Yglesias>>?"".

En segundo lugar, se advertia sobre las posibles penas a imponer en caso de
desobediencia y que recairian no solo sobre los incumplidores activos, sino también
sobre los pasivos. Asi, lo dicta la di6cesis de Zaragoza, en una de las Constituciones

dictadas durante el XVII:

<<Por tanto... establecemos, y ordenamos, que en lo venidero ninguna persona de
gualquiere estado, calidad, 0 condiciébn sea, no pueda velar en las Iglesias, y
Hermitas, como lo prohibimos en pena de excomunién mayor, assi a los que dieren

las llaues, como a los que velaren>>%'8,

216 Bossy, ibidem.

217 CS. Toledo, 1622., Constitucién I, fol. 51v. Salvo en lo referente a los peticionarios de estancia o
alojamiento nocturno, el resto de Constituciones estudiadas van en la misma linea: CS. Coria, ibidem; CS.
Lugo, 1682, Libro 3, Titulo IX, Constitucion 4, fol. 89v; CS. Zaragoza, 1656, Titulo XIX, Constitucion I,
fol. 77r; CS. Jaén, 1624, Libro Il, Titulo V, Capitulo Ill, fol. 59v; CS. Barbastro, 1656, Libro 2°, Titulo II,
Constitucion 11, pp. 76-77.

218 ¢S, zaragoza, 1656, Titulo XIX, Constitucién 11, fol. 77r. En una Constitucion de Barbastro no se habla
de penas concretas, sino que se tomaran las que el derecho canénico permita;

<<y en caso que los dichos seculares fueren renitentes a cumplir este mandato [la prohibicion de las
veladas en ermitas], nos dén luego aviso, para que consideradas las circunstancias de las personas,
tiempo, y lugar proveamos del remedio necessario, procediendo contra ellos por los debidos remedios
de drecho>>.

(CS. Barbastro, 1656, Libro 2, Titulo Il, Constitucion I, pp. 76-77).
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Sin embargo, la propia repeticién de estas disposiciones a lo largo del siglo, hasta
una fecha, como minimo, tan alejada como 1682 —Constitucion de Lugo-, induce a
pensar en la falta de efectividad practica, al menos en algunas regiones de Espafia, de
una politica de centralizacion y moralizacion que habia comenzado més de cien afios

antes?®.

6.1.2. REMEDIOS ECLESIASTICOS: CUESTIONES GENERALES

6.1.2.1. RELIGION Y CATASTROFES NATURALES

La religién, junto con la magia, aparecia como la Unica baza con la que contaba el
espanol del XVII para hacer frente a las amenazas exteriores ante la impotencia de los
medios de lucha directa. De hecho, la religion ha desempefado hasta hace
relativamente poco tiempo las funciones que hoy suelen realizar la ciencia, la tecnologia
y la medicina. A este respecto, el testimonio de un investigador tan cualificado como

Jean Delumeau es clarificador:

<<¢Qué otra cosa hubiera podido ser popularmente el cristianismo de otras épocas
sino ante todo un conjunto de ritos destinados a obtener del Cielo abundantes
cosechas, evitacion de calamidades, retroceso de enfermedades y aplazamiento

de la muerte?>>2%,

En el caso concreto de las plagas, los remedios eclesiasticos van a utilizarse de dos
formas. En unos casos, se van a emplear cuando la magnitud de la calamidad sea muy
intensa, y fallen los remedios naturales, como se nos recomienda en una obra anénima

del siglo XVII al hablar sobre la plaga de langosta que asol6 varias regiones espafiolas

219 | as veladas habian sido prohibidas canénicamente a finales del XV en Castilla la Vieja —salvo en Semana
Santa-, y en la década de 1560-1570 en toda Castilla la Nueva, Christian, Religiosidad local..., pp. 200-201.
220 Jean Delumeau, El catolicismo de Lutero a Voltaire, Barcelona, Editorial Labor, Coleccién Nueva Clio.
La historia y sus problemas, 1973, p. 206. Keith Thomas es ain mas directo, al afirmar que, en la época
moderna, toda desgracia fomentaba el acercamiento a la religién por todo lo citado anteriormente:

<<As the preachers wryly noted, the experience of trouble and adversity did more than anything else
to direct men”s mind to religion, and there was no greater enemy of piety than worldly success. To
sufferers religion could bring comfort and even elation>>.

(Thomas, Religion and the decline..., pp. 94-95).
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durante el siglo Xl y que provocé posteriormente la llegada de San Gregorio Ostiense

para luchar contra ella:

<<Pero desconfiados ya de los remedios humanos [los habitantes de las areas
afectadas], acudieron a los Divinos, valiéndose de las bendiciones Sagradas,
Conjuros, y uso del Agua Bendita que nuestra Madre la Iglesia tiene para tales
necesidades, haziendo Procesiones, celebrando Misas, vertiendo lagrimas, y
executando otras penitencias, para que la Divina Providencia oyesse sus

peticiones...>>%",

Sin embargo, la mayoria de los autores opta por la combinacién simultdnea de
remedios naturales y sobrenaturales, ya que, por una parte, no se estorban el uno al
otro, y por otra, segun los tratadistas, Dios no quiere fiarlo todo a milagro?.

Dios es, pues, el principal receptor, aunque no el Unico, de las peticiones humanas

ante desgracias de todo tipo. Asi lo expresa con claridad, entre otros, Juan de Quifiones:

<<En todos los demas peligros y tribulaciones, de donde se esperan dafios, es
conueniente acudir a este remedio [el ruego a Dios], antes que a otro: y assi se ha

de hazer, quando las Langostas los hizieren en las heredades y miesses, que

221 Relacién de la venida de San Gregorio a Espafia..., fol. 196. En Calahorra —Navarra- se actud de esta
forma ante una plaga de langosta en el verano de 1688:

<<entro la plaga por las Riberas del ebro se procuraron hacer desde dho. tiempo algunas diligencias
humanas demas de los Conjuros p.2 apagarla, enviando por La Ciudad por quadrillas a sus vecinos a
cojerla por el Invierno a a tiempo que aviendo curado estaria en canutos y quando ya estava fuera de
ellos y algo crecida en sabanas y enterrando la que assi de otra suerte ses cojia, y no bastando estos
remedios humanos se aplicaron los divinos que parecieron mas eficaces al celo y devocion del
Cabildo desta Santa iglesia como fueron diferentes Rogativas de misas solemnes y procesiones, ya
con los Santos Martires Emetherio y Celedonio por las cercas de la Ciudad ya con Nuestra S. Del
Rosario y otras diferentes>>.

(Cit. en Juan José Barragan Landa, <<Las plagas del campo espafiol y la devocién a San Gregorio
Ostiense>>, en Cuadernos de etnologia y etnografia de Navarra, n°® 29, mayo-agosto 1978, pp. 286-
287).

222 \/er Ximénez, Discurso de la Langosa..., capitulo 2, fol. 122r. En la plaga de langosta que azoté Catalufia
en 1688, el Consejo Real y el Virrey del Principado establecieron una serie de instrucciones a los pueblos
infestados, que incluian todo tipo de acciones naturales y espirituales. Entre las primeras, destacan el enterrar
los huevos de langosta en hoyos con cal viva, agua de mar u otros liquidos; matar las langostas que saltan
con ramas, y después enterrarlas, etc. Entre las segundas, se proponia implorar la ayuda de Maria, realizar
plegarias, ayunos, votos, penitencias y otros actos de virtud, etc, Remeys per la matansa..., fol. 190r-191v.

En una plaga que lleg6 a Granada en 1670, la primera medida que adopté el Cabildo Municipal fue
designar cuatro caballeros veinticuatro para acudir al Arzobispado, Cabildo Eclesiastico y Ordenes
Religiosas, con el fin de pedirles la realizacién de rogativas, misas de diferentes advocaciones, y que se
nombraran a los eclesiasticos de mayor virtud, para salir a conjurar el nocivo animal. Paralelamente, se
ordend a los lugares infestados que quemasen las langostas que pudieran, y a la Real Chancilleria el dinero
necesario para la lucha, Marin, <<Noticias...>>., p. 248.
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pidiéndole a nuestro Sefior con oraciones y sacrificios, libre a su pueblo de

semejante trabajo, el lo remedia>>??3,

En todo caso, lo ideal para los autores es que el ruego a Dios no se limite
exclusivamente a las ocasiones de adversidad, sino que se regularice y se lleve a cabo
también en situaciones de bonanza, pues asi la posible ayuda tendra un caracter no solo
remediador, sino también preventivo®“.

Ahora bien, si el hombre puede suplicarle, nunca puede exigir a Dios una respuesta
positiva que solvente el problema suscitado, debido a la total dependencia del ser
humano respecto a la Divinidad y a la discrecionalidad de los actos divinos,
fundamentado todo en la teoria de la Providencia divina. En este sentido, los motivos por
los que puede fracasar el ruego son variados. En primer lugar, naturalmente, son los
pecados de los hombres, a nivel individual o comunitario. En segundo, por errar en la
forma —aqui se incluiria la manera de realizar las ceremonias o la falta de estricta
ortodoxia en las mismas-, o en el fondo de la suplica, ya que podria ocurrir que pidamos
lo que no debemos, siendo Dios el Unico que sabe nuestra auténtica conveniencia, como

dice Bartolomé Ximénez:

<<Y si pidiendo no nos diere, demos buelta a nuestras conciencias, persuadidos de
gue esta la falta de parte de nosotros, y es que no sabemos pedir, porque 0
pedimos lo que no nos conuiene, 0 no lo pedimos con el modo, y en la disposicién
gue deuemos, que haziendo nuestras diligencias posibles pongamos nuestra
peticion en sus manos, reuelando nuestros caminos, que si nos esta bien el

concedera sin dilacién, dandonos vn buen dado, como de tal mano>>%%°.

228 Quifiones, Tratado de las langostas..., Capitulo 111, fol. 31r. En esta linea, se expresa igualmente

Bartolomé Ximénez:

<<En todas las ocasiones... se & de acudir & Dios para esperar buen sucesso, y particularmente en
calamidades tan graves, como es la plaga destos animalejos nociuos [las langostas], porque 0 ya sea
generacion natural por la Junta de machos y hembras, o por sequedad de la tierra, costelacion de los
cielos, y otras circunstancias, ora por obra del demonio, ora por castigo de Dios, & el emos de acudir,
porque sin el nada se haze bueno>>.

(Ximénez, Discurso..., fol. 126r).

224 Thomas, Religion and the decline..., pp. 133-134.
225 Ximénez, Discurso de las Langosta..., fol. 128r.
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En tercer lugar, finalmente, estaria el premio de la gloria eterna como recompensa
de la adversidad terrenal, una forma de purgar aqui los pecados cometidos. Asi lo

establece Gaspar Navarro:

<<En tu enfermedad recurre a Dios, y el te sanara, si con pura conciencia, y puro
coracon le presentares tus sacrificios; y aunque no sanares, tan poco te has de
guexar de los Medicos, ni de las Medicinas, sino que has de atribuyr todo a Dios,
que no quiere darte salud, sino que estés enfermo, para bien, y prouecho de tu
alma, y poder después acrecentarte la paga, y premio eterno, por estos breues
trabajos que el te embia, 0 por castigarte en esta vida por tus culpas, como padre

piadoso, y no castigarte después para siempre como luez riguroso>>2%°.

6.1.2.2. LAS RESPUESTAS ECLESIASTICAS

Aunque cada método religioso utilizado en la lucha contra las plagas tiene sus
perfiles caracteristicos y exclusivos, también apreciamos que todos ellos poseen una
serie de rasgos comunes, que conviene detallar.

Para empezar, hay que sefalar que la Reforma Catdlica, plasmada en Trento,
ofrecia, frente al individualismo protestante, un concepto de religién social y colectiva, en
la que el lazo con Dios se da mediante una lIglesia fuertemente jerarquizada, que
descansa sobre el concepto de comunidad®*’ y cuya célula basica es la parroquia. Este
caracter corporativo de la religion conllevaba que, ante calamidades que afectaran a las
colectividades, al margen de su causalidad, debia de producirse una respuesta
corporativa, en la que participaran todos los fieles que no tuvieran impedimentos legales
0 de salud. Esto no quiere decir que no existan acciones individuales —enramadas
bendecidas que protegen las fincas particulares, recepcion particular de aguas
milagrosas, etc.-, pero la inmensa mayoria son colectivas.

Para la doctrina catélica, el elemento conductor de esas practicas, necesario nexo de

union entre la comunidad y Dios, era el parroco o el resto de las figuras integradas dentro

226 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XXX, fol.s 80v-81v.
22T Ana Martinez Arancén, Geografia de la eternidad, Madrid, Tecnos, 1987, p. 18.
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de la estructura organizativa eclesiastica. Ante cualquier forma de desgracia colectiva,

sélo ellas podian implorar el cese de la misma, como nos recuerda Tomas de Castro:

<<Y assi en todas afliciones de la Republica por los castigos de Dios deuen
ampararse de las oraciones de los Eclesiasticos, de los Religiosos, y Religiosas,
gue son las que se oponen a los enojos de Dios; que por esso el Espiritu Santo
llamé a la Iglesia Catolica por la fuerca de sus Oraciones valiente, y terrible como
los exercitos bien ordenados... Porque estas oraciones son el escudo fuerte que
resiste las saetas de la indignacion diuina: las que tienen valor para atarle a Dios
las manos; y para obligarle a que sus mas rigurosas justicias conuierta en

regaladas misericordias>>%%,

En el caso de la cultura subalterna, no existia esta necesidad de intermediario, ya
que se pretendia una relacién directa con las fuerzas que podian ayudar a aplacar el
desastre, siendo el voto el ejemplo mas constatable de este tipo de religiosidad.

Por otro lado, en la lucha espiritual contra las amenazas exteriores, los métodos de
religiosidad universal y popular —lugares, tiempos, peticionarios celestiales- se solian
combinar facilmente a pesar de, o precisamente por, el proceso aculturador ya
mencionado. El catolicismo tridentino buscé la adhesién al dogma y la maxima ortodoxia
en las practicas, controlando su direccion, pero, a cambio, confirmé el caracter local o
popular de la religiosidad®°.

En este sentido, la llegada —posible o efectiva- de una plaga a una localidad o
comarca solia responderse con una bateria de medidas diversas —preventivas o
remediadoras-, que solian abarcar la mayoria de las posibilidades espirituales con que
se contaba, en la linea de las enormes posibilidades que el Cielo ofrecia a sus devotos.
Sin duda, el pasaje mas ejemplificador de esto lo encontramos en la ya mencionada
misiva que envid el licenciado Francisco de Salvatierra, Juez de Comisién contra la

langosta en la campafia de La Mancha en 1619, a su amigo Juan de Quifiones, y en la

228 Tomas de Castro y Aguila, Remedios espirituales y temporales para preservar la Republica de peste...,
Antequera, impresso por Vicente Alvarez de Mariz, 1649, fol. 43r-44v.
229 Christian, Religiosidad local..., pp. 216-217.
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que le hace mencion, entre otra serie de cosas, de los métodos por él utilizados en esa

ocasion:

<<Y assi el verdadero camino es acudir a los exorcismos de la Iglesia, sufragios y
rogativas, que en esto he hallado yo el remedio de tan grande ruina...: y assi en
orden al buen sucesso aure mandado decir mas de quatro mil missas, fuera de
otras rogatiuas, procesiones generales, salues, y ayunos que se han hecho, y
muchos conjuradores, assi clerigos como religiosos que se han traido, de cuya
gracia en virtud destas palabras diuinas se ha esperado y tenido buen sucesso, y
en esto he guardado lo que nos ensefio el santo Gregorio Obispo de Hostia..., cuya
agua passando los huesos del santo por ella, se conserua en vn lugar junto a la

ciudad de Estella, de que me he aprouechado tambien...>>?%,

También hay que anotar que, dentro de las practicas religiosas sobre proteccion
contra las plagas, la mayoria eran aplicables al resto de las agresiones exteriores contra
la agricultura, y sélo las excomuniones y procesos judiciales parecen ser exclusivos para
defenderse de las diferentes especies nocivas.

Por otra parte, hay que sefialar que, con todas la especifidades locales que se
quiera, existio en la época una cierta gradaciéon en los métodos utilizados, que respondia
a la gravedad y persistencia del mal. Una vez aparecida una plaga, se solia comenzar
intentando conjurarla, en la creencia de que pudiera venir de la mano del demonio. Para
ello, en una primera fase se solia recurrir a autoridades eclesiasticas locales —parrocos,
religiosos, etc.-, y si ello fallaba, se podia llamar a conjuradores fordneos de cierta fama.
Esta segunda posibilidad, como ocurria con el resto de los remedios, no tenia por qué
acontecer inmediatamente después de la anterior, sino que podia suceder una vez que
se hubieran agotado otras acciones.

Si el conjuro fallaba, la comunidad entendia, generalmente, que la calamidad
procedia de los Cielos, por lo que se ponia en marcha toda una serie de medidas que

buscaban el favor divino. Al principio, se solia recurrir a practicas relativamente sencillas

%0 Quifiones, Tratado de las langostas...., Capitulo 1111, fols. 79r-80v.
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y locales, como ruegos, plegarias y procesiones cercanas, o de distrito, en templos,
ermitas o santuarios de la propia localidad.

En el caso de persistir la desgracia, se procedia a otros métodos mas complejos, de
mayor gasto y participacion. Tal era el caso de las procesiones generales, pretendiendo
el socorro de figuras celestiales mas potentes, ubicadas a las afueras de la poblacién o
lejos de ella; o también, la utilizaciébn de aguas milagrosas traidas de ermitas famosas,
que, en funcién de su distancia, suponia otra forma de gradacion.

Finalmente, los votos y, mas aun, las excomuniones, solian dejarse como ultimos
recursos, los primeros por la gran onerosidad que suponian para el presente y futuro de
las poblaciones, y las segundas, por el caracter cuasi heterodoxo que destilaban y que
hacia restringirlas al maximo®".

Esta utilizacion creciente de los recursos espirituales, podemos ilustrarla
parcialmente con la respuesta que el regimiento de Medina de Rioseco ofreci6 a la

aparicion de una plaga de langosta en el verano de 1627:

<<Aunque con cuidado... se ha procurado acudir a los remedios divinos suplicando
a Nuestro Sefior sea servido de remediarlo [la plaga] y se ha conjurado enviando a
los términos beneficiados del cabildo y religiosos, y hecho rogativas en los
conventos, plegarias y procesiones, y con todo va perseverando sin que haya
bastado, se acuerda celebrar una procesion general en la cual salgan las 6rdenes
y concurran los vecinos de esta villa y se suplique a Nuestro Sefior aplaque su ira 'y
ponga el remedio conveniente; y ademas, que se pida licencia al Sr.. Obispo, para
gue en el campo y sitio a proposito se diga una misa solemne yendo en procesion
con la veneracion que el caso requiere y se traiga agua de la reliquia de S. Isidro,
gue estd junto a Duefias, con que esta villa ha tenido y tiene particular

devocion>>2%2,

231 \fer Christian, Religiosidad local..., pp. 86-89 y 117-118.

%2 Crénicas de antafio..., p. 177. Al hilo de la gradacién, conviene afiadir que medio afio después volvié la
plaga, repitiéndose los conjuros, rezados esta vez por religiosos devotos, especialmente uno que residia en
Toro, el Padre José de San Francisco, <<que tiene particular gracia para ello>>, segun el Regimiento. Parece
ser que los rezos de éste ayudaron a disminuir mucho la plaga, Crénicas..., p. 178.
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También hay que citar que las practicas religiosas contra las plagas del campo se
adecuaban temporalmente al calendario agricola, pero también a las propias creencias
religiosas de los espafioles del XVII. A partir de aqui, podemos establecer tres grandes
apartados. Por una parte, estaban las épocas de necesidad, cuando se tiene noticia de
la existencia de una plaga. Después, vienen las épocas sensibles para las cosechas,
especialmente dos momentos. El primero, los meses de abril y mayo, cuando comienzan
a brotar los pampanos de la vid y a formarse las espigas de los cereales, con el
consiguiente peligro de que determinadas plagas puedan detener bruscamente su
desarrollo. Por estos y otros factores de tipo meteorolégico, desde finales de abril se
realizan gran cantidad de procesiones y votos, para implorar por la proteccion y
abundancia de las cosechas en marcha, con su epicentro en el dia 9 de mayo, fiesta de
San Gregorio Ostiense, abogado principal contra las plagas del campo en el siglo XVII.
El segundo, los meses de julio y agosto, cuando se encuentran listos, para ser recogidos,
el cereal y la uva respectivamente, hito absolutamente crucial para una comunidad, que
en unos pocos dias podia verse abocada al fracaso econémico mas completo por la
repentina aparicion de plagas, en especial la langosta®®. Por Gltimo, en otras fechas
especialmente significativas para la doctrina catélica se llevaban a cabo actuaciones
preventivas contra plagas, como es el caso de la bendicién de cruces y ramos durante la
Semana Santa, para ser colocados en la entrada de las heredades.

Finalmente, cualquier suplica a la Divinidad para conseguir el fin de una calamidad
precisa necesariamente que la ceremonia sea lo suficientemente larga y que en ella
participe el mayor nimero de gente posible, siendo el ideal la totalidad de la comunidad,

todo ello para <<forzar la atencién y la compasion del Juez encolerizado>>%**,

233 Christian, Religiosidad local..., pp. 60 y 143-146.
234 Delumeau, El miedo..., pp. 217-219.
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Las acciones ejecutadas en el XVII contra la plagas se hallan, ademas, insertas en el
marco de la religiosidad barroca, basada en la artificiosidad, el efectismo, la expresion
exterior del sentimiento religioso y la complicacién y multiplicacién de los actos sacros®®.

Estas caracteristicas, junto con una estricta regulacion de la actividad por parte de
las autoridades, se percibe en la inmensa mayoria de las practicas contra las plagas,
ejemplificandose perfectamente en el fendmeno de las rogativas. En este contexto es
singular el rito de las <<subidas y bajadas>> de la imagen de Nuestra Sefiora de la
Fuencisla, en Segovia: un estricto ceremonial; una duracion de nueve dias; la
participacion del clero secular, regular y vecinos; gran niamero de practicas; y una gran
rigueza en su plasmacion exterior confieren a la funcién la categoria de auténtico

espectaculo religioso?*°.

6.2. FORMULAS PREVENTIVAS

6.2.1. LAS BENDICIONES

Podemos definir las bendiciones, en sentido estricto, como ceremonias
acompafadas, en general, de oraciones, por las que, en nombre de la Iglesia, un
ministro habilitado para ello santifica o dedica al servicio divino a personas, criaturas o
cosas, o pide el favor de Dios sobre éstas. A partir de esta lltima facultad, nos
encontramos con que la bendicién tiene una doble vertiente. Por una parte, hay en ellas
una funcion reparadora de un mal que ha ocurrido, como es el caso de las plagas del
campo. Pero también tiene otra faceta de tipo preventivo, queriendo significar aqui un
ruego para que el auxilio divino caiga sobre alguien o algo, resguardandolo de un futuro
peligro. Considerada asi, el objeto de las bendiciones es tan amplio como en el caso
anterior, y en él se integran dos grandes grupos en lo que respecta a nuestro trabajo. El
primero, lo constituirian los elementos que, directamente, se pretende proteger de las

plagas, como las heredades, campos, silos o frutos de la tierra. El segundo grupo estaria

2% Carlos Gémez Centurion, <<La Iglesia y la religiosidad>>, en La vida cotidiana en la Espafia de
Velazquez, dirigida por José N. Alcald Zamora, Madrid, Ediciones Temas de Hoy, Coleccién Bolsitemas,
1994, p. 271.

2% \/er José Fiter e Inglés, <<El santuario de Nuestra Sefiora de la Fuencisla en Segovia>>, en Tomo con
articulos sobre el santuario de La Fuencisla, Lérida?, s.n., 1883?, pp. 3-71.
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formado por aquellos elementos que, con su bendiciébn, ayudan a proteger a los
anteriores, como es el caso de cruces y vegetales diversos.

En este sentido, salvo las cruces, que serian objeto de bendiciones constitutivas, al
ser convertidas en cosas sagradas, el resto de los elementos citados lo serian de
bendiciones invocativas. Este segundo tipo hace que las cosas bendecidas no quedan
sagradas, y se pueda usar de ellas, como antes, como cosas profanas. Fray Martin de la
Vera nos aclara por qué se denominan invocativas, ademas de hacernos ver la
importancia de los méritos, tanto de la comunidad celestial como de sus representantes
eclesiasticos en la tierra a la hora de conseguir los resultados deseados en las

bendiciones:

<<... porque por ellas se invoca la asistencia de la divina gracia, i de su auxilio,
para que el uso de aquellas cosas sea tal qual se desea, i en las oraciones de las
bendiciones se pide, i esto por la memoria, i meritos de la Passion de Cristo, i de
sus santos, que alli se inuocan, y por los meritos de congruo de los ministros, i de

los que a la bendicion assisten>>?%".

Ademas, el desarrollo de las bendiciones caia bajo el dominio propio de los
sacerdotes, segln se establecia en el Ritual Romano, en donde se recogia su

formulario®®,

6.2.1.1. LA BENDICION DE LOS TERMINOS

La bendicion de los términos o de los campos es, sin duda, una de las formulas
preventivas mas utilizadas para la proteccion de los frutos de la tierra ante cualquier
posible amenaza de la naturaleza en el siglo XVIl. Se solia llevar a cabo durante la
primavera, en la época que media entre la siembra y la recoleccion, llena de peligros
para las cosechas. Asi nos lo muestra Benito R. Noydens, quien en su Practica de

exorcistas, recomienda este método contra plagas del campo:

27 Fray Martin de la Vera, Instruccién de Eclesiasticos..., Madrid, Imprenta Real, 1630, Capitulo 111,
Seccion 11, p. 18.

2% Rituale Romanum Pauli V Pontificis Maximi iussu editum atque a felicis recordatoni Benedicto XIV...,
Paris, 1860, pp. 316-317.
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<<Lo que tambien importa mucho, es, que los Curas, y Clerigos, con mucha gente
de lugar, salgan en Procession, y bendigan los campos en los meses de Marco,
Abril, y Mayo, para que nuestro Sefior, por su diuina bondad, los conserve, y libre
destos animales, que tan lastimosamente abrasan sus frutos. Esto he visto
practicar en Flandes, y Alemania, adonde raras vezes se ha conocido estos

estragos>>%*°.

Sobre el acto en si podian existir formulas distintas, pero contaba con un esquema
general que no debia variar mucho del expresado por el propio Noydens en su obra
citada. El dia en que se llevaba a cabo, se solia convocar, muy de mafiana, a todos los
fieles de la localidad, a través de un redoble de campanas al amanecer. A continuacion,
el parroco y los clérigos debian decir, en primer lugar, la misa del dia —en otros casos se
recomendaba hacer varias- que, generalmente, se hacia en memoria de San Gregorio
Ostiense, aun cuando pudieran ser del oficio de la Virgen Maria, los angeles u otros
santos, en cuyo caso se solia incluir una oracién del Ostiense. En esa misa, se pedia a
Dios que oyera los ruegos del pueblo, librara de cualquier tipo de mal a la localidad y sus
alrededores, ademas de <<enbiar sobre los frutos de la tierra el rocio de su Bendicion y
amparo>>.

Una vez realizada la misa, los sacerdotes, en compafiia, generalmente, de las
autoridades locales y del pueblo, salian en procesién, provistos de los evangelios,
cruces®®, agua bendita y, en ocasiones, algunas iméagenes de especial devocion.
Durante el trayecto, se recitaban diversas oraciones, salmos —graduales o penitenciales-,
letanias y otros canticos, llevandose a cabo frecuentes aspersiones de los campos en
lugares eminentes, mientras se solian colocar en la cabecera de las heredades ramas o

cruces bendecidas. A veces, sin embargo, como recomendaba Gaspar Navarro, el acto

% Benito Remigio Noydens, Practica de exorcistas y ministros de la Iglesia..., Barcelona, por loseph
Llopis, 1693, 12 parte, Documento 11?2, Capitulo II, pp. 127-128. Para la ceremonia en si, ver 42 parte, pp.
422-427. También, ver Navarro, Tribunal de Supersticién..., Disputa XXXII, fol. 99v.

240 | a ceremonia era sufragada, normalmente, por el propio Cabildo Municipal, como lo atestigua el gasto de
15 tarjas, que el de Sangiiesa —Navarra- realizé en 1618, para que determinadas personas colocaran cruces en
los campos durante la bendicién de los términos, Juan Cruz Labeaga Mendiola, <<Ritos de proteccién en
Sanguésa. Conjuros y saludadores. El agua y la cabeza de San Gregorio>>, en Cuadernos de Etnologia y
Etnografia de Navarra, afio 25, n,° 62, p. 323.
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central de la bendicion se dejaba hasta la llegada de la comitiva a algun lugar elevado,
desde el que se divisara con la mayor perspectiva posible el area que se deseaba
proteger, preferiblemente un monte u otero®*.

Independientemente del lugar desde el que se ejecutaba la bendicién, las férmulas
utilizadas eran relativamente parecidas. El ministro ordenante, generalmente el parroco
de la localidad, que debia llevar sobrepelliz y estola, daba inicio al acto, santiguandose,
dirigiendo sus palabras y acciones primero hacia el este, para luego repetirlas hacia el
oeste, norte y sur, por este orden. En un principio, realizaba unas primeras oraciones
introductorias, en las que se solicitaba que Dios oyera los ruegos que se le iban a hacer,
en forma de diadlogo con el resto de asistentes al acto: <<V. Adiutorium nostrum in
nomine Domini. / R. Qui fecit Coelum, et terram... / V. Domine exaudi orationem meam. /
R. Et clamor meus ad te veniat...>>.

Después de esto, el oficiante dirigia la cruz hacia los campos, exorcizandolos, para
gue el poder de ésta hiciera que ellos quedaran libres de futuras adversidades malignas,
entre las que se incluian, naturalmente, las plagas del campo: <<Ecce Crucem Domini,
Alleluia, fugite partes adversae, vincit Leo de Tribu luda, radix David, Alleluia. Cruz
benedicta, in qua triumphavit Rex Angelorum, Alleluia>>. Una férmula parecida sera
utilizada en el exorcismo de Mateo Guerrero, como después veremos.

Luego, llegan las bendiciones propiamente dichas, con oraciones como la que sigue,
en las que se concreta aun mas la peticion para que los frutos e hierbas utiles al hombre

fructifiquen, tras lo cual se debia asperjar agua bendita sobre los campos:

2! En Navarra, habia varias localidades que, en diferentes fechas de mayo y junio, ascendian en
peregrinacion al santuario de San Miguel de Izaga, en la cumbre de un monte, desde donde, entre otras
ceremonias, se echaban las bendiciones a los campos, hacia los cuatro puntos cardinales, Dolores Baleztena
y Miguel Angel Astiz, Romerias navarras, Pamplona, 1944, pp. 61-70. También, en la localidad de Cobefia
—Madrid- queda reflejada esta costumbre — ya en el XVI-, como nos muestra la respuesta dada por la
poblacidn a una de las preguntas del cuestionario de las Relaciones Topogréficas de Felipe II:

<<...hécese este dia (S. Gregorio Nacianceno) una procesién alderredor de la villa por de fuera de
ella, este dia se bendicen los términos desde un cerro alto que esta cerca de la dicha villa, donde esta
puesta una cruz de madera...>>.

(cit. en Francisco Javier Campos y Fernandez de Sevilla, La mentalidad en Castilla la Nueva en el
siglo XVI (Religién, Economia y Sociedad, segln las <<Relaciones Topogréaficas>> de Felipe I1), El
Escorial, Ediciones Escurialenses, 1986, p. 84.
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<<Omnipotens, et misericors Deus, Rex aeternae gloriae, benedicere, et
sanctificare digneris hos terminos, ut benedictione protecti germinent, pullulent,

floreant, frondeant, fructificent omnia in eis...>>.

A continuacién, los asistentes, de rodillas, recitaran la Letania de los Santos —a
veces ésta era recitada durante la procesion-, interminable peticién de ayuda ante toda la
corte celestial —Cristo, Maria, la Santisima Trinidad, los Santos, Angeles, Arcangeles,
etc.- y simbolos o elementos asociados a la vida y muerte de Jesucristo —anunciacion,
nacimiento, bautismo, etc.-. Esto se hacia a fin de ayudar a conseguir la proteccion
deseada, para, finalmente, llevar a cabo la bendicion: <<Benedictio Dei Patris
omnipotentis et Filii et Spiritus Sancti, descendat, et maneat super nos, et terminos
nostros, et Angelus Domini bonus custodiat nos, et eos semper. R. Amen>>. Tras ella,
debia rociarse por ultima vez la zona con agua bendita, que, en ocasiones, como ocurria
en otro tipo de ceremonias, iba mezclada con alguna otra procedente de ermitas o
santuarios famosos por las grandes virtudes que tenia al haber sido pasada dicha agua

por las reliquias de santos especiales protectores de la agricultura®?.

6.2.1.2. LA BENDICION DE LAS SEMILLAS

Una segunda ceremonia profilactica consistia en la busqueda de la proteccion sobre
la simiente de las plantas, arbustos y arboles que se pretendian sembrar, con el objetivo
de que desarrollasen convenientemente, y diesen lugar a buenas cosechas y frutos. Esta
<<Bendicion de trigo, centeno, maiz, y toda semilla para sembrar>> es incluida por Fray
Juan Nieto en su <<Manogito de flores>>, uno de los muchos libros que, al margen del
Misal y Ritual Tridentinos, incluian todo un conjunto de sacramentales para impetrar

beneficios diversos de orden material y espiritual. La formula es expresada asi:

<<V. Adjutorium nostrum in nomine Domini

242 Estas aguas milagrosas eran utilizadas en diferentes remedios eclesiasticos, como eran, al margen de las
bendiciones, el caso de las rogativas, votos y exorcismos. Asi, tenemos computado un gasto que realizo el
Cabildo Municipal de Sangiiesa en 1657, de 3 ducados, por bendecir los campos, y 27 reales, por echar el
agua de San Gregorio Ostiense, el cual incluia, generalmente, el viaje de la persona que va a por ella al
santuario de Sorlada —un eclesiastico 0 un representante del Ayuntamiento-, la misa encargada en el
santuario para la buena marcha de los acontecimientos, y el propio acto de asperjar el agua por los términos,
Labeaga, Ritos..., p. 323.
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R. Qui fecit coelum et terram
V. Dominus Vobiscum

R. Et cum spiritu tuo

Oremus

Omnipotens sempiterne Deus, Creator generis humani, humiliter, et devoté
exoramus clementiam tu, ut hoc semen, quod in tuo Sanctissimo nomine saturi
sumus in agris nostris, benedicere, et multiplicare, atque ad maturitatem perducere

digneris : ut per vniuersum mundum laudetur dextera tua. Per Christum, etc>>.

Finalizadas estas palabras, el oficiante asperjaba agua bendita sobre las semillas

presentadas®®.

6.2.1.3. LA BENDICION DE LOS SILOS

Ademés de los campos y heredades donde se desarrollaban las diferentes cosechas
agricolas y las semillas de los diferentes productos que iban a sembrarse, los almacenes
en que éstas se guardaban —fundamentalmente, las cerealistas- eran también
susceptibles de la acciéon de ciertas plagas del campo, como podian ser ratones,
hormigas, gusanos, etc. Por ello, los silos, graneros y hérreos eran lugares sobre los que
las gentes de la época buscaban también la proteccion divina.

Entre la documentacién analizada, hemos hallado una férmula de este tipo, la
<<Benedictio horrei seu segetum demessarum>>, incluida en el Ritual Romano
(Apéndice 5), que pudo utilizarse perfectamente en el mundo rural hispano durante el
siglo XVII, y que debia de aplicarse en el mismo momento en el que la cosecha se
almacenaba. Naturalmente, la ejecucion de la bendicion correspondia al sacerdote, que
irla acompafiado, como en otras ceremonias, de una serie de ministros co-oficiantes,

ademas de por los campesinos interesados. El dia en que se llevaba a cabo, se solia

23 Fray Juan Nieto (OFM), Manogito de flores, cuya fragancia descifra los Mysterios del Oficio Divino, y
Missa..., en Salamanca, por Gregorio Ortiz Gallardo, 1699, Tratado V, pp. 268-269. También, ver Rituale
Romanum, edicion de 1881, en Joaquin Solans, Manual litargico..., Tomo Il, Barcelona, Imprenta y Libreria
de la \VVda. e Hijos de J. Subirana, 1882, Parte 42, Titulo 8, Capitulo I, articulo 125, pp. 235-236.
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convocar, muy de mafiana, a todos los fieles de la localidad, a través de un redoble de
campanas al amanecer.

La férmula, después de la introduccién habitual, daba primero las gracias al Altisimo
por haberse podido culminar la recoleccién o recogida de la cosecha: <<piisimae majesti
tuae pro collectis fructibus gratias agimus...>>. A continuacion, es cuando se hacia,
propiamente, la peticién sobre los productos almacenados en el silo, sobre los que, por
otra parte, se buscaba impedir la llegada de cualquier clase de dafio, no siendo, por
tanto, un esquema exclusivo contra plagas: <<... tuam clementiam exorantes; ut has
segetes, quas de benignitate tua suscepimus, benedicere, conservare, et ab omni noxa
defendere digneris>>. Finalmente, una vez completada otra serie de frases, en las que
se seguia insistiendo en la proteccion deseada, se debia asperjar agua bendita sobre el
silo y, por ende, sobre los productos agricolas alli instalados, beneficiarios, en ultima

instancia, de la peticion.

6.2.1.4. LA BENDICION DE CRUCES Y PLANTAS

Los arboles, plantas y vegetales en general, eran especialmente venerados durante
la primavera y algunas fechas del verano, asociandose a un gran namero de fiestas y
ceremonias de caracter profilactico respecto de la agricultura, en unos casos de caracter
eminentemente religiosos, y en otros, originados en antiguas creencias en las virtudes o
efectos benéficos de determinadas fechas del calendario, con el tiempo cristianizadas.

En relacion a las plagas del campo — aunque no privativas de las mismas-, podemos
destacar la bendicibn de ramas, ramos, flores o hierbas, todos ellos términos que
respondian al nombre genérico de las plantas. Y relacionadas estrechamente con éstas
se encontraban las ceremonias de bendicién y colocacién de cruces.

En este sentido, y con el fin de proteger los campos proximos, las localidades solian
contar con un gran numero de cruces, cruceros o humilladeros, situados a la entrada de
las mismas, en los caminos o en las propias heredades, que se solian bendecir el 3 de
mayo, dia de la Fiesta de la Cruz de Mayo o Invencién de la Cruz.

Sin embargo, también en esa fecha era costumbre plantar nuevas cruces,
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aprovechando, en muchos casos, las ceremonia de la bendicién de los términos. Unas
veces, como las antes citadas, se trataba de cruces hechas de piedra u otro material
sélido, que habian sido, previamente, bendecidas el Domingo de Ramos o el Viernes
Santo. En otras ocasiones, eran ramas de arboles o arbustos diversos —espino, sauce,
laurel, romero, olivo o palmera-, con las que se fabricaban cruces que, a su vez, eran
bendecidas el propio dia del acto de su colocacién o, bien, el Domingo de Ramos.

En todo caso, todas estas cruces eran, después de su bendicién, colocadas por la
zona del trayecto de la ceremonia, en lugares dominantes o en las propias huertas,
olivares, vifledos o campos sembrados. En ellos también solian alzarse los mismos
vegetales bendecidos, formando cercas intermitentes o quedando clavados a cada faja
del terreno®*.

Acerca de las ceremonias en si a lo largo de esta época del afio, hay que sefialar
que gran parte de las plantas citadas se consagraban en la denominada <<bendicion de
ramas y palmas>>, la cual se podia desarrollar en, al menos, dos fechas distintas. La
primera era el 29 de abril, dia de la festividad de San Pedro Martir de Verona, santo
italiano del siglo XIlll. De esta primera férmula hemos encontrado un claro ejemplo en la
bendicién contenida en el Ritual Romano. En ella se pedia la mediacion del beato Pedro
para que los ramos bendecidos protegieran de todo tipo de peligros aquellos lugares en

que fueran instalados:

<<Domine Jesu Christe, Filii Dei vivi, benedic hos arborum ramos supplicationibus
nostris et infunde eis Domine, per virtutem sanctae crucis, per intercessionem beati
Petri Martyris, benedictionem coelestem, qui triumphaturus de hoste generis
humani per manus puerorum palmas et arborum ramos in honorem tuum adhibere
voluisti, talemque benedictionem signaculo sanctae crucis accipiant, ut in
guibuscumque locis aliquid ex eis positum fuerit, discedant principes tenebrarum et
contremiscant et fugiant pavidi cum omnibus ministris suis de locis vel

habitationibus illis [...]>>.

244 Julio Caro Baroja, La estacién de amor. Fiestas populares de mayo a San Juan, Madrid, Taurus, 1979, p.
97; también, Caro, Etnografia histérica de Navarra, Pamplona, Editorial Aranzadi, 1972, pp. 253-254; y en
Labeaga, Ritos..., p. 323.
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Después de esto, y de otras oraciones, en las que también se pedia proteccién
especifica contra las tempestades, se debia asperjar agua bendita sobre los vegetales
alli presentados®®. Relacionado con este ritual, hay que hacer mencién necesaria del
simbolismo que suponia la actuacién como portadores de los vegetales a bendecir por
nifios pequefios, con su pureza e inocencia, en otras ceremonias populares llevadas a
cabo en otras partes del afio®*°.

La segunda fecha en que se realizaba esta ceremonia era el Domingo de Ramos,
momento en que la inmensa mayoria de las localidades buscaban la proteccién divina
para aquellos elementos —cruces y vegetales- con los que se deseaba resguardar las
heredades.

El rito llevado a cabo en esta fecha se componia de dos grandes partes. La primera
era la propia bendicion de los vegetales en la iglesia, que debia tener una férmula
parecida en esencia a la antes descrita. La segunda comenzaba con la distribucién de
gran namero de palmas y ramas de olivo entre la gente, iniciandose a continuacién una
procesion. En ella, segun el Ritual Romano, debia ir abriendo paso un eclesiastico que
portara un incensario humeante, seguido de una serie de acdélitos con candelabros y
candelas encendidas, y del subdiacono llevando la cruz procesional. Detras, iria el resto
del clero, quedando para el final el ministro celebrante, con el didcono a su izquierda, y el
conjunto del pueblo. Parece que en el transcurso de la procesion, que, probablemente,
se limitaria al recinto urbano, se cantaban una serie de antifonas.

Una vez regresada la procesion a la iglesia, dos o cuatro de las personas
encargadas de cantar durante la ceremonia, entraban en la iglesia y, cerrada la puerta
de ésta y vueltos hacia donde estaba la procesion esperando fuera, recitaban una serie
de oraciones de alabanza hacia Dios, que eran repetidas por el sacerdote y otros

cantores al otro extremo de la puerta. Después de finalizado esto, el subdidcono

245 Rituale Romanum, en Solans..., Tomo 11, Titulo VIII, Capitulo I, Articulo 144, pp. 252-253.

6 <<..ya que para alimentar las llamas no bastan los combustibles buscados por las corralizas y los
desvanes, los serones viejos, las sillas perniquebradas, la paja, y es necesario que los chiquillos (reparese en
que los recolectores de hierbas y plantas para ritos magicos deben tener la edad de la inocencia) salgan al
campo y arranquen las malas hierbas, tallos muertos, troncos secos, etc., y alrededor de la hoguera el circulo
maégico de bailarines refuerza la potencia destructiva del fuego. Alli arde, por representacion, toda la broza
parasita del campo>> (cit. en Enrique Casas Gaspar, Ritos Agrarios. Folklore campesino espafiol, Madrid,
Editorial Escelicer SL, 1950, p. 88).
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golpeaba la puerta de la iglesia con la base de la cruz y, una vez abierta ésa, entraba el
conjunto de la procesion, cantandose un responso. Finalmente, se debia llevar a cabo
una misa, durante la que los asistentes debian continuar portando los ramos y palmas, y
en la que debia cantarse la Pasion y el Evangelio®’.

Al respecto de la ceremonia, hay que apuntar que, junto a los ramos de olivo y
palmas bendecidas que portaban algunos asistentes a la procesion, también se
bendecian otros vegetales que eran llevados a la iglesia. Algunos de ellos, al finalizar la
procesion, eran llevados por las gentes a sus respectivas casas o bien a las heredades
proximas, para su proteccién. Otros se guardaban hasta el dia de la bendicién de los
términos, en que se plantaban sobre los mismos campos®®.

A pesar de la normativa eclesiastica establecida al respecto, parece que en
numerosas ocasiones el acto en si de la bendicion de los ramos se realizaba fuera de la
iglesia, siguiendo, sin duda, los deseos de la mayoria del pueblo. Por ello, algunas
Constituciones Sinodales, como ésta de Zaragoza, a mitad del XVII, advierten sobre la

necesidad estricta de que se lleve a cabo dentro del recinto sagrado y de que la

procesion se desarrolle segun lo establecido por las normas:

<<Por tanto S.S.A. prohibimos, y mandamos, que para dichas bendiciones de
ramos, y candelas no salgan los Clerigos fuera de las Iglesias, sino que executen
inuiolablemente las rubricas del Ritual, y Pontifical Romano, y segun ellas hagan la
Procession, y cumplan, y executen todo lo que disponen los dichos Ritual y

Pontifical Romano>>2%°,

Parecidas ceremonias a las descritas acontecian también en determinadas fechas
de la estacién estival. Y es que las poblaciones, aparte de recoger hierbas en la

madrugada y mafana del 24 de junio, ya que creian en sus innumerables efectos

247 Rituale Romanum..., pp. 399-411.

2%8 Caro, La estacion..., p. 221.

249 ¢S, zaragoza, 1656, Titulo XIX, Constitucion 1V, fol. 76r. Los deseos del pueblo sobre la realizacién
fuera de la iglesia de la ceremonia coinciden, en parte, con lo que sucedia en los conjuros contra
tempestades, en los que el sentir general exigia del parroco una lucha con la nube <<real>>, para lo cual la
exhibicion fuera del recinto sagrado del Santisimo Sacramento era esencial. Frente a ello, la jerarquia exigia
la reverencia por parte de los fieles ante su tabernaculo, CS. Zaragoza, 1656, Titulo VI, Constitucién IV, fol.
28v.
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profilacticos por ser la fecha que era, también en esa fecha o en otras distintas, como el
10 de agosto, se hacian con otras, que luego eran llevadas a bendecir a la iglesia. Se
trataba de manojos de helecho, laurel, flor de San Juan, tomillo, etc.

El mejor ejemplo de este tipo de férmulas lo hemos hallado en la Practica de
Exorcistas del padre Noydens, en la que, junto a otra serie de ceremonias
sacramentales, desarrolla una <<Bendicion en las yeruas en el dia de San luan Baptista,
y de San Lorenco, etc>>*° En ella podemos establecer tres grandes apartados, que
coinciden con las utilidades que podian darse a esos vegetales bendecidos. En primer
lugar, tras las habituales frases introductorias <<Adiutorium nostrum in nomine
Domini...>>, se solicita a Jesucristo la bendicion de las hierbas presentadas en el templo,
en razén de la virtud, excelencia y santidad de toda la corte celestial, con especial

mencion al santo en cuya festividad se realiza el acto:

<<Sic precor misericordiam, et pietatem tuam [Jesucristo], nec non per pijssimam
matrem tuam, atque per amore Sanctorum Archangelorum, Angelorum, et per
beatos Apostolos, Evangelistas, Martyres, Confessores, Virgines, ac per omnes
Sactos, et electos suos, praesertim per amorem sanctitatem, excellentiam, et
praedicationem Sancti loannis Baptistae (per amorem, et sanctitatem sanctissimi
Martyris tui Laurentij)... digneris benedicare, et sanctificare istas praesentes

herbas>>.

Aqui nos encontramos con la peticién de bendicidn, digamos general, a partir de la
cual se puede buscar ya la proteccién de esos vegetales frente a posibles males futuros,
como podrian ser plagas agricolas, para lo cual se les llevaria a las heredades
susceptibles de ser atacadas, para ser plantadas o colocadas®”.

En segundo término, nos encontramos con otras oraciones en las que se buscan los
efectos de la combustion de esas mismas plantas bendecidas con ocasion de la llegada
de eventualidades sobre los campos, adoptando asi la férmula un caracter claramente

remediador. Aunque hay en ella una alusion concreta al uso frente a tormentas y

0 Noydens, Préactica de exorcistas..., 42 parte, pp. 419-422.
1 Caro, La estacion..., pp. 221-227.
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tempestades®?, existe otra a partir de la cual podria deducirse perfectamente una
relacion con la proteccion frente a plagas, enfermedades de personas y animales, bien

mediante el fuego, bien mediante el humo emitido en la quema de los vegetales:

<<Concede etiam quaesumus, ut ubicumgue combustae fuerint, vel prae illarum sit
ad remedium, et refrigerium fructum terminorum, et panis, et vini, hortorum,
caeterarumque rerum; vel ubicumque fumus earum ettigerit, sit ad defensionem

messium, vinearum, et ad sanitatem hominum, et aliorum animalium>>.

En el caso de las plagas, y teniendo en cuenta el frecuente uso que se hacia de los
sahumerios y combustiones en la agricultura, las gentes de los lugares atacados podrian
perfectamente utilizar el fuego y humo provocados por la combustién de esas plantas
bendecidas —que se habrian llevado previamente a su casa tras santificarlas-, para tratar
de ahuyentarlas o eliminarlas. Nos encontrariamos asi con un componente religioso
adicional a la virtud que, de por si, tenian en estas situaciones el fuego y el humo, la cual
asienta Juan de Quifiones como uno de los remedios naturales utilizados en la época
contra las langostas, cuando, ante las que volaban, recomendaba quemar la lefa
existente en el campo, para derribarlas®®,

Volviendo a la férmula insertada en la obra de Noydens, una vez solicitada la
proteccion divina que ya hemos comentado, se pide en compensacion el ofrecimiento de
limosnas a los pobres, asi como el cumplimiento de dar las primicias y décimas
correspondientes a la Iglesia. Una vez hecho esto, y en tercer lugar, se solicita la virtud
de las plantas bendecidas en aquellas personas que las utilizaran en enfermedades u
otros males corporales®™*, para a continuacion, incensarse y asperjarse agua bendita

sobre ellas, tras lo cual se realizaba la bendicién final: <<Benedictio Dei omnipotentis

252 <<repellatque omnes tempestates, grandines et aquae turbidae uertantur in salutatem pluviam, blandam,
benignam, suavem, et quietam, ...>> ( Noydens, Practica de exorcistas..., p. 421). Caro Baroja nos indica el
uso de la combustion de plantas frente a tormentas en lugares del Pais Vasco, Navarra y Aragén, Caro,
ibidem.

253 Cit. en Quifiones, Tratado de las langostas..., Capitulo 111, fol. 35r.

24 <<Benedic Domine herbas istas, ut sint remedium salutare generi humano..., ut quicumque ex his
sumpserint, et gustaverint, corporis sanitatem, et animae tutelam suscipiant>> (Noydens, Préactica de
exorcistas..., pp. 421-422).
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Patris, et Filij et Spiritus Sancti descendat, et maneat super has herbas, ramos, et flores,

et super omnes cincunstantes. Amen>>.

6.2.2. LAS LETANIAS MAYORES Y MENORES

Estrechamente unidas a la ceremonia de la bendicién de los términos en cuanto a su
significacion profilactica en la agricultura y, consecuentemente, en los ataques de las
plagas, nos encontramos durante la primavera, aunque distanciados en el tiempo, con
otros dos actos religiosos, como son las denominadas Letanias o Rogativas Mayores y
Menores.

Las Letanias Mayores, que se desarrollaban el 25 de abril, fiesta de San Marcos,
fueron reglamentadas —que no creadas- por San Gregorio Magno, y utilizadas asi,
aparentemente, por la Iglesia para suplantar las fiestas romanas de las Robigalia.

Las Letanias Menores, en cambio, fueron instituidas por un obispo vienés, con
motivo de una serie de catastrofes naturales que asolaron la ciudad en el siglo V, y
recomendadas en algunos manuales de la época para combatir diversos tipos de plagas,
entre otras, las aves de rapifia. Este es el caso que nos muestra Benito R. Noydens en

su Préctica de Exorcistas:

<<Diganse tambien las letanias generales de la Iglesia que ordend San Mamerto,
Obispo de Viena, por una grande pestilencia de lobos, y otras bestias fieras, que
cruelmente matavan los hombres; y por algunos terremotos peligrosos, que a cada

passo sucedian y otras terribles, y espantosas vexaciones de los demonios>>.

En ambos casos, se trataba de procesiones de rogativas, dirigidas, generalmente, a
ermitas, santuarios o humilladeros, para pedir al Cielo la proteccién de las cosechas ante
posibles calamidades naturales, en unas fechas, como hemos visto ya, extremadamente

delicadas para las mismas?®*°.

2% Del Valle, <<La bendicién..>>., p. 22; Christian, Religiosidad local..., pp. 143 y 146.

123



La ceremonia, como nos describe el Ritual Romano?®*®, comenzaba en la iglesia, en
la que se congregaba el clero y el pueblo, todos necesariamente contritos y humildes,
debiendo ir vestido el sacerdote, junto con el resto de oficiantes, con pluvial o, al menos,
con sobrepelliz y estola de color violaceo, como parece que ocurria en otra serie de
procesiones, entre ellas la de reliquias y accion de gracias.

Estando asi, los sacerdotes y clérigos debian recitar dos antifonas y el salmo 43 en
medio, para después, arrodillarse todos los presentes, haciéndolo ante el altar mayor dos
clérigos, los cuales debian cantar la Letania de los Santos mientras el resto respondia.
Inmediatamente a continuacion, se realizaban las preces, en las que se pedia por la
proteccion ante gran nimero de calamidades, entre ellas, las de nuestro estudio: <<Vt
fructus terrae dare, et conservare digneris, te rogamus>>.

Sin embargo, en la Letania de los Santos incluida en la obra de Noydens existia una

mayor presencia de peticiones contra las plagas agricolas:

<<Ab omni plaga. liberanos.

A locusta conculcante, erugine dissipante, et vermibus comendentibus bona terrae.
liberanos.

Ab Angelo exterminatore. liberanos.

Vt fructus terrae ab erugine, et labores nostros a locusta liberare digneris. te
rogamos.

Vt a grandine, et erugine vineas nostras, et Moros a pruina liberare digneris. te

rogamos>>2>".

Después, se levantaban todos, e iban saliendo de la iglesia mientras se proseguian
las letanias, formandose la comitiva de la procesion, que iba encabezada por la cruz, el
clero y el sacerdote oficiante con sus ministros, en este orden, colocandose detras el

resto de asistentes, como eran las autoridades civiles y el pueblo. En el supuesto de que

2% Rituale Romanum, en Solans, Tomo II, Titulo IX, Capitulo 1, Articulo 203, pp. 343-354.
7 Noydens, Préctica de exorcistas..., 42 parte, p. 407.
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la procesion fuera larga en el tiempo o en la distancia®®®, habia dos posibles canticos: o
bien se iba repitiendo, una y otra vez, la Letania de los Santos, o bien, una vez acabada
ésta, se debian recitar los denominados salmos penitenciales o graduales.

La procesion podia pasar durante el trayecto por iglesias o ermitas —como hemos
visto que sucedia-, en cuyo caso, los asistentes, una vez accedido al recinto religioso,
debian cantar, entre la Letania o los salmos, una antifona con la oracién del Patrén de
dicha iglesia. Después, la marcha se reanudaba, continuandose la letania o salmos, y las
preces, hasta llegar a la iglesia de origen. Ingresados nuevamente en ella, y estando el
sacerdote y sus ministros en el altar, se debia recitar el Pater noster, el salmo 69 y una
serie de oraciones que ponian fin a la ceremonia y en las que se volvia a insistir sobre la

necesidad de que el Altisimo atendiese sus justas reclamaciones:

<<Deus, cui proprium et misereri semper et parcere: suscipe deprecationem
nostram ut nos, et omnes famulos tuos, quos delictorum catera constringit,
miseratio tuae pietatis clementer absolvat.

Exaudi, qguaesumus Domine, supplicum preces, et confitentium tibi parce peccatis :

ut pariter nobis indulgentiam tribuas benignus, et pacem [...]>>.

Hasta aqui, por lo que respecta a lo marcado por el Ritual Romano. Sin embargo, la
plasmacion real, en la época, de la ceremonia de las Letanias, como el de otro tipo de
procesiones o0 peregrinaciones, podia diferir bastante en funcién de la normativa
diocesana al respecto, las propias costumbres locales, o de si eran de caracter
penitencial o festivas®™®.

Un ejemplo claro de esta diversidad lo encontramos en la celebracién llevada a cabo
en el Monasterio de N2 Sefiora de Sopetran, en las cercanias de Hita —Guadalajara-, en
donde una gran cantidad de pueblos confluian la vispera de la Ascensién, por diversos

motivos, y en la que profundizaremos al hablar de los votos.

%8 'Ya hemos visto en la Cuestiones generales sobre los remedios eclesiasticos, cémo la tendencia del clero
hispano en el XVI11 fue a cerrar espacialmente ese tipo de manifestaciones religiosas.
2% \fer Caro, Etnograffa..., Volumen 111, Capitulo XL, Seccién IV, pp. 223-229; y Seccién V, pp. 229-232.
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6.3. ACTOS DE CONTRICION

6.3.1. LAPENITENCIA Y LAS PLAGAS

Entendemos por penitencia o actos de contricion todas aquellas actuaciones
llevadas a cabo por un hombre o una comunidad con el propdsito de limpiar ante Dios las
ofensas o pecados cometidos contra El. Los objetivos de estas practicas son,
fundamentalmente, dos. En primer lugar, se trata de uno de los medios para conseguir
méritos con el fin de alcanzar la salvacién en la vida ultraterrena y, por afiadidura, la
posible santidad. Y en segundo lugar, estaria la superacion de sucesos o0
acontecimientos negativos, imputables a la acciéon y omision divinas en respuesta a
nuestras culpas, tales como muertes, enfermedades, catastrofes naturales, etc., las
cuales, como vimos, fueron consideradas siempre auténticas pruebas de amor por parte
de Dios a los hombres.

Al mismo tiempo, toda penitencia lleva asociada una serie de pasos que tienen que
ser cumplidos en su totalidad para garantizar su éxito. Estos son el dolor por cometer las
ofensas, el propédsito de no volver a pecar, la confesion de las culpas y el cumplimiento
de la pena impuesta. Todo ello tiene vigencia absoluta en el siglo XVII debido al fuerte

apoyo que la Iglesia dio a las devociones penitenciales durante el Concilio de Trento:

<<Y son como materia de éste [el sacramento de la Penitencia] los actos del
mismo penitente, a saber: la Contricidn, la Confesion y la Satisfaccion: los cuales
se llaman partes de la Penitencia, en cuanto se requiere por diuina institucion en el
penitente para la integridad del Sacramento, y para la remision plena y perfecta de

los pecados>>%°

<<Si alguno negare que para la remision total y perfecta de los pecados se
requieren en el penitente tres actos como materia del sacramento de la Penitencia,

a saber: Contricion, Confesién y Satisfaccidn, las cuales tres se llaman partes de la

280 Decretos y Canones dogmaticos del sacrosanto ecuménico Concilio de Trento, Barcelona, 1915, Sesién
X1V, Capitulo 11, De las Partes y del fruto de este Sacramento, p. 34.
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penitencia [...], sea excomulgado>>%*.

En este sentido, se suele aceptar que existen dos grandes tipos de penitencia. De un
lado, la llamada <<sacramental>>, en la que se requiere confesar individualmente los
pecados a un confesor, previamente a la comunién, que debia efectuarse, como minimo,
una vez al afo, consiguiéndose asi la reconciliacion con Dios. Se trata de un método
individual e interiorizado en el que se busca la limpieza personal e intransferible,
necesaria para rogar por el mal que acontezca en ese momento.

Y por otra parte, la denominada <<social>>, que respondia al hecho de que para el
cristianismo tradicional, los pecados eran una materia social y visible y debian ser
redimidos por actos visibles y sociales. Era éste un método exterior, de cara al conjunto
de la sociedad®®,

Dado que los pecados individuales o colectivos podian ser una de las causas que
provocaban la aparicion de una plaga del campo en la mentalidad del espafiol del XVII,
es légico que para su combate se sefialara como fundamental la purificacion del
individuo o de toda la comunidad, requisito que la inmensa mayoria de los tratadistas de
la época consideraban esencial para solicitar cualquier ayuda al Altisimo. En ello jugara
un papel importante la trayectoria de San Gregorio Ostiense en su venida a Espafia, por
la influencia que ejerci6 como abogado contra las plagas del campo, y del cual nos
ocuparemos con profusion al llegar al capitulo de los abogados celestiales. Andrés de
Salazar, en su Historia de San Gregorio de Pinava, nos contard que San Gregorio llegé a
nuestro pais a mediado del siglo Xl, para luchar contra una plaga de langosta que
azotaba varias zonas del territorio hispénico.

Cuando llega el santo a la zona infectada, se encuentra con que todos los remedios
humanos y espirituales llevados a cabo por sus habitantes han fracasado, y éstos se
hallan inmersos en la desesperacion mas absoluta, ya que Dios les rechaza: <<Viendo

qgue no lo alcangauan, humildemente se persuadieron a que no le merecian y que deuian

281 Decretos..., Sesion X1V, Del Santo Sacramento de la Penitencia, Canon IV, p. 44. Para diversos aspectos
del apoyo tridentino a este sacramento, Bossy, <<The Counter-Reformation...>>, pp. 63-64, y Nalle, God in
La Mancha..., p. 170.

%2 john Bossy, Christianity in the West, 1400-1700, Oxford, Oxford University Press, 1985, pp. 45-46.
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de ser la causa sus pecados>>. Por ello, antes de llevar a cabo cualquier tipo de accién
contra la plaga, decide primar la penitencia de los lugarefios.

Asi, al llegar a Calahorra, donde comenzo6 su labor, y con el fin de que se apiadase
Dios de aquel lugar y cediera su ira, provocada por los pecados humanos, mandé hacer
procesiones, guardar ayunos, acudir a la confesiéon sacramental de los pecados, a la
sagrada comunién y realizar limosnas y devotas oraciones, todo ello durante algunos
dias. S6lo después de estos actos, con los que se consideraba se enmendaban los
vicios y pecados existentes en la zona, se decidi6 a llevar a cabo algunas misas en el
campo, justo en los términos asolados, y con ellas consiguio el cese de la plaga. Todo
ello fue repetido, con el mismo éxito, a su paso por Logrofio y lugares colindantes?®.

Légicamente, todos estos hechos influyeron en la fama de San Gregorio, pero,
igualmente, determinaron a aquellos que conocian su vida y obra la importancia que,
ante la adversidad de una plaga, tenian los actos de contricion, afiadiéndose este
testimonio a los que, a lo largo de la historia, habian primado esta forma de actuar. La
mayoria de los autores del XVII lo entienden de la misma forma. Este es el caso de José
Barcia en su Sermdn sobre la langosta, para quien es fundamental quitar las ocasiones

de pecar y hacer penitencia:

<<Este es el mal [la langosta]: qué remedio? Conuersus autem populus meus,
deprecatus me fuerit. Ya ay rogativas. Mas: Et egerit paenitentiam. El exercito de
los Assyrios, Judith. 2. Cooperuerunt faciem térrea sicut locustae. Que hizo Judith?
Ingressa et oratorium suum. Que mas? Corto la cabeca de Holofernes. Sin cortar

culpas no esta solo el remedio en las rogativas>>"%,

Concretando todo esto sobre el terreno, vemos cémo el anénimo autor de la Relacio
dels motius... ve imposible la mediacion de San Narciso, santo de gran veneracion en la
Catalufia del siglo XVII, ante la plaga de langosta que azotaba el principado, si antes no

cesan las culpas:

%63 Fray Andrés de Salazar, Historia de San Gregorio de Pifiava, obispo de Ostia..., Pamplona, Juan de
Oteuza, 1623, Capitulo XIII, pp. 153-156; también, en Navarro, Tribunal de Supersticién..., fols. 98r-99r.

264 José de Barcia y Zambrana, Compendio de los cinco tomos del Despertador Cristiano..., Madrid, Juan
Garcia Infanzon, 1691, Sermoén LXVII. De langosta, en una rogativa con procesién, Seccién Ill, p. 477.
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<<podem assegurarnos que sino obsta lo impediment de nostras -culpas,
alcancarem lo favor de Deu nostre Senyor fiats de tant poderds medi. Y fis valem
de ella ab la deguda disposicid de una conciencia limpia de ofensas de Deus

conseguiran lo remey dels mals que pateixem, y altres que amenagan>>"%,

Igualmente, se apoya en el grafismo tremendista de El Apocalipsis de San Juan,
para justificar el origen de las langostas: y, posteriormente, utiliza el Libro Il de Crdnicas

para afadir el remedio fundamental para esta calamidad:

<<Pero lo millor medi de tots es limpiar las conciencias, y aplacar a Deu ab una
bona confessio, perque las llagostas, com digué sant loan en lo Apocalipsi hixem
del sum de nostres culpes; y nos ha promes Deu per Salamo, que en alcant la
anima los ulls al Cel ab verdader dolor de sas culpas, las desterrara sa Divina

Majestad de las terras quae infectaren>>%%,

Dentro de los actos de contricidon existen diferentes férmulas.

6.3.1.1. REFORMA DE COSTUMBRES

Aungue no puede ser considerada estrictamente como un acto de contricidn, suele
estar intimamente relacionada con él la actuacion a favor de la reforma de costumbres.
En algunos casos, unas veces de forma previa a las auténticas formulas penitenciales y
otras de forma independiente y exclusiva, se llegaron a realizar actuaciones por parte de
las autoridades eclesiasticas y civiles para prevenir y perseguir los escandalos publicos y
los delitos atroces contra la honra de Dios y los santos o, simplemente, los actos
indecorosos cometidos en dichas circunstancias de crisis. La relacion con los actos
penitenciales estribaba en que esas costumbres publicas, en tanto que pecados a los
ojos de Dios, podian traer como consecuencia importantes calamidades. Desde este
punto de vista, las férmulas de contricion y la reforma de las costumbres tenian un

objetivo similar.

265 Relaci6 dels motius..., p. XVI.

266 Relaci6 dels motius..., p. XX. Para el texto citado, <<Apocalipsis de San Juan>>, Capitulo 9, Verss. 1-12,
y <<Libro Il de Cronicas>>, Capitulo 7, Verss. 11-15; ambos, en Biblia Nacar-Colunga, Madrid,
BAC,<1964.
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En esta linea, Tomas de Castro y Aguila, al tratar de los dafios publicos, se refiere a
la justicia y la religion, aconsejando la reforma de las costumbres publicas dentro de la
labor que, segun algunas leyes, debian llevar a cabo visitadores o jueces de residencia
en tanto que delegados del poder central en las provincias para controlar y supervisar la
actividad de jueces y oficiales que desempefiaran alli su labor. Esos visitadores, al
mismo tiempo que realizaban este trabajo, debian de ayudar en la reforma de las
costumbres publicas, buscando la colaboracion de la Iglesia a través de los sermones y

platicas de los eclesiasticos y religiosos, aunque cada uno en un ambito de actuacion:

<<Y para mayor seguridad y felicidad de todo, mientras los sefiores Visitadores
entendieren en lo referido, y en informarse de los procedimientos de las justicias
ordinarias, y demas lueces inferiores, y oficiales, y en remediar las cosas
temporales, castigando delitos, y quitando amancebamientos, y otros pecados
publicos y escandalosos, por informes secretos, que les haran los Curas de las
Parroquias, Religiosos, y Eclesiasticos zelosos, y de buena vida, y seglares
virtuosos. Los dichos Religiosos y Eclesiasticos, que eligieren, entenderan tan bien,
y cuydaran las cosas espirituales, y del alma, reformando las costumbres,
reprehendiendo los vicios y pecados, amonestando a su enmienda, exhortando a la
virtud, a la penitencia, a la confesién, y comunién, que todos haran aquellos

dias>>%".

Asi pues, la calamidad publica, en cuanto que mal que afecta a toda la sociedad,
debe ser combatida en la raiz de su causa por el poder eclesiastico y el temporal. De la
actuacion de este ultimo tenemos el ejemplo del virrey de Catalufia, quien, con motivo de
la plaga de langosta que asolaba el principado durante la década de los ochenta,
ademas de pedir a los prelados eclesiasticos que se dispusieran diversas formas de
remedios espirituales, también incidié en la reforma de las costumbres publicas como

puntal fundamental para aplacar la colera de Dios:

%67 Tomés de Castro y Aguila, Antidoto y remedio vnico de dafios publicos. Conservacion y restauracion de
Monarchias..., Antequera, Vicente Alvarez de Maariz, 1649, Utilidad 128, n° 276, fol. 129r. En otro pasaje,
incluso se llega a aconsejar que las autoridades eclesiasticas debian llevar a cabo, con el mismo fin,
procesiones generales y rogativas, fol. 10r.
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<<y pera que no reste Nostre Senyor ofes abescandols publichs, y delictes atroces,
sa Excellencia ha ordenat, no sols que se evitasen semblants desordes, sino
també las ocasions de que podrian suscitarse, o que ab tota aplicacid se va
executant, y se mana als Ordinaris, axi Reals, com de Barons, observer, y observar
fassen lo mateix, perseguint amancebaments, jochs, illicits, y blasfemias contra la

honra de Dey, y de los Santos, y quasevols altres coses de mal exemple>>%®,

Ademéas de combatir todos estos actos considerados lesivos para el honor de la
divinidad, las autoridades de la época restringieron, en épocas catastréficas, todas
aquellas actividades que pudieran ser tenidas por inadecuadas o frivolas ante la
magnitud de la calamidad. En este sentido, contamos con el caso de Pamplona, cuyo
obispo, ante una plaga de langosta que estaba asolando el Reino desde 1687, y que
llevd a una pequefia gira de la Cabeza de San Gregorio Ostiense por varias localidades
del mismo, decreta, ante el avance imparable de la plaga, llevar a cabo rogativas, misas
a San Gregorio Ostiense y San Fermin, pero también, y esto es lo mas llamativo,
suspender todas aquellas danzas y comedias que estuvieran representandose o se
fueran a realizar en el futuro por diversas causas, un remedio muy socorrido, al que la
Iglesia recurrié una y otra vez. Para el obispo, la alegria, el regocijo o la fiesta no
casaban con la situacién de inquietud que se vivia en la ciudad, y que es testimoniada

por las Actas del Ayuntamiento en 1688 y 16897,

6.3.1.2. ACTOS INDIVIDUALES

Las formas de realizar las penitencias, como ya vimos, pueden ser individuales y
colectivas, siendo ambas, generalmente, inseparables, ya que para tener posibilidades
de éxito en los ruegos colectivos, las personas que las llevan a cabo deben estar limpias
de ofensas a Dios. Sobre las primeras, ahondara Bartolomé Ximénez, al comentar en su
libro sobre la langosta, cuales son los actos individuales a realizar para tratar de corregir

nuestros pecados:

268 Remeys per la matansa..., fol. 190r.
269 Juan José Barragan Landa, <<Las plagas del campo espafiol y la devocién a San Gregorio Ostiense>>, en
Cuadernos de etnologia y etnografia de Navarra, n° 29, mayo-agosto 1978, pp. 285-286.
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<<Por esto seria bueno tomar este consejo, leccion, y fianca assegurada del Sabio
[el rey Salomén], y para que Dios no nos castigue con semejantes calamidades
[plagas de langosta], es justo que procuremos vivir guardandonos de pecar, y si
por nuestra miseria, flaqueza, malicia, 0 deprauadas inclinaciones no corregidas
cayeremos en pecado, voluamos sobre nosotros, y nos conuirtamos a el [...].

Confessemos, comulguemos, hagamos penitencia con ayunos, y otros actos de
mortificacién, hagamos continua, y deuota oracion, pidiéndole, pues el nos conuida

a que le pidamos, y promete que nos dara con abundancia...>>"°.

Sobre los elementos aqui sefialados, indagaremos brevemente en algunos aspectos,
siguiendo en esta ocasion las opiniones vertidas por el R.P. Andrés Mendo en algunos
de sus Sermones, en los que se pone de manifiesto la asociacion del mal temporal con el
pecado, y su remedio con actos penitenciales, asi como la doctrina oficial existente en la
época al respecto.

A lo largo de los siglos XVI y XVII se produce un fenbmeno importante en la
religiosidad catélica, como es la transicion en el sacramento de la confesién desde un
modelo que primaba el aspecto social a otro que incidia en el individual, en la conviccion
de que se trataba de un proceso interior, intimo. Fundamental en este asunto fue el
hecho de que la Iglesia fomentara el mensaje de que el arrepentimiento era algo
continuo, y no puntual, y que la confesion con el parroco debia realizarse a lo largo de
todo el afio, y no sélo una vez®"*.

A la confesion, se llega tras la contricion, esto es, el propésito de enmienda. La
confesibn ha de hacerse, segin Mendo, con sinceridad, devocion, verdadero
arrepentimiento y auténtico dolor por las faltas cometidas, dandose especial importancia

al llanto, acto fundamental de purificacion, que llega a apagar las llamas eternas:

<<Quien no solicitara librarse del mayor dafo, del mayor mal, de la mayor dicha?...
Quien no procurara echar de si la suma de las miserias? Ella es la culpa. Ella se

ahuyenta con la amargura del dolor, y penitencia. Essa se borra, y limpia con

270 Ximénez, Discurso de la Langosta..., Capitulo 11, fols. 128v-129v.
21 Bossy, Christianity..., p. 135.
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lagrimas arrepentidas. Pronuncie la voz en la Confesién los pecados, llérenlos los
ojos, que tambien es esse modo de confessarlos, pues es lenguaje del alma el

llanto, que por los ojos manifiesta sus afectos>>2"2.

La satisfaccion era, indudablemente, la parte mas visible de la penitencia, pues era
la forma en que una persona quedaba obligada a realizar una serie de trabajos o actos,
de diferente intensidad y tiempo, para sellar definitivamente la absolucion de los
pecados, una especie de garantia para no volver a atentar contra Dios.

En este sentido, hay que resaltar como el castigo temporal, como pudiera ser una
plaga, era considerada por la Jerarquia no sélo la consecuencia de las ofensas a Dios,
sino también una forma de satisfaccion de éstas, poniéndose en relacion con la teoria
del consuelo en la desgracia ya citada. Sera el propio Concilio de Trento quien nos

ilumine al respecto:

<<Ensefia, ademas, el Santo Concilio, que es tan grande la dulzura de la bondad
divina, que no sélo podemos satisfacer para con Dios Padre por medio de
Jesucristo, con las penitencias, que voluntariamente adoptamos para purgar el
pecado, o con las que nos impone a su arbitrio el Confesor proporcionados a
nuestras culpas, sino tambien, lo que es extraordinaria prueba de amor, con los

castigos temporales que Dios nos envia, y nosotros sufrimos con resignacion>>2",

En este pasaje, ademas, vemos otro elemento a tener en cuenta, como es el caso de
la compensacion de los actos de contricion que se ejecuten. Y es que si el pecado
original en el Paraiso origin6 un débito enorme del Hombre hacia Dios -que sélo Jesus,
con su crucifixion, pudo redimir-, en lo concerniente a nuestro objeto, cualquier ofensa al
Altisimo sélo se podra suplir con un acto de proporcional compensacion?’.

Los actos de satisfaccion en si —que podian también ser realizados por la

colectividad, como ya veremos en los votos-, podian ser de diferentes tipos, aunque dos

212 R. P. Andrés Mendo, Sermones varios predicados en celebridades de ocasién, y en fiestas particulares...,
Madrid, Melchor Alegre, 1667, Sermoén decimotercero, Seccién V, 24, p. 344.

2% Decretos..., Capitulo IX, De las obras satisfactorias, p. 41.

2% Bossy, Christianity..., pp. 3-5.
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son los que se repiten con mas frecuencia en los escritos de la época: ayunos y
limosnas.

Sobre los primeros, actos de mortificacion esenciales, que obligaban a determinados
sujetos durante determinados dias al afio a abstenerse de comer totalmente o a comer
s6lo carne o sé6lo huevos y productos lacteos, ratificard Mendo su condicién de elemento

atil para la reconciliacion con el Altisimo:

<<Con pies de plomo se mueuen a las acciones de virtud muchos, por que los
vicios los hazen muy pessados. Tiran azia baxo, y azia la tierra los apetitos, con
gue no pueden seguir el camino de el cielo por medio de piadosos exercicios. Pues
ya se les da medio, para que caminen ligeros. Ayunar, por que da alas el ayuno

para bolar al cielo>>?"°.

Y acerca de la ayuda a los mas necesitados, uno de los elementos fundamentales de
la caridad cristiana, también hace notar nuestro religioso su papel determinante para
agradar a Dios, y compensar el débito que el pecador, contrito y confesado, tiene con

Este:

<<Pues si quereis fieles, que cessen infelicidades, y que Dios no os aflija con
rigores, entretenedle con limosnas, que las recibe en el mendigo, ocupadle con

socorros hechos al pobre, las manos>>%"°.

Finalmente, después de la penitencia —del arrepentimiento, la confesion y las obras
de satisfaccion como pago por los pecados cometidos- un catélico espafiol del XVII se
hallaba en Optimas condiciones para acceder nuevamente a participar del cuerpo y

sangre de Jesucristo®’’.

2> Mendo, Sermones..., Sermén decimotercero, Seccion 11, 10, p. 331.

2% Mendo, Sermones..., Seccién 1V, 23, p. 343.

2" E] Concilio Lateranense IV prescribié la confesién y comunién una vez al afio, aunque la costumbre era
que la gente fuera a rezarla durante las dos Pascuas, Epifania y otra fecha, bien fuera el dia de Todos de los
Santos o la Asuncion de Maria. Con el tiempo, y por la influencia de la humanidad de Cristo y la doctrina de
la <<Devotio Moderna>>, aumenté considerablemente la practica, con el consiguiente peligro de ser
considerada una ligereza espiritual por parte de la jerarquia eclesiastica. EI Concilio de Trento va a ratificar
la devocién a este Sacramento, amonestando a aquellos que se negaran a dar culto al Santisimo, al igual que
a los que afirman que el cuerpo y sangre del Salvador sélo existia en la hostia y el vino consagrados durante
su uso, y no antes ni después. Sin embargo, a efectos practicos, Trento s6lo cambid la dinamica
anteriormente descrita al exigir la confesion previa a la Eucaristia, manteniéndose el precepto de la

134



6.3.1.3. ACTOS COLECTIVOS

Con el mismo fin de aplacar y alzar la mano del castigo divino en calamidades
publicas, como las plagas, junto a esos actos penitenciales de tipo individual, los autores
proponian otros colectivos. En ellos era ya toda la comunidad la que participaba para
rogar por el fin del azote, poniendo en comun todo tipo de penitencias y mortificaciones.
De entre esos actos colectivos, los mas importantes eran las procesiones, en las que,
ademas, se insistia en la necesidad de que precedieran avisos de las autoridades
eclesiasticas a fin de ir a ellas los participantes lo mas limpios de ofensas a Dios que se
pudiera, y asi estar en disposicion de convencer a Dios para que pusiera fin a la plaga.

Asi lo expresa Bartolomé Ximénez en su obra ya citada:

<<Estas confessiones, penitencias, y mortificaciones las an de hazer cada vno
pensando que el solo es la causa de tanto mal, y en comun los Cabildos
Eclesiasticos, y seglares, y vnos y otros Prelados, y juezes, concertando de
conformidad procesiones generales, & que deuen asistir los Religiosos (como lo
hazen) espontaneamente sin escusas, hi tergiuersaciones, porque & auerlas,
podrian ser compelidas de los Ordinarios Eclesiasticos. Estas procesiones para
gue sean con la disposicion conueniente seria de importancia se hiciesen auiendo
precedido exortaciones, moniciones, y auisos Catdélicos, piadosos, y caritativos,
para que todos los fieles ayunasen, confessassen, y comulgassen, y fuessen
rezando, y pidiendo a Dios con deuocion use de su misericordia. Haziendo los

Prelados, y predicadores sermones, y practicas santas al pueblo>>2%,

Finalmente, el mismo autor comenta que todos estos actos citados debian hacerse
tres veces al afio, que coincidian con las fases de crecimiento de la langosta, esto es, la
del canuto, mosquito y mosca, y salton y adulto. Precisamente, se trataba de los distintos

momentos en que los autores de la época recomendaban —influidos por el modo en que

comunion anual invariable, Decretos..., Sesion XllII, Capitulo V, pp. 26-27, y Canon I, p. 30; José Luis
Gonzalez Novalin, <<Religiosidad y reforma del Pueblo Cristiano>>, en Historia de la Iglesia en Espafia,
dirigida por Ricardo Garcia Villoslada, Tomo 111-13, La Iglesia en la Espafia de los siglos XV y XVI,
Madrid, BAE, 1980, pp. 361-362.

28 Ximénez, Discurso de la Langosta..., fols. 128r-129v.
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Plinio, en su Historia Natural, vio que se hacia en Cirene- salir a destruir la plaga por
medios directos. Por tanto, volvemos a ver en este pasaje que los medios espirituales de
combate se adaptaban algunas veces a los materiales, y viceversa, y que en ningun

momento dejaban de complementarse mutuamente.

6.4. INTERCESIONES CELESTIALES

Dentro del campo de la ortodoxia catélica, Dios, el Dominus por excelencia, aparece
como el gran, y Unico, remediador de problemas. El es solamente al que se puede
solicitar el cese de la catastrofe, el final de la plaga, porque, al margen de su origen,
todos los acontecimientos que se desarrollan en este mundo material dependen y estan
controlados por la voluntad del Altisimo. Asi lo afirma Martin de la Vera, en su Instruccién
de sacerdotes, cuando, al referirse a la oracién, dice que lo que se pide en ella es
siempre a Dios <<porque a el solo deuemos pedir estas cosas, como autor dellas, i que
las puede dar i negar, sin dependencia de otro, o por mejor decir, ninguno otro las puede
dar, sino el solo...>>%"°,

Sin embargo, para que la voz del suplicante llegue hasta Dios no era, en la inmensa
mayoria de las ocasiones, suficiente con la simple peticibn humana, ya que nuestros
méritos y oraciones tenian un efecto limitado, y por ello, era necesario recurrir a
intercesores también celestiales, que se hallaran en su entorno.

Esta labor la van a desempefiar, habitualmente, Cristo, la Virgen Maria y los santos,
que, junto a los angeles, arcangeles y otras figuras similares, habitaban el Cielo segun la
opinién vertida por la literatura religiosa y los sermonarios del siglo XVII**. Algunas
veces, sin embargo, se recurrira, igualmente, a otras figuras, que no residian en el
Empireo, como eran hombres tenidos por santos que vivian en la Tierra, o las Almas del

Purgatorio. Asi pues, nos encontramos con que, ante cualquier tipo de calamidad

2 Fray Martin de la Vera, Instruccién de Eclesidsticos, Previa y Necesaria, Al buen uso i préctica de las
Ceremonias..., Madrid, Imprenta Real, 1630, Capitulo X, p. 128.

280 para una vision del Cielo y sus habitantes en el XVII, Martinez Arancén, Geografia..., Madrid, Tecnos,
1987, pp. 145-196.
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publica, podemos recurrir al Altisimo de dos formas, directa o indirecta, como pone de

manifiesto el propio Martin de la Vera en su obra citada:

<<La primera, como si por el se uviesse de cumplir nuestro deseo, como por causa
principal, que lo a de dar o hazer. La segunda, como personal, por cuya intercesion
se a de alcancar de otro lo que se pide. De la primera manera a solo Dios
ofrecemos nuestras oraciones, porque todas ellas se deven ordenar a la
consecucion de la gracia, i de la gloria; la qual ninguno otro puede dar sino Dios.
En la segunda manera ofrecemos nuestra oracion a los Angeles, i a los ombres
Santos para que por sus ruegos, i meritos, tengan nuestras oraciones el efecto que

pretende>>%",

En este sentido, hay que sefalar que, frente al individualismo de la Reforma
Protestante, el catolicismo se ofrece como una religién social y colectiva, en la que el
lazo con Dios se da mediante una Iglesia fuertemente jerarquizada, descansando sobre
el concepto de comunidad, un organismo auténticamente viviente, al que se sigue
perteneciendo tras la muerte. En esta colectividad, todos los seres que habitan el Cielo
van a tratar de ayudar a los residentes en la tierra a conseguir un doble objetivo: por una
parte, el bienestar material aqui y ahora, asi como el alejamiento de cualquier tipo de mal
o peligro para el hombre; y por otra, el acceso a las inmediaciones del Padre, esto es, la
salvacion en el Juicio divino, primero tras la muerte fisica y, mas tarde, después del
Juicio Final®®,

Por otra parte, hay que sefialar que existen dos grandes tipos de intermediarios
perfectamente visibles para las localidades a la hora de luchar contra cualquier catastrofe
gue afectara al conjunto de la poblacién. En un lugar, nos encontramos con intercesores
generales de la propia localidad, denominados <<patronos>>, a los que se elige de
diferentes maneras para ostentar la defensa de los vecinos en todo tipo de males, y cuyo

status quedd oficializado con un edicto del Papa Urbano VIII en 1630. En otro plano,

hallamos los intercesores particulares o especialistas, que estaban orientados hacia

%81 \fera, Instruccion de Eclesiasticos..., Capitulo X, p. 130.
%82 Martinez Arancén, Geografia..., p. 189, y Bossy, Christianity..., pp. 72-73.
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calamidades concretas, como tempestades, sequias o plagas, o dentro de éstas, hacia
agentes nocivos especificos, como langostas, gusanos, orugas, etc., y a los que se solia
elegir en funcion de sefiales venidas de las alturas —hechos cotidianos interpretados en
funciébn de una visién religiosa de la existencia-, suertes o la propia reputacién del
intermediario®®.

En cuanto al panorama de las devociones en la Espafia del XVII, hay que decir que
respondera a dos fendmenos fundamentales: Trento y el aumento de las dificultades
materiales en gran parte de la Monarquia hispanica. Asi, se va a producir un desarrollo
importante de aquellas devociones fomentadas primero por el Concilio y ratificadas luego
por cada una de las didcesis hispanas, como es el caso de los Santos y las Almas del
Purgatorio, y de los aspectos penitenciales y eucaristicos de Cristo. Y por otra parte, el
conjunto de calamidades que se irdn desarrollando a lo largo de gran parte del siglo
gquedara esbozado perfectamente por Juan de la Portilla, quien fundamenta la resistencia
de la nacién, durante ese periodo dramatico —€l se centra en el momento mas critico

para Castilla-, en la fe en el catolicismo:

<<Porgue si examinamos el espacio de 20. afios, cumplidos desde el afio 1640.
hasta el dia presente de 661. se hallara como hemos padecido los Espafioles los
generos de diuersos castigos, como son, guerras domesticas, y estrafias, tan
sangrientas; el odio, y aborrecimiento con las vecinas Provincias, nuevos tyranos
de la Iglesia armados contra Espafia, coaligandose con ellos, y contra ella
naciones Christianas, a que se juntan las ruinas, los incendios, los naufragios,
como son, guerra, hambre, y peste, que sufre, y sufrira siempre esta fidelissima
Castilla; porque si ella verdaderamente, y toda Espafia, como hasta aqui lo hemos
visto y probado, no huvieran echado tan profundos cimientos sobre la Fe de la

Cruz, parece podia averse rendido, expuesta a tantos golpes de la fortuna>>?%*,

283 Christian, Religiosidad local..., pp. 50-68.
284 Juan de la Portilla Duque, Espafia restaurada por la cruz, Madrid, Imprenta de Domingo Garcia Morras,
MDCLXI, 22 parte, Investigacion XlI, Seccidn Il, pp. 370-371.
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La presencia periédica de peste, malas cosechas, plagas y hambre en general, va a
obligar a las comunidades a buscar una mayor proteccion sobrenatural. Esta va a
plasmarse en la blsqueda de nuevas figuras celestiales que vengan a sustituir —o
afadirse- a aquéllas que habian fracasado en dicha proteccion; a un mantenimiento de
la devocidn a las figuras intercesoras de caracter general, especialmente Maria; a una
centralizacion en las devociones mas conocidas a nivel regional e internacional,
abandonandose los cultos menores y maéas locales®®; y también a un aumento y
actualizacién de los lugares de intercesion de las figuras celestiales, tal y como nos narra

el propio Juan de la Portilla:

<<Pero como Dios nos cri0 para celebrar la gloria de su nombre, y llenar de
verguenca, y confusién a los Paganos, mientras que el Cielo no cessa por nuestros
pecados de castigarnos con nuevo acote, sin poner pausa a los trabajos: en este
propio tiempo, y en estos 20. afos [1640-1661], hemos construido, Yy
consagrandole a Dios, a su Madre Santisima, y a sus Santos, vnos Templos
nuevos; erigido nuevas Aras, nuevas Capillas; reedificado antiguas lIglesias,
inuentando nuevas Congregaciones, y edificado Monasterios, y Hospitales, con

increibles gastos de nueva deuocion, y grandeza>>%°,

6.4.1. INTERCESORES

6.4.1.1. CRISTO

Se trata de una figura remediadora de caracter general, esto es, una figura a la que
se implora para cuestiones variadas, y no solo para calamidades concretas, como el
caso de las plagas, lo que no le impide tener una trascendencia importante en la
proteccién contra los azotes de la agricultura.

Para los autores del XVII es, sin duda, el intercesor principal, incluso el unico, debido
al mérito y a su naturaleza. EI mérito de Cristo fue el sacrificio de su vida en la Pasion y

Muerte en la cruz, para reconciliar al género humano con Dios Padre. Y en ese sacrificio

%8 Nalle, God in La Mancha..., pp. 175-176.
%8 portilla, Espafia restaurada..., Seccion 1V, p. 371.
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fue fundamental la naturaleza humana del sacrificado, al representar en el Cielo las
flaguezas y miserias del hombre a través de su persona. Todo ello es sefialado por

Antonio Molina en su Instrucciéon de sacerdotes:

<<Ni por esto se nota de corta la intercesion de Cristo; el qual se llama unico
mediador, no porgue no pueda auer otros, sino porque el es el principal, porque es
mediador no solo por el oficio, sino tambien por la naturaleza, por tener la de Dios, i
la de los ombres; ... fuera desto nos reconcilid con Dios, i hizo esta medianeria no
rogando, i deprecando por nosotros, como los Santos, sino dando el condigno
precio, i satisfaciendo ad qualitate por nosotros, i esto de sus propios bienes, i que
le convienen intrinsicamente, i por la naturaleza de su persona, i esta satisfacion la
hizo... por todos, y fue mediador de todos. Las quales condiciones en ninguno de
los Santos se hallan, i assi por excelencia, i antonomasia, se llama Cristo mediador

entre Dios y los ombres>>%'.

El mérito, el sacrificio de Jesus, es, en definitiva, el medio fundamental para que el
resto de los intercesores celestiales y no celestiales puedan rogar a Dios por las
necesidades de los hombres. Sin El eso no seria posible.

En cuanto a su devocion, la figura de Cristo en el XVII sufri6 un ascenso muy
acusado. En primer lugar, el Concilio de Trento se encarg6 de potenciarla, especialmente
a través de la redaccion de sendos Decretos sobre el Santisimo Sacramento de la
Eucaristia y la Penitencia®®®. En segundo lugar, y en lo que a nuestro pais respecta, hay
datos que confirman claramente esta tendencia. Asi, a la vista del estudio comparativo

gue William Christian, Jr. ha hecho de la devocién votiva de las Relaciones Topograficas

%87 Fray Antonio de Molina, Instruccion de sacerdotes..., Barcelona, Hieronymo Margarit, 1612, Tratado 111,
Capitulo V, Seccion I, pp. 214-215. Sobre la misma cuestién, opinara también Martin de la Vera:

<<lo quanto para executar el oficio que traia de Sacerdote, Pontifice, medianero, i intercesor entre
Dios, i los ombres, como aora lo haze en el cielo, representando al Padre Eterno su naturaleza umana,
y lo que en ella poadecio en quanto nuestro medianero, i intercesor. Porque como dixo San Gregorio
en sus Morales [Libro 22, Capitulo 23]: el interceder por el ombre del unigenito Hijo de Dios, es
mostrarse a si mismo delante de su coeterno Padre; i el aver rogado por la umana naturaleza, es aver
tomado a la misma naturaleza, y subidola a la alteza de su divinidad. Intercede pues el Sefior por
nosotros, no con voz, sino con misericordia, porque lo que no quiso se condenasse en los escogidos,
lo libro recibiéndolo en si>>.

(Vera, Instruccion..., Capitulo X, Seccion I, p. 129).

%88 Decretos..., Sesion X111y Sesion XIV.
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de Felipe Il y el cuestionario enviado a los parrocos toledanos, en 1782-1789, por el
cardenal Lorenzana, parece que el XVII fue un siglo de gran esplendor de la devocién a
Cristo, que fue la que experimentd un mayor incremento entre esas dos fechas. Ademas,
hubo un cambio importante, pasandose de actitudes eminentemente penitenciales en el
XVI a otras asociadas a cultos remediadores o curativos, centradas en santuarios,
durante el XVII?%°,

En la proteccién y lucha contra las plagas del campo, los elementos cristol6gicos
utilizados van a ser esencialmente aquellos relacionados con la Pasion —devocion en
ascenso desde el siglo XV-, como imagenes de Cristo en el Sepulcro, Estaciones del
Calvario, pinturas del ultimo dia, reliquias de la Pasién y, en especial, crucifijos y santas
cruces. Sobre éstas, todos los autores de la época significaran sus excelsas virtudes en
cualquier clase de necesidad terrenal, como es el caso de Gaspar Navarro en su

conocida obra:

<<Tambien es cosa muy cierta, y aueriguada, que las armas del Christiano, es la
santisima Cruz de nuestro Sefior lesu Christo; con la qual en qualquiera ocasion se
ha de armar el Christiano: porque es arma ofensiva contra el Demonio, y sus
asechanzas...

... la qual [la cruz] tiene virtud, y fuerca en el Cielo, y en la tierra, contra los
enemigos visibles, € invisibles, y en otras graues y urgentes enfermedades,

trabajos, y necessidades...>>?%.

Estas cruces, como veremos, van a ser utilizadas en todo tipo de préacticas, de una
forma o de otra, como estandarte de la Iglesia contra la calamidad. En este sentido, el
acto en si de hacer la sefial de la cruz va a ser igualmente destacado, por sus especiales

efectos benéficos, tal y como afirma Fray Martin de la Vera:

<<La sefal de la Cruz es una de las cosas de que mas se usa en el sacrificio,

bendiciones, exorcismos, i oficio divino, como en quien estan encerrados mas

%8 para este tema, ver Christian, Religiosidad local..., pp. 219-249, y Nalle, God in La Mancha..., pp. 176-
177.
%0 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XXXVI, fols. 114v-r.
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misterios, que en todas las demas cosas de que se usa en las Ceremonias, por
inefables virtudes que en si tiene, y assi es figurada en muchos lugares del
Testamento viejo, i alabada en otros muchos del nuevo, sus significaciones i

misterios son infinitos...>>%1,

6.4.1.2. MARIA

Al igual que Cristo, es un intercesor generalista, que recoge la tradicion de las
diosas-madres vinculadas al paisaje natural, al que ayudd a cristianizar de forma
determinante desde el siglo XIl. Su caracter de medianera universal es resaltado
continuamente en la época, contraponiéndose a la especializacion de los santos, a
quienes, ademas, supera claramente en la jerarquia celestial por encontrarse en un
escalén mas cercano al Hijo de Dios, que, consecuentemente, ante cualquier necesidad,
serd mas sensible a sus peticiones. Asi nos lo refiere Fray Francisco San Marcos en su

obra sobre Nuestra Sefiora de la Fuencisla:

<<Pues vemos que para alcanzar de un santo alguna cosa, no nos valemos de la
intercesion de otro santo, porque todos son de un mismo orden; pero la intercesion

de Maria es de orden superior, que para alcanzarla nos solemos valer de otros

91 \fera, Instruccién de Eclesiasticos..., Capitulo I1I, pp. 22-23. También Gaspar Navarro incidira de la
misma manera:

<<Colijan de aqui los Cristianos, los admirables efectos de la santisima Cruz contra los Demonios.
Pues que Christiano ay tan negligente, y descuidado, que viendo que en cada hora, y tiempo, nos esta
poniendo asechanzas el enemigo, no se sefiale en todas las ocasiones con la poderosisima sefial de la
Cruz; pues vemos que con ella esta un hombre seguramente armado, y espantable para los Demonios,
y puerto seguro para las las almas, y arma defensiva, y ofensiva contra los enemigos>>.

(Navarro, op. cit., fols. 119v-r)

También Francisco Garcia se referira al tema:

<<... la sefial de la Cruz es trofeo contra el poder de el Principe de las tinieblas, que tiembla al verle,
y teme al oirle...

... In hoc signo vince, nos dice Christo a todos los Christianos, vence con la sefial de la Cruz, vence
con el arma, que yo venci. Con la sefial de la Cruz venceremos a todos nuestros enemigos visibles, y
invisibles; venceremos al demonio, al mundo, y a la carne. Poor esso desde el principio de la Iglesia,
en todos sus passos, y caminos, en sus entradas, y salidas, en sus peligros, y tentaciones en el
principio de qualquiera accion, 0 tribulacién, se arman los Fieles con la sefial de la Santa Cruz;
porque es escudo para defenderse, espada para ofender, es fortaleza, es seguridad, es castillo; y en
todas las cosas para los Cristianos la Cruz de lesu Christo>>.

(Francisco Garcia, Sermones varios, Imprenta de Ivan Garcia Infancon, 1682, Sermén de la
Invencion de la Santa Cruz, pp. 275-276).
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santos que de Ella nos consigan favores. Adonde se ve la superioridad de sus
ruegos...

10. Demas de esto, los santos son abogados de una u otra necesidad, como lo
vemos cada dia, pero Maria Santisima es abogada universal, y asi, el que llega a
pedir delante de su imagen santisima, llama a la puerta de la que tiene gracia para
socorrer en todo y en cuanto se ofreciere a la vida humana, porgue en todas es

mas poderosa que todos los demas santos>>%2,

Ademds, Maria es la Unica figura celestial a quien se le supone un caracter
remediador exclusivo, no haciéndole entrar nunca en la dindmica del <<pecado-
castigo>> que caracteriza al resto de sus parientes. Este hecho, juntamente a los
anteriores, le confiere una fama formidable en la resolucion de los problemas humanos.

El siglo XVII va a asistir a un mantenimiento general de su devocién que, fomentada
también claramente por Trento, se incrementara notablemente en determinadas zonas, y
a su asociacion a otros cultos que enfaticen el sufrimiento por la muerte de su hijo®®.

En lo que esta relacionado con la proteccion ante plagas, al igual que con el resto de
las calamidades, las comunidades buscaban su ayuda a través del patronazgo de las

poblaciones, asi como mediante la devocion de imagenes en ermitas y santuarios.

6.4.1.3. LOS SANTOS

A) Su significacién

A pesar de la enorme devocion y prestigio que las dos anteriores figuras tenian en la
Espafia del XVII, a pesar de que eran capaces de resolver todo tipo de problemas, las
comunidades tuvieron siempre claro que, a la hora de enfrentarse a desastres naturales
puntuales, el mejor recurso en primera instancia era la busqueda de la proteccién de un

santo especifico.

22 Fray Francisco de San Marcos, Historia del origen y milagros de Nuestra Sefiora de la Fuencisla de
Segovia, Madrid, Imp. de G. L6pez del Horno, 1915 (edicion corregida e ilustrada por lldefonso Rodriguez
Fernandez, 18 edicién, 16927?), Capitulo XXXVIII, pp. 255-256.

%% Nalle, God in La Mancha..., pp. 175-177.
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En este sentido, hay que recordar que el papel de los santos se vio muy reforzado
por el Concilio de Trento. En su Sesion XXV, y ultima, de fecha 3 de diciembre de 1563,
se desarrollaron una serie de decretos dogmaticos y de reforma, que incluia el culto a los
santos. Entre los primeros, al mismo tiempo que se insiste en el caracter ejemplificador
de sus vidas, respaldandose asi el papel del mérito y las buenas obras en la salvacion
eterna, frente a la doctrina luterana de la justificacién por la fe, también se alude a la
importancia de su invocacién, asi como a la veneracion de sus imagenes y reliquias, por

el papel mediador que tenian ante Dios en la resolucion de los avatares humanos:

<<ensefiandoles que los Santos que estan reinando juntamente con Jesucristo
ruegan a Dios por los hombres; que es bueno y util invocarlos humildemente, y
recurrir a sus oraciones, a su intercesion y auxilio para alcanzar de Dios los

beneficios por los méritos de Jesucristo...>>%*,

Todo ello fue puesto en practica en nuestro pais a través de una serie de concilios
provinciales, sinodos diocesanos, ademas de contar con la vigorosa actuacion de la
Inquisicion, parrocos, tedlogos, moralistas y predicadores®®®.

Los tratadistas espafioles del siglo XVII seguiran, naturalmente, esta linea citada,
poniendo su mayor confianza en ellos, a pesar del descenso general que sufrio la
devocién de los santos a lo largo de la centuria en nimero de votos y capillas
dedicadas®®. En ese sentido, comentaran que el fundamento de su poder se basa en la
amistad con Dios, relacién que se alcanzaba por los diferentes méritos realizados en
vida, en especial trabajos penitenciales o aportaciones positivas para la humanidad. Asi

nos lo explica Martin de la Vera, quien incluye también en este apartado a los angeles:

<<Tambien es Fee Catolica, que podemos hacer oracién a los Angeles, i a los

Santos, para que intercedan por nosotros con Dios, i por su medio nos conceda lo

2% Decretos..., p. 62. También, en Agustin Fliche y Victor Martin (Dirs.), Historia de la Iglesia. De los
origenes a nuestros dias, Vol. XIX (Trento), Valencia, Edicep, 1976, pp. 247 y 281.

2% Martin Gelabert6, <<Culto de los santos y sociedad en la Catalufia del Antiguo Régimen (siglos XVI-
XVIII), en Historia Social, n° 13, primavera-verano 1992, pp. 3-20 (pp. 4-5). También, en Crescenciano
Saravia, <<Repercusion en Espafia del Decreto del Concilio de Trento sobre imagenes>>, en Boletin del
Seminario de Estudios de Arte y Arqueologia, Valladolid, 1960, pp. 129-143.

2% Christian, Religiosidad local..., pp. 220-2, y Nalle, God in La Mancha..., pp. 175-176.
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que le pedimos, como suelen hazer los amigos de los Reyes, que interceden por
los que algo les piden, i por ventura sin esta intercession no alcancaran lo que
pretendian; assi nosotros quando pedimos a Dios alguna cosa, solemos rogar a los
Angeles i Santos, para que ellos nos ayuden con Dios, como amigos suyos, i para
gue los que desconfiamos alcancar por solos nuestros meritos i oraciones, lo

alcancemos por los suyos, i por sus meritos>>?%".

Sin embargo, la vision mas completa del caracter intercesor de los santos, nos la da
Francisco Antonio Gante, quien, en su obra sobre San Agustin, afirma que los ruegos a
ellos son esenciales para el bienestar de los pecadores. En este pasaje, largo, pero muy
bello e interesante, se ve el pensamiento general de la época sobre el caracter pasajero
de la vida terrenal, la alegria desbordante por llegar al Cielo, la paz que alli se respira, y
la funcion primordial de los santos en la resolucion de los problemas humanos. Dir4 el

Santo asi, dirigiéndose a los de su estirpe:

<<Dichosos Santos de Dios, que ya passasteis el piélago de esta mortalidad, y
merecisteis llegar al Puerto de la quietud eterna, de la salud, y la Paz inalterable,
estando seguros, quietos, festivos, y siempre con grande gozo; por vuestra caridad
0s pido, que pues en quanto toca a vosotros, estais seguros, que andeis solicitos
por nosotros. Seguros estais de vuestra gloria, que jamas ha de acabarse; cuydad
de tantas miserias, como padecemos los hombres. Ruegoos por aquel mismo, que
os eligio, que os hizo tales, de cuya hermosura vivis satisfechos, de cuya
inmortalidad participais el ser inmortales, de cuya Beatissima vision gozais sin
intercadencias, que 0s acordeis siempre de nosotros, que socorrais a nosotros
miseros, que aun vivimos afanados en este mar amargo, y salobre, de continuas

tempestades, que nos cercan, y contrastan>>2%,

27 \fera, Instruccion de Eclesiasticos..., Capitulo X, Seccion 1111, p. 130. También, ver Bossy, Christianity...,
pp. 95-97.

“%8 Fray Francisco Antonio Gante, El monstruo de Africa indefinible. Vida de San Agustin, obispo, y doctor
de la Iglesia..., Madrid, Juan Sanz, Impresor de Libros..., 1720, Libro 1V, Capitulo XVI, p. 349.
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Centrandonos ya en la lucha contra las plagas de campo, hay que sefialar que, en la
linea descrita, todos los autores primaran su actuacién, como es el caso de Juan de

Quifiones en su obra sobre las langostas:

<<Visto lo que obran los mandatos de los santos, y lo que pueden, pues hasta los
animales los obedecen, el remedio eficaz contra las Langostas, es acudir a ellos,
para que sean intercesores con Nuestro Sefor las aparte, y mande no hagan

dafios, y haziendo rogativas y sacrificios, pedirlos todos a el>>%%°,

Igualmente, Bartolomé Ximénez incidira en los beneficios del patronato de los santos

contra esta clase de desastres:

<<Es tambien vn santo medio el escoger vn abogado, y patron, que interceda por
nosotros en estas calamidades de aquellos, que por las canonizaciones de nuestra
santa madre Iglesia nos consta, que son amigos de Dios, valen, y pueden con

EI>>300.

En cuanto a la manera en que se les debia pedir, la mayoria de los autores sefialan
su estricto caracter intermediario ante Dios, como se ejemplifica en el caso de las misas
celebradas en honor de ellos, las cuales eran, en realidad, segin Trento, dedicadas s6lo
a Dios. Sin embargo, la doctrina catolica también les aplicaba un poder remediador per
se, gue estaria en la linea del pensamiento popular, que veia en ellos una figura mas de
las que poblaban el universo mental del catélico del XVII con las que habia que estar a
bien por sus potentes poderes para causar o remediar cualquier calamidad. Este es el

caso de Martin de la Vera:

<<de suerte, que cuando hazemos oracién a los Santos, es solo para que nos
ayuden a alcancar lo que a Dios pedimos, no para que ellos nos lo den; bien es

verdad, que tambien los podemos rogar, para que nos ayuden en otras cosas, que

2% Quifiones, Tratado de las langostas..., fol. 49v. Igual idea, en Martir, Motivos por los quales..., p. 4.

%00 Ximénez, Discurso de la Langosta..., Capitulo 11, fol. 129v. Los santos prestaban su ayuda tanto a los
individuos como a las comunidades de las que ellos eran patronos. Asi, el santo protegia a su parroquia sélo
si esta le honraba por ello, esto es, si se mostraba ante él como una genuina comunidad cristiana. Por ello, la
fiesta patronal suponia la celebracién de una serie de observancias formales o ritos, asi como la realizacion
de un esfuerzo penitencial y de caridad, Bossy, Christianity..., p. 73.
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en nuestro favor pueden ellos hazer, como los Angeles, en las cosas que tocan a
nuestra custodia, para librarnos del mal, i de las assechanzas del Demonio, i
ocasionarnos bienes, i ofrecernos motivos del servicio de Dios, i entonces a ellos
inmediatamente podemos enderecar nuestras oraciones, no como a intercesores,

sino como a causas principales, i que ellos nos pueden dar lo que pedimos...>>,

B) Los principales intermediarios

Se trata ahora de ver cuales eran los santos a los que, en la Espafa del XVII, se
recurria con mayor frecuencia en los casos en que las plagas agricolas amenazaban a
las poblaciones. Entre ellos, existian dos grandes grupos. Por una parte, estaban los
denominados <<santos especialistas>>, esto es, protectores frente a plagas
determinadas, a los que las poblaciones elegian, esencialmente, por la fama o tradicion
que tenian en la lucha contra las plagas, la cual, a su vez, en muchas ocasiones, estaba
relacionada con detalles o aspectos de su vida. Ademas, estos santos contaban con una
historia de beneficios a las comunidades y una amplia devocion que se extendia a veces
a un ambito regional o incluso nacional®®®. Aunque algunos autores elaboran una larga
lista de este tipo de abogados celestiales, la mayoria centra la devocién en dos figuras
fundamentales: San Gregorio Ostiense y San Agustin. En un segundo escal6n, se
hallaban los <<santos locales>>, piedra angular de las devociones populares de las
poblaciones, que no trascendian, en la mayoria de las ocasiones, los limites de la

localidad o, como mucho, de la comarca.

San Gregorio Ostiense

San Gregorio Ostiense es el santo que los escritos del XVII recogen con mas
frecuencia como protector de las comunidades frente a los desastres provocados por la

langosta y el resto de las plagas del campo. Sin embargo, parece que su devocién se

%01 \/era, Instruccién de Eclesiasticos..., Capitulo X, Seccién I111, p. 131.

%02 Cuando los santos se fueron haciendo cada vez mas humanos, el poder de traer la salud y el bienestar al
hombre se concibié como una habilidad especial, escrutandose detalles de sus vidas y muertes, con el fin de
detectar cuéles eran las habilidades de cada uno, Bossy, Christianity..., p. 73.
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confundio, entre la poblacion y muchos autores, con la de otros dos santos del mismo
nombre: San Gregorio Nacianceno y San Gregorio Magno.

Esto fue debido a tres motivos fundamentalmente. En primer lugar, estos dos ultimos
santos también fueron tenidos en la época por abogados contra las plagas. Asi, en los
datos extraidos de las Relaciones Topograficas de Felipe Il, se ve claramente que, a
fines del XVI, ambos santos eran muy considerados por las gentes del centro peninsular
en la lucha contra las plagas, esencialmente si se ven los votos ofrecidos frente a
ellas®®,

San Gregorio Nacianceno (329-390) fue, junto a San Basilio y San Gregorio Niseno,
uno de los llamados <<Padres capadocios>>, ademas de ser nombrado Doctor de la
Iglesia en 1568, rango que, como veremos al hablar de San Agustin, parece que era
buscado por las poblaciones en su lucha contra las plagas.

Por lo que respecta a San Gregorio | Magno (540-604), es considerado como uno de
los Papas mas completos que ha tenido la Iglesia. Juan de Quifiones lo menciona en su
obra como uno de los especialistas ante las plagas, a partir de un hecho ocurrido durante
el Papado de Estéfano VI, posible origen de su devocion. Se trata de que, ante una gran
plaga de langostas —no se menciona el lugar, por lo que podria tratarse de Roma-,
habiéndose agotado los medios materiales para combatirla, el propio Pontifice recurrié a

San Gregorio Magno:

<<y assi el Papa acudio a Nuestro Sefior... y entrando en el oratorio de san
Gregorio, hizo oracion, vertiendo y derramando muchas lagrimas: y después de
averla hecho, se leuanto, y bendixo con sus propias manos agua, y dandosela a
los que alli estauan, les dixo; Distribuidla entre todos, amonestandoles que en el
nombre del Sefior den bueltas a los campos, y esparciéndola por los sembrados y
vifias, le pidan los ayude. Y hecho esto, fue tanta la misericordia suya, que donde

quiera que cayo el agua, cayeron muertas todas las Langostas>>>",

%93 Christian, Religiosidad local..., pp. 90-91.
%% Quifiones, Tratado de las langostas..., Capitulo 111, fols. 50r-51v.
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El segundo motivo de la confusién de los tres santos homonimos era que, en el caso
de San Gregorio Ostiense y San Gregorio Nacianceno, se celebraba la fiesta el mismo
dia, el 9 de mayo. Y, finalmente, en tercer lugar, como observaremos en su momento, el
rito de la Cabeza del Ostiense en el monasterio donde se la veneraba, se realiza dos
veces al afio: una, el 12 de marzo, fiesta de San Gregorio Magno, y otra, el 9 de mayo,
fiesta de los otros dos santos, lo que obligaba al monasterio a pasar la fiesta de San
Gregorio Nacianceno al 10 de mayo*®.

Es légico pensar que todas estas coincidencias provocaran cierto desconcierto en
las poblaciones que acudian a sus servicios. Pero no tan sélo de éstas, sino también
entre los intelectuales de la época. Es el caso, sin ir mas lejos, de Bartolomé Ximénez,
quien, al abordar en su obra sobre la langosta la devocion a San Gregorio Ostiense,
mezcla a éste con el Gregorio Papa. Asi, dira que la fiesta del primero la celebra la
Iglesia el 12 de marzo, aunque afirma que en Espafa la realizan el 9 de mayo,

manifestando su incomprension al respecto:

<<No se la causa, porque asi se transfiere, siendo su dia al principio del verano,
antes que salgan estos animalejos contra quien es abogado. Considerese bien si
conuerna, y sera mejor hazerle la fiesta en su dia encomendéandolo a Dios que nos

libre desta calamidad por intercession de su santo>>".

Ante esta confusién, parece que las gentes de la época reaccionaron, en ocasiones,
adaptandose a la misma, como prueban dos hechos clarificadores. El primero, la
existencia en el interior de la basilica de San Gregorio Ostiense, en Sorlada, de
imégenes de los tres santos. Y el segundo, mas claro aun, la mencién de los tres en el
proceso que se siguié en el monasterio de Parraces —Segovia- contra la langosta en
1650, en calidad de fiscales en esa causa, aun cuando el auténtico acusador fuera el

cura de una localidad cercana, que actué en delegacién de los mismos®”’.

%% galazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo XXVI, pp. 332-333.
%% Ximénez, Discurso de la Langosa..., Capitulo I1, fol. 136r.
%7 Zarco, Pleito que se puso..., p. 9; y Christian, Religiosidad local..., p. 61.
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El Ostiense —como era llamado en el XVII- era un protector frente a todo tipo de
plagas del campo. Al estudiar la tradicion por la que adquirié fama, esto es, su vida y
obras, y la forma en que se nos narra, se comprendera mejor este extremo. Para ello,
contamos con un gran nimero de obras escritas durante el XVII —también fueron varias
durante el XVI y XVIII- sobre su persona, lo que dice mucho sobre el nivel de devocién
que se tenia al Santo en nuestro pais. De entre todas ellas, hay que destacar la de
Andrés de Salazar, la mejor y mas completa®®.

Nacido en el dltimo tercio del siglo X, nuestro Santo tomé el habito bajo la regla de
San Benito en el monasterio de los martires San Cosme y San Damian, en Roma. Méas
tarde, fue elegido por unanimidad abad de ese monasterio en el afio 998, y alli parece
que fue muy amado por sus virtudes®®®.

En el afio 1004, se produce un hecho importante en su vida, a partir del cual
conseguira el toponimico que le hara pasar a la historia. Y es que el Papa Juan XVIII,
tras morir el vigente obispo de la ciudad italiana de Ostia, y a peticién del clero y el
pueblo, debido a su creciente opinion de santidad, le nombra sucesor en ese
obispado®°.

Para entender lo que luego ocurrid, es necesario sefialar la preocupante situacion
que unos cuantos afios después se produjo en algunas zonas de la Peninsula Ibérica.

En torno a la década de los 30 del siglo Xl, una fuerte plaga de langosta —algunos

autores, como Gaspar Navarro, dirdn que los campos también se veian invadidos por el

%08 Aparte de las ya citada obra de Salazar, contamos con otras cinco al menos, lo que no quiere decir que
fueran las Unicas, al margen de su permanente presencia en los tratados realizados para luchar contra plagas,
asi como en santorales, Historias de Espafia, sermonarios, etc. Las tres primeras son anénimas, y aparecen
reflejadas en las fuentes de este trabajo, mientras que la cuarta es un libro que no hemos encontrado
fisicamente, aunque si citado en la obra de Salido y Estrada, La langosta..., p. 38, que, a su vez, la vio
referida en la Biblioteca nueva de los escritores aragoneses, de Félix Latassa: Félix Medel, Discurso
historico, de la venida & Espafia de San Gregorio, Obispo de Ostia, de su patrocinio contra la langosta,
garrapatillo, pulgén, y otras varias plagas del campo y frutos de la tierra, y devocion que le tuvo Dofia
Maria Mufioz, y su hijo D. Jaime Medel, ciudadano de Zaragoza, y parroquiano de San Pablo, que por los
afios de 1470 formalizé en esta Iglesia una Congregacion bajo su inuocacion; trajo las dos varillas
inferiores de su Santa Cabeza, en 1494, y juntamente el beneficio que se experimenta de su patrocinio,
Zaragoza, 1680.

Finalmente, la quinta obra corresponde a Constantino Cayetano, Sanctor trium episcopor religiosi
Bene_nae luminvm, Isidori Hispalens. lldefonsi Tdet. Gregorii Card. Ost. Vitae, et Actiones, Romae, Apud
lacobum Mascardam, 1606.

%09 salazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo V, pp. 48-52.

310 salazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo VI, p. 55. El cargo en esa di6cesis le da, ademas, unos
importantes privilegios, entre ellos el de convertirse, por su propia dignidad, en cardenal de Roma, Salazar,
Historia de San Gregorio..., Capitulo VII, p. 65.
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pulgdn y la oruga®*- se desparramé por un amplio espacio del territorio, golpeando en
especial a las riberas del Ebro en el reino de Navarra y la provincia de La Rioja,
concretamente dentro de los obispados de Tarazona, Calahorra y Pamplona, aunque
temiéndose su extensién a otras muchas zonas.

Ante este panorama, los habitantes de Navarra y La Rioja intentaron, desde el primer
momento, todo tipo de remedios humanos y divinos, incluyéndose aqui toda clase de
bendiciones, conjuros, aspersiones de agua bendita, procesiones generales, sacrificios,
misas, etc. Pero todos ellos fracasaron, y esto hizo que las gentes del lugar cayeran en
la més absoluta desesperacion, autoculpabilizdndose de la plaga por los pecados
cometidos®*%.

Es entonces cuando los navarros y riojanos decidieron enviar una delegacion a
Roma para suplicar al Papa Benedicto IX les diese el remedio conveniente para dicho
mal. Reunidos todos los cardenales y el resto del clero romano a peticion del Pontifice,
se les manda hacer una serie de ayunos, procesiones y oraciones —en las que también
participa el pueblo-, con el fin de que Dios les ilumine a la hora de elegir la persona
indicada. Es la manera como esto se sustancio la que nos muestra una de las formas
mediante las que un santo se revela a la comunidad con el deseo de protegerla en el

peligro, como es el caso de una seiial divina:

<<... tuvo por bien su diuina clemencia de reuelar al tercer dia, por medio de un
Angel, que embio del cielo, y se aparecid visiblemente al Santisimo Padre, y a uno
de los Cardenales, que era su diuina voluntad que fuesse nombrado GREGORIO

obispo de Ostia para que uiniesse a Espafia...>>*3,

Después de ser elegido, Benedicto IX le encarga la misién de ir a Espafia, adonde
llegara en torno a 1039. La labor aqui desarrollada, que cimentara gran parte de su fama
posterior como intercesor ante las plagas agricolas, es un ejemplo claro de la lucha

espiritual contra éstas en el XVII, que se fundamentaba en una primera purificacion de la

#11 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XXXII, fols. 98r-99v.
%12 salazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo XI, p. 116.
%13 Salazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo X, p. 102.
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poblaciéon que sufria la calamidad, y un aunamiento de diversos métodos de lucha,

muchos de los cuales aparecen asi descritos:

<<Apresto su viage, y con la celeridad que le movian las alas de su amor, y carifio:
llegd a las dichas Prouincias, y Diocesis de Espafia, y con feruoroso, y alto zelo,
con la predicacion de su ardiente espiritu, exortd a penitencias, ayunos, y
mortificaciones; corrigié pecados publicos (que son el Iman de las Langostas, y
demas plagas) dispuso se hizieran Procesiones, Rogativas, Oraciones, y otras
muchas obras de caridad. Y después vestido de Pontifical, celebro algunas vezes

el Santo Sacrificio de la Missa en los Campos, y Terminos de dichos Lugares

donde reynaua el enemigo de esta plaga de Langostas>>'*.

El efecto de todas estas actuaciones fue el cese paulatino de la plaga en todos los
lugares infectados. Ahora bien, si su expedicién y trabajos contra la langosta son el
origen de la fama del Santo como especialista contra plagas, la forma en que es narrada
su muerte, entierro, milagros a él atribuidos y redescubrimiento de su cuerpo, la
consolidan. Asi, su muerte parece que sucedio el 9 de mayo de 1044, por lo que en ese
dia se celebra su festividad. Sin embargo, es su enterramiento el que refuerza la
categoria especial como enviado divino a la tierra. Asi, una vez fallecido, su cuerpo es
trasladado a una ermita, San Salvador de Piflava, en donde vivia un eremita. El
desplazamiento se realizé a lomos de un caballo, que, como dice Salazar, llevo el ataud
segun le dio a entender su instinto hasta el lugar en donde se arrodillara por tercera vez
y muriese, en una especie de <<suerte>> o formula en la que intervenia la divinidad para
expresar su propia voluntad acerca de la eleccién de un lugar sagrado. Asi se lleg6 a la
ermita, en donde se depositd el cuerpo, que permanecié mucho tiempo alli, obrando
muchos milagros por sus grandes virtudes en vida. A partir de aqui, comienza a llegar

gente a la ermita en busca de remedios para males de diverso tipo, entre los que

314 Breve relacion de la venida de San Gregorio de Pifiava, Cardenal de la Santa Iglesia Romana, Obispo de
Hostia, y advogado especial de la langosta, a estos reynos de Espafia..., 1685, Mss. 6767 de la BNM, fols.
202r-203v. Aunque comuinmente aceptada, esta legacién pontificia ha sido puesta en duda por algunos
autores; para ello, ver Barragan Landa, <<Las plagas..>>, 297-300.
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destacan las plagas que asolaban a campos y sembrados, y asi el santo se convierte en
la figura celestial a la que més se recurre ante este tipo de desgracias®*>.

Ahora bien, parece que, después de su primitivo traslado a aquel lugar, y debido a
las reformas que padeci6 la vieja ermita, que acabaron convirtiéndola en la iglesia de
San Gregorio, el cuerpo del Santo desaparecio, y durante algun tiempo nada se supo de
él. La leyenda que Salazar nos cuenta sobre su redescubrimiento posterior trata de
explicar la voluntad divina de que tuvieran al Santo como especial protector. Asi, refiere
gue dos obispos, uno de Pamplona, y otro de Bayona, tras una romeria a Santiago, al
volver a sus didcesis y pasar por Santo Domingo de la Calzada, conocen la desaparicién
del Santo y se acercan a su iglesia para intentar hallarlo. Alli, piden a los comarcanos
tres dias de ayuno y gran nimero de oraciones para que Dios se dignara en revelarlo, y
llegando el tercer dia, al amanecer, un rayo de sol les indicé el lugar exacto donde

debian buscarlo, al cual se acercaron ambos:

<<Y guiados del soberano resplandor, que sefalaua el dichoso Ilugar...,
comencaron a cauar; y desde los primeros golpes comenco tambien a salir de alli
una tan suaue fragrancia, que propriamente parecia del cielo.

... Después de auer rompido un buen pedaco de la pared (de la iglesia), hazia el
cimiento della, hallaron entre innumerables huessos y Reliquias de Santos Martires
el sagrado cuerpo de San GREGORIO, todo entero en su composicion de huesos,
sin que alguno dellos se le huuiesse desencajado de su lugar, y natural

asiento>>'°,

Légicamente, a partir de ese momento aumenta la llegada al santuario de gentes
devotas del Santo. La fama del mismo seguia indeleble en el XVII, utilizandose su
intercesion en la mayoria de las férmulas empleadas contra las plagas, aunque la

devocioén fundamental era, como veremos, a sus reliquias y, mas concretamente, al agua

%15 En la labor de recoleccion de milagros atribuidos a San Gregorio Ostiense, tuvo un protagonismo especial
D. Gil, rector de la Iglesia de Cabrega en 1218, que dejo escrito varios. EI mas temprano de los relacionados
con las plagas acaecio el 13-6-1302, cuando llegé a la iglesia un vecino de Olite —Navarra-, contando la gran
plaga de langosta que le destruia los campos. Ante ello, ofrecié un voto de 5 sueldos anuales para ayudar a
alumbrar el cuerpo del Santo. Hecho el voto, y rociados los campos con agua pasada por su reliquia, cesé la
plaga, Salazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo XXIII, pp. 278-279.

%18 Salazar, Historia de San Gregorio..., Capitulo XXI, pp. 257-258.
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pasada por la cabeza del santuario de San Gregorio en Navarra, sin duda el mas
importante del reino, y uno de los més activos del territorio de la Monarquia Hispanica.
En esta linea, hay que sefialar que varios hechos provocaron que, con el tiempo,
San Gregorio fuera desplazando en la devocion de las gentes a otras figuras celestiales
protectoras contra las plagas: la fama de su agua milagrosa, las salidas de la Cabeza,
los efectos milagrosos de ambas y la categoria social de algunos miembros de su

cofradia®'’.

San Agustin

Este santo norteafricano, que vivié entre los siglos IV y V, es el otro gran protector
contra la langosta en la Espafa del XVII. Parece ser que, mientras San Gregorio
Ostiense, al igual que los otros dos anteriores santos homoénimos, estaban
especializados en plagas del campo en general, San Agustin fue solicitado por las
poblaciones para la de la langosta en concreto.

En este sentido, algunos autores se han preguntado como la sociedad de aquellos
tiempos podia recurrir a un santo <<de corte puramente intelectual>> para el combate
citado, tomando la palabra <<intelectual>> en el sentido de alguien que pas6 a la
posteridad, sobre todo, por su profunda doctrina y amplia erudicion. Ello nos introduce,
obligatoriamente, en la creencia generalizada entonces, de que los Doctores y Padres de
la Iglesia tenian especiales poderes contra las plagas agricolas. Sin embargo, hay al
respecto diversas opiniones.

Para algunos estudiosos, que analizan especificamente el caso de la langosta, fue
fundamental la imagen que ésta tuvo, durante el periodo analizado y otros anteriores,
como simbolo de la herejia®®. De los autores del XVII consultados al respecto, vuelve a
ser, sin duda, Francisco Gante quien mas desarrolle esta idea. En su Vida de San
Agustin, afirma que es sentir comdn en los Padres de la Iglesia que este <<animalejo>>

representa la herejia y que, por ello, el Santo la combati6 tan eficazmente. Para ilustrar

37 Barragan Landa, <<Las plagas...>>, p. 274.
318 \vazquez Lesmes, Las plagas de langosta..., p. 132.
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esto, nos deja un pasaje lleno de fuerza y viveza, que, como otras veces hemos visto,
toma como punto de partida el Apocalipsis de San Juan y en el que la langosta es
retratada como elemento dafiino que Unicamente se ocupa de hacer el mal a la
humanidad**®.

Para otros investigadores, sin embargo, esa fe en la proteccion de los Padres y
Doctores de la Iglesia pudo tener que ver con la costumbre de los frecuentes procesos
de excomunidn, llevados a cabo en nuestro pais contra las plagas: <<Porque, en la
eventualidad de un juicio eclesiastico, ¢quién mejor que un Doctor de la Iglesia para
argumentar convincentemente la acusacion?>>°*, Sobre esto cabria oponer las dudas
gue, como veremos mas tarde, al estudiar el fendmeno de las excomuniones, presentan
otros estudiosos, sobre el hecho del uso habitual en Espafia de este tipo de remedios
contra las plagas, opiniéon que, sin duda, respaldamos.

Como en el caso de San Gregorio Ostiense, San Agustin fue un santo en el que la
fama como especial intercesor ante Dios era la causa de que las poblaciones recurrieran
a él, especialmente ante la calamidad de la langosta. Sin embargo, en este caso, las
apariciones y milagros en que se concretaba la tradicién del Santo comenzaron a tener
lugar muchos siglos después de su muerte, ocurrida el 28 de agosto del afio 430, fecha
gue luego se tomé para celebrar su festividad. Para lo relacionado con el Santo, nos
serviremos de la obra ya citada de Francisco Gante, pero especialmente, de la que
escribié también sobre su vida y obras Fray Francisco de Ribera®.

Sin ir mas lejos en lo comentado, hay que decir que el primer hecho del que se tiene
noticia acerca de la intervencién de San Agustin contra la langosta, y que supone, sin
duda, el origen de su devocién posterior, se remonta a 1268. Ese afio, la ciudad de
Toledo y sus alrededores se hallaban asolados por una terrible plaga que destruia frutos,
mieses, arboles, etc. Ante ello, y temiendo la posible aparicién, tras el hambre, de

enfermedades contagiosas —especialmente, la peste-, se recurre a Dios. Asi, los

%19 \/er Epigrafe Los intercesores. San Agustin. Un santo intelectual.

%20 Christian Jr., Religiosidad local..., p. 62.

%! Fray Francisco de Ribera, Vida del admirable Doctor de la Iglesia S. Augustin..., En Madrid: en la
Imprenta de Bernardo de Villadiego, Impressor de su Majestad, Afio MDCLXXXIII.
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habitantes, y las autoridades civiles y religiosas le suplicaron con llanto, obras de piedad
y rogativas para tal desgracia. El resultado fue positivo, y asi nos lo narra Francisco

Gante:

<<Mas quando se hizo Dios sordo, a un bien derramado llanto? No desprecia la
Bondad Diuina corazones humillados; y assi embid luego a su Amado Augustino,
gue visto en el ayre, y conocido de todos por su Habito, y su Correa, aunque
vestido tambien con la Capa, y Mitra de Obispo, con el Baculo Pastoral, golpeaba
la langosta y la iba arrojando al Tajo, Rio de Oro propiamente, por aver librado a

Toledo, de quien causaba su hambre>>.

La ciudad, una vez conseguida la erradicacion de la plaga, convirti6 a San Agustin
en el Patrén perpetuo contra la langosta y le hizo voto de acudir, anualmente, en
procesion desde la Iglesia Catedral al convento de los Religiosos de San Agustin, el dia
domingo octavo de Pascua de Resurreccion, denominado <<Domingo de Cuasimodo>>,
con obligacion de realizarse misa y predicarse un sermén%,

La fama que tuvo este caso influyd notablemente en muchas poblaciones de la
geografia espafiola, que, a partir de entonces, recurrieron con frecuencia a su
intercesion. La devocion alcanza en épocas posteriores a Andalucia, Levante, las dos
Castillas, llegando, incluso, a Filipinas. El siglo XVII sera aiin una época de gran prestigio
y popularidad de este santo, fundamentada especialmente en el gran nuimero de
localidades que le tiene como Patron o Abogado contra la langosta y el conjunto de
ceremonias votadas que se desarrollan en su festividad, asi como el uso que en algunos
lugares se hace de objetos milagrosos relacionados con él, como su baculo y su

correa®,

%22 Gante, EIl monstruo de Africa...., pp. 455-456; Ribera, Vida del admirable..., Libro V, Capitulo XXV, p.
463; P. Fernando Rubio Alvarez (O.S.A.), <<Devocidn popular a San Agustin en Andalucia en tiempos
pasados>>, en Archivo Hispalense. Revista historica, literaria y artistica, Tomo XXX, n° 95, 2% época,
1959, p. 200.

%23 Esta devocién como intercesor ante plagas se inscribe en una veneracion general importante durante todo
el siglo. Asi, antes de 1677 numerosos lugares le guardaban la fiesta, entre ellos el Obispado de Tortosa, el
de Osma, el Reino de Granada, la didcesis de Sevilla, las ciudades de Guadix y Cédiz, etc. Luego, ese
mismo afio, a través de una bula decretada el 23 de febrero, el Papa Inocencio XI va a mandar <<que en
todos los dominios de Espafia, se celebre, y guarde por dia de precepto, el de su gloriosos transito en la
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Santo Tomés de Aquino

Se trataba de otro de los casos en los que el titulo de Doctor de la Iglesia le conferia,
a los ojos de la poblacion, especiales poderes contra las plagas del campo. Pedro Martir
nos lo presenta como un santo que ha conseguido grandes y variados beneficios para el
hombre, teniendo gran importancia en el caso de las plagas, a lo largo del XVII en
Espafa, y al que se tiene por Abogado ante la langosta en numerosas poblaciones de
Castilla y Aragon, ademas de hacerse uso en algunos lugares de reliquias suyas para

fabricar aguas milagrosas>**.

San Marcos Evangelista

Fue un santo al que el agro espafiol tuvo especial devocién por diversas causas, en
especial dos. Por una parte, como vimos al hablar de los remedios preventivos, las
Letanias Mayores celebradas ese dia continuaban en apariencia una vieja festividad
romana, destinada a preservar las cosechas de futuros peligros. En segundo lugar, de
acuerdo con antiguas divisiones del tiempo, su festividad coincidia con el Gltimo dia de
invierno y primero de verano, concluyendo el arriendo de los pastos de invierno®®.
Ademas, al margen de la enorme importancia de las Letanias Mayores, ese dia se
llevaban a cabo en algunas localidades ceremonias votadas en relacion a la proteccion

contra las plagas.

San Isidoro Martir

Nos encontramos aqui con un santo martir de Alejandria, que sufrié persecucion y
muerte en tiempos del emperador Decio (s. lll d.C), responsable de uno de los mas
furibundos ataques contra los cristianos durante el Imperio Romano.

Su importancia viene dada por las reliquias que de él se conservaban en el

monasterio de San Isidro de Duefias —Palencia-, y a las que se tenia una devocién muy

tierra, y su feliz nacimiento en el Cielo: que es a veinte y ocho de Agosto>>, Ribera, Vida del admirable...,
Capitulo LV, p. 530-531.

24 Maértir, Motivos por los quales..., p. 5; Relaci6 dels motius..., XIV.

%2 Caro, Etnografa..., pp. 252-253.
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extendida en muchos lugares de la Peninsula Ibérica para todo tipo de calamidades que
afectaran a los campos. De estas reliquias nos habla fray Antonio Yepes, abad que fue
del convento de San Benito el Real, de Valladolid, en un pasaje de la Cronica que
escribid sobre su propia orden y que es recogida por Juan de Quifiones en su obra sobre
la langosta. En ella aclara que la abadia estaba dedicada al martir alejandrino, y no,
como algunos pretendian, a San Isidoro de Sevilla, debido a la donacién que de los
huesos del primero realizé el rey don Garcia | de Ledn, en el afio 883, con motivo de
trasladarse los monjes al nuevo monasterio®.

A partir de entonces, se nos citan numerosos milagros producidos por sus restos,
destacando especialmente uno que, a la postre, seria el verdadero origen de la devocién
que las gentes de la zona, y de otras muy alejadas de Palencia, tuvieron hacia el santo
en la lucha contra las plagas del campo. Parece que se trataba de un milagro que ocurria
todos los afos en el monasterio y que se desarrollaba en el tiempo en torno al 14 de
mayo, fecha en que el monasterio celebraba la festividad del santo, aunque la oficial del
calendario litdrgico correspondia al 2 de enero. A pesar de que Yepes justificara este
hecho por celebrarse asi segun la Iglesia griega, es posible que se acomodara a esa
fecha en funcién de la devocion que la ciudad de Duefias tenia a San Isidro Labrador. En
este caso, nos encontrariamos con un caso similar al de los Gregorios, en el que a una
confusién entre homénimos se unia una asociacion de santos titulares del agro en
fechas criticas para la agricultura.

En cuanto al milagro citado, se trataba, segun Yepes, de que en el entorno del 14 de

mayo el lugar absorbia literalmente los gusanos de los huertos y vifias de alrededor:

<<Quinze dias antes pues del dia de san Ysidoro, y otros tantos después se cubre

toda esta Iglesia, y todo lo que esta cerca della, de vnos gusanos, que llaman

%26 Fray Antonio de Yepes (O.S.B.), Coronica General de la Orden de San Benito, Valladolid, por Francisco
Fernandez de Cordoua, 1613, Tomo IV, fol. 198; también, en Quifiones, Tratado...,Capitulo I1l, fol. 52r. El
monasterio no siempre tuvo esa advocacion, sino que hasta el afio 910 aproximadamente estuvo dedicada a
San Martin de Tours, cosa muy frecuente en los primeros monasterios al ser muy venerado este obispo. A
partir de ese afio, y tras recalar las citadas reliquias, el monasterio compartié el patronato de los dos santos,
hasta que, segun el propio Yepes, <<vltimamente se ha quedado con solo el apellido de San Isidoro>>,
Yepes, Coronica General..., 199r. Para todo lo relacionado con el Monasterio, Fray Maria Yanez Neira,
Historia del Real Monasterio de San Isidro de Duefias,
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cocos, las paredes del cercado, los patios, y hasta la Iglesia se hincha de estos
animalejos, y aunque cada dia varran estos lugares, con todo esso no es possible
defenderse de tanta cantidad, como luego viene de nuevo. Estan muchas vifias
assentadas alrededor de la casa, y es cosa maravillosa, que si bien van
abrasando, y talando todos los arboles que no lleuan fruto, y destruyen toda la
yerua que esta junto a la cerca de la casa, pero no comen ni vna sola hoja de las

vifias, y parras que estan en ella>>%’,

Las causas de los merecimientos del Santo eran, segun el mismo autor, los huesos
conservados, a partir de los cuales se fabricaba un agua milagrosa contra diversos tipos

de calamidades.

C) Otros intermediarios

Una vez citados los intercesores mas repetidos por las fuentes manejadas en la
lucha contra las plagas, y cuya devocion era indiscutible en el XVII espafiol, hay que
hacer referencia a aquellos que tenian una fama clara de especialistas, pero cuya
<<actividad real>> en cuanto intermediarios en unos casos s6lo podemos intuir por sus

antecedentes y en otras, lo mas probable es que no existiera mas que en los tratados.

San Vicente Ferrer

Hasta en cuatro obras diferentes se menciona el milagro ejecutado por este célebre
predicador valenciano (1350-1419) en Murcia el afio de su muerte, en que fue azotada la
ciudad por sendas plagas de langosta y bruco o pulgdn, las cuales habian devorado
todas las hierbas y mieses que habia en los campos en el breve espacio de catorce dias.
Requerida su presencia por los regidores, las autoridades eclesiasticas y el pueblo,
resolvié la cruel coyuntura con la ayuda de ruegos y agua bendita, segin nos cuenta

Cristobal Moreno en su Tratado de agua bendita:

%7 Yepes, Coronica General..., 199r.
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<<El siervo de Dios mando luego bendezir el agua, después con los Clerigos,
cantando hymnos, psalmos, y letanias, fue a las puertas de la ciudad, y estando en
medio de cada una dellas, esparzio el agua bendita contra aquellos lugares donde
las langostas dafiauan. Cosa marauillosa: al otro dia, las hallaron todas muertas. Y
dentro de pocos dias, los campos y vifias tornaron tanto en si, que en aquel afio,

ninguna falta se sintio en los frutos de la tierra>>%%.

Como veremos mas adelante, también contamos con una pequefia referencia a este
santo durante la plaga que acaecié en Aragon durante los afios ochenta, y en la que su
nombre esta asociado a los sufragios realizados en Zaragoza a las Almas del Purgatorio

con el fin de implorar su ayuda en esa coyuntura.

San Teodoro archimandrita

Fue un santo que tenia fama en la lucha contra las plagas a partir de haber
desterrado de Mazania —Sicilia- una plaga de langosta que destruia los frutos de dicha
region. Ante ello, sus habitantes pidieron la ayuda del Santo, famoso por otros milagros
anteriores, el cual utilizé para ello ruegos y langostas vivas —método parecido al que mas

tarde veremos usarse en otros conjuros-:

<<Hizolo assi [hacer caso a las suplicas del pueblo], y llegando a la Iglesia del
lugar, que era de S. Eudico, estuvosse en ella orando, y otro dia les dixo a todos,
que se fuessen al campo, y que en el lugar que les sefialo, pidiesen misericordia a
Nuestro Sefior: y tomando en las manos tres Langostas; y haziendo gracias a Dios
les dixo: Boluamos a la Iglesia, que presto lo remediara Nuestro Sefior: y otro dia
saliendo al campo, hallaron todas las Langostas muertas, y le alabaron y

bendixeron por tan grande merced y beneficio>>%%°.

%28 Cristébal Moreno (OFM), Tratado de la excellencia y uirtudes del Agua bendita... Impresso en Valencia,
en casa de Ivan Cris6stomo Garriz, a costa de Baltasar Simdn, 1600, Capitulo XXVII, p. 219; también, en
Martir, Motivos por los quales..., p. 5; Quifiones, Tratado de las langostas..., Capitulo IlI, fols. 51v-r; y
Relacio dels motius..., XIV.

329 Cit. en Quifiones, Tratado de las langostas..., Capitulo 111, fols. 49r-50v.; también, en Martir, Motivos por
los quales..., p. 5; y Relacid dels motius..., XIV.
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San Afrates anacoreta

Se trata de un santo que vivié en el siglo Il d.C., al que un vecino de la zona le
requirié su mediacién ante una plaga de langosta que asolaba la misma y que ponia en
peligro una uUnica finca que poseia, de la que se sustentaban él y su familia. En esta
ocasion, a la propia condicién del solicitante -<<un hombre pio y bueno>>- se unid el
remedio dado por el Santo, consistente en la utilizacién de ruegos y agua bendecida por

s

él:

<<Imitando el siervo de Dios la benignidad del Sefior, le mando [al solicitante de la
ayuda], que entre tanto que oraua, le trujesse vn cantaro de agua. Después de la
auer traido, puso el santo la mano sobre el cantaro, y bendiciendo el agua, rogo al
Sefor que hinchiesse aquella agua de su diuina virtud. Y acabada la oracion,
mandole que con aquella agua bendita ruciasse todos los limites de su campo...; y
hecho, le fue el agua bendita vn sacrosanto cerco y fosso, para que la langosta no
llegasse a aquel campo, con deuorar y abrasar todos los campos que estavan

juntos a este, con toda la region>>>%.

San Francisco de Paula

Fue un santo italiano (1416-1507), fundador de la Orden de los Minimos, al que
algunos tratados confieren categoria de especialista por haber salvado en 1596 a los
habitantes de la ciudad italiana de Corigliano Calabro, que sufrian una fuerte plaga de

langosta®*.

¥0 Cit. en Moreno, Tratado de la excellencia..., Capitulo XVI, pp. 113-114; también, cit. en Quifiones,
Tratado de las langostas..., Capitulo 111, fols. 50r-v; Martir, Motivos por los quales..., p. 5; y Relacié dels
motius..., XIV.

1 Martir, Motivos por los quales..., p. 5; Relacié dels motius..., ibidem.
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San Severino Confesor

Su fama viene originada por salvar a las dos provincias de Panonia de una plaga de

langosta®*.

San Teodosio

Este santo es mencionado en los tratados por ahuyentar la langosta de la region de

Capadocia®®.

San Pantaledn

El caso de este médico (muerto en el afio 305), natural de Asia Menor y martir
durante la ultima persecucion en el Imperio Romano hacia los cristianos, durante el
mandato de Diocleciano, es un tanto diferente al de los anteriores. Resulta que en
ningun tratado del siglo XVII de los analizados, ni en ningln otro documento de la época
existen referencias a su devocién. Sin embargo, cuesta mucho trabajo creer que un
santo al que se recurrié en numerosisimas ocasiones durante el siglo XVI para combatir
las plagas del campo no mantuviera esa actividad veinte afios después de su ultimo
rastro.

Efectivamente, es en torno a 1575-1580 cuando las Relaciones Topogréaficas de
Felipe Il revelan una devocién arraigadisima a este Santo a juzgar por el nUmero de
votos ofrecidos so6lo por las poblaciones de la Espafia Central ante las plagas del campo.
Devocion relacionada especificamente con el peligro que corrian las uvas de ser
atacadas por el escarabajo de la vid en las fechas de su conmemoracion litdrgica (27 de

julio)®.

%32 Martir, Ibidem; Relaci6 dels motius..., ibidem. La Panonia fue una antigua regién de la Europa central,
junto al Danubio, situada entre los Alpes y los Cérpatos. Abarcaba parte de las actuales Hungria, Rumania y
Serbia-Montenegro.

3 Martir, ibidem; Relacié dels motius..., ibidem.

3% Christian Jr., Religiosidad local..., p. 60.
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San Narciso: un ejemplo de santo local

Dentro del piélago insondable de los santos patronos de las localidades, hemos
guerido resaltar la figura de San Narciso, que cuenta con una historia propia dentro de
un importante tratado, para hacerle exponente de los intercesores de este tipo, que se
ocupaban de cualquier tipo de calamidad.

Se trata de un santo local gerundense, al que el autor de la obra Relaci6 dels motius,
per los quals nos castiga la Divina lvsticia regularment ab la plaga de las Llagostas, nos
presenta como uno de los posibles remedios ante la gran plaga que asol6 Catalufia a
fines del siglo XVII. Asi, nos muestra al Santo como maértir, padre y obispo de la di6cesis
gue englobaba a la ciudad de Gerona, zona a la que habia prodigado sus favores a lo
largo de su historia®®.

De entre los primeros, que ayudaron, ciertamente, a que la ciudad de Gerona le
considerara un santo propio, dispuesto a obrar en su beneficio, Fray Juan Gaspar Roig y
lalpi, que tiene una obra sobre la historia de Gerona y de San Narciso, nos narra el
episodio famoso de las moscas. Parece ser que un ejército francés, en torno al afio
1285, decidié invadir por mar la ciudad, y en buena parte lo consiguid. El problema surge
cuanto los ocupantes intentan profanar el sepulcro del Santo, alli enterrado. En ese
crucial momento, una inmensa plaga de moscas se abate sobre los franceses,
impidiendo el sacrilegio, y obligandoles a huir de la ciudad. A partir de ese momento, una
estrecha relacién unira al Santo y a la ciudad, que le nombra su patrén®®,

El autor de la Relaci6 dels motius... nos narrard otro momento clave en esa
devocién, ocurrido en 1589, con motivo de una cruel epidemia de peste que asolaba toda
Catalufia y que amenazaba con llegar a Gerona. Aqui nos volvemos a encontrar con otra
adaptacion de los acontecimientos a la devocion al Santo. Segun se nos cuenta, la

causa de la epidemia la tenia un hombre que iba contaminando las pilas de agua bendita

%35 Relaci6 dels motius..., XV.

¥ Fray Juan Gaspar Roig y lalpi, Resumen historial de las grandezas y antiguedades de la ciudad de
Gerona... Vida, martyrio, y patrocinio de San Narciso, natural della, y de su Obispo... En Barcelona, por
lacinto Andreu... Afio MDCLXXVIII, Capitulo X1V, pp. 46-71.
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con unos polvos diabodlicos®*’. Al final, una vez detenido el causante, y ante la pregunta
de como la epidemia habia afectado a toda Catalufia con la excepcion de Gerona, ése
respondié que el motivo fue la intervencion del patron de la ciudad, que le amenaz6 con
castigarle si seguia su mortifera actividad. Ello provocara que los habitantes de Gerona
establezcan un voto, por el que se comprometian a llevar a cabo una procesion general
todos los afios el dia 18 de marzo®®.

Finalmente, otra vez Juan Gaspar Roig vuelve a hablar de la intervencion esencial
del Santo para resolver otras tantas situaciones limite para la ciudad, como fueron los
asedios franceses de 1653 y 1675, lo que le lleva a decir que <<Es nuestro santisimo
Narciso abogado, no solamente contra la guerra que los enemigos hazen a este
Principado, sino tambien contra el hambre, y peste, como se ha experimentado varias
vezes prodigiosamente>>%%,

A partir de aqui, y después de hacer un extenso repaso a los remedios naturales y
espirituales ante la langosta, es légico que el autor anénimo de la Relacio finalice la obra
poniendo su maxima confianza en San Narciso ante el tremendo panorama que la

langosta esta dejando en Gerona y, en general, en toda Cataluia:

<<Experimentém Senyor, com humilment vos suplicam los favors de vostra Divina
Misericordia. Tinga la proteccido de nostre Patrd, y Pare Sant Narcis devant de
vostre Divina Magestat la eficacia que altres vegadas ha tingut pera alcancar de
vos lo remey de nostres mals; y Vos Pare Universal, y Protector nostre preneu las
oracions de tots, y presentaulas a Deu nostre Senyor, pera que mirantnos ab ulls

de clemencia nos vejam preservats de aquest mal per vostre medi...>>**,

337 El temor de las poblaciones a este tipo de calamidades estaba muy extendido en la Europa de la época,
como lo demuestra el hecho de que la peste que asolé el norte de Italia en 1630, conocida como la <<de los
novios>>, también se justificd con unos polvos infernales que el demonio habia diseminado por la zona
contagiada, como nos hace ver la obra de Jerénimo Diez de Pavia Tratado en que se disputan tres questiones
acerca de la peste que a avido en Italia, causada por unos polvos y vnguentos consigidos [sic] por arte del
demonio este afio de 1630, s.1., s.n., s.a.

%8 Relaci6 dels motius..., XV.

9 Roig i lalpi, Resumen historial..., Capitulo XXI, p. 158.

%0 Relaci6 dels motius..., XX.
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6.4.1.4. LAS ALMAS DEL PURGATORIO

La doctrina del Purgatorio se va a extender de forma asombrosa en Espafia a lo
largo del siglo XVII. Segun sus ensefianzas, el hombre bautizado, tras morir, continta
perteneciendo al Cuerpo Mistico de Cristo, aunque su alma pasa a otro plano de
existencia, existiendo tres posibilidades al respecto: va al Cielo, al que acceden de forma
directa sélo los santos u hombres especialmente virtuosos; va al Infierno, donde acaban
los que se suicidan o mueren en pecado mortal sin haberse arrepentido o haber hecho
penitencia; o al Purgatorio, donde van a residir los que tienen pecados de diversa indole
—la inmensa mayoria- para asi redimirlos y pasar al Cielo.

En este Ultimo caso, los familiares estaban obligados a trabajar para su liberacion
mediante ruegos, indulgencias o sufragios, aunque si ellos no lo hicieran, siempre cabia
la posibilidad de que las propias almas fuesen a la Tierra a recordar dichas obligaciones
a sus familiares®*.

Esta doctrina fue claramente apoyada por el Concilio de Trento, al recordar al fiel la
obligacién de trabajar para la salvacion de todos los difuntos, independientemente de si
eran familiares o no®?, y en esta linea algunas Constituciones Sinodales hispanas van a
dar a este capitulo una importancia fundamental, como es el caso de las de Huesca en

1687:

<<Assi mismo ordenamos, y mandamos, S.S.A. a todos los Rectores, y Vicarios de
nuestro Obispado, que en el primero dia de cada mes, no impidido por fiesta doble,
0 semidoble, se diga vha Missa cantada en la Iglesia, aviendo comodidad, y si no,
a lo menos rezada por las Animas del Purgatorio, con sus Responsos; pues somos
obligados a hazer por los difuntos. Esto mismo exhortamos hazen los lunes de
cada semana, y siendo el primero dia del mes, 0 el Lunes, Fiesta de guardar,

gueremos, que se passe la Missa al otro dia de Fiesta, no impedido. Y

%! Nalle, God in La Mancha..., pp. 181-184.

2 <<Habiendo la Iglesia Catdlica, ilustrada por el Espiritu Santo, conforme a las Sagradas Escrituras y la
antigua tradicion de los Santos Padres, ensefiado en los sagrados Concilios y Gltimamente en este Concilio
ecumeénico, que existe el Purgatorio, y que las almas en él detenidas son auxiliadas con los sufragios de los
fieles, y principalmente con el aceptable Sacrificio del Altar: manda el Santo Concilio a los Obispos
procuren con suma diligencia que la sana doctrina acerca del Purgatorio..., se crea y conserve por los fieles
cristianos>> (Decretos..., Sesion XXV, p. 62).
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encomendamos a los Rectores, y Vicarios, exorten al Pueblo, la grande obligacion,
que tienen de hazer por las Almas del Purgatorio: y para excitarlos con mayor
fervor a tan santa devocion, les mandamos, que cada Domingo, al tiempo del
Ofertorio en la Missa Conuentual, digan las Missas, y Aniversarios, que aquella
semana han de celebrar, y por quienes; para que los Fieles reciban el consuelo
grande, que de esto tienen, y procuren acudir a oyr las Misas, y Aniversarios de

sus propios Difuntos>>3%3,

Aparte de la legislacion, gran nimero de obras va a abordar esta temética, y en
algunas de ellas se la va a relacionar con la lucha espiritual ante las plagas. El primero
de los casos sera el conocido proceso judicial contra la langosta en Segovia, en 1650, en
el que, como ya precisaremos mas adelante, las Almas se presentaran como parte
acusadora por los diversos perjuicios que la sabandija les ocasionaba.

En los otros ejemplos, las Almas aparecen como auténtico intercesor para el
exterminio de la calamidad. Asi nos lo hacen saber Pedro Martir y el autor anénimo de
Relacié dels motius..., quienes ante la plaga de langosta que asola Aragén en los afios
ochenta, y como paso previo a los diferentes ruegos que deban hacerse a Dios para que
finalice, ven indispensable ofrecer sufragios a las Almas del Purgatorio para procurar su
intercesion, cosa que al parecer se estaba realizando ya en ese momento en Zaragoza

en la festividad de uno de los santos famosos contra las plagas:

<<Y antes de entrar en el numero [de santos que han sido milagrosos contra la
langosta], sera bien agradecer, y publicar los primeros passos que ha dado el
llustrisimo Sefior Arcobispo de Zaragoca, mandando celebrar Aniversarios, y
muchos Sufragios en todas las Parroquias, € Iglesias de la Ciudad el dia de San
VICENTE FERRER, para que todos en el Reyno le imiten: Porque aunque estas no
merecen, ni pueden rogar por nosotros en el Purgatorio; pero siendo tantas las que
por los Sufragios suben al Cielo, tenemos en su gratitud las mas seguras

Deprecaciones; pues como ensefian mis Padres San Agustin, y Santo Thomas; el

33 C.S. Huesca, 1687, Libro 111, Tit. XI1I, Const. 20, p. 241. También, ver C.S., Segovia 1648, Libro IlI,
Const. XII, p. 195.
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primer Memorial que ponen en las manos de Dios, (despues de darle las gracias
de su libertad) es interceder por el alivio, y conveniencias de los que en el mundo
las socorrieron con Oraciones; y siendo la primera peticién de las Almas, la oye el

Padre de Misericordia con abundantissima benignidad>>3**,

Por tanto, vemos cdémo se admitia que los sufragios a las Almas podian tener su
recompensa terrenal en forma de finalizacion de las calamidades. Mas aun si se trataba
de Almas que hubieran ayudado a personas pobres de solemnidad durante su vida en la
Tierra y, después, en el Purgatorio, como afirma el Padre Andrés Mendo en sus

sermones:

<<Ya tienen que alegar en el Tribunal diuino, en viéndose en algun aprieto los que
oy ofrecen estos sufragios... Sefior, hemos acudido a dar alivio a los pobres, y a
curarles, estando enfermos; y nos hemos compadecido de sus almas, después de
difuntos, solicitando librarlas con sufragios de las penas del Purgatorio, con que
hemos adquirido derecho, para que vuestra mano nos saque de cualquier ahogo, y
os daréis por bien executado, segun lo que os obliga el hazer bien a los

menesterosos>>%°.

La polémica, sin embargo, se centraba en el momento en el que las Almas podian
rogar por nuestras necesidades. Unos tratadistas opinaban que eso solo podia ocurrir
cuando llegaban al Cielo, como nos refieren el texto presentado y los autores en que se
apoyan. Sin embargo, existia otra corriente de opinion que admitia que algunas Almas,
debido a la levedad de sus penas, si podian interceder por las necesidades terrenales en
el propio Purgatorio, opinién recogida por Martin de la Vera, quien, sin embargo, se

muestra neutro en la polémica:

%4 Martir, Motivos por los quales..., p. 4, y Relaci6 dels motius..., VII. La razén por la que las Almas no
pueden rogar por nosotros en el Purgatorio es la siguiente:

<<porque aunque estan en gracia, no tienen estado de merecer, sino de padecer; y como dixo san
Agustin, es tanta la pena que alli padecen, que absortas en ella, no pueden quitar la vista de su
miseria, para mirar las agena, i orar por ella; junto con que no tienen como poder conocer nuestros
ruegos; y assi parece en valde el hazerles oracion>>.

(Vera, Instruccion de Eclesiasticos..., Capitulo X, Seccion 1V, p. 131).

#5 Andrés Mendo (R.P.), Sermones varios predicados en celebridades de ocasion, y en fiestas particulares,
Madrid, Melchor Alegre, 1667, Sermon 14°, Seccién V, p. 382.
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<<Algunos modernos llevan lo contrario, i el Alense lo dexa, por problema, i dize;
qgue San Agustin habla, no de todas las animas, sino de algunas que padecen en
particular grauissimas penas, i Dios puede por medio de los Angeles, hazerles
particular reuelacion de las oraciones de los que a ellos se encomiendan, y las
hazen bien, como vemos de algunos Santos, que viviendo en esta vida les a sido
reuelado el socorro, que por medio de ellos otros an pedido, [...] Lo cierto es, que la
comun devocion de los fieles experimenta grandes efetos en los que las hazen
bien, i a ella se encomienda; séase esto, 0 porque ellas hazen oracién, o porque
Dios recibe los pios afectos de los fieles, y haze por sola su misericordia lo que
hiziera por los ruegos de los justos que estan en el Purgatorio, si hazerlos
pudieran: i assi por la autoridad de santo Tomas lo dexo por problema para que

otros determinen>>%.

6.4.2. AGUAS MILAGROSAS

6.4.2.1. EL AGUA BENDITA

Casi desde el principio del cristianismo, la bendicion del agua mezclada con sal,
consagrada con divinos ruegos, ademas de tener un significado de limpieza y
santificacion sobre aquello sobre lo que fuera derramada, conté con un gran namero de
propiedades corporales y espirituales, entre estas Ultimas algunas relacionadas con la
lucha contra las plagas del campo, tal como aparece, sin ir mas lejos, en un pequefio

tratado an6nimo, que nos habla del conjunto de ellas:

<<1. Ahuyenta los Demonios de todo el lugar.

2. Aguieta el entendimiento de las yllusiones y burlas del demonio.
3. Aquieta el coracon diuertido y distrydo.

4. Quita los peccados veniales.

5. Limpia el coragon para orar.

36 \/era, Instruccion de Eclesiasticos..., Cap. X, Secc. IV, pp. 131-132
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6. Dispone para bien hazer los ministerios diuinos, y para mas dignamente recebir

las cosas sagradas.

~

. Quita la esterilidad.
8. Haze aumentar los fructos.
9. Es sanidad y salud para los enfermos.
10. Limpia los ayres inficionados con pestilencia.
11. Aprouecha contra las bestias fieras.
12. Aprouecha contra los rayos y tempestades de Agua y granizo.
13. Amansa la tempestad del Mar, y de sus ondas.
14. Amansa la furia de los enemigos uisibles.

15. Apaga y mata los incendios de fuego>>%"'.

Por ello, todos los autores del siglo XVII consultados ven en el agua bendita un
elemento fundamental en la lucha contra las plagas del campo entre los diferentes
remedios espirituales que se utilizaban en la época.

La bendicién del agua es uno de los denominados <<sacramentales>> o medios con
gue cuenta la Iglesia para aumentar la gracia, que, aunque instituido y ordenado por los
sagrados Apoéstoles, fue renovado y aprobado por el Papa Alejandro |. Dos aspectos nos
parece esencial tratar sobre el mismo, debido a la intima conexién que tenia el agua
bendita con las ceremonias preventivas o remediadoras frente a las plagas, como son los
responsables de realizar la propia bendicién, asi como el rito de elaboracion del agua.
Ambas cosas quedaran iluminadas entre otras, por dos de las muchas obras que a lo
largo de la centuria en estudio se realizaron sobre el milagroso liquido, en este caso la
de Fray Juan Nieto y, principalmente, la de Cristobal Moreno®®.

En primer lugar, Cristébal Moreno se fija en quién es el que puede bendecir el agua,
afirmando, basandose en la doctrina catdlica, que entra dentro del dominio propio de los

sacerdotes, como otras muchas bendiciones —palmas y cenizas, esponsales, frutos de la

7 |_os effectos del agua bendita, s.., s.n., s.a., s. XVII, fol. 1v.
8 Nieto, Manogito de flores..., pp. 276-295; Moreno, Tratado de la excellencia...
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tierra, etc.-**°. A continuacién, establece las maneras con las que el celebrante debe
acudir a la bendicién del agua, que se concretan en dos. Una, debe estar con la
conciencia limpia, para lo que ha debido hacer conveniente confesion, penitencia y
contricién. Y dos, deben pedirse a Dios <<cosas tan solamente, que pertenecen a la
salud de su alma y de los otros, y teniendo firmemente esta intencion, pida alegremente
y con mucha confianca, por sin duda alguna alcancara el efecto de su peticiéon>>. El
comentario anexo es el de que la moralidad del sacerdote no influye en la eficacia del
rito, ya que éste, en cuanto que sacramental, obra sus efectos ex opere operato, esto es,
independientemente de los méritos del sujeto que la realiza y del que la recibe®®.

El ritual de la bendicion también aparece en las obras citadas, asi como en muchas
otras de la época, y en todos los casos, proceden del Ritual Romano aprobado por Paulo
Vv*! Asi, se afirma que los domingos, o cuando sea necesario por cualquier causa®*?
-por ejemplo, naturalmente, una plaga del campo-, se debe preparar el agua y la sal, que
deberan bendecirse en la iglesia o sacristia por parte del sacerdote, quien debera vestir
necesariamente estola violacea y sobrepelliz. Este, tras las férmulas introductorias,
debera recitar los exorcismos de la sal y del agua (Apéndice 6) que se realizan, como
nos cuenta Cristébal Moreno, por la posible presencia en esos elementos de demonios,
quienes parece que, segun el sentir de la época, manifestaban una especial predileccion

por el agua:

<<Y de los exorcismos no solo vsa la santa madre yglesia para echar los demonios
de los cuerpos humanos, pero aun en muchas de las otras cosas que bendize y
santifica... para que tambien los echen de las tales criaturas, donde se ponen
muchas vezes para por medio dellas molestar a los hombres. Tertulliano escriue,
gue muchas vezes los demonios moran en los pozos de las aguas, en las fuentes y

rios, en los bafios, y lugares secretos, y donde las minas de las aguas tienen su

9 Enciclopedia Universal Ilustrada Europeo Americana, Madrid, Espasa-Calpe, 1978, pp. 35-36 (término
<<bendicion>>).

%50 Moreno, Tratado de la excellencia...., Cap. IX, pp. 62-65, y Cap. X, p. 72.

®! Rituale Romanum, en Joaquin Solans, Tomo 11, Tit. VI, Cap. . Art. 104, pp. 214-217.

%2 <<Diebus Dominicis, et quamdocumque opus fuerit, praeparato sale et aqua munda benedicenda...>>,
Nieto, Manogito de flores..., Tratado V, pp. 275-276.
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principio; procurando dafarlas, para que dafien. Y viendo la santa madre iglesia,
los males que han causado, o pueden causar los demonios, por medio de las
aguas, vsa de exorcismos, y conjuraciones contra ellos, para echarlos dellas, y que
no tengan fuergca alguna contra las personas que del agua bendita vsaren. Y lo
mismo podemos decir de la sal, siendo assi, que la sal se haze del elemento del

agua...>>%3,

Finalizado el exorcismo del agua, el segundo en orden cronolégico, se echa la sal
sobre el agua, realizandose a continuacion la bendicion final de ambos elementos, ya
mezclados. El celebrante invoca el nombre del Sefior una vez méas y dibuja una cruz
sobre el agua y la sal, que debe hacerse <<leuantada la mano derecha en alto, basenla
con linea derecha, y con otra linea derecha transuersal, de la parte siniestra a la
derecha>>. En esta oracion postrera se pide que, cuando por cualquier necesidad, se

asperje el agua bendita, ésta tenga los efectos deseados:

<<Deus, inuictae uirtutis auctor..., qui aduersae dominationis vires reprimis...: te
Domine, trementes, et supplices deprecamur, ac petimus, vt hanc creaturam salis,
et aquae dignanter aspicias, benignos illustres, pietatis tuae rore sanctifices ; vt
ubicumque fuerit aspersa, per invocationem sancti tui nominis, omnis infestatio
immundi spiritus abigatur : terrorque venenosi serpentis, procul pellatur, et
presentia Sancti Spiritus nobis misericordiam tuam prescentibus, vbique adesse

dignetur. Per Dominum nostrum lesum Christum...>>%*,

Aqui acaba propiamente la bendicion, tras lo cual el sacerdote dira una misa, al final
de la cual asperjara agua bendita sobre el altar, asi como sobre si mismo, sobre los
ministros que le acomparien y sobre el pueblo. Una vez terminada toda la ceremonia, los
fieles que hubieran acudido a ella podian tomar del agua bendita en vasos, y se les
recomendaba rociar de forma cotidiana y frecuente sus campos, cosechas, vifias, etc.,

para asegurar la abundancia de éstos:

%32 Moreno, Tratado de la excellencia..., Cap. X, pp. 67-68.

%% Moreno, Tratado de la excellencia..., Cap. XII, pp. 89-91. Ademas, Moreno establece que, a lo largo de la
ceremonia, deben llevarse a cabo otras seis invocaciones del nombre de Dios, asi como hacer la sefal de la
cruz otras trece, Moreno, Tratado de la excellencia..., Cap. X, pp. 69-70.
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<<Postea Christifideles possunt de ista agua benedicta in vasculis suis accipere, et
secum deferre ad aspergendos aegros, domos, agros, vineas, et alia, et ad eam

habendam in cubiculis suis, ut ea quotidie et sapius aspergi possint>>3°°,

Hay que afiadir que, al margen de la formula general establecida en el Ritual
Romano, existia otra bendicién del agua, especifica contra las plagas, que se hallaba en
gran numero de tratados de la época, y que el sacerdote desarrollaba de la siguiente

manera.:

<<Benedic Domine hanc creaturam quae, ut fugiant volucres, vermes, & erucae, ab
omnibus segetibus, vineis, olivetis, fructibus, & oleribus nostris super quibus
aspersa fuerit per nomen tuum sanctum Deus Pater omnipotens, & Filij tui Domini
nostri lesu Christi, virtutem, & Sancti Spiritus bonitatem: quod quidem nomen
sanctum tuum invocatum est super ipsam creaturam tuum segetum, vinearum,
olivetorum, fructum, & olerum, ut fiat salubre alimentum omnibus qui utuntur illis.
Per eundem Dominun, &c.

Kyrie elelyson, &c. Pater noster, Ave Maria, Credo..: Ipse te benedicat, qui in te a

loanne fuit baptizatus lesus Christus Dominus noster. Amen>>>°.

6.4.2.2. RELIQUIAS E IMAGENES

En la lucha contra las plagas, parte de la devocién de la época se concret6 en la
veneracion de reliquias e imagenes. En el primero de los casos, se trataba de restos del
cuerpo y objetos que utilizaron en vida o con los que estuvieron en contacto, ya muertos,
martires o santos. Varios eran los significados que la posesién de dichas reliquias tenian
para las localidades durante la Edad Moderna: dignidad de la comunidad eclesial,
fidelidad a Cristo, testimonio ejemplificante para los cristianos y proteccion sobre

aquellos lugares donde se custodiaban y veneraban®"’.

%5 Nieto, Manogito de flores..., Trat. V, p. 279.

%6 Noydens, Practica de exorcistas..., IV Parte, p. 416; también, en Quifiones, Tratado de las langostas...,
fol. 50r, y Relaci6 dels motius..., XXXI-XXXII.

%7 Campos, La mentalidad en Castilla La Nueva..., p. 105.
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En dicha linea, el Concilio de Trento, en su Sesion XXV**® ratific6 la gran
importancia de su veneraciéon por el papel mediador ante Dios y los favores que los
santos hacian a sus devotos. Habia eso si, que controlar su autenticidad y regular su uso
para evitar el abuso y la supersticion, ideas que plasmaron varias Constituciones

Sinodales del siglo XVII, entre ellas una jiennense del primer tercio de la centuria:

<<S.S.A. mandamos que en ningun lugar publico de nuestro Obispado se ponga
reliquia de santo, ni se proponga a adorar publicamente, sin que esté examinada, y

aprobada por Nos, 6 nuestro Prouisor...>>>%.

Respecto a las imagenes, comienzan a introducirse en los siglos Xl y Xll, acabando
con el monopolio votivo que, hasta ese momento, habian tenido las propias reliquias
ante los fieles. Fuertemente fomentadas también por el Concilio, que hizo hincapié en la
diferencia entre imagen vy original®®, el siglo XVII va a asistir a una expansién imparable
de imagenes milagrosas de Cristo —también de virgenes y santos-, especialmente
crucifijos, en las que se tenia gran fe para remediar todo tipo de males, entre ellos las
plagas®*.

Con el fin de combatir las plagas del campo, una buena parte de la fe en las reliquias
e imagenes se concretd en el uso frecuente de aguas que se asperjaban por los campos
y heredades, procedentes de santuarios que albergaban esos objetos milagrosos. Varias
aguas seran las que se utilicen en dicha época; de ellas, algunas de caracter local vy,
consecuentemente, con un uso muy restringido a nivel geogréfico; otras aguas, sin

embargo, tendran una amplia fama por buena parte del territorio hispanico, siendo las

%8 <<Asimismo ensefiaran a los fieles que deben también venerar los sagrados cuerpos de los santos

Martires y de otros Bienaventurados que viven con Jesucristo [...], por cuya intercesion concede Dios a los
hombres muchos beneficios, de tal modo que deben ser absolutamente condenados..., los que afirman que no
se deben venerar ni honrar las reliquias de los Santos, o que inGtilmente los fieles veneran éstos y otros
sagrados monumentos; y que en vano se visitan con frecuencia los sepulcros de los Santos con el fin de
implorar su socorro>> (Decretos..., Sesion XXV, p. 63).

%9°C.S. Jaén, 1624, Libro II, Tit. V, Cap. I, fol. 56r; también, ver C.S. Cérdoba, 1662, Lib. I, Tit. XI, Cap. I,
fol. 38v. Para este tema, ver Nalle, God in La Mancha..., pp. 152-154.

%0 <<Ensefien ademéas que se deben tener y conservar, principalmente en los templos, imagenes de
Jesucristo, de la Virgen, Madre de Dios, y de los deméas Santos, y que se les ha de tributar el honor debido,
no porque se crea haber en ellas divinidad o virtud alguna por la que merezcan el culto, o porque se les deba
pedir alguna cosa, o0 que se haya de poner la confianza en las imagenes..., sino porque el honor que se tributa
a las iméagenes se refiere a los originales que ellos representan...>> (Decretos..., Sesion XXV, p. 63).

%! Christian Jr., Religiosidad local..., pp. 219-249.
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gue mas nos interesan. Las mas importantes de esas aguas van a estar asociadas a la
creencia popular en las virtudes del agua de mayo®*? -con el tiempo cristianizadas-, ya

gue las fiestas en las que se fabrican dichos liquidos van a acontecer durante dicho mes.

A) La Cabeza de San Gregorio Ostiense

Conviene empezar diciendo que sobre la vieja ermita de San Salvador de Pifiava, en
donde quedd el cuerpo del Santo tras su muerte, con el tiempo se fund6 una iglesia, a la
gue se denomind con el nombre de iglesia de San Gregorio. El lugar sobre el que se
enclavaba respondia claramente al modelo de geografia religiosa de aquella época, que
hacia construir este tipo de edificaciones —los santuarios- en zonas de especial
expresividad del paisaje. Asi, éste se ubicaba, dentro del Reino de Navarra, entre las
localidades de Sorlada y Mues, dentro del Valle de Berrueza, ocupando una estrecha
llanura que coronaba una montafia. Desde su cumbre, aunque no muy alta, parece que
se contemplaba una bella estampa de las tierras de alrededor, por lo que dominaba un
amplio espacio.

Ademds de esta situacién, contaba en la época con ocupar el centro de una red de
santuarios, de los que distaba, como término medio, entre 1,5 y 2 leguas: el monasterio
de Nuestra Sefiora la Real de Hirache; el santuario de San Jorge de Azuelo; el castillo de
Monjardin; la ermita de Nuestra Sefiora de Codes; y la ermita de la Concepcion del
Monte. Todos tenian en comun hallarse situados en sitios dsperos y fragosos, contener
en su interior numerosas reliquias e imagenes milagrosas —algunas relacionadas con la
lucha contra las plagas-, ademas de servir de retiro de varones que deseaban aumentar

su perfeccion y contacto con Dios®®,

%62 Seguin la creencia popular, las aguas caidas en el mes de mayo contaban con tres tipos de virtudes: 1) para
las cosechas, por ser necesaria para las mismas; 2) para las mozas, por creencia de que con ellas se realzaba
la belleza y la salud, especialmente las afecciones cutaneas; 3) para fabricar hechizos y realizar conjuros a
los muertos (Caro, La estacion de amor. Fiestas populares de mayo a San Juan, Madrid, Taurus, 1979, pp.
78-80).

%3 NS. La Real de Hirache. Contenia el cuerpo de San Beremundo Abad, santo al que entonces se le tenia en
el Reino una gran veneracion; San Jorge de Azuelo. Conservaba diferentes reliquias: cabeza de San Jorge
Martir —con la que se hacian ceremonias parecidas a la que vamos a ver en Sorlada-, cuerpo de San Simeén
confesor, cuerpo de San Marcial obispo y martir, reliquias de Santa Magdalena, San Pantale6n martir —otro
de los abogados habituales contra plagas, como hemos visto, a fines del XVI- y Santa Eulalia; cuerpos de
San Felices, San Eulogio y San Fortunato, ademas de otro gran nimero de reliquias, sobre todo martires ante
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El testimonio que obtenemos de Andrés de Salazar nos muestra la iglesia en la que
se encontrarian todos los peregrinos, romeros, devotos y buscadores del agua del Santo,

en el primer tercio del siglo XVII:

<<... es muy grande, y toda ella de piedra muy bien labrada. Y aunque no es
demas que una Nave, es muy capaz y anchurosa, y tiene sus Hornacinas, 0
Capillas muy capaces, con sus Altares y Retablos de Escultura y pintura muy ricos,
perfectos y curiosos. Pero el retablo que esta en el Altar mayor es tan grande, y tan
vistoso y lucido..., que puede competir con los mas y mejores de las Iglesias
Cathedrales de Espafia [...]

En medio del [altar] de S. GREGORIO esta el sagrado cuerpo de nuestro gran
Patron S. GREGORIO, sobre donde la custodia del Santissimo Sacramento. Y
como los ya dichos deuotos Cofrades del Santo han tenido siempre, y tienen con el
tan feruorosa deuocion..., no se contentando con tenerle en aquella Arca,... le han
labrado otra riquissima de plata muy acendrada, en que esta esculpida gran parte

de la vida del Santo>>%,

Exteriormente, contaba la iglesia con una alta torre, de la que colgaban unas
grandes campanas, a las que se tenia gran devocion contra tempestades y nublados.

En este lugar se desarrollaban las fiestas en honor de San Gregorio Ostiense, que
se hallaban en pleno auge en los primeros decenios del XVII, segin nos cuenta el propio
Salazar. La primera acaecia el 12 de marzo —que, recordemas, era, en si, la festividad de
San Gregorio Martir-, y la segunda, el 9 de mayo, fecha en que la Iglesia celebraba,
igualmente, la de otro santo protector contra las plagas, como era San Gregorio
Nacianceno. Por ello, alli, en la iglesia de Sorlada, trasladaban la festividad de éste al dia

siguiente, 10 de mayo, dando prioridad al Ostiense.

los musulmanes. También poseia una Espina de la Corona de Cristo, y lo que es mas importante, <<un
Braco de nuestro Patron San Gregorio muy ricamente guarnecido de plata, que llevan a su Iglesia en
procession su dia>>; Castillo de Monjardin. Tenia en su capilla una milagrosa cruz de plata, aparecida alli, y
que se usaba contra tempestades y nublados, sacandola varias poblaciones cercanas a principios del verano,
momento en que comenzaban las tempestades en esos lugares; Nuestra Sefiora de Codes. Poseia una imagen
milagrosa. (Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XIX, pp. 221-233).

%4 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XX, pp. 241-243.
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De la enorme afluencia de devotos a las fiestas del Santo, y de la amplia zona de
irradiacion de su influencia, nos da cuenta Salazar, para quien aquéllas se asemejaban a

auténticas ferias:

<<A las dos que se celebran deste Santo... acuden tan grande numero de gente,
gue llena aunque muy capaz, toda la Iglesia, y una casa muy grande que esta alli
cerca della, y cubre toda aquella santa montafia de tal suerte, que no deue de auer
Romeria en Espafia, que en vn dia tenga mayor concurso, que en los ya dichos,
tiene esta; no solo de aquella comarca, y de aguel Reyno que todo el parece, se
despuebla, sino de fuera, y muy lejos.

Por esta causa de concurrir mucha gente, acuden tambien mercaderes o
vendedores de differentes cosas, y tantos, que hazen que venga a tener la dicha
grandiossa Romeria, algo y aun mucho de rica feria; cosa que en algunas partes, y

con mucha razon, no se permite>>%.

Evidentemente, eran estos dos dias los de mayor movilizacién en cuanto a su culto,
pero también iba a la iglesia a lo largo del afio muchisima gente, por diferentes motivos,
que desarrollaba multitud de practicas de devocion: en unos casos, se trataba de meros
actos de veneracion hacia el Santo; en otros, los mas, de la ejecucion de votos u
ofrecimientos realizados a San Gregorio ante peligros, ya inminentes, en especial de
plagas, o ya neutralizados gracias a su intervenciéon. En ambas situaciones, las
ceremonias eran parecidas: misas, novenas, estaciones del via crucis, otras
procesiones, limosnas, etc.

Salazar también nos hace constar que el culto en la iglesia era controlado por una
cofradia del Santo, formada por eclesiasticos y seglares, al frente de la cual habia un
abad, que tenia el poder de reunir las juntas o congregaciones para tratar algunos
negocios, e intimar las fiestas ordenadas aparte de las del Santo: 10 de mayo, lunes y
martes posteriores al dia de Todos los Santos, etc. También es interesante sefalar que,

para atender el servicio ordinario de la iglesia y el conjunto de las celebraciones

%3 salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XX, pp. 245-246.
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religiosas, existia toda una serie de personas <<de mucha deuocion, y exemplar vida>>
qgue habitaba un edificio anexo al templo, que, ademas, ofrecia alojamiento y comida, de
forma gratuita, a todas aquellas personas que visitaban el lugar®®.

En principio, parece que, aunque el uso fundamental que del agua se hacia en el
siglo XVII era el de la lucha contra las plagas agricolas, también habia quienes la
requerian para combatir enfermedades del ganado y de las propias personas. El agua
milagrosa se fabricaba, en realidad, durante las dos jornadas festivas citadas —12 de
marzo y 9 de mayo-, en las que se juntaban en la iglesia el abad y los cofrades del
Santo, concurriendo, especialmente en la de mayo, gran nimero de vecinos y gentes
venidas de muy lejos.

Durante ambas jornadas, se celebraban gran cantidad de misas, unas por parte de
los cofrades sacerdotes, y otras por los que iban alli por devocion o voto. Después se
decia la Misa Mayor, con gran solemnidad, y a continuacién se iniciaba una procesion,
en la que se llevaba la cabeza y el cuerpo del Santo —este Ultimo s6lo en la celebracion

del 9 de de mayo-, todo ello con gran ceremonial y riqueza:

<<Sacase pues la cabeca del Santo de encima de la Arca, donde esta de ordinario;
y tomala el Preste, que ha dicho la Missa Mayor, dexando la Casulla y Manipulo, y
tomando vna Capa blanca muy rica, y vn cendal muy grande de tafetan blanco, con
sus extremos Yy rapacejos de oro. Puesta al cuello, toma con ella en las manos la
sagrada cabeca del Santo, y van delante dos o quatro Cofrades Sacerdotes con
sus Capas y Ceptros; y el Diacono y Subdiacono con sus Dalmaticas; quatro o
seys Cofrades de los Legos lleuan un Pallio muy rico sobre el preste y la sagrada
Reliquia, o le encomiendan, por hazer cortesia, y dar consuelo, a otras personas
principales, de las que acuden a las dichas Fiestas. Van delante en la Procesion el
Pendon y la Cruz de la dicha Iglesia, y las otras Cruzes de las Procesiones, que
nunca se van hasta que se anda esta. Quatro o seys de los Cofrades lleuan
hachas encendidas; y los demas sendas velas tambien de cera blanca, y assi se

haze la procesién acompafnandola toda la gente que ha acudido.

%8 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XX, pp. 248-249.
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El dia de la Fiesta del Santo, que... es a nueue de Mayo, no solamente se saca, y
lleua en Procession la Sagrada Cabeca, sino tambien la Vrna y Arca suso dicha,
donde esta el bendito Cuerpo del glorioso S. GREGORIO. Esta lleuan el Diacono y
Subdiacono, y otros dos Sacerdotes con Dalmaticas, sobre vnas hastas grandes
muy bien doradas y pintadas, que ponen sobre los hombros, estando assentada
sobre ellas la dicha Vrna con ciertas presillas y tornillos ingeniosamente

dispuestos>>.

La procesién, en las dos fechas, transcurria alrededor de la iglesia, por el reducido
llano que coronaba la montafia, y, antes de regresar, la comitiva se detenia para adorar

las reliquias:

<<Buelta la Procession a cerca de la Iglesia, en vn puesto que para esto ay bien a
proposito, a la sombra de dos olmos, se para y detiene la Procesion; y arrimado el
Preste con la Cabeca del Santo cerca del tronco del vno dellos, la uan adorando
todos los que vienen en la Procession vno por vno, que para que no se atropellen,
ni estoruen, hazen calle, y ponen orden los Cofrades, y en adorando passan
adelante.

Quando se saca la Arca en Procession, la tienen mas adelante del Preste, los que
la lleuan, poniendose en frente los vnos de los otros, y haziendo como puente de la
Arca: y de manera que los que adoran la Cabeca, adoran tambien las demas
Reliquias del Cuerpo, que uan en la Arca, y passan por debaxo della. Mientras
dura la adoracion, estan cantando los Sacerdotes y Musicos Hymnos y Villancicos

en alabanca del Santo>>.

Acabada la veneracion, ingresaba la procesion en la iglesia, acomodando el arca en
su lugar, hecho lo cual se realizaba el acto de pasar el agua por la Santa Cabeza, que

era, en definitiva, el eje central de toda la ceremonia. Salazar nos la describe asi:

<<El engaste de plata de la Cabeca del Santo tiene en lo mas alto un agujero
pequefio, con un borde relebado y dorado, por el cual se ve el casco de la misma

Cabeca santa. Abaxo en el cuello tiene otro agujero, en correspondencia del alto: y
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tiene la Iglesia para este ministerio vna vazia, con sus barras por enzima, y al lado
vn cafiito con su embasador. Ponese esta vazia enzima del Altar Mayor, y
asientasse la Cabeca sobre las barras della, quedando hazia fuera el dicho caifiito;
y el embasadorcillo se pone en el agujero de arriba, y por el se va echando el
agua, que passa bafiando toda la santa Cabeca, y sale por el agujero del cuello a
la vazia; y della se despide por el cafito que tiene, y se va recogiendo en vnas
garrafas o redomas grandes de vidrio, que ay para este ministerio. En estas
redomas o garrafas se lleua a echar en dos tinajas grandes que estan en una
alacena debaxo del Choro, metidas en la pared de la Iglesia, con sus puertas muy
bien labradas y pintadas, que las cubren dentro de un rejado bien espacioso de
madera con su llaue, para que no pueda llegarse alli la gente.

Echanse en cada tinaja como dos cantaros desta agua, y luego, poco a poco las
uan llenando con la otra agua ordinaria, y se dexan tambien las redomas llenas,
para hazer otro tanto, quando aquella se acabare: y esto se haze los dos dias suso

dichos>>%".

El agua milagrosa de San Gregorio estaba disponible en el santuario de Sorlada
durante todo el afio, a lo largo del cual los fieles se acercaban a recogerla. Cualquiera
que fuera el motivo para ello, parece que la forma de acceder a la famosa agua estaba
bastante controlada. Asi, eran generalmente los cabildos y los regimientos municipales
los que, mediante acuerdos oficiales, mandaban a conseguirla a Sorlada a personas,
civiles y eclesiasticas que, ademas, desde principios de siglo, debian llevar consigo
cédulas escritas, en las que debia referirse por encargo de quién iban alli, la finalidad
exacta de la busqueda del agua, asi como las limosnas que traian y el objeto de las
mismas —para misas, servicio de la iglesia, culto al Santo, etc.-, aun cuando todas ellas

368

eran, en teoria, absolutamente voluntarias™". Igualmente, se entregaba a sus receptores

%7 para los actos religiosos, la procesién y la ceremonia del agua, Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap.
XXVII, pp. 332-340.

%8 <<Esta pues es la agua que se guarda y se lleua para los efectos dichos, y que cominmente se llama la
agua de S. GREGORIO, sin que quando las dan, pidan cosa alguna los devotos Cofrades>> (Salazar,
Historia de San Gregorio..., Cap. XXVI, p. 327).

179



un testimonio por escrito, firmado por el capellan de la iglesia, y con sello de la misma,
en el que se certificaba la entrega del agua del Santo.

Todo ello se empezd a hacer <<para que con esto se euite la ocasion de sospechas
de algunos fraudes, y tratos no licitos, que se podrian ofrecer con la dicha agua, y
limosnas que se embian a por ella, y todo ande con cuenta y razon>>°.

La entrega, en si, del agua a sus peticionarios, la realizaba siempre un capellan del
santuario, quien, cefiido con sobrepelliz y estola, la sacaba primero de las tinajas
mediante los cafiitos que tenian al efecto y tras recitar la oracion del Santo la daba en
una cantidad en torno a media azumbre*™°.

Esta era la forma mas directa de hacerse con la famosa agua, aunque también era la
MAas costosa, ya que a los gastos de las limosnas se sumaban los del viaje al santuario,
algunas veces desde muy lejos. Habia, sin embargo, otra posibilidad, la de que el agua
fuera llevada a las propias localidades por personal de Sorlada, dentro de lo que se
denominaba la <<Demanda y Pliega de San Gregorio Ostiense>>, una forma adicional
de conseguir dinero para la iglesia, que se concretaba en un poder otorgado por el abad
para cobrar todos aquellos actos religiosos relacionados con la devocion al Santo que,
previamente, debia contar con la licencia del Consejo Real de Navarra y del obispo de

Pamplona:

<<Lo que en particular se nota cerca deste [poder]...; es que los Plegadores,
Questores, 0 Demandantes de S. GREGORIO, lleuauan consigo aquella santa y
bendita agua passada por sus sagradas Reliquias; para yrla dando y repartiendo

por los Lugares, adonde fuesen con la Demanda y Pliega>>*"".

%9 En ambos casos, se trata de instrucciones que el abad de la basilica envié <<A los Cabildos y
Regimientos de los Lugares, y otras personas particulares, que suelen enviar, o de aqui adelante embiaren,
por el agua, que todos los afios se passa por estas Santas Reliquias, para rociar los campos, y arboles, donde
ay, 0 se teme algun dafio de la Langosta, Pulgén, Arafiuelo, y otras malas sauandijas, y otras muchas
aduersidades, assi en el ganado como en las propias personas,...>> (Salazar, Historia de San Gregorio...,
Cap. XXVII, pp. 341-343)

%70 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXVII, p. 340.

%71 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXIX, p. 384. El tltimo poder dado provenia de 1513, y en él
se explicaba el contenido exacto de la Demanda:

<<Sea Manifiesto a todos los deuotos Fieles Cristianos, como en la Casa de Sefior S. GREGORIO... a
doze dias del mes de Marco del Afio... de 1513..., en presencia de mi el Notario, é testigos de abaxo,
constituydo el Reuerendo don luan Saez de Acedo Abad Administrador de la dicha casa, para fazer la
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Una vez obtenida el agua por las localidades demandantes, solia guardarse en
tinajas, en la respectiva parroquia, a la espera de utilizarse en ceremonias de rogacion
—como la ya vista de la bendiciéon de campos- 0 de exorcismo, antes de las cuales solia
mezclarse en pequefias cantidades con agua ordinaria, a fin de que la bendita durara
mas. Si la necesidad apremiaba o la categoria de la localidad lo permitia, el agua
conservada se renovaba peridédicamente con la que se volvia a traer de Sorlada. En
muchos casos, sin embargo, los municipios recurrian al agua de San Gregorio
conservada en otros lugares cercanos, como ocurrid, sin ir mas lejos, en la plaga de
langosta ocurrida en Llerena en 1669, en la que los conjuros y exorcismos realizados
para combatirla contaron con el liquido milagroso recibido de la cercana Almendralejo, o
en la que azoté Catalufia a finales de siglo, en la que la poblacién de Cardona solicité a
la de Solsona el agua en 1688”2,

En cuanto a los lugares que utilizaron este agua para hacer frente a plagas del
campo, la obra de Salazar, asi como los datos conservados en el Archivo de Sorlada,
extraidos de J.J. Barragan, y el andlisis de la restante bibliografia sobre el tema, nos
descubren que la mayoria del espacio peninsular asi lo hizo. De esta manera,
encontramos referencias sobre Galicia, Santander, Guiplzcoa, Vizcaya, Alava, Navarra,
La Rioja, Zaragoza, Barcelona, Alicante, Palencia, Zamora, Salamanca, Burgos, Avila,
Guadalajara, Ciudad Real, Toledo, Madrid, Jaén, Cérdoba, Granada, Malaga y Seuvilla.
Incluso el propio rey Felipe lll, siguiendo la devocién de su padre, mandé traer agua de

Sorlada para los jardines regios de Aranjuez, El Pardo y El Escorial®”.

La fe popular en las virtudes del agua la vemos claramente reflejada en la mencién

Demanda de la dicha casa en todos los Reynos, e Sefiorios de Castilla, & de Aragon, € de Navarra; e
auer é cobrar todos los Uotos, promesas, mandas, dexas, de Testamentos, o de qualquier manera que
sea, 0 ser pueda, para que mas & mejor por medio de las limosnas mandadas para la dicha casa...>>.
(Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXIX, pp. 379-380).

2 Anénimo, <<La langosta en Llerena>>, en Revista de Extremadura, p. 177, y Catala, La plaga de la
llagosta..., p. 58. Incluso existian poblaciones, como Las Brozas —Caceres- que contaban con unas termas o
bafios denominados <<de San Gregorio>>, junto a los que habia una ermita del Santo.

%73 parece que los pocos folios conservados en el Archivo de Sorlada hablan sobre aproximadamente 1500
poblaciones, cuyos comisionados llegaron hasta la basilica en busca del agua, Barragan, <<Las plagas...>>,
pp. 280-281.
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de Fray Juan Talamanco a la villa alcarrefia de Horche, que recurrié por primera vez a la

misma en 1596:

<<Todavia doy otra prueba de la piedad de mi Patria, correspondida
marauillosamente de la Diuina clemencia, es constante su confianza en el agua de
San Gregorio Ostiense, y quando se hallan atribulados de las plagas de la oruga,
rosquilla, y cuquillo, destruidores de las vifias, al punto embian persona a la Rioja,
para que con testimonio traiga el agua, que siempre ha surtido su admirable

efecto>>%"4,

Es importante observar, por dltimo, que el recurso al agua del Santo solia ser el
ultimo de toda una serie de remedios espirituales intentados antes contra una plaga, y
s6lo cuando fallaban éstos se requeria a aquélla. Esto es precisamente lo que ocurrié en
Balmaseda, en 1620, cuando ante una plaga de coco y oruga, se intentd, sin éxito, su
eliminacién mediante conjuros de beneficiados y otros clérigos foraneos y rogativas, asi
como mediante el uso del agua del monasterio de San lIsidoro Martir —de la que
hablaremos mas tarde-. Sélo entonces, y a pesar de que la devociéon a San Gregorio
para combatir las plagas comienza a mitad del siglo XVI, el regimiento de la localidad
decidid enviar una delegacion a Sorlada, recurso que, a partir de entonces, se repetiria
sin interrupcion durante toda la centuria cuando aconteciera un peligro similar®’>.

Al margen de las formas de hacerse con el agua sefialadas anteriormente, las
comunidades hispanas del XVII también quisieron contar, excepcionalmente, con la
presencia in situ de la milagrosa Cabeza de San Gregorio, tanto para pedir su intercesion
mediante diversas formas de rogacién, como para pasar agua por la propia reliquia,
consiguiendo asi sus efectos milagrosos.

El control que hemos visto sobre el agua se repite en las salidas de la santa reliquia,
para las que se hacia necesario la solicitud verbal o escrita, mediante comisionados, de

la parroquia o/y corporacion municipal, realizada ante el abad de la iglesia, como

374 Fray Juan Talamanco, Historia de la ilustre, y leal villa de Orche... En Madrid, en la Imprenta del
Convento del nuestra Sefiora de la Merced, Afio de 1798, p. 253.

3 Martin de los Heros, Historia de Balmaseda, Bilbao, Junta de Cultura de la Excma. Diputacion de la
Provincia de Vizcaya, 1926, pp. 382-383.
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representante de la cofradia de San Gregorio; la aprobacién de la hermandad; y la
licencia del obispo de Pamplona —desde 1601-, que exigia un memorial firmado por tres
cofrades, como minimo, que justificara las graves necesidades de las localidades
peticionarias®’®.

En cuanto a las salidas efectivas de la Cabeza, tenemos referencia a través de las
fuentes y bibliografia, que fueron al menos tres: 1601, 1687 y 1689, las dos ultimas ante
plagas en Navarra. En ellas, lo primero que se observa es que el recurso a la reliquia es
el tltimo de toda una serie de respuestas espirituales ante la langosta, cosa logica si se
piensa en los gastos que suponia traerla a las localidades afectadas®’”’.

El ceremonial que se sigue en las giras de las que tenemos referencia en el XVII
consta de los mismos elementos basicamente.

Primero, llegada de la comitiva de la Cabeza a los limites de la localidad, donde es
recibida por una representacion de los cabildos municipal y eclesiastico, que la conducen
hasta una lugar estratégico a las afueras del pueblo, donde esperan el resto de las
autoridades y el conjunto de la poblacion. Ahora, todos acompafian a la reliquia hasta un
convento, parroquia o catedral, donde ésta queda depositada.

Segundo, permanencia de la reliquia en ese lugar durante dos o tres dias, en los que
se llevan a cabo gran nimero de actos de culto: visita y veneracion de la Cabeza por los
fieles; numerosas misas; acto de pasar agua por la reliquia para que, luego,
representantes autorizados de las localidades infestadas puedan llevarsela a sus

respectivos lugares; o también, el conjuro de la simiente y bendicion de los campos con

%76 Barragén, <<Las plagas del campo...>>, pp. 282-283.

" En el caso de Sangiiesa —Navarra-, antes de decidirse a solicitar la presencia de la Cabeza en 1687, se
habia intentado acabar con la plaga de diversas maneras: el 7-7-1687, se realizan procesiones ordinarias de
las parroquias de la localidad, para finalizar en una gran procesion general; el 13 y 17 de julio se realizan
sendas procesiones generales que acaban en la iglesia y ermita respectivamente; el 3 de agosto, se saca al
patron de Sanglesa —San Sebastian- en procesion, al igual que se hizo el dia 7 al Cristo de Santiago, y el 13
a la Virgen de Rocamador. Es el 14 de septiembre cuando llega la Cabeza —se habia solicitado la gira por la
zona infectada el 16 de julio por parte de la Diputacion de Navarra-, Labeaga, <<Ritos de proteccion...>>,
pp. 326-327.

En cuanto a los gastos, hay que sefialar que la localidad por donde pasaba debia abonar cantidades a los
cofrades sacerdotes que acompafaran a la reliquia, que eran los que realizaban las misas, asi como al
personal de la basilica que llevara las cruces, pendones y utensilios necesarios para pasar el agua. Todo esto,
al margen de las limosnas que se dieran voluntariamente, y que parece se encargaba de recibir el cofrade
seglar, Barragan, <<Las plagas del campo...>>, p. 282.
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agua milagrosa, realizado desde algun altozano o lugar elevado y contando con la
presencia de la propia reliquia.

Y tercero, salida de la Cabeza hasta el final de la jurisdiccion municipal, acompafada
por los mismos que la recepcionaron, y entrega a las autoridades del siguiente pueblo o
a los propios cofrades del Santo. La comitiva termina el acto volviéndose a alguna
parroquia de la localidad, donde se suelen dedicar oraciones a San Gregorio.

Para ilustrar este esquema general, contamos, entre otros, con un documento,
extraido por Juan Cruz Labeaga del Archivo Municipal de Sangiesa, en el que se
describe la llegada de la Cabeza a la localidad en septiembre de 1687, con el fin de

hacer frente, de forma desesperada, a una plaga de langosta:

<<Dos regidores, cuatro insaculados en el Ayuntamiento y otros cuatro
eclesiasticos, todos llevando hachas, salieron a recibirla a la muga de Aibar, en
donde la tomd en sus manos un beneficiado de Santiago. Tras cantarse la antifona
Sacerdos et pontifex y su oracién, fue conducida en procesion hasta “Naranjuez”,
al pie de Arangoiz, junto al puente, donde habian levantado un altar con un crucifijo
y dos velas. La incensé el abad de Santiago, que alli estaba con los Cabildos,
comunidades religiosas y cofradias, Ayuntamiento y pueblo. Cantada de nuevo
aguella antifona, fue llevada procesionalmente bajo palio, portado por los
regidores, a la parroquia de Santiago..., en donde cantaron el Veni Creator Spiritu.
Aqui estuvo dos dias y celebraron solemnes cultos y sermon.

El dia 16 la reliquia fue acompafiada procesionalmente hasta el puente de Gayan,
final de la jurisdiccién de Sanguesa, y entregada al clero y pueblo de Rocaforte,
para pasar posteriormente a Lumbier, y, tras la despedida, volvieron Ayuntamiento,
Cabildo, religiosos y pueblo a la parroquia de Santiago, en donde dieron por

terminado el acto>>%"%,

%78 Cit. en Labeaga, <<Ritos de proteccion...>>, p. 327. También, ver en Barragén, <<Las plagas del
campo....>>, pp. 284-287, y para la gira nacional de 1756, pp. 287-300. En esta Gltima, que Idgicamente
debiera aplicarse también al ceremonial desarrollado en el siglo XVII, la bendicién de los campos y el
conjuro de las plagas, asi como el aumento del agua milagrosa quedaba para los clérigos locales, quienes lo
llevaban a cabo a partir de formularios y conjuros que les dejaban los cofrades de San Gregorio.
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La importancia de la devocion a San Gregorio en la época que estudiamos se vio
enormemente favorecida por la concesion de numerosas indulgencias papales desde
principios del XVI —desconocemos datos anteriores-, tanto a miembros de la cofradia del
Santo, como a visitantes de la iglesia. Hay que sefialar que este sistema era
acumulativo, con lo que las que se iban concediendo se afiadian a las ya existentes. Asi,
en 1507, 12 cardenales y obispos romanos acuerdan conceder 1200 dias de indulgencia
a quien, confesado y comulgado, visitara la basilica cada uno de estos dias: desde las
primeras Visperas hasta las segundas en las fiestas de San Gregorio Martir; en el
segundo dia de Pascua del Espiritu Santo; en la Natividad de Nuestra Sefiora; en la de
San Juan Bautista; en la fiesta de San Gregorio Nacianceno; y en la de la Dedicacion de
su iglesia. Del mismo modo, en 1585 Sixto V ofrece una bula de grandes indulgencias: a
cofrades, indulgencia plenaria, siempre que al entrar en la cofradia confesaran y
comulgaran, o muriesen arrepentidos y confesados; a cofrades y no cofrades que
visitasen la basilica en la fiesta de San Gregorio, estando arrepentidos, confesando y
comulgando, 7 afios de perddn y 7 cuarentenas; y a los presentes en misas u otros
oficios divinos, o ceremonias religiosas, en la basilica, 60 dias de perdon de las
penitencias impuestas con anterioridad. Finalmente, en 1605 Paulo V da otra bula muy
amplia: a cofrades y no cofrades que confesasen y comulgasen en las fiestas de
Navarra, Asuncion de Nuestra Sefiora, fiestas de San Gregorio Nacianceno, San Calixto
Papa y Martir, San Gregorio Papa, San Felipe, Santiago y San Martin, 7 afios y 7
cuarentenas de perdén en cada una de ellas®”.

Ademas de la Santa Cabeza ubicada en la basilica de Sorlada, existieron otras
reliquias del Santo donadas por la cofradia a otras localidades, y a las que éstas tuvieron
también gran devocion contra las plagas del campo. Nosotros tenemos informacion
exacta de dos: una en Zaragoza, y otra en la localidad de Azuelo —Navarra-.

Antes de aludir a ellas, conviene incidir en el extremado control de todo lo

relacionado con las reliquias de la iglesia por parte de la cofradia, que hacia casi

37 salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXXIII, pp. 407-417.
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imposible sacar cualquiera de ellas, por muy importantes que fueran los personajes que

lo pidieran:

<<... tienen [los cofrades] Mandato y Censura del Summo Pontifice, ganado a
instancia de la mesma cofradia, para que aunque visiten los dichos sefiores
Obispos por sus personas la dicha Iglesia, y las Reliquias que tiene, no puedan
sacar cosa alguna dellas, particularmente del Santo, por si, ni por tercera persona;
viene a ser, que no se aya defraudado este gran Sanctuario de Reliquia alguna de
su glorioso Patron, sino es que de su mera gracia aya querido hazerla la

Cofradia...>>%,

Segun nos narra una obra anonima sobre San Gregorio Ostiense, la devocion de
Zaragoza deriva de una plaga de langosta que asol6 la didcesis entera en 1480 y que
fue sorteada gracias a la devociéon al Santo. En agradecimiento, el municipio acord6
celebrar su fiesta el 9 de mayo, asi como fabricar una cabeza de plata, que se instalaria
en la parroquia de San Pablo, mientras que una familia costeaba la creacion de un altar
dedicado al Santo en el mismo lugar.

Quiso, sin embargo, el hijo de esta familia —Jaime de Miedes- aumentar el culto al
Santo —del que era muy devoto-, y asi decidio acercarse en 1494 a la iglesia de Sorlada
para conseguir alguna reliquia. La amistad que el ciudadano zaragozano tenia con el
entonces vicario de la iglesia, asi como las ayudas que le habia proporcionado, le
permitieron hacerse con una reliquia del Santo, que mas tarde donaria a la parroquia de

San Pablo:

<<A saber es, las varillas baxas de la Cabeca del dicho Santo, que estava
guarnecida encubierta de platas: y aquellas sacadas, las dio, y libro en las manos

del dicho layme de Miedes en un pedac¢o de cendal bermejo, & encima de aquel vn

%0 salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXXI, p. 398.
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trapo muy limpio, las quales puso en vna borcheta, 0 barjoleta de cuero quadrada,

a manera de caxa, cerrada con su llave>>%8!,

A lo largo del siglo XVII la reliquia fue requerida, al menos en una ocasién, para
combatir plagas del campo. Ocurrié en 1660, ante una invasion de langosta que sufrio el
reino aragonés, debido a lo cual gran niumero de localidades acudieron a la parroquia de
San Pablo para pedir la intercesion del Santo, especialmente agua pasada por su

bendita reliquia:

<<Y viendo los Vicarios, y perpetuos Beneficiados, € llustres Parroquianos de
dicha Iglesia, la plaga vniversal, y la frequencia continuada de diversas partes en
pidir dicha agua, solicitaron la divina clemencia celebrando Missas solemnes en el
Altar de dicho Santo, y haziendo singulares rogativas con su Santa Reliquia para
conseguir remedio de tan grande calamidad en la conformidad que lo disponen los
Exorcismos contenidos en el dicho libro de la Historia del Santo Obispo de Hostia,

compuesto por el dicho Maestro Fray Andres de Salazar...>>%*?,

En el santuario benedictino de San Jorge de Azuelo, distante del de San Gregorio
Ostiense dos leguas, se conservaba en el siglo XVII un brazo del Santo, guarnecido de
plata, donado por la cofradia. Parece que el dia de su fiesta —9 de mayo- era llevado en
una solemne procesion a la basilica de Sorlada, a la cual acudian, no sélo los vecinos de

Azuelo, sino también un gran nimero de localidades cercanas®®.

%! Breve relacion de la venida de San Gregorio de Pifiava... Zaragoza, 1685, fols. 206v-r. Todos los hechos
acaecidos desde la salida de Jaime de Miedes hacia Sorlada hasta la donacién de la reliquia constan en un
acto publico de verificacion y aprobacidn, fechado en 18-6-1494, y al que asistieron, ademas del interesado,
el Regente del Vicariato General de Zaragoza, el Arzobispo de Zaragoza; el presbitero, vicario,
beneficiados, iluminero y obrero de la parroguia de San Pablo; un caballero; parroquianos de San Pablo, asi
como dos notarios, uno de ellos para certificar el acto. EI documento se subdivide, a su vez, en cuatro partes:
1) viaje a Sorlada y peticion de las reliquias; 2) recepcion de las misma por Miedes, también a través de un
acto publico, testificado por notario; 3) llegada de las reliquias a Zaragoza, y verificacion de todo lo
acontecido en Sorlada; 4) donacion de la reliquia a la parroquia de San Pablo, y condiciones que pone para
ello Miedes (Breve relacion..., fols. 206v-209v). También, ver Relacion de la venida de San Gregorio a
Espafia, y la virtud del agua tocada de su Santa Reliquia, Mss. 6767 de la BNM, fol. 197v.

%2 Con el propésito de que las localidades pudieran tener una instruccién sobre el conjuro de los campos
con el agua pasada por la reliquia de Zaragoza, las autoridades eclesiasticas de San Pablo solicitaron licencia
al vicario general de la ciudad y al arzobispo de la didcesis, para imprimir los exorcismos incluidos en el
libro de Salazar, y poder usar de ellos, Relacion de la venida..., fols. 197v-r. También, en Breve relacion de
la venida..., fol. 204r.

%3 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XIX, pp. 225-227, y Cap. XXXI, p. 399.
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B) La Santa Cruz de Caravaca

La Vera Cruz mas popular de toda Espafia disfrutd a lo largo de los siglos XVIy XVII
de su mayor grado de esplendor, debido al auge de la Monarquia Hispanica, la
proyeccion occidental de su politica, la importante presencia en la ciudad de conventos y
frailes misioneros y el gran numero de peregrinaciones, asi como la concesién de
numerosos jubileos®®. Dentro de esta devocién, las aguas pasadas por la cruz, las
rogativas y los conjuros jugaran un papel esencial en la lucha contra todo tipo de
catastrofes naturales, tanto en la regibn murciana como en otros lugares.

En principio, hay que referirse al origen de su veneracion, que aparece, al igual que
el resto de los datos aqui suministrados, en las obras de Juan Robles y Martin de
Cuenca®®. La leyenda parece que se remonta a 1231 o 1232. Sobre esas fechas, Ginés
Pérez Chirinos, dignidad de la Iglesia de Cuenca, que habia entrado en tierras
musulmanas para consolar a los cristianos cautivos con el beneplacito del rey Zeyt
Abuzeit —que gobernaba Valencia, Murcia y Cartagena-, es apresado por exceso de
proselitismo y conducido al lugar donde vivia el monarca, la fortaleza de Caravaca.

Inquirido sobre su oficio, reconoci6 ser eclesiastico, ante lo cual el rey le pidi6 una
demostracion de su labor, celebrando una misa. Sin embargo, cuando se disponia a
llevarla a cabo, echa en falta una cruz con la que ejercer, por lo que la solicita al rey,
momento en el cual descendieron sobre el lugar —la capilla de la cruz de la fortaleza-
unos angeles portando un crucifijo que habian tomado al patriarca de Jerusalén, y al que
éste tenia por gran reliquia, al ser fabricada a partir del mismo lefio en que Cristo fue
crucificado. A la vista del milagro, el monarca y su familia se convierten al cristianismo.
Ello ocurri6 un 3 de mayo, casualmente el dia de la celebracion de la Invencién de la

Cruz, quedando esta fecha como fiesta en que se conmemora el acontecimiento en la

%84 pedro Ballester Lorca, La Cruz de Caravaca. Historia, rito y tradicién, Murcia, 2001, pp. 43-50.

%5 Juan de Robles Corvalan, Historia del misterioso aparecimiento de la Santissima Cruz de Carabaca...,
Impressa en Madrid en casa de la biuda de Alonso Martin, 1619; Martin de Cuenca Fernandez, Historia de
la Santissima Cruz de Caravaca, Madrid, Viuda de Juan de Garcia Infangon, 1722. Para ver fuentes sobre la
aparicion e historia en general de la Cruz, Ballester, La Cruz de Caravaca..., y Juan Bautista Diamante, La
Cruz de Caravaca, Cartagena, UNED, 1990, Edic. de Juan Manuel Villanueva Fernandez, Introduccion,
XX-XXII.
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localidad®®®.

Segun nos refieren los autores de las obras consultadas, a partir de ese momento
los milagros comienzan a sucederse, siendo los primeros sobre incendios, peste y otras
enfermedades. La primera referencia a su uso contra plagas del campo data de 1384,
fecha que supondra el comienzo del rito conocido como el bafio de la Cruz en agua.

Hasta ese momento, la conmemoracién de la festividad consistia en una simple
procesion del crucifijo por las calles principales de la localidad hasta devolverse a su
propia capilla. Sin embargo, en ese citado afio, existiendo una feroz plaga de langosta
gue asolaba las localidades de Lorca y Totana, sus habitantes determinaron recurrir a la
famosa cruz ante la impotencia de los medios materiales utilizados. Para ello, se acordd
enviar una delegacion municipal a Caravaca, con el fin de conseguir que sus autoridades
—Ayuntamiento y Vicario- autorizasen el bafio de la cruz en el agua de un arroyo cercano,
ya que estaban convencidos que era el remedio adecuado a sus males. Asi ocurrio, y
una vez de vuelta a sus localidades, y rociados los campos con el agua, desaparecio la
plaga, quedando establecido desde entonces, dicho ritual para combatir las plagas

agricolas:

<<Y desde entonces quedod la costumbre de mas de su ordinaria procession de
bafiarla en la forma que queda dicho, para que los naturales, y forasteros cosan de
aquella agua, como lo hazen, y rocien los frutos de sus heredades, para
preseruarlas de semejantes calamidades, y los aumente la diuina bondad con

aquellas aguas santificadas,... con el toque de la santissima Cruz...>>'.

Este rito, aunque el mas importante, no fue mas que el embrién de todo un conjunto

qgue conforman la festividad de la Vera Cruz, y de los que al menos cuatro se llevaban ya

%8¢ Robles, Historia del misterioso..., Lib. I, Cap. IIl, fols. 7r-11r, y Cuenca, Historia de la Santissima..., Lib.
I11, Caps. Il y IV, pp. 128-145. La Cruz aparece aqui como un simbolo de frontera, en la época de la
instauracion de un nuevo limite entre Castilla-Ledn y Granada, con la incorporacién del reino taifa de
Murcia a la soberania cristiana. Por tanto, nos encontramos con un territorio nuevo, pleno ain de
inseguridades, que <<contempla el hecho de la presencia fortificadora, aglutinadora, proyectora y potente
del signo visible mayor, y mas estimado del cristianismo: la Vera Cruz...>>, Ballester, La Cruz de
Caravaca..., p. 21.

%7 Robles, Historia del misterioso..., Lib. 2, Cap. I, fol. 80r, y Cap. XI, fol. 104v; también, ver Cuenca,
Historia de la Santissima..., Lib. Ill, Cap. XI, p. 264. Ya en el siglo XIV se puede observar el control que
existia tanto en la peticidon —delegacién municipal-, como en el acceso a la reliquia —autorizacién municipal y
eclesidstica-.
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a cabo durante el siglo XVI en Caravaca. Tanto éste como el que ponia fin a todas las
ceremonias —procesion de subida y bendicion de los campos- nos interesan por su
caracter especialmente profilactico ante las plagas®®.

Para situar convenientemente el estudio, se hace necesario una pequefia

descripcion de la propia Cruz, tal como la conoci6 Juan Robles en torno a 1615:

<<La nuestra [cruz] esta al presente en una caxa de plata dorada, poco mas ancha
y larga de lo que ella es, que la dio mas ha de 224.afos don Lorengo Suarez de
Figueroa Maestre de Santiago, la qual esta metida en otra de marfil, y ambas
dentro de la Custodia de su Altar, que esta cerrada con tres llaues. Tiene de largo
la santissima Cruz de diez partes de vna quarta de nuestra vara usual las ocho, los
bracos largos de abaxo quatro partes y media: y los de arriba tres partes, y de
gruesso poco mas de media parte: su color es como de canela clara, y la madera
muy salida: esta guarnecida de oro esmaltado por las esquinas. Y para quando la
sacan a las procesiones tiene su relicario de oro con sus viriles de cristal. En su

capilla arden algunas lamparas>>*°.

Sobre la ceremonia del agua, parece que, como hemos visto, tuvo un inusitado
esplendor a lo largo del XVII, concurriendo a ella gran nimero de gente, procedente de
diversas partes de Espafia, hasta el punto de existir hasta el siglo XVIIl una hospederia
de peregrinos y transeuntes, en donde se les daba cama y comida®®.

El rito en si comenzaba en la tarde del dia 2 de mayo, cuando la clerecia, el

ayuntamiento y el pueblo —desde fines del XVII, se sumaba también, como se habia

%88 A estos dos ritos se sumaban en el XVII el rito del vino o primer bafio de la Cruz, que se desarrollaba el 2
de mayo por la mafiana, y cuyo origen data de 1650 aproximadamente; y el ritual de las flores o bendicion
de las flores con el vino, inmediatamente posterior a éste, y que databa de la misma fecha, Ballester, La Cruz
de Caravaca..., pp. 70-99.

%9 Robles, Historia del misterioso..., Lib. I, Cap. X1V, fol. 54r. Debido a la gran afluencia de gente, tuvo
que construirse un nuevo templo, cuya construccion se llevo a cabo durante la segunda parte del siglo XVII.
30 Ademas de la multitudinaria fiesta de principios de mayo, los peregrinos y transetntes —entre los que
figuraban principes, prelados y grandes nacionales y extranjeros- invadian el santuario a lo largo de todo el
afio, sobresaliendo otras dos festividades: el 16 de julio, dia del Triunfo de la Cruz; y otra, el 14 de
septiembre, fecha de la Exaltacion de la Cruz. Durante esta Gltima, se realizaban visperas la tarde anterior,
una procesion y una misa en la plaza de la propia fortaleza. Ademas, al igual que en la fiesta de mayo
existian ferias tres dias antes y tres después de la misma, en la de septiembre habia un dia antes y tres
después, en todas las cuales se juntaba —especialmente en la de mayo- gran cantidad de mercadurias,
Ballester, La Cruz de Caravaca..., pp. 43-44; Cuenca, Historia de la Santissima..., Lib. Il1, Cap. XII, p. 270;
Robles, Historia del misterioso..., Lib. I, Cap. XI, fols. 103v y 105r.

190



hecho en anteriores siglos, una nutrida representacion militar, que tenia una especial
relevancia durante toda la festividad- subian en procesién desde la parroquial hasta la
iglesia donde se conservaba el crucifijo. Alli, se realizaba una ceremonia solemne
—<<pleito-homenaje>>**'- de entrega de la Cruz a un representante del pueblo, quien la
cedia al sacerdote que hacia el oficio, bajando a continuacion la comitiva en procesion

hasta la parroquial:

<<... el Cabildo Eclesiastico, y Seglar reciben la Santa Cruz, y trayéndola en sus
manos el Preste que haze el oficio, la baxan en procession a la Iglesia Parroquial
desta villa, donde puesta en el Altar mayor aquella noche los Regidores por su
orden, y cuenta de horas la velan de dos en dos, hasta la Missa mayor, que se
juntan, abiertas las puertas toda la noche, que no se vazia de gente, con ser bien
capaz, que parece gozan todos de un consuelo celestial estando en su

presencia>>%%

Acabada la Misa, en torno a las siete u ocho de la mafiana, salia una procesion, que
llevaba la cruz sobre unas andas, dentro de su relicario, hasta un humilladero cercano,
situado al borde de un arroyo. Una vez alli, se desarrollaba el acto central, que Juan

Robles, a principios del siglo XVII, nos narra asi:

<<y alli el Preste que va haziendo el oficio Eclesiastico en la procession...;
quitandola de las andas la sacan del relicario, y la toma en sus manos por vn pie
alto de oro, que encasa en las molduras en que esta guarnecida la santa Cruz, y
llegasse al arroyo, y mete el pie en el agua, y a este tiempo no queda pobre tullido,
manco, ciego, ni nombre que venga con enfermedad, que no se arroje al agua, en

que muchos han hallado su remedio, y en vasijas de oro, y plata reciben el agua

¥1 E| <<pleito-homenaje>> tenia su explicacion en la ambigua situacion que existia en Caravaca sobre la
propiedad de la fortaleza. Asi, puede decirse que, aunque ésta habia sido transferida a la Orden de Santiago
en 1344 de manos del rey, lo relacionado con la Cruz no estaba claro. Por una parte, la propiedad y custodia
de la reliquia pertenecia, teéricamente, a la Orden, pero el Concejo ejercid siempre como patrono de la
capillay reliquia, y era el Unico que tenia capacidad para ordenar todo lo relacionado con ésta. De hecho, era
imprescindible un acuerdo municipal para la utilizacion de la Vera Cruz contra cualquier tipo de catastrofe
natural o plagas, Francisco Fernandez Garcia, <<Utilizacién institucional de la Vera Cruz de Caravaca
contra epidemias, enfermedades, plagas y fendmenos meteorolégicos. Catalogo de acuerdos municipales.
Siglos XVI-XVIII>>, en 1l Congreso Internacional de la Vera Cruz, Caravaca de la Cruz, 2000, pp. 270-
271.

%2 Robles, Historia del misterioso..., Lib. II, Cap. XI, fol. 103v.
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gue del pie escurre, medicamento que ha sido de muchos males; y buelue el
Preste al humilladero lleuandole de bragos los Diaconos, y da buelta con la Cruz a
otra grande hecha de piedra, que esta en medio del humilladero, y guardando esta
misma orden la bafa tres vezes. No digo que mete la Cruz en el agua, sino el pie

della. Y hecha esta ceremonia la bueluen en su procession...>>>%,

Ademéas del agua que escurria de la Cruz, los asistentes al acto la recogian
directamente de la acequia, sin que, en apariencia, mediara en ese momento la
intervencion clerical, con el fin, entre otros, de rociar los campos para prevenir las plagas.
Igualmente, el bafio servia para preservar las cosechas, al realizarse en las aguas con
que se regaban los frutos: <<las aguas de vn arroyo, que son las que riegan la mayor
parte de la huerta>>. Por el contrario, la costumbre de solicitar cargas de agua
bendecida por parte de otras localidades ante el ataque de las plagas, parece que se
circunscribi6 a la Edad Media, no encontrandose referencias posteriore3394.

A pesar de la extremada devocion que percibimos en la ceremonia, algunas mentes
de la época vieron un punto de supersticion en ella, tal y como Robles nos refiere sobre
un libro que vio la luz a la par del suyo. Ante ello, el autor responde con tres fundamentos
de ortodoxia: primero, habla sobre el origen y milagros ya referidos; segundo, dice que
s6lo se bafia el pie, no todo el cuerpo del crucifijo; y tercero, que es muy frecuente entre

cristianos el bafiar reliquias con fines muy diversos®”. Se trata de la tipica polémica de la

%% Robles, Historia del misterioso..., Lib. 11, Cap. XI, fols. 103v-r; también, en Cuenca, Historia de la
Santissima..., Lib. Ill. Para ver como podia desarrollarse toda la ceremonia a fines de siglo, ver Apéndice 7.
%4 Fernandez Garcia, <<Utilizacién institucional...>>, p. 273. En otras localidades murcianas también se
desarrollaban ceremonias parecidas el dia de la Santa Cruz. Este es el caso de Yeste, Abanilla o Villanueva
del Segura, en las que , tras bafiar una cruz en acequias cercanas, se bendecian a continuacién los campos, y
las aguas para el riego, VVAA, <<Murcia en la crisis espafiola del siglo XVII>>, en Historia de la region
murciana, Tomo VI, Murcia, Ediciones Mediterraneo S.A., 1980, p. 167.

3% <<Un curioso ha escrito, aunque no o tiene impresso, con animo piadoso vn tratadillo acerca de algunas
supersticiones, de que ignorantemente vsan los Cristianos en estos tiempos en diuersas partes: entre las
quales le da este nombre a lo que auemos contado en este capitulo de bafiar la santisima Cruz cada afio. Y es
justo que a los que con santo zelo dessean desterrar de nosotros las ceremonias que algunos Cristianos vsan,
para quitar con esto la ocasion a los hereges de poderla tomar para contradecir las verdades catolicas, se les
de la loa, y agradeciminento con la estima que es razon por el trabajo que en esto ponen, pues en ello nos
van ensefiando la verdad, y lo solido de nuestra religion santa: pero si este Autor huuiera examinado las
circunstancias que quedan referidas, y comunicandose con personas entendidas, naturales desta tierra,
escusara auer tomado la pluma para contradecir este bafio santo que se haze, no a la misma Cruz (como se
dize) sino al pie en que ella encasa, como queda dicho: pues en supersticiones, quando se vio que aya Dios
obrado milagros? Y seria error muy manifiesto concederlo, como en esto estdn probados muchos que su
diuina bondad ha hecho con esta agua donde la santisima Cruz ha tocado[...] Demas que el uso entre
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época sobre el caracter fronterizo de la religiosidad en muchas devociones locales que,
contra la opinion de algunos intelectuales y religiosos, la inmensa mayoria del clero y
pueblo aceptaban plenamente. Ello es debido —en la linea tridentina- a que se trataba de
medios para no dejar desprotegido al ser humano ante las catéstrofes, que, como las
plagas, le azotaban periédica e impunemente.

Una vez finalizado el rito del bafio, vuelve la comitiva con la cruz a Caravaca,
parando nuevamente en algunos conventos, hasta restituirla al templo parroquial, donde
se celebraba solemnemente una misa con sermén. Tras un descanso para comer, subia
otra vez la procesion al castillo, desde cuyas almenas el preste que habia oficiado toda la
ceremonia bendecia los campos y la naturaleza a los cuatros puntos cardinales,
acumulando este elemento protector a los ya descritos. Este rito, como el del bafo,
aparecen en Caravaca desde 1384. Por ultimo, la cruz es restituida al dominio
santiaguista, con el mismo pleito-homenaje que por la mafiana®°.

Aparte del papel profilactico que la Cruz de Caravaca y sus aguas milagrosas
tuvieron en la época, la devocién a ella como elemento remediador ante plagas se
concreté a lo largo del siglo en misas, novenas, procesiones, rogativas y conjuros, de las

gue, en su momento, veremos algunos ejemplos.

C) Los huesos de San Isidoro Martir

A tres kilbmetros escasos de la ciudad palentina de Duefias, se situaba uno de los
santuarios a los que en el siglo XVII las gentes tenian mas devocién debido a sus
poderes frente a todo tipo de calamidades que azotaban los campos: el monasterio de
San Isidoro Martir. Alli, como vimos, se conservaban los huesos del Santo, donados por
el rey don Garcia de Ledn a fines del siglo IX. Su fama, fundamento al mismo tiempo del

milagro origen de su devocion, se concretaba en la ceremonia que se desarrollaba el 14

Cristianos de bafiar las reliquias para socorrer enfermedades, es muy recibido...: y lo que vemos cada dia del
agua del Caliz, quando los Sacerdotes, acabado de consumir en la Missa, laban el Caliz para dar aquel agua a
muchos que la piden para enfermos. Y assi el autor deste tratado podria escusar el sacar a luz la opinién de
que cessase este bafio de nuestra santa Cruz: porque abra menester mucho para derribar esta santa
costumbre, aunque lo demas es muy digno de que salga a luz>> (Robles, Historia del misterioso..., Lib. II,
Cap. XI, fols. 104r-105v).

%% Cuenca, Historia de la Santissima..., Lib. IlI, Cap. XII, pp. 270-272; también, en Ballester, La Cruz de
Caravaca..., p. 99.
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de mayo, festividad del Santo, y que tenia estrecha relaciéon con lo visto en Sorlada y

Caravaca:

<<Los que esto leyeren, me preguntaran la causa de este tan notable acaecimiento
[el milagro citado]. Lo que dicen los padres de esta Abadia creo que es la
verdadera, de atribuirlo & los merecimientos del bienaventurado san Ysidoro martir
de Alexandria, por vno de cuyos huesos se passa gran cantidad de agua, y se
guarda en redomas, para quando los labradores de la tierra la vienen a pedir para
esparcir por las vifias, y rociar las vides, como se suele echar el agua bendita con
hysopos. La experiencia es cierta y cada dia prouada,... que en las vifias, y huertos

donde se esparze esta agua, no entra el coco, y si ha entrado luego huye...>>%".

Asi pues, la devocién al Santo tenia su momento culminante en la citada fiesta, a la
gue acudian anualmente en romeria gran nimero de pueblos de la zona, entre los que
se pueden destacar Duefias, Cevico de la Torre, Tariego, Bafios de Cerrato,
Calabazanos o Villamuriel. Asimismo, a lo largo del afio, las localidades afectadas por las
plagas pedian la intermediacion de San Isidoro yendo en procesiéon al santuario y
celebrando misas particulares en la capilla del Santo, aunque estas ceremonias debian
ser autorizadas por la abadia®*®. En dichas visitas, o en otras especificas para ello, las
delegaciones alli desplazadas tomaban una cantidad determinada del agua milagrosa
pasada por las reliquias.

El amplio radio de accién de la devocidon a este agua queda demostrado por el
concierto suscrito por la localidad vizcaina de Balmaseda con el monasterio, consistente
en conseguir el agua milagrosa para combatir las plagas de coco, o gusano de las vifias,
fundamentalmente a través de conjuros, a cambio de una <<mddica limosna>>, y que se
extendi6 desde 1539 a 1733. Idéntica cantidad servia para que en el santuario se
realizaran misas contra la aparicion de dichas plagas®®.

Por otra parte, aunque la mayoria de las alusiones encontradas sobre San Isidoro lo

¥7 yepes, Coronical General..., fol. 199r; también, en Quifiones, Tratado..., Cap. I, fol. 53r.
3% yepes, Coronica General..., fol. 201r.
39 Heros, Historia de Balmaseda..., p. 382.
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hacen un santo especialista contra el coco, también las hay, naturalmente, sobre su
poder contra la langosta, como es el caso de Medina de Rioseco. Alli, en 1627, ante la
llegada de una plaga, y la impotencia de los conjuros realizados por los beneficiados del
cabildo y los religiosos, de rogativas en los conventos, las plegarias y las procesiones, el

regimiento de la ciudad acordé la mediacion del Santo:

<<... que se pida licencia al Sr. Obispo para que en el campo y sitio a proposito se
diga una misa solemne yendo en procesion con la veneracion que el caso requiere
y se traiga agua de la reliquia de S. Isidoro, que est4 junto a Duefias, con que esta

villa ha tenido y tiene particular devocion>>.

La ceremonia se celebré dos dias después, con resultados bastante desalentadores.
La plaga volvié en los dos afios posteriores, y también en ambas ocasiones se volvio a

utilizar el agua del Santo*®.

D) Las reliquias de Santo Tomas de Aguino

Tenemos constancia de su utilizacion en el siglo XVII a través de la obra de Pedro
Mértir sobre las causas de la llegada de la langosta. En un caso, se nos habla de la
devociodn, ya a principios de la centuria, que se tenia a un dedo del Santo conservado en

la localidad de Villamediana, a 20 kilbmetros al noreste de Palencia:

<<En Villamediana, Villa que apellida su Marqués en el Obispado de Palencia, tres
leguas de aquella Ciudad, viendose afligidos, y acosados de la langosta sus
vezinos el afio 1618., acabada el Agua de San Gregorio, que auian llevado de
Navarra, para regar, y bendecir los campos, determinaron bendezirlos con Agua
passada por el Dedo de mi Padre Santo THOMAS de Aquino, que tienen muy bien
guarnecido, y se remediaron con ella; pues murio la Langosta al tacto del

agua>>"%",

%0 Crenicas de Antafio..., pp. 177-178.
%01 Martir, Motivos por los quales..., p. 5; también, en Relacié dels motius..., XIV.
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La reliquia se hallaba conservada en la iglesia parroquial de Santa Columba, y la
tradicion le atribuia singulares milagros desde 1459. Segun el P. Maestro Fray Gonzalo
de Arriaga, en su Doctrina del Angélico Doctor Santo Tomas de Aquino, la reliquia estaba
rotulada con la siguiente inscripcion: Digitus Divi Thomae Aquinatis, Ordinis
Predicatorum, y se le atribuia diversos milagros*®.

Igualmente, se nos informa de otra reliqguia de Santo Tomas en la catedral de
Zaragoza, la cual, segun Martir, podia ser muy eficaz ante la plaga de langosta que
azotaba la ciudad a finales de los afios ochenta, si se pasaba por ella algo de agua, ya
gue el Santo habia favorecido muchas veces a Aragon.

A ello, afiade el autor que el Santo ha beneficiado igualmente en los dltimos afios en
circunstancias parecidas a muchos lugares de Castilla, por lo que le tienen en muchos de

aquellos pueblos por Abogado contra las langostas*®®,

E) Otras reliquias

Parecidas ceremonias a las del agua de San Gregorio Ostiense se realizaban en
diversos pueblos del reino de Navarra con otras reliquias. Una de ellas era la cabeza de
San Jorge, martir degollado en Cdérdoba en el afio 852, conservada en la parroquia del
mismo nombre, en la localidad de Azuelo, auténtico santuario muy cercano a Sorlada en
el que compartia espacio con otras muchas reliquias, entre ellas un brazo del Ostiense.

Otro caso era el de la cabeza de San Guillermo, que con el resto del cuerpo
reposaba en la localidad de Obanos, concretamente en la parroquia de Nuestra Sefiora
de Arnautegui®®,

Al margen de las reliquias e imagenes, también encontramos un ejemplo de fuentes

milagrosas, a las que se recurria ante situaciones de calamidad publica, como es el caso

%92 También otro autor, Fray Tomés de Granada, en su obra El sol de la verdad en su movimiento y luz: Vida
y milicia angélica del Angélico Quinto Doctor de la Iglesia Santo Toméas de Aquino, habla del dedo del
Santo, asi como de su posible procedencia. Sin embargo, parece que, salvo en la propia existencia de la
reliquia —de dudosa procedencia-, los relatos de los dos autores carecen de fiabilidad historica. EI dedo se
perdié definitivamente durante la Guerra de la Independencia, Santiago Francia Lorenzo, Notas de archivo.
Anecdotario para la pequefia historia de un pueblo, Palencia, 1985, pp. 161-163. También, en Javier Castan
Lanaspa, Villamediana. Iglesia de Santa Columba, Palencia, 1992, p. 19.

%93 Martir, Motivos por los quales..., p. 5; Relacié dels motius..., XIV.

0% Barragén, <<Las plagas del campo...>>, pp. 274-275; José Marfa Jimeno, Diccionario histérico de los
municipios de Navarra, Pamplona, Pamiela, 2004, municipios de Azuelo y Obanos.
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de las que existian en las localidades alavesas de Fontecha y Bergiienda, a unos diez
kilometros al noroeste de Miranda de Ebro. A alguna de ellas se refiere Martin de los
Heros cuando habla de que en 1607, ante una plaga de coco, el regimiento de la
localidad de Balmaseda acordé enviar una persona de confianza a por un agua
milagrosa a dichos lugares, para que la trajera bendecida, y rociar con ella los campos,
todo ello tras no presentarse un famoso conjurador al que se habia recurrido durante

muchos afios atras ante este tipo de plagas*®.

6.4.3. ROGATIVAS

6.4.3.1. SIGNIFICADO

Se suele denominar <<Rogativa>> a aquella ceremonia publica y colectiva que se
realiza para conseguir el favor divino ante una grave calamidad, que afecta al conjunto
de una comunidad, como podia ser el caso de una plaga®®. A este enunciado
responden, sin duda, algunas de las acciones descritas en el epigrafe de las aguas
milagrosas, y soélo el deseo de una mayor claridad expositiva y la radical importancia que
éstas tienen en el fendmeno de las plagas han hecho que las individualicemos
convenientemente.

De origen paralelo al de la Era Cristiana, la mayoria de los autores de la época
aluden a este tipo de practicas como un medio magnifico de invocar la ayuda celestial
frente a cualquier tipo de calamidad. Asi, Juan de Quifiones nos contard el caso de
Francisco de Salvatierra, ya mencionado en este trabajo, quien en su misién contra la
langosta en La Mancha, le envié una carta en la que le explicaba todos los métodos
utilizados, destacando entre los espirituales los sufragios, rogativas, misas, procesiones

generales y salves®’. Lo mismo opinara Gaspar Navarro, cuando menciona las misas,

%05 Heros, Historia de Balmaseda..., pp. 382-385.

46 Antonio Luis Cortés establece una tabla de rogativas en funcién del motivo que las origina: 1)
Fenémenos naturales adversos: climatologia, terremotos o plagas; 2) Epidemias: pestes u otros brotes
epidémicos; 3) Asuntos politicos: guerras, nacimientos y enfermedades de la familia real, buen gobierno o
intenciones del rey; 4) Varios: otras peticiones que no se ajustan a los anteriores epigrafes (Antonio Luis
Cortés Pefia, <<Entre la religiosidad popular y la institucional. Las rogativas en la Espafia Moderna>>, en
Hispania, LV/3, n® 191 (1995), pp. 1032-1033).

“7 Quifiones, Tratado de las langostas..., Cap. 111, fol. 79r.
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oraciones y sufragios como algunos de los medios previstos por la Iglesia contra las
plagas del campo?®.

Sobre el ceremonial en si, cabe hacer dos consideraciones previas antes de ver su
desarrollo en el XVII. La primera, sobre su grado de complejidad, que dependera de la
intensidad, a su vez, de la necesidad requerida. Una rogativa puede reducirse a una
misa con serman, pero puede ampliarse a un conjunto de ritos que incluyan procesiones,
novenarios, preces, salves, letanias, musica, oraciones especificas, etc., si la calamidad
gue se trata de combatir es de envergadura.

La otra cuestion es el verdadero caracter de la rogativa. Parece a estas alturas
evidente que nos encontramos ante la practica de religiosidad popular que presenta un
mayor numero de elementos de religiosidad institucional, y que este proceso de
contaminacién de su raiz popular llegé al extremo de que la jerarquia eclesiastica
consiguid en el siglo siguiente al de nuestro trabajo el control sobre la misma de forma
legalizada. Ahora bien, esto no es ébice para que, como ocurria en la mayoria de las
expresiones religiosas de raigambre popular, se diera una circularidad binaria entre
ambos tipos de religiosidad, reflejo del deseo de ortodoxia de la oficial y del ansia de

proteccion de la popular*®.

6.4.3.2. MISAS Y PROCESIONES

Se trata de las dos practicas religiosas mas frecuentes en las ceremonias de
rogativas, hasta el punto de que, en muchas ocasiones, eran su Unico contenido. Aunque
algunas veces se hacian de forma individualizada, lo normal es que ambas se dieran cita
al mismo tiempo. A pesar de ello, pertenecian a categorias religiosas diferentes. Asi, la
procesion estaba dentro de las denominadas practicas devocionales, referidas a la

veneracion y fervor popular, sobre las que la Iglesia ejercié una constante vigilancia para

“%8 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XXXII, fol. 96r.

%99 | a rogativa serd primero compartida y, mas tarde, controlada por las autoridades eclesiasticas y civiles,
especialmente el obispo, a expensas de cofradias, frailes, etc., y supervisada por el poder civil, Cortés,
<<Entre la religiosidad popular...>>, pp. 1034-1035.
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desalojar de ellas los frecuentes elementos heterodoxos y supersticiosos, como ya vimos
en el capitulo sobre la aculturacion eclesiastica sobre el pueblo.

Por otra parte, dentro de las consideradas acciones litdrgicas, esto es, relativas al
culto divino, la misa era, sin duda, el rito mas importante. Por ello, el Concilio de Trento
habia dedicado dos sesiones a definir su doctrina, destacando la XXII, en la que se
afirmaba que era un sacrificio propiciatorio, que se ofrecia a Dios también a través del
patrocinio de los santos, que aumentaba la gracia, perdonaba los delitos espirituales y
ayudaba en las necesidades terrenales del hombre*'°.

Enlazando con esto ultimo, y por lo que a nosotros respecta, la importancia de la
misa radicaba en ser el elemento fundamental para entender el conjunto de oraciones y
rituales como medios de dominar el mundo y, por ende, regular la impredecibilidad de la
naturaleza*'*.

Cifiéndonos ya a ambas practicas como medio de defensa ante las plagas, hay que
sefialar que, aunque algunas veces las cofradias o los agentes clericales eran los que
llevaban la iniciativa de solicitar la celebracion de las rogativas, o normal era que este
papel lo jugaran los ayuntamientos. Estos lo proponian a las autoridades eclesiasticas
—cabildos catedralicios, cabildos colegiales, parroquias, etc.-, que, generalmente, eran
las instancias encargadas de celebrarlas, normalmente con la autorizacién canénica del

obispo. Sin embargo, en situaciones muy comprometidas, las autoridades civiles

410 | a Sesion XXII tratd sobre la <<Doctrina sobre el sacrificio de la Misa>>:

<<Y por cuanto en este divino sacrificio, que se consuma en la Misa, se contiene y sacrifica
incruentamente aquel mismo Jesucristo..., ensefia el Santo Concilio que este Sacrificio es
verdaderamente propiciatorio, y que por él conseguiremos misericordia y hallaremos gracia por
medio de oportunos auxilios...

Y aunque la Iglesia suele celebrar en varios dias algunas Misas en honor y memoria de los Santos,
ensefia que no por eso se ofrece a ellos el sacrificio, sino solamente a Dios que los ha santificado...>>.
(Decretos..., Cap. I, p. 51, y Cap. I, p. 52).

Este fue de uno de los puntos que la Iglesia intent6 reforzar mas, esto es, que las misas en honor de
santos no eran per se, sino que se dedicaban sélo a Dios, siendo los santos s6lo intercesores. Aqui era donde
se daba una diferente percepcion entre la Iglesiay el pueblo.  La otra sesidn que tratd aspectos de la misa
fue la X111, en concreto el Decreto sobre el Santisimo Sacramento de la Eucaristia, Decretos..., pp. 24 y ss.
1 <<l a misa era el milagro definitivo, el zenit de la creencia de que lo sobrenatural afectaba de forma
constante a lo natural. En su ndcleo era una transformacién asombrosa: la del pan en Dios. A partir de este
punto, la misa abria el camino a otras ideas sobre la forma en que lo sobrenatural transformaba el mundo que
rodeaba a los fieles. Esto ocurria en tres areas principales: persuasion para que Dios hiciera benigna la
naturaleza, oracion por la salud de los hombres, y fomento de la solidaridad (Michael Mullet, La cultura
popular en la Baja Edad Media, Barcelona, critica, 1990, p. 65; también, en Bossy, Christianity..., pp. 67-
68).
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recurrieron incluso al Papa de Roma para que activara las rogativas, a través de la
concesion de un jubileo para un territorio determinado. Asi ocurrid en dos ocasiones en
la plaga de langosta que azot6 Catalufia a finales de siglo, la primera de las cuales fue
en 1686, fecha en la que se reunio el Consejo del Ciento barcelonés el 13 de marzo para

valorar la propuesta papal:

<<A 24. de Marzo, se publico el lubileo concedido por su Santidad a instancias de
los Deputados del Principado, para suplicar a su Divina Magestad, le librasse de la
plaga de Langostas, que amenacaua entrar de Castilla, y Aragon, auiendo llegado
el afio antecedente hasta Lerida. Acudio todo el Principado con Rogativas a Dios

con solemnes, y devotas Processiones>>*2,

A partir de aqui, podemos ya pasar a analizar la ejecuciéon de las misas y
procesiones, su diferente tipologia y la participacion de los fieles, haciendo notar, eso si,
que dejamos para mas adelante la exhibicién de reliquias e imagenes en templos, por
contar con un ceremonial propio y especifico, aun cuando en gran namero de rogativas
esta era una de las acciones a desarrollar. Lo mismo decimos de los conjuros, ya que las
bendiciones de la tierra y las maldiciones de las plagas se solian desarrollar al final de

muchas rogativas.

A) Oraciones

Dicho esto, lo primero que hay que sefalar es que la realizacion de misas y
procesiones de rogativas admitia diversas combinaciones, las cuales eran de diferente
complejidad, en funcién, como vimos, de la intensidad del peligro. Asi, la modalidad més
sencilla, aunque raramente aparecia sola, era la recitacion, durante el oficio divino, de
oraciones especiales para pedir a Dios el final de la plaga, como la oracion particular que

el Cabildo Eclesiastico jiennense acordé decir en las misas conventuales que se

M2 Feli, Anales de Catalufia..., Lib. XXI, Cap. V11, p. 389. El otro jubileo fue a principios de 1688, y en
ambas ocasiones, fueron dictados por Inocencio XI. En general, puede decirse que, al menos en Catalufia,
hubo una colaboracién muy importante entre las autoridades civiles y eclesiasticas en todo lo referente a la
lucha contra la langosta, como acaecié con maotivo del segundo jubileo. Entonces, el 29-1-1688, el Consejo
del Ciento barcelonés lee la bula del jubileo, informandose inmediatamente, al dia siguiente, de ello al
obispo, capitulo catedralicio y virrey mediante una embajada, Catala, La plaga de la llagosta..., p. 50.
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realizaran en la catedral de la ciudad, asi como las suplicas a Jesucristo que debian
realizar los sacerdotes durante el oficio, con motivo de una plaga de langosta en 1670; o
la inclusién en las misas mayores, también a instancias del Cabildo, de una oracion
denominada <<Sub terram presidium>>, durante la llegada de otra plaga al afio

siguiente®.

B) Via Crucis

En algunas ceremonias de rogativas también se llevaba a cabo un Via Crucis por el
interior de catedrales, parroquias o conventos. Por o menos es esto lo que propone
Noydens en su Practica de exorcistas, para acabar con diversos tipos de plagas. Aunque
no se mencionan las del campo, es razonable pensar que se trataba de un método

también utilizado en estos casos:

<<Es tambien gran remedio el andar las estaciones de la Santa Cruz: y rezar a
coros en la Iglesia, cada dia el Rosario. Pues refiere el Padre Fray loseph de
Carabantes en su libro intitulado lardin florido del alma, que estando muchos
lugares del Obispado de Orense... en sumo desconsuelo, por una plaga de lobos
que se comian, y avian comido mucha gente, desde que tomaron estas devociones

por remedio, cesso tan terrible plaga>>**.

C) Procesiones

Sin embargo, lo mas normal era afadir a las misas —especificas contra la calamidad
rampante 0 no- una procesion, en la que se solian pasear imagenes, reliquias, cuerpos
de santos u objetos milagrosos, que se dirigia unas veces hacia las propias heredades
infestadas; otras, a lugares elevados desde donde se divisaban éstas; y otras, a templos,

ermitas o conventos donde se veneraban a protectores relevantes contra las plagas.

#3 Angel Aponte Marin, <<Conjuros y rogativas contra las plagas de langosta en Jaén (1670-1672)>>, en La
religiosidad popular, 11, Sevilla, 1989, p. 559.

4 Noydens, Practica de exorcistas..., 4% Parte, p. 419. Sin ir més lejos, las estaciones del via crucis se
realizaban en Alicante, dentro del conjunto de ceremonias asociadas a la devocion a la Santa Faz en esa
ciudad, ante todo tipo de calamidades publicas, y que analizaremos en el siguiente supepigrafe, Cit. en
Vicente Seva Villaplana, El libro de las rogativas, Alicante, 1989, p. 21.
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Sobre la participacién, sélo hay que decir que, mientras en las misas y procesiones
parroquiales o conventuales de las grandes localidades acudian tan sélo las personas
pertenecientes a esas parroquias 0 conventos —esto no funcionaba asi en los pueblos y
lugares, donde solia haber una sola parroquia-, en las procesiones generales existia una
presencia multitudinaria, requisito fundamental para que las plegarias realizadas a la
Corte Celestial llegaran a buen fin*°. Esta alta participacion y el gran namero de objetos
religiosos portados, se observa de manera meridiana en la procesién que siguié al ya

comentado jubileo en Catalufia en 1686:

<<... se comensa la professé anant davant la creu de la Seu ab los gonfanons,
aprés lo Sant Christo ab las confrarias com se acostuma, las parrochias y
convents, aprés lo clero y la custddia aportant la sancta varorica y los senyors
concellés aportant las varas del talem y aprés lo gremial y axi seguiren la professé

fins four tornada a la Seu...>>*,

El intercesor que se consideraba mas eficaz a la hora de luchar contra las plagas

era, nuevamente, segun los tratadistas de la época, San Gregorio Ostiense:

<<Otro remedio, y de que ordinariamente se usa, es mandar dezir algunas Misas
en el campo sobre los terminos de los lugares atribulados con una comemoracion
de San Gregorio Obispo de Ostia, que en vida, y después de muerto, ha sido
siempre aventajadamente sefalado, y propicio en remediar estos males [las

plagas]>>*"".

Este tipo de misas no solo constituian parte esencial del ritual de algunas rogativas,
sino que también formaban parte de algunas formulas de exorcismos, como veremos en
su momento. En este sentido, la misa dedicada al Ostiense era sélo una parte, aunque la

mas relevante, de una ceremonia mas amplia, destacada por varios tratados, y que

1% <<As a procession, it was the ordered and visible progress of a whole community, carrying its banners
against the forces of darkness, whose efficacy would be called in doubt if ill-tempered neighbours refused to
join in>> (Bossy, Christianity...>>, p. 73).

8 Cit. en Catal, La plaga de la llagosta..., p. 13.

7 Noydens, Practica de exorcistas..., Documento 11°, Cap. I, pt. 4, p. 127; también, en Noydens, Practica
de curas y confessores, y doctrina para penitentes..., En Madrid, en la Imprenta de Andres Garcia, 1676,
Tratado I1, Cap. I. Seccién IX, pto. 10, p. 24.
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estaba formada por tres misas. La primera estaba dirigida a la Santisima Trinidad y debia
realizarse con una colecta —oracién antes de la epistola- de la Virgen Maria y otra de San
Gregorio Ostiense. La segunda misa debia dedicarse a la Purisima Concepcién de
Maria, acompafiandose, necesariamente, de sendas colectas a la Santisima Trinidad y a
San Gregorio Ostiense. Por ultimo, nos encontramos con la misa central, destinada al
propio Ostiense y que tenia que ser dicha junto a otras dos colectas, una a la Santisima
Trinidad y otra a Maria.

Esta tercera misa venia acompafiada de tres oraciones —oratio, secreta y post
comunicada (Apéndice 8)-, en las que el celebrante solicitaba la intercesion del Santo, en
tanto que abogado especial contra la langosta y el resto de las plagas, para acabar con
la que en ese momento azotara la zona, asi como para proteger los frutos, ganado y
personas ante las posibles consecuencias. Esa intermediacién celestial -también pedida
en los otros dos oficios-, se realizaba por los méritos de San Gregorio, logrados a través
de su vida ejemplar de oracién y servicio al projimo, lo cual, a su vez, le permitia tener la
autoridad moral para suplicar a las Alturas la resolucién de los problemas humanos.

A veces, estas ceremonias se realizaban en el propio lugar infectado, a la vista de
las propias cosechas, vifias, etc. Sin embargo, en otras ocasiones se celebraban en una
iglesia de la localidad, para, a continuacion, efectuarse una procesion general por los
campos ocupados por las plagas, durante la que se asperjaba agua bendita o de San
Gregorio*'®.

Esta ultima alternativa apuntada es citada por Andrés de Salazar, a la hora de hablar
de uno de los modos de utilizarse el agua del Santo, recomendandola sobre todo a
aguellas localidades que se hubieran llevado agua del santuario navarro. Asi, llegado el
dia en que debia tener lugar la ceremonia, y tras hacerse por la mafiana una misa, en la
gue se pedia a Dios el remedio de la calamidad que se padecia, se debia preparar el

agua del Santo y obrar de la siguiente manera:

“8 pro implorando Patrocinio Sancti Gregorii Episcopi Hostiensis, contra pestem locustarum, S.a., S.f.,
S.I., Mss. 6767 de la BNM, fol. 210v; también, en Relacién de la venida de San Gregorio Ostiense..., fol.
197v.; y en Noydens, Préactica de exorcistas..., 42 parte, pp. 388-390.
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<<Despues toma el agua que se ha llevado de S. GREGORIO, o la que les parece
della, y vanla echando en las vasijas necesarias, repartiéndola conforme a los que
han de yr a echarla por los campos, y luego van mezclando con ella poco a poco
de otra agua, y en algunas partes hazen esto con la ordinaria y comun, pero en
otras lo hazen con agua bendita; y es claro ser mucho mejor y mas a propésito [...].
Estas vasijas con el agua se encomiendan a algunos Ministros que las lleuen con
unos hysopos, y los Sacerdotes van con sus sobrepellices y estolas, y Cruces, y
assi van echando el agua por las heredades, vifias y campos por donde passan
diciendo lo siguiente.

Antiphona

Asperges me Domine hisopo, et mundabor, etc. Gloria Patri, etc.

Y donde les parece dicen este verso.

Ora pro nobis Sancte Gregori. R. Ut digni efficiamur, etc.

Y luego la Oracion del Santo [que seria la oratio citada anteriormente en la misa

del Santo]>>**°.

Todos estos actos pudieron perfectamente realizarse en la localidad alicantina de

Alcoy a finales de siglo. Asi, habiendo proclamado patrén y protector especial contra las

plagas del campo a San Gregorio Ostiense en 1641, con motivo de una plaga de

langosta acaecida el afio anterior, volvieron a recurrir al Santo ante nuevas invasiones en

1693 y 1694. Al parecer, contaban normalmente en la parroguia de la localidad con agua

milagrosa de Sorlada, pero en aquella ocasién critica se habia terminado, por lo que la

villa determind enviar una comision al santuario navarro para hacerse con algunas

redomas. Una vez traidas, se llevd a cabo la citada rogativa, que, iniciada, es de

suponer, en la propia parroquia, se dirigié hacia las tierras infectadas:

<<4 la hora en que la procesion con la imagen del Santo estaba en la loma del
Parahis junto al Convento de San Francisco, y entregando alli mismo las redomas

a las autoridades, bendijo el Cura desde aquella altura los campos rociandolos con

9 salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXVIII, pp. 345-346.
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la bendita agua de San Gregorio y refiere el Cronista (P. Picher), que con asombro
de todos, veiase como nubes de compacta langosta leuantaban el vuelo hacia la

mar, quedando milagrosamente libres de aquel castigo>>*%°.

La otra gran devocion que nos relatan los tratados es la de San Agustin. Francisco
de Ribera nos muestra numerosos ejemplos de rogativas con el Santo Doctor como
agente esencial, como las acontecidas en la localidad de Quero (Toledo) en 1664 y 1665
ante sendas plagas de langosta. En ambas se sac6é en procesion una imagen de San
Agustin. Pero mientras en la primera ocasion la comitiva pasé por los campos
devastados, y luego se dirigié a la iglesia de la localidad para celebrar una misa, la

segunda vez se celebré un oficio en las propias heredades:

<<El afio siguiente de mil seiscientos y sesenta y cinco, volvi6 a Qero, tan
innumerable; que se cubrieron los campos con su pestilencial muchedumbre.
Trataron los vecinos de llevar a San Augustin en procesion hasta fuera de sus
confines; y cantarle una Missa. Fixole el Altar en los mesmos terminos de sus
heredades; y este Religioso, que lo atestigua, cantd la Missa: y dize que

assegura...; que venia tanta multitud, que parecia bastante a arruinar todo el

mundo; pero en llegando a los limites de la villa, se bolvia>>***,

En este tipo de ceremonias se podian recitar diversos tipos de plegarias, dirigidas al
Santo, como la letania y oraciones contenidas en la obra andénima Relacié dels motius...,
uno de los varios opusculos escritos con motivo de la gran plaga de langosta que
acontecié en Catalufia en los afios ochenta del siglo XVII, y en la que se citaban

numerosos remedios tenidos por eficaces contra esa calamidad*?.

0 José Vilaplana Gisbert (Pbro.), Historia religiosa de Alcoy, Alicante, Excma. Diputacion Provincial,
1977 (edicion facsimil de la 12 edicidn, Alcoy, Imprenta de Paya, 1903), p. 358.

“2! Ribera, Vida del admirable..., Cap. LII, pp. 521-522.

%22 Otras de las obras escritas durante la langosta catalana fueron: Paper en que se noten los modos, trasses y
enginys de que ha usat la ciutat de Lleida, y los llochs circumvehins, per exterminar la llagosta en los anys
1685, 1686 y en lo present 1687, de Ramén Queraltd, impreso por la Universidad de Lérida; Declaracio,
escrita por Francesc Clarassd, Granollers, 1687; Remeys per la matansa de la llagosta, extrets de diferents
papers, vinguts a noticia del molt lllustre Consistori de Deputats del General de Catalunya, trets a llum per
lo consuelo dels pobles del present Princpat, Barcelona, Diputacion General de Catalufia (Cit. en Catala, La
plaga de la llagosta..., pp. 25-27).

205



Sobre la letania, hay que sefalar que se pide la atencion y la piedad, en ese
momento critico, de Dios, y la intermediacion ante él de la Virgen Maria y de San
Agustin, al que se pide de tres formas: la primera, con la palabra <<Ora>>, refiriéndose
al obispo de Hipona con 37 metaforas distintas —<<Lux Doctorum>>, <<Malleus
Haereticorum>>, <<Disputator acutissimus>>-; la segunda, con <<Impetra>>, aludiendo
a diversos pasajes de su vida y caracteres espirituales y morales —<<Per sanctas
Translationes>>-; y la tercera, con <<Roga>> acompafiandolo de objetivos espirituales
tan solo —<<Vt augeautur in nobis fides, et devotio...>>-.

En cuanto a las oraciones, se realizan las peticiones segun los intercesores. Asi se
solicita la mediacibn de Maria para rogar por el socorro de los hombres en toda
tribulacién, tentacién, necesidad y enfermedad; la de San Agustin, para alcanzar el Cielo;
y la de San Gregorio Ostiense, para alejar las plagas del campo y las enfermedades
(Apéndice 9).

Igualmente importantes en la devocién a San Agustin fueron dos objetos milagrosos
que las obras hagiograficas y la iconografia asocian constantemente al Santo, como eran
el baculo pastoral y la correa, que llevarian puestas sus imagenes durante las rogativas.
El baculo aparece ya en el episodio que marca el inicio de su fama como protector ante
la langosta, como fue la extincion de una plaga en Toledo en 1268. Sobre su empleo nos
habla también Francisco de Ribera en dos plagas anteriores en el tiempo a la de Quero,
en las que, sin mostrarnos su utilizaciébn concreta en plegarias colectivas, si aparece

reflejada la confianza popular en dicho objeto:

<<Otro afio antecedente a estos, dize, cay0 esta pestilencial plaga en unos panes
de vn vecino de Quero: y lleno de fé viva en San Augustin, fue a la Iglesia, y le
quito el baculo; y entrando por sus sembrados, dixo: Ya yo sé como se ha de tratar
a los ruines: a palos: a palos. Y fijandole en el suelo; se levanto la langosta; sin
aver maltratado una tan sola espiga.

Por el mismo tiempo..., se cubrieron de un excesivo numero destos immundos
animalillos vnas tierras, que llaman de Mendieta: que la mitad esta en el termino de

Alcazar de San luan; y pertenecia a un vecino suyo: y la otra, en el de Qero; de
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otro diferente duefio: este confiado en el socorro de San Augustin, valiéndose de
su baculo, le puso en su heredad. Fue caso extrafio, que al mesmo instante se
levantod la langosta, que estava en la parte de la jurisdicion de Qero...; y la que

estava en la de Alcazar, se estuvo queda, y los assolo>>*%,

El segundo instrumento tenido por milagroso era la correa que sujetd el habito de
San Agustin durante su vida, que origind el nacimiento de una serie de cofradias, mas
tarde unificadas bajo una archicofradia, a las que pertenecieron destacadas

personalidades de la época***

. Al igual que ocurre con el baculo, se asocia la correa a la
lucha contra la langosta de forma indirecta —aunque también directa, ya que origind una
procesién votada, como veremos-, quedando testimonios que subrayan semejante

devocion por parte de la sociedad:

<<Por los afios de mil seiscientos y sesenta y siete, se abrasava la Villa de
Benavente, y toda su comarca, de langosta. Estava cerca del lugar vha hermosa
vifia; adonde tambien entro la plaga. Hallauase en aquella Villa el Padre Maestro
Fray Vicente Mercado (Definidor al presente desta Provincia)...: y estando con
otros diez, 0 doze hombres, y entre ellos el duefio de la heredad...; les dixo el
Padre Maestro los raros prodigios que san Augustin obraua contra estas

pestilenciales sabandijas: y rogandole todos, encomendase al santo Doctor la

%23 Ribera, Vida del admirable..., pp. 522-523.
24 Entre estos personajes, destacaron los arzobispos de Toledo, Baltasar de Sandoval y Luis Manuel
Portocarrero; la madre de Felipe IV, Maria Luisa de Borbdn; y la madre de Carlos 11, Maria Ana de Austria.

En cuanto al origen de la veneracién a la correa, se cuenta que ésta pertenecio durante su vida a la
Virgen Maria. Sin embargo, la verdadera razén por la que se apropi6 de ella la Religion Agustiniana es
porque, ante un ruego de Santa Monica —madre de San Agustin- para que le dijera qué habito le
recomendaba vestirse tras la muerte de su marido, Maria le respondié que el mismo que ella llevé a la
muerte de Jesucristo, esto es, un habito negro, sujetado a la criatura por una correa de cuero. Mas tarde, tras
conseguir San Agustin la luz del entendimiento divino, vistié sobre un habito blanco de catecimeno, el
negro y la correa que llevo su madre, quedando asi como la divisa principal de su Orden.

Respecto a la creacién de cofradias de la Correa, hay que sefialar que se dio en el momento en que se
extendio la devocion fuera de la Orden, especialmente a partir de la canonizacién de San Nicolas de
Tolentino (1446), formandose la primera en la iglesia de Santiago en Bolonia, confirmada por Eugenio V.
Esta se reunificé con otra —la de Nuestra Sefiora de la Consolacién- por bula de Gregorio XlII, de 15-6-1575,
convirtiéndose en archicofradia o cabeza de las demas cofradias. Por Gltimo, Inocencio XI, por bula de 17-4-
1679, declaré unidas a la anterior las cofradias de la Correa establecidas dentro de los Agustinos
(Compendio Manual de las grandezas e indulgencias de la Correa del G. P. San Agustin, que a su Madre
Santa Ménica dio la Virgen Purisima, Palma de Mallorca, Imprenta de Villalonga, 1840, pp. 8-18).

Para las indulgencias que conllevaba la pertenencia a esas cofradias, y la realizacién de determinadas
practicas, ver Cofradia de la Santa Cinta de San Agustin, Compendio de las indulgencias méas notables, que
ganan los cofrades de la Correa de nuestra padre san Agustin..., S.I., s.n.,, s.a.; y Ribera, Vida del
admirable..., Cap. LIV, p. 529.
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defensa de la vifia; el Padre Maestro con mucha fé, y devocion hizo oracién a
nuestro Santisimo Patriarca; y quitandose la Correa, la puso en una cepa.

Immediatamente comencod a levantarse la langosta>>*?°.

Ademas de estas procesiones que discurrian, basicamente, entre la localidad
afectada por la calamidad y los campos proximos, existié otra modalidad de rogativa muy
frecuente en la época. Las procesiones que una o varias localidades realizaban hacia
templos, ermitas 0 conventos situados en otras poblaciones y en los que se veneraban
figuras especialmente relevantes contra determinadas calamidades publicas.

Como ilustracion, contamos con un importante documento, en concreto una misiva

enviada al arzobispo de Burgos por un tal Fernando Ruiz de Castro*?®

, en la que se
habla de la fuerte invasion de langosta que se abatié sobre el territorio del arzobispado
de Burgos en la primavera de 1628 y frente a la que las poblaciones reaccionaron
poniendo en marcha dos tipos de practicas: la realizacion de votos a San Agustin, a los
gue aludiremos en su momento, y de rogativas en el convento de San Agustin, en
Burgos, en donde se hallaba una famosa imagen de Jesus crucificado —el Santo Cristo
de Burgos o de San Agustin-, que desde hacia tres siglos habia originado una devocién
en numerosas partes de Espafia*®’.

Al margen de los votos que muchas poblaciones cumplian, y que otras comenzaron

justamente entonces a hacer al Santo Doctor, durante mayo y junio del citado 1628 casi

*25 Ribera, Vida del admirable...., Cap. LIV, p. 527.
6 Carta de D. Fernando Ruiz de Castro sobre el patronato de San Agustin en algunos lugares del
Arzobispado de Burgos, Celada del Camino, 2 de octubre de 1628, Mss. 1269 de la BNM, fols. 113v-r.
*2T Cristos de San Agustin o de Burgos existian en la época, ademés del del convento de San Agustin, desde
mitad del siglo XIX instalado en la catedral, en los siguientes lugares: parroquia de San Gil (Burgos),
catedral de Santiago de Compostela, parroquia de San Roque (Sevilla), parroquia de San Pedro (Sevilla, sin
seguridad sobre si existia ya en el siglo XVII), parroquia de Santa Cruz (Ecija, Sevilla), parroquia del Divino
Salvador (Castilblanco de los Arroyos, Sevilla), convento del Santo Angel Custodio (Granada), y conventos
de San Agustin en Antequera (Malaga), Cadiz, La Laguna (Tenerife), Jerez de la Frontera (Cadiz); también
hubo representaciones del Santo Cristo en pinturas en los siguientes lugares: parroquia de Cabra del Santo
Cristo (antigua Cabrilla, hasta el XVII, Jaén), parroquia de San Mateo (Lucena, Cordoba), asi como en las
iglesias parroquiales de Agreda (Soria), Cascante (Navarra), Viana (Navarra), Sartaguda (Navarra), Loeches
(Madrid), Grifion (Madrid). Para todas ellas, asi como la devocion en siglos posteriores, ver http://
www.cristodesanagustin.com.

En cuanto al Cristo del convento de San Agustin, en Burgos, segun la tradicion, fue encontrado en el
mar en una caja que flotaba sobre las aguas, en 1308. Un mercader lo comprd, y, posteriormente, lo doné a
unos frailes agustinos existentes en Burgos. El Crucificado estuvo en el convento hasta 1835, en que los
frailes fueron expulsados a causa de la Desamortizacion, y por ello, fue trasladado a la catedral de Brugos,
en una capilla denominada del <<Santo Cristo de Burgos>>.
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ochenta colectividades, entre localidades, parroquias y conventos, acudieron al convento
de San Agustin a rogar por el fin de la formidable plaga, como otras veces habian hecho
con otros desastres.

Lo primero que podemos destacar es el propio hecho de que, mientras los votos se
hacian a San Agustin, las rogativas se dirigian a una figura representando a Jesus
crucificado, aun cuando su culto fuera difundido por la Orden agustina. Y es que las
promesas hacia figuras celestiales solian hacerse hacia santos especialistas, mientras
gue los ruegos por un mal concreto se repartian entre santos especialistas y otros
protectores potentes de los alrededores de las localidades, como el Santo Cristo de
Burgos.

En segundo lugar, el documento nos muestra que fueron minoria las poblaciones o
conventos que eligieron un dia para acudir ellas solas a rogar a Burgos. En esta
situacion sélo encontramos las localidades de Arcos y Paramo del Arroyo —en mayo- y el
convento de San Francisco —Burgos- el 25 del mismo mes.

Por el contrario, lo normal fue que varias poblaciones convergieran en la misma
fecha en el convento y que, en muchas ocasiones, se juntaran todos los asistentes
agrupados en congregaciones y cuadrillas, pero formando una gran procesiéon. Asi nos
aparece reflejado en las anotaciones hechas al documento, en donde se nos dan a
conocer los asistentes y las fechas de llegada. Durante el mes de mayo llegaron la
cuadrilla de Rio Ubierna, formada por 19 lugares, y las localidades de Cortes, Castrillo
del Val, Cardefiajimeno y Cancedo de Burgos (no se especifica el dia); la Iglesia, Ciudad
y Religiones de Burgos (dia 20); las localidades de Villalonquejar, Villalvilla de Burgos y
San Mamés de Burgos (dia 23); Albillos, Villamiel de Muié, Vva.-Matamala, Cardefiadijo
y Modubar de la Cuesta (dia 27); Cayuela, Sarracin, Saldafia de Burgos, Modubar de la
Emparedada y Revillaruz (dia 28); y los frailes jerénimos y franciscanos de Burgos (dia
30). Durante el mes de junio llegaron las localidades de Tardajos, Villarmentero, Los
Ausines (actual San Juan) y Modubar de San Cebrian (no se especifica la fecha exacta);
el convento de San Pablo y los franciscanos y Ciudad de Burgos (dia 10); las localidades

de Villagonzalo-Pedernales y Renuncio, que agrupaban a 50 lugares (dia 17); la cuadrilla
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de Gamonal, Ciudad de Burgos y convento de San Esteban de Burgos (dia 20); y el valle
de San Juan (dia 25).

Por otra parte, estos colectivos traian consigo elementos distintivos, como cruces y
estandartes, asi como imagenes milagrosas especialmente relevantes en la zona. Las
mas frecuentes en estas rogativas eran cuatro, aunque en las llevadas a cabo en la
primavera de 1628 s6lo aparezcan expresamente tres. La primera era la imagen de
Nuestra Sefiora de Gamonal, procedente del santuario del mismo nombre, dentro de la
poblacion de Gamonal de Rio Pico, que era traida por la cuadrilla de Gamonal, entidad
que englobaba 19 pueblos, varias granjas y conventos, aun cuando en la rogativa de la
que hablamos sélo vinieran 15 lugares*®,

La segunda era la imagen de Nuestra Sefiora del Espino, albergada por un convento
de clarisas, sito en la poblacion de Vivar del Cid, a 9 kildmetros de Burgos. La encargada
de llevarla al convento de San Agustin fue la cuadrilla de Rio de Ubierna, que, segun el
documento, estaba formada en esta ocasion por 19 lugares, algunos de los cuales se
hallaban integrados en la Congregacion de Nuestra Sefiora del Espino y Fresdeval,
institucion encargada habitualmente de llevar a cabo las rogativas por calamidades

publicas en el convento agustino®®.

%28 E| santuario, en las inmediaciones de las alturas de la Brujula, se hallaba a 2,6 kilémetros de Burgos.
Aunque la leyenda sitGa la aparicion de la imagen primitiva en el siglo X, histdricamente sélo existen
indicios de ella desde el XI, en que se descubre alli la imagen. Al cobrar fama por proteger a quienes
concurrian a venerarla, crece su devocién, de modo que, edificada iglesia y casa, se hace un lugar con
vecindario, y luego, también con iguales fines, Alfonso VI hace pasar a Gamonal la sede del obispado de
Coca. Aparte de llevar la imagen al Santo Cristo de Burgos, el propio santuario de Gamonal recibia también
la visita de los habitantes de Burgos y la cuadrilla de Gamonal en rogativas para suplicar por calamidades
publicas, Luciano Huidobro Serna (Pbro.), Santuario de Nuestra Sefiora la Real y Antigua de Gamonal
(Burgos), Lérida, Tipografia Mariana, 1926, pp. 2-26.

42 Mucho antes de 1477 —fecha de fundacién del convento de Santa Clara- existia a las afueras de Vivar del
Cid una ermita en la que se dedicaba culto a una representacion de Maria con el Nifio, que asentaba su trono
sobre un arbolito de espino verde. Esa ermita, con el tiempo, fue reparada y sustituida por la iglesia gética
actual, dentro del convento.

Respecto a la Congregacion, hay que sefialar que estaba formada por 27 lugares de las Merindades de
Burgos y de Rio Ubierna, y poseia un archivo con sus libros, sentencias y otros papeles de la Junta que lo
administraba, en la sacristia de la iglesia parroquial de Vivar del Cid. La Congregacion solia conducir hasta
el Santo Cristo de Burgos la imagen de Nuestra Sefiora del Espino ante calamidades piblicas, aunque otras
veces llevaba, en su lugar, a la Virgen de Fresdeval, de la que hablaremos méas adelante.

A su vez, la Cuadrilla o Merindad de Rio de Ubierna —que antes del XVII se hallaba fundida con la de
Burgos- englobaba a 22 poblaciones: Castrillo de Rucios, Celadilla Sotobrin, Cernegula, Cobos, Gredilla la
Polera, Hontomin, La Cabafiuela, Lermilla, Mata, Masa, La Molina de Ubierna, Pefiahorada, Quintarrio,
Quintanacruz, Quintanilla Sobresierra, Robredo Sobresierra, San Martin de Ubierna, Sotopalacios, Ubierna,
Villalvilla Sobresierra, Villanueva Rio Ubierna y Villaverde Pefiahorada. Algunas de estas localidades,
junto con otras muchas, también acudian en otras ocasiones de calamidades al propio monasterio de Santa

210



Una tercera imagen era la de Nuestra Sefiora de la Cuadra, que habitaba una ermita
situada en el término municipal de Mansilla, a poca distancia del rio Urbiel, y que fue
portada para la rogativa, como en otras ocasiones, por las 10 localidades que constituian
el denominado Valle de Santibafiez o San Juan**°.

Finalmente, era transportada también al convento de San Agustin —aunque no en
esta ocasion- con motivo de desastres naturales, la imagen de Santa Maria de
Fresdeval, que se hallaba asentada en un monasterio jeronimo, a las afueras de la
localidad de Villatoro. Como hemos visto, también se ocupaba de llevarla la
Congregacion de Nuestra Sefiora del Espino y Fresdeval®®".

Ademds de las tres primeras citadas, en la rogativa de 1628 fue conducida otra
imagen, esta vez de Cristo crucificado, por parte de las poblaciones de Los Ausines y
Modubar de San Cebrian. Por cierto, que segun el documento analizado, dicha escultura
se dejo en el propio convento de San Agustin.

En cuanto al acto en si, el documento sélo nos habla de las misas que se realizaban
en el convento, por lo que parece conveniente entrar en el detalle del mismo. Cuando las
circunstancias lo exigian, los colectivos que movilizaban a las masas —congregaciones,
cuadrillas, valles- se solian reunir para tomar las medidas de caracter espiritual que se
considerasen necesarias, entre ellas la de marchar con determinadas imagenes al
convento de San Agustin a implorar al Santo Cristo. Acordado esto, se debia pedir
autorizacion para poder sacar la imagen requerida a las autoridades del lugar donde

residiera.

Clara, en Vivar del Cid, a solicitar la intermediacién de la Virgen, Domingo Hergueta y Martin, Noticias
historicas de Ubierna, Burgos, 1937, pp. 35-36; Fray Enrique Gutiérrez, Monasterio de Santa Clara. Vivar
del Cid (Burgos), Burgos, 1987, pp. 9-60; también, en http://www.merindadderioubierna.com.

%0 | a ermita se hallaba bajo jurisdiccion del Monasterio de las Huelgas, de Burgos. Formaban el Valle de
Santibafiez las localidades de Santibafiez, Pedrosa, Lodoso, La Nuez de Abajo, Mifidn, Las Celadas, Zumel,
Mansilla de Burgos y Santa Maria Tajadura. Por otra parte, con motivo de la romeria del Domingo de
Pentecostés, acudian a la citada ermita la mayoria de los pueblos del valle, Carta de D. Fernando Ruiz..., fol.
114r; Fray Valentin de la Cruz, Burgos. Ermitas y romerias, Burgos, Caja de Ahorros Municipal, 1985, pp.
36-37; Alberto Diez Saiz, La Nuez de Abajo. 5000 afios de historia, Berango, 1994, p. 106.

1 Carta de D. Fernando Ruiz..., fol. 114v. Al propio Monasterio de Fresdeval llegaban anualmente en
romeria la Congregacion de Nuestra Sefiora del Espino y Fresdeval, asi como otros colectivos, trayendo las
imagenes de Santa Maria de Gamonal, Santa Maria de la Cuadra y Santa Maria del Espino, recibiéndolas,
como anfitriona, la de Santa Maria de Fresdeval, http://www.radioarlanzon.com; Hergueta y Martin, ibidem.
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Conseguido esto, se elegia el dia de la rogativa, y se ponian en marcha las
procesiones de cada pueblo, que convergian en un determinado lugar, para marchar
desde alli hacia Burgos. La comitiva solia estar formada por miembros del clero y
ayuntamiento, ademas de muchos fieles, que hacian elevar el nimero de asistentes a
varios cientos. Asi ocurri6é en la jornada del 6 de julio de 1671, en que, ante una plaga de
langosta, se llegaron a movilizar 1000 feligreses de 15 pueblos, que condujeron hacia
Burgos la imagen de Nuestra Sefiora de la Cuadra.

Llegada la procesién a la capital castellana, no siempre se obraba igual, aunque las
variantes no eran muy acusadas. A veces, el ayuntamiento burgalés salia hasta el
convento de San Francisco a recibir la imagen y desde alli unos caballeros la portaban
hasta la catedral. Mas habitual era que en una de sus puertas fuera donde se esperara a
la procesion por parte del Cabildo y donde una serie de prebendados, acompafiados de
todo el Cabildo y de la procesién, tomaran la imagen y la llevaran hasta el altar mayor.
Alli se solia realizar una misa, recitandose oraciones a la advocacion que representaba
la imagen y a Cristo, ademas de otras del tiempo y una salve. Finalizada la estacion, la
comitiva salia por otra puerta de la catedral, en donde los prebendados volvian a dejar el
testigo de la imagen a los caballeros, de quienes se despedian.

Desde alli, se proseguia hasta el convento del Santo Cristo de San Agustin. En la
capilla mayor, se exponia la imagen traida, se decia una misa, se rezaban oraciones
especificas contra la calamidad que se combatia y se cantaban preces. Con motivo de
las rogativas de 1628, el documento estudiado nos cuenta, en su anotacion del lunes, 25

de junio, que habian llegado 10 pueblos, pertenecientes al Valle de San Juan:

<<... truxeron a nra. S2 de la Cuadra i pusose en la capylla mayor dixeron missa de
nro. Sr. S. Augustin cantada con la musica de la iglesia mayor i después plegaria al
dicho Sr. S. Augustin fue mucho el concurso de la gente i caualleros de la ciudad

que la acompafiaron>>**,

Una vez realizado el acto central de la rogativa, la procesion volvia normalmente por

432 Carta de D. Fernando Ruiz, ibidem.
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el convento de Nuestra Sefiora de la Victoria, entrando en él, y celebrando una misa.
Luego, avanzaban por el Huerto del Rey hasta llegar al convento de San Francisco,
donde también se hacia otra estacién, con otra misa. Desde este lugar, finalmente, se
despedia el Ayuntamiento, y algunas veces, como ocurrié en la rogativa de 1657, el
cabildo y algunos vecinos a titulo personal realizaban ofrendas a la imagen, como cirios,

ceray alguna joya de oro**.

Ademéas de esta rogativa dirigida al Santo Cristo de Burgos, otros muchos ejemplos
podiamos afiadir al respecto. Tan s6lo, como botén de muestra, citaremos el caso del
santuario turolense de Nuestra Sefiora de los Arcos. Se hallaba éste en la cima de un
monte elevado, cercano a las localidades de Albalate, Arifio y Arcos, ésta posteriormente
despoblada, y, como otros de su clase, contaba con una hospederia para fieles y
peregrinos*®*. Entre sus actividades como receptor de rogativas ante las plagas, destaca
las realizadas en 1682 y 1683 a causa de la langosta que devastaba el noreste hispano,
por iniciativa de las localidades turolenses de Albalate, Hijar, Urrea de Gaén y Andorra,
asi como la zaragozana de Lécera. Segun Roque Alberto Faci, las cinco <<la uinieron en
Procession deuota, a cortejar>>, para rogar por el fin de la calamidad, consiguiéndose,

finalmente, dicho objetivo*®®.

D) Letania de los Santos

En la inmensa mayoria de las procesiones aqui descritas, existia un acto
absolutamente esencial, como era la recitacion, durante el trayecto, de la Letania de los
Santos, interminable plegaria, formada por toda una serie de invocaciones a las mas

altas instancias celestiales, seguidas de peticiones generales, y particulares, sobre la

¥ Diez Saiz, La Nuez de Abajo..., p. 106; Cit. en Hergueta y Martin, Noticias historicas..., pp. 35-36.

34 Segln Faci, la tradicion de Albalate y Arifio dice que la Virgen se apareci6 a un pastor <<que en una
noche obscura, vio a la mejor Luna Maria S.S. rodeada de luzes en dicho sitio>>. Sobre el santuario en si,
dice lo siguiente:

<<La Pefia de la Aparicion es mas larga, que ancha; pero tan capaz, que sustenta sobre si la Iglesia de
N. S$2. Y una casa de muchas, y dilatadas habitaciones, que la devocion erigi6 para hospedar a los que
frequentar esta S. Imagen>>.

(Roque Alberto Faci, Aragon, Reyno de Christo, y dote de Maria SS2..., En Zaragoza: en la Oficina de
Joseph Fort, enfrente del Collegio de S. Vicente Ferrer. Afio 1739, 22 parte, p. 64.

*% Faci, Aragon, Reyno de Christo..., p. 65.
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calamidad que se pretendia combatir. En todo caso, por ser tratada dicha férmula en

otras partes de este estudio, remitimos a ellas**°.

E) Elementos penitenciales

Por ultimo, afiadiremos que en gran parte de las ceremonias aqui descritas,
transpiraba el elemento penitencial, a través del que se fundamentaba la causalidad del
mal en la ira divina por los pecados humanos. Este sentido penitencial, sin embargo,
aparecia en las diversas practicas de muy diferente manera, siendo la mas habitual la
presencia de disciplinantes —normalmente, agrupados en cofradias penitenciales-, asi
como la comunion de los participantes. Esto es lo que acontece en numerosas rogativas
realizadas en toda Catalufia contra la invasion de langosta de finales de siglo, como en
la de Barcelona en 1687, en la que se ven las peticiones al Cielo en diferentes espacios

de la ciudad, asi como la inclusién de conjuros al final de la ceremonia:

<<Acudid la Provincia al Cielo, suplicandole, levantasse la mano del castigo.
Comencaron en Barcelona a 21 de lunio en la Cathedral, hasta 23. Siguieron
Parroquias, y Conventos. Hizieronse publicas, y asperas Penitencias para aplacar
a Dios ofendido, en Continuas Processiones, hasta 16 de lulio: En este en el Oficio
en la Cathedral recibieron el Santisimo Sacramento los Concelleres, y huvo
Comunién General de todo el Pueblo en la Capilla del Santissimo Sacramento. Por
la tarde con Procession General, Bendixo el Termino, y maldixo a las Langostas el
Obispo en el lugar acostumbrado. Dia 17. en Santa Maria, y los siguientes dias en
las otras Parroquias Comulgaron los Parroquianos... Imitaron a Barcelona los
Pueblos de esta Prouincia. Acudio a Dios Catalufia, y valiosse de su aplicacion, y

trabajo>>*'.

% \/er Epigrafes Férmulas preventivas. Las letanias mayores y menores y Conjuros y exorcismos. Los
esquemas utilizados. B. R. Noydens.

37 Felia, Anales..., Volumen 3°, Lib. XXI, Cap. VIII, p. 390. Uno de los momentos algidos en ese verano de
1687 fue la rogativa del 12 de julio en Barcelona, en donde se despliega toda la plastica penitencial:

<<totas las iglésias parrochials d’esta ciutat (...) han fet professé solemne per lo districte de lurs
respective parrochias aportant lo Sant Christo gran ab gran devocid, anant los sacerdots a peu descals
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6.4.3.3. LOS <<VIENTOS FUERTES>>

Nos referimos ahora a una clase muy concreta de peticion a la Divinidad,
especialmente destinada a la liberacion de las plagas de langosta. En si, era la solicitud
de vientos fuertes que, llegados a las poblaciones infectadas, ayudaran a lanzar las
bandas de animales lejos de éstas.

Juan de Quifiones, que lo considera muy adecuado para luchar contra la langosta,

ve que la base de estas suplicas se encuentra en el celebérrimo pasaje del Exodo:

<<Los vientos recios y fuertes suelen arrebatarlas [a las langostas], y dar con ellas
en la mar; pero esto hase de pedir a Nuestro Sefior... lo haga, como se cuenta en
el capitulo dezimo del Exodo lo hizo en Egipto, Qui flare fecit uentum ab Occidente
uehementissimum, et arreptan locustam proiecit in mare rubrum, non remansit ne

una quidem in cunctis finibus Aegypti>>*%,

Pues bien, esta suerte de intervencion divina se nos insinda en un milagro referido
por Francisco de Ribera —en su obra sobre San Agustin-, que ocurri6 en Guadalajara,
ciudad que le tenia votado como Patron desde el siglo XV. Asi, acaecida una plaga en
1669 sobre las cercanias de la poblacién manchega, parece que no llegé a entrar en la

ciudad por la proteccién del Santo:

<<Y en este afio de mil seiscientos y sesenta y nueve; hallandose la Corte, y Villa
de Alcald, y lugares cincunvezinos a Guadalaxara, tan afligidos deste pestilencial

contagio; que tomava la mancha, que hazia, media legua de ancho, y otro tanto de

y los parrochians aprés de la profess6 y molts a peu descalsos y altres anant a las professons, uns
dexuplinant-se, altres portant la sacta creu y altres ab diversas penitencias demanant a Déu nostre
senyor lo remey per la plaga de llagostas>>.

(Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 18-22).

“38 Quifiones, Tratado de las langostas..., Cap. 111, fol. 38v. El pasaje mencionado es cuando Yavé se decide

a enviar la octava plaga sobre Egipto ante la negativa recurrente del Faradn para dejar salir al pueblo israelita
de alli. La llegada de la langosta se materializa teniendo Moisés su cayado sobre la tierra, y haciendo soplar
Yavé sobre ella el viento solano durante todo el dia y toda la noche. Asolado completamente el pais, el
Faradn dice arrepentirse, y pide a Moisés y Aarén perdon por el pecado cometido de no liberar a su pueblo,
y les solicita que alejaran de alli la cruel calamidad. Tras salir Moisés del palacio, se lo rogé a Yavé, el cual
envid esta vez el viento de occidente, que arrastro la langosta, y la precipité en el Mar Rojo, liberando a todo
el pais de la plaga, <<Libro del Exodo>>, Cap. 10, Verss. 1-20, en Biblia Nacar-Colunga, Madrid, BAC,
1964.
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largo: y acercandose a esta Ciudad, se levantaron ayres frios del cierzo, con que

no entro, ni se vid mas>>*°.

A la vista de esto, no parece descabellado pensar que el autor entendiera la subita
irrupciéon de estos vientos fuertes como la consecuencia de un ruego del Santo Doctor
para desalojar la calamidad, dado el voto de la poblacién a San Agustin. Desconocemos,

en todo caso, el uso que las propias poblaciones darian a este recurso espiritual.

6.4.3.4. EXHIBICION DE IMAGENES Y RELIQUIAS

Al lado de las misas y procesiones, la otra gran practica en las ceremonias de
rogativas fue la exhibicibn de imégenes y reliquias —con una presencia destacada del
Santisimo Sacramento-, procedentes de los lugares donde residian, o traidas en
solemnes procesiones desde sus propios santuarios, a los altares mayores de ermitas,
iglesias, conventos o catedrales. En lineas generales, la estancia de esos elementos se
prolongaba durante nueve dias —lo que daba lugar a la celebracion de una novena-,
aunque, a veces, como veremos, este lapso de tiempo podia acortarse o alargarse,
dependiendo del tipo de ceremonia y, especialmente, de la duracién de la calamidad. En
este sentido, también hay que afadir que las exhibiciones se solian producir durante las
24 horas —dia y noche, de forma ininterrumpida-, aunque, en ocasiones, se expusieron
dos religuias o imagenes distintas en una misma localidad, una de ellas a lo largo del dia,
y la otra durante la noche**.

Un caso tipico de lo que estamos analizando lo encontramos en la rogativa llevada a
cabo en la villa de Alcorisa (Teruel) ante la llegada de la langosta en 1685, cuyo éxito
hizo renovar un antiguo voto olvidado, consistente en subir anualmente en procesion a

una ermita situada en la cumbre de un monte, sobre cuya ladera se desparramaban las

estaciones del Calvario:

%9 Ribera, Vida del admirable..., Cap. XXXVIII, p. 490.

*0 En la localidad de Sallent (Barcelona), en junio de 1687, dentro del conjunto de medidas espirituales
llevadas a cabo contra la langosta, se expusieron en la iglesia mayor las reliquias de San Esteban, San Victor
y Santa Ursula durante el dia, mientras que durante la noche se dejo descubierto el Santisimo Sacramento,
Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 20-22.
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<<... dia 10. de Abril del mismo afio [1685] la Iglesia Parroquial acomparfiada del
Gobierno de la Villa, personas de distincion, y Pueblo con mucho concurso de
forasteros, subid en Procession al Santo Sepulcro [se trataba de una imagen de
Cristo puesto en el sepulcro], y tomando en sus brazos a la Santa Imagen el Lic.
Miguel Belenguer, Vicario, fue trasladada a la Parroquial con mucha solemnidad, y
devocion, debaxo del Pallio, que llevaron los Jurados, y Consejeros: fue colocada
en el Altar Mayor de dicha Iglesia, y asistieron dia, y noche a su culto Eclesiasticos,
y Seculares, celebrando todos los nueve dias con mucha solemnidad, los Oficios
Divinos: se restituyd a su Sepulcro la S. Imagen dia 18 del mismo mes... con el
mismo orden, y solemnidad: las lagrimas fueron muchas en ambas Processiones,
con el exemplo de su Vicario, y Pastor, que con indecible ternura llevo la

Imagen>>*,

Aqui vemos, junto a su presencia masiva en la procesion, el culto ininterrumpido que
autoridades civiles y religiosas, y el propio pueblo, daban en la iglesia a la imagen, que
era uno de los elementos caracteristicos de este tipo de practicas.

Por otra parte, la necesidad acuciante de proteccion hacia que en numerosas
ocasiones, la exposicion de imagenes y reliquias, ademas de ir acompafiada de misas,
procesiones y otras practicas rogativas, lo fuera de otras actuaciones espirituales, lo que
daba lugar a una riqueza devocional dificil de superar, cosa que sucedi6 varias veces en
la Catalufia de los ochenta, en la época de la gran langosta®**?.

También es interesante destacar el gran control eclesial sobre todos los actos

relacionados con las exposiciones, que ha hecho pensar a algunos autores que algunas

de estas practicas —y por extension el resto de rogativas- tenian tantos elementos de la

“! Faci, Aragon, Reyno de Christo..., p. 76.

*2 En junio de 1687, con motivo de la llegada de una plaga a las zonas de Bagés y Solsona, la localidad de
Cardona respondi6 realizando, un domingo, toda una bateria de actos. Primero se llevd a cabo una procesion
general, a la que asiste el capitulo de candnigos del castillo de Cardona, la comunidad de presbiteros de S.
M. de Cardona, los padres de San Didac, todos descalzos; los sefiores consules vestidos de luto, ademas del
Consejo, militares y resto de la villa, junto con otros penitentes, todos llevando gran devocion y desgranando
muchas lagrimas durante el trayecto. Ademas, la procesion llevaba a los Santos Martires Celdoni y
Ermenter, hasta la era de Santa Exa. Alli, se prepard un altar, en donde se bendicen los términos, y se
realizan exorcismos contra las langostas. Finalmente, tras regresar a la iglesia parroquial, se decide que los
Santos Martires, con el Santisimo Sacramento presente, se coloquen en el altar mayor todos los dias que
durara el ataque hasta el anochecer (Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 18-19). Otras localidades en donde
sucedi6 parecida combinacion de remedios espirituales fueron Sallent y Valls.
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religiosidad oficial o institucional, que dificiimente podian pasar como exponentes de
religiosidad popular**?,
Estos y otros elementos fundamentales de estas ceremonias vamos a verlos en los

cinco siguientes ejemplos que hemos elegido para ilustrar estas practicas.

A) La Santa Faz (Alicante)

Se trata de un retrato del rostro de Cristo traido desde Roma a la localidad de San
Juan (Alicante), y al que se tenia una devocién especial en la provincia contra las
catastrofes naturales y otras calamidades, a raiz de un milagro acaecido en 1489,
consistente en la lluvia caida tras rogar el pueblo a la divinidad para que cesase una
persistente sequia que estaba dafiando la agricultura®*.

Sin embargo, también las plagas fueron la causa de que la provincia recurriera a la
santa imagen, como ocurrié6 en la primavera de 1641 —tenemos constancia de otra
rogativa por el mismo motivo en 1640-, ante la llegada de la langosta. El esquema
utilizado en las calamidades de sequia, guerras, peste o hambre se repiti6 de forma
exacta en esta ocasion.

Parece que fue el Ayuntamiento el que solicité la rogativa al Dean de la Colegiata,
gue a su vez, dejo la concrecion de la formula al Cabildo Eclesiastico, que finalmente se
hizo cargo de la misma. A partir de aqui, la ceremonia repite los pasos establecidos en
las normas existentes al efecto desde, como minimo, 1630, y de las que tenemos noticia
concreta a partir de una obra escrita sobre los milagros realizados por la Santa Faz a
finales de siglo, asi como a través de otro libro del siglo XVIII**. Asi, el dia de la rogativa
—3 de abril- salieron de la iglesia colegial en procesién las autoridades eclesiasticas y
civiles de la ciudad en direccién al Monasterio de la Santa Faz, donde se hicieron una
serie de plegarias a San Gregorio (no se concreta cual de ellos) y a continuaciéon un acto

solemne de entrega de la reliquia de la abadia a los procesionarios, cuestion que se

3 Cortés Pefia, <<Entre la religiosidad popular...>>, p. 1034.

% Seva, El libro de las rogativas..., pp. 17-18.

# Jaime Llop, Informacién ad perpetuam rei memoriam de los milagros ocurridos en la Santa Faz de
Alicante, Alicante, 1690, cit. en Seva, El libro de las rogativas, p. 21; también, Joseph Fabian, Disertacion
Historica Dogmatica sobre la Reliquia de la Santa Faz venerada en Alicante, Murcia, 1763, cit. en Seva, El
libro de las rogativas, pp. 22-23.
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hallaba estrictamente regulada, asi como la propia apertura de la citada reliquia, cuyo
incumplimiento podia conllevar penas pecuniarias*®. Tomando en sus manos el preste la
reliquia, llevada bajo palio por seis u ocho sacerdotes, sali6 la procesion, en este trayecto
denominada <<peregrina>>, hacia la ermita de Nuestra Sefiora de los Angeles, donde se
encontré con otra procesién general que habia salido de Alicante con el resto de las
personalidades y del pueblo. Desde esta ermita, realizada la bendicién de los campos, se
encaminaron todos hacia la capital**’.

Segun la obra citada de Jaime Llop, las varas del palio fueron llevadas, en este
segundo trayecto, por personal municipal. La solemnidad era maxima, pues, aparte de
integrar la comitiva definitiva el Cabildo Municipal, el Cabildo Eclesiastico, el resto del
clero, las Hermandades, las Comunidades de Religiosos, la nobleza y otras personas
acomodadas de Alicante, asi como el pueblo, toda ella era acompafiada de
<<innumerables hachas y luces y haciéndole las salvas con los cafiones de artilleria de
los Baluartes, y los barrios con morteretes, y otras invenciones de fuego>>.

De esta forma, la reliquia fue conducida hasta la iglesia colegial de la capital, y
colocada en el sagrario del altar mayor, comenzando en ese instante la auténtica
exhibicién, en la cual se vuelve a apreciar el orden extraordinario en la realizacion del

ceremonial:

<<Permanece alli a la vista de todos, por espacio de tres dias, en los quales hay
sermon por la mafiana al tiempo de la Misa cantada de Rogativa; y por la tarde

acude en procesion, a hacerle las Comunidades Religiosas, concluyendo con la

6 | a reliquia se encontraba dentro de un relicario de cristal, con una reja dorada, que tenia dos llaves
distintas: una para la abadesa del monasterio, y la otra para el Ayuntamiento, que la resguardaba en el
Archivo Municipal de Alicante, estando todo esto regulado por Real Privilegio de 18-12-1669. En la
misma linea, estaba igualmente regulada la apertura de la reliquia:

<<y se cautelé con justo zelo de este Sagrado Tesoro, que no se abriese, ni sacase la llave de su
Sagrario, si no precediendo Resolucién Capitular con auto recibido por el Escribano del Cabildo...; y
que no se abra el Relicario si no es a Principes, Eclesiasticos o Seculares de especialisima
recomendacion; y que en tal caso no lleve la llave otro, que un oficial, o Caballero Regidor,
imponiendo pena de 25 libras por cada vez, a cualquiera de los que contravinieran>>.

(Fabian, cit. en Seva, El libro de las rogativas..., p. 22).

La entrega de la reliquia de la abadia a la comitiva era anotada concienzudamente por las autoridades
del Monasterio, y por el escribano municipal.
“7 En la obra de Fabién, se afirma que desde Nuestra Sefiora de los Angeles se encamina la procesion hasta
la iglesia del Arrabal de San Antonio Abad, donde se forma por completo la comitiva, y, deteniéndose alli
un breve rato, prosiguen hacia Alicante, cit. en Seva, El libro de las rogativas..., p. 38.
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gue hace el Cabildo Eclesiastico con todo el Reverendo Clero, cada tarde. Los
guales pasados, se restituye a su iglesia la Santa Faz [previa escala en N. S&. de

los Angeles] con igual acompafiamiento, y se dexa custodiada en su Sagrario>>**%.

B) Laimagen de Nuestra Sefiora de la Fuencisla (Segovia)

Tratamos ahora las peculiaridades de una imagen custodiada en un santuario
segoviano desde principios del siglo XVII —antes lo habia sido en otros de la ciudad,
desde el siglo VII-, a la que gran cantidad de fieles tenia especial devocién, no sélo en la
propia urbe —era su patrona-, sino en gran ndamero de regiones hispanas, incluida la
Corte*®,

Sin embargo, en situaciones de catastrofe publica, Segovia era un claro ejemplo del
uso progresivo de las respuestas espirituales. Dada alguna calamidad, se solia, primero,
rogar a San Frutos —patrono de la didcesis- 0 a una imagen a la que también se tenia en
gran estima, como era la del Cristo de San Justo. Si éstos fallaban, se recurria entonces
a la Fuencisla mediante plegarias y oraciones en su propia ermita; y solo si esto no daba
resultado, se llevaban a cabo las famosas <<subidas y bajadas>> de la sagrada imagen,
esto es, su conduccién a la catedral, veneracion, y posterior regreso a su santuario®®°.
De esta forma singularizada de rogativa nos ocuparemos extensamente, al haber sido

utilizada en seis ocasiones durante el XVII para hacer frente a plagas de langosta®*.

8 Cit. en Seva, El libro de las rogativas..., p. 23. Parece que, una vez dejada la reliquia en su templo, si
habia habido éxito en las peticiones, se hacia una Misa de Accion de Gracias, y se cantaba el Te Deum.

9 |os tres monarcas Austrias del siglo XVII le tuvieron gran devocién. Asi, Felipe Il y el resto de
principes que se hallaban en Segovia con motivo del matrimonio del hijo de éste, Felipe 1V, con Isabel de
Borbdn , oyeron misa en el santuario recién acabado, el 5-12-1615. Anteriormente, el mismo monarca la
habia ido a visitar desde el Escorial, asistiendo a las solemnes fiestas de su traslacion a la actual ermita,
venerandola y visitandola en la Catedral muchas veces; y tras trasladarla a su casa, la fue también a visitar,
entrando en su nuevo templo, y adorandola alli. También Felipe IV y Carlos Il fueron muchas veces a
venerarla a Segovia, Fray Francisco de San Marcos, Historia del origen y milagros de Nuestra Sefiora de la
Fuencisla de Segovia, Madrid, Imp. de G. Lépez del Horno, 1915 (edicion corregida e ilustrada por
lldefonso Rodriguez Fernandez, 12 edicion, 1692?), Cap. XXX, p. 208.

0 Javier Fuentes y Ponte, <<Memoria histérica y descriptiva del santuario de N.S. de la Fuencisla en
Segovia>>, en Tomo con articulos sobre el santuario de la Fuencisla, Lérida, s.n., 18837, p. 197; y Calixto
de Andrés y Tomé, <<Memoria histérica y descriptiva del santuario de N. S. de la Fuencisla, Patrona de
Segovia>>, en Tomo con articulos sobre el santuario de la Fuencisla, Lérida, s.n., 18832, p. 303.

1 En el siglo XVI1 hubo doce <<subidas y bajadas>> por la sequia exclusivamente; una por la peste; y seis
-1650, 1655, 1658, 1659, 1660 y 1664- por langosta y sequia, cit. en José Fiter e Ingles, <<El santuario de
N.S. de la Fuencisla en Segovia>>, en Tomo..., pp. 69-70.
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Lo primero que hay que decir es que tanto en las <<subidas>> como en las
<<bajadas>>, la solicitud para su realizacion la efectia el ayuntamiento segoviano,
siendo el prelado diocesano el que concede la licencia, determinando igualmente el dia 'y
hora del evento —que en el caso de las <<bajadas>> es siempre un domingo por la tarde-
A pesar de esto, sera el Cabildo Catedral quien se encargue de la realizacién concreta
de todos los actos que componen la ceremonia.

En la <<subida>>, se forma una comitiva procesional, integrada por las autoridades
civiles y eclesiasticas y por el pueblo, que va al santuario, donde toma la imagen —todos
siempre en traje morado, por el caracter penitencial del acto-, y la conduce hasta la
catedral, donde quedara colocada en el altar mayor, concretamente en el lugar en que se

pone el dosel para el Santisimo Sacramento:

<<Publicase primero para qué dia ha de salir esta Sefiora, y en esa ocasion se
forma una devotisima procesion desde su ermita a la Iglesia Catedral, que distara
de la ermita como un cuarto de legua. Alli se sube y la tienen en novena nueve
dias, cantandole sus misas con masica sacra; y acuden las religiones por sus dias
a invocarla, celebrando su misa y rogandole por la necesidad ocurrente. Y todo

este tiempo es innumerable el concurso de la gente a pedirle misericordia>>*?,

Efectivamente, la imagen solia permanecer en la Catedral nueve dias, aunque si la
necesidad por la que se subia no cesaba, se ampliaba el plazo hasta que,
supuestamente, se conseguia el efecto deseado. En nuestro caso, de las 6 ocasiones
antes citadas, en 4 permanecio 9 dias, en una, 10, y en otra, 17.

El desarrollo de los actos de veneracion y peticién nos descubre dos facetas que se
repiten en la mayoria de las exhibiciones de la época: el detallismo y sistematizacion del
ceremonial, y el control exhaustivo sobre el mismo del Capitulo Catedralicio.

Asi, a lo largo del tiempo de exposicién, la imagen era visitada, en orden riguroso
—inalterable durante el siglo XVII- por 11 comunidades religiosas —en 3 dias coincidian 3

de ellas-, con sus respectivas congregaciones, quedando para el ultimo dia el cabildo

2 san Marcos, Historia del origen..., Cap. XXXIV, p. 234; también, ver Fuentes, <<Memoria
histérica...>>, pp. 195-196, y De Andrés, <<Memoria histédrica...>>, p. 303.
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parroquial con todo el clero secular. Cada colectivo ocupaba un espacio determinado,
siendo el coro para las comunidades, y la valla de aquél, en que se ponian bancos, para
las congregaciones. Igualmente, después de la visita de cada uno de ellos, y todos los
dias, visitaba la Virgen el cabildo catedralicio, con la asistencia del ayuntamiento y el
prelado.

En todos los casos, la celebracién consistia en que cada colectivo llevaba a cabo
una misa matutina —predeterminada en funcion del orden anteriormente citado- de uno
de los misterios de la Virgen, junto al canto de la Salve y de villancicos. Por la tarde,
ademas, se solian efectuar otras salves, himnos, motetes, oraciones, asi como el rezo
del santo rosario. Es importante afiadir que, como hemos visto, durante todo el tiempo
que la imagen permanecia expuesta, de dia y noche, se agolpaban gran cantidad de
devotos a venerarla y suplicarla®®.

En cuanto a la <<bajada>>, hay que aclarar que se trataba, propiamente, de una
ceremonia de accién de gracias, que solo incluimos aqui por no partir artificialmente la
rogativa entera. Salvando esta circunstancia, esta segunda parte de la ceremonia era,
con mucho, mas vistosa y colorista, ademas de mas participada. Se trataba, en suma, de
agradecer el final del azote.

En primer lugar, nos encontramos con los festejos publicos promovidos en su
mayoria por el ayuntamiento, que daban a la ciudad un aire de entusiasmo desbordado:
grandes iluminaciones, colgaduras en balcones, arcos de triunfo en las calles, fuegos
artificiales, etc., acompafados de certamenes literarios, corridas de toros o carreras de
caballos.

En segundo lugar, era caracteristico, en esta linea, la inmensa muchedumbre que
asistia, pasivamente, al evento, a ver la <<bajada>>, procedente de Segovia y otras
muchas ciudades espariolas, y que se agolpaba en balcones, calles y murallas.

En tercer lugar, nos encontramos con el propio acto, en el que se trasladaba la

3 Fiter e Inglés, <<El Santuario de N.S. de la Fuencisla..>>, pp. 65-68; Fuentes, <<Memoria
historica...>>., pp. 196-197 ; De Andrés, <<Memoria historica...>>, pp. 303-304.
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imagen a su santuario. Asi, una vez designado el momento, se formaba una gran
procesion, en la que la imagen, esta vez con traje de tisu de oro, era llevada por
dignidades, candnigos y racioneros. En dicha comitiva, a los asistentes en la
<<subida>>, se unian el clero y los portadores de las insignias parroquiales de algunos
pueblos cercanos, asi como agentes ludicos, como gigantones y danzarines de los
pueblos, asi como colectivos profesionales. Igualmente, existia un despliegue
impresionante de simbolos propios de las corporaciones citadas, aunque de imagenes y
efigies tan sélo se admitiera la presencia de la de Nuestra Sefiora de la Fuencisla. Asi

nos narra el descenso Fray Francisco San Marcos:

<<2. Jantanse para las ocasiones, que la lleuan en publica procesion, o cuando la
uuelven a su casa, innumerable gente, todo dispuesto con mucho orden. De cinco
leguas en contorno concurren los lugares, que son muchos, con sus cruces y
pendones para asistir a la procesion, y todos éstos van delante. Siguenle las
parroquias de la ciudad, sus cruces y pendones, luego los gremios y cofradias,
después las Religiones; y luego toda la Clerecia e Iglesia Catedral, y el Obispo de
Segovia presidiendo; y la Iglesia lleva a la imagen de Nuestra Sefiora en unas ricas
andas vestida de rogativa.

3. A todo esto se sigue la ciudad y el corregidor, e innumerable gente; y en esta
procesion se llevan muchas luces y hachas que la autorizan. Es tanto el concurso
de gente y la procesion tan llena, que lo comudn es llegar la primera cruz o pendén
a su ermita y no haber salido de la Catedral la sagrada imagen. Y con ser tanta la
gente que va en ella, es con tanta modestia y deuocion, que rara vez se oye que
hablen unos con otros, sino que prosiguen callando o rezando sus rosarios. La
musica la canta dulcemente la Letania Lauretana, a que ayudan los sefores

eclesiasticos>>**,

%% San Marcos, Historia del origen..., Cap. XXXIV, pp. 234-235. Es dificil creer la imagen silenciosa de la
procesién, ya que en plena exposicion de la Fuencisla se nos indican las salvedades que el cabildo tenia que
hacer durante la misma:

<<... para lo cual se veia precisado el cabildo & levantar la mano de la severidad que guarda en la
disciplina lo restante del afio, ya en las horas de abrir y cerrar el templo, ya en el tiempo de celebrar
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En este acto de <<bajada>> se producia otro fendmeno caracteristico de las
rogativas, como era el de las disputas y litigios por el orden en la procesion de los
colectivos y los simbolos que los acompafiaban®. Asi, parece que las tensiones
existieron hasta que dos autos del tribunal eclesiastico —1620 y 1658- definieron
definitivamente como debian ir colocadas respectivamente en la procesion las cruces
parroquiales y las congregaciones. Para hacer efectivo este orden, el cabildo y el
ayuntamiento nombraron comisarios que acompafaban a la comitiva y que actuaban si
era necesario.

Por ultimo, el final de la procesion era el momento de las ofrendas, esto es, del
agradecimiento en especie. Por una parte, estaban los agricultores, que aportaban al
santuario sus frutos, junto con danzas y tonadas. Por otra, el ayuntamiento y el cabildo
catedral, que dejaban en aquel lugar todas las velas que llevaban sus integrantes en la
bajada. También habia quien en las mesas de ofrendas, establecidas al efecto en el

interior, dejaba sumas de dinero*®.

C) Laimagen de Nuestra Sefiora de la Sabina (Farlete)

Se hallaba esta imagen en una ermita, a 500 metros de la poblacién zaragozana de
Farlete, al pie de las montafias de Alcubierre. En 1687, para conservar la tradicion, y a
instancias del mayordomo de la cofradia de Nuestra Sefiora, se hizo publico testimonio
de su aparicion, encima de una sabina®”’.

Segun nos expone Roque A. Faci, fueron pocas las veces que se saco la imagen de

su iglesia, y siempre con licencia del arzobispado de Toledo, lo que corrobora el control

los divinos oficios, ya en la manera de asistir & ellos, ya en la reverencia y silencio, pues no siempre
la entusiasta devocion popular en todo lo prudente que debiera ser por exceso de fervor>>,
(De Andrés, <<Memoria historica...>>, p. 304).

% Este fendmeno es considerado por Antonio Luis Cortés como <<Nada extrafio en un mundo donde el
reconocimiento social de un determinado status tenia que refrendarse en el lugar que se ocupara en cualquier
reunién publica oficial, no ya a titulo individual, sino corporativo.>>, Cortés, <<Entre la religiosidad
popular...>>, pp. 1036 y ss.

¢ para todo lo relacionado con la <<bajada>>, Fuentes, <<Memoria histérica...>>, pp. 197-199, y de
Andrés, <<Memoria histérica...>>, pp. 305-307.

7 <<deposando los Ancianos de aquel Pueblo, lo que siempre auian oido a sus padres, y estos a los suyos:
he visto este Acto, testificado por D. Diego Joseph de Torres y Texada, Notario Real, y domiciliado en
Zaragoza, en 8 de Septiembre de 1687. y en él se vé calificada con muchos testigos, la dicha Aparicion>>
(Faci, Aragon, Reyno de Christo..., 22 parte, p. 37).

224



eclesial sobre este tipo de representaciones. A continuaciéon, se describe cémo una de
esas excepcionales ocasiones acaecié con motivo de la langosta de los ochenta en
Aragoén, en la que se ve cdmo la novena, controlada por la cofradia, se desarrolla
durante las 24 horas del dia, y como a ella asiste, incluso, algin personaje principal de la
sociedad aragonesa, lo que evidencia el cardcter interclasista de la religiosidad popular

en aquel tiempo:

<<... fue la primera ocasion de estas veneraciones en Rogativa en el afio de 1684.
guando la Langosta afligido tanto, como sabemos, a N. Reyno de Aragon: en este
afo se llevo la S. Imagen a la Iglesia Parroquial de Farlete (dedicada a S. Juan
Bautista) y se venerd aqui nueve dias, en los quales asistieron los Cofrades dias, y
noches, sin que cessara jamas el culto de NS?. se logro con estas deprecaciones el
disminuirse la Langosta, aunque no se vio extinguida del todo hasta el afio de
1687. Asistid0 en esta ocasion a la veneracion de NS? la Excelentissima Sefora
Marquesa de Aytona Dofia Feliciana Portocarrero con sus hijos D. Guillén, y D.

Manuel de Moncada>>*%,

D) Laimagen de Nuestra Sefiora de Henar (Cuéllar)

Esta imagen ocupaba una ermita, a una legua al norte de la localidad segoviana de
Cuéllar, y parece que gozaba de una gran devocion en todo el territorio de Castilla la
Vieja. Respecto a las plagas, parece que fue fundamental en la lucha contra una de
langosta que, durante 1651, azotd Cuéllar y toda su comarca. En la narraciéon que nos
ofrece Juan de Villafafie hay que resaltar, aparte de la novena en la localidad mas
importante de la zona, como zona de irradiacion de los beneficios espirituales de Maria, y
la consideracion de la plaga como azote de Dios —tres veces se refiere asi a ella-,
también los otros intentos espirituales realizados por las poblaciones de los alrededores

antes de acudir al intermediario mas poderoso de la zona, evidenciandose, nuevamente,

%8 Faci, Aragon, Reyno de Christo..., p. 39. Por lo que nos dice el autor, la devocion a la Santa debia tener
un caracter exclusivamente comarcal: <<General es el fauor, que en este Santuario hallan todos los pueblos
vecinos, por lo qual se aumenta cada dia la deuocion de esta S. Imagen...>>, Faci, ibidem.

225



la respuesta espiritual graduada y progresiva de las localidades ante una calamidad

publica:

<<El afio de 1651. afligia a Cuéllar, y a toda su Comarca el riguroso azote del
Cielo, en gran multitud de Langosta, que destruia, y talaba sus Campifias. Afligidos
los vecinos de aquel contorno, procuraban aplacar la ira de Dios, ya sacando en
procession diversas Imagenes de Santos, ya haciendo publicas penitencias de
disciplinas, y otras mortificaciones; pero viendo, que no cessaba el azote de la
Divina Justicia, determinaron los de Cuellar traer a su Villa & Nuestra Sefora del
Henar, y tenerla nueue dias en Novena a este fin. Ordenodse, pues, una deuota
procession; y fue cosa marauillosa, que lo mismo fué salir esta Imagen de su Casa,
gue juntarse toda la Langosta, y leuantando vuelo, de suerte, que cubria el Sol,
venir delante de la procession, y de la prodigiosa Imagen, la qual la iba como
desterrando; y volaba con tal fuerza, que se arrojaba en los Rios, arroyos, y balsas
de agua de los Molinos, sin que desde entonces quedasse rastro de ella, ni se

uiesse mas sentida la tierra>>*°.

E) Laoracién sin intermision

Se trata de una forma peculiar de rogativa, que, segin Tomas de Castro y Aguila,
fue importada a nuestro pais por el rey Felipe Il desde Milan, ciudad en la que el obispo
San Carlos Borromeo la utilizé con éxito ante diversas calamidades publicas, entre ellas
la peste. Ante situaciones calamitosas durante su reinado —muerte de familiares, guerra
en Flandes, salud personal-, Felipe Il requirié a sus gobernadores de reinos y provincias
llevar a cabo actos religiosos para aplacar la ira divina, supuesto origen de estos
sucesos. Entre los diferentes lugares en que se llevaron a cabo este tipo de actos,
estuvo Milan, en donde San Carlos Borromeo realiz6 diferentes practicas, entre ellas la

oracion sin intermision de 40 horas.

9 Juan de Villafafie, Compendio histérico en que se da noticia de las milagrosas, y devotas imagenes de la
reyna de cielos, y tierra, Maria Santissima, que se veneran en los mas celebres santuarios de Espafia,
Madrid, Imprenta, y Libreria de Manuel Fernandez, 1740, Cap. Il. p. 297.
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Parece ser que el Nuncio Apostolico en Madrid conté al rey el celo con que obraba el
obispo milanés ante situaciones de calamidad publica, y agradando ello mucho al rey,

mandé se ejecutasen en Espafia, especialmente la citada oracion:

<<Agradaron las relaciones al Rey, pidiolas por escrito, y mando se executasen en
Espafia, en particular la oracién sin intermission, guardandosse en hazerla el
mismo orden, que en Milan; obrando Dios mediante ella dichosissimos sucessos,
por ser el medio mas eficaz para aplacar a su divina Majestad en aduersidades

publicas>>*®.

Y aunque entre las calamidades publicas contra las que se realizaba, no se nombra
concretamente a las plagas del campo, entendemos que podia serle perfectamente
extensible.

Este tipo de oracién parece que fue instituida por el Padre Fray José de Ferro en el

. 1z 461 ~ 7 7 . .z
propio Milan™", y la férmula que tomo6 se baso en el tiempo que permanecio en el
sepulcro el cuerpo de Jesucristo. La oracidon venia acompafiada de una serie de actos,

en los que se mezclaban elementos de peticidn con otros tipicamente penitenciales:

<<... la forma de exercitarse en memoria tan pia, era descubrir en la Iglesia el
SANTISSIMO SACRAMENTO por espacio de las quarenta horas, confessar, y
comulgar el pueblo christiano, para disponerse a recibir los fauores diuinos, y orar
deuotamente aquel tiempo, en que por la salud uniuersal de los hombres, quiso el
hijo de Dios morir en la Cruz, y estar sepultado. En el discurso de la oracion
predicauan continuos sermones en las Iglesias espirituales, y breues,
repartiéndose por horas los Predicadores, sacando de ellos grandes frutos, que se

mostraua bien, quan del gusto de Dios es la oracién. Y los mismos efetos producen

%0 Tomés de Castro y Aguila, Antidoto y remedio vnico de dafios publicos. Conservacion y restauracion de
Monarchias. Discurso legal, y politico. En Antequera. Por Vicente Alvarez de Mariz. Afio de 1649, Utilidad
12, n° 287, fol. 134r.

%1 Este religioso, que vivié durante el siglo XVI, instituyé primeramente la oracién en Milan, para hacer
frente a un ejército invasor, cosa en la que, al parecer, debi6 tener éxito. Mas tarde, exporté dicha practica a
otras ciudades italianas, como Siena, Arezzo, Eugebio, etc., donde se mezclaron motivaciones parecidas
junto a otras, como intentar hacer frente a la existencia de bandos y disensiones internas, Zacharias Boverio,
Primera parte de las crénicas de los frailes menores capuchinos de N. P. S. Francisco, traducido por el P. F.
Francisco Antonio de Madrid Moncada, Madrid, por Carlos Sanchez, 1644, Libro 12°, Cap. 17, p. 576.
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oy los Predicadores en las partes donde se prosigue tan loable costumbre,

etc>>42,

Hay que sefialar que los actos citados se efectuaban al mismo tiempo en todas las
iglesias de la localidad respectiva, y que junto a este ceremonial, la oraciéon sin

intermision también incluia la realizacion de ayunos y la entrega de limosnas.

6.4.4. VOTOS

6.4.4.1. EL VOTO

Frente a la simple devocién, que comporta una veneracion, digamos general, hacia
una figura celestial, surge el voto. Es éste cualquier promesa hecha a Dios, a través de la
que el peticionario ofrece algo a la Divinidad a cambio de su ayuda en un tema concreto:
<<Vna deliberada promessa, con propoésito de la voluntad hecha a Dios de algun bien
mejor>>*®3, La doctrina de la época lo consideraba un acto propio de religién, ya que
suponia la honra y el culto al Altisimo y era expresion de la dependencia del hombre con
respecto a Aquél en situaciones adversas, y tal y como nos comenta Fray Martin de la

Vera:

<<Onra pues a Dios el que haze voto; porque con el significa tiene Dios
conocimiento, i providencia de las cosas humanas; da testimono de que el es a

quien avemos de acudir en los trabajos, como quien solo lo puede remediar>>**,

Por otro lado, el destinatario ultimo del voto origind una gran polémica, que se
concretd en posturas distintas. Unos, como el padre Noydens, pensaban que el voto solo
se consideraba como tal cuando se hacia a Dios, siendo los que se hacian a otras

figuras, como santos y prelados, Unicamente promesas, aunque no por ello dejara de ser

#2 Castro, Antidoto y remedio..., fols. 135v-r.

%63 Noydens, Instruccién de curas..., Trat. I, Cap. Il, Secc. X, p. 40. Para Baltasar Pacheco, serd una
<<Promessa deliberada, hecha a Dios: de algun bien>>, Balthasar Pacheco, Mandamiento Il del Decalogo:
en que se trata del legitimo uso, y del peligroso abuso de los luramentos: de las Blasphemias, y Votos... En
Salamanca, En casa de Andres Renaut, 1600, Cap. XIlII, Secc. I, p. 294.

6% \/era, Instruccion de eclesidsticos..., Cap. XXIII, Secc. 111, p. 338.
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obligatorio su cumplimiento®®

. Otros opinaban que el voto sélo se hacia a Dios, y el resto
eran promesas, pero que éstas podian convertirse en votos si conllevaban la realizacion
de obras virtuosas. De este parecer eran aquellos autores que seguian la doctrina, en
este tema, de Santo Tomas de Aquino, como parece ser el caso de Baltasar Pacheco,
que escribi6 una obra sobre el uso y abuso de juramentos, blasfemias y votos*®.
Finalmente, Fray Martin de la Vera afirmaba que el voto ofrecido a los Santos era
siempre acto de religién, en cuanto que participaban de la divinidad*®’.

Sin embargo, en lo que respecta a los requisitos que debia tener un voto para su
plena validez, los autores coinciden en lo esencial. Asi, para Noydens, Pacheco y De la
Vera, son elementos basicos la voluntariedad, el propésito de obligarse y su contenido
virtuoso y agradable a Dios*°.

En cuanto a los tipos de votos, existen dos grandes clasificaciones: en funcién del
contenido, y en funcidn del sujeto que lo realiza. Segun el primer criterio, algunos autores
diferencian los votos solemnes de los simples, mientras otros lo hacen entre simples,
personales, reales y mixtos*®. Segln el segundo, habria votos individuales, esto es,
prometidos por personas concretas, y colectivos, realizados por entes juridicos
comunales, como eran las distintas poblaciones existentes, fueran lugares, villas,
ciudades, etc. En nuestro trabajo, nos vamos a centrar sobre todo en estos votos

colectivos, que, ademas, tendrian, segun una de las anteriores clasificaciones, el

caracter de solemnes, ya que se solemnizaban por recepciéon de orden sacro. Son ellos

%85 <<E| voto absolutamente hecho a los Santos, viene a ser obligatorio, en quanto Dios es honrado en ellos,

y assi la promessa se encamina a Dios>> (Noydens, Instruccion de curas..., Trat. Il, Cap. Il, Secc. X, p. 42).
%0 pacheco, Mandamiento 11 del Decalogo..., Cap. X111, Secc. 1V, p. 294.

“7 \fera, Instruccién de eclesidsticos..., p. 338; también, en Pacheco, Mandamiento Il del Decalogo..., Secc.
IV, p. 296.

%68 Noydens, ibidem ; Vera, ibidem ; Pacheco, Mandamiento II del Decalogo..., Cap. XI11, Secc. I11, p. 289.
%69 Ejemplo del primer criterio es Pacheco, op. cit., Secc. VII, p. 306. Para el segundo ejemplo, tenemos la
opinién de Noydens, para quien hay cuatro tipos: Simple: <<es una simple promessa, en que empefia su
palabra el que vota sin solemnidad exterior...>>; Personal: <<quando se promete la persona, como ayunar, 0
oir Misa>>. Real: <<quando se promete la cosa, como dar limosna>>; Mixto: <<que llevava ambas cosas,
como el de la peregrinacién, que trabaja la persona, y haze gasto>>. (Noydens, Instruccion de curas..., Trat.
Il, Cap. Il, Secc. X, pp. 40-44).
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los que seran ofrecidos por los lugarefios de muchas poblaciones hispanas, durante el

siglo XVII, ante fenémenos tan catastréficos como las plagas*”.

6.4.4.2. LOS VOTOS COLECTIVOS

Se trata de ritos de celebracion anual, originados en un contexto de crisis,
esencialmente catastrofica, y que, evitada, atenuada o superada la cual —los votos
podian ser previos, coetaneos o posteriores al desastre-, se integran en el calendario
sacro de la localidad. Por el importante coste que, generalmente, suponian para las
poblaciones, el voto sdélo se realizaba cuando el resto de las acciones emprendidas por
las poblaciones para contrarrestar la calamidad, fracasaba. A partir de ellos, ademas, las
comunidades, en cuanto que entes con personalidad propia, y los intermediarios
celestiales elegidos, llegaban a compromisos mutuos y directos, sin que mediase,
necesariamente, la participacion de las autoridades religiosas, salvo para confirmar
dichos votos y para posibles conmutaciones de los mismos*™*. A pesar de esto, hubo
intentos de la jerarquia —vanos, por cierto- de intentar controlar la creacién de votos
colectivos y negar el valor de los ya existentes, como se especifica en esta Constitucion

Sinodal de Cérdoba:

<<[Si alguna localidad quiere hacer voto de algo,] sea precediendo nuestra
autoridad [obispal], porque en otra manera, los votos solo obligan a los que los
hizieron, no a los sucessores de sus oficios, ni a los demas del Pueblo, no estando
assentados, y recibidos por costumbre antigua: Y declaramos, que los votos, 0
costumbres de guardar fiestas, que auia hasta 13. de Septiembre del afio passado
de 1642. no obligan, por estar quitada la obligacion en el motu propio referido: y

assi mandamos S.S.A. a las justicias no apremien a los vecinos de los lugares a

#7% para votos colectivos, ver Campos y Fernandez de Sevilla, La Mentalidad en Castilla la Nueva..., pp. 70-
88.

™ Lo normal era la reunién de las autoridades civiles en el ayuntamiento, para llevarlo a cabo. Algunas
veces, sin embargo, también tomaron parte las autoridades religiosas —cabildo eclesiastico-, el cabildo
secular y la ciudad, representada por varios sefiores, Rubio Alvarez, <<Devocion popular...>>, pp. 204-207.
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guardar las Fiestas de voto, 0 costumbre antigua, ni los votos, que de nuevo se

hizieren sin la autoridad del Prelado, pena de excomunion mayor>>*'2,

Los votos, de esta manera, creaban un ciclo festivo complementario al oficial,
basado en tiempos, lugares e intercesores sagrados locales, que, en muchos casos,

superaba al oficial*’.

Ademds, la realizacion anual del voto suponia, en si, la
actualizacién del contrato suscrito entre las partes y un medio defensivo contra las

amenazas exteriores.

6.4.4.3. LA ELECCION DE LOS DESTINATARIOS CELESTIALES

A) Férmulas

Ante este tipo de peligros, las poblaciones solian tener una serie de férmulas para
elegir a los intercesores receptores de los votos. En este sentido, seguiremos el

esquema propuesto por William Christian, Jr.*™*.

Sefales

Se trata de acontecimientos extraordinarios que, para los pobladores locales,
enlazan la catastrofe presente o venidera con la historia sagrada del lugar. Aqui podia
tratarse de la propia calamidad, o de otros signos mas dificiles de descifrar. En el caso

de las plagas, la sefial por antonomasia era la relacién entre el olvido o la relajacion en la

472 C.S. Cérdoba, 1662, Lib. I, Tit. X1, Cap. I, fol. 38v. Aqui hay una referencia expresa a la bula aprobada
por Urbano VIII en 1642, en la que, debido a lo gravoso de las obligaciones religiosas, se limitd el nimero
de fiestas a las siguientes: Domingos, Navidad, Circuncision del Sefior, Epifania, Resurreccion con las dos
ferias siguientes, Ascension, Pentecostés con las dos ferias siguientes, Trinidad, Corpus Christi, Invencion
de la Santa Cruz, Purificacién, Anunciacién, Asuncién y Natividad de la Virgen, San Miguel, San Juan
Bautista, los 12 Apdstoles, San Pablo, San Matias, San Esteban promartir, Santos Inocentes, San Lorenzo
Martir, San Silvestre papa y confesor, San José y Santa Ana. Ademas, cada didcesis o archidiocesis tenia
alguna propia, y las localidades debian contar con un solo patrén, Caro Baroja, El estio festivo, pp. 93-94.

Que la intencién era combatir las fiestas de voto popular, se demuestra en que, entre las fiestas
suprimidas, estaban las de San Sebastian, San Agustin y San Gregorio. Estos tres santos sumaban 199 de los
584 votos con motivo expreso, dentro de los que tenian mas de 10 votos, en las Relaciones Topograficas de
Felipe 1, Christian, Religiosidad local..., p. 90.

Afios antes a la C.S. de Cdrdoba, la jerarquia eclesiastica ya habia intentado un recorte en el nimero de
votos, tratando de que las poblaciones sdlo desarrollaran votos si eran advocaciones propias, y no
importadas.

4% Bossy, Christianity.., p. 74; Campos y Fernandez de Sevilla afirma, en su estudio sobre las Relaciones
Topograficas de Felipe Il, que los dias festivos a nivel local, fundamentados en votos, eran 3,7 como media
interprovincial, aunque con una fuerte irregularidad, que hacia oscilar el baremo entre 1y 17, La Mentalidad
en Castilla la Nueva..., p. 76.

474 Christian Jr., ibidem.
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ejecucion de votos con la aparicion de una plaga. Asi ocurrié en la localidad aragonesa
de Alcorisa, cuando, a finales de siglo, la llegada de la langosta hizo reactivar un antiguo
voto, como era la procesién anual que la localidad llevaba a cabo hasta la ermita que

coronaba las Estaciones de un Calvario en un monte cercano:

<<... la plaga de la langosta, que tanto afligio a N. Reyno, y mucho a aquel Partido
[1685], dio el aviso, saludable a todos, de la antigua veneracién, que davan a su
Dios en el Santo Sepulcro:... talava la langosta los Campos, disfrutdndolos, como
ira manda de Dios; y reconociendo, ser justo castigo del olvido de los beneficios, y
obsequios antiguos, recurrio la Villa humillada con la poderosa de Dios, a su
Sepulcro, determinando luego una nueva veneracion de la S. Imagen de Christo

sepultado, en su Iglesia Parroquial por espacio de nueve dias>>*".

Ahora bien, no siempre se producia una relacion exacta entre el origen del voto y la
consecuencia de su olvido o relajacion. Esto es, a veces, el incumplimiento podia
provocar desastres diferentes a los que origind su creacion. Asi, en Jarandilla de la Vera,
un voto iniciado en 1374 a raiz de una plaga de langosta, fue suspendido con el paso del
tiempo, lo que provoca la aparicion de otro desastre natural, como fue una terrible
tormenta, lo que obligé a reactivar el voto*’®.

Sin embargo, también existen casos en los que la eleccién de una figura celestial
para remediar una plaga viene dada por otra calamidad distinta, que induce a la
poblacion a descifrar el enigma. En septiembre de 1687, el Consejo del Ciento
barcelonés voté como patrona de la ciudad a Nuestra Sefiora de la Merced, para hacer
frente a una gran plaga de langosta, en funcion de un hecho fortuito, como fue un

incendio que afectd al convento de la citada advocacion, y que se interpreté como la

sefal definitiva que sellaba la voluntad divina para elegir ese intercesor en ese momento.

" Una vez realizada dicha novena, la villa de Alcorisa renové el antiguo voto de hacer la fiesta a la Santa
Imagen el 14 de septiembre, y subir en procesion al Santo Sepulcro, Faci, Aragon, Reyno de Christo..., p. 76.
#76 <<Quiso Dios reprehenderles [a los habitantes de Jarandilla] esta impiedad e ingratitud [el abandono del
voto], y sobrevinoles vna tempestad terrible y espantosa con los mayores truenos y relampagos que alli se
auian visto: caya granizo y piedras grandisimas, de manera, que no solo derribé el fruto de los arboles, sino
tambien las hojas, dexandolos desnudos, y muy mal tratados>> (Fray Basilio de Arce, Historia del origen,
fundacion, progresso, y milagros de la casa y Monasterio de N.S. de Sopetran, de la orden de San Benito,
Madrid, vda. de Alonso Martin, 1615, Lib. 3°, Milagro 1°, fols. 97r-98v).
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Es evidente que la ecuacion realizada por las autoridades municipales fue la de: plaga-

fuego-proteccion de la Virgen:

<<A 9 de Setiembre, se quemo toda la Sacristia del Convento de la Merced de
Barcelona, con todas sus alajas; pero dexd poco de sentir el dafio, aunque muy
grave, por el prompto, y abundante remedio que la Ciudad de Barcelona piadosa, y
liberal aplico; pues tomo por su cuenta la Ciudad como Protectora, edificar todo lo
material de la Sacristia, acudiendo todos los barceloneses a llenarla de toda
especie de alajas del Culto Divino, excediendo la Santa Iglesia Cathedral, donde
tuvo principio esta Real, y Militar Religion...

[...] Con esta ocasion excitados los animos a la mayor piedad, y devocion de la
Virgen de la Merced, estando los Excelentissimos Concelleres, y Sabio Consejo de
Ciento con indiferencia sobre que Santo se auia de elegir por Patron, y Protector,
cuyas suplicas, y merecimientos con Dios librassen la Ciudad, y Principado de la
Plaga de la Langosta, con que se hallauan afligidos, convinieron todos dia 25 de
este mes, después de la Proposicion del Conceller en Cap Christoval Lledo,

contestando en que fuesse la Virgen de la Merced su Patrona>>*"".

Este suceso vuelve, ademas, a poner de manifiesto la gradacion de los remedios
espirituales ante las calamidades publicas. Asi, Barcelona comienza a tomar medidas de
este tipo —aparte, naturalmente, de las materiales- desde la inminencia de la llegada de
la plaga, a primeros de junio: rogativas en la catedral, conventos y parroquias;
procesiones parroquiales de distrito; comunion general en la catedral; procesion general,
bendicion de la tierra y maldicion de las langostas; comuniones generales en las
parroquias, etc*’®. Y sélo cuando se ve la impotencia de estos medios, y cuando coincide
el incendio antes citado, es cuando las autoridades municipales deciden hacer el voto;

un voto, por otro lado, poco habitual en la ciudad frente a otro tipo de respuestas

7 Felia, Anales..., Volumen 3°, Lib. XXI, Cap. IX, pp. 394-395.
478 Felia, Anales..., Lib. XXI, Cap. VIII, p. 390; también, en Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 34-43.
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espirituales ante las crisis*”°.

Suertes

Un segundo método para elegir intercesor en los votos era hacer participe en la
decision a la voluntad divina a través de diversos métodos en los que se empleaba el
azar. En una historia mariana se nos muestra uno de ellos, como era el instinto de los
animales, que fue, supuestamente, el origen del voto que la localidad cacerefia de
Jarandilla de la Vera mantenia respecto al Monasterio de Nuestra Sefiora de Sopetran
aun en el siglo XVII. Aqui lo recogemos, no como hecho histérico, sino para hacer ver
gue las leyendas también utilizaron este tipo de formulas. Efectivamente, en 1374 sufrié
el obispado de Plasencia, pero especialmente Jarandilla, una gran plaga de langosta,
unida a otra de gusanos, que causO grandes destrozos en la agricultura de la localidad
durante tres afios*®.

Tras agotar los remedios naturales, los habitantes decidieron hacer un voto a la
Virgen Maria: <<... juntaronse todos a Concejo abierto, hizieron voto de dar cada afio a
Nuestra Sefora un cirio de cera de dos arrobas de peso, suplicando a la Virgen los
sacasse de tanto afan...>>*!. Decidido esto, llega la forma en que se concreta el destino

de la ofrenda:

<<Y assi dieron este arbitrio que se pusiesse el cirio de las dos arrobas de cera
sobre una caualgadura, y que fuese con ella un hombre de recaudo, y que donde
la bestia se parasse en uno de tres santuarios, nuestra Sefiora de Guadalupe,

Nuestra Sefiora de Montserrat, Nuestra sefiora de Sopetran, alli se ofreciesse de

% Entre 1474 y 1687, hubo un Gnico voto por plagas, tres por peste, uno por granizo y otros por devocion,
Christian Jr., Religiosidad local..., p. 64.

“80 | a plaga de gusanos fue tan formidable <<que se pegaua a los arboles, y los chupaua el jugo y sustancia
de manera que destruyo [la combinacién de la langosta y los gusanos] los panes, los frutales, los oliuos,
castafios, naranjos, limones, cidros, camuesos, perales, las uifias, dexandolos tan mal tratados que en tres
afios no fueron de prouecho, ni dieron fruto>>, Arce, Historia del origen..., Lib. 3°, Milagro 1°, fols. 95v-r.
También, ver Gabriel Azedo de la Berrueza, Amenidades, florestas y recreos de la provincia de la Vera Alta
y Baja, en la Extremadura, Céaceres, Publicaciones del Departamento Provincial de Seminarios de FET de
las JONS, 1951, p. 43. En esta obra, so6lo se alude a una plaga de orugas.

8L Arce, Historia del origen..., fol. 95r. Gabriel Azedo habla de que se pidié entre los vecinos de Jarandilla

una limosna, y de lo que se sacase de ella se comprase cera para el voto, Amenidades, florestas..., p. 43.
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parte de la villa, suplicando a la Virgen se compadeciesse de sus heredades, y

possesiones que las yua assolando la langosta, y el gusano>>*%,

Finalmente, el burro se paré a 49 leguas de Jarandilla en el Monasterio de Nuestra
Sefiora de Sopetran, famoso santuario que desde principios del siglo XVII estaba bajo la
Orden de San Benito, y alli se ofrecio la cera, consiguiendo la localidad extremefia el
remedio a ambas plagas poco después*®,

En el acontecer diario, no obstante, la providencia divina se establece a partir de
férmulas, digamos, menos enrevesadas. Segun testimonios del siglo XVI, era comun
recurrir en Castilla la Nueva a bolas metidas en cajas, o a velas, asignandose el nombre
de diversos intercesores a cada una de ellas*®*. Lo méas probable es que fuera el primer
sistema el que se utilizé en Guadalajara para hacer frente a una plaga de langosta en el
siglo XV, lo que originé un voto a San Agustin que se mantenia en el XVII. En la férmula
se hace notar que se incluian santos especialistas en la materia que se trataba; que
muchas veces no era suficiente la eleccién a la primera; que abogado y patrén coincidian

en muchas ocasiones; y que la filiacion era un elemento importante a tener en cuenta:

<<Determinaron tomar un Patron, que particularmente intercediesse por su pueblo:
y para esto echaron suertes, nombrando cierto numero de Santos, para escoger a
cualquiera de ellos: en cuyo dia Dios fuesse seruido de librarlos de aquel trabajo, y
afliccion.

Y queriendo mostrar la Majestad diuina, como San Augustin es Abogado del Reyno
de Toledo contra la langosta, dispuso, que el dia de Santa Monica su Madre

cessase: y al tiempo de sacar las suertes, salid San Augustin tres vezes. Por cuya

“82 Arce, Historia del origen..., fol. 96v. Parece que el método pudo ser utilizado al haber disensiones entre
los vecinos sobre la imagen de devocién a la que realizar la ofrenda, segun apunta Azedo. Igualmente, éste
no limita a tres los santuarios a los que podia dirigirse el animal, sino que <<en medio de la plaza, a vista de
todo el pueblo, la tapasen los ojos, y asi tapada, la diesen al rededor tres vueltas, hechas y desechas, después,
descubriéndola los 0jos, la dejasen ir a su voluntad a donde su natural instinto la llevase>>, Azedo, ibidem.
8 Arce, Historia del origen..., fol. 97v, y Azedo, Amenidades, florestas..., pp. 43-44.

“8% Christian Jr., Religiosidad local..., p. 65.
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causa la Ciudad hizo voto de guardar, y solemnizar su fiesta; sefialandolos por sus

Patronos, y Abogados>>*%°,

En Catalufia también fue frecuente este tipo de procedimientos, del que hay
informacién especialmente con motivo de la plaga de langosta de los ochenta. En varias
localidades se votaron fiestas a determinados intercesores celestiales para que acabaran
con el azote. Es interesante observar que la operacion se realiza en los ayuntamientos, y
gue el método consiste en escribir los nombres en papeles y luego introducirlos en urnas
0 en bolsas mientras que la persona sefalada para sacar el nombre elegido suele ser un
nifio, ejemplo de la inocencia y la neutralidad. Asi sucedi6 en la poblacién de Maspuijols,

en 1687, cuando se voté a San Marcos para ser abogado contra la langosta:

<<... reunits en Consell General convocat a la Casa de la Vila, amb |"assisténcia
dels caps de casa, Jurats i consellers, acordaron votar un Sant perqué fes
d'intercessor davant Déu i els alliberés de la plaga de llagostes que tenien.
Escolliren els Sants de més devoci6 al poble, posaron el non de cadascun en uns
paperets, els collocaren en una bossa i un minyd del poble n"escolli un; fou Sant
Marc el que la sort va decidir, y des d"aleshores, doncs, Sant Marc fou | elegit per a

fer d"advocat davant Déu per alliberar-los de tan maléfica plaga>>“®°.

Predicacion

Otra manera de influir en la eleccion del intermediario fue la accién de péarrocos y
religiosos en dos sentidos: a) aquellos que, siendo devotos del santo en cuestion,

exportan su devocion fuera de sus lugares habituales de actividad; b) aquellos que

“8 E relato es parte de un testimonio realizado el 11-7-1681, que decia: <<Nos los Escribanos del Numero,
y Ayuntamiento desta Ciudad de Guadalaxara damos fe; que en vna tabla, que ay en la Parroquial de Santa
Maria la mayor desta Ciudad, en publico, enfrente de la puerta principal, esta escrito lo siguiente>>, Ribera,
Vida del admirable..., Cap. XXXVIII, pp. 489-490.

“8 Cit. en Catal3, La plaga de la llagosta..., p. 49. En otras localidades también se realizaron suertes por el
mismo motivo, como en Vilaverd, donde se eligio a San Juan Evangelista tras poner en 12 balotas los
nombres de 12 santos, o en Alguero, pueblo catalan de Cerdefia, en donde se sacé a San Narciso, previa
introduccién de papelitos en una urna, Catala, op. cit., pp. 16 y 47-48. También en algunas islas, ciudades y
lugares de Canarias se realizaron frecuentes sorteos para designar protectores frente a plagas, como San
Agustin en Hierro, San Placido en La Laguna, o Santa Teresa en todo el archipiélago, entre los santos con
devocidn popular, Oswaldo Brito Gonzalez, <<La langosta en Canarias durante el Antiguo Régimen>>, en
Anuario de Estudios Atlanticos, 1989 (35), p. 99.
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conocen la devocion fuera de su ambito de residencia y la importan a sus pueblos. Del
primer caso, tenemos un interesante ejemplo en un patronazgo masivo a San Agustin,
realizado por gran nimero de localidades burgalesas ante una plaga de langosta en
1628, y en el que parece que pudo influir decisivamente la accion del arzobispado de la
capital castellana, tal y como se nos muestra en esta carta escrita por Fernando Ruiz de

Castro:

<<Yo me he informado de los lugares que an tomado por patron a san Agustin nro.
Padre pa. el trabaxo y peligro de la langosta, y tengo por sin duda que a todos los
gue su lllm2 despacho carta de monicion y plegaria le tomaron por tal. aqui le an
guardado Cabia, Buniel, frandonivez, estepar, villa gutierre, ormaca, bilbiestre,
yglesias, tamaron, villavieja, sant iuste, torre, macuela, pampliga y precienso y
otros muchos. este de celada del camino le voto con voto solene ante escrn®
protestando pedir con firmacion a su Illm2 don francisco y nicolas bejar... celada del

camin® 2 de octubre 1628>>%%",

Igualmente, tenemos otro ejemplo de voto hecho a San Agustin, existente adn en
pleno siglo XVII, originado a partir de la influencia de un religioso de su Orden, que

pasaba circunstancialmente por el lugar en cuestion:

<<Yendo a Roma al Capitulo general el Padre Maestro Fray Marcelo de Nebrija,
hijo de nuestra ilustrissima Provincia de Andalucia, en el afio de mil quinientos y
ochenta y siete; pasando por Ciudad Real, la halld tan arruinada de la innumerable
multitud de langosta; que tenia assolados, no solo sus campos, sino los de ochenta
y seis lugares circunvecinos: que sus moradores querian desamparar sus patrias, y
casas; por la suma miseria, a que los reducia aquella pestilencial plaga; no auiendo

cogido en siete afios continuos, fruto alguno.

87 Ademés de las localidades citadas, también comenzaron a guardar la fiesta de San Agustin, segln
anotaciones en los margenes de la carta, las siguientes, también burgalesas: Cayuela, Sarracin, Saldafia de
Burgos, Modubar de la Emparedada, Revillaruz, Tardajos y Villarmentero. Ademas, todas ellas —que,
probablemente, ya le tenian votado- realizaron rogativas al Santo Cristo de Burgos, sito en el convento de
San Agustin, para pedir su intercesién ante la langosta, Carta de D. Fernando Ruiz..., Mss. 1269 de la BNM,
fols. 113v-114v.
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Viendo este Religioso tan terrible calamidad, como oprimia aquella Ciudad, y
lugares: les dixo; que el vnico medio, que podrian tener para repasar tan inevitable
riesgo, era, recurrir @ San Agustin; como vnico Abogado, que es, contra la
langosta: que le votassen guardar su fiesta... Dentro de tres dias se desaparecio la

langosta>>*%2,

También contamos con testimonios de eclesiasticos que trajeron nuevas devociones
contra plagas conocidas en lugares distintos a los de su residencia. El primero se produjo
en Hernan Caballero, en la Mancha, de donde era cura un tal Juan Evangelista, quien
persuadié a sus vecinos de votar por patrén y abogado a San Agustin —voto que seguia
en el XVII- como medio esencial para acabar con una cruel plaga de langosta*®°.

El segundo ejemplo lo tenemos a mediados del siglo XVII en Toledo, donde la
llegada de la langosta a la ciudad y comarca hace que el cura del lugar de La Puebla
Nueva traiga la devocion existente en Toledo a San Agustin y consiga que le voten por
patrén y abogado*®.

Asi pues, aqui vemos que en numerosos lugares se votaba a San Agustin, no sélo
como abogado especial contra la langosta, sino también como patron de la localidad,

esto es, como intercesor general ante el que la comunidad recurria en primera instancia

ante males publicos.

Santos especialistas

A pesar de los casos detallados en los anteriores puntos, es, con mucho, la fama

gue determinados santos tenian para combatir las plagas, las principal razén que

“88 Ribera, Vida del admirable..., Cap. LI, pp. 520-521.
“8 Ribera, Vida del admirable..., Cap. LI, pp. 519-520.
0 <<El afio de mil seiscientos y sesenta y ocho, por la ruina que se padecia en toda esta tierra [Toledo y
alrededores], originada por la langosta; en una tarde del mes de Mayo, fue la Santa Iglesia de Toledo;
acompafiada de todas las Religiones; y asistida de su noble Ayuntamiento, en procesion al Convento de San
Augustin. Mientras estavan suplicando a nuestro Sefior...; se entro en el Claustro el Doctor Don Diego Lopez
Garrido, que era Cura de la Puebla nueva, un famoso lugar, tres leguas de Talavera:... encontro al Padre
Maestro Fray Diego Antonio Barrientos; y le pregunto, porqué a San Augustin mas, que a otro Santo, se
hazia aquella rogativa? A que el Padre Maestro... refirié las raras maravillas y prodigios, que obrava este
Santo Doctor; en particular contra esta nociva plaga.

Alegrose mucho el Cura de oirle, y le contd, que en su lugar los tenia tan afligidos; que no les
perdonava fruto alguno: que brevemente se bolveria a él; y dispondria le votassen por Patron, y Abogado>>
(Ribera, Vida del admirable..., Cap. LIII, pp. 523-524).
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esgrimian las poblaciones a la hora de elegir los destinatarios de sus votos ante esas
calamidades. Dicha fama, como ya vimos al hablar de los intercesores, se basaba en
toda una serie de elementos heterogéneos, que incluian leyendas e historias en las que
se narraba el éxito de su lucha espiritual contra las plagas; el caracter especial en ese
combate de los Doctores y Padres de la Iglesia; la tradicibn benefactora de reliquias y
aguas pasadas por ellas; las fechas asociadas a antiguas tradiciones relacionadas con la

proteccion de la agricultura; las fechas criticas en el ciclo vital de la agricultura, etc.

B) Solemnizacién de la eleccidn

En algunas localidades, una vez elegido el destinatario del voto, se llevaba a cabo un
acto solemne en el que se escenificaba el compromiso de la comunidad con el
intercesor. Este es el caso que acontecio en Barcelona, en 1687, tras elegirse a Nuestra
Sefiora de la Merced como patrona de la ciudad para hacer frente a una plaga de

langosta en ciernes. El acto se realizé en dos jornadas consecutivas:

<<Siguiéronse a esta Eleccién, demostraciones Solemnissimas para publicarla; y
después dia 19. de Octubre por la tarde, antes de empezarse las Solemnissimas
Completas, con que se dio principio a la Fiesta del Patrocinio, presento el Conceller
en Cap la Suplica, y Deliberacion del Consejo de Ciento, en manos de la
Santissima Imagen; continuando dia 20. la Fiesta de dicho Patrocinio con
Solemnissimo Oficio, y Sermon, con assistencia del Virrey, del Consejo Real, y
Concelleres, esperando todos el favor por la Merced de esta Soberana

Sefiora>>*",

El analisis detallado de la fiesta nos aporta algunos elementos significativos y
comunes a este tipo de acontecimientos, entre los que convendria destacar el orden,
boato, ceremonial y reglamentacion de todos y cada uno de los actos, la participacion de

todos los sectores de la poblacién barcelonesa y la enorme devocién con que todos

1 Felia, Anales..., Volumen 3°, Lib. XXI, Cap. IX, p. 395. Sobre los dias exactos en los que se llevé a cabo
la Fiesta del Patrocinio, el Manual de Novells Ardits o Dieari del Antich Consell Barceloni, establece que, en
realidad, fueron el sdbado 18 y domingo 19, cit. en Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 45-46.
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viven la celebracion. Asi, el primero de los dias, el Consejo del Ciento al completo,
responsable de la eleccion el 25 de septiembre, acude a la iglesia del convento de Maria
Santisima de la Merced. En la puerta del mismo es recibido por el prior y los religiosos,
guienes situandose a su izquierda les acompafian hasta el presbiterio, en donde hacen
una oracién, sentandose luego en unos bancos. Desde alli, todos los presentes en la
iglesia —autoridades y publico- oyen las completas, que son acompafiadas por cantos.
Sera en el transcurso de uno de ellos —el himno de Nuestra Sefiora Ave Maris Stella-
cuando, arrodillada la gente, se descubra la imagen de la Virgen de la Merced,
inundandose de lagrimas todo el recinto.

Acabado el himno, los consejeros, en compafiia de los gremios, suben al camarin
donde se halla la imagen, y tiene lugar el acto fundamental de la jornada, la entrega por
parte del representante de la Ciudad al intercesor elegido para pedir a Dios por el fin de

la plaga del compromiso ciudadano:

<<... y lo senyor conceller en cap després de haver besada la ma de Maria
Santisima ha posat en ma de dita sancta imatge la deliberacid del patrocini presa
en lo savi concell de cent celebrat a 25 de setembre proxim passat, ab un full de
paper de forma mitjana aucténtica y closa per mossen Pere Trelles, escriva mayor
y cellada ab lo cello gran de la scrivania major de la present casa y seguidament
los demes senyors concellers besaren la ma a Maria Santissima y luego se'n

baxaren...>>%%,

Después, acaban de oir las completas, y, finalmente, salen de la iglesia,
acompafiados nuevamente del prior y los religiosos del convento.

Al dia siguiente, domingo, en torno a las dos, parten otra vez los consejeros del
Ciento, esta vez con acompanamiento de timbales, trompetas y ministriles, hasta la
puerta del convento, donde se repite la escena del dia anterior con el acompafiamiento
del prior y los religiosos hasta el presbiterio. Sin embargo, el ceremonial se complejiza al

estar también presente en el templo el virrey y los integrantes del Consejo Real, lo que

92 Cit. en Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 45-46.
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obliga a que éstos sean, a su vez, recibidos por el Consejo del Ciento, disponiéndose a

ambos lados del presbiterio, teniendo primacia el virrey:

<<... los senyors concellers y promens se assentaren a la part de la epistola per
asistir sa excelencia lo senyor virrey y concell real y los senyors concellers y
promens, lo anaren a rebrer molt serca de la pica de I'aygua beneyta y fent-se las
degudas cortesias se posaren per son orde y puiaren al presbiteri sa excelencia a
son estrado y lo concell real ab sos banchs a la part del evangeli y los senyors

concellers a la part de la epistola...>>*%,

Después, se lleva a cabo un oficio divino por varios celebrantes, diciéndose sermén
en el altar. Acabado ése, los consejeros del Ciento acompafian hasta la pila bautismal al
Virrey y Consejo Real, mientras que los religiosos del lugar conducen, a su vez, a los

primeros hasta la puerta.

6.4.4.4. CONTENIDO DE LOS VOTOS

La cifra de los votos que las regiones del centro peninsular ofrecieron durante el siglo
XVI relacionados con las plagas del campo, fue bastante elevada. Segun el estudio
realizado por eminentes historiadores de las Relaciones Topogréficas de Felipe Il (1575-
1578), la suma de los votos que entonces se mantenian en diferentes localidades de la
antigua Castilla la Nueva, originados en plagas del campo, oscilaba en conjunto entre un
15% y un 32% del total de votos expresos*®.

¢, Cual fue la tendencia a lo largo del XVII? Es dificil saberlo, al no existir una fuente
comparativa en esa época, ya que lo Unico con lo que contamos son las Descripciones

del Cardenal Lorenzana, las cuales nos ofrecen datos interesantes sobre santuarios,

%% Cit. en Catala, La plaga de la llagosta..., p. 46.

“%4 para Christian Jr., el 16% de los votos con motivo expreso tenfan su causa originaria en plagas de la vid,
y el 15 % en plagas de langosta, Religiosidad local..., p. 45. Para Campos y Fernandez de Sevilla, que
incluye en su obra estudios cuantitativos parciales por provincias, los votos originados Unicamente por
plagas suponen en Ciudad Real un 23%, en Cuenca un 16%, en Guadalajara un 9%, en Madrid un 24% vy en
Toledo un 25% del total de votos con motivo expreso; asimismo, los votos originados por plagas asociadas a
otros motivos son en Ciudad Real un 3%, en Cuenca un 5%, en Guadalajara un 6%, en Madrid un 8% y en
Toledo un 3%, La Mentalidad en Castilla la Nueva.
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imagenes y parroquias de las localidades estudiadas, pero muy pocos sobre los votos
que alli se mantenian a santos especialistas ante las plagas*®.

Sin embargo, existen una serie de indicios que indican que, lo mas probable, es que
los votos por plagas siguieran siendo muy elevados. En primer lugar, hay que recordar
que el siglo XVII va a ser, en amplias zonas de la geografia hispana, un tiempo en el que
se va a producir un aumento considerable en las dificultades de las condiciones de vida
de la gente. Entre ésas cabria mencionar un descenso de la productividad, unas duras
condiciones climaticas, un terrible impacto de las epidemias y un nimero alto de plagas
del campo, extremo éste visto en el cuadro expuesto en su momento, aun cuando no
represente el total de las plagas del siglo.

Ante esto, como han demostrado algunos estudios, la respuesta de la comunidad es,

al margen de otras, la busqueda de una mayor proteccién sobrenatural, que se traduce

). Porres de Mateo, H. Rodriguez de Gracia y R. Sanchez Gonzélez, Descripciones del Cardenal
Lorenzana (Archivo Diocesano de Toledo), Toledo, Instituto Provincial de Investigacion y Estudios
Toledanos (Diputacién Provincial), 1986. De los escasisimos datos comparativos que sobre votos podemos
ofrecer, contamos con los siguientes:

Dos Barrios (Toledo). En las Relaciones de Felipe Il (1575-1578), aparecia un voto a San Gregorio
Nacianceno por cuquillo, y otro a Santiago por la langosta. En las Descripciones de Lorenzana (1782-1789),
hay mencién a una ermita, extramuros, dedicada a San Gregorio Nacianceno, a la que asiste la villa en
procesién por los campos el 9 de mayo, existiendo un posible voto:

<<Distante como ciento y cinquenta pasos [de la villa], saliendo por la calle y puerta que llaman de la
Virgen Maria, camino de Ocafia, esta la de San Gregorio Nacianzeno, a la qual asiste la villa el dia
nuebe de mayo haciendo procesién a los campos y segin tradicion en lo antiguo se guardaba, no
trabajando en dicho dia>>.

Mocejon (Toledo). En las Relaciones, no hay votos por plagas; en las Descripciones, hay un voto a San
Gregorio Ostiense por una plaga de langosta:

<<Y tambien por tradicién de los antiguos se tiene noticia que estando plagado el termino de
langosta, se acudio a Navarra, y santuario de San Gregorio Hostiense, de donde se trajo agua pasada
por la reliquia del santo, y haciendo la funcion de iglesia, llebando en procesion a el santo hasta la
mesa que dicen de Torrecilla, bendiciendo el campo, a el dia siguiente fue desaparecida dicha
langosta; por lo que a vista del milagro se boto por el pueblo de hacer la funcion de San Gregorio
Hostiense, y como tal, a expensas de los caudales de propios, se celebra en el nuebe de mayo de cada
afio, teniéndose por de fiesta>>

Olias del Rey (Toledo). En las Relaciones, no hay noticias de voto o ermita hacia santos relacionados
especificamente con plagas. En las Descripciones, encontramos una ermita, dedicada a San Gregorio
Nacianceno, al que se tiene hecho un voto:

<<Otra [ermita], extramuros del pueblo, al sudest strocco (sic) y distancia de un quinto de legua,
dedicada a su patron San Gregorio Nacianzeno, en cuio sitio se sabe por tradiciones antiguas estaba
alli este pueblo con el nombre de Oliglelas, a cuio glorioso sanato, en su dia nuebe de mayo, se
celebra su fiesta por voto de villa que hicieron los antiguos, con la singularidad de que a la procesién
hasta su ermita havian de asistir, precisamente, a lo menos uno de cada casa>>.

Villacafias (Toledo). En las Relaciones, aparece una ermita dedicada a San Gregorio, pero ningin voto
a algin santo homénimo. En las Descripciones, figura una ermita, extramuros, dedicada a San Gregorio
Nacianceno, en la que se celebra alguna fiesta, pero sin llegar a concretar (Porres, Descripciones..., pp. 227-
228, 380, 429y 633.
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en un incremento de los ritos religiosos propiciatorios, uno de los cuales es el sistema de
votos a los santos*®. A pesar de todo, hubo localidades que, por esta misma penuria
econdmica esgrimida, detuvieron el nivel de expresiones votivas, tal y como nos describe

Francisco de Ribera en su obra sobre San Agustin:

<<En la Villa de Alcazar de San luan, en la Iglesia de Santa Quiteria, ay un Altar
dedicado a San Augustin; que de tiempo immemorial esta votado por su Patron
contra la langosta: guardando su dia de precepto, y solemnizandole con grandes
fiestas; que oy se han minorado, por la calamidad de los tiempos>>.

<<Aunque en este lugar [Quero, junto a Alcazar de San Juan], parece, se ha

acortado la celebridad de San Augustin; pero en otros, cada dia se aumenta>>*"".

En segundo lugar, nos encontramos con algunas afirmaciones extraidas de
Constituciones Sinodales del XVII que demuestran que los espafioles, antes y después
de 1642, fueron muy respetuosos con los votos realizados a sus figuras celestiales a
pesar de algunas presiones puntuales eclesiaticas. En una de Avila, a principios de siglo,

ya se trata de poner coto a los votos de dos maneras:

<<Otrosi, ordenamos, y mandamos, S.S.A. que si por voto, 0 por costumbre, que
declare, auer sido voto, se han guardado en esta ciudad, o en otras villas, y lugares
deste nuestro obispado, las aduocaciones de algunas yglesias, que se guarden de
aqui adelante solamente en las villas, y lugares donde fueron las tales
aduocaciones. Pero declaramos, que se cumple con el voto oyendo missa, y
cessando de las obras serviles hasta medio dia, y de alli adelante puedan trabajar

libremente, como en los otros dias de hazer algo>>**,

En un segundo texto, éste de la tercera década de siglo, se insiste en la impotencia

clerical por variar los habitos populares respecto a los votos:

<<lo contenido en esta constitucion a muchos dias que estd ordenado y mandado

“% para la didcesis de Cuenca en los siglos XVI-XVII, Nalle, God in La Mancha..., pp. 170-210.
*“7 Ribera, Vida del admirable..., Cap. LII, p. 521.
% C.S. Avila, 1617, Lib. 11, Tit. 111, Const. 1V, fols. 86r-87v.
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assi mesmo por constitucién synodal y no a bastado, y todavia se guardan las

dichas fiestas de voto, deuocion y costumbre...>>°,

Este aparente mantenimiento de los votos hacia figuras intercesoras ante las plagas
se vio también influido por el fomento de esta practica por parte de las autoridades a
través de bulas e indulgencias; por el sistema de leyes, normas y multas que las
comunidades tenian perfectamente establecidas para los incumplidores; y, por supuesto,
por el miedo de las poblaciones a las represalias celestiales por la relajacién o abandono
de los compromisos para con ellas.

Una vez visto esto, conviene entrar sin mas en la parte central del epigrafe, cual es
el contenido de los votos relacionados con las plagas a lo largo de la centuria, para lo

que estableceremos las divisiones oportunas que respondan a las practicas realizadas.

A) Misas vy procesiones

Las ceremonias mas frecuentes votadas seran, como no, las de guardar la fiesta del
santo, aunque también era frecuente solemnizar la vispera. En ambos casos, destaca
con luz propia la realizacién de misas, sermones y procesiones. En todos los casos, casi
sin excepciodn, éstos son los requisitos minimos del voto. Algunos lugares, sin embargo,
consideraran este minimo como maximo y reduciran la promesa a esos actos. Este sera
el caso de Burgos, que, a la altura de 1680, fecha cercana a la obra de Francisco de
Ribera sobre San Agustin —que va a ser fuente esencial para dicha devocion-, teniendo
votado a éste como abogado, solemniza su fiesta, yendo ese dia todo el pueblo a oir
misa y sermon al convento de San Agustin de la capital castellana®®. A partir de este
nucleo basico de actuaciones, se extendia una variada gama de ceremonias.

En este sentido, ademas de los oficios divinos desarrollados el dia del santo,
también nos encontramos con la realizacion de novenas, en parroquias de la localidad,
formandose procesiones hasta ellas por parte de los cabildos civil y eclesiastico. Este es

el caso que nos aparece en un voto hecho a San Agustin por parte de los habitantes de

%9 C.S. Cuenca, 1626, cit. en Christian, Religiosidad local..., p. 211.
%% Ribera, Vida del admirable..., Cap. XLlI, p. 494.
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Guadalajara, cuyo origen se remontaba a 1472, como respuesta a la aparicion de tres
plagas de langosta en los diez afos anteriores, que relacionaba al Santo con su madre
en la adjudicacion del voto, asi como la voluntad de que el intermediario fuera ratificado
varias veces antes de ofrecerle el mismo®*.

En lo que tocaba a su contenido, segun una informacién tomada a tres vecinos de la
localidad por el corregidor de la misma, existian dos fiestas que conmemoraban a San
Agustin, lo cual suponia la modificacién parcial del voto originario®®?. Por una parte, el
propio dia del santo se llevaba a cabo una procesion general desde la parroquia de
Santiago a la de San Miguel, en donde, durante todo el dia, se hallaban expuestos el
Santisimo Sacramento y la imagen de Santa Mdnica. Ese mismo dia se decia también
alli la misa de San Agustin.

Sin embargo, la parte fuerte del voto original, esto es, la novena, se derivé a un dia
de principios de mayo. En ello pudo influir, I6gicamente, que, segun el voto original, la
plaga de langosta de 1472 cesé el dia de Santa Mdnica, madre de San Agustin, 4 de
mayo. Pero si esto fuera asi, no se explica por qué no se hizo desde el siglo XV, y se
esperd tan gran espacio de tiempo para modificarlo, salvo que la fecha no soélo
respondiera a lo anterior, sino también a que se hiciera coincidir con los dias en que
mas ceremonias se realizaban para protegerse de las plagas.

La celebracién era, en todo caso, especialmente solemne y multitudinaria, asi como
demostrativa de las relaciones entre los remedios ante diferentes calamidades, en este

caso las plagas y las tormentas. Pero también se incluia en ella —junto a los oficios a San

%01 <<como en el de [afio] mil quatrocientos y sesenta y dos; y mil quatrocientos y sesenta y cinco; y hasta el
de mil quatrocientos y setenta y dos, padecia esta Ciudad de Guadalaxara una gran calamidad de langosta; en
tanta manera, que por algunos afios no cogieron los frutos de la tierra. Y bolviendose a Dios sus Ciudadanos,
le suplicavan con procesiones y plegarias, que huviesse piedad de ellos. Y como no cessasse aquel agote
embiado de Dios; determinaron tomar un Patron, que particularmente intercediesse por su pueblo: y para
esto hecharon suertes, nombrando cierto numero de Santos, para escoger a cualquiera de ellos: en cuyo dia
Dios fuesse servido de librarlos de aquel trabajo, y afliccion.

Y queriendo mostrar la Magestad divina, como San Augustin es Abogado del Reino de Toledo contra la
langosta, dispuso, que el dia de Santa Monica su Madre cessasse: y al tiempo de sacar las suertes, salidé San
Augustin tres vezes. Por cuya causa la Ciudad hizo voto de guardar, y solemnizar su fiesta; sefialandolos por
sus Patronos y Abogados>> (Ribera, Vida del admirable..., Libro V, Cap. XII, p. 438).

02 Ademés de otras ceremonias, como corridas de toros, caridades y limosnas, el acto principal era la
realizacion de una novena que desembocaba en el 28 de agosto, fiesta del Santo, y una misa de accién de
gracias a Maria la mafiana siguiente después del ultimo dia, Ribera, Vida del admirable..., Cap. XXXVIII, p.
490.
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Agustin y las salves a Maria- un acto propio de la rogativa, como es la exposicion de
imagenes en altares mayores de iglesias y la simbologia del nimero de velas, en
referencia a la proteccion que se pide al Santo para todo el afio. Asi lo expresa la

informacién ofrecida por los tres vecinos anteriormente citados:

<<Y assimesmo el primer lueves de Mayo subsequente, se haze fiesta que dura
nueve dias en la Parroquial de Santa Maria; adonde se halla la Ciudad en forma,
con asistencia del muy reverendo Cabildo: y se tiene al glorioso San Augustin en el
cuerpo de la Iglesia en su Altar; y toda ella cercada con trescientas y sesenta y
cinco velas de cera blanca encendidas; assiste la musica: y al fin de la octava; el
vitimo dia a visperas, se ponen treze hachas grandes blancas, en forma de
culebrinas; y estan encendidas con las velas, desde aquella hora, hasta después
de la Missa, el dia siguiente: que son casi veinte y quatro horas. Y las hachas se
reparten a trozos por Reliquias entre los Caballeros, Regidores, y Gente de cuenta
de la Ciudad: y las velas a los demas Ciudadanos, y Labradores; y las guardan con

veneracion para las tempestades>>°%,

Junto a las procesiones a parroquias para asistir a actos celebrados en ellas, se
producen otras por las calles, en las que se exhiben diversos elementos devocionales.
Asi, nos encontramos con el caso de Elorrio (Vizcaya), que tuvo por patrén desde tiempo
inmemorial al Santo Doctor, experimentando, segun otro testimonio auténtico ofrecido
por Ribera, continuos beneficios ante plagas, sequias o enfermedades. Por ello, en la
principal parroquia de la villa, la de San Agustin de Echavarria, celebraban su festividad
con gran aparato. La peculiaridad de la devocion, sin embargo, estribaba en una
procesion, la de la Correa del Santo, que se celebraba los cuartos domingos de cada
mes, y a la que asistian sus cofrades, asi como los vecinos de Elorrio y de las
localidades de hasta seis leguas de distancia. Se trata, pues de la utilizacién de uno de

los simbolos asociados a San Agustin, con los que fue visto en la jornada de 1268

503 Ribera, Vida del admirable..., Cap. XXXVIII, p. 492. Est4 claro que todos los dias debia hacerse el oficio
de San Agustin, posiblemente con conmemoracién de Santa Mdnica, y la Salve a la Virgen Maria, tal como
nos informa el voto original de 1472. Desconocemos, sin embargo, si se seguia realizando la misa de accién
de gracias a Maria. Lo que si es seguro es que, como en el voto original, se acompafiaba a las ceremonias
citadas con corridas de toros, caridades y limosnas el 28 de agosto.
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expulsando la langosta en Toledo, denotando, al mismo tiempo, la gran importancia que
durante todo el siglo tuvieron en Espafia las cofradias de la Correa del Santo®™.

En Balmaseda (Vizcaya), por el contrario, la devocién esencial era hacia San
Gregorio Ostiense, al que, mediante Acuerdo Municipal de 29 de abril de 1688, se voto
guardar su dia, con misa solemne y procesién general por las calles y lugares sefialados
en el acuerdo. Todo ello se hacia en virtud del alivio que las aguas pasadas por sus
reliquias habian tenido en el pasado frente al pulgén, el coco y otras sabandijas. Lo mas
notable de este voto era cdmo se exhibia la figura del Santo, el sentido conjurador de su

baculo y el gran parecido existente con reliquias de otros santos, como el ya citado

baculo de San Agustin, tal y como nos lo muestra Martin de los Heros:

<<Paséase asi su imagen [de San Gregorio Ostiense] en hombros de regidores
adornando su baculo con uno de los mas largos vastagos de vid que a la sazén se
encuentran renovados, precedida de tamboril, cantando el clero las letanias y
sacandola fuera de las murallas de la ciudad, como para conjurar con su mano
levantada a los cocos que tan atrevidos se muestran hoy como desde que hay

vifias>>°%.

Bien distinto era lo que sucedia en algunas localidades de la provincia de Jaén, en
las que, a mitad del XVII, segun se nos narra en un Catalogo de obispos jiennenses, se
hallaba instaurado un voto a San Marcos Evangelista. Este consistia en tomarlo como
abogado, cese de oficios, misa solemne, sermén y procesion, durante la cual, junto con
diversas imagenes religiosas, se paseaba un toro. Lo curioso del asunto es que el voto
originario, proveniente de la ciudad de Baeza -realizado en 1449 a partir de la llegada de
una plaga de langosta-, nada tenia que ver con la procesion citada. Y es que, ademas
del resto de los actos que conmemoraban el 25 de abril, se ofrecia cada afio al Santo por
parte del municipio un toro, que, a continuacion, se entregaba a una iglesia colegial de la
misma ciudad, para que se repartiese entre los pobres, en la confianza de que este acto

caritativo supusiera la intercesion del santo agricola, como asi fue:

%% Ribera, Vida del admirable..., Cap. XLI, p. 494. Para Cofradias del Santo, ver Epigrafe Rogativas.
%% Heros, Historia de Balmaseda..., p. 384.
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<<Esta diligencia tan Santa de la Ciudad, se conoci6 aver sido mui acepta, y
agradable a la Divina Magestad, porque mediante la intercession de su Santo
Evangelista, milagrosamente libro la tierra desta plaga. Y viendo las demas Villas, y
Lugares de su Comarca el remedio tan milagroso, hizieron la misma Promessa, y
Voto. De adonde se origind la costumbre, que en algunos Lugares ha quedado de
llevar un Toro en la Procession el dia de San Marcos, si bien la obra piadosa, y
Santa, y principio desta costumbre, que fue dar el Toro de ofrenda, rescatarlo, y
repartir su valor entre los pobres, no se ha permanecido, ni se continua en nuestros

tiempos>>°%,

Por otra parte, nos encontramos con procesiones hacia lugares exteriores a las
localidades, esto es, fuera de su perimetro urbano. En unos casos, se trata de ir a
ermitas extramuros, como acontecia en Loeches, villa que dista 31 kilbmetros de Madrid.
En ella, segun unas ordenanzas dispuestas para la cofradia que existia ya de San
Agustin, habia un voto al Santo, cuyo origen se remontaba a principios del XVI, cuando
la langosta y la peste llevaban tres afios haciendo estragos en la poblacion. Ante esa
situacion, se decidi6 votar tres fiestas, una de las cuales consistia en guardar el dia de
San Agustin. Esto qued6 confirmado durante la década de los cuarenta del siglo XVII,
cuando, a requerimiento del Edicto de Urbano VIII, segun el cual cada lugar debia contar
con un solo patron, se eché a suertes la eleccion —descartdndose a Maria por su obvia
observancia-, saliendo en dos de esas suertes el Santo Doctor, todo ello ratificado por un

auto de un alcalde ordinario de la localidad®®’.

%% Martin de Ximena Jurado, Catalogo de los obispos de las iglesias catedrales de Jaén y Anales
Eclesiasticos de este Obispado, Granada, Universidad de Granada, 1991 ( Edicién facsimil de la 12 edicién,
1654), p.

%7 |_as ordenanzas citadas constan en un testimonio dado por Francisco Aguado, escribano pablico y del
nimero de Loeches, en 23-5-1681. En cuanto al auto, es de Pedro Alonso, en el que, aparte de rememorarse
todo lo relacionado con el voto, se hacia referencia al efecto que tuvo el Edicto de Urbano VIII en el
patronazgo de San Agustin, para lo que pide que cuatro de los vecinos mas antiguos de la villa cuenten lo
que sepan al respecto:

<<Y haziendole & Dios, y a una Cruz de declarar lo que supiessen: todos quatro unanimes, y
conformes..., dixeron...que a sus mayores, y mas ancianos, y a otros vezinos mas antiguos desta villa,
toda gente de buena fama, opinién, y credito, oyeron dezir, que siempre han tenido por Patron, y
Abogado a San Augustin Doctor de la Iglesia...

Y se acuerdan, que mandando Vrbano Octavo quitar las fiestas: y que cada lugar no tuviesse mas, que
un Patron: confiriéndose entre los vecinos desta Villa, qual determinarian: dixeron vnos se votasse la
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El voto, tal y como se desarrollaba a fines del XVII —y que respondia al realizado a
principios del XVI-, al margen de una corrida de toros y una caridad publica, consistia en
una procesion a la ermita de San Lorenzo, fuera de la localidad, el dia de la vigilia del
Santo, y la asistencia a misa, probablemente en la iglesia parroquial, el 28 de agosto. En
este sentido, hay que hacer constar que estos dos actos obligaban a todas las personas
de la localidad que no estuvieran legitimamente impedidas, para lo que se debia solicitar,
previamente, una licencia a la cofradia de San Agustin, bajo pena de diez maravedies®®.
Por otra parte, la asistencia a la misa del dia 28 fue fomentada desde Roma, lo que

demuestra el vigor que aiin mantenia la devocion al Santo a fines del XVII:

<<A que afade, que para que conste a los devotos de San Augustin; su Santidad
de Inocencio Vndezimo, nuestro Pontifice, ha concedido lubileo plenisimo para
todos los Fieles: que confessados, y comulgados dia del Santo Doctor visitaren la

Iglesia Parroquial, adonde esta su santa Imagen>>°".

Finalmente, la devocién de Loeches a San Agustin se podia percibir claramente en
las tres imagenes que de él se conservaban: una en la parroquia de la villa, otra en el
ayuntamiento, y una tercera en la ermita extramuros de San Lorenzo.

Una variante de las procesiones en los votos relacionados con la lucha contra las
plagas, eran las que se llevaban a cabo a calvarios®*. Esta modalidad la encontramos
en la villa turolense de Alcorisa, en donde ya se celebraba el acto desde muy antiguo,

pero el olvido de la tradicién, y la posterior llegada de la langosta de 1685, hizo que la

Purisima Concepcion de la Virgen. A que replicaron los mas: que la Madre de Dios, y su fiesta, no
era necessasio votarla; porque sin esta obligacion, todos guardarian su dia.

Y altercAndose sobre la materia: se hecharon suertes por tres vezes; y en la dos salid S. Augustin; con
que esta Villa de nuevo le eligio por su Patron, y voto tener por fiesta de precepto su dia, que es a
veinte y ocho de Agosto...>>.

(Ribera, Vida del admirable..., Cap. XXXVII, p. 488).

%% Todo lo contenido en el voto fue confirmado por el arzobispado el 28-7-1570, Ribera, Vida del
admirable..., Cap. XXXVI, p. 486.

%% Ribera, Vida del admirable..., Cap. XXXVI, p. 487.

310 <<crucifijos o capillas puestas en algin pequefio cerro en las inmediaciones de la poblacién donde se
solia acudir habitualmente, pero sobre todo en tiempo de cuaresma. Generalmente y por fidelidad al hecho
histérico se ponian tres cruces representando a Cristo y los dos ladrones. Normalmente desde la poblacion al
calvario corria el “via crucis”. También es y se llama calvario a un crucifijo emplazado en un cruce de
caminos>> (Campos y Fernandez de Sevilla, La mentalidad en Castilla la Nueva..., p. 56).
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poblacién asociara los dos fenémenos y, tras reducir la plaga con una rogativa™!, se
decidiera a renovar el antiguo voto.

Este consistia en guardar la fiesta de la Exaltacién de la Cruz, dia 14 de septiembre,
para venerar una célebre imagen de Cristo puesto en el sepulcro, denominado el Santo
Sepulcro del Sefior de Alcorisa. El acto consistia en subir anualmente el pueblo en
devota procesiéon hasta la ermita que albergaba la imagen, que desde 1570 se hallaba
en la cumbre de un monte cercano, en cuya ladera se encontraban dispuestas cruces y
capillas, a modo de estaciones del calvario, ya que el lugar estaba consagrado para
venerar la Pasion de Cristo®*?.

Dicho todo esto, hay que afadir que en algunas localidades, este tipo de ceremonias
se veian acompafiadas y amenizadas por elementos musicales, lo cual ayudaba, sin
duda, a solemnizarlas, dando gran prestigio igualmente al lugar. Este es el caso de la
villa alcarrefia de Horche, de la que nos habla en sus Anales Fray Juan Talamanco,
cuyas autoridades municipales decidieron acudir, a principios del XVII, a un experto para
gque ensefase musica que fuese tocada en las principales celebraciones, entre las que
se contaban las tres Pascuas —Navidad, Semana Santa y Pentecostés-, asi como la hora

canonica de visperas, misas y procesiones que tenian lugar durante las fiestas votivas

del concejo:

<<Aun brilla mas la piedad del Ayuntamiento de Orche, que considerando que en
otras Villas, y Lugares se celebraban las Fiestas mas solemnes con las voces
alegres de musicos instrumentos en Acuerdo de 31. de Julio de 1616. resolvio traer
a costa de los Propios de Concejo un Maestro, que ensefiasse el manejo, y Arte de
las Chirimias, con los otros instrumentos que suelen acompafiarlas, porque assi
convenia, no solo a la mayor solemnidad de las Fiestas, sino tambien a la

autoridad de la misma Villa>>%,

511 \/er Epigrafe Rogativas.

512 Faci, Aragon, Reyno de Christo..., p. 76.

513 Junto al maestro, se contraté a una serie de personas para que ejercieran como discipulos suyos, y se
compraron toda una serie de instrumentos. EI maestro que se contraté fue Pedro Galvez, quien durante
cuatro afios debia ensefiar a los muchachos que se presentasen para trabajo de musicos, pagandole por dicho
trabajo una cantidad determinada de trigo y 12000 maravedies anuales. Para dotar a todos ellos de
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Por dltimo, también habia procesiones votivas que finalizaban con ofrendas
realizadas a los diferentes intercesores celestiales, asi como con romerias en los
alrededores de los lugares donde confluian esas procesiones.

Asi, contamos con el claro exponente del Monasterio de Nuestra Sefiora de
Sopetran, en las cercanias de la villa de Hita. En el siglo XIV, segln nos cuentan los
autores del siglo XVII gue nos informan de esta devocién —Basilio de Arce, Fray Antonio
de Heredia y Gabriel Acedo-, el obispado de Plasencia padeci6 sendas plagas de
langosta y gusanos, siendo especialmente agudas en la localidad de Jarandilla de la
Vera.

Ante dichas calamidades, la poblaciéon reacciond poniendo en marcha algunas
iniciativas de caracter espiritual, como ruegos, plegarias, procesiones muy largas
—algunas, de mortificacion-, etc., fracasando en todas ellas. Frente a este reves,
decidieron ofrecer un voto anual, de cera, a la Virgen Maria, para que intercediera ante
Dios. Sin embargo, al haber disensiones entre los vecinos sobre la imagen devota
concreta a la que ofrecerle el voto, se recurrié a la providencia divina, siendo el instinto
de un burro, sobre el que se puso el cargamento de cera, el que condujo al Monasterio
de Nuestra Sefiora de Sopetran, como ya vimos anteriormente®,

Conseguido el éxito de la misién —la plaga desapareci6-, se regularizé el voto de

ofrecer a Nuestra Sefiora de Sopetran dos arrobas de cera labrada, en dos cirios, aun

instrumentos, se compraron, también por parte del ayuntamiento, un bajon, un bajoncillo, tres chirimias de
contralto, un tiple, un tenor, un sacabuche, cinco flautas grandes y cinco pequefias con sus respectivas
pirolas y cafias. Por altimo, mediante otro acuerdo municipal de 24 de diciembre de ese mismo afio, se
contraté a Pedro Ruiz, Custodio Valhermoso, Juan Fernandez y Felipe Calvo, como discipulos del maestro
durante cuatro afios, y a tocar otros cuatro. A cambio, se les concedid exencion de cargos y oficios. El
problema surgié cuando, pasado el tiempo, y ante las falta de un salario fijo, muchos de los que ejercian el
oficio musical empezaron a dejar de asistir a las fiestas religiosas. Por ello, el ayuntamiento tuvo que volver
a realizar otro acuerdo en 1630, por el que se ofrecia a los que siguiesen ejerciendo esa labor un salario
anual:

<<Por lo que se hizo Ayuntamiento en 7. de Abril de 1630. y llamados a él los Musicos Phelipe
Calvo, Juan de Murcia, Juan Guijarro, y Jerdnimo Francisco, se les ofrecié ademas de la essencion de
cargos Concejiles el situado annual, que consta del referido Acuerdo.

Primeramente se obligo la Villa a pagarles de sus bienes proprios en cada un afio ocho fanegas de
trigo, y por esso han de tocar los instrumentos las tres Pasquas del afio, y con Visperas, Missas, y
Processiones las Fiestas votivas del Concejo[...]>>.

Ademas, se comprometian los susodichos a ensefiar a otros durante cuatro afios, a cambio de seis
ducados para cada uno por una sola vez, Fray Juan Talamanco, Historia de la ilustre, y leal villa de Orche...,
En Madrid, en la Imprenta del Convento de nuestra Sefiora de la Merced, Afio de 1798, pp. 246-247.
>4 \/er Epigrafe Suertes.
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cuando no exista unanimidad en la frecuencia temporal en que se realizaba, ni en si el
voto fue lineal desde que se origind, o bien, el incumplimiento paulatino del mismo
provoco otra calamidad, obligando a reactivarlo®.

En cuanto al contenido del voto, se trataba de una procesion mas, aunque la mas
larga, posiblemente, de toda Espafia —49 leguas, esto es, mas de 270 kilometros-, que
terminaba la vispera de la festividad de la Ascensién, o miércoles de Letanias, en el
Monasterio. Varias decenas de pueblos se llegaron a juntar en algin momento en el
santuario, la mayoria por voto ante determinadas calamidades publicas, aparte de los

gue aparecian cuando se presentaba puntualmente una necesidad acuciante para pedir

SOCOITO:

<<Es cosa cierta, que llegaron a ser ochenta los Pueblos, obligados por voto a
venir en Procession, y todos ellos en reconocimiento de algun singular beneficio
gue auian recibido, librandolos Nuestra Sefiora de peste, langosta, tempestad, U

otra cosa semejante>>°°,

Sin embargo, a lo largo de los siglos XVI y XVII, la presion de Trento, las
Constituciones Sinodales y las disposiciones arzobispales habian ido reduciendo el
namero, a causa de los actos licenciosos y deshonestos que se producian en las

procesiones largas, tal y como manifestaba Basilio Arce ya a principios del XVII:

<<solyan venir muchos mas pueblos de los referidos [él cita 38], de mas larga

distancia, porque venia aqui en procession la ciudad de Guadalajara, que esta

515 para Gabriel Azedo, el éxito de la ofrenda original dio lugar al voto de Jarandilla, para enviar anualmente
dos arrobas de cera labrada en dos cirios, cosa que se respetd escrupulosamente, Azedo, Amenidades,
florestas..., p. 47. Sin embargo, en su Historia del Monasterio, Basilio de Arce afirma que el voto se fue
incumpliendo con el paso del tiempo, por el gran costo del viaje y de la cera:

<<Fuesse cumpliendo este voto cada afio con gran puntualidad, pero no faltd en el ayuntamiento de
aquella villa persona que con celo indiscreto del aumento de los propios del comun quisieron escusar
este gasto... Condescendieron otros, pareciéndoles que era arbitrio para ahorrar que no se gastasen los
propios de la villa, y con esto cessaron de enviar estas dos arrobas de cera algunos afios>>.

(Arce, Historia del origen..., fol. 97r).

Ello provocd la llegada de una terrible tempestad, que destruyd parte de la agricultura de la villa, lo
que, segun el autor, hizo que la poblacion, entendiendo la causa de la misma en el incumplimiento del voto,
se aprestara a reactivarla. Aunque, por la gran distancia existente, decidi6 enviar cuatro arrobas de cera en
dos cirios cada dos afios, Arce, Historia del origen... , fol. 98v.

518 Fray Antonio de Heredia, Historia del llustrissimo Monasterio de Nuestra Sefiora de Sopetran...
compuesto antes por el R.P.M. Fray Basilio de Arce, su Abad, y su Hijo, y ahora nuevamente afiadido...,
Madrid, en la Imprenta de Bernardo de hervada, 1676, Cap. XV, p. 282.
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guatro leguas, la villa de Vceda, que esta seys leguas, la villa de Atienza, que esta
siete leguas: pero reparando el Arcobispo de Toledo como Diocesano desta tierra,
gue eran algunos los inconuenientes que se seguian en processiones tan largas, y
gue las Cruzes, Pendones, e Insignias se traian con indecencia, y que la clerecia, y
gente principal venia desacomodada a pie, y si tomavan caualgaduras no dezia
con la humildad, y deuocion, que requiere una procession, y otros dafios ocultos
gue se experimentauan, decretd y prohibio que no viniesse la procession de

pueblos tan distantes, y assi cessaron...>>".

La ceremonia en si comenzaba con la formacion de la procesion en la parroquia de
Jarandilla de la Vera. Desde alli, el clero y el pueblo acompafnaban a los que llevaban la
cera —un miembro del Concejo municipal la portaba, en unién de un sacerdote, e incluso
algunas personas devotas- hasta un lugar extramuros de la villa, en donde hacian
entrega al primero de ellos de la ofrenda. Desde alli, se hacia la marcha —es de suponer
que durante algunos dias, al ser una distancia de unos 270 kilébmetros- hasta el propio
santuario, y una vez llegado al lugar, se detenia primero en la ermita que incluia la fuente
milagrosa, a un cuarto de legua del Monasterio®*®. Alli esperaba la comitiva de Jarandilla

la llegada de otra multitudinaria procesién, integrada por el abad y diaconos del

> Arce, Historia del origen..., Cap. XIX, fols. 93r-94v. Las localidades que, en torno a 1615, confluian en
el santuario era las siguientes: Hita, Torija, Trujueque, Brihuega, Gajanejos, Atanzén, Valdeavellano,
Muduex, Utande, Valhermoso, Ledanca, Fuentes, Membrillera, San Galindo, Montarrén, Mohernando,
Valdearenas, Rebollosa, Cafiizar, La Torre del Burgo, Eras de Arriba, Ciruelas, Tértola, Aldea Nueva,
Valdegrudas, Caspufias, Humanes, Robledillo, Cerezo, Razbona, Méalaga, Malaguilla, Halarilla, Torrientes,
Copernal, Valdandreta, Taragudo, Paddilla y Jarandilla de la Vera.

En torno a 1676, tan solo quedaban 18 localidades que siguieran realizando la procesién citada;

Jarandilla de la Vera, Brihuega, Hita, Valhermoso, Ledanca, Gajanejos, Utande, Caifiizar, Ciruelas,
Rebollosa, Heras de Arriba, Torre del Burgo, Mohernando, Cerezo, Razbona, Robledillo, Humanes y
Taragudo. De ellos, Heras de Arriba y Torre del Burgo venian varias veces afio, por voto. La mayoria
llevaba una ofrenda de cirio de cera, mientras que algunos llevaban pan, vino o lamparas de aceite. Pero para
realizar la citada procesion, los pueblos que superaran la media legua de distancia del monasterio,
necesitaban una dispensa del arzobispado de Toledo, ya que, por disposicion de éste, establecida en 1652, se
prohibian todas aquellas procesiones que superaran los limites parroquiales o la distancia citada. En todo
caso, la inmensa mayoria de las poblaciones que abandonaron, por ello, la procesién institucional, siguié
llevando las ofrendas que hasta entonces habian llevado a cabo, auque fuera a titulo individual por parte de
sus vecinos, Arce, Historia del origen..., Lib. Il, Cap. XIX, fols. 92r-93v; Heredia, Historia del
llustrissimo..., Lib. X, Caps. 1I-XV, pp. 253-282.
%8 E| santuario de Nuestra Sefiora de Sopetran estaba formado, en esa época, de un monasterio de
benedictinos, que incluia una iglesia, y de una ermita, que incluia una fuente milagrosa, a 300 6 400 metros
del monasterio, en donde, supuestamente, la Virgen Maria habia bautizado al caudillo musulman Aly-Petran,
tras aparecerse en una higuera cercana, Arce, Historia del origen..., Lib. I, Caps. IX-XI, y Lib. Il, Caps.
XVI-XVIII; también, ver Jesus Simén Pardo, Advocaciones marianas alcarrefias (historia, tradicion,
leyendas), Guadalajara, AACHE Ediciones, 1995, pp. 189-196.
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monasterio, asi como por el resto de las procesiones de los pueblos que hacian sus
ofrendas ese mismo dia de la Ascension. A partir de ese momento, se procedia al acto
de las ofrendas -en el que existen unas reglas de precedencia claras para evitar
cualquier tipo de conflictos- encabezado por los representantes de la villa extremefia,

gque actuaban con aparatosa ceremonia penitencial:

<<La persona que viene en nombre de la villa, el dia que llega a esta santa Casa
confiessa, y recibe el Santissimo Sacramento, y algunos suelen ayunar a pan, y
agua. Lleua los cirios a la Fuente Santa, sale alli el Convento, formase la
Procession, descalcase el que trae la ofrenda, y entra acompafado de todo el
Convento con su Cruz, y de otras muchas, y estandartes que concurren alli,
vispera de el dia de la Ascensién en la Capilla de Nuestra Sefiora, en cuyo Altar se
ponen los cirios. Dize el Convento una Missa, y Salve cantada por la Villa de
Xarandilla, de parte de cuyo Ayuntamiento siempre se escriue carta, pidiendo esto
mismo al Abad, y se cumple del modo que se pide, acariciando a la persona que
viene con caridad Religiosa. Esta entrada, y Procession suele ser siempre en este
dia, vispera de la Ascension del Sefior a vista de muchissimas personas que aquel

dia acuden a este Santuario>>%*°.

Una vez que Jarandilla y el resto de las poblaciones llevaban a cabo todas sus
ofrendas en la denominada capilla de la Reina de los Angeles, en el interior de la iglesia
abacial —en la que se podian encontrar, ademas de cirios, también muletas, cadenas,
mortajas, ataudes, etc., dependiendo del fin que se buscaba con los ofrecimientos-, se
llevaba a cabo una comida comunal en los alrededores del monasterio y la ermita, que
servia para hermanar a las poblaciones, al calor de la cual se formaba una auténtica feria

de mercado, tal y como nos narra, nuevamente, Basilio de Arce en torno a 1615, y nos

519 Heredia, Historia del llustrissimo..., Cap. Il, Lib. X, pp. 258-259. Que el ceremonial era estricto lo
comprobamos también en la narracion que nos ofrece del mismo acto Gabriel Azedo, una vez que se juntan
en la ermita las procesiones:

<<y llegan al dicho Humilladero, y alli, habiendo enarbolado Jarandilla su estandarte, se incorporan
las dos procesiones, dando el lado derecho del Abad al sacerdote que va de Jarandilla...; y lo mismo
hace el Corregidor de la villa de Hita, que también da su mano derecha al que va con titulo de
Alcalde; y desta suerte prosigue la procesion...>>.

(Azedo, Amenidades, florestas..., p. 48).
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confirma Gabriel Acedo sesenta afios después:

<<Todos estos lugares vienen en procesion el Miércoles de las Ledanias vispera
de la Ascensién, y se haze en este sitio vna gran feria donde concurren
mercaderes de sedas, y pafios, plateros de oro y plata, tenderos de merceria,
oficiales de todos oficios en muy grande abundancia, por ser populoso el concurso
de gente que aqui se junta de tantos pueblos, que el verlos comer por sus familias
es muy gran recreacion cada pueblo aparte tiende vnos manteles larguisisimos en
este prado, sientase en la cabecera el Cura, los Clerigos, los Alcaldes, y
Regidores, y después todo el resto de la gente popular, el concejo suele dar para
todos pan, y vino por comunidad, y cada vno en particular saca su comida, y ver en
un prado treynta o quarenta pueblos enteros, vnos de a docientos, otros de a
trecientos y mas hombres todos juntos por sus ranchos, es de muy grande deleyte

a la vista>>°%,

Nos encontramos, pues, en conjunto, ante un ejemplo tipico de romeria, en donde
confluyen diversos aspectos religiosos y ladicos, como la procesion, la ofrenda y la
comida campestre, y en la que siendo lo sagrado el factor desencadenante, acaba
siendo lo profano el elemento envolvente®*,

Acabada la celebracién, volvian todas las procesiones a su lugar de origen,
utilizandose el mismo ceremonial de entrada para despedirse junto a la ermita.

Ademds del caso de Sopetran, podemos ofrecer otro claro testimonio de ofrendas,
como era el santuario de San Gregorio en Sorlada. Y es que uno de los mas
frecuentados actos votivos que alli se celebraban era el de ofrecer las distintas limosnas
aportadas por las comunidades, bien para ganarse la voluntad del Santo ante una

decisiva eventualidad, bien como recompensa por haberle hecho frente con éxito,

gracias a su intermediacion, tal y como nos manifiesta Andrés de Salazar:

<<En reconocimiento y gratificacion del mesmo Milagro y Beneficio que ha hecho

Dios por los merecimientos grandes del glorioso S. GREGORIO en muchas partes,

%20 Arce, Historia del origen..., Lib. 11, Cap. X1X, fols. 93v-r.
%21 Campos y Fernandez de Sevilla, La mentalidad en Castilla la Nueva..., pp. 87-88.
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se halla en algunas dellas hecho voto de pagar perpetuamente cierta pension y
tributo, en vnas de dinero, en otras de trigo y cevada, en otras de vino, en otras de
azeyte, en otras de cera, y en otras de otras cosas, segun que auia sido su

uoluntad y deuocion, o segln lo que abundaua mas su tierra...>>??,

Las diferentes ofrendas realizadas a los intercesores celestiales buscaban su
socorro de muy diversas maneras. Por una parte, directamente a través de las peticiones
que se realizaban durante las misas y procesiones llevadas a cabo en parroquias,
ermitas o santuarios. Pero también, como ya vimos en su momento, indirectamente,
mediante la recogida de aguas milagrosas, que se utilizaban en unos casos de forma
meramente remediadora, a través de rogativas o conjuros, pero en otros muchos se
usaban para bendecir los campos de la localidad, a veces mezcladas con agua ordinaria
y bendita, en las épocas criticas para las cosechas, que correspondian a los ultimos dias

de abril y primeros de mayo.

B) Caridades vy toros

Pareceria a primera vista un enunciado algo confuso o sorprendente, pero las dos
manifestaciones votadas solian hallarse intimamente relacionadas, aunque no

coincidieran exactamente en el tiempo.

522 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXIII, p. 279. A continuacién, el autor enumera las
poblaciones que llevaron a cabo algun voto perpetuo a causa de plagas, todas ellas dentro de las regiones de
Navarra, La Rioja, Aragén y Catalufia: Calahorra, Murillo de Calahorra, Rincén de Soto, Aldea Nueva,
Alfaro, Corella, Cintruénigo, Cascante, Monteagudo, Tulebras, Ablitas, Varillas, Mallén, Magallén, Epila,
Carifiena, Longares, Zaragoza, Pastriz, Casa de Justicia, Villa Mayor, La Pobla, Alfajarin, Pina, Fuentes, La
Almolda, Valgarta, Castillo, Larraga, Alcubierre, La Perdiguera, Acatagora, Alforja, Castillar, Alagén,
Grisel, Pedroles, Pradilla, Tauste, Egea, Sadava, Dabidn, Fustifiana, Cavanillas, Ribaforada, Tortosa,
Bufiuel, Mendavia, Imas, Lodosa, Carcar, Andosilla, San Adrian, Azagra, Milagro, Villafranca, Funes,
Peralta, Falces, Marcilla, Caparroso, Miranda, lerin, Allo, Sesma, Arellano, Zufiga, Gastiain, Santa Cruz de
Campezu, Orbiso y Alda, Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. XXIII, pp. 279-280. Dentro de la zona
también contaban con voto hacia el Ostiense Pamplona desde 1580, y Logrofio desde 1575, Barragan, Las
plagas del campo..., pp. 275-279. Segin Barragan, la ubicacion de la mayoria y mas relevantes de estos
lugares se encontraba en torno a algunos de los grandes rios de la zona, cosa que se explica por el hecho de
que las tierras mas castigadas por las plagas en estas zonas fueron de regadio.

En otras partes de la Peninsula también se registraron votos al Santo, como Jaén, Toledo, Guadalajara,
Ciudad Real, Alicante o Alava. Para esto, ver Juan Antonio L6épez Cordero y Angel Aponte Marin, Un
terror sobre Jaén: las plagas de langosta (siglos XVI-XX), Jaén, Ayuntamiento de Jaén, 1993, p. 108; Juan
Blazquez Miguel, Castilla-La Mancha. Magia, supersticion y leyenda, Ledn, Everest, 1991, pp. 125-130;
Consolacién Gonzélez Casarrubios, <<La fiesta de San Gregorio en Torremanzanas>>, en Narria, 37-38,
1985 (marzo-junio); Heros, op. cit., p. 384.
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Las caridades, a las que algunos autores consideran <<limosnas en especie>>, eran
unos agapes colectivos llevados a cabo por algunas comunidades vecinales, que tenian
por objeto glorificar al santo en el Cielo, recordarle el compromiso que tenia con la propia
colectividad que celebraba el acto -para lo que pedia su proteccion en toda eventualidad
publica- y dar las gracias por los beneficios que pudieran haberse obtenido por el voto.
Solian llevarse a cabo tras la realizacidon de misas y/o procesiones, y en esos banquetes
publicos se acostumbraba a efectuar una pequefia oracidon al comenzar, dirigida al
intermediario elegido, para solicitar la ayuda®®.

Por su parte, el acto de correr un toro se integraba en las practicas votivas por la
poblacion en un doble sentido. Asi, era un acontecimiento por el que se honraba, en si,
al santo, pero también, se solia interrelacionar con las <<caridades>>, en el sentido de
que, en muchos de los banquetes que, normalmente, se preparaban el dia del santo,
parte de la comida a repartir procedia de los toros que se solian correr el dia de su
vigilia, de tal suerte que algunos autores hablan del <<dia de los toros>> y del <<dia de
la carne>>, al referirse a las dos fechas®®,

Con ayuda de algunas manifestaciones de ambos tipos de ceremonias, trataremos
de introducirnos en su tipologia mas repetida y en sus aspectos mas notables a lo largo
del siglo XVII.

Un primer tipo de caridad nos la ofrece la poblacion de Junquera de Henares, que
desde 1553 cumplia un voto, mantenido durante la centuria siguiente. En dicho afio,
debido a una plaga de cuquillos y otros animales nocivos que consumian gran parte de
los frutos del campo, el ayuntamiento y el vecindario decidieron realizar un voto a San
Gregorio Ostiense si se libraban las vifias de las plagas. Tuvo que acontecer asi porque
el voto se registra desde entonces. Este consistia en la realizacion, el 9 de mayo, de
procesiones por el pueblo, bendiciéndose los campos cercanos, una misa y una
<<caridad>> publica, teniendo todas ellas, desde 1580, como término y escenario una

ermita dedicada a San Sebastian.

°2% Campos, La mentalidad en Castilla la Nueva..., p. 86.
%24 Cit. en Caro, El estio festivo..., p. 223.
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Sobre la <<caridad>>, parece ser que la organizaba y financiaba el concejo, y
consistia en un refrigerio de pan, vino y queso, que se ofrecia a todos los asistentes al
acto. En él, <<y para que se ocupasen de que todo resultase con orden y no faltase
nada, se nombraban todos los afios a “dos mayordomos”>>525, gue con caracter general,
estaban al frente de las cuadrillas del comun, organizaciébn en que se dividia una
localidad para la realizacion, entre otros, de actos devotos.

Sin embargo, la practica totalidad de las caridades estudiadas del siglo XVII se
hallaban en relacién, en mayor o menor medida, con las corridas de toros. Sobre algunas
de ellas, dedicadas a San Agustin, nos habla Francisco de Ribera en su obra sobre el
Santo. En primer término, nos encontramos con el voto realizado en Loeches (Madrid), a
partir de una epidemia de peste y una plaga de langosta, a principios del siglo XVI, pero
gue seguia ejecutandose cabalmente a fines del XVII. El voto consistié en guardar tres
fiestas, una de las cuales fue la del Santo Doctor. En ella, aparte de procesién y misa, se
llevaba a cabo una caridad de pan, vino y queso a todas las personas que la quisieran
recibir, tanto vecinos como forasteros. El refrigerio, segin nos cuentan las ordenanzas
de la cofradia del Santo, era financiado por los vecinos, que contribuian segin sus

recursos:

<<Luego se va mencionando en la forma, que se ha de conservar la permanencia
desta caridad; sefialando la limosna, que cada vecino ha de dar, segun su posible;

para que nunca falte obra tan piadosa...>>.

Ademas, se comenta que, si bien dicha caridad se realizaba también en las otras dos
fiestas votadas, en la de San Agustin ademas se incluia el reparto de la carne de un toro,
previamente corrido, aunque respetandose en este apartado escrupulosamente la

ortodoxia:

<<en la [fiesta] de San Augustin se afiade la de repartir de limosna, y caridad las
carnes de vn toro. Otrosi, dize, en la vigilia de sefior San Augustin, después de

celebradas sus visperas, se traiga vn toro para correrle; y repartir el dia del Santo a

525 Cit. en Caro, El estjo festivo...., p. 223.
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guantos la quisieran recibir, con su pan, y vino: y si fuere Viernes, 0 Sabado, se
guarde para el Domingo inmediato.

Y por quanto en correr el toro se puede contravenir a lo mandado por el Santo
Concilio de Trento ahora nuevamente: pedian al sefior Gobernador del
Arcobispado commutasse en que fuesse el dicho toro un becerrillo, que
vulgarmente llaman cutral, 0 vna vaca; para que en la forma dicha se reparta, como

hasta alli auian estilado>>°%°.

En este sentido, la polémica sobre los toros estuvo activa a lo largo de todo el siglo
XVII, como ejemplo de la lucha que se mantenia entre las tesis de la religiosidad
institucional y la popular. Si Pio V prohibié totalmente las corridas de toros en 1567, y
Gregorio Xlll las permiti6 en 1575 en Espafia, salvo en las fiestas, gran parte de las
Constituciones Sinodales y Concilios Provinciales de la siguiente centuria tuvieron un
apartado especial para este tema.

Se puede decir que, en lineas generales, la principal argumentacion contra esta
clase de festejos era que se trataba de actos ofensivos y no agradables a los ojos de
Dios ni de cualquier intermediario celestial, debido a su caracter violento, y por ello
mismo cercano a la supersticion, tal y como afirmaba la Constitucién de Salamanca de

1654

<<Y porque en muchos lugares deste Obispado, viéndose los pueblos en alguna
gran necesidad, o trabajo de hambre, guerra, o pestilencia, o de otras semejantes
tribulaciones, que embia nuestro Sefior por nuestros pecados mouidos, como es de
creer, con santo zelo, pareciéndoles que con aquello [votos] hazian servicio a Dios,
y honrauan, y festejauan las fiestas de los Santos; entre otras cosas hizieron
tambien voto de correr toros, de donde como lo ha mostrado la experiencia, se han

seguido muchas heridas, y muertes de hombres, con que nuestro Sefior

526 Todo lo citado, en testimonio dado por Francisco Aguado, escribano pablico, y del nimero de Loeches,
en 23-5-1681, por el que se exhiben unas ordenanzas de la cofradia del Santo en la iglesia parroquial de
Santa Maria, Ribera, Vida del admirable..., Lib. V, Cap. XXVI, P. 485. Por otra parte, hay que sefialar que,
segun nos cuenta el autor, la caridad no se hacia desde 1675 —él escribi6 la obra en torno a 1684-, ya que el
dinero que se recaudaba para ella fue destinado a las obras de reforma del retablo de la iglesia parroquial,
realizada también en honra del Santo: <<Pero que cumplida esta obligacion, se ha de continuar la caridad,
como siempre se ha acostumbrado>>, Ribera, ibidem.
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gravemente se ofende, y los Santos se desiruen. que no quieren ser honrados a
costa de la sangre de los Christianos, ni el pueblo saca otro provecho de aquel
cruel espectaculo, sino dolor, y lastima, de ver maltratados, heridos, y muertos sus
proximos; y porque este voto, y promesa, antes es supersticion de Gentiles, que

obra de verdadera Religion>>%’.

Por ello, la realizacién de esta clase de votos era, en si, una ofensa grave a Dios,
que las Constituciones trataban de contrarrestar, bien declarandolos nulos, no obligando
a cumplirlos, bien prohibiendo la creacion de votos similares, so pena de excomunién
mayor>?®, bien modificando sus escenarios, algunos de ellos verdaderamente poco

apropiados:

<<Mandamos... que no corran los dichos toros en el dia que los solian correr, y
quando los corrieren mandamos y prohibimos so pena de excomunion latae
sententiae no los corran en cimenterios ni en otros lugares sagrados ni

bendictos>>°%°.

A pesar de las leyes y las autoridades, la repeticibn cansina de todos estos
mandatos durante el siglo XVII indica que no en todas partes se consigui6 erradicar del
todo este tipo de actos. Por un lado, se hallaban las poblaciones que, como en el caso
citado de Loeches, pedian al arzobispado la conmutacién del voto de correr un toro por
hacerlo con un becerro pequefio, tratando asi de salvar la legislacion proveniente de
Trento. En otros casos, sin embargo, eran las propias autoridades locales las que,
penando formalmente las corridas, permitian de hecho su celebracion, utilizando técnicas

fraudulentas, pero legales, tal y como revela la Constitucién Sinodal de Coria de 1606:

<<lo que auemos entendido se haze en algunos lugares por la justicia y alcaldes,
gue es, dar pregones de que no se corran los dichos toros, quando estan ya

encerrados para correrse en los dichos dias, y se quiten las preuenciones para ello,

527 C.S. Salamanca, 1654, Lib. 111, Tit. XI, pp. 162-163.

528 <<S.S.A. Mandamos que de aqui adelante, no se hagan tales votos de correr toros por honra de Dios
nuestro Sefior, o de los Santos, y declaramos los hechos ser irritos, y ningunos, y no tener obligacién, y
fuerca de deuerse guardar>> (C.S. Coria, 1606, Tit. LXI, Const. I, p. 258.

529 C.S. Toledo, 1622, Const. I, fol. 50v.
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y dissimulando que se corran, hazen processos luego contra los que corrieron, 0
hizieron que se corriesen para preuenir la causa, condemnando los en vha pena
pecuniaria muy ligera. Por lo qual mandamos que no se vse de semejante fraude, y

cautela>>>,

Finalmente, habia casos en los que eran los propios devotos que realizaban el voto
los que trataban de salvarse de la excomunién y de sus onerosas consecuencias,
<<diciendo, que no se haze [la corrida de toros] por virtud del voto, sino por su

voluntad>>%!

, intentando evitar la posible ofensa a Dios por un acto poco decoroso y
fundamentando su realizacion en la obligacion que, en si, conllevaba el voto, cosa, que
como hemos visto, desmontaron claramente todas las Constituciones.

Regresando nuevamente a las caridades en si, diremos que otro pasaje del libro de
Ribera nos ayuda definitivamente a entrar en los detalles de estos banquetes colectivos,
en especial el dedicado al voto que la localidad alcarrefia de Fuentelaencina tenia a San
Agustin desde 1520 como respuesta a las diversas calamidades que sufria
habitualmente la villa, como peste, tempestades, sequia y langosta. A través de un
testimonio logrado por el alcalde de la villa de varios vecinos, se nos muestra que, al
margen de tomar al Santo por abogado frente a las citadas catastrofes, y de ayunar en
su vigilia, el voto se asentaba, sobre todo, en unas abundantes caridades a repartir el dia
de su fiesta y en su vispera, destinadas a todos aquellos que desearan recibirlas, lo que
atraia al lugar a gente de mas de diez leguas de distancia.

La comida consistia en pan, carne de res y vino. Respecto al pan, se gastaban en el
agape mas de cincuenta fanegas de trigo, de las que veinte procedian del Concejo y
treinta de la cofradia del Santo y vecinos del lugar. Con ese trigo se hacian unos

panecillos o tortas, que eran bendecidas a continuacion por el parroco de la localidad,

gue pedia la intermediacién de San Agustin:

%% C S, Coria, 1606, Titu. LXI, Const. I, pp. 258-259.

¥ C.S. Toledo, 1622, ibidem. Para toda esta polémica, también se expresaron de forma muy parecida las
Constituciones de Jaén, 1624 (Lib. 11, Tit. X, Cap. I, fol. 64r) y las C.S. de Avila, 1617 (Lib. 11, Tit. XXI,
Const. |, fols. 169r-170v).
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<<y de ellas [fanegas de trigo] se hazen vnos panecillos, 6 torticas; y
repartiéndolas, como Reliquia, y pan bendito; de ordinario no alcanca a la
numerosa multitud, que como a remedio vniversal las solicitan, para participar la
virtud, y beneficios, que en ellas reconocen ay, mediante la devocion del Santo

Doctor>>%%2,

El documento también nos introduce en el desarrollo, en si, de la caridad. Asi, se nos
cuenta que la multitud se congregaba para el acto a las afueras de la poblacion, junto a
la ermita del Santo. Alli, los asistentes eran divididos en cuatro cuadrillas, una formada
por los forasteros, y las otras tres por los vecinos de la villa, nombrandose para ejercer
labores de orden dentro de las mismas a dos alcaldes, dos mayordomos y un escribano

para cada una. A partir de entonces, se nos describe el reparto de los alimentos:

<<La vispera del Santo se corre un novillo, o vaca, y de ella reparte el Concejo
ochenta y cinco libras a cada quadrilla: estos la van distribuyendo a los vecinos;
dando a cada persona, como media libra de la carne, dos torticas, y un quartillo de
vino.

En el campo, junto a la Ermita, se pone al fuego una caldera grande de lagar, en
que entraran mas de doze arrobas de agua, y en ella hechan en trozos las ochenta
y cinco libras de toro: que es la parte que se da a los que no son de lugar: ponese
a cocer la vispera del Santo, al anochecer; y en siendo media noche, comiengan a
repartir el caldo: y es tan numerosa la multitud, que acude a recibirlo; ya en
alcucillas, para llevarlo a sus lugares; ya en escudillas, pucheros, y otros vasos:
que es forgcoso, como le van sacando, ir afiadiendo agua; de calidad, que se

gastaran mas de sesenta arrobas: teniendo todos grande seguridad, que por ser

532 Ribera, Vida del admirable..., Cap. XLII, p. 497. A ojos del pueblo, ese pan bendecido tenia un caracter
milagroso-magico, de mayor importancia, 0 mas, que el que veian en el acto de la eucaristia. Asi, segun
Fermin Pardo, <<hemos de reconocer que, para muchos hombres y mujeres que no se acercan nunca a la
comunion, es el pan bendito objeto de mayor aprecio que la eucaristia por el caracter salutifiero y protector
que tradicionalmente se le ha atribuido en esta tierra al pan bendecido de las fiestas, caracter magico en
definitiva que llega a hacerse extensivo al intento del hombre de dominar las fuerzas de la naturaleza...>>,
<<Pan bendito y caridas en los rituales religioso-populares del Campo de Requena-Utiel>>, en La
Religiosidad Popular, 11, Sevilla, 1989, p. 565.
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cosa dedicada a San Augustin, han de conseguir por sus merecimientos el alivio,

que desean en sus males, necesidades, y desconsuelos>>%,

¢, Cuales son, por otra parte, las necesidades a que se alude en la cita? ElI mismo
testimonio nos lo dice cuando se afirma que <<todos los ofrecidos, y devotos, que
padecen tercianas, quartanas, y calenturas, tomando su caridad, y visitando su iglesia,
se hallan libres de sus males>>. Sin embargo, si nos referimos en concreto al pan
bendito, ademas de utilizarse para prevenir o curar enfermedades, incluso de animales,
se utilizaba en algunas ocasiones para ahuyentar tempestades®®.

Por otra parte, también es interesante hacer referencia al gran costo que suponian
las caridades para muchas localidades, como comprobamos en este mismo voto. Segun
el testimonio al que aludimos, a fines del XVII se gastaban en el banquete 50 fanegas de
trigo, 340 libras de carne de res y 60 cantaros de caldo que acompafaria a la carne, todo
sin especificarse la cantidad exacta de vino a repartir. Ello respondia estrictamente al
caracter multitudinario de la misma —lo normal, en la mayoria de los casos-, tal y como
nos refiere Ribera, por boca de los vecinos testigos, cuando afirma que <<es tanta la
gente, que viene a su fiesta: que parece dia de feria en vn lugar de mucho
concurso>>"%,

Finalmente, un tercer ejemplo lo tenemos en Guadalajara, localidad en la que existia
un voto a San Agustin desde 1472, cuyo contenido, como hemos ya sefialado en su
momento, varié con el tiempo y que a fines del XVII —desconocemos si fue asi durante
toda la centuria- se concretaba en la celebracion de procesiones y novenas el dia de la
fiesta del Santo y el primer jueves de mayo, ademas de una caridad. Si el voto original
disponia que se corrieran veinticuatro toros en la plaza de la iglesia la vispera de la
fiesta, a finales de siglo esta costumbre se habia mitigado, tal y como lo muestra la

informacién recogida a tres vecinos principales de la localidad en 1681:

°% Ribera, Vida del admirable..., pp. 497-498.

> pardo, <<Pan bendito...>>, pp. 565-566.

*% Ribera, Vida del admirable..., p. 498. Al respecto, Christian habla de que en Talavera se realizaba durante
el XVI una caridad anual para 2000 pobres, Religiosidad local..., p. 80.
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<<y gue todos los afios se haze fiesta muy solemne: y que en muchos, huvo
corrida de toros. Y que por la grande deuocion, que tienen a este santisima

Patriarca [San Agustin], la Ciudad da limosna todos los afios para la cena>>.

Si seguimos la letra del voto originario, en la ceremonia tenian un protagonismo
esencial los pobres, fueran vecinos o no. De esta manera, el agape comun reforzaba asi
su componente espiritual, de relacién con el santo, en dos sentidos. Por un lado, era un
deber cristiano la caridad hacia los menesterosos, y en este acto se alimentaba al
hambriento, en consonancia con el Sermén de la Montafia, dandose una prueba al santo
de que eran merecedores de su proteccion y ayuda. Por otro, la asistencia y reparto, sin
distincidn de escalas sociales, recuerdan también el sentido de fraternidad e igualdad,
propio de los primeros cristianos®?’.

Finalmente, hay que puntualizar que el conjunto de la caridad fue costeada
inicialmente con una merced que concedi6 a la villa el rey Pedro |, las rentas del peso,
aunque desconocemos si cuando Ribera elaboré su obra continuaba en vigor el privilegio
real.

En otro orden de cosas, y casi como introduccion del siguiente epigrafe, hay que
apuntar que en muchas poblaciones se llevaban a cabo ceremonias de caridades en
dias en los que la Iglesia mandaba guardar ayunos, lo que da una idea del vigor en el
cumplimiento de los votos, por lo que fueron frecuentes las amonestaciones de aquellos
lugares, al colisionar con la legislacién eclesiastica, tal como vemaos, sin ir mas lejos, en

esta Constitucién de Toledo:

<<Porque todos los fieles estan obligados, siendo de edad legitima, no auiendo
causa de necesidad, so pena de pecado mortal, de guardar los dias de ayuno que
la santa madre Yglesia tiene determinados. Y porque en algunas villas, y lugares

deste Arcobispado acostumbran a dar caridades en algunos de los dichos dias de

5% Ribera, Vida del admirable..., Cap. XXXIX, p. 492.
537 pardo, <<Pan bendito...>>, p. 566.
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ayuno. De donde se sigue que muchos quebrantan el ayuda S.S.A. Estatuymos, y

mandamos, que en los tales dias no se den las dichas caridades>>"%,

C) Ayunos

Se trata de una préctica ascética, que, como tal, tenia la finalidad, en general, de
conseguir una mayor vivencia de la perfeccién cristiana. A partir de ahi, van a contar con
otros significados afiadidos y concretos. Por una parte, eran la condicion indispensable
para recibir la comunién el dia de la festividad del Santo, lo que explica que, en su
inmensa mayoria, se realizaran en la vispera. Por otra, suponian, en cierta medida, una
adaptacion a las normas eclesiasticas respecto a la Cuaresma, esto es, la prohibicion de
comer carne durante los viernes y otras fechas. Pero en tercer lugar, y éste es el sentido
gue mas nos interesa, los ayunos también se convirtieron, muchas veces, en medidas
profilacticas utilizadas para conjurar a las fuerzas hostiles de la naturaleza, a través de
los votos®°.

Cuando esto ocurria asi, los votos solian obligar a todos los fieles de la comunidad
mayores de una determinada edad —en algunos casos, se incluia una edad maxima-, y
sin legitimo impedimento —enfermedad, necesidad o trabajo- a ayunar o abstenerse de
consumir determinados alimentos durante las fechas elegidas, muy inferiores en nimero,

sin duda, a las prescritas por las di6cesis®®.

53 C.S. Toledo, 1622, Const. I, fol. 66r.

5% Campos y Fernandez de Sevilla, La mentalidad en Castilla la Nueva..., p. 85. Ademas de los votos, las
diocesis también prescribian este tipo de actos, regulandolos en sus Constituciones Sinodales, asi como las
emanadas directamente de Roma.

%0 para hacernos idea de esto, aportaremos los dias que dos Constituciones Sinodales obligaban a
ayunar : C.S. Avila, 1617. Ayuno para los mayores de 21 afios en las siguientes fechas: toda la Cuaresma,
salvo los domingos; las cuatro Témporas del afio (miércoles, viernes y sabado de la semana del octavario de
Pascua del Espiritu Santo; miércoles, viernes y sdbado después de la Exaltacion de la Cruz en septiembre;
miércoles, viernes y sdbado después de Santa Lucia en diciembre); Vigilia de la Natividad de Jesus; Vigilia
de Pascua del Espiritu Santo; Vigilia de Natividad de San Juan Bautista; Vigilia de San Lorenzo Martir;
Vigilia de Asuncion de Nuestra Sefiora de agosto; Vigilia de Natividad de Nuestra Sefiora a 7 de septiembre;
Vigilia de Todos los Santos; Vigilia de todos los Apéstoles, salvo San Juan, San Felipe y Santiago; Vispera
de la Ascension. En la Fiesta de San Marcos no se puede comer carne si no cae en domingo; en la de las
Letanias Menores, no se coma carne el lunes y miércoles de esa semana; en los dias que no son de ayuno de
precepto en la Iglesia, se pueden comer huevos y productos lacteos (C.S. Avila, 1617, Lib. I, Tit. XVIII,
Const. I, fols. 162v-163v) C.S. Zaragoza, 1697. Ayuno para los mayores de 21 y menores de 60 afios, los
siguientes dias: Cuaresma salvo domingos; Vigilia del Espiritu Santo y las cuatro Témporas; Vigilia de San
Matias Apostol; Vigilia de San Juan Bautista; Vigilia de San Pedro y San Pablo; Vigilia de Santiago
Ap6stol; Vigilia de San Lorenzo; Vigilia de Asuncion de Nuestra Sefiora; Vigilia de San Bartolomé Apostol;
Vigilia de San Mateo Apdstol; Vigilia de San Simén y Judas Apoéstoles; Vigilia de Todos los Santos; Vigilia
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En algunos lugares —referidos en la obra de Ribera-, en los que se tenia devocion a
San Agustin, el voto solia concretarse, entre otras cosas, en ayunar durante la vigilia de
su festividad. Asi ocurria en Fuentelaencina (Toledo), donde ello se unia a tener al Santo
como abogado ante diversas calamidades, asi como a la celebracion de misa y caridad
el mismo 28 de agosto. También acontecia de esta manera en La Puebla Nueva
(Toledo), localidad que, como ya vimos, importé la devocion de Toledo, que quedo
concretada en el patronazgo de la poblacion bajo el Santo Doctor, ayunar en su vigilia,
guardar de precepto su dia y solemnizarlo con misa y procesion>*'.

Sin embargo, el testimonio mas rotundo al respecto nos lo da el autor al referirse a la

poblacion madrilefia de Villarejo de Salvanés, debido sobre todo a su estricta

verosimilitud:

<<Gabriel Gongalez, Fundador del Santo Oficio, vezino de Villarejo de Salvanes, y
su Alcalde, por los afios de mil seiscientos y setenta y seis; me asegurd por escrito,
y a boca: que por lunio del dicho afio, era tanta la multitud de langosta; que
arruinaua todos los terminos de su lugar, assi los panes, como los olivares, y vifias:
gue todos se persuadieron era manifiesto castigo de Dios: y que &l se compungio
tanto; pareciéndole, no podia hallarse en diligencias humanas reparo alguno; que
recurrid a los divinos: y acordandose, que en todo el Reyno de Toledo, era
Abogado contra estas dafiosas sabandijas, el glorioso San Augustin: le ofrecio,
guardarle su vigilia, y dia inviolablemente, no solo él: sino toda su familia, y

descendientes: Mandandolo, y ordenandolo en su testamento>>>*2,

Al margen del éxito que, finalmente, conllevd el acto, aqui se pueden destacar dos
aspectos interesantes. Por un lado, el sentido individual del voto, ya que, como hemos
visto en este trabajo, era absolutamente minoritario respecto a los realizados por las

propias colectividades ante los fendmenos catastréficos. Bien es cierto que el que lo lleva

de San Andrés Apéstol; Vigilia de Santo Tomas Apdstol; Vigilia de Natividad de JesUs. Se debian abstener
de comer carne los mayores de 7 afios en todas las fechas referidas, mas los seis domingos de Cuaresma,
todos los viernes y sabados del afio, y los lunes y miércoles de la semana de la Ascension. Se debian
abstener de comer huevos y lacteos los mayores de 7 afios durante la Curaresma (C.S. Zaragoza, 1697, Lib.
I, Tit. I, Consts. I, I1 y HlI, pp. 33-38).

1 Ribera, Vida del admirable..., Cap. XLII, p. 496, y Cap. LIII, pp. 523-524.

2 Ribera, Vida del admirable..., Cap. LIII, pp. 524-525.

266



a cabo no es un vecino anénimo, sino el alcalde de la poblacién, que da asi, de alguna
manera, un toque corporativo a la citada promesa, ya que, aunque menciona sus
heredades, beneficia con la accion a toda la localidad.

Y en segundo lugar, la responsabilidad en la asuncion de la obligacién que adquiere
el citado alcalde, en claro paralelismo a los efectuados por los concejos, y ello en dos
direcciones. Primero, el voto es indefinido, y por ello le obliga al alcalde y a sus
descendientes, obligacién que no rezaba para los votos particulares. Y segundo, se
incluye dentro de la legalidad vigente, no como acto de gobierno, sino como clausula
dentro de un testamento. En ambos casos, el voto se hallaba protegido por las normas y
leyes de la época.

Por otra parte, los ayunos y abstinencias contenidos en algunos votos superaban
ampliamente el capitulo de los alimentos y derivaban hacia todo un conjunto de habitos y
costumbres, que era necesario evitar para conseguir el éxito del pacto suscrito con el
intermediario celestial. Asi ocurria aun durante el XVII en la localidad jiennense de
Bedmar, en la que se realizé un voto con motivo de una plaga de langosta, acaecida en
1449 (en la festividad de San Marcos, por lo que se intercedié ante el santo del dia), y

gue consistia, originalmente, en lo siguiente:

<<... y dixeron que el dia de San Marcos se haze en esta villa un ayuno tan aspero
por voto del pueblo que no se puede comer mas de una vez aquel dia, y si algin
pasajero pasase por aqui ni le dexaran pasar de esta villa ni ha de comer mas de
una vez ni le dardn de comer si es ya despues que los vecinos han comido,
aunque lo pagase demasiadamente, ni se puede aquel dia andar a caballo ni
encender lumbre ni dar de comer a las bestias ni de mamar a las criaturas hasta

después de misa mayor. Y no se puede comer ni leche ni huevos>>>*,

La abstinencia, en este caso, obligaba a todo aquél que estuviese en la poblacién,
cosa que contradecia claramente la esencia del voto, que sélo afectaba a la propia

colectividad que lo asumia. A pesar de ello, la Iglesia no se va a fijar en ese aspecto, y si

% José Manuel Troyano Viedma y José Manuel Troyano Chicharro, Bedmar y Garcies. Nuevas
aportaciones histdricas, Granada, 2001, apéndice documental, documento 5, en p. 127.
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en algunas de las costumbres aludidas, que aln permanecian inalterables, no sélo en
Bedmar, sino en algunas otras poblaciones de Jaén, al menos durante el primer tercio de
siglo, y que, a su juicio, podia ser consideradas como heréticas, tal como observamos en

una Constitucion de la época:

<<Y en quanto a los votos que en algunos lugares de nuestro Obispado se han
hecho de no mamar a los nifios, ni de comer, ni beuer a los animales en fiestas de
algunos santos, hasta después de la procession, y auer buelto a sus casas,
mandamos a nuestros Visitadores los vean, y examinen, para que en el
cumplimiento dellos se sirua Dios, y honren sus santos, y se huyga qualquier olor,

0 especie de supersticion>>*,

La Iglesia no entra a valorar si abstenerse de andar a lomos de un caballo o
encender una lumbre durante el dia del voto era heterodoxo, ya que, probablemente,
pudiera entender que, en todo caso, eran acciones que suponian una privacién de algo,
esto es, suponian un meérito por su omisién. Pero, por el contrario, si veian con
preocupacion no alimentar a nifios de pecho o a animales, ya que ninguna de las dos
acciones ayudaba ciertamente a vivir mas la perfeccion cristiana, que es una de las
cosas que se buscaban con el voto. En un caso, por tratarse de menores de siete afos,
y, por tanto, excluidos de cualquier tipo de ayuno o abstinencia; en el otro, al ser
supuestos sujetos del voto unos irracionales, también completamente fuera del ambito de

aplicacién del mismo.

D) Comedias

Las comedias, como las romerias, son otras de las manifestaciones ludicas que
pueden acompafiar a los votos. Es evidente que en muchos lugares, las fiestas en honor
de los intercesores divinos incluian representaciones teatrales, tal y como nos expresa

Ribera acerca de Quero y su devocion por San Agustin:

54 C.S. Jaén, 1624, Lib. 11, Tit. X, fols. 64v-r.
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<<En Quero (distante de Alcazar dos leguas): vna de las treze Villas del Priorato de
San lvan; que tendra doscientos vezinos...; ay singular deuociéon con el Santo
Doctor: de tiempo immemorial se guarda de precepto su dia: tiene Altar, muy
decorosamente asistido: celebrase su fiesta con mucha solemnidad todos los afios:

suelen tener comedias; y correrse toros>>>*,

Ahora bien, el teatro, al igual que los toros, conllevé frecuentemente fricciones entre
la iglesia oficial y las propias localidades, debido a la tematica y al tratamiento dado a la
comedia. Con caracter general, se intentd que las piezas fueran autorizadas por las
autoridades eclesiasticas, poniéndose especial énfasis y cuidado en las que se debian
representar en recintos sagrados, ya que una temética poco cuidadosa 0 una puesta en
escena indecorosa podian suponer una grave ofensa a Dios o al resto de las figuras
celestiales en su propio lugar de devocién. A ello, alude, sin ir mas lejos, una

Constitucién de Lugo a finales de siglo:

<<Si huuiere algun Acto, 0 representacion, no se haga sin que sea visto y
examinado por la persona que nombraremos, o por nuestro Prouisor, por los
inconuenientes que resultan al servicio de Dios, representdndose Comedias

profanas, principalmente en las Iglesias y processiones>>%

6.4.5. JURAMENTOS DE SALVA

En su obra Instruccion de curas y confesores, Benito R. Noydens establece el

caracter propio de los juramentos a partir de su comparacion con las adjuraciones:

<<La adjuracién se difiere del juramento, que en el juramento se trae a Dios por
testigo de la verdad, y como fiador de la promessa; pero en la adjuracion se aduce
como objeto de amor 0 temor para con aquel a quien adjuramos, para que por su

amor, o temor le reduzca & hazer lo que se le pide>>>*.

>3 Ribera, Vida del admirable..., Cap. LII, p. 521.

6 C.S. Lugo, 1682, Lib. 3, Tit. IX, Const. 6, fol. 89r.
> Noydens, Préctica de curas..., Trat. I1, Cap. 11, Secc. IX, p. 40.
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A continuacion, el mismo autor establece los requisitos que debe tener todo tipo de
juramento religioso: su contenido debe ser justo, bueno y honesto, debe ser realizado
con discrecién y debe cumplirse la promesa realizada®*. Sin embargo, como en otras
ceremonias, los fieles utilizaron a veces el juramento con unos fines estrictamente
materiales, como la proteccion de las cosechas ante determinadas amenazas exteriores,
como podian ser los fendbmenos climatolégicos o las plagas del campo. Este es el caso
que hemos hallado en algunas localidades aragonesas a mitad de siglo, a partir de las
informaciones entresacadas de una Constitucién Sinodal del arzobispado de Zaragoza,

en las que se ofrecen detalles acerca de este tipo de juramentos vanos o <<de salva>>:

<<Porque somos informados, que en nuestro Arcobispado ay costumbre, de recibir
juramentos, que llaman de salva, para guarda, y conservacion de los montes,
panes, vifias, y dehesas, de lo qual se siguen muchos perjurios, y irreverencias a
Dios nuestro Sefior, y peligro graue de las almas. Por tanto S.S.A. ordenamos, y
mandamos, que de aqui adelante ningunos lusticias, lurados, ni otros Oficiales
reciban los dichos juramentos, ni persona alguna los haga so pena de excomunion
mayor, y de dos ducados para la fabrica de la Iglesia donde sucediere, sino fuere
precediendo informacion a lo menos de vn testigo; y mandamos a los Visitadores
inquieran de su cumplimiento, y tengan grande cuidado en executar las

penas>>°>*,

6.5. EXORCISMOS

Durante el siglo XVII, al igual que en todo el Antiguo Régimen, se pensaba en
Espafa que las catastrofes naturales de todo tipo podian tener su origen en el Demonio,
0 en secuaces suyos, bien fueran legiones infernales o aliados humanos del Maligno. Es,
sin embargo, desde el siglo XIV cuando la obsesion por este Ultimo comienza a invadir

Occidente y a convertirse en elemento basico y central en las vidas de los europeos.

> Noydens, Préctica de curas..., Trat. II, Cap. 11, Secc. X, p. 40.
9 C.S. Zaragoza, 1656, Tit. 111, Const. II, fol. 23v.
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Segun Delumeau, en un deseo de la Jerarquia cristiana, y de sus elementos de
vanguardia —teélogos, predicadores, moralistas-, por hacer asumibles las desgracias que
se cebaban continuamente en el hombre cotidiano, en forma de epidemias, guerras o
plagas, se exalto la figura de Satan. Como el hombre se veia impotente para defenderse
de aquéllas, las élites cristianas comienzan a reencontrar en el Demonio la causa de las
calamidades inflingidas a los humanos por sus propios pecados, ya que Satanas puede
ser vencido siempre que se recurra adecuadamente a Dios. El miedo a la Naturaleza se
ve, poco a poco, sustituido por la figura del Demonio.

Ahora bien, la insistencia en el tema acaba trayendo mas perjuicios que beneficios, y
asi, toda una literatura que trata la figura de Satan, procedente de los siglos XIV y XV,
provocara en el hombre medio de la época la sensacion de que toda desgracia cotidiana
era causada por el Demonio, alcanzando esto su punto mas algido en la primera mitad
del siglo XVII*°.

Frente a la amenaza demoniaca, las poblaciones atacadas por las plagas van a
reaccionar poniendo en marcha, basicamente, dos mecanismos de caracter espiritual
ortodoxo, como eran los exorcismos eclesiasticos y el recurso a la campana. Igualmente,
habra un tercero, considerado supersticioso 0 magico por las autoridades catélicas —que
no por la mayoria de las localidades-, como es conseguir los servicios de conjuradores

laicos, que por ello trataremos en el apartado correspondiente.

6.5.1. SIGNIFICADO

Fray Martin de la Vera, en su Instruccién de eclesiésticos, considera un conjuro
<<quando se interpone el nombre de Dios, 0 alguna cosa sagrada, para que por
reverencia, amor, o temor suyo, doblemos, e inclinemos la voluntad de otro>>"°!, Entre
las adjuraciones hechas por temor a Dios, el mismo autor pone el ejemplo del acto de

expulsibn de demonios de personas, lugares o cosas por parte de los exorcistas, a

%0 Delumeau, El catolicismo..., pp. 207-211.
%! \era, Instruccion de Eclesiasticos..., Cap. XXIII, Secc. V, p. 344.
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quienes su propia condicién les da poder sobre los diablos, con un fundamento Gltimo en

Cristo, tal y como nos manifiesta Benito R. Noydens:

<<Bien es verdad, que Christo Sefior nuestro mando por su propia virtud a los
vientos, y la mar, y luego cesso la tempestad, obedeciendo a su imperio, y lo
mismo pueden sus Ministros con su virtud, y gracia, y mandara un monte a que

dexe su lugar, y las langostas a que salgan de los campos, etc. Y entonces

obedecerle han...>>%2,

En este sentido, los testimonios mas antiguos de exorcismos contra animales
aparecidos en Espafia datan, segun Feijoo, del siglo XV, aunque no sera hasta el XVI
cuando comiencen a desarrollarse con alguna frecuencia. A esto, sin duda, ayudara el
que algunos de los exorcismos admitidos desde tiempo atras, y recogidos por algunos de
los tedlogos més relevantes de la centuria, acaben admitidos en el Misal romano, y en
los manuales de varias didcesis hispanas®:.

El exorcismo va a ser, a lo largo de todo el siglo XVII, una formula repetidamente
requerida por la Iglesia, te6logos y moralistas espafioles en los trabajos que surjan como
consecuencia de la llegada de plagas del campo, cosa que se ve claramente en el auge
espectacular de los tratados de exorcismos sobre esta materia —ver fuentes primarias- y
que puede guedar resumida por lo apuntado por el autor de uno de estos manuales,

Mateo Guerrero, en la dedicatoria del mismo, en la que se expresa su objetivo central:

<<Aviendo delineado estos borrones con deseo de epilogar, en breue resumen
todos los Exorcismos, y Conjuros defensivos, y ofensivos, armas con que qualquier
indigno Sacerdote, y Exorcista, Ministros propios, dedicados y ordenados por N.
Madre la Iglesia para este ministerio contra el poder del infierno, puedan combatir,

y vencer a nuestro comun enemigo, emulo de la triunfante, que ya nos espera, el

%52 Noydens, Préactica de exorcistas..., 1* Parte, Documento 11°, Secc. II, p. 129. Al respecto, Francisco
Flores Arroyuelo afirma que Jesls aparece en los Evangelios como un experto en exorcismos, utilizando
varios recursos usados desde la Antigiiedad, y legitimando, asi, la doctrina cristiana del exorcismo, El
diablo..., p. 156.

%53 Cit. en Dominguez Ortiz, <<Aspectos de la Espafia de Feijoo>>, en Hechos y figuras del XVIII espafiol,
Madrid, Siglo XXI de Espafia Editores S.A., 1980, pp. 184-185.
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qual con tempestades, y calamidades de oruga, langosta, cuquillo, y otras; siempre

procura nuestro dafio...>>>*,

Ademads, los exorcismos van a ser ampliamente seguidos por el pueblo, no sélo por
las masas que acompafien a los eclesiasticos en sus diferentes rituales —como ya
veremos en su momento-, sino también por aquellas personas nombradas por las
autoridades para combatir directamente, sobre el terreno, la llegada de las plagas, por
medios inicialmente naturales, como fue el caso ya visto de Salvatierra en La Mancha.

Este auge inimaginable de libros sobre exorcismos, unido a las formas casuisticas
esbozadas en algunos de ellos, fueron razones suficientes para que algunos autores
actuales vieran en ello un detalle significativo del proceso de hundimiento del nivel
intelectual y critico del catolicismo espafiol durante el siglo XVII°*°, sin percatarse, quiza,
de que esos autores <<supersticiosos e ignorantes>> eran una de las pocas tablas de
salvacién con las que contaba la poblacion espafiola de la época para hacer frente a las

plagas y otros cataclismos y no caer, definitivamente, en el mas hondo fatalismo.

6.5.2. EXORCISMOS ACEPTADOS

Los autores analizados del siglo XVII coinciden en la valoracion general que la
Jerarquia catdlica hace de la cuestion de los conjuros contra plagas del campo. Todos
afirman que es fundamental en los mismos la ortodoxia y falta de supersticién, tanto en
los modelos utilizados como en los propios contenidos. En este sentido, la Iglesia habia
intentado llevar a cabo este objetivo en el marco mas amplio de la reforma de los usos
ceremoniales, con la intencién de unificar en un solo modelo doctrinal todos los
comportamientos seguidos por los catolicos. ElI Concilio de Trento debia haber sido el
lugar donde esta problematica se hubiera abordado, pero el volumen de las materias a
tratar y las precipitacién con que se intent6 finalizar, resultaron un obstaculo insalvable
para ello, dejandose, finalmente, a cada didcesis que hiciera su propio catalogo de ritos.

Tan soOlo mas tarde, el Sacramentario de Gregorio Xlll, publicado en 1584, y

%% Mateo Guerrero Morcillo, Libro de Coniuros..., pp. 1-2.
**® Dominguez Ortiz, <<Aspectos de la Espafia...>>, pp. 188-189.
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especialmente, el Ritual Romano de Pablo V, en 1614, zanjan definitivamente la
cuestion, por lo menos a nivel legal®®.

En el caso concreto de los exorcismos —también de las bendiciones-, se intentaron
suprimir todas aquellas formulas ligadas excesivamente a la cultura campestre, que
fueron sustituidas por otras mas en la linea de la ortodoxia. Sin embargo, los obispos no
estaban obligados a seguir estrictamente esas normas, ya que Pablo V deseaba la
introduccion progresiva del Ritual, sin castigarse su incumplimiento, por lo que su
aplicacion dependeréa de cada di6cesis®™’. En este sentido, buena parte de los lugares
siguieron utilizando, durante el siglo XVII, antiguas férmulas conjuratorias contra
animales nocivos.

Volviendo a nuestros tratadistas, esa ansiada homogeneizacion de criterios va a
reflejarse en las ideas que unos y otros tenian sobre las fuentes en que fijarse para
extraer de ahi las formulas conjuratorias. Aqui, la inmensa mayoria opinard que soélo
deberan utilizarse los conjuros y exorcismos aprobados por la Iglesia Romana, los que
tengan las Iglesias Catedrales en sus manuales o aquellos que se hallen en manuales
expresamente aprobados por las autoridades religiosas, asi como deberan usarse sélo
las oraciones y ceremonias que tengan licencia del ordinario. Entre los que opinan asi
destacariamos dos ejemplos. El primero, el de Martin del Rio, quien en su famoso libro

sobre la magia, incide en la importancia de la autoridad romana en esta materia:

<<Pontificii exorcizate iis non vtuntvr. de precibus respondeo, illas quae in
Pontificali Romano praescribuntur Sanctas et pias esse, nihilque continere quod

sapiat superstitionem [...]>>.

%% El Ritual Romano fue un intento por homogeneizar los Rituales, o libros de los sacerdotes, en los que se
integraron todas las férmulas para los actos de culto en los que éstos intervengan. En este sentido, varios
autores sacaran, a lo largo del XVI, varios rituales, que no consiguieron, a pesar de todo, la aprobacion
papal, hasta que en 1614, Pablo V publica el Ritual oficial, a través de la Constitucion Apostolicae Sedis,
fundamentado, especialmente, en el Manual del cardenal Julio Antonio Santorio, que, comenzado por
impulso de Gregorio XIII, e impreso durante su papado y el de Gregorio X1V, no fue, finalmente, publicado,
Historia de los Papas, compuesta por Ludovico Pastor, Tomo Il, Volumen XXV, Barcelona, Editorial
Gustavo Gli S.A., 1944, pp. 179-180.

7 Ihidem.
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<<solum Ecclesiae Catholicae ritum, et publica Ecclesiae Auctoritate introductos
exorcismos, tuemur: hos ab omni superstitione vacuos, et expertes incantationum

afferimus>>%%,

La segunda referencia es la de Benito R. Noydens, quien incide en la necesidad

imperiosa del permiso del superior jerarquico:

<<Con estas, y otras armas de virtudes, caminara el Exorcista sin temor, y con
seguridad..., sin usar de otras oraciones, y ceremonias, aunque parezcan buenas,
sin particular licencia, y consejo del Ordinario, valiéndose tan solamente de los

Exorcismos, que halla en algun Manual aprobado...>>>%,

A pesar de esta opinidn generalizada, habia también algunos autores que tenian una
visibn mas permisiva al respecto, como el caso del autor de El Ente dilucidado, libro que
trataba de demostrar la existencia de los duendes en la naturaleza. Antonio de
Fuentelapefia, que es su nombre, al hablar sobre las plagas, dira que sélo deberan
emplearse exorcismos prescritos por la Iglesia, siendo los legitimos los contenidos en los
rituales romanos, los aprobados por las autoridades romanas <<assi como los usados en
obispados, siempre que no se encuentren reprobados por la Iglesia, aunque no estén
expresamente aprobados por ésta>>"%.

A la vista de los documentos analizados, la segunda tesis va a cobrar una gran
importancia durante el siglo XVII, a pesar de los esfuerzos improbos llevados a cabo por

la Jerarquia eclesiastica y por las mentes mas preclaras de la teologia y la predicacion.

6.5.3. LOS REQUISITOS

En los diferentes manuales u obras que tocan el tema de los exorcismos, hay una
serie de ideas que, sin repetirse necesariamente en todos, forman un corpus doctrinal

acerca de los aspectos generales o requisitos con que debe contar todo exorcismo.

%% Martin del Rio, Disquisitionum Magicarum Libri Sex, in tres tomos, Maguntiae, Apud loannem Albinum,
Anno MDCIII, Cap. Il, Secc. 33, pp. 224 y 225.

%% Noydens, Préctica de exorcistas..., Parte 1%, Documento 1°, Punto 5, pp. 6-7.

%0 Fyentelapefia, El Ente..., Secc. 3, Subsecc. 5, Instancia 12, n® 669, p. 179.
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El primero es, sin duda, el sujeto que se invoca. Segin Antonio de Escobar y
Mendoza, en su Examen y practica de confesores, y penitentes, nos podemos dirigir a
Dios y Cristo por si mismos o por los santos; pero también a la Virgen Maria, angeles y
hombres santos, rogandolos.

En segundo lugar, nos encontramos con los objetivos que se buscaban. Para el
propio Escobar, las peticiones que podian requerirse en los conjuros debian ser
verdaderas, justas y necesarias. La <<verdad>> hacia referencia a que los seres
invocados fueran los sefalados en el péarrafo anterior; la <<justicia>>, a que se
solicitaran deseos justos y buenos; y la <<necesidad>>, que las peticiones se hicieran
con el debido respeto a las figuras sagradas ya mencionadas, utilidad y provecho®.

Un tercer requisito, éste esencial, era la forma en que se llevaban a cabo los
conjuros contra las plagas, dado que para la inmensa mayoria de los autores, en la linea
de la Jerarquia, las plagas del campo, asi como el resto de desgracias naturales, podian

perfectamente conjurarse en época de azote para el hombre, tal y como afirma el padre

Noydens:

<<Es licito adjurar las nubes, mares, y ayres en tiempo de tempestad, y langosta, y
pulgdn, y quando destruyen los frutos, con tal que se haga el conjuro con las

condiciones, que diximos en su propio lugar...>>°%,

¢,Como podian realizarse los conjuros? A juicio de los tratadistas de la época, dos
eran las férmulas utilizadas. La primera, la adjuracion directa, per se, sobre las plagas,
dirigiéndose a ellas mismas, y conmindndolas a que se retiraran de las heredades que
estaban asolando. Frente a ello, la mayoria de los intelectuales del XVII espafiol alega
que nada se podia conseguir asi, ya que los seres irracionales no poseen voluntad para
hacer dafo a los hombres, ni inteligencia para poder entender las invocaciones del

exorcista. En esta linea, tenemos la opinion de Juan de Quifiones:

%61 Antonio de Escobar y Mendoza, Examen y préctica de confesores, y penitentes..., En Parfs, a costa de
Antonio Bertier, Mercader de Libros, en la calle Santiago, afio 1665, Parte 22, Lib. 5, Cap. I, pp. 303-304.
%62 Noydens, Préctica de curas y confessores..., Trat. II, Cap. 11, Secc. IX, p. 39.
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<<... porque conjurar, y maldecir las criaturas, que carecen del vso de la razon,
porqgue hazen dafio a los frutos, como son las Langostas, el pulgén, las nubes, y
granizo, etc. dirigiendo las palabras a ellas, como si ellas mismas se mueuan a si, y
dellas salgan algunas cosas contrarias a nosotros, es vano y supersticioso; pues ni
ellas se pueden mouer con intencidn par dafar, como sucede en los animales
irracionales; o de ninguna manera se mueuen, como lo vemos en las nubes y

tempestades: y assi ni las vnas ni las otras son capaces de conjuros>>°%,

La adjuracion, segun estos autores, debia dirigirse necesariamente hacia los seres
que, en verdad, podia mover a los animales responsables de las plagas: Dios, a
consecuencia de nuestros pecados, o el Demonio, que deseaba hacer siempre el mal
desde su Caida. Esta sera la base del comentario que, al respecto, realizara fray Martin

de la Vera en su Instruccién de Eclesiasticos:

<<El conjuro se debe enderecar a la naturaleza racional, que esta, o preside en las
cosas inanimadas, o brutas, o las mueue, rige, o govierna: desta manera se hazen
los exorcismos sobre los endemoniados...; i sobre el agua, el pan, la sal, la nave, i
la casa, y sobre otras cosas, que pertenecen al uso umano... Desta manera se
conjuran las nubes, i tempestades; las langostas, ratones, i otros animales, para
que por medio destas cosas el demonio no nos dafie, i para que le quiten el poder,
i le reprima, y el mismo Dios con su proteccion nos asista i ampare de los dafios, i
asechancas del demonio, i de todos los males, i dafios que estas cosa nos puedan

causar>>"%,

Las formulas, sin embargo, diferian en cuanto fuera uno u otro el responsable de la
llegada de las plagas. Si se trataba de Dios, procedia una adjuracion deprecativa, con
oraciones y ruegos, para lograr que cesara el castigo, motivado, sin duda, por los
pecados de los damnificados. Si por el contrario, el responsable directo era el Demonio,
debia realizarse una adjuracién imperativa, obligandole, digamos, por la fuerza, a que

retirase su accién sobre las criaturas a las que controlaba y, por ende, hiciese

%3 Quifiones, Tratado de las langostas..., Cap. 111, fol. 39r. También, en Noydens, ibidem.

%% \fera, Instruccion de Eclesiasticos..., Cap. XXIII, Secc. I11, pp. 344-345.
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desaparecer el mal. Fray Martin de la Vera explicara el porqué no se debe rogar al

Diablo, sino sélo obligarle a huir:

<<... i esto [el exorcismo] no a de ser rogandolos, ni suplicandolos, ni pidiendoles
auxilio, ni ayuda para alguna cosa: porque aliende de que esto fuera darles alguna
superioridad sobre nosotros, i sujetarnos a ellos..., fuera como tener con ellos
beneuolencia, i amistad, y fuera onrarlos a ellos con injuria de Dios...: ninguna cosa
hazen por amor, i benevolencia, sino siempre compelidos i por fuerga, i si lo hazen

de voluntad, es para de aquello sacar algun mal contra nosotros...>>>%.

Ahora bien, aqui surgia un problema, y era que nunca se sabia positivamente quién
estaba detras de las plagas. Esto obligaba a usar las dos modalidades de conjuros, pero

contenidas en una sola ceremonia, tal y como nos describe Juan de Quifiones:

<<Y porque no estamos ciertos, ni se sabe quien las mueva [las plagas], vsa la
Iglesia de los dos exorcismos, rogando a Nuestro Sefior, y mandando al demonio.
Por lo qual aunque en los conjuros y exorcismos, quando la palabras dellos se
dirigen a las mismas criaturas irracionales, no ay intencién de dirigirlas, como si
ellas ayan de obedecer, apartando el mal, sino que verdaderamente se dirigen al

que las mueue...>>%,

Finalmente, y en consonancia con los requisitos citados, también se aludia a la
utilizaciébn adecuada durante los exorcismos de objetos sagrados, en especial de
reliquias, ya que si se les daba un uso impropio se ponia en peligro el conjunto de la

ceremonia, como advertia el padre Noydens:

<<El Exorcista ha de tener gran cuidado, que las Reliquias de los Santos, y otras
cosas sagradas, principalmente el Santissimo Sacramento, de que se pueda valer

en ocasiones para los conjuros, se traten con toda reuerencia: y que las Reliquias

%65 \era, Instruccion de Eclesiasticos..., p. 344.
%66 Quifiones, Tratado de las langostas..., Cap. I11, fols. 40v-r.
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sean ciertas, y aprobadas del Ordinario, pues no siendo assi, puede el demonio

tomar de ai ocasion de no respetarlas...>>".

Asi pues, el Demonio sélo obedecia la autoridad religiosa cuando todos los

eslabones de la cadena del conjuro eran ortodoxos y aprobados por la propia Institucion.

6.5.4. EL EXORCISTA

6.5.4.1. REQUISITOS

Ademas de llevarse a cabo los exorcismos plenamente aceptados por la Iglesia, y de
realizarse conforme a los modos sefalados, era imprescindible que las personas
destinadas a ponerlos en préactica, esto es, los propios exorcistas, cumplieran unos
requisitos basicos que les habilitaran para tener éxito en su iniciativa, todo ello a pesar
de que, como ya dijimos, el fundamento de su poder recaia en el propio Jesucristo.

Por ello, las paginas de muchas de las obras que trataron estas cuestiones se
llenaron de instrucciones que debia cumplir el conjurador religioso para lograr sus
diversos objetivos. En este caso, el que mas énfasis puso en esto, como en otras
muchas cosas, fue Benito R. Noydens, quien dedicO varias paginas de su Practica de
exorcistas a esta cuestion, esquematizandola perfectamente y sirviendo como referencia
al resto de autores.

Cuatro eran los requisitos con los que todo exorcista debia contar, perfectamente
aplicables para combatir cualquier tipo de plaga. El primero, disponer de una clara y viva
fe y confianza en Dios y Jesucristo, fuesen cuales fuesen los resultados, ya que era
premisa esencial para ahuyentar al Demonio. Desde este punto de vista, deberia poner
<<sola su confianca en la voluntad de Dios, sin esperar infalibilidad en los efectos...>>, lo
gue nos recuerda la teoria de la providencia divina.

En segundo lugar, es imprescindible que el ministro oficiante deba cuidarse muy
mucho de que su alma y conciencia estén limpias <<por la Contricion, y dolor verdadero,

y Sacramento de la Confession>>, para impedir que el pecado del exorcista pueda dar

%7 Noydens, Préctica de exorcistas..., Parte 12, Documento 32, Secc. I, p. 21.
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fuerzas al Demonio <<pues consta por la Escritura, que Dios nuestro le da muchas vezes
licencia para hazer guerra, y dafio al que vive en pecado>>. Igualmente, la pureza
espiritual facilita la aceptacién por Dios de la peticion que se le haga.

El tercer requisito, que enlazaria naturalmente con el anterior, es la completa
dedicacion del exorcista a la oracion, la meditacién y la penitencia, desinteresandose de

los asuntos terrenales, ya que el propio Jesucristo lo recomendé en su momento:

<<Otrosi, procurara tener el alma, y su espiritu libre de los cuidados, y negocios del
siglo, y solo ocuparse en santas oraciones, y pias meditaciones. Y porque nuestro
Salvador... nos avisa, que este genero de demonios, no se lang¢a, sino por medio
de la oracion, y ayuno, tendra particular cuidado de exercitarse en estas, y
semejantes buenas obras, y de no llegar a hazer los Exorcismos, sin auerse
prevenido con el ayuno, 0 otras obras de satisfacion, y penitencias; sino es que la

presente necessidad le escuse>>.

En cuarto lugar, debe tener el exorcista verdadera humildad, ya que él es mero
<<instrumento indigno>> del que usa Dios para estos trabajos, y nada podria sin su
auxilio. Por ello, nuestro autor les pone en guardia contra la vanagloria y la alabanzas de

los hombres, y le conmina a que s6lo haga estimacién de la gloria de Dios:

<<Este deue ser el principal fin, y motivo del Exorcista, y no la estimacion del
vulgo, no el interés, ni otro cualquier respeto humano, y sobre todo ha de tener
cuidado, de que no presuma de si vanamente, por conocer de que tiene essa

potestad sobre el demonio>>°%,

Recogiendo este tipo de instrucciones, afiadirdn otras algunos autores, como es el
caso de Luis de la Concepciodn, quien, en Practica de coniurar, afirma que el que quisiera
desempenfar el ministerio de conjurador lo debe hacer por amor a Dios y servicio al
préjimo, y no como medio de ganarse el sustento material, y también que debe saber

muy bien hablar latin, ya que todos los exorcismos son dichos en esta lengua®®.

%68 Noydens, Préctica de exorcistas..., pp. 2-130.
%89 Concepcion, Practica de coniurar..., Advertencias I-11, p. 3.
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Finalmente, en cuanto a la puesta en practica de los exorcismos, hay que sefalar
que, en lineas generales, fue realizada tanto por el clero secular como por el regular,
existiendo para algunos autores, preferencia por los sacerdotes por encima de los
exorcistas en si, todo lo cual nos lo vuelve a manifestar Bartolomé Ximénez, quien,

ademas, apunta un nuevo requisito para el oficiante:

<<Assi que haya exorcismos, y conjuros, que son las armas santas de la santa
Iglesia contra los enemigos inuisibles, y visibles. Estos seran Sacerdotes los de
mas buena vida, y nombre que aya. Porque aunque puede el de menores ordenes
por la facultad, que en el grado de essorcista se le dio, hazerlo es muy bien, pues...
ay tantos Sacerdotes lo hagan ellos [...].

Y assi conuernia, que para que cada vno ayude en lo que puede... que cada dia
saliesse vn Religioso, comencando del Prelado, superior, como de Abad, Prior,
Ministro, Guardian, etc. auiendo celebrado missa con toda deuocion..., y 1o mismo
de los clerigos, comencando del Vicario, Prior, Cura, o Retor, hasta el vitimo, vno
cada dia repartiéndose por las plagas y regiones donde esta langosta, y esto

hiciessen a la par de los que andan trabajando corporalmente...>>°"°.

6.5.4.2. DESVIACIONES

Junto a los requisitos con que debian contar los exorcistas, estaba la cuestién de
cuales eran las personas concretas que oficiaban los conjuros. En este asunto, hay que
tener en cuenta varios aspectos. El primero de ellos, es el monopolio que sobre aquéllos
intentd detentar la Iglesia durante el XVII, al igual que en toda la Edad Moderna, con el
fin de impedir la labor de individuos ajenos a la misma, a los que se taché, la mayoria de
las veces, de hechiceros y de tener pactos con el demonio, y de los que nos ocuparemos
mas adelante, en el apartado correspondiente a los remedios supersticiosos. A pesar de

todo, la Iglesia no logré su objetivo final de erradicarlos, ya que para las poblaciones

370 Ximénez, Discurso de la Langosta..., fols. 130r-131r. Los grados del ministerio sacerdotal se dividfan en
mayores 0 menores: Mayores. Subdiacono: puede cantar epistola. Diacono: sirve al sacerdote, predica con
permiso del obispo, distribuye la eucaristia y puede bautizar con permiso del parroco. Preshitero o
sacerdote: celebra misa y administra sacramentos, salvo la confirmacién y el orden. Menores. Ostiario:
custodia la Iglesia y tafie las campanas. Lector: lee las Escrituras en las funciones religiosas. Acolito: sirve al
sacerdote en el altar. Exorcista: puede practicar exorcismos con permiso del obispo.
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amenazadas por diferentes calamidades les era indistinta la forma en que se
solucionaba su problema, y si el final de éste.

Paralelamente a esos conjuradores populares o seglares, la Iglesia Catélica tuvo que
hacer frente a otro problema, como era el desviacionismo litargico de muchos
eclesiasticos, especialmente rurales, en la puesta en practica de los exorcismos. Como
bien han explicado diferentes autores, el exorcista eclesiastico toma, en muchos casos,
elementos de la cultura popular para sus fines, fundamentado esto en la falta de
formacion del clero y en su imbricacion en el medio popular circundante, lo que les hacia
ver la realidad con los ojos de las masas populares, al margen de casos flagrantes de
codicia y abuso®"".

Este desviacionismo de la ortodoxia tenia,a su vez, dos grandes facetas que
abordamos de inmediato. Una de ellas, y a la que ya hicimos mencién en este mismo
capitulo, era la de las férmulas a utilizar en sus ceremonias, muchas de las cuales no
respondian, ni por asomo, a los rituales ortodoxos, y eran auténtica creacion propia de
los exorcistas. Circunstancia que fue denunciada crudamente por Bartolomé Ximénez, ya
que, para él, y para la mayoria, el fin no justificaba los medios, debido a que un uso
incorrecto de los instrumentos viciaba el resultado final. La Iglesia era la Unica fuente

verdadera a la hora de establecer qué férmulas podian utilizarse:

<<Los essorcismos, y conjuros ya emos dicho, que sean los aprobados, y
recebidos por las Iglesias, porque los que algunos traen hechos dellos, 6 de otros
particulares, 6 son supersticiosos, 0 sospechosos dello, y assi no es bien se vse
dellos, aunque conste no tener cosa mala, no es bien que nadie se tome la
autoridad que no tiene: porque esto de afiadir, quitar, trocar oraciones, palabras...
nadie sino la Iglesia lo puede hazer, y las cerimonias, que ella tiene adornadas en
sus ceremoniales, manuales, missales, breviarios essas sean, y se deuen guardar:

como lo tiene determinado el sagrado Concilio de Trento [...].

5™ Martin Gelabert6 Vilagran, <<Tempestades y conjuros...>>, pp. 333-343.
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Y assi por amor de Dios, que no se de lugar a usar de los essorcismos, que traen

escritos a mano, e impressos sin autoridad cierta, y que conste de la Iglesia>>°"2.

Enlazando con este aspecto, encontramos la otra vertiente heterodoxa, que incluia
en un mismo saco la propia virtud del conjurador, su origen geografico y el coste de las
ceremonias. Sobre estas cuestiones van a coincidir diferentes autores, pero también las
denuncias de algunas Constituciones, lo que, por supuesto, afiadia verosimilitud al
problema. El nicleo de esta realidad era, sin duda, la capacidad extraordinaria que
muchos conjuradores tenian para llevar con éxito sus rituales, y que se plasmaba en el
requerimiento que las localidades hacian de ellos en épocas de calamidades publicas,
como eran las plagas del campo. Para ilustrar esto, podemos esbozar brevemente el
caso del padre Fray Miguel Martinez (Guadix, 1546-Antequera, 1621).

Segun nos cuenta Pedro Suarez en su Historia del obispado de Guadix y Baza,
nacié de padres honestos, y en su juventud vistié el habito de la Orden de Predicadores
en el convento de su localidad natal. Ello ocurrié en 1577 y, previamente a su concesion,
el prior del convento exploré su voluntad, con el fin de saber si Fray Miguel tenia deseos
de recibir el habito, y si ello lo hacia libremente, de modo que, conociendo al final que
ello era asi, le admiti6 a la profesion el 31 de marzo de ese afio.

Después de una época de estudio, Fray Miguel se consagré a salvar las almas, y
aunque no lo hizo desde el pulpito, ya que parece no contaba con el don de la oratoria, si
lo hizo en el confesionario. Ademas, se dedicé a socorrer las necesidades temporales de
los pobres de la zona, y a todo tipo de acciones hacia los demas, destacando en rigor,
pobreza y servicio al préjimo. Dentro de sus cualidades espirituales, el autor refiere su

especial labor como ahuyentador de plagas agricolas:

<< las langostas y otros animales que suelen ser la ruina de los campos, tuvo este
siervo de Dios tal autoridad y gracia que, conjurandolos, le obedecian prontamente,

como si fueran racionales, lo cual es argumento de su gran santidad y que se tiene

372 Ximénez, Discurso de la Langosta..., Cap. Il, fols. 131v-r.
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presente en la canonizacién de los santos, como refiere modernamente el obispo

Mata>>°"3,

Vemos, pues, aqui, un claro exponente de exitoso exorcista, que, ademas, contaba
con una serie de virtudes morales, todo lo cual ayudaba para tomarle como claro
exponente de referencia ante el pueblo.

El problema para la lglesia surgia cuando, junto a este tipo de conjuradores, existia
una legion de religiosos ambulantes, diseminados por gran parte de la geografia
hispana, que hacian de sus supuestas dotes exorcizadoras su modo de vida. A ellos, a
sus férmulas, muchas de cosecha propia, y a su codicia y vanidad se refiere
mordazmente Benito R. Noydens al aludir a las caracteristicas que deben acompafiar al

exorcista:

<<Es menester saber, y ensefiar a todos, que los que usurpan el oficio de
Exorcistas, y dicen que & solo ellos les compete por gracia particular, 6 don de Dios
y que para conjurar tienen mas virtud natural, o sobrenatural que los demas, de la
misma orden, y grado, son sospechosos de pacto con el demonio. Y la experiencia
ensefia, que vsan de supersticiones, y vanidades; y otras acciones ridiculas,
condenadas por graves Autores. Suelen andar cargados con cartapacios de
Exorcismos, y solecismos, y los acreditan con sus visajes, y varias figuras para
robar a los pueblos, y aun los amenazan, sino se lo pagan largamente, de destruir
las vifias y haziendas, y siendo muchos dellos unos idiotas, desacreditan & los
Sacerdotes honrados. Vno de estos en cierta ocasion, para quitar el pulgén de las
vifias, usaba de los Exorcismos, que pone el Manual en la administracién del
Sacramento del Bautismo, y dezia entre otras formulas con bravo higado, como le

dezian los labradores, admirados de sus facciones...>>%".

Frente a esos mencionados dones naturales que muchos se adjudicaban, y al uso de

formulas alejadas de las autorizadas y aprobadas por Roma o las didcesis, las

573 Pedro Suérez, Historia del obispado de Guadix y Baza, Madrid, 1948 (12 edicion, Madrid, 1696), Lib. I,
Cap. 1V, pp. 289-297.
5% Noydens, Préctica de exorcistas..., Parte 13, Documento 11°, Secc. |, pto. 7, pp. 123-124.
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Constituciones Sinodales reaccionaban fustigando estos comportamientos y penandolos

fuertemente, como en el caso de una segoviana de mitad de siglo:

<<Nuestra Madre la Iglesia, gobernada por el Espiritu Santo, tiene oraciones, y
exorcismos puestos en el Manual, para contra las langostas, y otros animales que
infestan, y hazen dafio en los panes, y demas frutos, y porque algunas personas
Eclesiasticas, demas de valerse destas oraciones y exorcismos, usan de algunas
ceremonias supersticiosas, de que se dexan llevar los ignorantes, y a que
atribuyen la virtud, y gracia que Dios comunico a los Sacerdotes, mediante las
oraciones, y exorcismos de la Iglesia. Por tanto, mandamos que de aqui adelante
los dichos Sacerdotes, no vsen de tales supersticiones, so las penas de Derecho

establecidas, y de seis mil maravedis>>°">.

Para la Iglesia, pues, la autotitulada <<gracia especial>> de la que alardeaban esos
conjuradores no existia, simple y llanamente porque Jesucristo habia comunicado a los
sacerdotes en general, a través de sus Apostoles, el poder para expulsar demonios.

Sin embargo, eran esas supuestas dotes personales las que hacian reclamar a esos
personajes por parte de las poblaciones de gran parte de la geografia hispana,
comprando los ayuntamientos sus servicios a cambio de considerables sumas de dinero.
Ello fue precisamente lo que trataron de corregir los tratadistas y las Constituciones,
pues el caracter ambulante y oneroso de muchos de ellos provocaba recelos unas veces,
y abierta contrariedad, otras. En cuanto a los recelos, algunos autores, incluso, criticaron
el caracter foraneo de muchos conjuradores, tal y como nos muestra Bartolomé

Ximénez:

<<No quiero condenar los que traen de fuera [exorcistas], ni permita Dios, que tal

me passe por pensamiento, mas en cierta manera es reprovar, y condenar los

naturales illos a buscar fuera>>°".

*% C.S. Segovia, 1648, Lib. 11, Const. 111, p. 225.
376 Ximénez, Discurso de la Langosta..., Cap. II, fol. 130r.
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En todo caso, lo que la Iglesia deseaba —a través de algunas Constituciones- era el
control de la situacién a través del analisis de cada caso concreto, para evitar excesos, y
no la prohibicién absoluta de la movilidad de los exorcistas. En cambio, aunque acepta el
control en forma de licencia, si proclama la prohibicién de las retribuciones de los
exorcistas, ya que, se suponia, la lglesia incluia dentro de sus obligaciones para con los
fieles y feligresias esos trabajos. Las penas, como en el caso citado anteriormente, eran

también severas, tal y como nos vuelve a referir la Constitucion segoviana de 1648:

<<Y mandamos a los Curas de nuestro Obispado, no salgan de sus lugares,
aungque sean llamados de otros, para conjurar dichos animales, sin nuestra
expresa licencia, so pena de excomunion, y otras penas a nuestro arbitrio, y de
nuestro Prouisor... Y mandamos pena de quinientos marauedis para los pobres de
la carcel, a qualesquier Curas, 0 Clerigos que salieren a conjurar la langosta, 0
nublados fuera desta Ciudad, 6 de otros lugares, no lleuen interes alguno, por
guanto quiere Dios que sus gracias, beneficios espirituales, se comuniquen

gratis>>>"".

En la linea antes citada, lo que si hizo la Iglesia fue, a través de la Inquisicion,
intentar atajar los casos mas flagrantes de abusos, esto es, los de aquellos clérigos
ambulantes, sin residencia fija, y que vivian <<a salto de mata>>, y los de aquellos que
utilizaban conjuros no autorizados o aprobados por las respectivas diécesis o por Roma.
Durante el siglo XVII, s6lo tenemos noticia del procesamiento de Miguel Pérez, al que el
tribunal inquisitorial de Zaragoza condend en 1619, el tribunal de Toledo en 1628 y el
tribunal de Sevilla al afio siguiente, en los tres casos por llevar encima distintos rituales
conjuratorios®’®,

Sin embargo, el caso mejor documentado al respecto, y que puede servir de ejemplo
sobre la realidad de este tipo de conjuradores ambulantes, a pesar de corresponder al
siglo anterior, es el de Juan Martinez Torres, también clérigo, al que la Inquisicion

incautd un ritual para bendecir términos y conjurar la langosta. Juan Martinez Torres fue

57 C.S. Segovia, 1648, Ibidem.
578 Gelabert6, <<Tempestades y conjuros...>>, p. 338.
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un toledano afincado en Sevilla, <<buen artista de canto llano y de tafier érgano>>, pero
sin apenas estudios, salvo algo de gramatica, y que sabia leer a duras penas. Sin
embargo, su escasa formacion no le impidié tener una extensa fama como conjurador de
plagas, por lo que las poblaciones le requerian de continuo, mientras los alcaldes le
daban publico agradecimiento, ademas de generosas dadivas, si conseguia poner fin a

la calamidad presente. Asi ocurrid, por ejemplo, en Guadix (Granada):

<<A plazido a Dios Nuestro Sefior de thener por bien de proveer en ello como
ninguna langosta quedase, porque toda ella se ha desnaturado de los términos
desta cibdad e ydo por las sierras, porque no thenia hedad para bolar, y perecio, y

se confundio, y no a parescido mas>>.

Parecidos resultados se sucedieron en diversas localidades de las actuales
provincias de Ciudad Real, Jaén, Albacete, Almeria, Cuenca o Cérdoba, lo que da una
idea de la movilidad del personaje en cuestion. En 1545, los inquisidores le intervinieron
dos cuadernillos manuscritos para bendecir los términos y conjurar la langosta, le
desterraron del obispado de Cuenca de forma indefinida, obligandolo a irse a otros
lugares, y le prohibieron usar sus conjuros. Uno de los manuscritos contenia la
<<Adjuracién para la langosta y toda otra mala generacion que destruyen los panes y las

vifias>>°"°.

6.5.5. EL RITUAL

Junto a esos casos extremos mencionados —que no fueron tan minoritarios-, se
hallaban otros muchos exorcistas que acudieron a sus trabajos y los llevaron a cabo con
relativa normalidad. En este sentido, hay que comenzar diciendo que, avistada o sufrida
en esos momentos una plaga por una poblacién, eran normalmente las autoridades
civiles las que ponian en marcha las respuestas espirituales a seguir, solicitandoselas a
las religiosas, las cuales las anunciaban, a veces la noche de antes de la ceremonia, que

se realizaba, en ocasiones por parte de eclesiasticos locales, e incluso, de las méaximas

> Cirac, Aportacion a la historia..., pp. 59-60.
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autoridades eclesiasticas de la localidad. Esto fue, precisamente, lo que acaecié en

Badajoz a fines del XVII:

<<Este afio [1693] fue de mucha langosta: mandé la Ciudad se cogiese por sus
vecinos toda la que se pudiese y ocurri6 a nuestro Prelado para que los
eclesiasticos hiciesen lo mismo. Participélo a su Cabildo quien en 15 de Abril
mandd coger por su cuenta 50 fanegas de ella, y mientras mas se cogia mas
aparecia, por lo que se dispuso y suplicé al Prelado se sirviese salir a

conjurarla...>>%,

Sin embargo, otras veces se recurria a conjuradores foraneos, cuya manera de obrar
era, ciertamente, parecida a los ya analizados conjuradores ambulantes. La razén para
encomendarse a ellos podia venir dada por la impotencia de los propios conjuradores
residentes, o bien, simplemente, por la fama ganada en tiempos y lugares diversos. El
primero de los casos lo tenemos documentado en la localidad vizcaina de Balmaseda.
Alli, en 1635, y ante una plaga de cocos, se llamé al Licenciado Pero Gil de Saravia,
vicario de Rasines, quien tenia fama de que <<conjuraba y destruia con particular gracia
[a cocos y otras sabandijas]>>, debido a la impotencia de que, con la plaga, habia hecho
gala, entre otros remedios espirituales, los conjuros de eclesiasticos locales®®.

La segunda causa de llamada la tenemos en Llerena (Badajoz), donde la llegada de
una plaga de langosta, en 1669, activa todos los resortes espirituales posibles. Asi, el
estado eclesiastico y las religiones del lugar ayudaron con la celebracién de misas,
rogativas, bendiciones del campo, disciplinas y otras demostraciones. Mientras todo esto
se hacia, se acude también a un famoso exorcista de la regién, como nos cuenta un

documento anénimo de la época:

<<En medio de todas las diligencias que van referidas, se tuvo noticia de que en el
convento de San Francisco de la villa de Zalamea de la Serena, asistia el P. Fray

Juan Clemente de Ocampo, religioso de dicha Orden, que tenia particular gracia

%80 Historia eclesiastica de la ciudad y obispado de Badajoz. Continuacién de la escrita por D. Juan Solano
de Figueroa, hecha por un anénimo en el siglo XVII1I, Badajoz, 1945, obispo 102, llmo. Sr. D. Juan Marin
del Rodezno, p. 195.

%81 Heros, Historia de Balmaseda..., p. 385.
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para detener y auyentar con exorciSsmos y conjuros estas y otras plagas
semejantes, y que en este presente afio se habia reconocido asi en la misma villa

de Zalamea, Monterrubio y otras>>°%%,

Igualmente, las autoridades locales ponian todos los medios a su alcance para
hacerse con esos exorcistas. En la misma Balmaseda, ante una plaga de cocos y oruga
en 1607, se recurri6 al Lcdo. Francisco Abad de Murga, clérigo de Okondo o Amurrio, y
asi, los que formaban el Concejo Municipal mandaron que <<el alcalde fuese en persona
a buscarle y a llevarle lo que se juntase de los vecinos trayendo cédula de él por la cual
se obligase a tener particular cuidado de bendecir los parrales>>"%,

En otros casos, como el visto de Llerena, al exorcista se le facilitan los medios para

el trayecto, e incluso, se recurre a instancias superiores para forzar su voluntad:

<<El Sr. Gobernador y ciudad le escribieron, con propio y cabalgadura en que
pudiese venir, pidiéndole que lo hiciese; a lo que contestd estar con poca salud, lo
gue se lo impedia; pero pareciendo que podria ser esto mas por escusa que
legitima ocasién, se despaché un propio al muy Reverendo P. Fr. Francisco
Montiel, Provincial de dicha Orden, insinuandole la calamidad en que esta ciudad
se hallaba, y suplicandole viniese & ella dicho religioso... Y aunque por estar en
esta ocasion ausente, segun lo participé el P. Provincial, se detuvo algunos dias,
llegb a esta ciudad el P. Fr. Juan Clemente de Ocampo, el lunes 3 de Junio de

1669...>>%,

En cuanto a la distancia en que se encontraban de las localidades que les llamaban,
hay que sefialar que, en lineas generales, los conjuradores solian provenir de la propia
zona o comarca. Asi ocurrid, por ejemplo, en Balmaseda, donde, a lo largo del siglo, se
contdé con exorcistas que residian a una distancia de entre 10 y 37 kilometros de la

localidad®®.

%82 <<| a langosta en Llerena>>, p. 177.

%8 Heros, Historia de Balmaseda..., p. 385.

%84 <<l a langosta en Llerena>>, ibidem.

%8 | as distancias (aproximadas) fueron las siguientes: lcdo. Francisco Abad de Murga, clérigo de Okondo
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Ahora bien, esto funcionaba asi mientras su fama y sus éxitos eran altos, porque, de
lo contrario, se podia llegar a recurrir a conjuradores muy lejanos. Es el caso de Jaén,
que, atacada en 1620 por la langosta, mandé un jurado a la localidad de Mula (Murcia), a
mas de 300 kilbmetros de distancia, donde residia el clérigo don Antonio Talento, <<un
sacerdote de gran opinidn, de letras y experimentado que con exorcismos auyenta la
langosta>>°%°.

Por lo que respecta a los resultados de sus trabajos, sefialaremos que los éxitos
hacen, naturalmente, que las poblaciones recurran a esos conjuradores varias veces,
incluso varios afios después de su Ultima accion benefactora. Asi, en Balmaseda, el
Lcdo. Francisco Abad de Murga conjuré cocos y orugas en 1571, 1572, 1578, 1591,
1598, 1599 y 1607; el Lcdo. Pero Gil de Saravia, varios afios entre 1635 y 1642; el Lcdo.
Felipe de Villanueva, en 1643, 1647, 1648 y 1650 (dos veces); el Licenciado Gordon, en
1651, 1654, 1655 y 1656 (dos veces); el Lcdo. Marron de Cullain, en 1659, 1668 y
1681°%".

Por el contrario, y en esta linea, los fracasos determinaban a las localidades a
cambiar de conjurador sobre la marcha. Volviendo a Balmaseda, asi ocurri6 en 1655,
cuando, estando conjurando durante un mes el Lcdo. Gordon, y quedando mucho coco y
oruga, se llama a Felipe de Villanueva, cura de Sodupe, quien estaba conjurando en ese
momento en la localidad de Mena>®®,

En otro orden de cosas, la inmensa mayoria de los exorcistas percibian generosas
retribuciones dinerarias por sus acciones, y solo algunos individuos excepcionales,
indudablemente llenos de virtudes morales y altruismo, se negaron en redondo a cobrar.
Entre estos ultimos, podemos mencionar al ya citado Fray Juan Clemente de Ocampo,

religioso de Zalamea de la Serena, que fue llamado en 1669 a conjurar langosta en la

(20 kms. de Balmaseda) o Amurrio (26 kms.); lcdo. Pero Gil de Saravia, vicario de Resines (35 kms.); Icdo.
Urrutia, beneficiado de Genes (15 kms.); lcdo. Felipe de Villanueva, cura de Sodupe (18 kms.); lcdo.
Gordon, beneficiado de Arcentales (10 kms.) o Trucios (12 kms.); Icdo. Marron de Cullain, cura de
Cereceda (37 kms.); Icdo. Tomas Entrambasaguas, cura de Viergol (10 kms.); padre Bermejillo, conventual
de San Francisco de Ordufia (10 kms.); lcdo. Garma, beneficiado de Guriezo (25 kms.).

586 |_opez Cordero, Un terror en Jaén..., p. 103. Sin ser una distancia tan enorme, la ciudad de Llerena llamé
a un conjurador de Zalamea de la Serena, distante a mas de 70 kilometros, importante, sin duda, para la
época.

%7 Heros, Historia de Balmaseda..., pp. 385-386.

%% Heros, ibidem.
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localidad de Llerena. Parece ser que estuvo durante varios dias del mes de junio de
aquel afio realizando su actividad. Pues bien, tras finalizarla, y a pesar de que, segun el
documento anénimo que lo narra, la ciudad se lo ofrecié, se negé a admitir limosna
alguna, <<insinuando que habia tomado este trabajo por el servicio de Dios y obediencia
& su Prelado, y que su mejor paga seria el que se consiguiese el fruto que deseaba>>"%.

Revisadas todas estas cuestiones previas, pasemos a ver algunas de las formulas
exorcistas mas empleadas de la época, asi como algunas de las mas singulares.

La llegada de la Edad Moderna estuvo acompafiada -sobre todo entre las élites- de
un increible miedo al diablo, cuya imagen terrorifica se habia ido labrando desde el siglo
XIV. Nos encontramos entonces con multitud de libros, gacetas, panfletos, hojas
volanderas, que difundian ampliamente la figura de Satan en sus diversas facetas. S6lo
en Francia se calcula en 340.000 los ejemplares de obras impresas sobre el universo
demoniaco y la brujeria durante los siglos XVI-XVII. Y todo este proceso continué en
ascenso hasta su climax, entre 1575 y 1625°%.

Logicamente, Espafia no podia ser ajena a este fendmeno, y asi el siglo XVII se
convierte en la época de la literatura demonolégica por antonomasia®. Una prolifica
creacion escrita, que tuvo en los tratados de conjuros y exorcismos uno de sus mas
importantes pilares, y que hace que algunos autores vean ese siglo como el de mayor

credulidad y supersticion en Espafia, sin tener en cuenta que este tipo de composiciones

era parecido en otras partes de Europa, y que esos tratados tan denostados ayudaban,

%8 <<l a langosta en Llerena>>, p. 177.
%% jean Delumeau, afirma al respecto:

<<pero para la mayoria de los miembros de la élite europea fue un sentimiento de debilidad...
fragilidad ante la tentacion del pecado, fragilidad ante las fuerzas de la muerte. Esta doble
inseguridad, sentida mas cruelmente que en otro tiempo, la expresé el hombre del Renacimiento y la
justificé poniendo frente a €l la imagen gigantesca de un Satan todopoderoso e identificando con él la
multitud de trampas y de las malas pasadas que €él y sus secuaces son capaces de inventar>>.
(Delumeau, El miedo... p. 392).

1 E| estudio de los rituales diocesanos catalanes durante los siglos XVI-XVII por Martin Gelaberté, nos
hace ver que en el periodo comprendido entre 1629-1743, se potencia por la Jerarquia el temor al Demonio
en detrimento de ritos protectores populares. Respecto a los temores, posible consecuencia de su accion,
esencialmente los de la élite, el tenido a las plagas aparece como el primero, <<La liturgia cat6lica:
benediccions i exorcismes a Barcelona, segles XVI-XVIII1>>, en Avenc, L, 1990 (137), p. 38.
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de alguna manera, a tranquilizar a las comunidades ante la impotencia de la ciencia y de
la técnica frente a las catastrofes exteriores®®.

A pesar de sus multiples variaciones, los libros de exorcismos van a presentar una
cierta uniformidad. En general, va a tratarse de composiciones integradas,
fundamentalmente, por oraciones, salmos del Salterio, antifonas, pasajes del Evangelio,
letanias, impetraciones especiales a Dios y conminaciones al Demonio para que
obedezca las 6rdenes que le da Aquél por boca del sacerdote oficiante. No pretendemos
analizar aqui, uno por uno, todas las formulas a las que hemos tenido acceso, que son

muchas, sino establecer los esquemas mas repetidos, asi como los mas singulares.

6.5.5.1. BENITO REMIGIO NOYDENS

De entre todos los manuales que se compusieron en Espafia, el que mas corrié de
mano en mano fue el de este tedlogo y religioso de la Sagrada Religion de los Padres
Clérigos Menores, cuya primera edicion fue realizada en Barcelona en 1675, con censura
de 1665°%. En sus paginas, en las que aparecen reflejado gran nimero de rituales,
Noydens ofrece dos variantes de exorcismos, uno de caracter deprecatorio, dirigido
esencialmente hacia Dios, y otro, en el que a esta condicién se une la forma compulsiva
hacia el Demonio. Ambas férmulas, al menos en varias de sus partes, figuran incluidas

en el Rituale Romanum®%,

%92 Martin Gelabert6 habla asi de los conjuradores religiosos:

<<Pero al mismo tiempo resulta de ello una posicion ambivalente, pues ejercian [los sacerdotes
conjuradores], ya de un modo consciente o inconsciente, una funcién reguladora del medio social al
conciliar las fuerzas alteradas de la naturaleza, papel idéntico al realizado por el especialista magico
tradicional. El sacerdote proporciona con sus gestos y acciones lo que la gente desea en realidad ver,
una operatividad y puesta en practica frente a la amenaza natural, no el refugiarse exclusivamente en
las cuatro paredes del templo esperando la compasion del Dios divino y su esperada providencia,
concepto este muy alejado y extrafio en la mentalidad campesina>>.

(<<Tempestades y conjuros...>>, p. 339)

5% Noydens, Préctica de exorcistas..., 42 Parte, pp. 379-415; Flores Arroyuelo, El diablo..., p. 156.

5% |_a férmula deprecatoria, aparece como <<Bendicién de los campos, para que sean expulsados de ellos las
plagas del campo>>, en Rituale Romanum, p. 455y ss; y la segunda figura como <<Benedictio deprecatoria
contra mures, locustas, bruchos, vermes et alia animalia nociva>>, en Rituale Romanum, Ed. de Solans, Cap.
I, art. 104, pp. 214-217.
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Férmula deprecatoria®®

La ceremonia debe comenzar en una iglesia de la localidad, donde el sacerdote
oficiante, que debe ir revestido de alba y estola, se arrodillara en el presbiterio, delante
del Santisimo Sacramento, y, en compafiia del clero y demés sacerdotes que se hallasen
presentes, recitara siete salmos del Salterio, en concreto los nimeros 84, 85, 43, 79, 57,
26 y 148. De ellos, cinco son salmos deprecativos, en los que se pide auxilio al Sefior
ante determinadas situaciones calamitosas del pueblo hebreo, fundamentalmente por
derrotas militares, cautiverios y exilios®®®, asi como también oraciones en las que se
muestra la confianza en Dios como remediador de males. Ello estd en perfecta
consonancia con la situacién de desastre natural que suponia el advenimiento de una
plaga del campo. El sexto salmo era el 57, en el que se lanzan increpaciones contra los
jueces injustos, que no castigan adecuadamente a los impios y mentirosos,
reprendiéndoles duramente. Igualmente, se incluye el dltimo, de alabanza, en claro
agradecimiento al Sefior por la ayuda que pueda otorgar —0 no, recordemos la
providencia divina- en esa dificil tesitura®”.

Acabados los salmos, se debera decir una misa a San Gregorio Ostiense —¢qué
mejor receptor de las suplicas que el patron por antonomasia contra las langostas?-,
acompafada de tres oraciones dirigidas al mismo santo -Oratio, Secreta y
Postcomunicada->*, para que la localidad infectada sea liberada de toda plaga y seguida
ademas de una colecta —oracién antes de la epistola- de la Santisima Trinidad y de

Nuestra Sefora.

% Noydens, Practica de exorcistas..., 4% Parte, pp. 389-415. La misma férmula, con pequefiisimas
variaciones, en Relacio dels motius..., XXVI-XXXI.

%% E| 85 es una oracion pidiendo la salud del pueblo, en la que, por una parte, se celebra la vuelta del pueblo
israelita del cautiverio, y la restauracion nacional, que se ve muy lenta y penosa; el 86 es una peticion del
auxilio de Dios; el 43 es una lamentacion por el estado de opresion en que se halla el pueblo, quizé por la
invasion asiria en tiempos de Exequias; el 79 es una oracion por el pueblo perseguido, también pidiéndose la
restauracion de Israel; y el 26 trata sobre la confianza del justo en medio del peligro, ante los enemigos de
Israel; pero también revela el estado de angustia en que aquéllos le tienen puesto, <<Salmos>> en Biblia
Néacar-Colunga,, pp. 586-660; Noydens, Practica de exorcistas..., pp. 391-400. Sobre el Salterio en general,
hay que sefialar que habia sido introducido unas pocas décadas antes, en las Escrituras Candnicas, por el
Concilio de Trento.

7 Biblia Nacar-Colunga, ibidem; Noydens, Practica de exorcistas..., pp. 397-398 y 400-401.

%% \/er Apéndice 8.
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Una vez finalizada la misa, el oficiante, vestido ahora con sobrepelliz y estola, y con
una pequefia cruz en la mano, recitara, arrodillado —puede que en el presbiterio aun,
quiza fuera de la iglesia-, otras tres oraciones: una del Santisimo Sacramento; otra,
nuevamente de San Gregorio Ostiense; y la tercera, de Todos los Santos (Apéndice 10).
Tras estas preces, todos los presentes —autoridades religiosas, civiles y pueblo- formaran
una comitiva, que, con la maxima devocidn, ira en procesién hacia los términos dafiados,
mientras se reza la Letania de los Santos®®, con varias partes. En la primera, se ruega
por el fin de la calamidad a las tres personas de la Santisima Trinidad, Virgen Maria,
Angeles, Arcangeles, Patriarcas, Profetas, Apoéstoles, Evangelistas y otros santos y
santas, Pontifices, Confesores, Doctores, sacerdotes, levitas, monjes y eremitas.

En una segunda linea, la Letania invocaba diferentes misterios de la vida de Jesus
—Encarnacién, Advenimiento, Natividad, Bautismo, Ayuno, Pasién, Muerte, Resurreccion,
Ascensidn, Advenimiento del Espiritu Santo- para que, por esos mismos misterios, se
liberase al pueblo de la plaga.

En tercer lugar, nos encontramos con la mencién de toda una serie de calamidades
publicas, contra las que se pide a Dios proteccién. Aqui aparecen elementos tan
heterogéneos como la ira de Dios, la muerte subita, las insidias diabdlicas, la fornicacion,

las tempestades y, naturalmente, las plagas:

<<Ab omni plaga. Libera nos.
A locusta conculcante, erugine dissipante, et vermibus commendentibus bona

terrea. Libera nos>>.

Finalmente, existe una cuarta parte en la que se ruega por que ocurran, 0 no
ocurran, determinadas acciones. Aparte de pedir por la proteccion del ganado y otros

animales al servicio del hombre, se solicita la misma para los frutos de la tierra:

<<Vt fructus terrae ab erugine, et labores nostros a locusta liberare digneris. Te

rogamos.

%% Noydens, Préctica de exorcistas..., pp. 403-408.
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Vt a grandine, et erugine vineas nostras, et Moros & pruina liberare digneris. Te

rogamos>>°%,

De esta manera, se llega al lugar en que se desarrolla el acto central del conjuro,
que es el azotado por la plaga, como podian ser sembrados, vifias, huertos o altozanos
desde donde se divisasen éstos, aunque hubo ocasiones en que también tuvieron lugar
en las plazas de las propias localidades®. En esta situacion, el sacerdote, con la cruz
pequefa en la mano y el manual de conjuros a la vista, da comienzo a la ceremonia en
si. En general, lo primero es echar alrededor agua bendita, persignarse con la sefial de la
cruz y decir una serie de frases cortas, introductorias, en las que ya se alude a que Dios

oiga las peticiones del pueblo:

<<V. Ne tradas bona servorum tuorum bestijs térrea.
R. Propter nomen tuum.

V. Ne memineris iniquitatum nostrarum antiquarum.
R. Cito anticipent nos misericordiae tuae.

V. Excita Domine potentiam tuam, et veni.

800 |hidem.

81 Muchos de los exorcismos fueron realizados desde lugares elevados, en los que también se solian
desarrollar las ceremonias de bendiciones de los términos. Asi, en Badajoz, en 1693, se llevé a cabo uno
contra la langosta desde el fuerte de San Cristébal; en Jaén, durante las plagas de langosta de 1620 y 1670-
1672, se realizaron desde la ermita del Calvario, junto al cementerio de San Eufrasio, con una amplia
panoramica de toda la campifia circundante; en Granada, en plena plaga de langosta, en 1671, se realizaron
por el arzobispo de la ciudad conjuros sobre las cuatro partes del campo desde los altos de la Torre del
Aceytuno y del Cerro de los Martires; o, sin ir mas lejos, en Barcelona, durante la gran plaga de langosta
durante los 80, se realiz6, al menos en 1686, 1687 y 1688, la ceremonia conjunta de bendicion de la tierra y
maldicion de las langostas, desde la Torre dels Tallers, Historia eclesiastica de la ciudad y obispado de
Badajoz, p. 195; L6pez Cordero, Un terror..., p. 105; Marin Lopez, <<Noticias...>>, p. 251; Felit, Anales...,
Volumen 3°, Cap. VIII, Lib. XXI, p. 389; Catala, La plaga de la llagosta..., pp. 13, 35-36 y 51.

Una segunda opcion era, naturalmente, la realizacion del conjuro sobre el propio terreno asolado, esto
es, penetrando en los sembrados, vifias, huertos, etc., tal y como sucedié en la localidad de Cardona
(Barcelona), en junio de 1687, ante una plaga de langosta, cuando tras una procesién general, en la que
participd gran nimero de disciplinantes, los asistentes a la misma —canoénigos, presbiteros, religiosos,
militares, miembros del Consejo Municipal y pueblo- llegaron al lugar infectado por la plaga:

<<Es portaren els Sants Martirs Celdoni i Ermenter, a |'era de Sa. Exa. (era a ma dreta sobre el portal
de Sant Miquel), i alli pararen una taula i es féu la benediccié del terme, i els exorcismes contra de la
plaga de les llagostes, que sabien que ja eren al terme d”Ardevol>>.

(Catala, La plaga de la llagosta..., p. 19).

Finalmente, existia una tercera posibilidad, que era ejecutar el acto en el interior de la propia localidad
afectada, cuando ya la plaga se encuentra intramuros, llevandose a cabo con mayor o menor ceremonial. El
caso mas significativo de esto lo encontramos en la bendicion de la tierra y maldicién de las langostas,
realizadas multitudinariamente en Barcelona el 16 de julio de 1687, y que ponia colofén a toda una serie de
actos durante los dias anteriores, llevados a cabo ante el inmenso temor de la poblacién a la plaga que se
cernia sobre la capital, Catala, La plaga de llagosta..., p. 36.
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R. Vt salvos nos facias.

V. Domine exaudi orationem meam.
R. Et clamor meus ad te veniat.

V. Dominus vobiscum.

R. Et cum spirituo tuo>>%,

A continuacion, se lleva a cabo el auténtico exorcismo, en este caso en su variante
deprecatoria hacia Dios. Ese va a estar integrado por cinco preces, o ruegos al Altisimo,
para que se atiendan las suUplicas de sus siervos. En las tres primeras, se pide
directamente a Dios la liberacién de las plagas del campo en general —las cuales, se
reconoce en la oracion, han venido por los pecados de los hombres-, la expulsion de los
terrenos que ahora ocupan, la indemnidad para estas tierras y sus gentes y el
restablecimiento de acciones de gracias al Altisimo, tras la liberacion. Hay que sefalar
que tanto la primera como la segunda oracidon ya estaban incluidas —con ligeras
variaciones- en las Bendiciones contra las plagas de Francisco Ledn y Jerénimo

Mengo®®, que decian lo siguiente:

<<Preces nostras, quaesumus Domine, clementer exaudi, ut qui iuste pro peccatis
nostris affligimur, et hanc locustarum, et aliorum animalium persecutionem patimur,
pro tui nominis gloria ab eadem misericorditer liberemur, et procul sua, potentia
expulsa, nulli noceant, et hos agros, vineas, etc. intracta dimmittant quatenus...

Omnipotens sempiterne Deus bonorum omnium Auctor, et conservator, in cuius
nomine omne genu flectitur coelestium, terrestrium, et infernorum : concede, ut
guod de tua misericordia confisi, agimus per tuam gratiam, efficacem consequatur
effectum quatenus hos vermes, mures, aves, locustas, aut alia animalia noxia
segregando segregues, exterminando extermines, ut ab ista calamitate liberate

gratiarum actiones maiestati tuae referamus. Per Christum Dominum nostrum>>°%,

802 Noydens, Préctica de exorcistas..., p. 408.
803 Transcritas en Quifiones, Tratado de las langostas..., pp. 81-87.
804 Noydens, Préctica de exorcistas..., pp. 408-409.
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Las dos ultimas preces, sin embargo, se dirigen a Dios para que los frutos de la tierra
sean preservados de diferentes calamidades —granizo, tempestades, sequia, lluvias
torrenciales y plagas-, y asi, puedan madurar convenientemente. La segunda de las

oraciones dice lo siguiente:

<<Oramus te Domine Deus noster, ut hos agros, et vineas serenis oculis, hilarique
vult respicere digneris, tuamque super eos mitte benedictionem ut non grando
surripiat, non turbo subvertat, non vis tempestatis destruncet, non aestus exurat
non animalia noxia corrodant, neque inundatio pluviae exterminet, sed fructus
incolumes uberesuque ussui nostro, ad plenam maturitatem perducas. Per

Christum, etc.>>%°,

Una vez acabado el exorcismo en si, el oficiante debe asperjar agua bendita hacia
los cuatro puntos cardinales del lugar, siguiendo un orden (este, oeste, norte y sur) y
diciendo: <<Benedictio Dei Omnipotentis Patris, et Filij, et Spiritus Sancti, descendat, et
maneat super agros, vineas, et fructus, R. Amen>>. Noydens da a entender que ese
agua bendita tendr4 aun mas efectos remediadores si se mezcla con agua traida del
santuario de San Gregorio Ostiense, en Navarra.

La comitiva, tras esta Ultima aspersion, vuelve a la iglesia de donde sali6, diciéndose
durante el trayecto, nuevamente, la Letania de los Santos. Ya en el propio templo, se
debe recitar una oracion, en la que se asocia la ayuda del Sefior para cualquier trance
peligroso de orden natural y para el desarrollo de los frutos de la tierra, con la fe y el

cumplimiento de los preceptos:

<<Si in praeceptis meis ambulaveriitis, et mandata mea custodieritis, et feceritis,
ea, dabo vobis pluvias temporibus sui, et terra gignet germen suum, et auferam

omne malum de medio vestri>>.

Para finalizar la ceremonia, debia el ministro oficiante recitar el denominado
<<Simbolo de San Atanasio>> (Apéndice 11), oracién que alude a la doctrina del santo

alejandrino durante su vida y, mas especialmente, durante el polémico Concilio de Nicea,

8% Noydens, Préactica de exorcistas..., p. 410.
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convocado para luchar contra la herejia arriana®®. En dicha oracion se viene a decir que
todo aquel que desee ser salvado debe tener fe catdlica, sobresaliendo entre sus
dogmas el de los misterios en la Santisima Trinidad y la Encarnacion.

En este sentido, era, ademas, una oracion que, a la vista de los testimonios de otros
autores que la mencionan, debia ser utilizada con cierta frecuencia en estos trabajos.
Asi, por ejemplo, nos la encontramos en la Relaci6 dels motius...%*’, recomendandola su
autor como instrumento espiritual importante, del que podia disponer la ciudad de
Gerona y el conjunto de Catalufia para hacer frente a la cruel plaga de langosta llegada a
esa region a finales de los ochenta. También nos la volvemos a encontrar en el Libro de
coniuros de Diego de Céspedes®®.

Nos damos cuenta, pues, de que, junto al conjunto de preces a favor de los frutos, y
en contra de los animales responsables de las plagas, se debia insistir en la firmeza de
la fe catdlica como instrumento de salvacién ultraterrena, pero también de auxilio en las
desgracias naturales aqui en la Tierra. Ademads, en el caso de San Atanasio, a todo lo
aqui comentado, se une su condicién de doctor, habitual tipo de intercesor celestial ante
las plagas del campo, como ya hemos visto en otros casos; y el hecho, tampoco nada
casual desde luego, de que su muerte, y por tanto la conmemoracién de su fiesta,
tuviese lugar en una fecha tan destacada en muchas ceremonias contra las plagas,
como el 2 de mayo.

Finalmente, Noydens nos cuenta que esta férmula exorcizadora habia sido utilizada,

con éxito, en los ultimos tiempos, para conjurar el orugo y otros animales nocivos para la

606 Atanasio de Alejandria es la gran figura de la Iglesia en el siglo 1V junto con Basilio el Grande, San
Gregorio Nacianceno y San Gregorio de Nisa, en Oriente; y San Hilario y San Ambrosio, en Occidente.
Nacido en Alejadria en 295, fue ordenado diacono a los 24 afios, sucediendo mas tarde en la sede episcopal
de la ciudad egipcia a San Alejandro. De sus 46 afios como Jefe de la Iglesia, pasé mas de 17 en el exilio.

La mayoria de su obra literaria se halla relacionada con la defensa de la divinidad de Cristo y la
doctrina de la Santisima Trinidad. Ambas cosas fueron discutidas en su época por un presbitero de su propia
diocesis, Arrio. La controversia arriana alcanzé su culmen en 323, y Atanasio, entonces aln secretario
episcopal y diacono, va a apoyar y defender al obispo contra el religioso hereje. A raiz de esto, se convoca el
primer concilio universal y ecuménico, que se desarrollara en el afio 325 en Nicea —actual Isnik, Turquia-.
En él, y muy influido, ciertamente, por la accidon de San Atanasio, se proclamara que el <<Verbo es
consustancial al Padre>>, y ademas el 19 de junio se redacta el denominado <<Simbolo de Nicea>>, la
férmula tradicional del Credo: <<Creo en un solo Dios...>>.

Durante tres afios defendi6é San Atanasio esta fe de Nicea, hasta que en 328 es nombrado obispo. Murid
en posesién de su sede de Alejandria el 2 de mayo de 373, y proclamado doctor en 1568 por Pio V,
http://www.paxtv.org.

807 Relacié dels motius..., p. XXXII.
608 Céspedes, Libro de coniuros..., fols. 55r-57v.
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tierra, en el lugar de Robledo de Chavela (Madrid) y en la villa de Pastrana

(Guadalajara).

Férmula deprecatoria-compulsiva®®®

En esta segunda variante, vamos a ver la combinacion de las dos clases de
exorcismos que la mayoria de los tratados recogen, ya que, como dijimos unas paginas
atras, era materialmente imposible para la Iglesia descubrir si, en este caso, una plaga
del campo venia originada por la mano divina o bien por los ejércitos infernales.

Es de suponer que todos los actos previos a la llegada de la procesién a las tierras
atribuladas por la calamidad, comentada en la anterior férmula, son igualmente
aplicables aqui. Lo que cambia, naturalmente, es la misa que se celebra en el campo. En
ella, después de las frases introductorias habituales, se deben decir dos preces
—recogidas, como vimos, en tratados conjuratorios de siglos anteriores-°'°, en las que se
requeria a Dios la expulsién y exterminio de las plagas existentes, para evitar el perjuicio
de la agricultura.

Es al acabar estas oraciones cuando el autor introduce la formula compulsiva, en
forma, esta vez, de adjuraciones directas —hasta un nimero de cinco- dirigidas a los
causantes de la calamidad del momento, obligandoles a que cesen en el mal que estan

produciendo en los campos, como ésta que reproducimos a continuacion:

<<Adiuro vos iterum quaecumque animalia per malificium diaboli, noxia estis
hominibus; et bonis eorum quae tritica vineas; hortos, montes, locos, prata, et ripas

fluminum, olera fructifera, olivas, et fructus térrea destruitis, et comminutis>>°**,

Estos mismos conjuros, con algunas pequefias modificaciones, se repiten en la
mayoria de los tratados de exorcismos de la época. Sobre los que menciona Noydens,
podemos decir, en primer lugar, que se dirigen, en unos casos, a las plagas

directamente, y en otros, al Demonio o demonios que las pueden provocar, invocando

89° Noydens, Préactica de exorcistas..., pp. 379-388 ; también, en Relaci6 dels motius..., pp. XXI-XXVII.
610

Ver N. 604.
¢! Noydens, Préactica de exorcistas..., p. 382.
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cada uno de los conjuros, para conseguir su efecto, a una persona o simbolo sagrado,
en nuestro caso concreto, a Dios Padre, Jesucristo, las Siete Palabras que pronuncio
Jesus en la Cruz, la Resurreccién y la Ascension de Cristo.

En segundo lugar, se alude, en general, a las propias plagas: <<pestiferos
vermes>>, <<quacumque animalia per maleficium diaboli>>, <<noxia estis hominibus>>,
etc.

En tercer lugar, se nombran detalladamente los lugares y frutos de los que se manda
salir a los daflosos animales: <<agris>>, <<hortis>>, <<vineis>>, <<aquis>>,
<<montes>>, <<locos>>, <<prata>>, <<ripas fluminum>>, <<olera fructifera>>,
<<olivas>>, <<fructus terrae>>.

En cuarto lugar, y como elemento muy importante, el conjurador no sélo manda a las
plagas que se alejen de los lugares afectados, sino que se marchen a otros, en donde
no dafien a nadie: <<... ut confestim recedatis ab his agris, hortis, vineis, aquis..., nec
amplius in eis habitetis, sed ad illa, ac talia loca transeatis, ubi nullis Dei servis nocere
poteritis>>. Esto es relevante en tanto que hubo conjuradores que, en sus formulas, lo
anico que buscaban era, digamos, transferir al agente (el <<problema>>) de un lugar a
otro, sin importarles los efectos que ello tuviera en las poblaciones de destino.

Finalmente, en quinto lugar, y también de forma muy significativa, se pide que las
plagas se extingan definitivamente, salvo que sean dutiles al provecho o a la salud
humana: <<Vobis... impero, ut deficiatis in vobis ipsis, ac decrescatis, quatenus reliquae
de vobis ulle reperiantur, nisi ad gloriam Dei, et ad usum, et salutem humanam
conducibilies,...>>. En cuanto al <<provecho>>, teniendo en cuenta que la adjuracion se
dirigia a todas las plagas, sin excepcién, entendemos que el conjurador podria aludir, por
ejemplo, a aquellas aves que atacaban sembrados, pero que también resultaban
beneficiosas al devorar insectos, nocivos para esas mismas cosechas. Por tanto, el
<<provecho>> del que se habla podria referirse a rescatar a aquellas plagas que
pudieran resultar idoneas, en ciertas circunstancias, para combatir a otras. Respecto a la

<<salud>>, es posible que el conjurador abriera la posibilidad de la utilizacién de
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sustancias o partes de animales responsables de plagas en procesos meramente
curativos, como vimos en algunos de los remedios directos.

Al finalizar estas adjuraciones, el oficiante debia recitar el evangelio, en este caso un
pasaje de San Juan: <<In illo tempore: Dixit lesus discipulis suis, nisi granum frumenti
cadens in terram mor tuum fuerit, ipsum solum manet; si autem mors tuum fuerit, multum

fructum adfert [...]>>%2.

En él se alude -y, quiz4, no de forma casual- a un tema
relacionado con la agricultura y las cosechas, ya que Jesus habla a sus discipulos de la
necesidad de plantar los granos en tierra fértii para que el trigo se desarrolle
convenientemente, lo que viene a significar que el mensaje cristiano calara alli donde ya
se haya cultivado lo suficiente. Vemos, pues, que el Evangelio se adaptaba a la
calamidad que se trataba de combatir. Igualmente, se pedia la desaparicion de la plaga
por los méritos del citado Evangelio: <<Per Evangelica dicta dileantur nostra delicta, et
liberemur ab hac plaga maledicta>>.

Después del Evangelio, para la defensa contra las plagas en general, vuelven a
realizarse preces, que se dirigian no sélo a Dios, sino a las diferentes clases de angeles
gue, segun la doctrina catdlica, se hallaban en la corte celestial, rodeando al Altisimo,

cantando la gloria divina continuamente, alabandole y sirviéndole, pero que también eran

enviados por Aquél a la Tierra para proteger y salvar a los creyentes:

<<Sancti Angelis custodes, Archangeli, Throni, Dominationes, Virtutes, Principatus,
et Potestates, Cherubim, atque Seraphim, qui non cessatis clamare quotidie ante
Thronum Dei, Sanctus, Sanctus, Sanctus, Dominus Deus Sabaoth. Qui custodes
civitatum, populorum Provinciarum, et hominum a Deo deputati, pro libertate, et
salute omnium solicité de certatis, nun deprecamini quaeso pro nobis, et fructibus
terrae : Praecipite locustis, et erugini: Nolite nocere terrae, nec arboribus, nec

fructibus terrae...>>%13,

812 Noydens, Préactica de exorcistas..., p. 384.

613 Noydens, Practica de exorcistas..., p. 385. El <<&ngel>> es una criatura celeste que ocupa un lugar
importante en la Creacion. Asimismo, se dividen en grupos, cada uno de los cuales tiene funciones distintas:
Arcéngeles: desempefiaban una funcién ejecutiva muy importante. La tradicion cristiana y la Biblia
menciona como a tales a Miguel, Rafael —uno de los siete angeles que estan delante del Sefior, Apostoles, 8,
2-, Gabriel y Uriel. En la tradicion judia el nimero de arcéngeles varia entre tres y siete. Tronos,
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Una dltima adjuracion y otra serie de oraciones dirigidas a Dios Padre y a Jesucristo
ponen el punto final al exorcismo. La adjuracion, en este caso, ya no se lanza contra las
propias plagas, sino contra quien, supuestamente, las podia provocar, en este caso

Satanas:

<<Adiuro te Angele exterminator, qui rex es, et principatum habes locustarum,
eruginis, bruchi, et aliorum animalium grassantim, per virtutem Crucis, et
Passionem Domini nostri lesu Chiristi,... recedas a nobis, et a te terminis nostris

elimineris>>%4,

Acabada la dltima oracion, el ministro que realizaba el exorcismo debia asperjar
agua bendita hacia los cuatro puntos cardinales, pero en este orden: este, oeste, norte y

sur, en forma de cruz.

6.5.5.2. DIEGO GOMEZ LODOSA

Su autor fue un predicador valenciano, perteneciente a la Orden de los Regulares
Menores, incluida dentro de la Observancia Franciscana. El conjuro contra las plagas se
halla enmarcado, como otros ya vistos, en un tratado dedicado a cuestiones doctrinales,
bendiciones y exorcismos, dentro de los cuales también los habia contra posesiones
infernales de los cuerpos humanos, tempestades o nublados de estio.

En el titulo del libro, lugum Ferreum Luciferi, seu exorcismi terribiles, contra malignos
spiritus possidentes corpora humana, et ad quaevis maleficia depellenda, et ad
gquascumgque infestationes Daemonum deprimendas, vemos ya la dura consideracién que
tiene el autor acerca de la lucha contra el demonio, una especie de implacable combate
por la libertad del género humano. Pero en el enunciado del exorcismo correspondiente

a las plagas, detectamos también un detallismo extraordinario en cuanto a las clases de

Dominaciones, Principados y Potestades: denominaciones expresadas en la Epistola de San Pablo a los
Colosenses (1, 16), como seres celestiales creados por Dios, pero sin darnos mas detalles. Querubines: en la
Biblia, nombre de categoria de angeles que vigilaban la puerta del Paraiso terrestre, el trono de Dios en el
tabernaculo y el Templo. Serafines: espiritus con seis alas que, segun la Biblia, estaban alrededor del trono
de Dios cuando se revel6 al profeta. También figuran como ministros de Dios que con suma reverencia estan
ante su trono cantando sus alabanzas y pregonando su santidad, Biblia Nacar-Colunga; Enciclopedia de la
Biblia, Madrid, Afrodisio Agudo Editores, 1968. Para ver habitantes del Cielo, Martinez Arancén,
Geografia..., pp. 195-196.

614 Noydens, Préctica de exorcistas..., pp. 386-387.
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animales alli representados, asimismo el hecho de que va dirigido no sélo contra las
bestias que destruyen frutos, sino también contra las que atacan las casas o corrompen
las aguas®®®.

Tres grandes momentos quedan diferenciados en el exorcismo del religioso
levantino:

1) En una iglesia de la localidad, el exorcista debia comenzar celebrando tres misas:
una del Espiritu Santo, otra de la Purisima Concepcion y una tercera de San Gregorio. A
continuacién, el oficiante y el Clero debian partir en procesion hacia los lugares
atacados. Una vez llegados, el exorcista se santiguaria, diciendo una oracion que
establecia la fuerza de la cruz en este combate que se avecina: <<Signum Crucis fit in
fronte meo. Verba Christi sint in ore meo. Arma Christi sint in pectore meo. Per signum
Crucis de inimicis nostris, libera nos Deus noster>>.

Tras las frases introductorias, se decian cuatro oraciones —la Ultima, dedicada a San
Gregorio Ostiense-, en las que se pedia la proteccion de los diferentes lugares y la
expulsion de las distintas plagas, existiendo pocas variantes respecto a los exorcismos
ya vistos.

Es a continuacion cuando este tratado contiene su parte mas caracteristica, sin duda
por el efecto acumulativo, al exponer 6 exorcismos consecutivos, que incluyen
exactamente 37 adjuraciones, con un pequefio ruego en medio —deprecacién a Dios-.
Las adjuraciones podriamos dividirlas en dos grandes grupos: o bien el exorcista adjura
directamente contra las plagas, por sus denominaciones concretas o en general, o bien
el exorcista adjura a los que, supuestamente, las conducen, esto es, a las fuerzas

infernales, a las que se denomina con algunos de los nombres con que, desde la

%1% Diego Gémez Lodosa, Valentiae, apud Haeredum Hieronymi Vilagrsa, iuxta molendinum de Rovella,
Anno 1676.

En cuanto al exorcismo concreto : Exorcismus Xl Terribilis, atque formidabilis probatus ex experientia
contra quaecumque noxia animalia, ut sunt Locustas, Mures, Vermes, Dracones, Lacertas, Brucos, Eurucas,
Simisses, Sinifes, Serpentes, Formicas, Muscas, Pullices, Ranas, Lupos, Vulpes, et Aves, quae faciunt
rapinam, caeteraque agros, Aquas, Domos, extraordinaria inficentia, et corrumpentia, en p. 194.
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Antigiiedad se habia asociado al Demonio: Angel Exterminador, Behemot, Apollyon o
Merinin®*.

Tanto en unas como en otras, se pide la huida de las plagas, y la salvacion de los
frutos, invocandose el poder de Dios y la gracia y los méritos de Jesucristo. Aqui, vemos
que se puede aludir a Dios de tres maneras. La primera es directa, diciéndose su
nombre. La segunda, mencionando directamente los misterios de su vida. La tercera
pone a Dios en relacion con los misterios de su vida en la forma siguiente: <<Adiuro vos
pestiferos, atque infructiferos mures..., per eum qui Magis stella previa manifestum se
fecit...>>.

En las diferentes adjuraciones en las que se invocan los misterios de Cristo,
aparecen los siguientes sucesos de su vida: Anunciacién, Natividad, Encarnacion, Siete
Palabras de la Cruz, Resurreccién, Ascension, Lactancia de Maria, Circuncision, Guia de
los Reyes Magos por la estrella de Oriente, Presentacion en el Templo, Huida de la
Sagrada Familia a Egipto, Bautismo por Juan, ayuno y tentaciones del Demonio en el
desierto durante 40 dias, conversién del agua en vino durante las bodas de Cana,
milagros que sanaron de distintas dolencias a varias personas, expulsion del Demonio de
algunos hombres, resurreccion de algunas personas, paseo sobre las aguas del Lago
Tiberiades, Transfiguracion, evitacion de la lapidacion a la mujer adultera, llamada a la
penitencia a un publicano, anunciacion de la ruina de Jerusalén, Santa Cena, Oracion en
el huerto de Getsemani, Pasion, Aparicién a sus discipulos y Lenguas de Pentecostés
sobre sus discipulos.

Otras figuras a las que se invoca en las adjuraciones eran la Gracia del Espiritu

Santo, la Virgen Maria, la Santisima Trinidad o los Apdstoles, entre los que menciona

616 Behemot: literalmente, significa <<Bestia>>, nombre de un animal gigantesco, descrito en el Libro de
Job (40, 10), como una de las maravillas entre las obras de Dios, e identificado por la mayoria de los
exegetas modernos, como el hipop6tamo. Sin embargo, en la tradicion judia, el Behemot y el Leviatan son
representados como un monstruo apocaliptico. Apollyon: traduccién griega de Ababdén. Literalmente,
significa <<Perdicion>>. Es el nombre hebreo del angel del abismo, sefior y representante de los muertos.
Desde Job (28, 22), personifica el reino de la muerte, Biblia Nacar- Colunga, y Enciclopedia de la Biblia,

pp. 9y 43.
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concretamente a San Pedro, San Juan Bautista, San Francisco y San Antonio de
Padua®"’.

2) Recitado todo este conjunto de exorcismos, el ministro exorcista y el resto de los
acompafiantes debian arrodillarse y recitar la Letania de la Virgen Maria. Tras pedirse al
Padre, Hijo, Espiritu Santo y Santisima Trinidad, que se apiadaran de ellos, se solicitaba
gue Maria orase por el pueblo alli reunido con motivo de las plagas, invocandose su
nombre 45 veces, con denominaciones y simbolos asociados: Santa, Madre, Virgen,
Espejo de Justicia, Sede de la Sabiduria, etc. (Apéndice 12).

Después, debia realizarse la recitacion de una serie de preces, para la proteccion de
los frutos y liberacion de las plagas actuales, siendo invocado Dios Padre, Jesus,
Angeles Custodios, Arcangeles, Tronos, Dominaciones, Virtudes, Principados,
Potestades, Querubines, Serafines y Maria. A esta Ultima, se la invoca 72 veces
mediante diferentes titulos®®.

3) Para finalizar este exorcismo, el autor prescribe a continuacién bendecir los cuatro
puntos cardinales, pero con dos peculiaridades respecto a otros exorcismos. La primera,
es que se realizan en orden distinto al visto hasta ahora: norte, sur, oeste y este. Y la
segunda, es que, previamente a cada bendicién debian recitarse sendos extractos de los
Santos Evangelios, por el siguiente orden: San Juan, San Lucas, San Lucas y San Juan.
Solo en el segundo y cuarto, se habla sobre temas relacionados directamente con los
conjuros y las plagas. En el segundo, ademas, Jesus habla a sus discipulos sobre el

poder que les confiere de expulsar demonios:

®17 Gémez Lodosa, lugum Ferreum Luciferi..., pp. 195-204.

818 Mater Christi, Mater universorum, Arca thesaurorum, paradysus, delitiarum hortus, Cedrus, Cipressus,
Oliva, Platanus, Palma, Rosa, vitis, Balsamus, Mirra, Galfanus, Coelum, Lilim, Sacala Coeli, Porta Paradysi,
Mare, Ros, Luna, Sol, Terra, arcus Coeliestis, Columba, Coelu, Ebur, Elefans, Ovis, Dies, fons omnim
Gratiarum, Navis, Portus Salutis, Nubes, Mons Sinai, Thronus, Bellus, Lux, Vas Dei, Rosa Dei, Sedes Dei,
Civitas Dei, Castellum, Stella Matutina, Lignum Vitae, Speculum Perfectionis, BonitatisMetrusm, Puteus
Aguarum Viventium, Regula Morum, Auriga Virtutum, Sponsa Dei, Via Salutis, Sapiritus Sancti Templum,
Sacrarium Superni Imperatoris, Hospitium Deitatis, Cella Dei Aromatica, Dominatrix Daemoniorum, Virga
Demonum, Pabor Inferni, Auxiliatrix Potentisima, Advocata Prudentisima, Mediatrix Eficacisima, Liberatrix
Cautivorum, Defensio Opressorum, Portus Salutis, Civitas Refugi tutissima, Liberatrix Demorum et
Terminorum, Virginum, Gémez Lodosa, lugum Ferreum Luciferi..., pp. 207-208.
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<<Ecce divi vobis potestatem super Serpentes, et Scorpiones, et super omnem
virtutem inimici, et nihil vobis noscebit verum tamen in hoc nolite gaudere, quia

spiritus vobis subiiciuntur>>%°.

Y en el cuarto, se dice el mismo pasaje utilizado por Noydens en su exorcismo
deprecativo-compulsivo®?.

Igualmente, al final de los Evangelios primero, segundo y cuarto, se debia recitar una
oracion, previa a la bendicién, por la que se explicitaba el ruego para el fin de la
calamidad, aludiendo al poder del propio Evangelio y del agua bendecida: <<Per
Evangelica dicta, et per hanc aquam benedictam fugiat a tota domo ista, vel a territoriis
nostris, aut hortis, malignitas ista...>>.

El acto finalizaba con el regreso de la comitiva a la iglesia de partida, mientras se

rezaba devotamente la Letania de los Santos.

6.5.5.3. FRANCISCO LEON

Este autor, en su Thesaurus fori Ecclesiastico, exhibe una Benedictio seminum,
olerum, et leguminum, que es, en realidad, un exorcismo contra las plagas, ya que
incluye una adjuracion contra ellas: <<Exorcizo vos pestiferos uermes, mures, aues,
locustas, et alia animalia praedijs, et eorum fructibus quomodolibet infesta et nociua...>>.

La férmula, que consta de una docena de oraciones y preces —la mayoria de ellas,
vistas en otros tratados-, en las que se pide la habitual protecciéon de los frutos de la
tierra y la expulsion de las plagas de todos aquellos lugares que puedan perjudicar al
hombre, destaca por estar incluida en dos importantes manuales de la época en la lucha
especifica contra las langostas, como eran los de Andrés de Salazar y Juan de

Quifiones®®* (Apéndice 13).

61% Gomez Lodosa, lugum Ferreum Luciferi..., p. 209.

%20 \er N. 612.

62! Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. 28, pp. 357-366; Quifiones, Tratado de las langostas..., fols.
81v-84v.
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6.5.5.4. JERONIMO MENGO

En la misma linea que el anterior, pues también estan recogidas en las dos obras
citadas de Quifiones y Salazar, nos encontramos con las formulas aportadas por este
destacado exorcista italiano, a caballo entre el siglo XVI y el XVII, que escribié dos
importantes tratados, en los que se incluia una valiosa recopilacion de distintos modos
de exorcismos®?,

Sobre las férmulas en si, hay que sefialar que la primera de ellas es una Benedictio
aguae contra vermes, aues, locustas, et alia animalia ex maleficio fructus terrae
vastantia, vel aquas inficientia, de la cual ya hablamos en el capitulo correspondiente a
las aguas milagrosas, y por la que se bendecia agua ordinaria, al final de cuyo acto se
mezclaba con agua previamente bendecida®®.

La segunda es un exorcismo clasico, titulado Benedictio contra aues, vermes, mures,
et locustas, et alia animalia, ex maleficio terram vel fructus vastantia, vel aquas inficientia

(Apéndice 14), que, segun el autor, habia sido extraido del Sacerdotal Romano. Consta

tan sélo de tres oraciones y una adjuracion.

6.5.5.5. RELACIO DELS MOTIUS...

624 la anénima obra

Tal y como ocurre en otras composiciones con otros santos
Relacié dels motius... recoge, entre otros muchos remedios contra las plagas de
langosta, un exorcismo en el que destaca la figura de San Agustin. Por una parte, se
encontraba una letania dedicada casi enteramente al eximio Doctor —que adoptaba

exactamente la misma forma que la de los Santos, aunque sin ninguna alusion concreta

a la calamidad de las plagas-, que, probablemente, se debia recitar en el camino hacia

622 Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. 28, pp. 366-372; Quifiones, Tratado de las langostas..., fols.
84r-86r. Conocido como el padre del arte exorcistico, este franciscano (ca. 1529-1609/10), nacido en la
provincia italiana de Mantua, fue aclamado como el mas destacado de los exorcistas italianos de la época, y
seguramente, uno de los demonologos mas prolificos. En apenas diez afios publico cuatro tratados: Fuga
daemonum (Bolonia, 1577); Compendio dell’arte essorcistica et posibilita delle mirabili et stupende
operazioni delle demoni e de i malefici (Bolonia, 1582); Flagellum daemonum (Bolonia, 1586) y Fustis
daemonum (Venecia, 1587). Los dos ultimos, publicados primero por separado, y pocos afios después
juntos en un solo volumen, comprenden una valiosa recopilacion de exorcismos, construidos sobre capitulos
del Apocalipsis, http://www.asherbooks.com.

623 Cit. en Quifiones, Tratado de las langostas..., fol. 50r.

624 |a férmula contenida en Noydens, Salazar y otros, contiene un predominio importante de oraciones y
preces dedicadas a San Gregorio Ostiense.
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los lugares infectados, aunque también podria hacerse en la propia iglesia.

Y en segundo lugar, nos encontramos con el exorcismo en si, que parece fue
utilizado con éxito en 1587 en algunas localidades hispanas infectadas de langosta, y
gue, a finales del siguiente siglo —fecha de la composicion del tratado- seguia viéndose

como util en estos trabajos:

<<In Nomine Domini Nostri lesu Christi..., et per merita Sanctissima Virginis
Mariae..., Sanctissimi Patris Augustini, sancti Caenonis, sancti Geminiani, et
sanctae Catharinae Senensis, et omnium Sanctorum praecipio uobis
quibuscumqgue daemonibus, siue spiritibus immundis existentibus in ista Ciuitate,
uel Oppido N. Quod quandocumque peruenerit hoc meum mandatum ad uos...,
exterminetis, seu exterminare faciatis, has Locustas, et oua illarum, bruchorum,
aerucarum, scarabeorum, formicarum, vermium, atque murium, et quarumcumaque
aliorum animalium corrodentium fructus terrae, a terminis istis, ita, ut non
reuiuiscant, sed adsportari faciatis per vos, et Ministros vestros ad loca syluestria,
et inculta, ita ut si reuixerint, nocere non possint herbis fructibus, arboribus, vineis,

leguminibus, et quibuscumque rebus humanis usibus deputatis>>°%.

Vemos aqui como se incluye el nombre del Santo Doctor en la pequefia nGmina de
los santos citados expresamente —cuatro en total, al margen de Jesus y Maria-. Por otra
parte, el exorcismo se dirige directamente a los inductores de las plagas, incluyéndose
entre ellas, ademas, a algunas especies aun no nombradas en otros tratados, incluidos
los huevos de langosta, como parte diferenciada, al ser la primera fase de su ciclo
biolégico y, como ya vimos en su momento, fundamental para su desarrollo.

En dltimo lugar, hay que decir que se vuelve a hacer mencién de la peticion del
conjurador para que los demonios se lleven a los animales responsables de las plagas,
no solo fuera del término afectado, sino a lugares incultos, donde no existan frutos u
otros elementos Utiles al ser humano. Ademas, en el caso de que las plagas regresaran,

se pide que no dafien ninguna de estas cosas.

625 Relaci6 dels motius..., XIII.
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Tras el conjuro en si, debian recitarse extractos de los cuatro Evangelios, asi como
una serie de oraciones, en las que se pedia proteccion ante las calamidades y
tribulaciones, dirigidas a Dios, Maria, San Gregorio Ostiense —ésta, en concreto, contra

las plagas-, y San Agustin, siendo la de este ultimo asi:

<<Deus, qui abditiora Sapientiae tuae Arcana Beato Patri Augustino revelando, et
divina Charitatis flammas in eius corde excitando, miraculum columnae nubis, et
ignis in Ecclesiae tua renovasti: Concede, ut eius deducta mundi vértices feliciter

transeamus, et ad aeternam promissionis Patriam pervenire mereamur>>%2¢,

Por lo que se dice en la propia Relacid, y en la obra que sobre el Santo escribio
Francisco de Ribera, esta férmula exorcizadora fue utilizada con éxito ya a finales del
siglo XVI. Efectivamente, en 1587, iba hacia Roma el padre Fray Marcelo de Nebrija,
agustino de Andalucia, cuando paso por la localidad de Ciudad Real, en donde hall6 una
gran ruina por la accién de una plaga de langosta que tenia asolados en la region 86
lugares circunvecinos, muchos de los cuales no habian cogido fruto en siete afios
consecutivos. Ante ello, el religioso conmind a recurrir a San Agustin y a votar su fiesta,

como abogado que era contra la langosta:

<<Y aviendolo prometido solemnemente, dispuso el Padre Maestro una devota
procesion en que assistid todo el lugar [Ciudad Real capital]: y él, adornado de
vestiduras sagradas, conjurd estos perversos animales, y dixo los Santo quatro
Evangelios, y las Oraciones de la Virgen Santissima, y de San Augustin. Dentro de
tres dias se desaparecio la langosta;... Prodigio que oy se conserva; como la

devocion a nuestro Santo Padre>>%?".

Entre otras cosas, por este éxito el autor de la Relaci6 seguia viendo Gtil esta féormula
para combatir la langosta que en la década de los ochenta del siglo XVII devastaba

Cataluia.

626 Relaci6 dels motius..., XII.
827 Ribera, Vida del admirable..., Cap. LI, pp. 520-521; Relacid, XIII.
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6.5.5.6. MATEO GUERRERO

Tanto éste como los dos que analizaremos a continuacion, pueden situarse en un
plano distinto a los anteriores, ya que algunos elementos de sus exorcismos los hacen,
ciertamente, menos ortodoxos, aun cuando hubieran obtenido sin problemas la
aprobacién, licencia y privilegio de impresion por parte de las autoridades eclesiasticas y
civiles®®,

Fue Mateo Guerrero un presbitero, nacido en Cieza, y residente en Murcia en la
época de redaccion de su obra, un manual al uso, en el que traté de resumir todos los
exorcismos y conjuros, defensivos y ofensivos, ordenados por la Iglesia <<para este
ministerio contra el poder del infierno, puedan combatir, y vencer a nuestro comun
enemigo, emulo de la triunfante, que ya nos espera, el qual con tempestades, y

calamidades de oruga, langosta, cuquillo, y otros; siempre procura nuestro dafio...>>%°,

628 <<No he hallado en el dicho tratado cosa que desdiga, 0 dexe de conformarse con los Exorcismos, que

admite la Iglesia Catholica, para semejantes plagas>> (Aprobacion o Censura del Padre José Martinez,
jesuita, tras haberle remitido el libro el Vicario de Madrid, Madrid, 4-7-1662). La licencia para imprimir la
da el Lcdo. Garcia de Velasco, Vicario de Madrid y su Partido, el 5-7-1662. Una segunda aprobacion la da el
Doctor Manuel Mollinedo y Angulo, Cura propio de Santa Maria de la Almudena (Madrid), tras haberle sido
mandado el tratado por el Consejo Real, el 15-7-1662. Don Manuel tiene el cuidado de aludir al nimero de
misas que se recomiendan en el libro, previas al exorcismo, un total de tres, ya que este tema habia sido
objeto de debate, sobre su caracter supersticioso en algunos casos:

<<Las tres Missas que se han de decir antes, no es por que sienta que estas solas puedan conseguir el
efecto, que lo mismo se podia esperar en la misericordia de Dios de dos, 0 quatro: sino por deuocion
de el Autor, y porque en ellas se haze mencion de semejantes plagas, el fin es muy santo, y piadoso,
pues procura poner medios para aplacar la safia y ira de Dios, que en semejantes ocasiones hemos
experimentado de que puede ser testigo en los Curatos, que antes de este he tenido>>.

Finalmente, estaba la <<Suma de Privilegio>>, por el Rey, despachada por el Secretario Real, Juan de

Subiza, para poder el autor imprimir la obra durante diez afios, el dia 27-7-1662. Todo, en Guerrero, Libro
de Coniuros. Para el mismo tema, ver <<RUbricas>> y <<Ciclos de Misas>>, en José Luis Gonzélez
Novalin, <<Religiosidad y reforma del Pueblo Cristiano>>, en Historia de la Iglesia en Espafia, dirigida por
Ricardo Garcia Villoslada, Tomo 111-13, La Iglesia en la Espafia de los siglos XV y XVI, Madrid, BAE,
1980, pp. 372-374.
629 Guerrero, Libro de Coniuros..., Dedicatoria, pp. 2-3. A continuacién, enumera a los principes que
mueven todas estas calamidades, de los que algunos ya hemos hablado anteriormente: Behemot, Apollyon,
Belcebu y Satanas. Sobre el tercero, podemos decir que significa, literalmente, <<sefior de las moscas>>, y
que era un idolo, una divinidad de los acaronitas —pueblo del Préximo Oriente, que aparece en la Biblia-, y
en general, un famoso oraculo de la zona, hasta el punto de ser elevado por los judios a la categoria de
principe de los demonios, aun cuando Ocozias, nombrado rey de Israel, recurrié a él ante una grave herida
que sufrio, para saber si se curaria (<<2 Reyes>>, 1, 2-3; <<Mateo>>, 12, 24; <<Lucas>>, 11, 15, en Biblia
Néacar-Colunga.

En cuanto a Satanas, significa <<adversario>>, y fue considerado ya desde los judios principe o dios de
este mundo. En el Nuevo Testamento, es el <<enemigo>>, el <<maligno>>, el gran adversario de Dios. En
los escritos judios posteriores, Satanas adquiere una mayor importancia. Dirige el ejército de demonios,
intenta desacreditar a los hombres piadosos, martiriza a los condenados, e incluso, procura provocar la
sublevacion de los angeles, Enciclopedia de la Biblia, p. 75.
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Entrando ya en los conjuros contra locustas, et alia quacumque animalia; fructibus
terrae noxia, el autor proponia iniciarlos con tres misas en una iglesia de la localidad:
una, de la Santisima Trinidad, con conmemoracién de San Gregorio Ostiense y San
Pedro Matrtir; otra, de la Santisima Cruz de Mayo, o bien, de la Santisima Cruz de
Septiembre, con conmemoracién de la Virgen Maria y de los Santos Apéstoles; y la
tercera, que habia de ser denominada <<de la Septuagésima>>, con conmemoracion de
San Marcos y de San Luis Obispo, este Ultimo perteneciente a la orden franciscana.

Entre las cosas mas interesantes y caracteristicas del exorcismo, destacan, sin
duda, los elementos esenciales a la hora de hacer las ceremonias posteriores. Por una
parte, debia llevarse un caldero, un brasero y una olla de langostas, que serian utilizadas

durante las adjuraciones:

<<Primeramente un caldero de agua, y un brasero con brasas; el agua es para
quando se dize en el conjuro: Et submergat in profundum maris, arrojarlas en el
agua; estas langostas han de ir en una olla a donde el Sacerdote, 0 Exorcista
pueda coger un pufio de ellas para hazer dichas ceremonias, que dize el conjuro
que se ha de guardar, en pisarlas, en echarlas por el ayre, en quemarlas, y en

echarlas en el agua>>%*°.

Por otra, se recomendaba llevar una cruz grande, rociada con un poco de aceite
bendito, sobre cuyos brazos irian algunas ramas de palmera, probablemente bendecidas
el ultimo Domingo de Ramos. Ademas, en la cruz —que debia hallarse en el altar durante
la celebracion de las tres misas citadas- tenian que ir escritas unas palabras, parte de las
cuales conformaban un exorcismo, aludiendo a las propias plagas. Asi, en la parte
superior del brazo superior se pondria la palabra <<INRI>>. En el brazo horizontal irian
escritas unas letras, a modo de abreviatura, que conformaban la frase siguiente: <<Ecce
signum confusionis vestrae, ideo fugite partes adversae, vincit Leo de tribu luda, radix
David, alleluia qui sine peccato est vestrum mittat primum lapidem in illam Christus

vincit>>, que, traducido, significa <<Este es el signo —de la Cruz del Sefior-: jHuid,

830 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 1r-2v.
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facciones enemigas! Ha vencido el le6n de la tribu de Juda, vastago de David, jaleluya!
guien de vosotros esté libre de pecado, que tire contra ella la primera piedra. Cristo
vence>>. Finalmente, en la zona inferior del brazo vertical irian los nombres de los cuatro
evangelistas®® (Apéndice 15). La cruz debia utilizarse activamente durante todo el
exorcismo, a modo de elemento conminativo divino, para obligar a las plagas a
disolverse.

Una vez celebradas las misas, se realizaba una procesion hasta el lugar afectado, en
el transcurso de la cual el exorcista o sacerdote —es indistinto- que fuera a conjurar,
debia vestir sobrepelliz y estola. Ademas, la comitiva debia transportar también agua
bendita, y una cruz pequefia, de mano, que luego utilizaria el conjurador.

Llegados a la zona afectada, se procedia al conjuro en si. Dos cuestiones, sin
embargo, se trataban previamente. La primera, que el exorcismo debia llevarse a cabo
<<en la parte que mas comodamente se pueda divisar el termino...>>, con el fin de que
el socorro divino llegase con claridad. En segundo lugar, que era necesario mencionar
s6lo los nombres concretos de los animales a los que se fuese a conjurar, salvo si se
desconociesen, en cuyo caso se debia decir: <<Haec animalium, vel horum
animalium>>.

La ceremonia constaba de dos grandes partes. En la primera, el oficiante
comenzaba arrodillandose, y se dirigia a Dios, para que le diese fuerzas y poder a la
hora de llevar a cabo su labor exorcista, asi como para que se dignase en bendecir los

términos y proteger los frutos de posibles catéstrofes naturales:

<<Deus...; te suppliciter exoramus; vt omnes fructus huius termini... tua
benedictione perpetua benedicas, vt germinent super terram, floreant, frondeant, et
ad maturitatem perueniant [...] ; non turbet eos aliquod malum, non calor sicet, no
grando conterat, non ventus exurat, non eruca demoliatur, non locusta mondeat,

nec aliud quodcumque animal inficiat>>%2,

631 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 1r-2r. Ver subepigrafe “La bendicién de los términos”, donde
aparece una férmula similar.
%32 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 4v-r.
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A continuacién, llegaba un momento importante, como era el de la bendicién del
agua que iba a ser utilizada en el exorcismo, en la que se pedia a Dios que diese poder

a este elemento para expulsar las plagas y conservar los frutos:

<<Deus qui ad salutem humani generi maxima quaequé Sacramenta in aquarum
substantia condiciste; adesto propitius inuocationibus nostris, et elemento huic,
multimodis purificationibus praeparato, virtutem tuae benedictionis infunde, vt
creatura tua misterijs tuis serviens, ad abigendos daemones, morbosqué pelendos,
ac locustas, pulgonem vel quodcumque aliud animal; quod nun est, et in posterum

fuerit in toto hoc termino...>>.

Esta bendicién suponia en otros tratados, la mezcla, inmediatamente después, de
agua ya bendita traida desde la iglesia con el agua aqui bendecida, tratdndose asi de
reforzar el caracter milagroso de la segunda®®?. En nuestro caso, el agua bendecida en la
ceremonia citada debia, a continuacion, ser asperjada —al igual que veremos en otras
ocasiones mas adelante®‘- hacia los cuatro puntos cardinales, siempre acompafiandose
de las siguientes palabras, en las que se refiere a las calamidades en si: <<Per virtutem
huius aquae benedictae fugiant a nobis partes aduersaes; et haec plaga locustarum, et
guorumcumqgue animalium noxiorum. Amen>>.

A continuacién, entramos en la segunda parte del exorcismo, en la que el oficiante
combinaba la deprecacion con la compulsion. Asi, lo primero que se hacia era dirigirse a
las plagas para obligarlas a huir por el poder de la cruz, alzando la de tamafio grande
—que inmediatamente después debia quedarse plantada en tierra- hacia los lugares

infectados, incluyendo una férmula parecida a la que llevaba inscrita la propia cruz:

833 Entre otros, hemos hallado esto en la <<Benedictio aquae contra vermes, aues, locustas, et alia animalia
ex maleficio fructus terrae vastantia, vel aquas inficientia>>, dentro de los conjuros y exorcismos de
Jerénimo Mengo, en su tratado De euersione Daemone, cuyo contenido varia ostensiblemente con respecto a
la obra de Guerrero. Al final de la bendicion dice: <<Postea aspergatur super aquam aqua benedicta, deinde
aaspergatur haec aqua vbi opus fuerit>>, cit. en Quifiones, Tratado de las langostas..., fols. 84r-85v.

8% Inmediatamente antes de la primera conjuracion; en el transcurso de la segunda; en la cuarta y en la
séptima; y al terminar la Antifona y Oracién a San Luis Obispo y Confesor.
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<<Ecce Crucem Domini, fugite partes aduersae, vincit Leo de Tribu luda, radix
David, Cruz bona, Cruz digna, lignum super omnia ligna. Per Crucis hoc lignum

expellat Deus omne animal malignum. Amen>>.,

A partir de aqui, comenzaban los conjuros, hasta un total de nueve. Al contrario que
en otros, los incluidos por Guerrero se dirigen, salvo en algin que otro pasaje, no a las
plagas, sino directamente a los diferentes seres infernales que las provocan, como

ocurre en la primera de ellas:

<<... VOs coniuro, compelo, et constringo Apolion, Behemot, Belcebu duces, atque
conductores omnium locustarum (vel aliorum animalium)..., vt statim, et fine vlla

dilatione exeatis ab hoc termino, et ab omnibus finibus huius oppidi...>>.

En todos los conjuros se realizaban, naturalmente, invocaciones a diferentes
personas y simbolos celestiales. Por ejemplo, en el primer conjuro, se buscara la ayuda
de la Santisima Trinidad y la Sangre y Nombre de Jesus; y en el segundo, se ampliaba
la peticion a la Santa Cruz, la Pasién, Muerte, Resurreccion y Ascension del Sefior, la
Virgen Maria, los Nueve Coros Celestiales, San Juan Bautista, los Patriarcas, los
Profetas, los Apdstoles, los Evangelistas, los Pontifices, los santos Gregorio y Luis, los

Mértires, los Confesores y las Virgenes®®.

En el cuarto, los protagonistas eran las
diferentes metaforas o simbolos asociados al nombre de JesUs, hasta un total de 61°°. Y
en parecidos términos, en los conjuros restantes.

En esta linea, en algunas adjuraciones, junto a las conminaciones citadas a los

demonios (y en caso de que éstos no obedeciesen las indicaciones), se proferian

amenazas para ser ejecutadas por la legién de angeles celestes, del tipo que sigue:

<<Et si contrarium feceritis Dominus noster lesus Christus, qui portas inferni

confregit, et diabolos constringit, ipse vos constringat, maledicat, hac percutiat per

%35 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 9v-11r.

6% Thetragamaton, lehova, Eloy, Saday, Heli, Adonay, Sother, Sabahot, Agios, Otheos, Ischiros, Athanatos,
Eleyson, Alpha, Omega, Paraclytus, Deus, Dominus, creator, Principium, Finis, Fortis, Sanctus, Bonus,
Immutabilis, Primus, Nouissimus, Mesias, Emmanuel, Vnigenitus, Verbum, Christus, lesus, Gloria,
sapientia, iustitia, Splendor, Lux, Imago, Origo, Sponsus, Mediator, Via, Veritas, Vita, Pastor, Sacerdos,
Fons, leo, Agnus, Ouis, Serpens, Vermis, Sol, Panis, Flos, Vitis, Mons, Lamia, Aquila y Lapis, Guerrero,
Libro de Coniuros..., fols. 19r-20v.
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Sanctum Angelum suum, et confringat mollas, dentes vestros, et conterat, atque

conculcet>>%".

Por otra parte, sera en el momento de recitarse estos conjuros contra los demonios
cuando se utilicen las langostas traidas para la ceremonia. En concreto, en la adjuracion
segunda, debia el oficiante pisar algunas de ellas; en la cuarta, echar un pufiado en el
caldero con agua; y mas tarde, en esa misma adjuracion, echar por el aire otra cantidad
de langostas®®. Esta manera de proceder recuerda lejanamente a lo que algunos
autores denominan ley de la similitud, una de las tres —junto a la del contacto, y a la del
contraste-, que dominan el universo méagico®®. Parece que de las tres, es la mas
ampliamente utilizada, y se fundamenta en ritos en los que se imita el acto que se quiere
producir, en este caso, la expulsiébn o muerte de las langostas que invaden los campos,
asi como, por asociacion, el resto de las plagas. Asi pues, teniendo en cuenta la nula
intencionalidad magica del autor en cuestién, vemos cémo dentro de un exorcismo
aprobado por la Iglesia o, en todo caso, permitido, podian introducirse elementos
fronterizos con la magia, que, sin lugar a dudas, responderian a las creencias de gran
parte de la sociedad hispanica de aquella época.

Junto a las adjuraciones, digamos, generales —lanzadas sobre todos los términos
afectados-, también nos encontramos en este tratado con otras férmulas compulsivas
—nunca repetidas-, en las que se ordena la misma huida de los demonios conductores de
plagas, pero individualizadas hacia los cuatro puntos cardinales, como vemos en la que

debia ejecutarse en el segundo conjuro:

<<Ad Orientem uersus dicta.
Fuge maledicté spiritus Apolion, cum omnibus satelitibus, et socijs tuis qui conducis
has locustas, vel haec animalia; fuge iniquam per inefabilem Incarnationem Domini

nostri lesu Christi...>>54

%37 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 11r-12v.

8% Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 12v, 21v y 22v.

8% Delumeau, El catolicismo..., pp. 201-202; y Caro, <<La magia en Castilla...>>, pp. 192-202.

%9 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 13v-15v; también, en la 42djuracion, fols. 23r-24v. El orden de la
adjuracidn era: este, sur, oeste y norte.
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Junto a las adjuraciones, se debian realizar gran nimero de oraciones y preces,
dirigidas a Dios Padre, Jesus y la Virgen Maria. Entre las dedicadas a esta Ultima,
destaca la Ad implorandum auxilium Beata Maria (Apéndice 16).

Igualmente, en el tratado también aparecen, intercalados, tres extractos de los
Santos Evangelios. De ellos, uno aludia a la anunciacién a Maria, por el Arcangel San
Gabiriel, de su futuro embarazo. Pero los otros dos, si tenian relacién con la lucha que se
mantenia en la ceremonia. Asi, en la conjuraciébn segunda y en la sexta, nos
encontramos con extractos del Evangelio de San Lucas y San Mateo respectivamente,
en los que se alude al poder dado por Jesus a sus Apoéstoles para expulsar demonios y
otros espiritus inmundos®*.

Una vez acabados los conjuros, el autor recomienda recitar dos antifonas y dos
oraciones. Mientras que la primera de cada una es dedicada a San Gregorio Ostiense,
santo por excelencia en estos trabajos, la segunda debia ofrecerse a San Luis Obispo y
Confesor (Apéndice 17), a quien, recordemos, ya se le hacia una conmemoracién en una
de las misas previas al exorcismo. Y es que, segun el autor, este santo era muy

solicitado para ciertas necesidades desde hacia mucho tiempo:

<<Los Santos Gregorio, y Luis, que trae con sus Antiphonas, y Oraciones, es muy
antiguo en la Iglesia llamarlos, y implorar su auxilio, pues me consta en los lugares

van por agua de San Gregorio hasta Navarra>>°*,

El acto acabara, como es costumbre, con la aspersién de agua bendita en todas
direcciones y la bendicion del término. Hecho esto, la cruz grande, que se habia utilizado
en el conjuro, debia dejarse en el lugar, como se habia recomendado al principio: <<... 'y
alli la han de dexar para siempre, donde dicha Cruz diuise todos los campos, 0 lo mas
gue se pueda>>. Por tanto, el lugar debia ser, preferiblemente, una atalaya o pequefia
elevacion cercana. Dejar la cruz tenia como finalidad que los efectos del exorcismo
fueran duraderos y asi la localidad quedara resguardada de futuros peligros. De esta

manera se actud, por ejemplo, en Medina de Rioseco, en 1627, cuando ante una terrible

%41 Guerrero, Libro de Coniuros..., fols. 16r-17r y 37v-38v.
%42 Aprobacién del Dr. D. Manuel Mollinedo..., en Guerrero, Libro de Coniuros...
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plaga de langosta, se acabo6 realizando un conjuro en los propios campos afectados. Al
finalizar, se coloc6 alli una cruz, con una lamina expresando la razén de construirla, y
gue venia a acompafar a otra que habia sido levantada, en circunstancias similares, 56

afios atras®®.

6.5.5.7. DIEGO DE CESPEDES

Su autor era un monje bernardo, prior del Real Monasterio de Nuestra Sefiora de la
Blanca, cenobio cisterciense, de Marcilla, localidad navarra entre Tafalla y Tudela, y
lector de Teologia. Su obra, escrita en el primer tercio del siglo XVII, trataba de recoger
un conjunto enorme de férmulas contra los mas diversos males, que iban desde las
tempestades a las plagas del campo, pasando por la rabia, duendes, brujas o
endemoniados®.

La primera de las dos férmulas que nos ofrece contra plagas se titula Coniuros
contra el Arafiuela, y oruga de los arboles, contra la picota, y gusano de las vifas,
pulgén, langosta de los panes, y otra qualquier plaga de animalillos, que dafan los
frutos, y yelos. En ella, el sacerdote, con sobrepelliz, estola, cruz de mano, luz y agua
bendita, nombra primero el conjunto de especies intercaladas en el titulo, junto con todos
aquellos elementos vegetales que pudieran ser atacados. A continuacion, lanza catorce
adjuraciones consecutivas, en las que aparecen todos los seres celestiales hasta ahora
sefialados, y en las que se pide por la liberacién respecto de los animales y fenémenos
atmosféricos dafinos.

A partir de aqui, se intercalan tres extractos del Evangelio —dos de San Mateo, y uno
de San Juan- y varias oraciones dirigidas a Dios, en las que se vuelve a solicitar el fin de
la calamidad, asi como la Letania de los Santos, en la cual se incluyen mdltiples
referencias a las plagas del campo, que se mezclan con otras posibles catastrofes

naturales, asi como con el posible inductor de las mismas:

<<Ab omni plaga, Libera nos.

843 Cronicas de Antafio..., pp. 177-178.
844 Caro Baroja, habla en sus <<Hechos y figuras del siglo XVIII...>>, de una primera edicién en Pamplona,
en 1633, y otra en 1669 en el mismo lugar.
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A vento vrente, gela congelante, nebula dirimente fructus terre, Libera.

A locusta conculcante. Erugine disipante. Et vermibus commendentibus bona terre,
Libera nos Domine.

Ab Angelo exterminatore, qui plagas istas movet, et inducit, Libera nos Dom.

Per Passionem, et Crucem tuam, Liber. (...

Peccatores, Te rogamus audi nos.

Vt nedes erugini fructus terre, nec labores nostros locuste, Te rogamus.

Vt ne occidas in grandine, et picota, et vermibus vineas nostras, nec moros nostros
in pruina, Te rogamus (...).

Vt non concluidas in morte iumenta, armenta, oues, bobes bona, ac segetes,

vineas, hortos, atque frutecta servorum tuorum, Te rogamus>>%*.

Por lo que respecta a la segunda formula —y mas caracteristica-, se trata de su
Exorcismo contra las langostas, y otros animales dafiosos, y corrosivos, un modelo
contenido también en otros tratados de la época, y que parece, era utilizado en los
arzobispados de Valencia y Zaragoza, al menos durante la primera parte del siglo®.

En cuanto a la ceremonia en si, Céspedes recomienda iniciarla con tres misas
previas, que deberan ser oficiadas por el sacerdote revestido de alba y estola: una, de la
Santisima Trinidad, con colecta de la Virgen Maria y San Gregorio Ostiense; otra, de la
Purisima Concepcién de Maria, con colecta de la Santisima Trinidad y San Gregorio
Ostiense; y la tercera misa, del propio San Gregorio Ostiense, en la que debia incluirse
una oracion secreta, otra postcomunicada, asi como una colecta de la Santisima Trinidad
y la Virgen Maria.

Ahora bien, previamente a cada una de las misas, el sacerdote, arrodillado delante

del Santisimo Sacramento, diria, con el clero presente, los salmos 84, 85, 43, 79, 57, 26

645 Céspedes, Libro de coniuros..., fols. 18r-19v.

646 Salazar alude a él como uno de los cuatro modos de empleo del agua milagrosa de San Gregorio
Ostiense. En el caso de los arzobispados, tanto en Valencia como Zaragoza fueron impresos con aprobacion
y licencia de los dos ordinarios, siendo el Ultimo impreso en Zaragoza, por Diego de la Torre, en 1619,
Salazar, Historia de San Gregorio..., Cap. 28, pp. 349-355; también, en Relacion de la venida de San
Gregorio a Espafia..., fols. 197r-199r.
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y 148 del Salterio, exactamente los mismos utilizados por el padre Noydens en su
exorcismo deprecativo®’.

La gran aportacion, si se le puede llamar asi, de Céspedes a las formulas de
exorcismos, sera que, tanto en las oraciones que se digan durante las misas, como las
gue se recen en el resto de la ceremonia, debian incluirse los nombres concretos de
cada plaga, segun las necesidades que el pueblo tuviera en esos momentos de peligro,
asi como los elementos que se querian proteger. Ademas, las oraciones debian acabar
siempre con la frase <<Preces nostras Beato>>, que alude, nuevamente, al Ostiense.
Por ejemplo, si se querian proteger la vifias, se debia decir: <<Contra erucam innatam, et
involutam, vel aliundem adveniente sarmentis, pampinis, et vbis, quae errodet pro
germinantes, florentes, et fructificantes vineas>>.

De esta manera, se realizan once composiciones diferentes. Las que tienen que ver
estrictamente con las plagas son, en concreto, ocho, sin contar la ya citada: 1) arboles
frutales (manzanos, perales, etc.); 2) arboles de lefia; 3) cafia de azlcar; 4) cafiamo;
5) legumbres; 6) melones, pepinos, calabazas o semejantes; 7) panes; 8) todas las
cosas citadas®®.

Después de esta aclaracién, Céspedes nos indica que, acabadas las misas antes
citadas, el sacerdote debia ponerse sobre las vestiduras sagradas la casulla y decir la
Letania del dia de la bendicién de los términos —se supone que la de los Santos- y las
oraciones del Santisimo Sacramento, de San Gregorio Ostiense y de Todos los Santos.
Solo después de estos preliminares, debia dar comienzo la procesion hacia los lugares
infectados, pudiendo realizarse el acto central de la ceremonia bien en las proximidades,

bien introduciéndose en los propios sembrados, huertos, vifias, etc:

847 Céspedes, Libro de coniuros..., fols. 52v-r. Ver exorcismo de Noydens.

%8 Por arboles frutales: <<Contra eruginem, et vermem de populantem quodcumque genus mali, et aliarum
arborum ne ferant fructum>>. Por arboles de lefia : <<Contra teredinem, sive quodcumque bestiae genus
corrodente, ligna mororum, illicum, et aliarum quarumcumque arborum>>. Por cafia de azlcar: <<Contra
eruginem consumentum arundines mellas>>. Por cafiamo: <<Contra vermicum rodentem, et perdentem
cannabum>>. Por legumbre: <<Contra erucam noxiam lactucis, et vniversis oleribus>>. Por melones:
<<Contra erucam, vel quodcumque aliud animalculum devorans cucumeris omne genus impediens corum
pioventum, et peponum, vel malo peponum, et alios fructus. Por panes: <<Contra rubiginem frumentis
nocivam eaque fructibus exventem>>. Por todo junto: <<Contra quacumque ruginem, erucam, bruchum, et
quodcumque infectorum, sive corrosivorum animalium penus herbis, oleribus, plantis, fructibes, arboribus,
bonorumgque fructibus noxium, eosque corrumpens>> (Céspedes, Libro de coniuros..., fols. 53v-r).
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<<Visto con devocion el termino adonde estuvieren las langostas, y los animales

corrosivos y dafiosos, y sino vaya azia el termino que recibe el dafio>>%*°.

Una vez alli, el sacerdote que habia dicho la misa, u otro —véase que aqui pueden
ser dos personas diferentes-, vestido con sobrepelliz y estola, y con una pequefa cruz en
la mano, comenzaria diciendo <<Adiutorium nostrum in nomine Domini...>>, y el resto de
las formulas contenidas en el Exorcismo ordinario de las langostas®®.

Finalizado todo el conjuro, el sacerdote asperjaria, con un hisopo, agua bendita
hacia el este, oeste, norte y sur, en forma de cruz. En este rito, el autor recomendara
mezclarla —como se hacia en otros tratados- con agua de la iglesia de San Gregorio
Ostiense en Sorlada.

Tras esta postrera aspersion, se recitarian las dos férmulas con las que acababa el
exorcismo deprecatorio el padre Noydens, esto es, la que empieza <<Si in praeceptis
meis ambulaveritis...>>, asi como el Simbolo de San Atanasio®'. Hay que apuntar que
aquél las mandaba decir en la propia iglesia de la localidad, tras regresar la comitiva,
mientras que en el caso de Céspedes, nada se dice al respecto, por lo que tal vez se

celebrase en los propios campos.

6.5.5.8. LUIS DE LA CONCEPCION

Fue éste un religioso, perteneciente a la Orden de la Santisima Trinidad Descalza,
gue, entre otros cargos, ejercié el de definidor general. Escribio un gran tratado —Practica
de coniurar-, dentro del cual, y junto a conjuros contra endemoniados, sobresale uno,
titulado Exorcismus adversus locustas, Bruchos, aliaque terrae fructibus nociua, animalia,
et contra tempestates etiam, mutatis mutandis. Ello hacia que la férmula sirviera contra
plagas y tempestades, necesitandose para ello tan s6lo el cambio de la denominacion de
las especies animales por la de los sucesos climatol6gicos relacionados con las

tormentas.

649 Céspedes, Libro de coniuros..., fols. 54r-55v.
650 Céspedes, Libro de coniuros..., fol. 55v.
651 Céspedes, Libro de coniuros..., fols. 55r-58 v.
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Ahora bien, su consideracién de exorcismo <<menos ortodoxo>>, se basa, como en
el anterior caso, fundamentalmente en algunos de los requisitos que el autor prescribia
para la ejecucién del propio conjuro. En primer lugar, Luis de la Concepcidn veia esencial
la realizacion, previa a la ceremonia, de actos de contricidn, que pusieran a los fieles en
mejor disposicion para que Dios escuchara sus suUplicas, cosa que, sin ser anormal
dentro de otras practicas eclesiasticas, no aparece reflejada en ninguno de los

exorcismos vistos hasta ahora:

<<Es convenientissimo, que los fieles, a quienes amenaza el dafio de la Langosta,
y otros animales que suelen destruir los frutos de la tierra, 0 tempestades; sean
amonestados por el Cura, y Alcaldes de la Villa, ¢ Lugar, para efecto de
confessarse, y comulgar, antes que se hagan los conjuros. Con lo qual obligan a su
Magestad, para que les conceda lo que con justificados fines; y en caso, que Dios
no se lo conceda, estan mas aptos para conformarse con su Divina voluntad, que

es la verdadera ganancia>>°*?.

He aqui, pues, nuevamente, la providencia divina inserta dentro de un remedio
contra las calamidades.

En segundo lugar, debian asistir al acto todas las personas, sin diferencia de sexo,
gue hubiera en ese momento en la poblacion, salvo los impedidos de alguna clase. Irian
en procesion hasta el lugar en que se fuera a ejecutar el exorcismo, con estricta
devocion y silencio, salvo por parte de los que fueran cantando la Letania acostumbrada,
esto es, la de los Santos.

Al llegar la comitiva al lugar, el sacerdote debia recitar el <<Dominum vobiscum,
etc.>> acostumbrado de inicio de misa, el Credo, la confesién de los pecados —esto,
arrodillados todos-, para, a continuacion, recitar una oracién que comenzaba con
<<Omnipotens sempiterne Deus>> (Apéndice 18), y en la que, como en otras de este
tipo en otros tratados, se pedia al Altisimo proteccidn contra las plagas que se cernian

sobre el lugar, reafrmandose en la fe catdlica, y pidiendo perdén por los pecados

82 Concepcion, Préctica de coniurar..., Advertencia |, pp. 146-147.
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cometidos, posible causa del mal presente. En esta oracion también se va a aludir, para
pedir el cese de la calamidad, a episodios del Antiguo Testamento, como el del sacrificio
de Isaac por Abraham, su padre, o de la destrucciéon de las impias ciudades de Sodoma
y Gomorra. El nexo comun de ambas era la fe, piedad y cumplimiento de los mandatos
divinos, que en el primer caso llevé a la salvacion, y en el segundo, al apocalipsis de
azufre. De ello, se deduce que la presencia de personas justas en la localidad afectada
daba grandes posibilidades a ésta de que Dios la salve.

Hay que sefialar —y aqui viene el elemento caracteristico del exorcismo- que Luis de
la Concepcidén prescribia la existencia, en el lugar del conjuro, de un material para su
realizacion, que, cuando menos, tenia posibles reminiscencias supersticiosas, y que nos

recuerda el tratado de Guerrero:

<<En dicho lugar [el del conjuro], donde se han de hazer los conjuros, estaran
prevenidas diez, 6 doze gavillas de sarmientos, 0 de otra cosa en su lugar, para
que a su tiempo (que ira notado en el mismo conjuro) se enciendan en quatro
partes en forma de cruz, y puedan quatro Sacerdotes, o Ministros de la Iglesia,
coger, cada qual con su mano algunas langostas, pulgones, etc. (que pueden estar
prevenidos en alguna talega) y arrojarlas en el fuego, diziendo: Exurgat Deus, et
dissipentur inimici eius: et fugiant, qui aderunt eum, a facie eius. Sicut déficit fumus,
deficiant huiusmodi, aliaque locustae, et omnia, terrae fructibus nociua, animalia.

Sicut fluit cera & facie ignis sic pereant omnia hac a facie Dei>>%%3,

Hay que resefiar que esta formula —las palabras en latin- se podia repetir hasta tres
veces, a gusto del sacerdote.
Junto con lo citado, también se debian llevar cruces para ser plantadas en el lugar,

esto ya, naturalmente, dentro de la mas estricta ortodoxia:

<<Hanse de llevar cosa de una dozena de Cruzes, hechas de los Ramos que

nuestra Santa Madre Iglesia manda bendecir cada afio, y sean de vna tercia en

853 Concepcion, Préctica de coniurar..., Advert. 111, pp. 148-149.
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alto para que puestas hasta donde llegan las langostas, no passen de alli>>%>*

Es evidente que aqui se exhibia uno de los elementos remediadores esenciales —la
cruz-, junto con un vegetal bendecido, para lograr detener a los demonios que conducian
las plagas, bien fuera su avance terrestre 0 aéreo; y posteriormente, como elemento
profilactico para el futuro.

Los conjuros comienzan con una clasica serie de invocaciones —hasta un nimero de
60- de personajes celestiales y misterios sagrados®®, algunos de los cuales, como se
comprobard, no habian salido hasta el momento en otras férmulas: <<sanguinem
effusum in Circuncissione Domini...>>; <<alapas irrisiones>>; <<quinque millia flagella>>;
etc.

Es importante sefalar que, una vez citados todos, se realiza una afirmacion de
creencia en todos esos misterios, que tenia que ver con una afirmacion general de
catolicismo, unico medio valido para la Iglesia de vencer las calamidades acechantes en

el entorno:

<<Per hec (inquam) omnia, aliaque nostrae Catholicae fidei mysteria; quae omnia,
cum Catdlica, et Apostélica Romana Ecclesia, Matre nostra; firmiter credimus esse

vera, et infallibilia in certitudine>>%,

A lo largo del conjuro, como hemos dicho, se quemaban especies animales como las
gue provocaban la plaga, y en un momento determinado las cenizas creadas por esa

cremacion eran arrojadas al aire, no sin antes pronunciarse previamente esta formula:

<<Ecce lignum Sanctissimae Crucis; in qua Christus pependit; in qua Christus
triumphavit, et moriens, mortem in aeternum destruxit: fugite ergo partes

adversae>>.

854 Concepcidn, Préactica de coniurar..., Advert. 1111, p. 149.

855 per mysterium Sanctissimae Trinitatis; Per Verbum Cano Factum; Per natum de Maria Virgine; Per
Sanguinem effusum in Circuncissione Domini nostri lesv Christi; Per dulcissimum nomen IESVS; Per totam
eius vitam Sanctissiman; Per apparitionem ipsius, in templo, inter Doctores; Per eius prodigia, portenta, et
miracula; Per eius praedicationem, et doctrinam; Per eius passionem; Per alapas irrisiones, et quinque millia
flagella; Per vestem purpuream... (Concepcidn, Practica de coniurar..., pp. 153-156).

8¢ Concepcion, Practica de coniurar..., p. 156.
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A continuacion, el exorcista recitaba una clasica adjuracion, en la que pedia la
expulsiéon de la plaga de todos los términos del catolicismo, que ya habia sido citada

otras veces en el propio conjuro:

<<et omnes praedictae locustae Bruci, aliaque fructibus terrae, Catholicorum,
nociua, animalia, a termino isto, et a quocumque Catholicorum discedant; vel

mortua, omninoque destructa remaneant>>%".

Instantes después, en el transcurso de otra oracion, se plantaban las cruces antes
mencionadas. El exorcismo finalizaba con la recitacion, nuevamente, de la oracion

<<Omnipotens Sempiterne Deus>>.

6.6. LA CAMPANA

Aungue se desconoce exactamente el origen del uso religioso de la campana en
Occidente, se viene admitiendo como la teoria mas cercana a la realidad la que afirma
que fue San Paulino, obispo de Nola —muerto en 431- el que introdujo la costumbre de
colocar campanas en las iglesias. En todo caso, si existen datos concretos que prueban
el uso generalizado de las campanas ya en el siglo VIl. Sin embargo, su veneracion
como objeto protector no llegara hasta los siglos XI1-X111%°8,

A partir de ese momento, tal y como ocurrié en el siglo XVII en Espafia, la campana
seria utilizada por diferentes causas: llamar a los oficios; invitar a orar tres o cuatro veces
al dia; llamar al beneficiado semanero, o al sacristan, para sacramentar; avisar por
agonia o fallecimiento; tocar en las visperas y sus noches, dias de pascua y otras fiestas
solemnes; y ahuyentar los espiritus de los muertos asi como las tempestades y otros

fenémenos atmosféricos (hielos, etc.)**°.

%7 Concepcidn, Practica de coniurar..., pp. 169-170.

558 Jeronimo Lopez de Ayala y del Hierro, Las campanas de Velilla. Disquisicién histérica acerca de esta
tradicion aragonesa, Madrid, 1886, Carta-Prélogo de Don Juan de Dios de la Rada y Delgado al autor, XI-
XII; Salvador-Artemi Molla y Alcafiiz, <<Epigrafia de las campanas>>, en Actas del | Congreso de
Campaneros de Europa, Segorbe, Fundacién Bancaja, 1996, pp. 45-55; Cristébal Suérez de Figueroa, Plaza
Universal de todas ciencias y artes. Parte traducida de Toscano..., Madrid, Luis Sanchez, 1615, Discurso
LXVII, p. 261.

69 Heros, Historia de Balmaseda.., p. 395; Nicolas Loépez Martinez, <<Religion, religiosidad y
heterodoxias en Burgos (siglos XVI-XVIII>>, en VVAA, Historia de Burgos, Tomo 2, Desde el afio 1000 a
los Tiempos Modernos, Burgos, Diario 16, 1993, pp. 687-698.
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Al contrario que con las tormentas®®, el estudio de la campana como elemento
remediador contra plagas del campo no ha sido muy importante, a pesar de los evidentes
indicios, directos e indirectos, que prueban la relaciébn entre las plagas y las
tempestades. Circunscribiéndolo al siglo XVII, podemos establecer cuatro ambitos de
interaccion entre las campanas y las plagas agricolas.

En primer lugar, los togues de campana servian para advertir a los vecinos de que la
plaga se acercaba, con el fin de hacerla frente y combatirla directamente, como se nos
refiere en una relacion extraida del archivo parroquial de Albi (Tarragona), durante la

plaga de langosta catalana de los ochenta:

<<Als deu de juny [de 1687], arribaren a les muralles de la dita vila i a la part del
Castell, grandissima multitud de llagosta anant saltant. Tocaren a rebato per a
ajustar la gent que estaven fora la vila i tota amb rames assistiren a la muralla per a

apartar-los que no entrassen al poble...>>%",

En segundo lugar, una vez que la localidad era consciente del peligro, se podian
poner en marcha iniciativas de caracter espiritual. Estas podian tener, en general, dos
variantes. La primera, el toque de campana invitaba a los vecinos para que se fuese a la
iglesia a orar por el fin de la calamidad, lo que originaba la realizacion de rogativas de
diferentes tipos. Y la segunda, el tafiido también se podia realizar, bien la noche anterior,
bien al amanecer, del dia en que se iban a ejecutar actos solemnes para combatir la
calamidad, para que el pueblo acudiera a los mismos, como ocurrié en Badajoz, en 1693,

ante la langosta:

<<... por lo que se dispuso y suplico al Prelado se sirviese salir a conjurarla'y en 18
de Mayo por la noche hubo repique y al siguiente, acabadas las horas en la Iglesia
se salid en procesion general... y se fue al fuerte de San Crist6bal; alli hizo su

llustrisima sus conjuros...>>%?,

%0 para el estudio de las campanas contra tempestades, Gelabertd, <<Tempestades y conjuros...>>, pp. 325-
344; para ejemplos concretos sobre este asunto en el siglo XVII, Isidro Ursta Irigoyen, Campanas y
campaneros en nuestras iglesias, Pamplona, Ediciones y Libros SA, 1987, pp. 34-42.

%! Catala, La plaga de la llagosta..., p. 31.

%2 Historia Eclesiastica de Badajoz..., p. 195, obispo 102, 1lmo. Sr. D. Juan Marin del Rodezno.
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En tercer lugar, como ya vimos al hablar de las posibles causas de las plagas en el
siglo XVII, una de ellas podia ser la intervencion del Maligno o de sus agentes, como era
el caso de las brujas, que podian atraer plagas sobre los campos. En este sentido, el
combate contra las brujas se realizaba, en algunos lugares, con el tafier de la campana,
como tenemos constatado en Balmaseda (Vizcaya)®®.

Precisamente de esta localidad citada contamos con una referencia que, aunque
fechada en el siglo anterior a nuestro estudio, muestra a las claras el sentir de mucha
gente, incluidas las autoridades civiles, no sélo sobre la existencia de las brujas, sino,

sobre todo, sobre la posible batalla que se les podia ofrecer mediante el sonido de la

campana, que tenia en este caso un caracter preventivo:

<<En 1576 [las brujas] no sélo sabemos que quitaban el suefio a los crédulos de
Balmaseda, sino que amenazando a su chacoli que siempre fue su Sancta
Sanctorum, el regimiento informado por una carta misiva que recibié de que las
que estaban presas por brujas habian confesado que habian de destruir el pany el
vino en el tiempo que faltaba hasta San Juan ordend y mandé en 11 de Julio asi
como se habia ordenado en otros pueblos del Sefiorio y fuera de el que todos los
vecinos tafieran de dos en dos todas las noches las campanas desde aquel dia al
de Santiago primero, so pena de mil maravedis e diez dias de cércel, atento que
habian confesado que, tafiéndose las campanas, en tanto que se tafiian no podian

hacer mal alguno>>%*,

Al margen de la elevada multa y pena impuesta ante un posible incumplimiento, es
fundamental hacer notar el momento del tailido, como era la noche, en tanto que tiempo
asociado secularmente al proceder de estos agentes infernales.

Finalmente, en el siglo XVII era evidente para la mayoria el caracter conjurador que
el sonido de las campanas tenia, no sélo contra las tormentas, sino también contra las

plagas agricolas, en especial aquellas especies que volaban, ya que, segun los autores

663 <<Crefan [los balmasedanos] y no eran por cierto los Gnicos, que las campanas con su sonido no sélo
ahuyentaban las brujas y preservaban los frutos de su dafiada intencidn..., sino del estrago de las tempestades
y otros peligros atmosféricos>> (Heros, Historia de Balmaseda..., Cap. XXIII, p. 393).

%64 Cit. en Heros, Historia de Balmaseda..., p. 366.
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de la época, las ondas emitidas por las campanas surcaban el aire, y atacaban a los
demonios que las conducian. Sir ir mas lejos, asi se expresaba sobre este tema Cristébal
de Figueroa, en su famosa obra sobre las ciencias y las artes, al tratar sobre las virtudes

de la campana:

<<Lo tercero, no se debe ignorar que los demonios que uan por el ayre, huyen de
su sonido, y le aborrecen como cosa bendita, baptizada, instituida, y hallada para
el culto del verdadero Dios, y que al contrario despierta el espiritu, y deuocion del
Christiano, refrescandole la memoria de las oraciones, y sacrificios que se deuen

hazer en la presencia del Sefior>>%®°,

En este sentido, algunas poblaciones se defendieron utilizando este método, como
ocurri6 en Catalufia, en 1687, ante la llegada de la langosta. El testimonio escrito,
ademas de mencionarnos las continuas rogativas, nos dibuja un panorama entre

desolador y tétrico ante el continuo tafier:

<<"En Tortosa sali¢ varios dias el Sr. Obispo acompafiado de algunos sacerdotes,
para dar ejemplo y animar al vecindario” i afegeix que totes les poblacions fesen
pregaries i gue en alguns llocs sonavan les campanes des de la sortida del sol fins
a la posta, com a exorcisme, “lo cual, si bien animaba & poner toda la confianza en

Dios, causaba, al mismo tiempo, una impresion muy triste”>>%¢

En estos casos, el lugar ponia en funcionamiento toda su maquinaria espiritual, y se
volteaban todas las campanas, fueran de parroquias, conventos, catedrales, etc. Los
ejecutores de estos trabajos no eran los mismos en todos los sitios, y asi, en un lugar
como Balmaseda, el oficio de campanero, que existi6 como minimo desde principios del

siglo XVI hasta bien entrado el siglo XVIII, estuvo en manos de distintos colectivos: unas

%65 Suérez y Figueroa, Plaza Universal..., Discurso LXVII, fols. 261v-r.

866 Catal3, La plaga de la llagosta..., p. 42. También tenemos constancia de este método en Murcia, aunque
en el siglo siguiente, por lo que es légico pensar, que se hiciera también en el XVII. Asi, en 1734, ante una
plaga de tordos, se utilizé el volteo dia y noche de las campanas de las iglesias, parroquias y conventos. Y en
1756, se utiliz6 el mismo medio para hacer frente a una plaga de langosta, ejecutandose los tafiidos desde la
torre de la catedral, siendo realizados por el cabildo de la misma, Juan Garcia Abellan, La otra Murcia del
siglo XVIII, Murcia, Academia Alfonso X el Sabio, Biblioteca murciana de bolsillo, 1981, pp. 50-60.
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veces, se sact a subasta; otras, se confirid a sacristanes; y otras, en su mayoria, a los
que cuidaban el reloj®®’.

El fundamento del poder de las campanas contra plagas o tormentas dividio, en
cierto sentido, durante los siglos modernos, a la cultura popular y la institucional. Para la
primera, como ha explicado magistralmente Martin Gelabertd, la campana tenia
propiedades de ciencia exacta en cuanto elemento infalible para destruir tormentas,
siendo venerada como un instrumento milagroso de efectos sensacionales, sobre el que
giraba todo un culto®®. Esto es, la naturaleza del propio metal, el sonido del bronce,
tenian poder per se y servian para ahuyentar a los demonios.

Sin embargo, la cultura institucional u oficial basaba, exclusivamente, las
propiedades remediadoras de la campana en su consagracion o bendicién. El origen de
esta ceremonia es bastante antiguo, describiéndose ya el rito, en sus caracteres
esenciales, en el Misal Gellonense y en el Pontifical de Egberto, ambos del siglo VIII.
Igualmente, entre los visigodos y mozarabes espafioles encontramos el rito para la
bendicién de la campana de la basilica, y para el exorcismo que precede a la bendicion.
Finalmente, también en las Capitulares de Carlomagno se alude a la ceremonia®®.

La bendicion de la campana era un sacramental -que correspondia al obispo, pero

que, por delegacion, podia efectuar un sacerdote®°-

mediante el cual aquella se
purificaba, santificaba y convertia en permanentemente sagrada, aun cuando, a veces,
también se llevaba a cabo sobre el metal derretido para su fabricacion —bronce,

generalmente-, 0 el propio campanario como parte auténoma de la iglesia®’*.

%7 Heros, Historia de Balmaseda..., p. 394. Para el oficio de campanero, Francesc Llop i Bayo y M? del
Carmen Alvaro, Campanas y campaneros. Una introduccion al mundo de los campaneros en tierras de
Salamanca, Salamanca, Diputacién de Salamanca, 1986

%68 Gelabert6, <<Tempestades y conjuros...>>, p. 332.

%9 Juan B. Ferreres (S.J.), Las campanas. Su historia, su bendicién, su uso litargico, dominio de propiedad
sobre ellas, influencia de su toque durante las tempestades, Madrid, Administracion de Razén y Fe, 1910,
pp. 33-50.

5% |a condicién de sacramental, y no sacramento, suponia que la bendicién no obraba sus efectos
independientemente de los méritos y disposiciones del sujeto que las recibe. Dentro de las bendiciones no
reservadas exclusivamente al obispo, destacan las de los corporales, lienzos de altar, ornamentos
sacerdotales, cruces, imagenes, cementerios, banderas militares, soldados, espadas, armas y la reconciliacién
de iglesias profanadas, Enciclopedia Universal llustrada Europeo Americana, Madrid, Espasa-Calpe, 1978-,
p. 36.

%71 Ferreres, Las campanas..., pp. 41-58.
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En cuanto a la ceremonia en si, el Ritual Romano®’? prescribia, para empezar, que la
campana fuese bendecida antes de colocarse en el campanario, y que se situase de tal
modo que fuera facilmente accesible al oficiante del rito. A partir de aqui, se enumeran
los elementos utilizados a lo largo del mismo y que debian colocarse justo al lado de la
campana: una vasija con agua bendita, un aspersorio, una vasija con sal, una tela de lino
para limpiar la campana, una vasija con lo santos Oleos de los enfermos, un santo
crisma, un vaso para quemar perfumes, incienso, mirra e incienso con fuego.

Por otra parte, dos son los personajes clave en el acto. Uno es el didcono, que debe
vestir con amito, alba, cingulo, manipulo, estola y dalmatica blanca. El segundo es el
obispo —aqui no se contempla la posibilidad de que lo haga otro ministro- que vaya a
celebrar la bendicién, el cual debia contar con los ya citados amito, alba, cingulo y estola,
ademas de pluvial blanco, mitra y baculo pastoral.

Una vez llegados al lugar donde se hallaba colgada la campana —adn no en el
campanario-, el obispo debia recitar, en compafiia del diacono, los salmos 53, 56, 66, 69,
85, y el denominado salmo De profundis. En ellos encontramos oraciones imprecativas,
deprecaciones e himnos de alabanza o accion de gracias®”.

Tras ello, el obispo bendecia el agua y la sal, de forma parecida a la bendicién que
vimos en su momento, pero incluyendo en su desarrollo una alusion particular a la
campana y a los efectos que se esperaba de ésta cuando se tocase, los cuales, aunque

mayoritariamente aluden a las tempestades, afectaban a otros fenémenos:

<<Benedic, Domine, hanc aquam benedictione coelesti, et assistat super eam
virtus Spiritus Sancti: ut cum hoc vasculum ad invitandos filios sanctae Ecclesiae
preparatum, in ea fuerit tindum, ubicumque sanuerit hoc tintinnabalum, procul

recedat virtus insidiantium, umbra phantasmatum, incursio turbinum, percusio

872 <<De benedictione signiu el campane>>, en Joaquin Solans, Rituale Romanum, Cap. Il, Art. 163, pp.
276-287.

67 Concretamente, estos son los salmos y su temética: 53. Oracion contra los enemigos, es un salmo
imprecativo. 56. Oracion confiada en el peligro, es un salmo en el que primero se invoca al Sefior en medio
de una grave prueba, y luego de haber triunfado, da gracias a Dios. 66. Conozcan a Dios todos los pueblos,
es un salmo de alabanza a Dios. 69. Instante peticion de socorro, salmo deprecativo en el que se pide la
ayuda inmediata de Dios ante algiin mal. 85. Peticion del auxilio de Dios, deprecativo igualmente, Biblia
Néacar-Colunga, Salmos, pp. 586-660.
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fulminum, laesio tonitruorum, calamitas tempestatum, omnis spiritus

procellarum...>>%",

Acabada la oracion, se echaba la sal sobre el agua y se volvia a pedir por los efectos

salutiferos de esta mezcla alli donde fuera lanzada, a fin de combatir los demonios:

<<Te, Domine, trementes et supplices deprecamur, ac petimus; ut hanc creaturam
salis et aquae dignanter aspicias, benignus illustres, pietatis tuae rore sanctifices,
ut ubicumque fuerit aspersae, per invocationem sancti tui Nominis, omnis infestatio

immundi spiritus abigatur, terrorque venenosi procul pellatur>>°">.

Hecha la bendicion completa del agua y la sal, el obispo comenzaba con esa agua el
lavatorio de la campana por fuera y por dentro, continuando con ese acto los ministros
que le acompanasen.

Mas tarde, el obispo, con la mitra, y sus ministros, recitaban los salmos 145, 146,
147, 148, 149 y 150, todos ellos cantos e himnos de alabanza a Dios®’®. Acabada la
recitacion, el obispo, mitra en mano, con el pulgar de la mano derecha hacia sobre la
parte exterior de la campana el signo de la cruz, aplicandole el éleo santo de los

enfermos. Tras otra oracion, el propio obispo limpiaba el aceite aplicado con una tela de

674 <<Bendicién de la campana>>, en Rituale Romanum.., , Cap. II, Art. 163, pp. 279-280. También existe
una bendicion parecida en Nieto:

<<Benedic, quaesumus, Omnipotens Deus, benedictione tua Coelesti, cymbalum hoc, et sistat super
eum virtus Spiritus Sancti: vt vbicumque postmodum sanuerit eius tinnitus, procul recedat virtus
insidiantium, vmbra phantasmatum incursio turbinum, percusio fulminum, laesio tonitruorum,
calamitas tempestatum et omnis spiritus procelarum. Qui vivos, et regnas, etc.>>.

( Manogito de flores, Trat. V, p. 264).

675 Rituale Romanum.., pp. 280-281.

676 Estos seis salmos, los Gltimos por numeracion, tienen por objeto invitar a todas las cosas en el Cielo y en
la Tierra, a alabar Dios. Ellos, en compafiia, quiza, de algin otro, formaron por muchos siglos el Gltimo
salmo en el oficio de laudes, pareciendo constituir, en efecto, uno solo, por su tematica. Para explicarlo,
podemos reproducir precisamente el dltimo, que seria como un resumen de todos ellos:

<<Aleluya! Alabad a Dios en su santuario, / Alabadle en su majestuoso firmamento.
Alabadle por sus hazafas, / alabadle conforme a la muchedumbre de su grandeza.
Alabadle al son de las trompetas, / alabadle con el salterio y la citara.

Alabadle con timpanos y danzas, / alabadle con las cuerdas y la flauta.

Alabadle con cimbalos sonoros, / alabadle con cimbalos resonantes.

Todo cuanto respira alabe a Yavé. jAleluyaj>>.

(<<Salmos>>, en Biblia Nacar-Colunga, , p. 660).
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lino. Mas tarde, se recitaba una antifona, asi como el salmo 28°%"’. Entre tanto, el obispo
hacia con el pulgar de su mano derecha siete signos de la cruz sobre la parte exterior de
la campana, aplicando sobre ella el santo éleo de los enfermos, y cuatro en la parte
interior, pronunciando la frase: <<Sanctificetur et consecretur, Domine, signum istud. In
nomine Patris...>>. Mas adelante, el propio obispo colocaba en un vaso incienso y mirra
—u otros productos-, para ser quemados, y con ellos se perfumaba por debajo de la
campana, para que ésta recibiera todo el humo producido, mientras se procedia al canto
de una antifona.

Después, se debia recitar el salmo 76, que es un himno de alabanza al Sefior®’®,;
ademas de un extracto del Evangelio segin San Lucas, concretamente el capitulo 10,
dentro del que se contienen varios episodios, como los de la pardbola del buen
samaritano o la visita de JesuUs a Marta y Maria; sin embargo, por el contexto en el que
nos encontramos, es posible que en la bendicién se aludiera al pasaje de la misién de
los 72 discipulos mandados por Cristo para proclamar la pronta llegada del Reino de
Dios en la Tierra, a la vuelta de la cual se menciona el poder que les ha dado Jesus
sobre los demonios, en un claro simbolismo del poder que, con la bendicién, se da a la
campana para ahuyentar al Maligno®”®.

Para concluir el ritual, el obispo besaba el libro de los Evangelios, que le era ofrecido
por uno de sus ministros, y bendecia con la sefial de la cruz la campana, dando por
finalizado el acto, y abandonando todos el lugar.

Junto a la bendicion, el otro elemento fundamental que otorgaba virtudes protectoras
a la campana frente a plagas o tormentas, eran algunas de las inscripciones grabadas en
su parte exterior. Se trataba de oraciones y figuras con una clara finalidad conjuratoria,

cuyo mecanismo de activacion para la mentalidad de la época consistia en el propio

877 Este es otro salmo de alabanza, pero también de accién de gracias, ya que se alude a él como faro ante
cualquier tribulacion, en este caso, una tempestad sobre las aguas de un mar o un lago, <<Salmos>>, en
Biblia Nacar-Colunga, p. 606.

678 Trata sobre los antiguos portentos hechos por Yavé, que son recordados por el salmista para consolar al
pueblo israelita, entonces perseguido, conducido por Moisés y Aardn, Biblia Nacar-Colunga, p. 628.

879 <<Volvieron los setenta y dos llenos de alegria, diciendo: Sefior, hasta los demonios se nos sometian en
tu nombre. Y el les dijo: Veia yo a Satanas caer del cielo como un rayo. Yo os he dado poder para andar
sobre serpientes y escorpiones y sobre toda potencia enemiga, y nada os dafiard...>>, <<Evang. San
Lucas>>, 10, 17-19, en Biblia Nacar-Colunga, p. 1071
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volteo de la campana, que <<expandia las oraciones protegiendo asi a la comunidad en
un esquema mental bastante proximo al de los molinillos de oraciones o banderas del
budismo tantrico>>%%. Esta proteccién, por otra parte, podia ser tanto preventiva como
remediadora.

En cuanto a las inscripciones en si, nos centraremos en las realizadas en la
denominada campana de <<La Mora>>, una de las que se elevan sobre la catedral de
Murcia®®!, que contiene algunos de los elementos que nos pueden interesar en este
sentido. Segun Ginés Garcia Martinez, autor de la obra mas importante sobre la citada
campana®?, se trata de una que, desde el momento de su fundacién —siglo XIV-, fue
utilizada para llevar a cabo conjuros en diferentes situaciones adversas. Asi nos
hallamos primero con las oraciones que aparecen en sus fajas superior e inferior, que,

ordenadas, originaban el siguiente texto:

<<ECCE SIGNUM / FUGITE / PARTES ADVERSAE / VINCIT LEO / DE TRIBU... /

... IUDA RADIX / DAVIT ALLELUIA>>%%,

Se trataba de la denominada <<Antifona de Laudes>>, del oficio divino de la fiesta
de la Invencién de la Cruz, que se rezaba entre el 3 de mayo y el 14 de septiembre
(Exaltacion de la Cruz), y también la misma oracion que, como vimos, contenia el
exorcismo de Mateo Guerrero escrito en la cruz que se plantaba en el campo exorcizado.
Sabemos que <<La Mora>> era tafiida a conjuro durante todo el periodo citado, a las 5
de la tarde, repicandose con otras campanas a las 6 y 11 de la mafiana. Este tafido era
un conjuro claramente preventivo, que, como también comentamos al analizar a

Guerrero, se llevaba a cabo en una época fundamental para la agricultura, en la que se

%80 Molla, <<Epigrafia de las campanas...>>, p. 76. Junto a este tipo de inscripciones, existian otros, no
necesariamente protectores, mas ligados a la liturgia, ya sean advocaciones a santos o cantos periddicos
litdrgicos, <<Epigrafia de las campanas...>>, p. 77. En general, son raras las campanas que no llevan algin
tipo de inscripcion —protectora o no- desde el siglo XIIl, Lopez de Ayala, Las campanas de Velilla..., p.
XVIII.

%81 para torre y campanas de la misma, Antonio de los Reyes, <<La catedral de Murcia (Torre y
campanas)>>, en Murgetana, XXXVI, 1971, pp. 71-92.

%82 Ginés Garcia Martinez, La aventura de <<La Mora>>, Cartagena, Ayuntamiento de Cartagena, 1970,

683 Concretamente, las inscripciones decian asi: Faja superior: ERA DE MIL / E CCC E XXI ANOS / ...
IUDA RADIX / DAVIT ALLELUIA. Faja inferior : ECCE LIGNUM / FUGITE / PARTES ADVERSAE /
VINCIT LEO / DE TRIBU (Garcia Martinez, La aventura..., p. 28).
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producian todos los procesos esenciales para conseguir una cosecha y, por ello, era
esencial su proteccion frente a eventualidades naturales como plagas o tormentas®,

Al margen de la férmula citada, otras muchas campanas fueron grabadas con otras
inscripciones protectoras, entre las que podemos destacar las recogidas por Salvador-
Artemi Molla, en su obra sobre esta misma tematica, que hace un recorrido sobre la
misma entre los siglos XIV y XX: <<Deus homo factus est>>; <<Vox dei sanat>> (ésta se
utilizaba al bendecir la campana); <<Sancte Michaele defendenos in proelio nos
peream>>; <<Exurgat Deus et dissipentur inimici eius>>°%%,

El segundo elemento a tener en cuenta en <<La Mora>>, también significativo para
este trabajo, es el conjunto de figuras que acompafiaban en el bronce a las oraciones
protectoras. Al margen de cuatro castillos, un calvario —conjunto de tres pares de
cruces-, tres cruces individuales o tres puntos verticales, Ginés Garcia resalta la
existencia de dos cruces de diferente tamafio, rematadas en volutas, un anagrama de
Jests —<<XPS>>- y, por encima de todo, una estrella de cinco puntas mal trazada,
colocada en el lugar contrapuesto al simbolo de Jesus®®.

Se trata del denominado <<Pentaclés>>, <<Pentalfa>> 0 <<Pentagrama>>. Era éste
un simbolo de origen pitag6rico, incorporado desde la Antigiedad a la magia
mediterranea, y que ha convivido en la intimidad con el circulo magico en toda suerte de
conjuros; benéficos cuando se ha utilizado en campanas, como la que aqui referimos,

destinadas a conjurar la presencia del maligno en plagas y tormentas®®’.

684 | 6gicamente, también se tocaba a conjuro ante la llegada de nubes con peligro de tormenta,
impartiéndose, simultaneamente, la bendicién con una reliquia por parte de un sacerdote, Garcia Martinez,
La aventura..., pp. 20-22.

%8> Molla, <<Epigrafia de las campanas...>>, pp. 78-80. Al margen de este tipo de oraciones, y de otras de
caracter meramente litdrgico, las campanas podian tener, ademas —sin existir una regla fija-, otros muchos
textos, como los que siguen: datos histéricos sobre campanas a las que sustituyeron; personaje divino al que
se dedica; uso al que esta dedicada; noticias sobre sucesos del pais en el que se encuentra, etc., Lopez de
Ayala, Las campanas de Velilla..., Carta-Prélogo de Don Juan de Dios de la Roda y Delgado al autor, pp.
XVIH-XX.

%8 Otros adornos en otras campanas después del siglo XV —antes, s6lo cruces sencillas-, podian ser:
crucifijos solos o con figuras de Maria y San Juan; representaciones del Cordero de Dios; santos; escudos de
armas de iglesias 0 monasterios; grupos de angeles; vasos de flores; animales fantésticos, etc., Lopez de
Avyala, Las campanas de Velilla..., pp. XX-XXI.

%7 Flores, El diablo..., p. 49.
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Nuestro interés en este simbolo estriba en que representaba a los demonios, a los
gue se oponia la representacién de Cristo en la Cruz, tal y como nos manifiesta el propio

Ginés Garcia:

<<Los “enemigos” de la Cruz, los demonios, estan representados en la estrella de
cinco rayos —o “pentalfa’ tan descuidada y hasta despectivamente trazada. En
contraste, las cruces -—signos de salvacion- aparecen rematadas hasta con

mimosas volutas y espinales>>%,

Asi pues, un simbolo de caracter originariamente magico se convierte en una forma
de enfrentarse a los demonios que pueden conducir las plagas al contraponerse al signo

remediador por antonomasia, la cruz.

6.7. EXCOMUNIONES Y PROCESOS JUDICIALES CONTRA SERES IRRACIONALES

6.7.1. ANTECEDENTES

Ya aludimos en otro momento de este trabajo a que, a pesar de todos los esfuerzos
llevados a cabo en este sentido por las autoridades religiosas del pais, la frontera entre
ortodoxia y heterodoxia era una linea muy delgada, hasta tal punto que, muchas veces,
incluso los clérigos tenian dificultades para quedarse en el territorio estricto de lo
ortodoxo. Asi, a veces, se producian dudas o vacilaciones que llevaban a los
eclesiasticos a evacuar consultas a la superioridad. Por ejemplo, Martin Gelaberté nos
refiere como en 1618 un candnigo de la Iglesia de Barbastro hubo de solicitar a la
Sagrada Congregacion de Ritos de Roma dictamen sobre si mojar en el agua cualquier
tipo de reliquia, en tiempos de tempestad, era licito o no. La contestacion fue negativa®®.

En el caso de las plagas del campo, va a ocurrir algo parecido. Asi, incluso en
ceremonias tan formalmente aceptadas como misas, procesiones, bendiciones o
conjuros, siempre debian mantenerse los requisitos basicos que pedian las autoridades,

para no ser consideradas al margen de la norma. Sin embargo, existia otra clase de

%88 Garcia Martinez, La aventura..., p. 40.
%89 Fray Gaspar Vicens, Miscelanea politico-eclesiastica, Ms. 1010 Biblioteca Universitaria de Barcelona,
pp. 121-122, cit. en Gelabert6, <<Tempestades y conjuros...>>, p. 336.
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practicas ejercidas en determinadas situaciones, que en la inmensa mayoria de tedlogos
y moralistas suscitaban mas dudas que el resto en cuanto a su ortodoxia, y que
generaron un importante debate en cuanto a la idoneidad de su utilizacion. Se trataba
especialmente de las excomuniones y de los procesos judiciales a irracionales dafiinos,

perfectamente definidos por Benito R. Noydens:

<<Porque ay algunos que suelen descomulgarlas [a las plagas], y formar contra
ellas cabeca de processo, con sus procuradores de una, y otra parte para alegar
cada uno su derecho, y después de muchas demandas, y respuestas, fulminan
sentencia de descomunion mayor, para que las langostas se aparten de los
terminos del lugar, como si tuvieran libre aluedrio, y fuesen capaces de las
censuras, que ordena la Iglesia, para reducir a los hombres contumaces & su

obediencia>>%%.

A pesar de que, estrictamente, se trata de dos términos diferentes, vamos a
ocuparnos de forma conjunta de las excomuniones y de los procesos judiciales por dos
motivos, que demuestran la interaccion de ambos. En primer lugar, varios de los autores
del siglo XVII consultados aluden de manera indistinta en su critica a ambas practicas. Y
en segundo lugar, estaba la concrecion de este tipo de actuaciones. Asi, aunque no toda
excomunion a la que se referian los tratadistas analizados requeria un proceso judicial,
sin embargo, cualquier proceso conllevaba la amenaza primero, y mas tarde la ejecucion

de una excomunion si el animal dafino no obedecia la sentencia.

6.7.1.1. EL PROCESO DE OVIEDO

Desconocemos el lapso temporal de los procesos judiciales, aunque parece que los
mas antiguos testimonios proceden del siglo XI, no encontrandose huellas en Espafia

sobre ellas hasta el XIV segin Feij60®’. Sin embargo, los casos mejor conocidos

8% Noydens, Practica de exorcistas..., Parte 13, Documento 11°, Cap. II, pto. 3, p. 126; también, en
Fuentelapefia, El Ente..., Secc. 3% Subsecc. 5, Instancia 11, n° 697, p. 185.

%1 Cit. en Dominguez Ortiz, <<Hechos y figuras...>>, p. 184. Entre los diferentes testimonios que han
llegado hasta nosotros, estarian las siguientes: cuatro sentencias de excomunion dictadas por Vicarios
Generales y Provisores en Francia, contra plagas; golondrinas excomulgadas por el obispo de Cérdoba, por
hacer alboroto en una iglesia, tras un proceso judicial; anguilas excomulgadas, ya que hacian dafio a quienes
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empiezan en el siglo XVI. Asi, en 1532, nos encontramos con un proceso contado por Gil
Gonzélez Davila en su Teatro Eclesiastico de la Santa Iglesia de Oviedo®?. Ese afio,
ante una gran plaga de ratones en la comarca de la Liébana, los labradores de la zona
deciden presentarse ante el vicario general, Diego Pérez de Villaviciosa, solicitandole
alguna medida efectiva contra la calamidad. Ante ello, Don Diego dispone un juicio de
faltas contra los roedores, dotando a éstos de abogado y procurador, mientras los
rusticos se presentan como querellantes.

Ambas partes presentan alegaciones, demandas, pruebas, etc., haciéndose una
vista publica final, en la que el provisor de la causa pronuncia sentencia ejecutoria contra
los ratones, para que, en el plazo de tres dias, dejen la tierra de labor, so pena de
considerarlos rebeldes y en desacato. Ademas, para el cumplimiento de la sentencia, el
abogado pide que se coloquen maderas y troncos sobre los rios o arroyos, con el fin de
facilitarles la huida, cosa que admitié el provisor. Segun el autor, los ratones, finalmente,

hicieron caso.

6.7.1.2. EL PROCESO DE VALLADOLID

También de la primera parte del siglo XVI —ignoramos la fecha exacta, pero la
alusion en un determinado momento al término <<Emperador>> nos sitla la accion
durante la época de Carlos |- conocemos un pleito realizado contra la langosta en
Valladolid (Apéndice 19). Esta ciudad, asi como las localidades cercanas de Puente de
Duero (actual Puente Duero-Esparragal) y Viana (actual Viana de Cega), que entonces
pertenecian a la tierra y jurisdiccion de la primera, llevaban azotadas un mes por una
terrible plaga, cuando las autoridades eclesiasticas decidieron formar un proceso en una
abadia de la ciudad®®.

Del pleito, tan sélo se conserva, aparte de los datos personales de algunos de los

que intervinieron, la demanda del fiscal y la defensa del abogado de la langosta. Aun asi,

las comian; langostas a las que el obispo El Tostado, de Avila, formé proceso, sentenciandose a recogerse
todas en una cueva; moscas que alborotaban en una iglesia (Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp.
XXXII; Quifiones, Tratado..., Cap. Ill, fols. 44v-46r; y Zarco, Pleito que se puso..., pp. 21-22)

892 Madrid, 1635, p. ; también, ver Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXII, fol. 96v y Casas
Gaspar, Ritos agrarios..., pp. 72-73.

693 Zarco Cuevas lo sittia a fines del siglo XVV-comienzos del XVI, Pleito que se puso..., p. 7.

336



conviene escarbar un poco en ello, ya que, de esta manera, podremos comparar dichos
testimonios con los mencionados en Parraces, un siglo después, y ver si existen
concomitancias o se produjeron variaciones en ese lapso de tiempo.

El fiscal solicitard del juez encargado del caso la obligacién de que las langostas
abandonen el lugar, con apercibimiento de excomulgarlas, debido a los efectos negativos
gue conllevaba su presencia. Entre ellos, destacaba la destruccién de pan, vino e
hierbas, lo que creaba enormes dificultades para el mantenimiento de las gentes, el pago
de diezmos y primicias, las limosnas a los pobres y la celebracién de sacrificios (misas) a
Dios.

Sin embargo, la parte mas interesante del texto corresponde a los fundamentos que
utiliza el abogado de la langosta. Sucintamente, pueden dividirse en dos grandes

apartados:

1) Falta de jurisdiccion del juez encargado del proceso

En primer lugar, la langosta no es subdita de ninguna jurisdiccion temporal o
espiritual, al no ser humana. En segundo, si alguna jurisdiccién pudiera corresponderle,
ésta no seria la espiritual, porgue ni es racional ni es cristiana. Pero si, por alguna causa
estuviera bajo jurisdiccion espiritual, no seria ésta la del juez de la abadia vallisoletana,
sino la del tribunal de Dios, ya que la langosta es enviada directamente por El contra los
hombres por sus pecados. Y en tercer lugar, si no estuviera bajo jurisdiccion espiritual,
estaria bajo la temporal, siendo la justicia real la que corresponde, al hallarse la plaga en

tierra de realengo.

2) Elementos erréneos en la demanda del fiscal

El primero era que la demanda no va contra un ser racional, por lo que es
supersticiosa y contraria a la doctrina catélica y a la opiniéon de gran nimero de autores.
El segundo, si en lugares tan civilizados como Valladolid, se produce un proceso como
éste, es logico pensar que en lugares remotos y mas atrasados (Galicia, Asturias) se
hayan realizado este tipo de actos, por lo que es fundamental castigar rigurosamente a

los promotores del proceso, para evitar su repeticion en el futuro. El tercer elemento
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consistia en que la langosta ha llegado a Valladolid por la voluntad de Dios, debido a los
pecados de los hombres. Frente a este hecho, no cabe resistirse, y si aceptarlo, y
suplicarle piedad y el cese de su ira. Por ello, las autoridades eclesidsticas deben
amonestar a sus fieles, exhortandoles a que reconozcan la voluntad divina y los pecados
realizados, lleven a cabo oraciones, ayunos y vigilias y tengan el el propésito de no
ofender mas a Dios. Ademas, se pueden utilizar exorcismos.

Finalmente, el abogado defensor establece tres conclusiones al respecto. Primera, el
juez de la causa debe declararse incompetente en la misma, trasladandola a un juez
seglar o al tribunal de Dios. Segunda, la supersticion guia, sin duda, el uso de la
excomunién y proceso judicial. Y tercera, hay que estar en absoluta disconformidad con

la continuidad del proceso.

6.7.2. REQUISITOS Y CRITICAS

Antes de entrar a ver las diferentes opiniones que durante el siglo XVII se tuvieron
sobre la cuestion, merece la pena decir unas palabras sobre el término
<<excomunidon>>. Este se encuentra perfectamente definido por Francisco de Toledo en
su Instruccion de sacerdotes como <<vna censura Eclesiastica, con la qual el Chiristiano
es priuado de los bienes comunes de los fieles>>, en los que se incluye la comunicacion
exterior con el resto de los devotos, la participacion en los sacramentos y las oraciones y
los sufragios de la Iglesia.

Toledo sefala igualmente que existen dos tipos de censuras, como son la mayor,
gue priva a los fieles de los bienes citados, y la menor, que sélo priva de recibir los
sacramentos. Ademas, toda excomunion debia contar con dos requisitos fundamentales
para que se pudiera iniciar el proceso: la existencia de pecado mortal y la contumacia por

694

parte del sujeto™".

A partir de esta censura eclesiastica, los autores polemizaron en cuanto a su

%% Francisco de Toledo, Instruccion de sacerdotes y suma de casos de conciencia... En Valladolid, por la
Vda. de Francisco de Cordoua, 1627, Lib. I, Caps. IV-VII, fols. 5r-8r.
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aplicacion sobre seres irracionales —como las plagas- e inanimados —como los
fendbmenos meteoroldgicos-. En este sentido, la inmensa mayoria va a reprobar
tajantemente las excomuniones y procesos judiciales, siguiendo la estela dejada en el
siglo anterior por autores como Domingo de Soto, Martin de Azpilcueta, Francisco
Suarez, Tomas Sanchez, Pedro Jer6nimo Cenedo, Rafael de la Torre, Pedro de Aragon
o Miguel Bartolomé Sal6n®®. El propio Concilio de Trento establecié claramente la
postura oficial, afirmando que la Iglesia, en ningun caso, ejercia jurisdiccion sobre los no

bautizados:

<<Quia Ecclesia in neminen iuditum exercet, qui non prius in ipsam per Baptismi
lanuam fuerit ingressus, secundum illud Apost. Corint. 5. Quid enim mide ijs, qui

foris sunt iudicare>>%%,

Este seria un primer punto de critica al que se aludiria constantemente en el siglo

XVII, como hizo Francisco de Toledo en su Instruccion de sacerdotes:

<<El que puede ser descomulgado, es persona determinada, bautizada, viva,
inferior, subdita. Dizese persona, porque assi hombre como muger, puede ser
descomulgado: pero no las aues, ni las langostas, ni los demas animales. Porque
assi como ellos no comunican con nosotros en aquellos tres bienes de que

tratamos arriba; assi tampoco pueden se privados de ellos>>%",

8% | os autores y obras son los siguientes: Domingo de Soto (O.P.) (1548-1617), De iustitia et iure...,
Salamanca: excudebat loannes Baptista a Terranoua: expensis Benedicti Boyrij, 1568; Martin de Azpilcueta,
Manual de Confessores, Cap. 17, n® 13; Francisco Suarez (S.l.), Disputationum de censuris en communi
excommunicatione, suspensione et interdicto itemque de irregularitate... Lugduni: sumptibus Horatii
Cardon, 1615. También, Operis de religione, Lugduni, lacobi Cardon, 1632; Tomas Sanchez (1550-1610),
Operis moralis praecepta decalogi..., lib. 2, cap. 42, conclus. 7, n°® 37, Lugduni, Sumptibus Laurentii
Anisson, 1669 ; Pedro Jerénimo Cenedo (1540-1603), Practicae quaestiones canonicae et ciuiles tam
vtriusq. luris quam sacrarum literarum studiosis vtilissimae..., Caesaragustae, apud loannem a Lanaja et
Quartanet..., 1614, g. 19, n° 4; Rafael de la Torre (O.P.), De partibus potentialibus iustitiae in secundam
secundae D. Thomae a quaestione LXXX usque ad quaestionem CXXIIIl: commentaria in tres tomos diuisa:
tomus primus: de religione et eius actibus, Salmanticae, apud Franciscum de Cea Tesa, 1611; Pedro de
Aragon (O.E.S.A.), In Secundam secundae E. Thomae... Comentaria de iusticia et iure... Venteéis: apud
minimam Societatem, 1608 (también hay ediciéon de Salamanca, 1584; Miguel Bartolomé Salon (O.S.A.)
(1539-1621), Commentariorum in disputationem de iustitia quam habet D. Tho secunda sectione secundae
partis sauae Summae Theologicae... / authore F. Michaele Bartholomeo Salon valentino augustiniano,
Valentia, 1591.

8% Concilio de Trento, Sesién X1V, Cap. 2, cit. en Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXII, fol.
97v.

7 Toledo, Instruccién de sacerdotes..., Lib. I, Cap. VI, fol.s 8v; también, en Fuentelapefia, El Ente
dilucidado..., Secc. 32, Subsecc. 5, Instancia 11, n°® 694, pp. 184-185.
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Siguiendo esta linea, un segundo fundamento para atacar estas actuaciones era la
propia irracionalidad de los seres a los que se pretendia censurar, tal como nos explica

Gaspar Navarro, quien considera, por ello, tales practicas supersticiosas y vanas:

<<Y assi concluyo, que todos los Santos Doctores conformes, y sin contradicion
alguna dicen, que esta manera de echar la langosta excomulgandola, es
supersticiosa; y la razon es, porque se arma pleyto, y causa contra criaturas brutas,
gue no tienen uso de razon, para entender las cosas que les dizen; y assi es obra
de vanidad, y juntamente es pecado de blasfemia, en hazer burla y escarnio de la
excomunion, que usa la Iglesia Catdlica, contra todos los malos hombres,
contumaces, y reueldes a la obediencia que deuen a los Prelados de la

Iglesia>>®%.

En tercer lugar, también hubo quien pensé que la heterodoxia en la utilizaciéon de la
excomunién se basaba en un exclusivo problema terminolégico, que asociaba,
errbneamente, los exorcismos o maldiciones dirigidas a las plagas con la excomunion

propiamente dicha. Asi se expreso, al respecto, Bartolomé Ximénez:

<<Porque la excomunion tiene dos cosas, vna es, al fiel hijo de la Iglesia, en pena
de sus pecados echallo, espelello, y excluyllo de la congregacién, y junta de los
fieles, como miembro podrido, y tenello como a Etnico, y publicano. La otra es la
copia de maldiciones, que la Iglesia publica el dia que anatemiza, y mata candelas
contra los tales, ya dandolos por enemigos de la Iglesia. Porque aunque esto no es
ya excomunion, es consequente a ella, y assi tambien a esto llaman impropiamente
excomunion. Pues en este sentido de tomarse la maldicion por la excomunién, el

essorcismo se llama tambien impropiamente excomunion [...]>>%%.

Son precisamente dichas maldiciones las que, a juicio de Ximénez, fundamentaban

el éxito definitivo de la excomunién:

%% Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXII, fol. 98r; también, en Quifiones, Tratado de las
langostas..., Cap. Ill, fol. 44r-v, y en Martir, Motivos por los quales..., p. 7
899 Ximénez, Discurso de la Langosta..., Cap. 2, fols. 133v-r.
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<<Dar lugar Dios a que las golondrinas, y langostas, y otros gusanos, y brutos se
acabasen y consumiessen excomulgandolos, y que el arbol se secasse, no es por
la fuerca y virtud de las palabras, que en rigor y propiedad son de la excomunion,
sino por las siguientes a ella, que son las de la maldiciébn en que se quiere se

descubra la virtud de las maldiciones, que publica la Iglesia, y la fuerca dellas>>".

Por otro lado, existia un dltimo elemento de critica para algunos autores,
fundamentado en el anterior, como era la injusticia de la propia excomunién al no tener
los animales responsables de las plagas consciencia para hacer el mal, en tanto que su
origen era natural. En este caso, volvemos a contar con la opinion de Gaspar Navarro,

tan sélo un ejemplo de otros tantos que se ocuparon del tema:

<<Tambien porgue las langostas, y sabandijas, y otros animales, son cosas que se
engendran en la tierra por causas naturales, y no por operaciones de Demonios.
Luego las amonestaciones, y citaciones de la Iglesia, que el luez les haze, son en
vano, y la sentencia de excomunion contra ellas, no es justa: porque ellas no tienen
culpa en lo que hazen, ni tienen voluntad para cumplir el mandamiento que les
hazen, y es cosa de burla, como quien mandasse, so pena de excomunion a las
aues que no graznassen, 0 como quien absoluiesse a la raposa de los males que
haze: porque son cosas de burla, y blasfemia en los misterios de la Santa Madre

Iglesia>>""",

6.7.3. ALGUNOS EXITOS

A pesar de todo el conjunto de criticas que los autores del XVII lanzaron contra las
excomuniones y los procesos judiciales, la mayoria de ellos también reconocian, a veces

de forma implicita, a veces explicitamente, algunos éxitos conseguidos por estos actos

700 X iménez, Discurso de la Langosta..., Cap. 2, fol. 133r.
701 Navarro, Tribunal de Supersticion..., fol. 98r. Pedro Martir hablara en esta polémica sobre la langosta en
términos parecidos:

<<y siendo producidas de la naturaleza, es injusta la excomunién, que se les impone; pues no siendo
capazes de ella, (como se ha dicho) ni mortal, ni venialmente pecan. Y es blasfemia tener en tan poco
las Censuras de la Iglesia, y reirse de ellas; como si debaxo de excomunién se mandasse a los perros,
que no ladrasen, y & los lobos, que no aullasen>>.

(Maértir, Mativos por los quales..., p. 7; también, en Quifiones, Tratado de las langostas..., fol. 40r).
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en la lucha contra las plagas. Ahi estaban, indefectiblemente, los testimonios aqui
comentados, aparte de otros éxitos en otros campos al margen de las plagas’®.

En este sentido, hubo dos opiniones al respecto, no incompatibles, que pretendian
explicar esos supuestos éxitos. Una opinion subrayaba el papel de Dios, que queriendo
hacer ver su poder, su dominio del mundo -y aqui volveriamos al tema de la providencia
divina-, pemitia el éxito de esos actos, obrando un milagro atribuible exclusivamente a El
y a nadie mas. Es asi como plantea la cuestion Juan de Quifiones en dos parrafos de su

obra sobre la langosta:

<<Casos han sucedido extraordinarios, en que las excomuniones han sido de tanta
eficacia, que aun en los irracionales han hecho admirables efectos: pero esto ha

sido por particular permission de Nuestro Sefior...>>"%,

<<Mas no hemos de entender que esto fue, porque los animales tuuiessen
entendimiento, prouidencia y razon para sentir la excomunién, sino porque Nuestro
Sefior quiso mostrar sus marauillas: que cierto es que los animales irracionales no
alcancan entendimiento, ni uso de razon, ni persona alguna lo puede assi afirmar,

ni sentir...>>"%,

Habia, a pesar de todo, otra opinién, claramente mayoritaria, que atribuia los
desenlaces felices de excomuniones y procesos a la accion del Demonio. Partiendo de la
base de que éste, a pesar de haber sido despojado de la gracia y de algunos dones
sobrenaturales después de ser expulsado del Cielo, seguia poseyendo un dominio

superior sobre las cosas corporales, se admitia que mantenia potencialidad para obrar

792 Gaspar Navarro alude a varios sucesos relacionados con la excomuniones. Primero, un hurto de un
breviario en una iglesia francesa, el cual fue escondido en un arbol. Ante ello, el duefio del libro logré que se
excomulgara al ladrén, fuese quien fuese, y, secandose el arbol citado, los vecinos de los alrededores se
dieron cuenta, miraron dentro, y lo encontraron. Tras ello, volvid a reverdecer el arbol. En segundo lugar,
otro hurto, también de un breviario, esta vez en la iglesia de la Magdalena, en Valladolid, escondiéndolo el
ladrén en el interior de un olmo, ocurriendo exactamente igual que en el caso anterior. Y finalmente, otro
caso, en el que ante la burla que una serie de personas hacian de las excomuniones y sus efectos ante el
Padre Gonzalo de Aramonte, en Zaragoza, éste, para convencerlos de su auténtico poder, volvi6é primero
negros unos panes, par después cambiarles el color a blanco (Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp.
XXXII, fols. 97v-98v).

793 Quifiones, Tratado de las langostas..., fol. 44v.

704 Quifiones, Tratado de las langostas..., fol. 46r.
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casos aparentemente milagrosos que se activaban en ocasion de excomuniones y

procesos judiciales, como nos comenta Gaspar Navarro:

<<... el auyentarse las langostas por aquellas quatro sentencias de excomunion, y
el salirse los ratones, que el Obispo hizo excomulgandolos, todo fue por secreta
operacién del Demonio, y en estos casos obra el Demonio, matandolos, y
hechizandolos, y esto no se siguid por fuerca, y virtud de la excomunién, sino por la

potestad del Demonio>>"",

Este poder se concretaba, unas veces, en el conocimiento de las virtudes ocultas de

la naturaleza, que se unia a la ignorancia e incultura de la gente para provocar esos

éxitos, tal y como afirma con una rebuscadisima explicacion Benito R. Noydens:

<<Y no importa decir, que se han visto efectos admirables por medio destos
conjuros [se refiere a las excomuniones y procesos judiciales]; porque el demonio
viendo la supersticidn, y desuario desta gente oculta, y secretamente con remedios
naturales haze huir la langosta; pues como tan gran filosofo conoce la virtud de las

causas, y aplicando actiua passiuis, las haze producir sus efectos>>".

Pero junto a esta potestad demoniaca, los autores ven otras dos, como es el

movimiento local, mediante el cual puede trasladar las plagas de lugar, al igual que las

tempestades, rayos, granizo, etc.; y también el deslumbramiento de los sentidos del

hombre con sus ilusiones. Juan de Quifiones es el que vuelve a dejar la cita mas precisa:

<<Y no importa que algunas vezes, o muchas obedecen la sentencia de
excomunion, y dexan de hazer dafio, porque esto no prouiene por virtud de la
sentencia, sino de la potestad del demonio, que quita y aparta estos animales
nociuos y dafiosos [las langostas], y los mueue y passa de un lugar a otro,... y esto
lo haze, porque como es tan astuto y sagaz, a lo falso da apariencia de verdadero;

a lo fingido de cierto; a lo inconstante de constante>>""".

7% Navarro, Tribunal de Supersticion..., 96v.
% Noydens, Préctica de exorcistas, 12 Parte, Documento 11°, Cap. Il, pto. 3, pp. 126-127. Ver Epigrafe
<<Causas diabolicas de las plagas>>.

707

Quifiones, Tratado de las langostas..., fol. 41v.
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Asi pues, junto al poder mover las plagas de lugar, también cabia la posibilidad de
gue el éxito de la actuacion se debiera a que el Demonio pusiera en el lugar donde antes
habia animales otra cosa, aun cuando pudiera ser sélo un efecto ilusorio momentaneo, y
la plaga, en realidad, siguiera alli. En todo caso, tanto en ésta como en el resto de las
operaciones demoniacas, siempre se debia contar, a juicio de todos los autores, con el

permiso divino, sin el cual, simplemente, el Demonio nada podia obrar.

6.7.4. LOS EJECUTORES

Frente a la vision elitista del tema, expuesta hasta aqui, se hallaba la popular, que
agrupaba a grandes sectores de la poblacion, en los que se incluia buena parte de los
eclesiasticos, especialmente el medio y bajo clero, imbuidos, claramente, de la
mentalidad de las clases subalternas. Para ellas, como hemos visto en otros pasajes, la
resolucion efectiva de los problemas que afectaban a la vida cotidiana estaba por encima
de cualquier tipo de precepto o moral. Por ello, con las excomuniones y los procesos
judiciales volvemos a encontrarnos con el caracter esencialmente instrumental que para
aquellas gentes tenia la religion. Y al margen del uso real de estos actos, los que los
llevaron a cabo, y los que acudieron a verlo, creian firmemente en su virtud, o eficacia, al
margen de posibles estafadores.

En este punto, cabe sefialar que, como en los conjuros, también existieron individuos
forAneos que venian a realizar esos ritos, a los que se tenia, muchas veces, por
superiores respecto a los locales. Este es el caso que nos cuenta, ciertamente indignado,
Bartolomé Ximénez, para quien algunos tratados de siglos pasados tuvieron gran

influencia en este tipo de creencias:

<<Algunas vezes a auido entre los Eclesiasticos, vnos fauoreciendo el modo de
conjurar destos que viene asalariados de afuera, con nombre de que tiene virtud, y
eficacia particular, y el vulgo les fauorece, porque hazen conato, y eficacia (al
parecer) mayor que los de la tierra... Particularmente an hecho aplauso en los
actos de juridicion, que contra la langosta administran, y contra los espiritus

diabdlicos, que se presume son ministros desta plaga. Y no an faltado
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Eclesiasticos, que con el vulto an favorecido esta opinion, fundados acaso en lo

que se lee en el Malleo Malificarum: y en el Formicario de luan Nider...>>"%,

Sin embargo, junto a los foraneos, intervinieron, naturalmente los locales. Dentro del
clero, hubo tanto regulares como seculares; y al margen de la Iglesia, hubo
representantes de otros colectivos sociales, como abogados, fiscales y gente del comun,
gue intervinieron en diversas fases de esas excomuniones y procesos. Es evidente que
contra todos esos ejecutores, los intelectuales de la época cargaron violentamente,
acusandoles de supersticiosos y heréticos. Pero mientras a los ajenos a la Iglesia se les
podia atacar en algunos casos por mera simpleza o ignorancia en cuestiones religiosas,
a los eclesiasticos se les dio el trato de ofensores de la doctrina catdlica. Por ello,
algunos creian que era esencial aplicarles la accién disciplinaria de sus superiores
jerarquicos, como era el caso de Martin de Castafiega, autor de una obra
antisupersticiosa en el siglo XVI, pero que, sin duda, en este caso, como en otros

muchos, podia representar el sentir de los autores de la centuria siguiente:

<<Mas el eclesiastico que se pone por juez en tal proceso [contra plagas] y ordena
tal sentencia y fulmina tales censuras no se puede escusar de la culpa grauissima
gue en ello comete porque por razon de su estado i officio es obligado a saber
como tal processo no es catolico y que es grande ofensa de Dios i injuria de la
santa madre iglesia... Por lo qual los semejantes en especial los ecclesiasticos que
en estas cosas se entremeten merecen ser muy reziamente castigados por sus

obispos y prelados>>""°.

Para otros autores, finalmente, debia intervenir en este asunto, fueran cuales fueran
las consecuencias, el verdadero garante de la ortodoxia en Espafa, ya que era

fundamental la extirpacion de esa lamentables supersticion. Asi lo entendia Noydens:

<<Ser ceremonias supersticiosas [las excomuniones y procesos], que introduce

el demonio para engafarnos... y basta que al Santo Oficio de la Inquisicion

7%8 Ximénez, Discurso de la Langosta..., fols. 131r-132v.
" Fray Martin de Castafiega, Tratado muy sotil y bien fundado de las supersticiones / y hechicerias / y
vanos conjuros / e ilusiones... Logrofio, 1529, fol. 38r.

345



aya proueido el usar de semejante processo, con lo qual se quita toda

question>>"°,

En este sentido, desconocemos el momento concreto en que, supuestamente, el
Santo Oficio integra este tipo de causas como delitos, aunque no hemos hallado rastro
alguno de algun proceso de esta clase, lo que no quiere decir que no los hubiera.

Vistos todos estos argumentos, pasemos a analizar los procesos de los que hemos

tenido noticia en el siglo XVII, destacando, naturalmente, el archifamoso de Péarraces.

6.7.5. EL PROCESO DE PARRACES

6.7.5.1. LA COYUNTURA DE 1650

El interés de este proceso proviene, no de sus lineas generales, que repiten lo hasta
aqui mencionado en otras actuaciones llevadas a cabo con anterioridad, sino de haber

sido conservado integramente’!

, lo que supone un viaje a un microcosmos tan alejado
de nosotros a todos los niveles, como el agro castellano del siglo XVII. A partir del pleito
podemos ver perfectamente la manera de responder de unas poblaciones ante una
calamidad natural como era una plaga de langosta; y sorprendernos, cuando menos, de
que algunos autores actuales entiendan como supersticion e ignorancia lo que no era
mas que una de las contadas férmulas que el hombre de entonces tenia para hacer
frente a la naturaleza.

De este proceso, nos interesaran, esencialmente, los integrantes del Tribunal y los
argumentos con que las partes defendieron sus posiciones, lo cual nos dara un retrato
de lo que era la opinién de gran parte del clero ante determinadas realidades, asi como
algunas de las inquietudes y ansiedades de las gentes de aquel tiempo.

Para centrar la tematica, diremos que el proceso en cuestién se desarrollé entre los

dias 11 y 15 de mayo de 1650, en la abadia de Santa Maria de Péarraces, situada en la

actual provincia de Segovia, entre las localidades de Segovia, Martin-Mufioz, Villacastin

19 Noydens, Préctica de exorcista, p. 126.
1 7arco, Pleito que se puso... El manuscrito original se conserva en el monasterio de El Escorial, J. 1. 8., pp.
422-478.
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y El Espinar y que ejercia su jurisdiccion sobre doce pueblos y aldeas de la comarca’?.
Todos estos lugares, por aquellas fechas, se hallaban postrados ante el cuarto afio
consecutivo de invasién de una terrible plaga de langosta.

Al llegar la langosta ese afio de 1650, los lugarefios habian recurrido primero a los
remedios directos de todo tipo, y no siendo suficiente esto, decidieron utilizar también
medios espirituales. Solamente al fallar éstos, se decidieron a poner en practica el Gltimo

instrumento con el que contaban aquellas poblaciones para situaciones de calamidad’.

6.7.5.2. EL PLEITO

Como en otros de este tipo, existird un querellante, que presentard su demanda ante
un juez, quien la admite, nombrando, a su vez, abogado defensor o procurador, y
notario, para levantar acta de las actuaciones. Todo el proceso va a demostrar la

importancia tanto del derecho como la ortodoxia en la Castilla de la época.

A) El tribunal v las partes interesadas

En principio, debemos aludir a la formacién del tribunal, que responde a los
esquemas mentales de la época. Asi, los hombres alli reunidos no eran, ni mucho
menos, los verdaderos integrantes de aquél, sino sélo los representantes de los seres
celestiales que se invocaban. Por una parte, el juez de la causa era la Virgen Maria,
representada por el provisor, vicario general de la abadia y juez eclesiastico, Fray Pedro
de la Trinidad, quien, a su vez, actuaba en nombre de Fray Nicolds de Madrid, prior del
monasterio de El Escorial. Nadie mas apropiado que la Madre de Dios, en tanto que
abogada perpetua de la humanidad en toda ocasién de peligro, para dictar sentencia en
una ocasion como aquélla.

En segundo lugar, tenemos al fiscal acusador contra la langosta, que no era otro que

el trio de santos formado por San Gregorio Magno, San Gregorio Nacianceno y San

2 Se trata de las actuales Aldeavieja, Bercial, Mufio-Pedro, Marugan, Cobos, Etreros y San Garcia; y los
hoy despoblados de Chavente, Bernuy, Aldeanueva, Modua y Mofiivar. Por otra parte, la abadia, con su
jurisdiccioén, habia sido anejada a San Lorenzo el Real de El Escorial por Felipe Il en 1565, y el prior de este
Monasterio llevé, entre otros titulos, el de abad de Santa Maria de Parraces, Zarco, Pleito que se puso..., p. 5,
nota I.

3 7arco, Pleito que se puso..., p. 6.
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Gregorio Ostiense, representados por el cura teniente del lugar de San Garcia y
promotor fiscal de la Audiencia Eclesistica de la Abadia, Manuel Delgado. Eran ellos
precisamente tres de los bienaventurados a los que se tenia especial devocion como
protectores contra las diversas plagas del campo. Si ellos intercedian habitualmente ante
el Altisimo en esas ocasiones, era légico que cuando el mas dafino de aquellos
animales era denunciado por unos lugarefios, ellos actuasen como auxiliadores de la
poblacién. No sera, sin embargo, el caso del abogado de la langosta, un simple vecino
del lugar de Cobos, Bernabé Pascual, sin mayor representacion que la suya propia, lo
gue indica un trato privilegiado para con los acusadores en detrimento, claro estd, del
animal encausado.

Finalmente, nos encontramos con que el juez de la causa nombra como notario de la
misma a San Antonio de Padua, principal patrén de la Abadia y de los lugares de su
jurisdiccién, actuando como delegado Antonio de Toledo, notario de aquella Audiencia
Eclesiastica.

Ademés de los mencionados integrantes del tribunal, compareceran también en el
pleito, en calidad de parte acusadora, las Animas del Purgatorio del lugar de Bercial, asi
como varias aldeas y pueblos de los alrededores, en concreto el propio Bercial, Cobos,
Mufo-Pedro, Chavente, Marugan, Etreros, San Garcia y Bernuy de Parraces. Las
Animas estaran representadas por un vecino de la localidad, Esteban Gonzalez; mientras
que los pueblos, lo seran por sus santos patronos y abogados de lugar, actuando como

delegados de éstos, vecinos, alcaldes y procuradores’.

4 |os patronos y abogados de las localidades fueron: Cobos, San Sebastian; Mufioz-Pedro, San Miguel;
Chavente, San Lorenzo; Marugén, San Nicolas; Bercial, San Juan y San Pablo; Etreros, San Juan Bautista;
San Garcia, San Bartolomé; Bernuy de Parraces, Santa Olalla, virgen y martir. (Zarco, Pleito que se puso...,
pp. 25-27).
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B) Los testimonios

El fiscal

En primer lugar, contamos con el pedimento del acusador, que comienza
considerando perfectamente entendible y ortodoxa la peticién de excomunién por parte
de los lugarefios, por los dafios causados en los lugares y pueblos del contorno por la

langosta en los Ultimos cuatro afios:

<<Que habiendo visto el dafio grande que ha hecho y hace la langosta en todos los
pueblos y términos de la Abadia, y las quexas que hay en todos, y las inquietudes
y alborotos, los gastos para matalla y el mucho tiempo que se gasta en esto,
teniendo necesidad los pueblos de acudir a otras cosas de grande necesidad, por
cuya ocasion muchos dias de fiesta se ocupan y trabajan en matar la dicha
langosta; y [que] tambien les viene mucho a los pobres, por no tener los labradores

con que socorrerlos y ayudar su necesidad...>>"*,

Ademas de estos males, la langosta puede provocar la emigracién de algunos
habitantes de la zona, asi como importantes consecuencias negativas en iglesias,
hospitales, ermitas, Ordenes Religiosas y Animas del Purgatorio, al disminuir las
posibilidades econdmicas de la poblacion y, consecuentemente, sus aportaciones para
ofrendas y sufragios, tanto obligatorios como voluntarios. En este sentido, nos parecen
fuera de lugar las afirmaciones de algunos autores contemporaneos, que consideran que
el principal cargo contra la langosta es el perjuicio provocado a las Animas del
Purgatorio, cuando tal acusacion aparece como una mas del sumario’®,

Volviendo al hilo argumental, el fiscal acepta, como no podia ser de otra manera, la
justicia del azote de la plaga, que habia llegado por los pecados humanos. Frente a ello,
establece que es fundamental el ruego a Dios y la utilizacion de las armas espirituales de
gue dispone la Iglesia para este tipo de adversidades. Llegado a este punto, es cuando

defiende la excomunién, en el caso que nos ocupa, como parte integrante de este

% 7arco, Pleito que se puso..., p. 9.
8 Francisco Tomas y Valiente, El Derecho Penal de la Monarquia absoluta (Siglos XVI, XVII y XVII1),
Madrid, Tecnos, 1969, p. 299.
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arsenal, aduciendo varias causas. La primera, porque se han agotado todas las formulas

existentes para ahuyentar al cruel animal, y nada se ha conseguido:

<<Y siendo verdad notoria y manifiesta que en el caso presente se han hecho
todas las diligencias ordinarias que tiene nuestra madre la Iglesia de conjuros,
exorcismos, bendicion de los campos y mieses con agua bendita, con agua de San
Gregorio, procesiones, novenas, rogativas, plegarias, exhortacién al pueblo para
que cada uno en particular suplique y encomiende a Dios, y haga reformacion de
costumbres, principalmente de los pecados publicos; todo lo qual esta por Vuestra
Paternidad mandado, y se ha executado en todos los lugares de la Abadia, y con

todo eso no cesa la Langosta...>>"".

En segundo lugar, defiende su ortodoxia, en dos sentidos: uno, porgue es un medio
ya utilizado por las autoridades eclesiasticas en otras épocas; y dos, y es lo mas
importante, porque iguala o pone en relacién la excomunién con los conjuros, practica

mayoritariamente aceptada:

<<... Yy no por esto [el pleito] confieso ni es mi intento confesar que las dichas
Langostas por si propias son capaces de excomunién, sino que pido que las
palabras que contra ellas se pronunciaren de excomunién sean y Sirvan como
conjuro fuerte y deprecacion a la Divina Majestad para que cesen de hacer dafio,
como ha sucedido en otras ocasiones que las ha descomulgado; no apartandome

en esto que pido un punto de lo que tiene y ensefia la Santa Madre Iglesia>>"".

Asi pues, el fiscal, sabedor de la opinibn mayoritaria de la jerarquia y la doctrina
catllica, trata, de manera muy sutil, de hacer pasar como ortodoxa una practica que,
como minimo, suscitaba sus dudas. De este crucial punto vamos a ver también que se
ocupara la siguiente figura de la que tratamos, el vicario del convento, juez de la causa,

que era, en definitiva, el responsable de la apertura del juicio.

17 Zarco, Pleito que se puso..., p. 10.
"8 Zarco, Pleito que se puso..., p. 11.
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El juez

El juez de la causa va a repetir punto por punto las afirmaciones lanzadas por el
fiscal para admitir la querella. Asi, va a dedicar varias paginas a tratar de la idoneidad del
proceso en ciernes, mostrando un gran cuidado, esmero y detallismo en sus argumentos.
En primer lugar, y antes de fundamentar su razonamiento, ya alude a la estricta ortodoxia

del pleito, lo que induce a pensar en las grandes dudas que tenia al respecto:

<<nos parecié aqui al principio hacer, como de hecho hacemos, protesta de que
nuestra intencion no es ir en cosa alguna contra lo que tiene, guarda y ensefia
Nuestra Madre la Iglesia, ni contra lo que ensefian los Sacros Canones, y la
Sagrada Teologia, ni contra lo que han dicho los hombres doctos y pios; y todo lo
que pareciere que desdice o se aparta de semejante sentir, desde luego lo damos
por no dicho, ni para cosa alguna que sea contra la voluntad de Dios Nuestro

Sefior tenga efecto alguno>>"*°.

En segundo lugar, y basandose en la doctrina de Santo Tomas, afirma que la
excomunidn, siempre que sea indirecte, secundario et quasi ex consequenti, puede
dirigirse también a las plagas, en tanto que posible elemento distorsionador del bienestar

humano:

<<... puede tocar y mirar la excomunién a todas las cosas del hombre, asi
animales, como cosas inanimadas, en cuanto son de dafio o de provecho para el

hombre, como se puede maldecir o bendecir>>"%.

Esto la diferencia, claramente, de otro tipo de excomunién, que considera
—secundum se- que es la dirigida al propio animal, la cual ve vana y supersticiosa, al no

tener la alimafia capacidad de raciocinio, ni ser capaz de culpa.

9 Zarco, Pleito que se puso..., p. 14.

720 7arco, Pleito que se puso..., p. 14. <<Esta es doctrina de Santo Tomas..., adonde preguntando si es licito
maldecir a las criaturas irracionales, responde: Que mirandolas a ellas directamente y secundum se, que es
vano y ocioso maldecirlas, y por consiguiente ilicito; pero en cuanto se ordenan al hombre, pueden
maldecirse [...]. De lo cual se saca que las criaturas irracionales indirectamente, y como se ordenan al
hombre, o para su bien o para su mal, se pueden maldecir o excomulgar>> (Zarco, Pleyto que se puso..., pp.
14-15).
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En tercer lugar, al igualarse la excomunion a una forma de conjuro fuerte como
hemos visto, se le aplican las férmulas que la Iglesia entiende como ortodoxas a la hora

de conjurar:

<<En la tal excomunién, cuando las palabras de ella se dirigen a las mismas
Langostas, no hay intencion de dirigirlas como si ellas hubiesen de obedecer
apartando el mal, sino que verdaderamente se dirige la dicha excomunién al que
las mueue. Si es el demonio, se entienden por modo execratorio y compulsorio; si
es Dios..., se entienden por modo deprecatorio, pidiendo aparte aquel castigo, y en
tal caso a las dichas Langostas les toca también, y les alcanza alguna fuerza o

efecto de la excomunién...>>",

A pesar de todo, el autor desea que las palabras de excomunién se entiendan
principalmente por modo deprecatorio a Dios, para lo cual se invocaran santos
auxiliadores y patronos de la Abadia, especialmente la Virgen Maria en su advocacion
local. Parece como si el miedo a parecer sospechoso de alguna heterodoxia le acabe
inclinando a optar por una férmula rogativa, cuando la realidad es que el exorcismo
contaba con otra compulsiva.

Como cuarto elemento de apoyo a la querella, estara el fracaso de las diferentes
medidas espirituales intentadas hasta ese momento, aduciendo que la doctrina catdlica

defiende la gradacién de los remedios si no permiten una resolucion del problema:

<<... Y no es nuevo en la Iglesia, sino muy usado en ella, si una cosa no basta
afiadir otra, como se ve en los conjuros para la tempestades, que dice que si no
cesa con lo primero, que se digan mas preces y letanias; y contra los demonios,
gue tiene muchos conjuros, y por si los primeros no bastan, que se acuda con los

otros>>"%2,

En quinto lugar, se alude a la plena validez de la excomunién a irracionales, en tanto

que siendo considerada por el juez una especie de conjuro fuerte, aunque no se hallara

721 Zarco, Pleito que se puso..., p. 18.
722 7arco, Pleito que se puso..., p. 20.
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recogida como tal por los diferentes rituales de la Iglesia, la realidad es que tampoco

estaba prohibida taxativamente, lo que le da derecho a reivindicar su uso:

<<que muchas cosas se afiaden por los prelados, obispos y ordinarios en las
plegarias, rogativas y devociones del pueblo y de los fieles, que pueden hacerlo
por no estar prohibido, acudiendo a la devocién de los fieles cuando no hay

inconveniente>>"%3,

Volvemos a ver, pues, como fiscal y juez coinciden en presentar la excomunion
como una variante de conjuro, lo cual veian, sin duda, como la forma mas valida para
defender sus posiciones ante la jerarquia y la doctrina.

Pero es que, incluso, el juez entiende que, aunque estuviera prohibida la
excomunién concretamente, tampoco afectaria ello al pleito, porque esa prohibicién se
refiere a la excomunion secundum se y no a la indirecte, secundario et quasi ex
consequenti.

Finalmente, se alude concretamente al proceso judicial en si, ya que esas langostas
podrian, en principio, excomulgarse por los medios ordinarios que tiene la Iglesia. A esta
pregunta crucial, el juez contesta con dos fundamentos. El primero, el nUmero de casos
que en el pasado se han dado, y que han sido ejecutados por eclesiasticos pios y
doctos, como hasta aqui se ha probado.

En segundo lugar, existe una causa que tiene que ver con el caracter deprecatorio y
compulsivo que, como hemos visto, daba el juez a la excomunién que analizamos. Asi, el
ruego a Dios lo justifica en que el proceso judicial pondria virtud y fuerza contra las
langostas o cualquier espiritu que las moviera; pero también en que la excepcionalidad
de este tipo de actuaciones —reconoce haber sido utilizadas poco-, por la necesidad que
la informaba, fuera entendida por Dios como un recurso a la desesperada, ante el que

brindaria su ayuda:

2% |bidem. Al respecto, hay que sefialar que Feijoo, décadas después, también hablé sobre la diferencia entre

exorcismos aprobados y meramente permitidos, <<Duendes y espiritus familiares>>, en Teatro Critico, cit.
en <<Hechos y figuras...>>, p. 191.
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<<Lo segundo, pretendemos que viendo Dios Nuestro Sefior que su Iglesia hace
tales demostraciones, tan grandes y extraordinarias con tanta solemnidad y
aparato, cosa que suele usar pocas veces, Si N0 es en casos muy apretados y de
grande importancia para los fieles, se mueva eficazmente a socorrer semejante

necesidad, pues mira en su Iglesia demostraciones tan grandes>>"%*,

Mucho mas clara queda, sin embargo, la variante compulsiva del pleito, pues se
trata, ni mas ni menos, que tratar al Demonio como a un delincuente comun, sobre el que
tiene competencia la jurisdiccion eclesiastica, en tanto que elemento dafioso contra el

hombre, repitiéndose el esquema presentado para justificar la excomunién:

<<Por lo mismo la Iglesia le quiere tratar sujetandole a su imperio; y este dominio
sobre él le viene por esta parte en cuanto hace dafio al hombre y a sus cosas, y asi
aprieta superiormente a este tribunal al demonio, tratandole como reo, sujetandole,
mandandole y sentenciandole segun lo alegado y probado con sentencia de
excomunion, no s6lo como superior a subdito o inferior, como hace en los demas

conjuros, sino como juez a reo, que es lo que mas teme...>>"%.

El abogado de lalangosta

En tercer lugar, nos encontramos con el procurador de la langosta. Su exposicion
—bastante mas corta que la del fiscal- se centra en dos cuestiones. La primera, muy en la
linea de la época, era que Dios podia ser la causa del mal que se juzga, con lo que seria
nefasto no aceptarlo —volvemos a la providencia divina- y combatirlo de este modo. Y la
segunda, mucho mas interesante, es una defensa a ultranza del papel de la langosta en
el orden natural del cosmos, tal y como lo disefié Dios y del que el animal no se separa

en ningln momento, a pesar de las desastrosas consecuencias de su actividad:

<<... estos animales y Langostas son animales sin uso de razén, hechas y criadas

por sola la virtud de Dios, para los fines que El sabe, y por su mandado y orden

724 Zarco, Pleito que se puso..., p. 24.
725 7arco, Pleito que se puso..., p. 23.
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viven y se conservan y comen lo que su natural les dicta y propone, y asi han
comido de los panes porque es su mantenimiento propio, en lo cual no tienen ellas

culpa alguna>>"%°.

Asi pues, la irracionalidad del animal, los objetivos inescrutables de su existencia vy,
por ende, de su accion devastadora, asi como la completa falta de voluntad en hacer
dafo, son elementos que se utilizan por el abogado para pedir justicia en el pleito, pero,

en ningun caso, para desautorizar al tribunal o al proceso en si.

Las Animas del Purgatorio

A continuacion, entran en escena las Animas del Purgatorio del lugar de Bercial,
elemento que era esencial en la época en dos sentidos. Por una parte, se trataba de las
almas de los propios difuntos, que intentaban purgar las penas temporales para lograr el
Cielo. Por otra, una vez instaladas en la Corte Celestial, se convertian en validos
intercesores ante Dios en cualquier ocasién de peligro que se cerniera sobre los
hombres. En ambos casos, pues, los sufragios dirigidos a las Animas se hacian
imprescindibles para el cumplimiento de sus aspiraciones y obligaciones, por lo que una
disminucién de la cosecha, provocada por cualquier calamidad, como era aquella plaga
repetida durante varios afios, daba al traste con esas aspiraciones.

La honra de los muertos, y el papel medianero de las Animas, se hallaban, asi pues,
en peligro. Desde esta éptica, nada mas l6gico que su comparecencia en aquel pleito

para fundamentar sus alegaciones contra la langosta en el sentido indicado:

<<Las Animas del Purgatorio, y Esteban Gonzalez, vecino de Bercial, como
Procurador de las dichas Animas, parezco ante V. P. [el juez de la causa]... y pido,
gue por cuanto las Animas del Purgatorio reciben mucho detrimento por razén de
la falta de frutos con que se cumplen las memorias, asi voluntarias como

obligatorias, de las dichas Animas, y se defraudan las misas que los fieles suelen

726 7arco, Pleito que se puso..., p. 24.
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decir, y otros muchos bienes que se impiden por esta infernal plaga que nos

aflige...>>"%'.

Los pueblos y aldeas

Finalmente, son varias poblaciones que, como en el caso de las Animas, se
personan también como parte acusadora y repiten, punto por punto, todas las
alegaciones realizadas al principio por el fiscal, resaltando todos los males que la plaga
habia traido en los Ultimos afos, a partir de la pérdida de las cosechas de trigo, vifias y
otros productos de la tierra: ruina y empefio de numerosas familias y descuido de las

limosnas y obligaciones al culto religioso en general .

C) Respuestas a los pedimentos de los querellantes v turno de alegaciones

Establecidas asi las posiciones de cada parte, se entrara en otra fase del juicio, que
son las respuestas del abogado y fiscal ante los las peticiones de los querellantes. El
primero no variara un apice su postura original, sobre la inocencia de la langosta como
elemento dentro del orden establecido en el mundo. Si interesard, y mucho, la respuesta
del fiscal, que demostrara la idea, imperante en la época, sobre el orden natural del
cosmos, en el que el animal citado no cumplia su papel.

Frente a la opinién del abogado, que considera la actuacion de la alimafia como
conforme a la voluntad divina, el acusador referira que el sustento de la langosta s6lo
debe ser <<la yerba de los caminos y campos baldios y otras partes que no sirven a los
hombres>>. Ademas, en el caso de faltar sustento, debe tenerlo prioritariamente el

hombre por una causa elemental:

<<... pues ellas [las langostas] son animales sin razén, y los hombres son hechos a
la imagen y semejanza de Dios, a los cuales dio su Diuina Majestad... por sustento

particular y suyo el trigo; y dio a cada animal su propio sustento, y los panes no es

727 7Zarco, Pleito que se puso..., p. 25.
728 Zarco, Pleito que se puso..., pp. 25-27.
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pasto propio y legitimo de las Langostas..., sino es en caso que sobre a los

hombres>>"%°,

Por tanto, por encima de las funciones propias de cada ser, vemos que el fiscal
prima el orden en la escala del cosmos, y asi, después de Dios y toda la Corte Celestial,
se hallaba el hombre, y después el resto de la naturaleza, clasificacién que debia primar
en una situacion de peligro como aquélla. Si aceptamos los parametros mentales de la
época, también este fundamento parece bastante ldgico, tan l6gico como el del
procurador.

Por ultimo, nos encontramos en los Ultimos turnos de alegaciones del abogado y
fiscal con otra polémica, como es la elucidacion de quién y por qué ha traido la plaga a
aguella comarca, reproduciéndose nuevamente las opiniones al respecto de los
intelectuales de la época. A la alegacion del abogado, que defendia la posible
intervencion divina, responde contundentemente el fiscal con dos argumentos. El primero

es que es bastante probable que el causante de todo sea el Demonio:

<<... porgue el odio mortal que tiene al género humano le mueve a hacer a los
hombres todo el dafio que puede, y se le permite, como se ve cada dia en las
tempestades que mueve, y en otros muchos dafios que no cesa de hacer a los

hombres>>.

Ante ello, se tienen los <<conjuros eclesidsticos ordinarios>>, pero como este
método se ha intentado ya, y ha fallado, se recurre a la excomunién —<<conjuro
eclesiastico extraordinario>>, para el fiscal-, ya que ha sido un instrumento utilizado en
otras ocasiones.

Y el segundo, es que, si resultara al final que no es el Demonio, sino Dios, debido a
los pecados humanos, también seria licito el uso de la excomunion, porque en
situaciones de emergencia, el hombre debe rogarle mediante todas las formulas

posibles, siendo lo fundamental fiarlo todo a su excelsa misericordia’®.

2% 7arco, Pleito que se puso..., p. 29.
%0 Zarco, Pleito que se puso..., pp. 29-30.
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Frente a este alegato, el procurador respondera, igualmente, de dos maneras,
aceptando la hipotesis planteada por el fiscal. En primer lugar, si como él cree, es Dios el
fundamento de la plaga, ésta puede buscar dos objetivos, a cada cual mas licito. El
primero, seria castigar las faltas humanas, como ya hemos expuesto mas atras. Pero
podria haber un segundo motivo, que consistiria en hacer que el hombre ahondara en la
virtud a través de una calamidad, por lo que la plaga no seria, en este caso, tan nefasta

COmo parece:

<<De manera que semejante plaga, aunque no es en provecho de los cuerpos,
puede ser en provecho de las almas; porque asi afligidos se reconocen y humillan;

y se ha de mirar méas por el provecho del aima que por el del cuerpo>>"",

En segundo lugar, si fuera diabdlica la causa del mal, el Maligno siempre actuaria
con permiso divino, con lo que se seguiria demostrando que la langosta era movida por
otro y no tenia voluntad alguna de dafar. Pero, ademas, el arma final contra esta
calamidad debia ser el exorcismo, y no la excomunién, <<que esta arma de la Iglesia ha
de ser para casos de otra calidad y no para ésta>>. Sin estridencias, a base de datos
multiples, el procurador responde a todos y cada uno de los fundamentos esgrimidos por

el fiscal.

D) Las pruebas

En esta nueva fase, sélo vamos a encontrar cuestiones ya repetidas por parte de los
diferentes testigos que el fiscal y el procurador presentan a la Audiencia, para ratificar
sus propias opiniones. Sobre los testigos, los del fiscal fueron ocho vecinos, que
representaban a cada una de las poblaciones querellantes, y los del procurador, un
asistente y dos criados del convento.

Aunque el juez habia dictado nueve dias para los testimonios de cada uno, el
proceso se acelerd, y tres dias después de comenzar —la presentacion de la querella

esta fechada a 11 de mayo-, se dicta sentencia el sabado, 14.

731 Zarco, Pleito que se puso..., p. 31.
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E) La sentencia

En esta ultima secuencia del juicio, se vuelve a ver, claramente, la importancia del
derecho y la ortodoxia, pero también la acumulacion de elementos para conseguir el final
de la plaga. Asi, en primer lugar, el juez va a pronunciar tres sentencias. Las dos
primeras —interlocutoria y de revision- se dictan el 14 de mayo, notificandose a las partes
interesadas, por si deseaban realizar un Gltimo turno de alegaciones.

La tercera o definitiva, sin posibilidad de apelacion, se deja para el dia siguiente,
domingo, fiesta de guardar por antonomasia, ademas de 15 de mayo, fiesta de San
Isidro Labrador, personaje celestial muy ligado a la proteccién de la agricultura. Ademas,
la publicacién de la sentencia se lleva a cabo en el cementerio de la iglesia parroquial de
Santa Maria de Parraces, en presencia de la inmensa mayoria de los vecinos de aquella
comarca asolada, que, previamente a oirla, habian acudido, por mandato del propio
vicario, a una procesion general para rogar a Dios por el final de la plaga, y por agua
para sus cosechas.

Se observa, pues, que en el ritual ninglin elemento es casual ni esti de sobra, sino
que todos son complementarios y ayudan a conseguir el objetivo deseado. Tanto la
fecha, como el publico presente y la procesion que se realiza, responden a la
consecucion del mismo fin.

Por otro lado, en la sentencia final se declara absuelto al promotor fiscal que se
guerellé contra la langosta al fallar a su favor, mientras que del procurador de la misma
se dice que no probo su argumentacion, pero el que es declarado culpable es el animal,
<<que fue la parte que pretendio defender, por lo qual se le acumulan todas las penas
del derecho, que da a los rebeldes y contumaces>>.

Ademas, la citada sentencia sera dictada por el vicario general tan sé6lo en calidad de

representante del auténtico juez celestial:

<<Nos, Santa Maria, Madre de Dios y Sefiora del cielo y tierra, Juez que somos

nombrada en esta causa, y en nuestro nombre, y haciendo nuestras veces con
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nuestro mismo poder y autoridad: Nos, fray Pedro de la Trinidad, Provisor y Vicario

general de Santa Maria de Parraces y Lugares de la Abadia>>.

Igualmente, en dicha decision, el juez va a verse asesorado por cuatro importantes
figuras celestiales, como eran San Jer6nimo, San Lorenzo, San Francisco y San Miguel
Arcangel, prueba de que el juicio parece de una relevancia extraordinaria, y adopta,
exactamente, la forma de pleito divino que se la habia dado desde el principio.

Sobre el contenido en si del fallo, hay que sefialar que se hacen varios cargos a la
langosta, entre los que destacan los dafios causados por ella sobre campos y frutos, v,
consecuentemente, los perjuicios ocasionados a hombres, ganados, pobres, religiosos,
Animas del Purgatorio, etc. Igualmente, se la culpabiliza por no haber obedecido los

conjuros o remedios directos ejecutados:

<<Tambien se les hace cargo de los dafios que resultan asi a los eclesiasticos
como a los seglares, por las inquietudes que causan a todos, y el tiempo que
gastan los unos en matarlas y los otros en conjurarlas, no haciendo efecto su

trabajo>>"%.

Se iguala, pues, la contumacia ante el arma espiritual con la resistencia ante la
humana, volviendo a demostrarse que a la Iglesia de entonces le preocupaba tanto la
lucha divina como la humana ante las calamidades naturales.

Todo ello viene a ratificar, mas o menos, la querella del fiscal. En este sentido, se
condena a la langosta a abandonar la zona en un plazo de tres dias, so pena de
excomunién mayor. Algunos estudiosos han querido ver en este fallo un interés
meramente local por deshacerse de la calamidad, sin importar si ésta se desplazaba a

733

otro lugar contiguo*. A este respecto, debemos hacer dos aclaraciones. La primera, que

732 7arco, Pleito que se puso..., p. 37.
3 Tomas y Valiente afirma lo siguiente:

<<... se dictd sentencia condenatoria contra las langostas, en la que se imponia la pena de destierro
“de todos los lugares desta Abadia”. Detalle éste muy significativo: para el juez penal eclesiastico, el
cosmos y su “ordo naturalis” estaba limitado estrechamente por los lindes de su jurisdiccion de
campanario. Las grandes abstracciones del planteamiento se materializan en un contorno territorial
muy concreto. Habia que desterrar a las langosta; pero ;de donde? ¢(Del mundo todo? No,
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no es verdad esta aseveracion, y para ello nos servimos del texto de la sentencia del 14

de mayo:

<<FALLAMOS que debemos condenar y condenamos a la dicha Langosta, asi a la
presente como a la venidera, a que sea desterrada de todos los términos y lugares
desta Abadia, y de cualquiera parte que pueda hacer dafio, y no vuelva jamas a los
dichos términos y la damos de término tres dias naturales,... so pena de
excomunién mayor latae sententiae trina canonica monitione en derecho

praemissa>>.

La segunda aclaracion es que, aunque asi se hubiera obrado, el terrible localismo
existente en la época, fundado, especialmente, en razones socio-econémicas, hubiera
bastado para justificarlo. Si las poblaciones apenas podian mirar por ellas mismas a la
hora de su desarrollo, o de hacer frente a los dictados de la naturaleza, ¢por qué iban a
preocuparse por los intereses de la comarca de al lado?

Para finalizar, conviene afadir que, tras la sentencia del 14 de mayo —publicada el
15-, hubo otra el dia 21, ya que el plazo dado habia vencido y la plaga continuaba. En
esta segunda, se la excomulga definitivamente, dandole un nuevo plazo de 24 horas
para abandonar el lugar, so pena de excomunion mayor para rebeldes, aunque

insistiendo en que el mal que no querian para Parraces no lo deseaban para nadie:

<<... salgan dentro de veinte y cuatro horas de los dichos términos, y no vuelvan a
ellos, y vayan a los montes y lugares silvestres y baldios adonde tendran su

mantenimiento necesario, desando el que es propio de los hombres y ganados>>.

Asi pues, aln se mantenia el derecho al sustento de la langosta, cosa que
desaparecia si se incumplia esta segunda sentencia, pena que se unia a la de merecer
su muerte, asi como el ser declarada rebelde y contumaz. Incluso en este Ultimo pasaje,

continda la vigencia del derecho, en este caso, en su potestad de graduar el castigo.

simplemente de las tierras de la Abadia de Parraces; mas alla, jque se las compusiera con las
langostas el juez competente del nuevo lugar en que se cobijasen!>>,
(El derecho penal..., pp. 299-300).
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Nada sabemos sobre los acontecimientos en aquel término durante las semanas
siguientes. Lo Unico que nos comenta Julian Zarco Cuevas es que la plaga volvio
nuevamente por alli en 1651 y 1709 y que, contra ella, volvi6 a realizarse proceso y

excomunion”*.

6.7.6. OTROS PROCESOS

Al margen de lo visto hasta aqui, contamos con otros casos en otras partes de
Espafa. Del primero de ellos, tenemos una informacién incompleta, a partir de la ya
citada obra de Gaspar Navarro, en la que no se especifica ni el lugar ni la fecha en que
acaecio, suponiéndose que pudo ocurrir en los primeros afios del siglo XVII por el calculo
respecto de la fecha en que se publicd la obra que nos suministra la informacion. Su

autor nos lo muestra asi:

<<Esta Disputa he movido, porque aura mas de veynte afios que vi en cierta
Diocesis hazer processo, poniendo el Oficial Eclesiastico Procuradores contra la
langosta, y hazer sus demandas, y respuestas, llevar lite formado. Y después de
auer pasado los terminos juridicos, proferir sentencia de excomunién contra la
langosta, y vi que la gente simple, y muchos Pueblos se opusieron, haziendo parte

contra ella>>"%°,

En segundo lugar, aunque al margen de las plagas del campo, contamos con otro
caso narrado por Gil Gonzalez Davila (Apéndice 20). En 1616, unos pescadores de los
puertos mas cercanos a la ciudad de Oviedo vinieron a querellarse ante la Audiencia
eclesiastica, alegando que unos delfines les rompian las redes y les impedian, de esta
manera, el trabajo y la obtencion de su sustento. Ante ello, el obispo de la didcesis
mandd que se diesen censuras contra los animales, nombrandose, igualmente, abogado
y fiscal. En este caso, el proceso se desarroll6 en el mar, yendo a bordo de un barco

todos los interesados, incluyendo testigos y notario. Precisamente éste fue el encargado

734 Zarco, Pleito que se puso..., p. 8, nota |.
735 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXII, fol. 95v. La obra en cuestion es de 1631, con lo que la
resta de esos 20 afios, nos llevaria, aproximadamente, a 1610.
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de leer a los delfines las censuras, para que no volviesen por esos mares,
consiguiéndose un final feliz.

Finalmente, también hallamos referencias —que no pleitos- en una obra reciente
sobre la langosta en el antiguo reino de Coérdoba. Sus autores, Rafael Vazquez y
Santiago Alvarez, que investigaron a fondo todas las fuentes primarias posibles, en
especial la del archivo catedralicio de la capital andaluza, no hallaron, finalmente, ni un
solo proceso contra la citada plaga, lo cual, segun ellos, es extrafio, teniendo en cuenta
lo azotado que estuvo el reino por la misma’®.

Si a esto afiadimos que tampoco nada se ha encontrado al respecto en zonas
histéricamente tan inundadas como Jaén, La Mancha o la Serena’’, habremos de
pensar que, contra el criterio de algunos autores, los procesos judiciales contra
irracionales fueron escasos. En ello podia haber influido perfectamente el miedo a la
posible heterodoxia del remedio. Sin embargo, mucho se hablé entonces sobre los
procesos. Desde esta Optica, la relevancia desproporcionada dada al tema por los
manuales de la época responderia a lo raro del ritual, que causaria sorpresa y extrafieza
a propios y extrafos, y por ello suscitaria comentarios de diversa indole.

A pesar de esta opinion, creemos que soOlo una cuidadosa investigacion de los
diversos archivos civiles y eclesiasticos de las zonas geograficas mas azotadas por las

plagas podria acabar con la polémica.

%6 \sazquez Lesmes, Las plagas de langosta..., p. 140.
¥ salido, La langosta..., pp. 55-6; Rivas Moreno, La plaga de langosta..., pp. 2-3; Vazquez Lesmes, Las
plagas de langosta..., p. 62; Lopez Cordero, Un terror..., p. 281.
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/. REMEDIOS HETERODOXOS

7.1. LA SUPERSTICION Y LAS OBSERVANCIAS VANAS

Podemos definir la supersticibn como aquel conjunto de creencias y practicas que,
en materia religiosa, filoséfica o cientifica, se consideraban desviadas de la ortodoxia
oficial, esto es, la fijada por la autoridad respectiva’®, bien sea religiosa, filoséfica o
cientifica. Sobre la primera variante de ella, dira Antonio de Escobar, en su Examen y

practica de confesores, lo siguiente:

<<Que es supersticion? Vana religio contra verum Dei cultum. Vana religiéon contra
el verdadero culto de Dios. O dando al verdadero Dios culto de la manera que no
deuemos, como si ahora usaramos de los sacrificios de la vieja Ley, y es pecado
grauissimo. O haziendo mas ceremonias que se nos mandan, que hechas sin
menosprecio sera pecado venial: dando culto & falso Dios; supersticion que
contiene en si cinco especies; ldolatria, Magia, Diuinacion, Uana obseruancia,

Maleficio...>>"°,

En esta misma linea, Enrique de Villalobos, en su obra Summa de teologia moral,
dividia las supersticiones en dos grandes apartados: el cultus superflui y la ratio rei
cultae. Mientras que la primera trataba de los errores que se cometian en el culto y
reverencia a Dios, la segunda se referia a las acciones en que el culto y la reverencia se
daban a quien no se debia, o sea, al Demonio. A su vez, dentro de esta Ultima clase de
supersticion, se establecian tres tipos: la <<idolatria>>, la <<adivinacién>> y la
<<observancia supersticiosa o vana>>. Por otro lado, mientras que la denominada cultus

superflui conllevaba un simple pecado venial <<porque se haze con buena intencion, y

38 En el campo religioso, dice Blazquez Miguel lo siguiente:

<<los que por los motivos que fuesen se consideraron benéficas y aptas por los poderes facticos
religiosos y politicos establecidos, fueron adoptados como “oficiales” y los que no les interesaron
fueron consideradas como malditas y relegadas al olvido, y cuantos en ellos creyesen fueron
marginados, perseguidos y exterminados en no pocas ocasiones a lo largo de la historia>>.

(Eros y Tanatos, p. 9).

% Antonio de Escobar y Mendoza, Examen y practica de confesores, y penitentes. En todas las materias de
la Teologia Moral... En Paris, a costa de Antonio Bertier, Mercader de Libros, en la calle Santiago, afio
1665, Lib. 3, Parte 12, Cap. IlI, p. 51.
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no es mucha la irreuerencia que en esto ay>>, la ratio rei cultae suponia un auténtico
pecado mortal <<porque nace de infidelidad, o de una grandissima ignorancia en las
cosas de la f&>>"°,

Junto a estas opiniones, también hallamos la de Martin del Rio, autor fronterizo entre
el siglo XVI y el XVII, que en su monumental Disquisitionum Magicarum alude a las
supersticiones como un conjunto de manifestaciones que representan un satanismo
atenuado o un simple error de gente ignorantes. En este grupo integra los
<<maleficios>> y las <<observancias vanas>>"*',

En este sentido, una serie de practicas consideradas supersticiosas van a ser
utilizadas por el espafiol del siglo XVII en su lucha contra las plagas agricolas. Unas
veces como alternativa, por la impotencia del resto de los remedios naturales o religiosos
ortodoxos, y otras veces, paralelamente, pues formaban parte de antiquisimas
tradiciones culturales’*. Una parte de ellas, sin embargo, podemos englobarlas bajo la
categoria de <<observancias vanas>> a partir de la definicion que los tratadistas del

siglo XVII dieron de éstas. Asi, Enrique de Villalobos las describira de la siguiente

manera:

<<La supersticion de vana observancia (como se colige de S. Thomas, y lo tienen
todos) es quando se procura algun efecto por medios indtiles, que ni de su
naturaleza, ni de Dios, son ordenados para tal fin, o0 se toma pronostico de las
cosas que sucedieron a caso. Y llamase todo esto observancia vana, o porque no
consigue su intento, o porque si lo consigue haze mas dafio que provecho, aunque
aproveche las cosas temporales, haze dafio a las espirituales... La malicia desta
supersticion consiste en que la honra que a Dios se debe, se atribuye a la criatura;
en cierta manera, esperando en ella por medios inutiles, e ineficaces, y no

ordenados por Dios los efetos que se auian de esperar del mismo Dios, por los

0 villalobos, Summa..., Edicién 1627, Trat. XXXVIII, Dific. I, p. 588.

™! Rio, La Magia demoniaca..., Edic. Jestis Moya, pp. 46-47.

2 <<cuando el hombre se encuentra desprotegido, desasistido o enfrentado a algo insalvable, y la religién o
la ciencia establecida es impotente para resolver sus problemas, recurre, desesperadamente, a la magia como
postrer recurso>>, Blazquez, Eros y Tanatos, p. 10. Para él, las creencias son consideradas
<<supersticiones>>y las préacticas de los rituales, <<magia>>.
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medios que su Magestad ordeno. Y tambien, porque contiene pacto tacito, o

expresso con el demonio...>>",

Nos encontramos, pues, con unas férmulas que la Iglesia y los tratadistas de la
época condenaban porque resultaban indtiles o nocivas al no demandar la necesaria
intervencion divina, lo que naturalmente debia considerarse fuera de la ortodoxia’**.

Al margen de que un autor como Martin del Rio —y otros, bajo otras denominaciones-
incluyera dentro de las <<observancias vanas>> practicas ya analizadas aqui, como
exorcismos, excomuniones y procesos a animales y plagas’®, entendemos que
podemos integrar en dicha clase supersticiosa dos practicas a las que se recurrié contra
las plagas. Por una parte, una que tenia que ver con creencias asociadas a las virtudes
de determinadas fechas. Y por otra, las practicas llevadas a cabo por personas laicas,
poseedoras de las mas diversas gracias, que trataban de combinar elementos extraidos
de la naturaleza con otros de la religién catdlica, con fines, en este caso, benéficos. Nos

referimos a los saludadores y ensalmadores.

7.1.1. CEREMONIAS DE CICLO CALENDARICO

Junto a los sucesos mas relevantes que acaecian en la vida de una persona —ciclo
individual-, gran numero de ceremonias efectuadas durante los siglos modernos
estuvieron también asociadas a las fechas clave en el ambito de la liturgia (o la historia
sagrada) de la Iglesia Catdlica o en el ciclo de las faenas agricolas. A lo largo de este
denominado <<ciclo calendérico litirgico y agrario>>, se desarrollaron toda una serie de
practicas deudoras del sustrato cultural de antiguas tradiciones folkl6ricas indoeuropeas,

algunas de las cuales se vieron, con el tiempo, sometidas a un proceso de aculturacion,

3 Villalobos, Summa de la Teologia Moral y Candnica. Segunda parte... Con Licencia, en Madrid. En la
Imprenta Real. A costa de Gabriel de Leon... Afio de 1672, Trat. XXXVIII, Dific. VII, Epigr. I, p. 641.

4 Keith Thomas, al hablar sobre la magia en Gran Bretafia, aludia también a esto, lo que producia sorpresa
e indignacion entre las clases subalternas:

<<It is small wonder that the sorcerer’s claim to produce practical results should have so often proved
more attractive than stern clerical insistence that all must be left to God’s inscrutable mercies; and that
it was better to lose a thing utterly than to recover it by diabolical means>>.

(Religion and the decline..., pp. 314-315).

™ Rio, Ibidem. Gaspar Navarro también lo considerara supersticioso, Tribunal de Supersticién..., Disp.
XXXII.
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con resultados diversos. En general, la tratadistica y la Iglesia siempre las miraron con
reserva y ojeriza, pues suponian considerar determinados dias como sagrados, con
especiales virtudes benéficas. Asi lo manifest6 Martin del Rio, quien las consideraba

claramente como supuestos de vana observancia:

<<Qctauo, superstitio est temporarium; qui dies, menses, annos obseruant, non ad
Dei cultum; sed ad directionem negotiorum suorum: ut qui certis temporibus herbas

colligunt, vel ligna succidunt, pro aedificiis vel nauibus, superstitione carent>>"

A pesar de todo, se aceptaron a regafadientes, debido a la imposibilidad real de
acabar completamente con tales practicas, dada la fuerza con que se hallaban insertas
en la cultura popular™’.

Dentro de los objetivos de nuestro trabajo, enunciaremos dos de la manifestaciones
con las que el hombre de la época intentd preservar las cosechas de cualquier tipo de
calamidades futuras, especialmente de las plagas, y que se hallaban inscritas dentro de

algunos de los momentos esenciales de ese ciclo calendarico.

7.1.1.1. CEREMONIAS DEL FUEGO

Varias practicas profilacticas seguian teniendo en el siglo XVII como protagonista a
este elemento tradicionalmente purificador. Todas ellas buscaban la proteccion de
hombres, ganados y cosechas frente a cualquier mal futuro, como podia ser el de las
plagas del campo. Los ritos solian consistir en el prendimiento de hogueras en diferentes
fechas del afio -siempre a partir de la reanimaciéon de la vegetacién, en primavera y
verano-, entre las que destacaban, naturalmente, con fuerza, las efectuadas en la noche
de San Juan —-23 al 24 de junio-, de cuyo origen y objetivos nos habla Rodrigo Caro en

sus Dias Geniales o Ludricos:

746 Rio, Disquisitionum..., Tomo 11, Lib. 11, Parte II, Q. 11, Secc. V, p. 92.
7 Martin Gelabert6, <<Religién y supersticion en la Catalufia del XVI11>>, en Historia 16, 1994, 19 (216),
pp. 43 y 48. Refiriéndose, entre otras, a este tipo de actos de supersticion o de poca ortodoxia, dird Jean
Delumeau lo siguiente:
<<Por lo demas, el poder eclesiastico [en los paises catélicos], continuando una larga tradicion ,acept6
bendecir esas conductas y esos ritos anteriores al cristianismo, reservandose el derecho de condenar las
practicas que intentaban ocultarse a la vigilancia de la Iglesia>>, El miedo..., p. 100.
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<<Esto me da tambien a entender el tiempo en que de ordinario se hacen, que es
la primavera, cuando las mieses van creciendo y granando, porque en este tiempo
celebraban los rusticos pastores las fiestas llamadas Palilia en honra de la diosa
Palas, haciendo hogueras de heno y saltando por ellas para expiarse y limpiarse
[...].

Por entender los antiguos, que pasando por el fuego se limpiaban los pecados, les
llamaron a estas fiestas lustraciones, y dice Colmuela que se hacian entre otros

sacrificios por las sementeras, y que era enuejecida costumbre...>>"%,

En esta linea, aunque refiriéendose al conjunto de practicas populares que se
realizaban en esa noche magica, un sermén de misién catalan, recogido por Martin
Gelaberté, aunque un poco posterior al limite cronologico de nuestro trabajo, expone la

situacién que aun entonces pervivia:

<<Pero en tantas otras cosas que se suelen hacer, singularmente en la noche de
San Juan, que parece que la hayan hecho noche y dia de supersticiones, es una
lastima los pecados que se cometen, que sélo excusan los mortales la simplicidad

y falta de conocimiento>>"*°.

Volviendo a los fuegos sagrados, hay que afadir que se solian encender igualmente
en otras fechas, como el primer domingo de Cuaresma, el 30 de abril, el 15 de mayo
—festividad de San Isidro- o el 29 de junio —festividad de San Pedro y San Pablo-. Las
hogueras se prendian a partir de elementos encontrados en las casas y de broza

parasita del campo, traida en ocasiones por nifios pequefios, lo cual también ayudaba a

"8 Rodrigo Caro, <<Hogueras de la noche de San Juan>>, en Dias Geniales o ludricos, 1, Didlogo IV, Secc.
IV, pp. 51-52. A pesar de oler a paganizante todo lo relacionado con esta festividad, la Iglesia y la
Inquisicidén, en la linea antes esgrimida, se limitaron a vigilarla desde lejos, intentando disuadir a sus
participantes en formas extremas de supersticion, tal y como nos apunté Blazquez Miguel:

<<La Inquisicion nunca os6 atacar frontalmente —como tampoco lo hizo la Iglesia- esas creencias
consideradas en muchas ocasiones como paganizantes, ni a quienes las practicaban, limitandose a
establecer una discreta y rutinaria vigilancia sobre tal o cual lugar, mas para que no se olvidase su
presencia que para terminar con la situacion, pues bien sabian los inquisidores que tales ancestrales y
profundas reminiscencias no pueden cortarse de raiz ni hacer con ellas un auto de fe, como antes que
ella lo supo la Iglesia decidiendo poner esa noche magica bajo la advocacién de uno de sus
principales santos>>.

(Castilla-La Mancha. Magia, supersticion y leyenda, Ledn, Everest, 1991, p. 130.)

™3 Explicacié doctrinal dels manaments, Biblioteca Universitaria de Barcelona, Mss. 1126, fol. 78, cit. en
Gelabertd, <<Religion y supersticion...>>, p. 50.
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que ardiera todo el mal que contuviera™. Por otra parte, dichas hogueras solian
ubicarse en lugares estratégicos, como eran las cercanias de las iglesias o ermitas, ante
el ayuntamiento o en las encrucijadas’. A partir de aqui, se solian realizar, en lineas
generales, tres tipos de practicas, que respondian a esa vision profilactica citada, a
través de llamas, humo y ceniza.

En primer lugar, las hogueras eran propias de la noche sanjuanera. En ella, los
hombres, y algunas veces los ganados, saltaban sobre las brasas, se congregaban en
torno a las hogueras o daban vueltas en torno a ellas, para obtener el alejamiento de
posibles males futuros.

Por otro lado, en algunas de las fechas sefialadas, las gentes de muchos lugares, al
llegar la noche, encendian antorchas o hachones y pasaban corriendo por todas las
heredades del lugar, con el fin de que el humo y las chispas ayudaran a proteger las
cosechas, sembrados o vifias, tal y como nos describe Jean Delumeau, refiriéndose a lo

gue acontecia en el primer domingo de Cuaresma:

<<Desde tiempos inmemoriales, en el momento en que la vegetacion se
reanimaba, se encendian fuegos sagrados —bures o hachones- y con la antorcha
en la mano se recorrian los campos para alejar a los malos genios y conjurar las

plagas>>"%2,

Igualmente, en el caso de la noche de San Juan, los recorridos nocturnos se
realizaban también para hacer frente a las posibles acciones destructivas de brujos y

brujas, ya que, en numerosos lugares, existia la creencia de que en esa noche se

™0 <<..ya que para alimentar las llamas no bastan los combustibles buscados por las corralizas y los

desvanes, los serones viejos, las sillas perniquebradas, la paja, y es necesario que los chiquillos (repéarese en
que los recolectores de hierbas y plantas para ritos magicos deben tener la edad de la inocencia) salgan al
campo y arranquen las malas hierbas, tallos muertos, troncos secos, etc., y alrededor de la hoguera el circulo
magico de bailarines refuerza la potencia destructiva del fuego. Alli, arde, por representacion, toda la broza
paréasita del campo>> (Cit. en Casas, Ritos agrarios..., p. 88).

1 Caro, La estacion de amor..., pp. 145-146.

752 Delumeau, El miedo..., p. 99. Sobre lo mismo trata Enrique Casas, pero hablando sobre lo que ocurria la
vispera del 1 de mayo en Asturias:

<<Al llegar la ultima noche de abril, los labriegos asturianos preparan sus teas, las encienden,
juntanse con los vecinos a punta de media noche, y comienzan por dar tres vueltas en derredor de las
heredades propias, sacudiendo sobre ellas las chispas de sus fachuzos para alejar los gusanos del
trigo, y pasar en seguida la velada haciendo lo mismo con las ajenas>>.

(Casas, Ritos agrarios..., p. 288).
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realizaban conciliabulos en los que, tras comunicarse sus secretos u objetivos, aquellos
individuos perversos lanzaban maleficios para que, de una manera o de otra —que

, . . . e, , . 753
podian incluir la apariciéon de plagas agricolas-, se perdieran las cosechas™”.

Y en tercer lugar, muchos lugares de la geografia hispana conservaban en la casas
los tizones de las fogatas de la noche de San Juan. En unos casos, se pensaba que
protegian a nivel general a hombres y animales durante, al menos, un afo; en otros, las
gentes tenian la creencia de que esos rescoldos ayudaban a matar los insectos y

favorecian asf las cosechas de los campos™”.

7.1.1.2. INJERTOS

Por otra parte, en el pasado hubo también otras formulas profilacticas para la
agricultura espafiola, como fueron los denominados <<injertos>>, practicados el dia 25
de marzo, festividad de la Anunciacioén. Consistian éstos en la introduccién de una planta
provista de una o mas yemas en una rama o tronco de otra planta, con el objetivo, entre
otros, de hacerla fecunda, protegiéndola de males futuros como medio para obtener
buenas cosechas’™”.

El caracter supersticioso vendria dado, sin duda, por asociar dicha practica a la
fecha en que se predice la llegada de Jesucristo a la Tierra, buscandose una buena

nueva similar.

7.1.2. LOS SALUDADORES

Se trata de la figura civil relacionada con el curanderismo del pasado mas
especificamente hispana y, sin duda, representante paradigméatico de lo que,

acertadamente, M2 Helena Sanchez denominé fendmeno de <<contaminacién

73 <<En la historia de la brujeria vasca, asi como en el folklore, se ve que el dia de San Juan es fecha

especial en que se celebran los aquelarres mas importantes, del mismo modo que segun la historia y folklore
germanico el dia primero de mayo se reunian todos los espiritus malignos en el Walpurgis>> (Caro, La
estacion de amor..., p. 239). El autor también afiade, en este sentido, otra fecha, el 31 de diciembre, en que
se realizaban actos con iguales objetivos, en Catalufia y Galicia. En Santander y Asturias también se hacian
actos similares el 24 de junio, Caro, La estacion de amor..., p. 218.

> Delumeau, EI miedo..., pp. 99-100 ; Caro, La estacion de amor..., p. 147.
75 Garcia Cércel y otros, La Espafia Moderna...,1991, p. 144.
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inevitable>>, en el que se producia una interrelacién entre el universo religioso que
impregnaba su vida cotidiana y los objetivos que buscaba con su accién’®. Ademas fue,
al margen del exorcista oficial u otras figuras eclesiasticas, la persona a la que la
sociedad de la época recurri6 mas veces para hacer frente a las plagas del campo, unas
veces por impotencia de los primeros, otras de forma complementaria. lgualmente, se
ocuparon de curar enfermedades de personas y ganados —especialmente, la rabia-, librar
a endemoniados y aplacar tempestades.

Para realizar una primera aproximacion a este famoso personaje, ofrecemos la
definicion que del mismo da Sebastidn de Covarrubias en su Tesoro de la Lengua
Castellana, en la que ya se apuntan algunos caracteres en los que profundizaremos a

continuacion:

<<2. Saludar, en otra significacion, vale curar con gracia gratis data; 3. y a los que
ésta tienen llamamos saludadores, y particularmente saludan el ganado; pero yo
por méas cierto tengo haberse dicho de saliva, salivador, por tener en ella la virtud
de sanar, y asi los saludadores dan unos bocaditos de pan al ganado cortados por
su boca y mojados en su saliva; [...] Quiénes tengan esta virtud o no, averiglienlo
los ordinarios, porque muchos de los que dicen ser saludadores son

embaucadores y gente perdida>>">".

El saludador era, asi pues, un curador con una gracia o don especial. Ese don le
venia dado por nacimiento, y esa condicion era sefialada segun la opinion popular de la
época por diferentes signos, entre los que cabe sefialar nacer en Jueves Santo o Viernes
Santo; ser el séptimo hijo varén de un matrimonio con sélo hijos varones; llorar en el
vientre materno; o ser considerados familiares de las santas Catalina y Quiteria
—abogadas especiales contra la rabia, pero también en ciertos lugares, contra algunas

plagas-, a través de signos que se presentaban en ciertas partes del cuerpo’®®.

%8 Sanchez Ortega, <<Supersticion y religién...>>, pp. 29-30.

8T Covarrubias, Tesoro de la lengua castellana, o Espafiola, Edicién de Felipe C. R. Maldonado, revisada
por Manuel Camarero, Madrid, Editorial Castalia, Nueva Biblioteca de Erudicién y Critica, 1995, Término
<<Saludar>>, p. 880.

"8 Elores Arroyuelo, El diablo..., p. 189.
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A esta Ultima condicion se refiere Gaspar Navarro, cuando niega su <<parentesco>>

y los acusa de farsantes interesados:

<<Y para encubrir la maldad, fingen ellos ser familiares de santa Catalina, 6 de
santa Quiteria, y que estas Santas les han dado virtud para sanar la rabia, y para
hazerlo creer a la simple gente, han se hecho imprimir en alguna parte de su
cuerpo la rueda de santa Catalina, 0 la sefial de santa Quiteria: y assi con esta
fingida santidad, traen a la simple gente engafiada, y saludar con su saliva, y

aliento...>>"°,

Esta clase de critica se hallaba inscrita dentro de la gran polémica que recorrié gran
namero de tratados en la época, como era dirimir de donde le venia al saludador su
virtud, su gracia, su don especial: de Dios, del Demonio o de la Naturaleza a través de
Dios o del Demonio. Este grave debate se concreté en dos aspectos: la propia virtud y
los medios de los que el saludador se valia para llevar a cabo su tarea, y las licencias
gue las autoridades civiles y eclesiaticas exigian a esta clase de gentes para realizar su
trabajo en aquellas poblaciones donde se les requeria.

Sobre el caracter especial del saludador y los medios por él utilizados, existian tres
tipos de opiniones. Una parte veia con mucho recelo las actividades de estas personas.
El exponente mas claro de esta forma de pensar seria Gaspar Navarro, que consideraba
Sus actos como vanos Yy supersticiosos, al <<querer sanar algunas enfermedades, fuera

del curso natural de las medicinas>>"®

y al margen de los remedios sobrenaturales
mandados por la Iglesia.
La concrecion de su critica se referia a los medios de los que los saludadores se

valian para realizar su labor —saliva, aliento y tacto-, que combinaban con férmulas

™ Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXI, fols. 90v-r. Durante el siglo XV existieron en Castilla
la Nueva siete fiestas dedicadas a santa Quiteria, cinco como defensora contra la rabia, y dos contra el
cuquillo. Incluso existe hoy adn en la localidad de Marjaliza (Toledo) una fuente, llamada <<Columbino>>,
donde, segun la tradicion, sufrié martirio la santa, y en cuyas aguas se bafiaban quienes eran mordidos por
un animal rabioso, cit. en Blazquez Miguel, Castilla-La Mancha..., p. 184. Por otra parte, en el reino de Jaén
se pensaba que uno de los signos que delataba al saludador era tener la cruz o rueda de santa Catalina en el
paladar, Lopez Cordero, Un terror..., p. 85. En Galicia, se creia que los signos de los saludadores se llevaban
en el cielo de la boca o bajo la lengua, Jests Rodriguez Lopez, Supersticiones de Galicia y preocupaciones
vulgares, Valladolid, Editorial Maxtar, 2001, Edicidon facsimil de la de Madrid, 1910, p. 152.

780 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disputa XXXI, 88r.
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religiosas, a mitad de camino entre la ortodoxia y la propia inventiva. Sobre esa clase de
medios, Navarro se negd a reconocer su pretendido caracter natural —especialmente
significativo en el caso de la saliva’-, viendo tan sélo en ellos un posible trasfondo

demoniaco:

<<Porque la saliva, y el aliento, y tacto, es cosa evidente, que no tienen virtud
natural para sanar semejantes enfermedades: pues no tienen en vn hombre mas
gue en otro, hablando segun su propria naturaleza. Luego no puede vno con ella

hazer efectos, que otros no los puedan hazer>>.

<<Y es cosa averiguada, que los demas hombres no curan con la saliva, aliento, ni
tacto: y el tacto y saliva, no tienen virtud natural; lo qual se prueua con razon clara,
y euidente, y es esta: que toda cosa que obra por virtud natural, ha menester
tiempo, y lugar para hazer su efecto, y no obra instantaneamente como esto
dicen... Luego si estos vanos hombres curan, es por fuerca que sobrepuja a la
naturaleza, y esta no viene por milagro: luego viene por fuerca, y virtud del

Demonio>>.

<<Ni se puede decir, que las palabras que dicen tienen virtud particular,... Y la
razon es: porque la voz en el que la oye, no puede por si obrar cosa alguna, sino
gue sea por accidente, que es por razon del sonido, 6 por la significacion de las

palabras, alterando al oyente a alegria, 6 a temor>>"%,

Por ello, pensaba que los ejecutores de estas acciones se condenaban al Infierno,
un castigo que hacia extensivo a quienes solicitaban sus trabajos y también a aquellos
gue no hacian nada por parar sus actividades ilicitas. Hacia notar, al mismo tiempo, el

gran namero de saludadores que pululaban por los pueblos y ciudades hispanas:

781 Se trataba de un elemento que ya habia sido utilizado para diversos tipos de curaciones por algunos
grandes taumaturgos reconocidos por la Iglesia, debido a las virtudes naturales que se les reconocian, en
algunos casos, contra determinadas plagas del campo, como las serpientes. Ver subepigrafe <<La saliva>>
en <<La supersticién y la magia natural>>.

782 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXI, fols. 88r-89r.
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<<En estos tiempos tan miserables, que tan cominmente andan Saludadores,
Saludadoras, condenando sus almas y las de los que los llaman para saludar, y

baziandoles las bolsas...>>

<<Digo tambien, que todos los luezes, y Prelados, que permiten en sus Dibcesis
gue anden estos publicos Saludadores saludando, pecan mortalmente sino los

castigan y echan de la tierra>>",

Desde este punto de vista, Navarro, como otros muchos, ve la ortodoxia como algo
fundamental, por encima de la persona, de la salud y la vida, y piensa que es preferible
que la vida terrenal sea dafiada antes que la ultraterrena, idea que nos repugna hoy, aun

cuando se halle inscrita en unas coordenadas cronoldgicas determinadas:

<<El ser Cristianos (dize este Santo [San Cris6stomo]) no consiste en el nombre,
sino en obedecer a Christo, y guardar sus santos Mandamientos, y no recurrir en
nuestros trabajos a los Hechizeros, que curan con pacto del Demonio: y mucho
mejor es morir, que no quedar sano, y curado. De que prouecho es que quede vno

sano el cuerpo, y muerta el alma?>>"%,

Finalmente, a pesar de todo, Navarro acepta implicitamente la realidad de algunas
curaciones realizadas por saludadores, aunque las justifique en el pacto que, también,
. , . . + (765 7
implicito, tienen con el demonio™. En la linea argumental expuesta por Gaspar Navarro
contra los saludadores también estaran otros muchos autores de la época, entre los que
cabe mencionar a Francisco de Torreblanca y al propio Francisco de Quevedo’®.

Sin embargo, existian otros autores con visiones diferentes. Un caso intermedio
seria el de Enrique de Villalobos, quien recomendaba analizar caso por caso, evitando la

generalizacion, al afirmar que <<ni todos estos se pueden condenar, ni todos se pueden

aprouar>>. A partir de ahi, establecia una serie de requisitos para saber si el saludador

763 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXI, fols. 93r y 95r.

784 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXI, fol. 83r.

765 Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXX, fol. 95v.

786 Torreblanca, en su Epitome Delictorum, siue de Magia..., dira de ellos que la mayor parte de los tales
saludadores eran supersticiosos y sospechosos de pacto con el Demonio, Lib. 2, Cap. 49, cit. en Heros,
Historia de Balmaseda..., p. 389. Por su parte, Quevedo habla también de estos personajes en Las Zahdrdas
de Plutén: <<no era posible por ningun camino hallar virtud en gente que andaba siempre soplando.>>
(Heros, Historia de Balmaseda...).

374



obraba por virtud natural, divina o demoniaca, aceptando, eso si, el caracter per se del

supuesto don, al margen de creencias o habitos en la persona que lo poseia:

<<El primer indicio que ay contra estos es, quando son hereges, y no Catdlicos. El
segundo es, quando son de mala vida, que por esto son sospechosos, aunque esto
no es del todo cierto, porque las gracias gratis datas no penden de las buenas
costumbres del ministro, ni aun de la fé..., porque los efetos de los Sacramentos no
penden de esso en el ministro. El tercero es, quando el Saludador usa de
supersticiones, y cosa vanas, CoOmo cosa gque necesariamente se requiere para
ello... El quinto es, si dize que tiene esta virtud de saludador el hijo séptimo del
saludador, quando son todos varones, y no se entremete en ellos alguna hembra,

lo qual es ridiculo>>"°".

Esta opinién seria seguida, como hemos visto antes, entre otros por Sebastian de
Covarrubias, para quien es el ordinario el encargado de distinguir a las personas con
poderes especiales del auténtico vaciador de bolsillos ajenos’®.

Habria, finalmente, un tercer grupo, que admitia parcialmente el don natural del
saludador, en el sentido de ser una virtud natural concedida puntualmente por el
Altisimo. Entre esos autores, podemos destacar a Martin del Rio, quien en su grandiosa
obra sobre la magia, afirma que no se puede negar la posibilidad de sanar sélo con el
contacto, aunque, generalmente, se utiliza este don para determinados momentos, y
raramente dura toda la vida. Desde ese punto de vista, la gracia sélo puede venir de
Dios, por lo que su uso, selectivo, es perfectamente aceptable y ortodoxo; en cambio,
niega la generalizacion de su utilizacién, tanto en el tiempo como en el nimero de

personas:

<<Porro illi qui vulgd Salutatoris uocantur (quantumcunque alias sint perditissimi
homines) licité possunt suo munere perfungi : quoniam gratia illa gratis data
huismodi hominibus a solo Deo, conceditur in utilitatem aliorum, et allegat,

Margaritam confessor. Sed hoc nimis generaliter dictum. Rard enim sicuti vtuntur:

"®7 Villalobos, Suma..., Edic. de 1672, Dificultad VIII, Epigr. 3, p. 645.
7% \ver N. 759.
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nec credentum tot hominibus pessimis hoc donum & Deo atributum>>"°.

El segundo aspecto del debate desatado entre los tratadistas de la época sobre la
figura del saludador fue el de las licencias otorgadas a éste para trabajar en las
poblaciones. A pesar de la polémica que entre los intelectuales de la época envolvia sus
actividades, gran parte de la sociedad los veia con buenos ojos, situando a sus
ejecutores <<en un escalén superior, entre magico y mitico, haciéndoles objeto de
veneracion popular por parte de sus contemporaneos>>'", al confluir en ellos los dones
innatos de nacimiento y el poder que, como veremos mas adelante, se daba en la época
a la saliva. Por ello, y a pesar del gran nimero de embaucadores existentes entre ellos,
fueron personas bastante respetadas y que hicieron de sus especiales virtudes, en
numerosos casos, su profesion, apareciendo como tales en empadronamientos
municipales o documentos parroquiales. Muchos, pues, trabajaron para los propios
municipios, recibiendo un sueldo del cabildo municipal, a partir de la licencia que les
debia extender la autoridad civil para ejercer sus labores’"*,

Esta autorizacion, que a veces era concedida para beneficiar, en general, a una
poblacién, y otras para ejercer actividades muy especificas’’?, se lograba por los
saludadores tras pasar una serie de pruebas o examenes, en las que debian demostrar
sus especiales virtudes. Asi pas6 con un tal Fulgencio Sevilla, quien en 1696 solicito al
Ayuntamiento de Murcia utilizar su gracia especial para beneficiar a la ciudad, diciendo
que pasaria todo tipo de pruebas. Ante ello, el Concejo le dejo hacer, y reuniéndose
varios regidores delante del escribano mayor municipal, presenciaron las pruebas, que,
basicamente, fueron dos: pasar por encima de una barra al rojo vivo, y lamer,
posteriormente, la misma. Tras conseguir superar el examen, nuestro personaje se

convirtié en saludador de Murcia y pas6 a cobrar un sueldo’”®.

789 Rio, Disquisiciones Méagicas, Lib. I, Cap. I, g. IV, tomo 1°, p. 24.

"7 Caro, Castilla-La Mancha..., p. 189.

™| 6pez Cordero, Un terror..., p. 85; y Blazquez Miguel, Eros y Tanatos, pp. 210-212.

72 Un vecino de Torredonjimeno (Jaén) se presenté ante el cabildo municipal de la capital, diciendo curar
lamparones, extendiéndosele una licencia por el alcalde mayor, para trabajar en Jaén y su tierra, pero sélo
para tratar ese mal concreto, cit. en Lépez Cordero, Un terror..., p. 85.

3 Cit. en Flores, El diablo..., p. 189. También contamos con otro testimonio, aunque éste del siglo XV,
en el que se alude a dos saludadores —Marcos Séiz de la Blanca y Santiago Poyatos-, quienes ejercian su
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A este tipo de pruebas, y a otras similares realizadas por los saludadores durante el

siglo XVII, se refiere también Gaspar Navarro:

<<Algunos destos malditos toman vn hierro encendido en la mano, y lo tienen por
un rato; otros se lauan las manos en agua, 6 azeyte hiruiendo; otros miden a pies
delcal¢cos vna vara de hierro ardiendo, y andan sobre ella; otros entran en vn horno
encendido, y fuerte, y otros muchos embaymientos que hazen delante de las
gentes, para que les tengan por santos, y piensen que ellos tienen virtud espiritual

para curar las enfermedades, 0 para preservarles dellas>>"".

En la linea por él mantenida, Navarro considera que las virtudes que demuestran los
saludadores en estos exdmenes no son naturales, ni propias de ellos mismos, sino que
vienen dadas por un pacto con el Demonio, quien actlla en estas situaciones ayudando a
la persona y aplacando el fuego, lo que consigue mediante su certero conocimiento de

las virtudes ocultas de la naturaleza:

<<La segunda razon digo, que para tomar el hierro encendido en las manos, 0
pies, o lauarse en agua, 0 en azeyte hiruiendo, 0 entrar en algun horno de fuego
ardiendo, ellos se ayudan de vnos zumos, y yerbas, 6 de algunos vnhguentos muy
frios, que el Demonio se los ha ensefiado, 6 el mismo Demonio, como tan gran
Filosofo, que conoce todas las cosas naturales, ya que no tiene poder para que
directamente el fuego, aplicando el sugeto, no queme, que esso solo lo puede
hazer Dios [...] De la misma manera el Demonio como tan gran perito en la
propiedad de las cosas naturales, que sabe toda la virtud que ellas tienen, aplica al
fuego cosas, con las quales de tal manera le temple que no queme, ni abrase, y
esto vntando con zumos frios, 0 trayendo vn ayre frio, y ligero, para que con su

frior, y velocidad temple el fuego...>>"".

En todo caso, los saludadores, aunque especialistas en la cura de la rabia, fueron

labor en Cuenca y Guadalajara, realizando antes de ella lo siguiente: <<pisaban un hierro al rojo, tomaban
las brasas con las manos y se las restregaban por el cuerpo, terminando su actuaciéon pasandose el hierro
candente por los o0jos>> (Blazquez Miguel, Castilla-La Mancha..., p. 187).

™ Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXI, fol. 91v.

> Navarro, Tribunal de Supersticion..., Disp. XXXI, fols. 91r-92v.
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llamados en multitud de ocasiones por las poblaciones para luchar contra las plagas
agricolas. En este aspecto, son las informaciones ofrecidas por Martin de los Heros
acerca del municipio vizcaino de Balmaseda las que mejor testimonian esta realidad
presente durante los siglos modernos.

En esta localidad, tanto en el siglo XVI como en el XVII, varios saludadores fueron
contratados para hacer frente, esencialmente, a las plagas que atacaban las vifias, como
eran orugas y cocos o cuquillos. En concreto, tenemos constancia de su actividad en
1516, 1528, 1529, 1532, 1583, 1587, y varias veces a lo largo de la siguiente centuria.
Como en el caso de los conjuradores eclesiasticos, era el propio regimiento de la ciudad
el que enviaba a un emisario para que solicitara los servicios del saludador, el cual,
normalmente, venia y hacia su labor. Esta consistia en santiguar y conjurar las zonas
infectadas, asi como, en ocasiones, <<saludar>> publicamente en las iglesias, como hizo
en 1645 Pedro Sainz de Aras en la iglesia mayor de la localidad. También solian
recomendar la celebracién de misas en la propia poblacion, como las dedicadas a la
Santisima Trinidad, San Cristébal y Nuestra Sefiora en 1529 a propuesta de Juan
Llorente.

Algunas veces, el saludador en cuestion se negaba a visitar la localidad que le
requeria, como ocurrié en 1583 con uno famoso de Gamonal. Este, en vez de acudir a la
localidad para llevar a cabo su trabajo, se limité a mandar que se dijeran algunas misas
en Burgos y ermitas de la propia Balmaseda. A ello se sumd la iniciativa del propio
regimiento vizcaino de remitir al famoso santuario de Nuestra Sefiora de Gamonal una
limosna anual que, de alguna manera, pagaba la accion del saludador, al tiempo que
buscaba en la advocacion mariana la preservacion futura de las vifias contra los
gusanos’’®.

Al margen de la licencia municipal, las autoridades religiosas de algunos lugares

exigieron a los saludadores —como también se hacia con los ensalmadores- pasar una

776 pasados cuatro afios de esto, en 1587, y ante otra gran plaga que hubo en Balmaseda, el cabildo decidi6
sumar a la limosna anual citada (8 reales), otros 16 para que se dijeran algunas misas en el santuario, que
fueron mandadas decir y oidas personalmente por el regidor de Balmaseda, Heros, Historia de
Balmaseda..., pp. 388-389.
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prueba para legalizar sus actividades, especialmente para cerciorarse de la ortodoxia de
las formulas con que acompafaban sus trabajos, tal y como recoge una constitucion

salmantina de mitad del siglo XVII después de aludir a los ensalmadores:

<<Y con la mesma pena [excomunién mayor y diez ducados] mandamos, que los
saludadores no se admitan sin nuestra licencia, 0 la de nuestro Prouisor: y no se la

dara sin examen>>""".

Nos encontramos, pues, con un aparente <<reparto de papeles>> entre las
diferentes autoridades de algunas poblaciones en cuanto al control previo de la actividad
de los saludadores. Mientras que el cabildo municipal buscaba la realidad del don
natural, la Iglesia se ocupaba de que las oraciones que utilizaran fueran correctas desde
el punto de vista doctrinal.

Por otra parte, esta actitud eclesiastica nos informa de que en muchas poblaciones
las autoridades religiosas se decantaron, de alguna manera, por la vision que sobre la
virtud del saludador tenia una persona como Enrique de Villalobos, en el sentido de que,
siempre que cumpliera unos determinados requisitos, la actividad del saludador era
aceptable. Como en otras actuaciones, la lglesia, mas que prohibir taxativamente, se
limitaba a vigilar posibles elementos que manifestasen una desviacion respecto de la

ortodoxia.

7.1.3. LOS ENSALMADORES

También denominados santiguadores o exorcistas en algunas partes de Espafa, se
trataba de personas laicas que combinaban formulas cristianas con otras al margen de la
ortodoxia —ensalmos, néminas y caracteres- para la curacion de enfermedades o la
expulsion de demonios. Aunque tenian aspectos comunes con los saludadores, les

distinguian dos elementos. Primero, que, al contrario que aquéllos, no tenian —para la

" C.S. Salamanca, 1654, Lib. 5, Tit. VV, p. 240. En una constitucion zaragozana de mediados de siglo se
aludia de forma similar a la cuestion:

<<Otrosi mandamos a los Curas, y sus Tinientes que no permitan en sus Parroquias Saludadores, sino
es con expressa licencia nuestra en escrito, en que conste pueden exercitar dicho oficio, pena de
cinquenta reales cada vez >>.

(C.S. Zaragoza, 1656, Tit. XXXII, Const. I, fols. 135v-r).
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opinién popular- ningln signo de su nacimiento que delatara alguna virtud o gracia
especial. Y segundo, a la hora de ejecutar las acciones, los ensalmadores ponian mas
hincapié en las palabras mientras que los saludadores lo hacian en el aliento, la saliva y
el tacto.

Aunque no contamos con casos concretos para el siglo XVII, la actividad
desarrollada en otras épocas frente a las plagas del campo nos hace suponer que
algunos de sus miembros aun realizaran esa labor en la citada centuria. El caso mas
conocido nos retrotrae a Murcia, en abril de 1451, cuando el concejo de la ciudad envié a
un jurado a Cartagena para contratar los servicios de una mujer <<ensalmadora>>,
originaria de Almagro, que se encontraba en aquella localidad conjurando langosta, con
el fin de que fuera a Murcia a realizar la misma labor. Se desconocen los resultados,
pero no los gastos que supuso su accién contra la plaga, que fueron bastante elevados a
la luz del dato de que los jurados tuvieron que pedir limosnas por las parroquias de la
ciudad para pagar a la buena sefiora y ordenar que el dinero que faltara, tras el recurso
a dicho método, se sacase de los bienes propios municipales’’®.

A pesar del frecuente uso que de estas personas hicieron los pueblos y ciudades de
la época contra enfermedades y endemoniados, y al igual que con los saludadores, la
polémica envolvié sus actividades entre los intelectuales y las autoridades religiosas. La
gracia especial que pretendian tener los ensalmadores, los medios que utilizaban para
sus curaciones Y las licencias que algunas poblaciones les exigian para trabajar dentro
de su jurisdiccion vuelven a ser los tres elementos que marcaran el debate en cuanto al
origen de sus virtudes: natural, divina o demoniaca.

En general, autoridades, tratadistas y legisladores coincidieron en incluir a los
ensalmadores dentro del catalogo de las supersticiones vanas a pesar de algunos
matices. Un primer grupo de opiniones criticara sin paliativos sus actividades. A su vez,
dentro de este grupo habia dos visiones. La primera consideraba esos trabajos como

claras supersticiones. Este es el caso de las constituciones sinodales, como ésta de

8 Juan Blazquez Miguel, La hechiceria en la regién murciana (procesos de la Inquisicién de Murcia,
1565-1819), Murcia, Caja Murcia, Obra Cultural, 1984, p. 13.
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Avila, de principios de siglo, en la que, ademas, se incide en las fuertes penas

espirituales y materiales que debian aplicarse a los ensalmadores:

<<Item, ordenamos, y mandamos, que ninguno use de ensalmos, santiguos,
nominas, ni otras cosas supersticiosas, y reprouadas por la Iglesia, ni las hagan, so
pena de excomunion, y de seiscientos maravedis, para la fabrica de la Iglesia
donde fuere parroquiano, y en la misma pena incurran los que curaren con
semejantes supersticiones, y ensalmos. Y mandamos a nuestros visitadores
tengan cuidado de castigar estos excessos, agrauando las penas, siendo

necessario>>"",

Incluso hubo constituciones, como la de Coria, de 1606, que amenazaba con la
excomunién mayor a quienes, conociendo el uso de estos métodos realizados por otras
personas, no las denunciara a las autoridades eclesiasticas’®.

La segunda visién existente dentro de este primer grupo de opiniones 