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LA MITOLOGIA MALEFICA DE LES BRUIXES*

Foan Prat

INTRODUCCIO: LA BRUIXERIA A CATALUNYA

Una de les giiestions que sobten quan s’intenta fer una revisié dels es-
tudis de bruixeria a Catalunya, és la migrada atencié que aquest fenomen
sembla haver tingut entre els investigadors del pais' i com, sovint, els treballs

" Una versié semblant d’aquest text serd publicada pel Tradiconari (vol. VIH) de "Enciclo-
pédia Catalana.

1. En efecte, si comparem P'intergs que hi ha per la bruixeria al Pafs Basc o bé a Galicia
amb allo que ha succeit entre nosaltres, el resultat ens és clarament desfavorable. Recordem,
només, que al Pais Basc les sorguin han estat objecte d’estudi per part d'investigadors tan qua-
lificats com Julio Caro Baroja (Las brujas y su mundo, 1961; Inquisicidn, brujeria y cviptojudaismme,
1970; Brujeria vasca, 1973, etcétera), José Miguel de Barandiaran {(Brugeria v brugjas en los relatos
poprlares vascos, 1984}, o bé Ihistoriador danés Gustav Henningen (Ef abogads de las brujas.
Brujeria vasca e Inguisicion, 1983). El cas de Gualicia, tecra famosa per les seves sgwies, brudxes i
meigas, €5 semblant, ja que han estar profusament investigades per Vicente Risco, el folklorista
més important de Galicia, que va dedicar al tema algans escrits (vegeu la seva collaboracié a
la Historia de Galiza dirigida per R. Otero Pedrayo) aixi com un Hibre sobre e diable (Sazands.
Historia del Diabls, 1936). Posteriorment, antropoleg Carmelo Lison va analitzar el mén de les
bruixes en un llibre important (Brujeria, estructura socal y simbolisms en Galicia, 1979} 1 també
Phistoriador Jaime Contreras (Bl Sante Oficio de la Inguisicion en Galicia, Poder, sociedad y cultura,
1982). El mateix Carmelo Lisén publicava un llibre més general i panoramic timlat Las brugas
en ln bistovia de Espasia (1992). Aragd és una de les altres comunitats ben apamades pel que fa
al tema, amb els libres mol exhaustius d’Angel Gari, Brujeria ¢ Inguisicion en el Alto Aragdn en
Ia primeva mitad del sigle xvit (1991) i el de Maria Tausiet, ticalat Ponzodia en fos ofss. Brujeria y
supersticion en el siglo xvi (2000}, respectivament.

També el Pais Valencii, amb els treballs de Ricardo Garcia Careel, Astaries, 1 més concre-
rament la bruixeria entre el grup dels Vaqueiros de Alzada, estudiats per Maria Cétedra, o Ca-
niries, Navarra, o 'antic bisbat de Cuenca o de Castella [amb el clissic de Cirac Estopifidn, Los
procesos de bechicerias en ln Inguisicidn de Castilla la Nueva (Tribunales de Toleds v Cuenca), 19421,
Dos altres textos recomanables s6n els de F.F. Flores Arrovuelo — Ef diablo en Espasia {1985) 1
el monografic sobre Zugarramurdi, Proceso a la brujeria (1989) a cirrec de Manuel Ferndndez
Nieto.
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existents sén més de divulgacié que no pas d’estricta investigacid, ja sigui et~
nogrifica o historica. De totes maneres hi ha excepcions en el que diem i que
seran degudament esmentades.

Per exemple, a I'obra immensa de Joan Amades, no podia falear-hi el
tractament de la bruixeria. I, en efecte, aquest compilador incansable va pu-
blicar, I'any 1934, un {libre titulat Bruixes ¢ bruixots (reeditat en el Médol,
Pany 2002, amb un proleg de Joan Carnicer) que, entre altres coses, presenta
una tipologia d’especialistes en 'art de guarir i d’embruixar, que inclou els
saludadors, xucladors, oracioners, senyadors, trencadors, setens, endevinetes,
desagulladors 1 samaires.

En la mateixa linia de Joan Amades, i for¢a influits per aquest, Javier
Tomeo i Juan M. Estadella treien un llibre de divulgacid drulat La brujeria y
la supersticion en Catalufia, (1963), que amb ben poques modificacions Javier
Tomeo ha reeditat, en solitari, amb el nou titol de La bruixeria popular catalana
(2005).

També la influéncia de ’Amades es deixa sentir en Joan Guillamet que
va escriure un primer treball de sintesi —La Bruixeria a Catalunya, 1975- i que
si bé aporta tot un seguit de narracions i rondalles sobre bruixeria, inédites,
no obeeix tampoc, ni 'autor ho pretén, a cap mena d’investigacié historica o
sobre el terreny en sentit estricte.

Si que ho és, en canvi, el llibre de Cels Gomis, La Bruixa Catalana.
Aplec de casos de bruixeria, creences i supersticions recollits a Catalunya a Pentorn del
anys 1864 a 1915, escrit a la segona década del segle xx, perd no publicat fins
el 1987. Més endavant ens hi referirem més extensament.

Per ara limitem-nos a dir que tant Amades com Guillamet i Tomeo
assenyalen que a Caralunya hi ha determinats pobles que semblen haver
estat auténtics caus o nius de bruixes: Llers 1 Cadaqués (a PAlt Emporda),
Vallgorguina (al Maresme), Altafulla (al Tarragonés), Vimbodi i Solivella (a
Ia Conca de Barberi), Andorra la Vella (a la Vall d’Andorra) i encara forca
altres com Molins de Rei, Centelles, Viladrau, Caldes de Montbui, Arbdcies,
etcétera. I s6n alguns d’aquests pobles o, més ben dit, les bruixes d’aquests
pobles, les que han despertat U'interés de poetes, d’artistes, d’estudiosos locals
i, també, d’historiadors 1 narradors diversos,

Abans, perd, de referir-nos-hi amb més detall vegem el que és el retrat
robot de la bruixa popular a través del seu model etnografic.

LA IMATGE DE LA BRUIXA CATALANA SEGONS LES FONTS
Per a exemplificar Ja concepcid més tradicional comengarem amb el

famés Boc de Biterna, el primer text catald que ens parla d’un akelarre i conu-
nuarem, sense moure’ns del Pirineu, amb “De bruixeria pallaresa” un text de
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Violant i Simorra —que és sempre una garantia de fidelitat i rigor a les fonts
orals emprades— que fou llegit pel seu autor onze de mar¢ de 1936 al Cen-
tre Excursionista de Catalunya, perd no fou publicat fins molts anys després
en un volum titulat Ermologia pallaresa. Homenatge a Ramon Violant { Simorva
(1981).

L’any 1917, J. Saroihandy publicava un article dtulat “El bosque de
Biterna en los fueros catalanes del Valle de Aneu”, que sén les ordinacions
d’Esterri d’Aneu donades pel comte de Pallars, Arnau Roger IV, Pany 1424.
Segons sembla, 'esmentada Vall d’Aneu era un auténtic cau de bruixes. Jaume
Oliver en el Preambul a Les bruives del Pallars (1999) transcriu alguns dels
crims imputats tradicionalment a les bruixes dient que “en lz dita vayll se agen
comessos crims molt innormes de envés Déu e la dita vayll, o é, que van de nit ab
les bruxes al bock de Biterna e aguell prenen per senyor, fahent-li homenatge, rene-
gant lo nom de Déu, anans de nit, levant los infants petits dels costats de luvs mares e
aquels maten, donen gatirnons o buxols, donen metzines en diverses maneres, segons
de tots aguets crims se apar pev processos confesions propries dels dellats”.

El mateix Ramon Violant ens diu que “Biterna volia dir la cova o altre
Hoc on es reunien les bruixes, segons creenga medieval, per renegar de Déu i
adorar al dimoni que hi apareixia en forma de boc, tal com ens diu prou bé el
seglient passatge del Llibre de les dones o Espill, de Jaume Roig:

Amb cert greix fus,
com diu fa gent,
se fan ungiient

e bruixes tornen,
en la nit bornen
moltes s’apleguen
del Déu reneguen,
un boc adoren
totes honoren

la lur caverna
qui’s diu Biterna,
mengen ¢ beuen,
aprés se leven,

per laire volen,
entren on volen
sens obrir portes.

Angel Gari, 'expert aragonés en bruixeria que prologa el llibre ja es-
mentat de Carmen Espada i Jaume Oliver, Les bruixes al Pallars (1999), refe-
rint-se al Boc de Biterna en un altre document del segle xvi sobre dues brui-
xes, rebla el clan dient:
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“Aixi partiven una nit al cami “los bisqué bun galant a cavall en bun gran
cabrd”. Joana la Molinera va dibuixar una crew a terva i demana a Antinia
que la trepitgés i venegués de Déu. Aixi ho féu i el galant, al qual ln molinera
anomeni “bock de Birerna”, després de tenir accés carnal amb les tres dones
les va dur al prat de Mosquera, on bi bavia unes fogueres amb gent saltant i
ballant al sew voltant als sons de cornamuses™

Perd, qui eren les dones que feien aquestes coses? Ramon Violant ens
diu que “les bruixes, segons el poble pallarés sén unes figurotes lletges, mal
vestides i ploroses d’ulls que donen mal als mortals, tocant el menjar que des-
prés aquells han de consumir i en tocar-fo hi fan uns signes magics amb les
mans” (1981: 98).

També en altres indrets les bruixes sén vistes com a dones velles, so-
les, brutes i vivint en cases semienrunades o a les afores dels pobles. A més,
sempre son percebudes com a potencialment perilloses per la seva suposada
relacié amb el mal i la malastruganca. 1 la bruixa és maléfica gracies al pacte
que té establert amb el diable.

El do, o si es vol, Pestigima, de la bruixeria pot ésser innat o adquirit.
Hi ha pobles —cas del do innat— on les dones, pel sol fet d’haver-hi nascut sén
percebudes com a bruixes 1 aquesta condicié €s transmesa, normalment de
mares a filles. El do adquirit, en canvi, implica un pacte especific amb el dia-
ble 1 la iniciaci6 consegiient. Com veurem amb més detall, la candidata havia
de renegar de Déu i del baptisme rebut, fer males confessions 1 seguir amb
incredulitat els oficis divins i disposar-se al mal.

Qué feien les bruixes? Quin era el seu poder? Ramon Violant ho explici-
ta tot dient: “quan el poble malfiava d’alguna persona que es digués que fos
bruixa, procurava estar-hi el millor possible, per por que no els embruixés la
mainada, ni els ramats de bestiar ni les collites”. No cal dir que els tres am-
bits assenyalats ~els nens, els ramats 1 les collites— sén absolutament centrals
en qualsevol societat pagesa i la seva pervivéncia en depén. En una época en
la qual la mortalitat infantil era altissima, la mort d’un infant feia sospitar de
I'acte de bruixeria i no és estrany, per tant, que forca llevadores i comadrones
que assistien els parts fossin tingudes per bruixes. Una mala mirada podia
“embronar” o “enneulir” els petits que no creixien o s’ennuegaven fins morir.
[D’altra banda, també el goll era atribuible a la bruixeria, 1 I"’encortament”
dels adults, una mena d’impoténcia, fisica o psicologica, causa de Pesterilitat
de les parelles.

Pel que fa al bestiar, hi ha una contalla molt estesa i ben il-lustrativa.
Aqui prenem gairebé al peu de la lletra la historia tal 1 com Pexplica Jordi
Torres al seu llibre, Bruixes a la Catalunya interior (2003). Diu aixi: A cal Perot
(municipi de Lluga), tots els anys el dia de la festa major, al migdia, mentre
eren a missa major se’ls moria un cap de bestiar 1 també el trobaven amb el
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cap destrossat {...). L’hereu, que ja feia temps que estava pensant com podia
atrapar I'animalot que cada any en aguest dia els malmetia un cap de bestiar,
se’n va pensar una. Mentre tota la familia era fora, ell, secretament, va agafar
la seva escopeta i se’n va anar a la cort de les bésues. Al punt de les dotze va
veure com un ocellot semblant a una aliga entrava a la cort de la mula. En el
moment que va arribar al portal de la cort, Pocellot ja esgarrapava el cap de la
mula. Sense pensar-s’ho va engegar un tret a 'aliga, que va desapareixer. El
not va pujar P'escala per entrar a la sala i es va trobar 'avia tota ella ensango-
nada. Era el resultat de la perdigonada que havia rebut P'aliga.

“— Qué has fet ximplet? Per poc em mates! va exclamar ella en
veure el seu nét.

— Aix0 €s el que hauria de fer, mala bruixa! Ja em pensava que eres
tu la que feia totes aquelles malifetes amb el bestiar”.

Des d’aquell dia mai més van wobar cap béstia morta amb el cap des-
trossat i 2 més a més com que la perdigonada s’havia fet amb sal beneida el dia
del salpas, la mala pécora de 'avia va quedar deslliurada dels poders demoni-
acs dels quals estava posseida.

Aquesta historia té nombrosissimes variants: ['avia d’aquest cas és subs-
tituida en altres indrets per la mare, la sogra, una vella amb fama de bruixa o,
fins i tot una germana fadrina de Phereu; la mula, sovint es converteix en una
vaca, euga, cavall, matxo, bou, porc o truja i la bruixa aliga, molt freqiient-
ment €s un corb, una merla, o un gat negre que ataca el coll o els flancs de
la béstia en qiiesti6. Potser el que mai varia és I'hereu, I’heroi de la historia
que es posa en perill per salvar el seu patrimoni amenagat per Pagressié de la
bruixa doméstica.

El tercer gran ambit, el de les collites, normalment és tractat a través
del tema de les tronades i pedregades. Tornant a Ramon Violant aquest es-
criu: “els pastors d’aquesta comarca creuen que totes les tempestats les porta
el dimoni el qual es barreja amb la tempestat per a fer mal”. La manera de
provocar la tempesta era ben senzilla segons ens ho descriu Pere Torrent, el
bruixot de les Encies del qual parlarem més endavant: “...i aixi resolguérem
de fer caure pedra en esta forma: que una de les bruixes se posa endins d’una
bassa d’aigua (...} 1, amb sengles vergues (...) batérem I'aigua, renegant i male-
int de Déu i ala Verge Maria, i dient mil desatinos i alli maleint i blasfemant,
caigué molta pedra, que féu molt mal en la parréguia...”

La prova del nou per comprovar si quan pedrega es tracta d’una bruixo-
nada o no, és mirar si les pedres que han caigut duen un pél de cabra. Si aix{ és
—i a més les cabres han estat xollades la vetlla sense que ninga se’n adonés- la
cosa és evident: es tracta d’un mal provocat per les bruixes amb tota la malicia
del mén.
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Els procediments emprats per les bruixes per causar el mal sén diver-
sos. Amades distingeix Vencés, Vencantament, el seguici, el filtre, el malefici, U'en-
cortament, el nuament, e} ligament i Vullpendye.

De tots ells, possiblement els dos més freqiients i perillosos sén I'encor-
tament, ja esmentat (i que designa aquella mena d’impoténcia, de budells, de
genitals o bé la incapacitat de prendre decisions) i el famds ullpendre, també
anomenat mal d’ull, mala mirada, mirada envejosa i que esdevé arreu, un me-
canisme excepcional de 'accié de la bruixeria. El mal, i enveja conseqtient,
també es pot transmetre pel 74/ donar una variant del qual és el mal boct, una
fruita, una menja qualsevol emmetzinada i que provoca en qui la ingereix, la
malaltia, o bé encantaments diversos. El conte de Blancaneus i la seva ma-
drastra n’és el paradigma per excel-léncia.

Un dels altres poders de les bruixes és [a seva capacitat de metamorfosi
en diferents animals. Violant parla del classic gat negre —animal associat a la
bruixeria per excel-léncia- perd també d’un “gossot de molt mal aspecte” o
encara d’”una cabreta negra molt xicarrona” (p. 108-109). A altres indrets,
per exemple Aleafulla, les bruixes es metamorfosegen en corbs 1 encara en
altres localitats poden transformar-se en galls, cabres, guilles, mules i sempre
molt negres i peludes.

Es ben coneguda la capacitat que hom atribueix a les bruixes per volar.
Aixi, després de despullar-se de pel a pél vora de la Har de foc 1 d’untar-se les
aixelles, els polsos, anus i Uentrecuix amb un ungiient magic, les bruixes pro-
nunciaven una formuleta del dpus “Alta-fulla, vola fulla” i xemeneia amunt es
dirigien a I'akelarre, el lloc de reunié per excel-léncia o bé a altres llocs menys
solemnes com eren els covens, sabbats o eshats. Una recepta convencional de
I'ungiient magic de les bruixes, tal 1 com ens el descriu Jordi Torres a Les brui-
xes a lo Catalunya interior és a base de trementina, oli de ginebra, ruda, farina
de serp, un bolet, grana de rosella, alfabrega, cicuta 1 una pell de galapet.

Hi ha un seguit de teories sobre el vol de les bruixes que normalment
al-ludeixen a les herbes al-lucinogenes del tipus adormidera, canem indi o
haixix, belladona, mandragora que un cop ingerides, afavoreixen la sensacié
de vol o d’estat alterat de consciéncia. Per als seus untets | metzines, a més
de les esmentades, també empraven plantes com el celiandre, 'estramoni, la
berbena, ’herba queixalera o jusquiam (el belesio castelld), erc., de reconeguts
poders en la magia oculta, la sexual o la magia negra. Hom les feia servir per
guarir, enamorar, emmetzinar o aconseguir els estats alterats de consciéncia,
o senzillament per volar.

Com deiem, el vol es relacionava amb el sabbat, les reunions nocturnes
dels dissabtes on les bruixes es reunien en akelarre que en la llengua basca vol
dir “prat del boc” o “muntanya del boc”. Aixo, ens recorda Violant, “porta
a creure que els andcs bascos devots de Satanas es reunien en un prat, on
celebraven les reunions, orgies i bacanals erotiques, bruixes i bruixots a l'en-
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torn d’un boc, representacié del gran Banut (banyut), rei dels inferns”. Lhuis
Orriols a Les bruixes segrestades, en déna una imatge menys solemne quan es-
criv: “Allo era un garbuix d’associacié sectria, romeria, mascarada i barrila
de borramos. Saltirons 1 ballarugues servien d’estimul emocional al so de la
flanta”.

En efecte, I'akelarre era una festa orgiastica on tothom anava nu. El
diable, en forma de boc o cabrd negre el presidia tocant el flabiol o la corna-
musa i sempre amb sons roncs, mentre bruixes i bruixots ballaven una mena
de sardana, perd mirant cap enfora. Al mig de la rotllana hi bullia el perol de
les metzines amb algunes de les herbes esmentades i també amb animals re-
pulsius —serps, escorpins, gripaus, llangardaixos— que hom remenava amb la
cama o el brag d’alguna criatura i, cas de no tenir-ho a ma, amb la pota d’una
cabra, com assenyala R. Garcia Carrera.

Un cop hi eren totes passaven llista i hom presentava les neofites al di-
able, al qual en una mena d’homenatge de tipus feudal juraven fidelitat. No
ens resistim 4 reproduir un nou fragment relacionat amb el Boc de Biterna
i protagonitzat per una presumpta bruixa, Cebriana Polvorera d’Erinya. Se-
gons confessa ella mateixa, “se li aparegué el dimoni en forma de crestd, aixd
és, d’'un boc castrat, de color negre o roig, d’on li vé el sobrenom de Boc de
Biterna, aquest li pregunta si volia jo ser sa vasalla y jo li respongui que si, y ell me
dix que mix que jo li prometés de fer tot lo mal que pogués, y ayxijo lo y prometiy li
doni la mas squerva. Llavors, Isabel de Monic de Serradell diu en el sen procés
que va presentar una noia al dimoni dient-li: senyor, veus assi una vasalla. ¥ ell
la vebé per vasalla dienv-li: “Volew ser ma vasalla? “y ella dix que si. ¥ agui mateyx
Ui dond dita Foana la mas squerra, prometent-Ii de ser sa vasaila y de fer tot lo que li
diria; ella mateixa informa que lo dit dimoni se fa tractar de senyor, dient-los que
és semyor de moites vasalles. La propia Isabel ha declarat abans que dit dimoni,
en forma de cresto com tinc dit, me digué a mi depossant que si jo volia fer lo que ell
volia, que may me desampararia en ninguna necessitat ni cosa que bagués menester.
Y aixi{ li doni la ma, y li prometi que jo eva contenta, y me feven venunciar @ les coses
de Dén.”

A més de donar-li la ma, les neofites, en senyal de respecte havien de
besar al diable sota el cul 1 alguns textos parlen de les parts “brutes” i “sisias”,
per a referir-s’hi.

Després de la iniciacié la gresca continuava 1 el ball, cada cop més fre-
nétic i orgidstic, acabava quan les bruixes copulaven amb el diable o amb els
seus animals familiars, El diable, aqui a Cartalunya almenys, s’ho muntava
sempre pel darrera i segons les explicacions de diferents bruixes, obtgudes en
general sota tortura, estava molt ben dotat i amb un membre com de ferro,
perd fred com el glag, les sausfeia a totes, encara que sense un gran “conten-
to” per part d’aquestes bruixes que aixi ho confessaven amb certa pena.
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Les trobades en els akelarres eren sovint en Hocs aillats 1 hom pot fixar,
seguint Joan Amades i Javier Tomeo, una mena de geografia ben definida.
Aixi, per exemple, les bruixes de la Costa Brava es trobaven a Sant Pere de
Roda, les de I'Emporda a Llers, les del Valles al Pla de les bruixes (prop del
Gorg Negre en el cami de Gualba a Santa Fe), les d’Andorra a Andorra la
Vella, les del Baix Llobregat a la Placa de Molins de Rei, les del Maresme a la
Pedra Gentil, prop de Vallgorguina, les del Lluganés a la Plaga Balladora de
Santa Perpétua o de Sant Bertomeu del Grau, les bruixes Heidetanes a la Serra
del Cadyi, les pirinenques al Pedraforca o al Canigé i Ramén Violant afegeix
que les de la Vall d’Aneu es reunien al Pla de Berert i les de la Vall Ferrera,
enfront de Sant Joan de 'Erm. Complementiriament, la toponimica de mar-
cat caricter bruixi és molt freqiient i, per exernple, Jordi Pujiula, a Brusxes,
dimonis i follets de la Garvrotxa (1983) esmenta, entre altres el “clot de les brui-
xes”, el “gorg de les bruixes”, el “pic de les bruixes”, el “serrat de les bruixes”,
juntament amb molts altres toponims relacionats amb el diable.

En fi, durant els akelarres o en altres reunions oficials el diable marcava
amb un senyal el cos de la bruixa, prova fefaent de la seva pertinenca al gremi
maligne.

Com prevenir Patac de les bruixes o desliiurar-se’n? En general els di-
ferents autors que s’han interessat pel tema distingeixen els remeis profans
dels sagrats. Un llistat dels primers, extret dels llibres de Joan Amades, Joan
Guillamet i Javier T'omeo, ens presenta el segiient panorama:

* Posar-se una pega de roba al revés. Hom recomanava que fos una ca-
misa ja que, com diu la dita: “camisa al revés ningi hi pot res”.

* Tenir ruda plantada en un test o torreta (la ruda és, com €s sabut, una
tipica herba de bruixa).

* Fregar alls contra portes 1 finestres, ja que sembla que les bruixes, com
els vampirs, odien la fortor de Pall.

* Posar sota la teulada “pedres de bruixa” o “pedres de Hamp”, els tipics
silex prehistorics.

* Fer la “figa”. Segons Violant consisteix en entrellagar les dues mans
formant una creu amb el dit polze de cada ma mentre es recita: “la figa
et faig i al dimoni la dono”. O bé cloure el puny tot encrevant el dit
index sota el polze, amb aquest sortint entre I'index i ¢l dit del mig,
signe i denominacié que s’ha vist com a expressi6 del genital fement,
alhora que com a encrevament dels dits. La mateixa expressié es troba
en altres llengilies: dar bigas, faire ln figue, far la fuca...

* Emprar diferents talismans o amulets (una castanya, una pota de co-
nill, una ferradura)

Si hom es decanta cap els métodes religiosos, troba:
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* La proteccié de la criatura amb escapularis i medalles penjades al coll
per evitar la mala mirada 1 I'enveja de la bruixa.

* Quan s’apropava una tempesta treure la “Vera Cren” i fer dringar les
campanes de 'església sense parar.

* Beneir els camps del terme municipal el dia de Sant Pere Martir. Be-
nediccid, també, de branques d’olivera que en forma de creu calia po-
sar pels camps 1 sembrats.

* Encendre un ciri beneit que ha estat a] Monument el dia de Dijous
Sant. Les candeletes de la Candelera (o Escandelera com es deia o es
diu al Pallars) també eres bones per allunyar brosmades dolentes.

* Cremar fulles de llorer beneit el Diumenge de Rams i posar les creus
de palma o el llorer beneit el mateix dia a les portes i finestres de les
cases.

* Engegar trets amb bales beneides o amb sal (també beneida) contra els
nivols amenagadors.

* Segons Violant “per conjurar 'embruixament abans anaven a collir
una branca de romer i anaven a buscar un ampolla d’aigna benita a
Pesglésia. Quan tenien ajxd a punt, esperaven la nit de Sant Joan per
desembruixar la casa...”.

1, en efecte, tant per Sant Joan com per Sant Silvestre, les dues grans
nits de solstici, les bruixes van molt esvalotades i cal prendre tota mena de
precaucions ja que en la segona sobretot:

Per Sant Silvestre

totes les bruixes van en destre.
Per Sant Silvestre

les bruixes entren per la finestra.

DE BRUIXES LOCALS

Comencavem Vepigraf anterior parlant del Boc de Biterna a les Valls
d’Aneu i de les bruixes pallareses estudiades per Ramon Violant. Sense mou-
re’ns del Pallars, Pany 1999 Carmen Espada i Jaume Oliver publicaven Les
bruixes af Pallars. Processos d’Inquisicié a la Varvassoria de Toralla {s. xv), pr010~
gat per Angel Grari. El llibre consta de dues parts ben diferenciades. A la prl—
mera, introductdria, Jaume Oliver hi defensa la tesi segons la qual Ia justicia
fou tan dura amb els casos de bruixeria perqué aquestes, en paraules de Gari,
“transgredien en el més profund, els valors mantinguts per Pautoritat feudal 1
per Pesglésia”. La segona part recull la transcripci6 completa dels documents
-una enquesta general feta als veins de la Varvassoria de Toralla sobre Pexis-
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téncia de bruixes I'any 1566 i vuit casos de processos a bruixes 1 bruixots duts
a terme per la justicia senyorial ordinaria. Aquests documents, transcrits per
Carmen Espada, reflecteixen de manera molt clara la dindmica dels meca-
nismes ;ud;cmis habituals i les seves fases: acusacid, judici, tortura, confessié
i execucié. També Pany 1999, 'antropdloga Josefina Roma va coordinar un
monografic d’Arnica, la revista del Consell Cultural de les Valls d’Aneu, ti-
tulat Bruixeria i Pirinen, amb algunes col-laboracions de primer ordre. Pep
Coll, narrador i un bon compilador etnografic explica un seguit d’histories de
bruixes pallareses a Documents i testimonis (2), 1 acaba amb un llistat de dones
encara avul recordades com a bruixes pels seus convilatans 1 que havien viscut
a diferents contrades pirinenques.

En una direccié forca diferent, el poeta empordanes, Carles Fages de
Climent publicava un llibre de poemes ttulat Les braixes de Llers (1924), un
dels pobles catalans més famosos per la seva tradicié bruixina. Anys després,
el Pare Nolasc del Molar, caputxi, publicava a Olot un volum, introbable
avui, titulat Ef procés d’un bruixer (1968) sobre Pere Torrent, dit Cufi, un
pastor de les Encies, jutjat i condemnar a la forca Pany 1619. De Pesmen-
tat bruixot, Jordi Pujiula, psiquiatre de professié i autor de dos textos —”
La bruixeria a la Gavvotxa” (1980) 1 Bruixes, dimonis i follets a la Garvotxa
(1983)- escriura: “Pere Torrent havia venut la seva anima al diable per tal
de deslliurar-se d’un mal de queixals. Era sens dubte un home d’escasses
ambicions”. Les dues grans especialitats del bruixot de les Encies eren la
pedregada pel sistema de batre Hocs d’aigua i la matanca de bestiar “fent ei-
xir llops”, poder que I'assenyala com a lobater. Mai, pero, afegeix Pujiula al
primer article esmentat es va dedicar a matar criatures o a provocar golls a
les persones, prictica habitual en els de la seva condicié. El segon text, estd
dividit en dues parts. A la primera, Pujiula compila un seguit de casos his-
torics de bruixeria de les terres olotines —la bruixa del Mallol {especialitzada
a unir o desfer matrimonis}, la bruixa d’Amer (experta en provocar terra-
trémols), el bruixot de les Encies ja esmentat i que Pujiula compara amb el
Menocchio d’El Formarge i els cuer de C. Ginzburg, Vendimoniat d’Oix, etc.
La segona part, titulada Ef vastre actual de la bruixeria és dedicada a una ar-
replega de costums, tradicions, creences, llegendes i toponimia de caracter
local 1 comarcal.

I de la Garrotxa hom pot saltar a les Gavarres on Xavier Cortadellas a
El poble dels cent focs. Llegendes de les Gavarres (1996) dedica tot un gran apartat,
amb el rétol de Bruixes, goges i pedres, a presentar les contalles sobre el tema.
Amb tot, les boniques histdries protagonitzades per les bruixes del Montne-
gre 1 les Gavarres, i que Cortadelles presenta amb un rar equilibri entre el
rigor etnografic i la creacié literaria, s’orienten majoritiriament cap el model
de les fades, les goges 1 les dones d’aigua més que no pas a la bruixa maligna
que aqgui ens ocupa.
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Després de la Garrotxa i les Gavarres, la Catalunya interior sobre la
qua! 'historiador Antoni Pladevall va publicar un llibre, avui classic, titulat
Persecucid de bruixes a les comarques de Vic a principis del segle xvir (1974). Plade-
vall aporta una bona documentacié entorn dels processos de bruixeria relatius
a Seva, 'Esquirol, Santa Maria de Corcd, Taradell, Vilalleons, Viladrau i al-
tres pobles del radi d’'influéncia de Vic.

Un dossier de I,’Aveng, amb el tivol de La bruixeria a Catalunya (1983)
preparat per R. Garcia Cércel i que semblava preludiar una linea de treball
futura en aquesta direcci6 per part d’historiadors académics i/o professionals,
perd que pels motius que fossin, no va tenir massa continuitat potser amb
Pexcepcié de la investigacié sobre la Inquisicid, (tematca de la que aqui no
ens podem ocupar si no és d’una forma molt tangencial).

Tornant, doncs, a la bruixeria, Jordi Torres 1 Sociats publicava el -
bre Bruixes a ln Catalunya interior (Lluganés, Osona, Bages, Moianés, Berguedi)
(2003), que recolza en un excel-lent treball emografic. En un llenguatge fresc
que conserva empremta de la narracié oral que els testimonis de pagesos,
pastors 1 traginers han proporcionat a I'autor, aquest ha recreat de manera
especialment acurada tot aquest mén de les bruixes i de Pimaginari collectin
que }i escau.

Aquest interés per la bruixeria a nivell local també el trobem en un se-
guit de llibres o articles de caire monografic com sén els de Jaume Prat (Les
Bruixes de Sampedor, Segle xvn) i V Albert Benet (La Bruixeria al Bages a principis
del segle xvii i Joana la Negra, una bruixa sallenting) o bé la historia novel-lada
de Raimundo Garcia Carrera sobre Les Bruixes de Caldes de Montbui (1985),
seguida pel text titulat Caga de bruixes al Valles (1987). En aquest es reproduei-
xen alguns documents originals de ’Arxiu de la Fundacié Bosch i Cardellach,
datats al segle xvn, que és, per excel-lencia, El segle de les bruixes (1992) com
aixi titula Agusti Alcoberro un llibre d’historia sobre aquest periode.

Les bruixes segrestades (1994) de Lluis Orriols és el resultat de la seva
investigacio historiografica i el llibre esta dividit en tres parts: Les bruixes
conegudes, Les bruixes oblidades 1 Les bruixes segrestades que donen peu
al titol definitiu. Entre aquestes darreres figuren Joana Negra, una vidua a
qui una seva veina li va presentar el dimoni, raé per la qual fou salvatgement
torturada i penjada a Sallent pels volts de 1588; Montserrada Fabregas, ali-
as Graciana, majordoma; Marquesa Vila, llevadora de professié a qui se li
moriren alguns dels nadons que atenia i per aix0 la delataren; Na Bruneta,
de sobrenom “la Por”, vidua de Sallent, la “Barjaula”, dona d’un pages; Jo-
ana Ollica, “la dona més galant de Prats [de Lluganés]”; Rafela Puigcercds,
descrita rambé com “alta i gallarda...”. Luis Orriols, mitjancant el testimo-
ni de totes aquestes dones —sovint un testimoni arrencat a la cambra de la
tortura~ refa el retrat de la bruixa catalana del segle xvi, que ja ens ha anat
apareguent: la bruixa com a vassalla del dimoni; el com aquest tenia trac-
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te carnal ~una mena de dret de cuixa- sobre les seves vassalles; el senyal
d’obediéncia i respecte —el bes al cul- que devien al boc; els untets que de-
gudament aplicats a diferents parts del cos, els permetien volar a Pakelarre;
el com, alli, planificaven les seves malifetes entre les quals Vinfantcidi, Ia
practica del mal donat o del mal boci consistent en donar golls o provocar
diferents formes d’encortament que transmetien a través de fruites —figues
especialment— emmetzinades; la mort de tota mena d’animals doméstics
-bous, ovelles, porcs, mules, etc.— la preparacié de pedregades i calamar-
sades mitjangant invocacié al dimoni i batent amb bastons tolls d’aigua; les
acusacions d’anar al Pedraforca amb els seus dimonis familiars (“Foguet”
era el dimoni d'una bruixa, “la Vigatana” i encara que esperit maligne, era
especialment servicial...). Com déiem, moltes d’aquestes acusacions foren
arrencades amb tortures refinades i els gemecs esgarrifosos que alguns es-
crivans gelosos no deixaven de consignar, son el trist contrapunt d’uns in-
terrogatoris, repetitius i absurds, que uns botxins fanatics, laics o religiosos,
aplicaven a unes desgraciades percebudes com a bruixes i, per aixd, marti-
ritzades fins la mort.

Encara a nivell local cal esmentar el llibre d’Antoni Gelabert Les fruixes
d’Altafulla (1971) amb uns boixos magnifics de Pautor. Més endavant ens re-
terirem al llibre propiament dit, perd, ara i per finalitzar aquest apartat sobre
la bruixeria local, cal remarcar que allo que ha succeit a Altafulla —semblant
al cas de Cervera— és que [a bruixa ha esdevingnt un element important de
la identitat local. L'eslogan que fa de reclam wuristic de la vila és “Deixa’t
embruixar per Altafulla”; des de fa uns sis anys, la vetlla de Sant Joan hom
celebra una Nit de Bruixes cada cop més participada; dos restaurants recents (i
un d’ells de superluxe), La Bruixa de Burriac 1 Les Bruixes, tenen a les seves
cartes respectives noms de plats del tipus “Amanida bruixa” a més de dur-ne
el nom; també és recent (2005) la inauguracié d’un important centre lidic,
amb cinemes i altres diversions que també porta el titol Les Bruixes i fins i tot
el trenet ruristic que durant la temporada d’estin comunica el casc del poble
amb el nucli maritim s"anomena “Les bruixes d’Altafulla”... A tot aixo0, 1 per
concloure cal afegir els centenars d’enganxines de cotxe amb la tipica bruixa
altatullenca i tota mena de gadgets —cendrers, clavers, rajoletes de benvinguda
a les cases, gots, plats, penjolls, etc.— amb bruixes volant, assegudes, amb po-
sat sinistre o comic i1 que completen aquesta variant d'invencié de la tradicié.
Una figura recent del bestari de foc catala és el Gat d’Altafulla, animal bruixi
per excel-lencia a punt d’inaugurar...
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LA BRUIXA CATALANA DE CELS GOMIS
I LES INTERPRETACIONS DE LA BRUIXERIA

L’any 1987, 'editorial Alta-Fulla publicava el llibre de Cels Gomis La
bruixa catalana que, escrit molts anys abans, havia restat inedit. L’edicié, a
cura d'un nebot de "autor, Cels Gomis i Serdafons, i amb un excel-lent estudi
introductori de Llorenc Prats va ésser comentat extensament a les pagines de
El Pais (Llum sobve la bruixeria. A proposit de Pedicid de ‘La bruixa catalana’, una
obra inédita de Cels Gomis i Mestre, diumenge, 5 de juliol de 1987) per 'auvor
d’aquestes pagines. Allf assenyalavem que I'obra esmentada és el treball més
complet que un folklorista de terreny mai ha dedicat al temna, que si bé ja ha-
via estat tocat per F. de Sales Maspons i Labrés (Les bruixes, 1880), 1 ho fou
després per G. Castelld i Raich (La creenca en bruixes, 1928) 1 altres en I'ambit
del folklore, la investigacié de Gomis té un pes especific que les altres no te-
nen. En segon lloc, perqué tot el material sobre bruixeria que aporta el llibre
de Gomis és original i recollit de la tradicio oral, la qual cosa déna al conjunt
de les informacions una riquesa i una frescor extraordinaries. En tercer lloc,
aquest material és ben documentat, i molt sovint 'autor hi detalla indret on
va compilar les informacions 1 també el nom i 'edat dels seus informadors.
En quart lloc, i com ho indica Lloreng Prats en la molt acurada Nota prelimi-
nar que encapgala 'edicid, Gomis recollia les seves informacions folkloriques
de manera absolutament fidel i objectiva sense aplicar cap mena de censura
moral ni estética, quan la pricrica de 'autocensura sembla haver estat gairebé
consubstancial en forga d’altres folkloristes de la seva generacié.

Perd, no sén només aquests aspectes els que donen a La bruixa catalana
un aire diferent i atipic; el que realment crida més Patencié és la ideologia
que el seu autor ~progressista, liberal, antidogmatic 1 anticlerical~ imprimeix
des de bon comengament al seu text. En efecte, ja al Proleg (i també en un
dels apéndixs titulat Catolicisme i supersticid), Gomis inicia una reivindicacié
de I"antiga religié”, el paganisme, entes en el seu sentit etimologic de religié
del pagus, del pages, que exalta el culte a la natura, 2 la fertlitat i a erotisme,
i glorifica sense pal-liatius el goig de viure i els plaers de 'amor en el seu sentit
més ampli i comprensiu. A aquest culte paga de 1" antic mén que ha desapare-
gut completament”, I'autor contraposa la nova religié —el crisdanisme- fona-
mentada precisament en la negacié del mén i de la natura, en la defensa de les
virtuts i la castedat, i que desenvolupa una imatge trista de 'home —cuc que
s’arrossega en aquesta vall de Hagrimes— esperant gaudir de la beatitud eterna,
la qual obtindra gracies al cilic, al dejuni, a la mortficacié i a I'ofec sistematic
dels desigs carnals i vitals.

De totes maneres, i malgrat els esforgos de la nova religié per reprimir
les grans constants paganes d’exaltacio panteista de tot alld que ens envolta, el
cristianisme ~segons Gornis~ no va assolir, ni de bon tros, els seus objectius,
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i, aixi, les manifestacions soterrades o sincrétiques d’origen pagi continuaven
planant damunt les manifestacions religioses populars de 'home medieval.
I és en aquest context que sorgeix la figura de la bruixa ~hereva de les andi-
gues sacerdotesses de la vida (les pitonisses gregues, les sibil-les romanes, les
druidesses celtes, les nimfes i fades que habitaven els gorgs i llacs, etcétera)-,
perd una “bruixa feta malbé per la febrosa imaginacié d’una ¢poca esgarriada
i esporuguida” {p. 40).

Aquestes afirmacions tenen, sobretot per haver estat escrites Pany
1910, una extraordinaria modernitat i enllacen directament amb una de les
primeres concepcions tedriques que en el decurs del darrer segle s’han defen-
sat sobre la bruixeria.

LA BRUIXERIA COM A PERVIVENCIA
D’UN CULTE ANCESTRAL

Eescriptor romantic Walter Scott, 1 també James Frazer, un dels et~
nolegs evolucionistes més influents a través del seu llibre The Golden Bough
(1907-1915) van ser dels primers convencuts que les bruixes i les fades no eren
més que les representants de les antigues races paganes, i que, com aquestes,
havien practicat un activ culte a la naturalesa. Perd aquesta tesi va prendre
cos quan Margaret Murray, una egiptdloga anglesa, va publicar el seu primer
llibre sobre la bruixeria, The Witch Cult in Western-Furope (1921).

Murray hi defensa la tesi segons la qual la bruixeria ritual, que ella
prefereix anomenar “el culte dianic” o de Diana, no és més que la romanalla
d’una antiga religié precristiana i preagricola que girava entorn de la fero-
litat de les ramades. Malgrat les transformacions histdriques, les capes més
baixes i ignorants de "'Europa occidental devien haver continuat aferrades a
aquest culte arcaic fonamentat en Padoracié d’un déu antropomorfic o terio-
morfic, de tipus animal. L'organitzacié del culte, segons Murray, era secreta
1 altament estructurada: la iniciacié exigida als seus membres, considerable;
els rituals hi adquirien un caire orgiastic i fallic, de naturalesa magica, per
obtenir la reproduccié dels animals; la dona ocupava dins el culte un paper
privilegiat, i, en conjunt, els ritus i sacrificis tenien un caracter alegre i festia
de comunié amb la natara vegetal i animal. I son precisament aquests grans
trets els que configuren el culte didnic o de les bruixes. Recordem, només, el
paper del déu-diable de les bruixes en forma de boc; el caracter secret i noc-
turn dels covens, esbats, sibats, akelarres i juntes bruixines; {a iniciacié de la
bruixa a través del pacte amb el Diable i el coit ritnal amb ell; el caire orgiastic
i llicencids de les reuntons al bosc, on les bruixes copulaven amb els seas ani-
mals familiars, etcétera; 1 aixd podriem resseguir fil per randa, segons Murray,
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el manteniment d’aquesta arcaica religié en les creences i practiques de les
bruixes de 'Europa occidental.

Aquesta concepci6 de la bruixeria, que, amb excepcié de Pennetorne
Hugues ~La brujeria, 1974— havia tingut dels anys trenta del segle xx enca
molt pocs seguidors, sembla que es va reviscolar amb la publicacié, d'una
banda, de I'obra de Phistoriador italid Carlo Ginzburg I Benadanti. Stregone-
ria ¢ culti agravi tra Cinguecento ¢ Seicento (1966), i, de Valtra, del curids article
de dues autores feministes, Barbara Ehrenreich i Deirdre English: Brujas,
comadronas y enfermeras (1981). Ginzburg hi analitza una confraria de con-
trabruixots del Friiil —els Benadanti— que, al final del segle xv1 1 principi del
XVII, practicaven uns ritus de fertilitat per protegir els blats 1 les vinyes perd
que gracies al Sant Ofici van ser assimilats als bruixots i a les bruixes, contra
els quals lluitaven. En canvi, la tesi d’Ehrenreich i d’English va encaminada a
mostrar la bruixa com a gran coneixedora de la medicina empirica medieval i
del renaixement, i com a dipositaria dels secrets de art de guarir en un mo-
ment en qué els homes tendien a privatitzar, de manera excloent, la practica
médica.

Es evident que en aquesta primera concepcid, la figura de la bruixa com
a sacerdotessa d’una arcaica religié de fertilitat i coneixedora dels remeis na-
turals no és percebuda de manera negativa, sind que més aviat s’erigeix com
un ésser ambigu que tant por guarir com fer emmalaltir,

A Catalunya, aquesta lectura de la bruixeria ha estat defensada per di-
ferents autors. L’etimdleg Joan Coromines, proposa la hipotesi que el nom
de bruixa sigui un derivat céldc de vroiksé amb el sentit de “la que va per les
brugueres amb el diable”, tenint en compte que les brugueres (o bruixeres),
llocs erms fora vila, eren els Hocs on celebraven els seus sabats. I indica que
“els paisos ristics, les terres ermes i apartades, els rurg mal poblats i pobres,
foren els darrers reductes del paganisme: prou sabem que alld sobrevisqué en
gent simple i refractaria durant generacions i, més que extingir-s’hi, s’hi ana
transformant en tossudes supersticions; ’Església ajudava molt a convertir
druides i dianes, primer en janes, goges, dones daigua, per fi, usant elles cada
cop més de males arts per sobreviure, cada cop més en bruixes; les fades de
Lands s’aniran canviant en bruixes de Llers o d’Ogeu (...) Isi la bruixa “vola”
o balla a cavall d’una escombra, és com a simbol de la bruguera que freqiienta,
perqué la granera o escombra rdsdca és de bruc”.

També Xavier Fabregas, per exemple en “A cavall d'una escombra vo-
ladora”, capivol de Tradicions, mites i creences dels catalans (1979) sembla de-
cantar-s’hi. Qui ho fa sense embuts és Bienve Moya a un article publicat a
L’Aveng, i titulat “El llarg cami de les bruixes” (1979). L’autor que en una
enginyosa interpretaci6 fa derivar la figura de la bruixa de Lilith, la prime-
ra dona d’Adam segons una narracié apocrifa, en ressalta el seu vincle amb
Ja natura i el seu caricter rebel. Mireia Sagués, al seu torn, en un excellent
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escrit que porta per ttol “De la llevadora a la bruixa. Les “dones sivies” en
els textos de la Catalunya medieval” (1999) analitza aquella simbologia mil-
lenaria que associa la dona amb la natura, la maternitat, la terra i la ferdlita,
simbologia que gracies a la misoginia dels representants del cristianisme i el
masclisme general de 'época medieval, transformari les “dones savies” i cui-
dadores en fetlieres i bruixes, causants de tots els mals.

Finalment cal esmentar un petit perd dens escrit de Joan Soler i Ami-
gé “Sobre encantades, fades, bruixes i altres esperits” en el que vincula la
mitologia femenina integrada per bruixes, goges, fades, dones d’aigua i de
fum, encantades, etc., amb els genii Joci i amb la natura, la lluna i els cicles de
la fertilitat. Joan Soler conclou el seu recorregut bo 1 dient: “Jo, per acabar,
només apuntaria que les bruixes del nostre tradicionari sén més les dels vells
cultes pagans que es van conservar per llargs segles en la ruralia, que no pas
les creades per la Inquisici6”.

LA BRUIXERIA COM EXPLICACIO CAUSAL DEL MAL

L’any 1937, Pantropoleg anglés E. E. Evans-Pritchard, publicava un
Hibre magistral tvulat Witchraft, Oracles and Magic among the Azande, que de
seguida va tenir un enorme resso entre els antropolegs i historiadors interes-
sats en l'estudi de la bruixeria. Una de les tesis basiques que desenvolupa el
llibre d"Evans-Pritchard és que entre els Azande les creences en la bruixeria
acompleixen una funcié social i ideologica de primer ordre, perqué els pro-
porcionen una explicacié coherent sobre les causes del mal i dels esdeveni-
ments desafortunats.

La bruixeria, en la concepeié d’aquest grup africa, té un caricter d’ubi-
giiitat; se la percep en gualsevol tipus d’activitat —agricultura, caca, pesca,
vida doméstica, comunitaria i politica~ i esdevé, aixi, una explicacié causal
que acompanya la vida quoddiana dels Azande. La bruixeria, o millor dit,
la forca o Panima de la bruixeria, és un acte psiquic que tradueix 'enveja o
I"agressi6 dels altres membres del grup, i les sospites i acusacions de bruixeria
hi ressegueixen les grans linies de tensié i conflicte social. Quan una persona
se sent embruixada ha de pensar immediatament en els seus hipotétics ene-
mics i tractar de lluitar contra els seus poders maléfics a través d’un sistema
subtil, basat en els oracles, endevinacié i els exorcismes. Com déiem, aquest
tipus d’explicacié estructural-funcional de la bruixeria va ser seguit massiva-
ment pels antropodlegs de les décades dels quaranta i cinquanta. El que sobta,
perd, ¢és el fet que Cels Gomis, a La bruixa catalana, havia intuit amb forca
anterioritat aquesta mterpretacm La segiient citacié n’és una prova ben clara:
“Aquesta brnixa, la del poble, és entre nosaltres els catalans la personificacio
de totes les miséries, de tots els crims que pesen damunt la humanitat (...) Es
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la bruixa dels untets i dels maleficis; la bruixa que congria els temporals; la
que tira les sorts; la que pren d'ull; la que déna tota mena de mals, aixi als ho-
mes com a les bésties (...). No pregunteu al poble per qué creu en aquests és-
sers (...). Hi creu perque si; hi creu perqueé aquesta creenga li déna explicacié
de tots els mals Vorigen dels quals no sap com explicar-se” (p. 40-42). Segui-
dament, Cels Gomis exposa una multiplicitat de casos imputables a bruixeria
entre els pagesos catalans, tan semblants als que esmenta Evans-Pritchard
(vegew: Brujeria, magia y ovdeulos entre los Azande; 1976: 83-84) que, malgrat
fa llunyania fisica entre els Azande i nosaltres, un té la sensacié de trobar-se
davant un fenomen idéntic.

Si Cels Gomis sembla apuntar-se a la tesi d’Evans-Pritchard sobre la
bruixeria, també hem tingut la mateixa sensacié en llegir el llibre d’Antoni
Gelabert Les bruixes d’Altafulla (1971, reedici6 de 1988). La sensacié es tradu-
eix en la idea que en un poble petit com UAltafulla tradicional, la malvolenca
dels uns contra els altres es vehiculava a través de les sospites de bruixeria i
que les accions d’aquesta mena podien recérrer la totalitat de la vida quot-
diana —de les relacions familiars i matrimonials, el veinatge (i, més encara,
els mal veins), la vida laboral de pagesos i pescadors, fins els fets més insolits
com el que se’ns explica a Vara per tres, vara per guatre o algunes pedregades
excepcionals. Tot, absolutament tot, pot estat soplujat pel paraigiies de la
bruixeria. El clima social que se’n deriva és la sospita generalitzada en el que
el temor als veins, la desconfranga muitua 1 un alt nivell dinquietud, incertesa,
ambigiiitat i angtinia sén els eixos a través dels quals s’estructura la vida so-
cial. Gelabert ho resumeix molt bé dient: “Tothom vivia aclaparat i s’espiava
mutuament per descobrir les bruixes. Era un malviure i una sospita de tothom
contra tothom {...) que no els permetia de mirar-se de fit a it qui era aquell?
On anava?” Un clima social, doncs, que es fonamentava en la desconfianca
mutua i el conflicte soterrat.

LA BRUIXA COM A INVENCIQ INTERESSADA
DELS PODERS POLITICS

Pero arribats aqui, i pel que fa a la bruixeria europea, sorgeix un inter-
rogant que podriem formular de la manera segiient: ¢la imatge de la bruixa
com a ésser malefic per excel-léncia i causadora directa de les desgracies de la
gent és realment una imatge nascuda al si de les capes populars, o, al contrari,
obeeix a un estereotip fabricat conscientment pels representants dels poders
politics 1 religiosos de la Reforma i la Contrareforma, amb uns objectius es-
pecifics que afavorien els seus interessos? O encara d’una altra manera: gla
representacio social de la bruixa dels segles Xvi-xvi té un origen culte popu-
laritzat posteriorment? I aquest no és un tema banal, ja que ha preocupat els
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historiadors des dels temps de Michelet, fins alguns dels grans historiadors de
la bruixeria com H. R. Trevor Roper (1969), K. Thomas (1971), R. Muchem-
bled (1979}, R. Mandrou (1980}, F. Cardini (1982), V. Flint (1991), R. Briggs
(1997) entre altres.

Com és ben sabut, les actituds de I'església 1 del poder civil entorn del
fenomen bruixi van canviar for¢a espectacularment des de la segona mei-
tat del segle xm. Abans d’aquesta época, els poders eclesiastics estaven molt
més preocupats per la persecucié dels heretges catars i valdesos i dels mil-
lenaristes que no pas per la repressid de les bruixes 1 dels fetillers, els quals
miraven amb un alt grau d’escepticisme. A Catalunya, les penes imposades als
reus medievals per bruixeria o fetilleria eren, segons Pladevall, penes suaus,
com per exemple: dejunar, fer almoines als pobres, peregrinar a Montserrat...
També és significatiu que Nicolau d’Eimeric, el dominic gironi que va tenir
el dubtés privilegi d’escriure un dels manuals d’inquisidors més influents —el
Direcrorinm Inguisitorum— publicat el 1578, fos desterrat dues vegades pels
reis catalans, ja que el seu zel teologic i dogmatic més aviat causava problemes
que no pas els resolia.

Pero les concepcions sobre la bruixeria es van anar endurint molt
rapidament, i sota el pontificat d’Innocenci VI dos inquisidors alemanys,
Kraemer i Sprenger, publicaven el famds Malleus Maleficarum (1486), sub-
titulat Per colpejar les bruixes i les seves bevetgies amb poderds martell. Una nova
representacid social de Ja bruixeria havia triomfat, i la paranoia d’aquests in-
quisidors quedava beneida per a una ofensiva de caca de bruixes, que en el
decurs dels segles xv11 xvit havia de portar milers de persones a la forca o a
la foguera.

Segons el model de la Reforma i de la Contrareforma, la bruixeria
constituia un auténtic culte diabolic i hergtic, impulsat directament per ’An-
ticrist de cara a obtenir adeptes i destruir aixi, el poder de 'Església i dels Es-
tats 1, evidentment, també per anorrear la influéncia que havien adquirit els
membres de ’'anomenat Tribunal del Sant Ofici. La bruixeria era presentada
pels inquisidors com una caricatura blasfema, capgirada 1 obscena de la religié
dominant en la qual Déu era substituit pel Diable; el baptisme, per Posculum
infame; 'eucaristia, per 'acte sexual amb el Diable i els seus incubes i sdcubes;
la missa, pels sacrificis sagnants de la missa negra...; tot plegat en una perfecta
inversié simbolica que afectava Ia rotalitat del sistema de culte cristia.

Les conseqiiencies socials, politiques i ideologiques d’aquest canvi
d’actitud per part dels poders establerts, ja les hem apuntat: si la bruixeria era
un moviment satanic perfectament organitzat, calia exterminar-la de soca-rel
i sense contemplacions. 1 aguesta filosofa de I'accié va escampar-se per tot
Europa, especialment a Alemanya, Anglaterra, Franga, als Paisos Baixos i,
amb menys intensitat, a Italia, als paisos estaus i a Espanya.
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Complementariament, cal reconéixer habilitat dels governants civils
i religiosos per carregar a les bruixes, als bruixots 1 als fetillers les culpes dels
mals i de les desgracies que en aquelles &poques de crisi i transformacié social
afectaven Europa. Aquestes desgracies —epidémies, fams, guerres, malalties
contagioses, mortaldats...—, molt sovint provocades per la ineptitud, I'avaricia
i el mal govern dels grups dominants, eren atribuides per aquests mateixos
grups, al suposat poder de les adoradores de Satanis, les quals esdevenien,
aixi, les victimes 1 els bocs expiatoris del mateix sistema que les havia origi-
nat.

Aquesta darrera lectura de la bruixeria ha portat alguns antropolegs,
com Marvin Harris, i alguns historiadors ~Gustav Henningsen, per exem-
ple— a pensar que la intensificacié del fenomen de la caga de bruixes al llarg
dels segles xv1 1 xv1i va ser, en definitiva, una invencié interessada i rendible
des de '0ptica del poder per controlar, reprimir i desfer ¢l teixit social de soli-
daritats de les capes de poblacié més pobres i marginals i, per tant, també, les
potencialment més revolucionaries. En paraules de Harris: “El resultat prin-
cipal del sistema de caga de bruixes (deixant de banda els cossos carbonitzats)
va consistir que els pobres arribessin a creure’s que eren victimes de bruixes i
diables en comptes de ser-ho de princeps i papes”.

Corm ja haviem apuntat, el precursor a Catalunya d’aquesta visié des-
mitificadora de la bruixeria fou Cels Gomis, que a Papéndix Catolicisme i su-
pevsticid, ja esmentat, desenvolupa la tesi segons la qual fou PEsglésia la més
interessada a propagar supersticions de tota mena entre les classes populars,
reservant-se €l dret a la seva posterior repressié. Molt més recentment 'hem
vist defensada amb rigor i contundéncia per Jaume Oliver, un dels coautors
de Les bruixes al Pallars (1999). Aquestes son les seves paraules: “En la socie-
tat feudal en qué el referent ideoldgic i el conformador del pensament és la
religid cristana, ’home és ¢l vassall de Déu (...) i PEsglésia proposa un ordre
divi que reprodueix i legitima Pordre politic de la terra (...) La bruixeria ho
subverteix tot: la posicié preeminent de Déu, desplacat per un altre dominus
que és el dimoni; la intermediacié dels clergues, desplacats per les bruixes
1 bruixots; 'equilibri entre el profi i el sagrat, amb la qual cosa apareix un
nou ordre sagrat i per consegiient, la legitimacié religiosa de 'ordre politic
terrenal” (p. 39). Sintetitzant: des d’aquesta perspectiva la bruixeria és fona-
" mentalment una qiiestié d’ordre social —i d’ordre ideologic- i per tant no €s
estrany el paper de I'inquisidor, com a ideoleg i garant d’aquest mateix ordre,
en la construcci6 de la bruixeria com a mite diabolic, Es gracies a aquest mite
que Pinquisidor té el pretext per intervenir amb mai de ferro en els afers dels
homes i de les dones i, a través de la repressié més pura i dura, prevenir o
castigar qualsevol desviacié de Pordre establert, que €s, naturalment, Pordre
social, moral i divi volgut per Déu i pels seus representants d’aqui a la terra.
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A MANERA DE CLOENDA

Si girem la vista endarrera ens apareixeran una muldrud d’imatges di-
vergents sobre la figura de la bruixa en una mena de calaix de sastre capag
d’encabir-ho tot o gairebé. Aixi, per exemple, la bruixa com a representant
femenina dels cultes pagans 1 prehistorics de la fertilitat; sacerdotesses d'una
religid natural del pagus ~pagés— centrada en la terra, la Huna, la nit i la sexua-
litat; dones soles, vidues, lletges o guapes, deslliurades del control del mascle
(i per tant, perilloses des de la perspectiva patriarcal) que amb una sexualitat
a flor de pell participaven activament en orgies al costat d'un foc i a plena
Hum de la lluna; parteres, comadrones, llevadores 1 curanderes que tant feien
avortar com preparaven filtres amorosos en la seva practica com a alcavotes;
femines borratxes (les de Llers tenien aquesta fama) i drogaaddictes que es
col-locaven amb tota mena de plantes al-lucinogenes que a més de capgirar-
los la consciéncia els permetien volar; descendents de Lilith, Pandora i Diana,
emparentades amb les amazones, les bacants i les walkiries en la linia de la
dona antimare; en efecte, la mala mare o la madrastra dels contes infandls del
tipus Blancaneus o Hansel 1 Gretel que no només nega 'aliment i Pestimacié
als seus flls, siné que els abandona, els intenta matar o se’ls menja... També,
1 per acabar aquest primer recorregut, la bruixa com una feminista svant /a
lettre, experta en terapies alternatives 1 amb un toc ninfomaniac de primer
ordre a flor de pell.

Peré, la imatge calidoscopica de la bruixa no s’esgota aqui. Des d'un
altre enfoc la bruixa és el prototipus de la dona insolidaria, egoista i dolenta,
aquella mala persona, especialment antipatica i solitaria de tantes comunitats
humanes; o aquella figura femenina especialment envejosa i buscaraons que
burxa en tots els conflictes que la vida de comunitat acostuma a generar; o
encara aquelles ressentides 1 amargades que desitgen carregar-se —per enveja
i per dolenteria— els béns més importants dels seus convilatans: les criatures,
els animals domeéstics, els camps 1 les collites. Aquesta expressio de Penveja,
de Ia gelosia podia resseguir també el context doméstic i familiar simbolitzat
pel fill mascle, Phereu, a qui la bruixa agredeix en el seu patrimoni; també
aqui la bruixa pot ésser la mala mare, la mala avia, la mala veina que en lloc
d’ajudar i cuidar provoca tota mena de desgracies i mals... En f1, la bruixa com
a encarnaci6 1 producte alhora de la desintegracié i el conflicte en el teixit so-
cial i en el context que la crea i1 li dona sopluig.

Complementariament la darrera mirada sobre la bruixa deixa translluir,
encara, uns nous reflexos sobre la mateixa: membre iniciada d’una secta dia-
bolica que desitjava que triomfés el regne de UAnticrist; participant sacrilega
en una litdrgia invertida que expressava el seu rebuig de ordre establery
personatge subversiu i rebel que adora i ret homenatge al pigor enemic de
Déuy, el Diable. Els estudiosos d’aquesta concepcid parlen també de la bruixa
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com una invencié interessada d’uns governants paranoics i ineptes i incapa-
¢os de fer les coses correctament; o de la bruixa com la pobra desgraciada i el
boc expiatori en una época de crisis i malvestats que afectaven especialment
les capes més pobres de la poblacié (que eren, precisament, les que produien
bruixes); en fi, la bruixa com a victima de la violéncia de génere encarnada per
uns botxins, sempre mascles, contra unes victimes, sempre o gairebé sempre
femelles, sotmeses a la brutalitat i a agressié de génere i de classe.

Encara ens restaria, i ja per acabar, referir-nos a Ja figura de la bruixa
que apareix en el cinema, en la literatura, en el comic i en la literatura fantis-
tica com a vehicle d’unes realitats amagades ~la bogeria, la perversié interior,
el pecat, 'agressié criminal, etc.~ que la lligunen amb aquelles esséncies an-
cestrals i ocultes que podriem considerar consubstancials amb la figura de la
bruixa del nostre tradicionari.
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