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Misas negras en Provenza: el affaire Gaufridy

Hacia fines de noviembre de 1610, un reducido grupo de religiosas y de sacerdotes
provenientes de Aix-en-Provence arrib6 al santuario de la Sainte-Baume, enclavado en los
acantilados del imponente macizo del mismo nombre, a unos cuarenta kilometros al sudeste
de la ciudad.! Importante lugar de culto y de peregrinacion desde el siglo V, el santuario
estaba organizado en torno de una gruta natural (bauma en provenzal) convertida en una
capilla consagrada a Maria Magdalena; la santa, segin la leyenda, habia vivido alli los
ultimos treinta aflos de su vida tras evangelizar Provenza. Pecadora arrepentida, Maria
Magdalena también era una antigua posesa a quien Jesucristo liberé de sus demonios, lo que
explica el arribo de los religiosos provenientes de Aix. Estos escoltaban, en efecto, a dos
monjas del convento de ursulinas de la ciudad a quienes sus superiores consideraban presas
de una posesion diabodlica, y a las que hacian peregrinar a la Sainte-Baume para que fueran
exorcizadas.

La primera de estas posesas —la que provoco el estallido del escandalo— era la joven
Madeleine de Demandolx de la Palud, de aproximadamente dieciocho afios. Habia sido
declarada posesa un afio antes, después de protagonizar violentas crisis convulsivas plagadas
de blasfemias, alucinaciones y periodos de profundo letargo. La acompafiaba Louise Capeau,
de aproximadamente treinta afios, cuya posesion, mas tardia, precedio por poco su llegada a
la Sainte-Baume.? A lo largo del invierno las ursulinas fueron exorcisadas cotidianamente en

1 Sobre los casos de posesion diabdlica en Aix-en-Provence y el proceso de Louis Gaufridy véase Jean-
Raymond Fanlo, L Evangile du démon. La possession diabolique d’Aix-en-Provence (1610-1611), Ceyzérieu,
Champ Vallon, 2017; Thibaut Maus de Rolley, Moi, Louis Gaufridy, ayant soufflé plus de mille femmes. Une
confession de sorcier au XVI1¢ siécle, Paris, Les Belles Lettres, 2023. Sobre los exorcismos de la Sainte-Baume
véase en particular Katherine Dauge-Roth, “Ventriloquism and the Voice of Authority: Nuns, Demons, and
Exorcists in Early Seventeenth-Century France”, en Thomas M. Carr (ed.), The Cloister and the World: Early
Modern Convent Voices, Charlottesville, Rookwood Press, 2007, pp. 75-112; Sarah Ferber, Demonic
Possession and Exorcism in Early Modern France, London, Routledge, 2004, pp. 63-88.

2 Los informes (o “actas”) de los exorcismos de la Sainte-Baume fueron registrados por los exorcistas y
publicados en 1613 por el dominico Sébastien Michaélis. VVéase su Histoire admirable de la possession et



la sombria y fria gruta de la Sainte-Baume, en presencia de peregrinos y de curiosos llegados
para asistir al espectaculo. Estas extenuantes sesiones se desarrollaron en un comienzo bajo
la autoridad del Padre Francois Dooms (0 Domptius) —del vecino convento dominico de
Saint-Maximin, del cual dependia el santuario de la Sainte-Baume—con la asistencia de los
sacerdotes llegados desde Aix. Los primeros dias los exorcismos adoptaron la forma de
interminables prédicas: Verrine, uno de los diablos que hablaban a través de Louise,
monopolizo la palabra para pronunciar sermon tras sermon y amonestar, de paso, a Madeleine
y a Belcebu, el principal de los diablos que, segun se pensaba, la poseia. EI 15 de diciembre,
sin embargo, al término de una jornada en la cual la infatigable Louise/Verrine volvié a dar
muestras de su talento para la predicacion —como el diablo mismo sefial6— el discurso de la
posesa dio un giro. Durante el exorcismo vespertino Verrine revelé que Madeleine estaba
poseida por culpa de su antiguo confesor, el cura marsellés Louis Gaufridy, quien la habia
seducido cuando residi6 con su familia en Marsella. Gaufridy la habia hecho firmar multiples
pactos con el diablo, convirtiendo de esa forma a la joven no s6lo en una posesa sino también
en una bruja.*

Los quince dias siguientes no aportaron ninguna informacion nueva sobre los crimenes de
Madeleine de Demandolx y de Louis Gaufridy: los registros de los exorcistas recogen una
prédica casi ininterrumpida por parte de Verrine, cuyos sermones fueron tomando con el paso
de los dias una tonalidad cada vez mas apocaliptica. Sin embargo, la revelacion del 15 de
diciembre transformé lo que parecia ser un asunto de posesion conventual relativamente
banal en un caso de brujeria. A partir del dia siguiente los sacerdotes enviaron varias cartas
a Marsella —una de las cuales fue dictada por Verrine— con el objetivo de convencer a
Gaufridy de que se dirigiera a la Sainte-Baume y a sus superiores de que le ordenaran hacerlo.
El 30 de diciembre, Sébastien Michaélis, el influyente prior del convento de Saint-Maximin,
subio a la Sainte-Baume justo a tiempo para recibir a Gaufridy, que llego al dia siguiente.
Michaélis lo instd a exorcizar a las dos posesas. La confrontacion entre el cura marsellés y
los demonios rapidamente puso al primero en desventaja. Michaélis prescindid, entonces, de
los exorcistas de Aix y del Padre Dooms para hacerse cargo él mismo de los rituales.
Determinado a involucrar a la justicia secular —en concreto, al Parlamento de Aix-en-
Provence— interrogd por separado a Louise y a Madeleine. Durante estos exorcismos
celebrados en el mes de enero de 1611 la cuestion de la brujeria y del sabbat adquirié una
importancia nueva. El 1 de enero Madeleine relaté como Gaufridy la habia seducido y les
mostrod a los sacerdotes las marcas diabolicas que tenia en los pies, insensibles y sin sangre,
que testimoniaban su lealtad al diablo. EI 3 de enero, Verrine revel6 que en los sabbats que

conversion d’une penitente, seduite par un magicien, la faisant sorciere et princesse des sorciers au pais de
Provence, Paris, Charles Chastellain, 1614 (1613). EI 14 de diciembre, el diablo Verrine sefialé que cinco
ursulinas de Aix habian sido poseidas por el diablo: Madeleine de Demandolx, Louise Capeau, Catherine de
I’Isle, Marguerite Burles y Marthe de Gazier (o Marthe d’ Aiguisier, como se la llam¢ al dia siguiente). Catherine
de I'Isle lleg6 a la Sainte-Baume la vispera, el 13 de diciembre, acompafiada de “otra de la misma
compafiia” (Ibid., I, p. 62). Catherine fue mencionada en varias oportunidades los dias siguientes (ver las actas
de los exorcismos del 14, 15 y 17 de diciembre). No sabemos practicamente nada sobre Marguerite y Marthe,
quienes después del 14 de diciembre ya no aparecen mas en los registros de los exorcismos. Michaélis sefialo
tan sélo, al final de su tratado, que Marguerite Burles fue liberada de tres diablos después de la ejecucién de
Louis Gaufridy.

3 Sébastien Michaglis, Histoire admirable, I, p. 85: “Un Predicateur est bien souvent las, qui n’aura fait qu’un
sermon, et desja j’ay fait quinze discours, par la bouche de ceste-cy (entendant Louyse), et en ay faict deux, ou
trois pour un jour, plus que les Predicateurs en leurs Advens.”

4 Sébastien Michaélis, Histoire admirable, I, pp. 99-109.



tenian lugar en las cercanias de la Sainte-Baume, Gaufridy y los brujos adoraban al diablo
bajo la forma de un cabrdn, sacrificaban y comian nifios, profanaban los sacramentos y
blasfemaban contra la Trinidad, la Virgen y los santos.®

Finalmente, el 19 de enero después del mediodia Madeleine fue extensamente interrogada
por Michaélis “sobre las practicas que tenian lugar en el sabbat.”® La descripcion detallada
que hizo del sabbat de los brujos, mas all& de los elementos esperables en esta clase de relatos
(el transporte aereo, el sacrificio de nifios, los bailes y banquetes, las orgias sexuales), estaba
plagada de elementos singulares y sugerentes. La comunidad de brujos, explico la posesa, se
regia por una estricta jerarquia social, comenzando en orden ascendente por las “mascas”
(del provenzal masc, mago), “que son personas viles y de baja condicion”, siguiendo por los
brujos y brujas, “que son personas de condicion mediocre”, y finalmente los magos y magas,
“que son gentilhombres y personas de elevada condicion”, todos bajo la autoridad “del
principe de la sinagoga” —Louis Gaufridy—y de una princesa que se ubicaba a su derecha. La
organizacion del sabbat obedecia igualmente a un calendario preciso. Los crimenes y los
sacrilegios se repartian en funcion de los dias de la semana: el jueves era el dia de la sodomia,
el miércoles y el viernes eran jornadas de blasfemia, el sdbado era el dia de la zoofilia y el
domingo estaba dedicado a las orgias con los demonios incubos y sucubos.

La descripcion realizada por Madeleine ademas presentaba al sabbat como el escenario de
una misa sacrilega celebrada por un sacerdote —en otras palabras, una misa negra.” Gaufridy,
segun ella, habria sido el primero en celebrar la eucaristia en el sabbat, aunque en este caso
la hostia fue pisoteada y luego arrojada como comida a los perros llegados de las granjas
vecinas.® Otros detalles de esta misa sabatica hacen de ella una parodia del rito cristiano: los
brujos cantaban salmos “como hacemos en la Iglesia” pero reemplazando el nombre de Dios
por el de Lucifer. Al final de la ceremonia el principe aspergia a los asistentes con sangre
como si se tratara de agua bendita, al grito de “Sanguis eius super nos, et super filios nostros”
(“Que su sangre recaiga sobre nosotros y sobre nuestros hijos”, Mateo, 27, 25). Como
veremos mas adelante, la idea de que en el sabbat podian celebrarse misas sacrilegas no era
del todo inédita en la literatura demonoldgica. Cabe estimar que el relato sabbatico
reproducido por medio de la voz de Madeleine de Demandolx a principios de enero de 1611
revela en este punto la influencia del discurso erudito. Pero podemos ver también en él la
consecuencia logica, por asi decir, de las acusaciones de Verrine. El simple hecho de que el
brujo acusado por los demonios fuera en este caso un sacerdote explica en gran medida el
surgimiento del motivo: para los posesos, como para sus exorcistas, resultaba del todo natural
concluir que los sabbats presididos por Gaufridy adoptaran la apariencia de una misa y que
una vez que se incorporaba al bando del diablo, del otro costado del espejo, un sacerdote

S 1bid., I, p. 332 (1 de enero) y I, p. 343 (3 de enero).

® 1bid., I, pp. 27-31.

" El término “misa negra” es anacronico y no parece haberse empleado en francés antes del siglo XIX, al igual
que la expresion inglesa “black mass.” William Monter propone la siguiente definicién: “una imitacion
sacrilega de una misa real con el propdsito de practicar magia ilicita usualmente al servicio de la brujeria,
celebrada por un sacerdote catélico debidamente ordenado, preferiblemente vestido con sus habitos clericales”
(William Monter, “Black Mass”, en Richard M. Golden (ed.), Encyclopedia of Witchcraft: The Western
Tradition, Santa Barbara, ABC-CLIO, 2006, pp. 125. Me atengo aqui a una definicién mas acotada: la de una
parodia sacrilega de la misa cat6lica celebrada por sacerdotes en el marco del sabbat de los brujos.

8 Sébastien Michaélis, Histoire admirable, Il, p. 30: “Dit aussi que ce malheureux Louys Magicien, pour la
grande rage qu’il avoit semblable a celle de Lucifer, a controuvé le premier de dire la Messe au Sabath.”



podia en algun sentido convertirse en imitador de si mismo. En cierta medida, la nocion de
sacerdote-brujo contenia el motivo de la misa negra.

Esta evocacion del sabbat tuvo de alli en adelante un gran peso en este asunto. Michaélis, de
hecho, la transcribio in extenso en el registro de los exorcismos que remitié a Guillaume Du
Vair, presidente del Parlamento de Provenza, documento capital que dio inicio a la fase de
instruccion y que figura al comienzo de las copias de las actas del proceso que se han
conservado.® El 21 de febrero, luego de que Gaufridy fuera arrestado y encarcelado en Aix
por orden del Parlamento, Madeleine de Demandolx repitié fielmente su declaracion sobre
el sabbat delante de Antoine de Thoron, el magistrado a cargo de la instruccion.'® Solo dos
nuevos detalles aparecieron durante esta audicion: los brujos adoraban al diablo en forma de
cabrén, le besaban las manos y el ano (es el célebre y ya antiguo motivo del osculum infame
0 beso obsceno), y a manera de hostia, durante la parodia de la comunion, utilizaban una
cebolla que consagraban en una tasa con vino. Esta descripcion del sabbat fue luego retomada
por el mismo Gaufridy bajo una forma ligeramente diferente. En los primeros dias de abril,
quebrado por la fatiga, las presiones morales y el miedo a la tortura, el cura marsellés hizo
una larga confesién de sus pretendidos crimenes a dos sacerdotes capuchinos que lo
acomparfiaban noche y dia en su celda.!! Esta larga serie de confesiones, consignadas por los
religiosos en una memoria rapidamente entregada a los magistrados, fue confirmada por
Gaufridy delante del juez durante los decisivos interrogatorios de mediados de abril, que
condujeron, a pesar de las negaciones ulteriores del sacerdote, a su condena a muerte y a su
ejecucion en la hoguera el 30 de abril de 1611. Estas confesiones alcanzaron gran difusion:
inmediatamente después de la muerte de Gaufridy aparecié en Aix, por obra del impresor
Jean Tholosan, un opusculo de unas quince paginas titulado Confession faicte par messire
Louys Gaufridi, que retomaba lo esencial de las confesiones registradas por los capuchinos
y luego repetidas por el juez, en particular lo referido al sabbat (confesiones 17 a 51).%2
Volvemos a encontrar en la descripcion del sabbat realizada por Gaufridy los mismos
elementos importantes mencionados por Madeleine de Demandolx durante sus exorcismos e
interrogatorios: la division jerarquica entre mascas, brujos y magos (curiosamente, en la
Confession esta jerarquia parece asociarse a una distincion de géneros, pues las mascas sélo
son mencionadas en femenino)*3; la presencia de un principe y de una princesa en el sabbat;

% Se conservan tres copias manuscritas de las actas del proceso, todas realizadas en el siglo XVIII y casi
idénticas. Yo us6 aqui el manuscrito BnF, ms. fr. 23852 (Proces criminels faits a Louis Gaufridy [...] et a
Magdelaine de Mandols, dite de la Palud, “Ms de la Bibliothéque de Mr le Prés. Bouhier”, 1739). La copia del
registro de los exorcismos se halla en las pp. 11-13. La deposicion de Madeleine de Demandolx lleva por fecha
el 18 de enero, contrariamente a lo que se dice en la Histoire admirable de Michaélis, que la sitla el 19 de
enero.

10 BnF, ms. fr. 23852, pp. 119-121.

11 Sobre la cronologia de las confesiones de Louis Gaufridy y sus diferentes etapas véase Thibaut Maus de
Rolley, Moi, Louis Gaufridy, cap. 2 (“Juges et confesseurs”).

12 Confession faicte par messire Louys Gaufridi prestre en [’eglise des Accoules de Marseille, prince des
magiciens, depuis Constantinople jusques a Paris. A deux Peres Capuchins du Couvent d’Aix, la veille de
Paques, le onziesme Avril mil six sens onze, Aix, Jean Tholosan, 1611. Para un estudio y una transcripcion
anotada de este texto muy difundido véase Thibaut Maus de Rolley, Moi, Louis Gaufridy. La Confession fue
rapidamente traducida al holandés y al inglés: sobre la traduccion inglesa véase Thibaut Maus de Rolley, “The
English Afterlife of a French Magician: The Life and Death of Lewis Gaufredy (1612)”, en J. Glomski y L
Moreau (eds.), Seventeenth-Century Fiction: Text and Transmission, Oxford, Oxford University Press, 2016,
pp. 34-48.

18 “Je declare comme a [’entree du Sabath toutes les Masques, Sorciers, et Magiciens adorent le diable [...].
Les Masques [’adorent toutes couchees a terre : les Sorciers estans a genoux et flechissant le corps, et les



la aspersion con sangre y la bendicion por medio del Sanguis eius super nos; las hostias
arrojadas a los perros; los brujos marcados por el diablo como signo de su fidelidad. El
comienzo del sabbat era una suerte de parodia blasfema de la misa catdlica, pero esta vez
considerablemente amplificada. En efecto, la idea alcanz6 su maximo desarrollo en la
confesion impresa asi como en las versiones manuscritas'4: cada sacramento, ritual u objeto
litirgico aparecia bajo una forma diabdlica, la mayoria de las veces segun un principio de
inversion o sustitucion. Se bautizaba en el nombre de Lucifer, no solo con sal sino con azufre
(confesién 31); el signo de la cruz se hacia de manera invertida (confesion 32); doce, como
los apdstoles, eran los sacerdotes o “principes del sabbat” (confesion 34); las velas estaban
hechas de brea y de azufre (confesidn 36); el sacerdote que oficiaba vestia una casulla violeta
(“para acercarse mas al negro”, precisa la confesion manuscrita) (confesion 37); en las
oraciones los nombres de los diablos reemplazaban a los de Jesucristo y la Virgen (confesion
39); se renegaba de Dios en el momento de la elevacion (confesidn 42); los asistentes eran
rociados con sangre en lugar de agua bendita (confesion 43); el Ite missa est era remplazado
por un “jVayan en nombre del diablo!” El diablo, en suma, era el “verdadero simio de la
Iglesia, que hacia en el sabbat todo lo que hacemos en la Iglesia” (confesion 29). Como lo
prueba Stuart Clark, este principio binario de inversién constituia una estructura fundamental
del pensamiento demonolégico: el mundo de la brujeria era un mundo al revés, un infierno
sobre la tierra donde se invertian los ritos, las practicas, las jerarquias y los valores de la
sociedad cristiana.'® En este caso se trataba, sin embargo, de una “inversion parcial”, segiin
la expresion utilizada por Robin Briggs a proposito de la caza de brujas en Lorena.'® Pues si
bien los rituales de la misa aparecian rigurosamente invertidos, la jerarquia social que
estructuraba el mundo de la brujeria reflejaba con fidelidad la sociedad de Antiguo Régimen,
con su rigurosa division entre mascas, brujos, magos y principes, todos sometidos al diablo
de la misma forma en que los reyes estaban sometidos a Dios. Si bien la Confession es menos
precisa que la descripcion de Madeleine sobre este punto, no deja de distinguir con claridad
estos tres ordenes, especificando que cada uno veneraba al diablo segin su “grado” con
reverencias mas o menos pronunciadas (confesion 24).

Antecedentes: de Jeanne Bosdeau a Louis Gaufridy

Magiciens, comme Princes du Sabath, se mettent seulement a genoux” (Confession, pp. 9-10; el subrayado es
mio).

14 Se conserva, en efecto, una version manuscrita de la deposicion hecha por Gaufridy a sus confesores, que no
contiene 53 sino 120 confesiones: Deposition d 'un Prestre de Marseille, tenu pour un grand homme de bien du
Commun, et recognu pour Prince des Magiciens par deux Peéres Cappucins qui I’ont assisté trois semaines sans
en pouvoir rien descouvrir, et enfin le samedy sainct de [’année [mille] six cents onze [commence] de dire ce
qui s’ensuit, BnF, ms. Dupuy 673, f. 172r-177v. Existe transcripcion en apéndice en Jean-Raymond Fanlo,
L’Evangile du démon, pp. 301-315. Por otro lado, podemos leer una version cercana pero diferente de las
confesiones de Gaufridy en las actas del proceso: véanse los interrogatorios del 14 y 15 de abril de 1611 (BnF,
ms. fr. 23852, pp. 200-216). Para una comparacion entre las diferentes versiones véase Thibaut Maus de Rolley,
Moi, Louis Gaufridy, cap. 2.

15 Stuart Clark, Thinking with Demons: The Idea of Witchcraft in Early Modern Europe, Oxford, Oxford
University Press, 1997, cap. 5 (“Inversion”), pp. 69-79 y cap. 6 (“The Devil, God’s Ape”), pp. 80-93.

16 Robin Briggs, The Witches of Lorraine, Oxford, Oxford University Press, 2007, p. 146.



Si bien el principio de inversién, incluso en su version parcial, gobernoé el imaginario del
sabbat desde su surgimiento en el siglo XV, la caracterizacion de la asamblea de los brujos
como escenario de una misa invertida y sacrilega no era un motivo demasiado difundido en
1611. A decir verdad, en el momento de su publicacién la Confession se constituyé en la
sintesis mas completa y sistematica del sabbat concebido como misa negra. Se trata de una
circunstancia que no ha sido suficientemente recalcada. Cabe decir que existen pocos trabajos
dedicados al origen y a la construccién del motivo, lo que facilitd que se perpetuara la idea
de que la misa negra sabbética fue un estereotipo ampliamente extendido en los procesos y
en los discursos eruditos desde el comienzo de la caza de brujas. Esta ilusion retrospectiva
es el reflejo de otra concepcion por mucho tiempo compartida por los historiadores de la
brujeria, que tendieron a considerar al sabbat mismo como un estereotipo uniforme, estable
y coherente durante todo el periodo.'” Aln cuando los elementos esenciales del imaginario
del sabbat se observan ya en los primeros procesos en el segundo cuarto del siglo XV
(adoracidn del diablo, canibalismo, vuelo nocturno, bailes, orgias sexuales), en los tratados
demonologicos y en los archivos judiciales la asamblea de los brujos variaba segun las
regiones y los periodos, pues la combinacion de los elementos no siempre era la misma, con
piezas que se agregaban, se descuidaban o se descartaban; la importancia acordada al sabbat
en el inventario mas amplio de los crimenes de la brujeria también fluctda segun las fuentes.
Tal como lo subraya Willem de Blécourt, o que importa es historizar el estudio de los
“relatos sobre el sabbat” (sabbath stories), prestando atencién al contexto de produccion, a
sus variantes y transformaciones, a su difusion y, sobre todo, a la manera en que los relatos
y los elementos que los componen circulaban entre los procesos y los discursos eruditos.®

Lejos de ser constantes —componentes de una vulgata que se habria fijado al comienzo de la
caza de brujas en Europa—, los motivos del relato sabbatico poseen una historia. La idea de
la misa negra, por caso, debe mucho de su éxito a la espectacular —aunque tardia— referencia
al sabbat que el magistrado bordelés Pierre de Lancre realizé en su Tableau de l'inconstance
des mauvais anges et démons, publicado en 1612, un afio después de la conclusion del
proceso contra Gaufridy. VVolveré a este tema con mas detalle dentro de un instante; alcanza
por el momento subrayar que el lugar central que de Lancre acordd a la misa negra en su
Tableau —referencia obligada en toda discusion sobre el motivo— quizas contribuyd a fabricar
la falsa idea que nos hacemos de la difusién del motivo en los procesos de los siglos XVIy
XVII. De Blécourt remarca que la presencia de las misas negras en los archivos de los
procesos por brujeria de aquel periodo es inversamente proporcional al éxito que el motivo
consiguio6 con posterioridad.t® En sus trabajos sobre las persecuciones que tuvieron lugar en
el Ducado de Lorena entre 1570 y 1630, Robin Briggs también sefiala la extrema rareza de
estas referencias. Sobre mas de cien confesiones recogidas por los jueces loreneses, una sola,
fechada en 1624, alude a una misa sacrilega en el sabbat, aunque cabe aclarar que se trata de
la confesion de un nifio de doce afios que, como resulta evidente, respondio a las sugerencias

17 Sobre este punto véanse las Utiles apreciaciones de Willem de Blécourt, “Sabbath Stories: Towards a New
History of Witches’ Assemblies”, Brian P. Levack (ed.), The Oxford Handbook of Witchcraft in Early Modern
Europe and Colonial America, Oxford, Oxford University Press, 2013, pp. 84-100. De Blécourt dirige
particularmente su reproche a Carlos Ginzburg, Le sabbat des sorcieres, Paris, Gallimard, 1992 (traduccion de
su Storia notturna de 1989).

18 Willem de Blécourt, “Sabbath Stories”, p. 90.

19 1bid., p. 86.



que le hacian sus jueces.?’ Nada parece dar testimonio de que el motivo fuera parte de las
creencias locales en Lorena. Robert Walinski-Kiel hace apreciaciones similares respecto de
la caza de brujas que se desaté en los obispados catolicos de Bamberg y Wirzburg a
principios del siglo XVII (1590-1630): s6lo de manera excepcional las confesiones de los
brujos alemanes contenian descripciones detalladas de sabbats que imitaran ritos cristianos.
Por otro lado, los pocos acusados que, presionados por los jueces, hicieron referencia al tema,
eran sacerdotes catolicos como Gaufridy.?!

En 1611, antes de la aparicion del Tableau de [’inconstance de Pierre de Lancre, la
descripcion del sabbat como una misa negra aun era una idea nueva en la literatura
demonoldgica. En efecto, la mencion de misas celebradas por sacerdotes en el sabbat no
irrumpio hasta fines del siglo XVI, como maximo unos quince afios antes del affaire de Aix-
en-Provence. El propio de Lancre esbozo la génesis de este nuevo motivo en su Tableau,
cuando indicd que su cufiado, el parlamentario bordelés Florimond de Raemond, primo
politico de Michel de Montaigne, fue “el primero de los modernos” en mencionar la
celebracion de una parodia de la eucaristia en el sabbat.?? En efecto, en 1598 Raemond
incluyé en su Anti-Christ la confesion de una bruja oriunda del Limousin, Jeanne Bosdeau,
quien declar6 gque habia participado de una misa celebrada a la manera del diablo —confesion
que de Lancre afirmé haber escuchado en persona.?® Durante esta “gran moneria del diablo”
el oficiante celebrd de espaldas al altar, utilizd una casulla negra desprovista de la cruz,
empled velas negras, utilizdé en el céliz agua en lugar de vino, la orina del diablo (con
apariencia de cabrdn) ocupo el lugar del agua bendita, los asistentes fueron rociados con un
hisopo negro y la hostia fue reemplazada por una rodaja de nabo negra. Dejando de lado
algunos detalles, esta fue, en efecto, la descripcidn del sabbat que la bruja en cuestion hizo
ante el parlamento de Burdeos el 10 de febrero de 1594, una confesion felizmente registrada
por Etienne de Cruseau, un cronista de la época.?* Tras contar como fue transportada a la
cima del Puy de D6me en la grupa de un cabrén negro y participado con una veintena de
brujas y brujos de una farandole liderada por el macho cabrio, Jeanne Bosdeau sostuvo que
reconocio entre los asistentes a un sacerdote local, “cura de la parroquia de Lybrac, cerca de
Souterrane” (el muy catolico Raemond, por su parte, alude de manera mucho mas vaga —jy
mucho mas prudente!— a la simple presencia de “un hombre vestido como sacerdote”). Si
dejamos de lado este detalle, la confesion de Jeanne Bosdeau sigue de cerca la que Florimond
de Raemond consignaria por escrito tres afios mas tarde.

El episodio no dejé de atraer la atencion de los especialistas en el diablo. En 1599, el jesuita
Martin Delrio hizo referencia en sus Disquisitiones magicae a practicas similares que tenian

20 Robin Briggs, Witches and Neighbours: The Social and Cultural Context of European Witchcraft, Oxford,
Blackwell, 2002 (1996), p. 39.

21 Robert Walinski-Kiel, “La chasse aux sorciéres et le sabbat des sorciéres dans les évéchés de Bamberg et
Wirzburg (vers 1590-vers 1630)”, en Nicole Jacques-Chaquin y Maxime Préaud (eds.). Le sabbat des sorciers,
XVe-XVllle siécles, Grenoble, Jérdme Millon, 1993, pp. 213-226, especialmente p. 222.

22 Pierre de Lancre, Tableau de [’inconstance des mauvais anges et demons, edicién de Jean Céard, Geneve,
Droz, 2022, p. 519.

23 Florimond de Raemond, L Anti-Christ, Lyon, Jean Pillehotte, 1597, pp. 103-105. Respecto de la afirmacion
de Pierre de Lancre véase Tableau de I’inconstance, p. 519: “une sorciere nommee Jeanne Bodeau, au jugement
de laquelle j assistay en nostre Tournelle.”

24 [Etienne de Cruseau,] Chronique d’Etienne de Cruseau, publiée par la Société des bibliophiles de Guyenne,
Tome premier, Bordeaux, G. Gounouilhou, 1879, pp. 85-86. Agradezco calurosamente a Jan Machielsen por
haberme sefialado esta referencia.



como objetivo burlarse de los ritos catdlicos.?® En 1602, el juez del Franco Condado Henri
Boguet reprodujo en su Discours des sorciers la descripcion realizada por Raemond: una
escena abominable, afirmaba, pero que permitia demostrar el valor del sacramento de la
eucaristia y, por lo tanto, reforzar la doctrina catélica.?® Como sefial6 Pierre de Lancre con
justicia, Delrio y Boguet no hicieron més que seguir a Raemond, al igual que “el comun”,
que cediendo ya a una forma de ilusion retrospectiva “comenz0 a decir a partir de entonces,
en base al registro del sefior de Raemond, que en el sabbat se dice alguna clase de misa.”?’
Las historias sabbaticas de Madeleine de Demandolx y de Louis Gaufridy también se basaron
en estas fuentes, principalmente en el tratado de Boguet. En efecto, en sus descripciones de
las misas negras detectamos numerosos ecos de la confesion de Jeanne Bosdeau recogida por
Raemond y maés tarde por Boguet: en el relato de Demandolx la rodaja de nabo negro que
servia de hostia devino una cebolla, las casullas negras adquirieron una tonalidad purpura
apenas menos oscura, las velas de brea se parecian mucho a las candelas negras mencionadas
por Bosdeau. La Confession también reprodujo de manera idéntica el grito de los asistentes
cuando se los aspergia con orina en lugar de agua bendita, “{Maestro, ayudanos!”, excepto
por el detalle de que en Aix la orina se reemplazo6 con sangre. Al decir de Boguet, “el diablo
en todo se comporta como un mono imitador del Dios viviente.”?®

Este intertexto demonoldgico no escapd a los contemporaneos del proceso. La biblioteca
Inguimbertina de Carpentras conserva un digesto manuscrito del Discours des sorciers de
Boguet en el que, capitulo tras capitulo, las afirmaciones del demondlogo son relacionadas
con las revelaciones derivadas del proceso contra Gaufridy.?® Sin sorpresas, cuando Ilego el
momento de resumir el capitulo consagrado al sabbat el redactor anonimo multiplico en los
margenes los “ldem” (“Idem en el proceso de Madeleine y de Gaufridy”, “ldem Gaufridy”,
etc.). Las revelaciones de Boguet validaban las de Gaufridy —a menos de que fuera a la
inversa. Los magistrados del parlamento de Provenza también dieron cuenta de estas
similitudes. “Casi todo lo que se ha escrito sobre estas locuras en los libros se puede hallar
en este proceso”, escribia Guillaume Du Vair en una carta del 4 de mayo de 1611.%° Que la
confesion del brujo siguiera de cerca lo que podia leerse en los tratados no tenia nada de
sospechoso para el magistrado. Por el contrario, esta conformidad con testimonios recogidos
en otros lugares y en relacién con otros brujos, tornaba los dichos de Gaufridy mas
verosimiles. Ello explica, sin dudas, por qué Du Vair juzgo6 que la descripcion realizada por
Demandolx debia tomarse con precaucion, un punto en el que coincidio con Gaufridy.!
Aln cuando el sacerdote marsellés no necesitaba de un gran conocimiento demonolégico
para componer o enriquecer con nuevos detalles las grandes lineas de un relato sabatico (y lo
mismo cabe decir respecto de la ursulina Madeleine de Demandolx), algunos elementos

25 Martin Delrio, Les Controverses et recherches magiques de Martin Delrio divisees en six livres, Paris, Jean
Petit-Pas, 1611, p. 197 (traduccién de Disquisitionum magicarum libri sex, Louvain, 1599-1600).

26 Henri Boguet, Discours des sorciers, Lyon, Jean Pillehotte, 1602, pp. 54-56.

27 Pierre de Lancre, Tableau de l'inconstance, p. 519.

28 Henri Boguet, Discours des sorciers, p. 55.

29 Recueil des plus notables matieres du traicté de Bocquet, avec rapport aux observations du proces de
Gaufridi et Magdalene de Demandouls, Carpentras, Bibliotheque Inguimbertine, ms. 243, pp. 817-848.

30 Lettre de Mr du Vair premier President de Provence a Mr de [Sillery ?] touchant la condamnation du prestre
sorcier et la possession d’une fille par luy seduite, 4 mai 1611. En Recueil de pieces diverses, manuscrites et
imprimées, extraits de Registres du Parlement, BnF, ms. fr. 16539, f. 600 r°.

31 BnF, ms. fr. 16539, f. 599 v° : “[Madeleine] confirme tout cela. Mais y ajoute plusieurs autres choses
esquelles le prétre dit qu’elle se trompe. Et de fait, elle dit des choses qui se trouvent n’étre pas vraies. Et
d’autres fort différentes de ce que dit le prétre.”



importantes de su confesion, y especialmente los relativos a la misa negra, revelan en la
construccion de este relato la influencia directa de los discursos eruditos y, por lo tanto, la
intervencion de ghost writers, para retomar la expresion de Marion Gibson:*? los posesos y
sus exorcistas, que proveyeron al acusado un primer lienzo sobre el cual bordar, pero
probablemente también los confesores que recogieron y pusieron por escrito su confesion.
Cabe subrayar, sin embargo, que a pesar de la utilizacion evidente de elementos presentes en
textos como el de Boguet, la descripcion del sabbat que hallamos en la Confession no es un
calco perezoso de lo que dicen los tratados, como el mismo Du Vair lo confirma en su carta
del 4 de mayo (“mas alla de eso, muchas particularidades que no han sido puestas por escrito
en otros lugares™). La descripcion del sabbat como el teatro de una misa sangrienta, parodica
y blasfema, resulta, en efecto, considerablemente mas lograda en la confesion de Gaufridy
que en el tratado de Boguet. Aun cuando no estaba desprovista de ejemplos y de apoyos
extraidos de la literatura demonoldgica, esta referencia al sabbat escrita a partir de muchas
voces resultaba suficientemente nueva y singular como para golpear la imaginacion de sus
contemporaneos. No se trataba de un topos trillado. La Con