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SATANAS EN LA CORTE DE FELIPE 11I: VISIONES
MILENARISTAS DE UN SOLDADO PROFETA

Maria Tausiet

«Una vez sola que Cristo [...]
fue Hevado de un ministro, el
ministro fue el demonio.»

Francisco de Quevedo!

La obsesién por la escatologia que se apederd de Europa desde finales del siglo XVI se
anifiesté en Espafia con especial virulencia a partir de la ostensible decadencia del impe-
0. A comienzos del sigto XV1I eran muchos quienes crefan estar viviendo en la fase termi-
al de un mundo apocaliptico, de ahi la proliferacién de profetas callejeros y visionarios,
tie de un modo u otro mostraban su insatisfaccién con respecto a la monarquia de los
absburgo anunciando el inminente juicio finai?. Entre ellos merece destacarse la figura de
uan Guerra de la Vega, un soldado castellano que, tras haber combatido en Flandes, volvio
‘Hspafia en 1608, presentindose a continuacién ante las autoridades eclesidsticas para de-
arar que habfa tenido «revelaciones divinas» segin las cuales cierto gobernador allegado
el rey Fetipe T no era otro que el mismo Satanés. ,

- Segdn las teorfas milenaristas cristianas, antes del fin del mundo tendria lugar una época
¢ sobierno de Cristo en la tierra con una duracién, real o simbdlica, de mil afios. Dicho mi-
io beatifico venfa a ser una alegoria del dltimo dia de la creacidn, el séptimo, también co-
fido como dia del Sefior. Si, tal y como se afirmaba en la Biblia, «delante de Dios un solo

_ ' Francisco de Quevedo y Villegas, Politica de Dios y gobiemo de Cristo (" ed., Zaragoza, 1626), en Qbras
Umpielas, Biblioleca de Autores Espaiioles, tomo I, Madrid, 1946, p. 35.

=7 Vid Richard L, Kagan, Lucrecia’s Dreams. Politics and Prophecy in Sixteenti-Century Spain, University
f:California Press, 1990 (tracl. esp. Los suedios de Lucrecia, Politica y profecia en la Espaiia del siglo XVI,
adrid, Ed, Nesea, 1991) y Maric-Sylvie Dupont-Bouchat, Willem Frijhoff y Robert Muchembled, Prophéres et
fers dany les Pays-Bas. XVIe-XVille sidcle, Parfs, Hachette, 1978,
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dia es como mil afios y mil afios como un solo dia»?, ia historia del mundo, 1a historiaf;
mana —siempre en cotrespondencia con la divina—, se prolongarfa durante siete mj aiig
o seis mil, en caso de considerar aparte €] ltimo milenio de descanso vy felicidad, Sin‘en
bargo, justamente antes de la segunda venida de Cristo, su gran oponente, Satands g g Ant
cristo, establecerfa a su vez un reinado reconocible por la multiplicacion de todg ¢
desgracias y catdstrofes®.

La eclosién del miedo a lo demonfaco, que se produjo entre la segunda mitad de 'sz
XV1y la primera mitad del XVII coincidiendo con la gran «caza de brujas», llevé a que |
chos contempordneos identificaran dicha época con el periode de gobierno de Satangs:
asi cabia explicar la abundancia tanto de magos, brujas y hechiceros —aliados del Depie
nio— come de posesos o enfermos de melancolia —involuntarias victimas del miso
Especialmente, los demondlogoes se hallaban convencidos de estar viviendo en «el tiem
del Anticristo», Para estos tedlogos especializados en el mal y sus manifestaciones, Jog:
numerables desastres que estaban caracterizando ta «pendltima edad» hacfan necesariy i
campafia de purificacién o, mejor, de purga, que se encargarfan de llevar a cabo las difgrii
tes cazas de brujas’.

Pero ante el reinado del mal y o satdnico, otra reaccidén muy extendida fue la de bug
la salvacién en ciertos Mesias o profetas que, gracias a sus vinculos con ia divinidad, serfis
capaces de anunciar los signos del Anticristo vedados a la mayoria, 1o que ayudaria a pré_\/ '
nir futuros males. Asf, confiando en sus dotes redentoras y con el propésito de avisar i
autoridades de la presencia de Satdn antes de que fuera demasiado tarde, en marzo de
1608 solicitd audiencia del arzobispo de Zaragoza «uno Hamado Joan Guerra de la \
natural que dize ser de Castrogeriz, montafias de Burgos»®, Como muchos otros vision
de! momento, Juan Guena declaré fener comunicacion directa tanto con Dios como cdi
Demornio. Segiin el soldado, ambos se habian dirigido personalmente a él por motives.
versos, aunque siempre conectados con el asunto que le habia impulsado a descubrir su
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rentes aparicncias, casi siempre para advertirle que si revelaba lo que sabfa, lo pagaria
Como el mismo soldado confesd, -

«se havia venido a esta ciudad con artos miedos porque el demonic le havia airfehig
que le havia de matar y particularmente cen un alcabugaco.s” )

? Segunda Epistola de $an Pedro 3, 8.

4 Sobre el milenasismo, vid, Nouman Cohn, The Pursuit of the Millenium. Revolutionary Millenar
Mystical Anarchists of the Middle Ages, Londres, 1957 (wad. esp. En pos del Milenio. Reviif
milenaristas y anarquistas misiicos de fe Edad Media, Madrid, Bd. Alianza, 1981}, Jean Delumeau, Mill g
bonhenr. Une histoire du Paradrs, Parfs, Fayard, 1965 y Adeline Rucquol, «Mesianismo y Milenartsné
Espaiia medievals, Boleiin de la Sociedad Espaiiola de Estudios Medieveles, 6 (19906), pp. 9-31. :

* Vid, Stuast Clark, Thinking with Demons. The Idea of Witcheraft in Early Moden Eterop
University Press, 1997. L

% Praceso contra Juan Guerra de la Vega, Zaragoza. 1608. Archivo Diocesane de Zaragoza (ADZ)
fol, 2, .

7 Proceso contra Jumn Guerea de la Vega, Zaragoza, 1608. ADZ, C 6G-11, fol. 10, Los arcabuc
armas de fuego semejantes « los fusiles actuales. Muy temidas en la época, su invencion ving a repre
muchos el final de la Edad de Ore de la caballeria, en la que todavia podia demostrarse ¢i vator con clmian
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esar de dicho apercibimiento y otros semejantes («el diablo se le havia aparecido [...]
avia dicho que como aquelios platos estavan al fuego quemandosse, assi se havia de
1 abrassado y quemado si descubria lo que por revelaciones divinas sahia»)?, el decla-
e habfa considerado que su deber era dar cuenta de todo al arzobispo para que éste a su
& lo comunicara al monarca.

‘4 nueva consistia en que un gobernador muy cercano al Rey («cierta persona muy alle-
& sU magestac§>>°, «clerta persona grave'o», «clerta persona muy principal de Espa-
j‘en realidad estaba muerto desde hacfa tres o cuatro afios. En vida, dicho cortesano
shecho un pacto con el Diablo por el que ambos habfan acordado que, nada més morir,
4s entraria en su cuerpo,

«y que en el, representando su propia persona y ejerciendo sus oficios, serviria y goberna-
i todas 1as cosas en que su magestad le ocupasse» 1

il pacto se habfa cumplido,

«y en el cuerpo de esta persona [...} havia entrado [...] uno demonio, el qual lo regia y go-
bernaba, tomando la figura de fa tal persona.»'?

\nte el asombro del arzobispo y de quienes se hallaban con €l (su vicario general, su se-
sretatio v algunos sirvientes), el declarante insistié en que

«el demonio tenia poder en todas las voluntades de los hombres y que ¢l demonio puede
vivificar un cuerpo muerto y sustentallo como si fuese vivo.s» 4

uan Guerra fue considerado sospechoso de herejia!>. Sus bienintencionadas declaracio-
asaron a engrosar la lista de acusaciones presentadas por el fiscal del tribunal arzobis-
quien considerd que con ellas habfa causado «notable escandalo»'®. No obstante, las
aciones del reo acerca de los poderes def Diablo coincidian con la «postura oficial»

le la Edad Media, pero scbre tode durante la Contrarrelorma, vid.: Andsé Vauchez, Sainss, prophétex
imaires. Le powvoir suriaturel an Moyen Age, Pards, Albin Michel, 1999; Henry Kamen, Cambio
Len fa sociedad del Siglo de Ora. Caialwia y Castilla, sigloy XVI-XVIHI, Madrid, Ed. Sigle XX1, 1998,
Gentilcore, From Bishep to Witch. The System of the Sacred in Early Modern Terra d'Otranto,
ster, 1992; Peter Burke, «How to be a Counter-Reformation Saint», en Peter Burke, The Historical
Gpology of Early Modern Italy, Cambriclge, 1987, pp. 48-62, y Alison Weber, «Between Ecstusy and
) iy IZL:?Iigious Negotistion in Sixteen-Century Spaiow, Journal of Medieval and Renaissance Studies, 23
pp. 221234,

Proceso cantra Juan Guerra de la Vega. Zaragoza. 1608, ADZ. C. 60-11, fol. 3v.
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una inmensa sabidurfa acompafiada de un radio de accién inabarcable. Se suponfa que, E.n i
que toca al conocimiento —como sefiala Stuart Clark—, el Demonic sabia mis cogag sobn
la naturaleza y sus leyes que todos los hombres del mundo juntos!?. Los te6logos estab'a-h_a
acuerdo en que &l era «el mejor filsofo, tedlogo, aritmético, matemdtico, dialéctico, ]é'gi'cn
gramético y musico, asi como el mis excelente fisicon '%. S6lo Dios, el omnisciente, podg
aventajarlo. i
En cuanto a su poder para actuar, sin ser infinito como el atribuido a Dios, vo[v:’a"a"s'r._
asimismo extraordinario. Con la tinica limitacidn de tener que utilizar todo aquelio quép’
viamente existia ya en la naturaleza, se aceptaba que el Demonio podia llegar inclusg
«mover montafias», simbolo por excelencia de sus capacidades®®. Del mismo modo Pod;
enviar enfermedades a los seres humanos, moverios de un lado a otro, poseer y acupat'g
cuerpos, etc. Fuera de las leyes naturales, sdlo la posibilidad de crear de la nada o de resyg
tar a los muertos le estaba vedada. .
No hay que olvidar, sin embargo, que mids alld de sus aptitudes naturales en el cars
po del conocimiento y la accion, ia gran especialidad diabdlica era el engafio. Satip
el mentiroso, podia manipuiar los sentidos y la imaginacién de fos hombres hasta el pusic
de hacerles dudar respecto a la realidad de sus percepciones, 0, més atin, hasta el punto ¢
convertirlas en pura ilusidn virtual, Asi, los demondlogos estaban de acuerdo en q(i';
pese a su incapacidad para resucitar a los muertos, el Diablo podia introducirse en ol ¢i
daver de una persona y hacerla actuar como si estuviera viva, sin gue hubiera formsg di
reconocer la diferencia. Segin el Libro del Anticristo de Rabbi Samuel! (pubiicad}
por vez primera en Zaragoza en 1496 y dedicado a detallar las sefiales que anuricia
rfan el fin de los tiempos), durante su etapa de gobierno en la tierra el adversario’ ds
Dios no s6lo iba a engafiar a los hombres haciéndose pasar pot alguimista fabricantc i
falsa moneda, no sdlo iba a predicar vestido de falso profeta, no sélo iba a turbar los maE
conmover los vientos, hacer florecer los drboles enjutos y secos, hacer salir a un Cdbiii_i
ro armado de la cdscara de un huevo o colgar un castillo en una veta de hilo, sing gt
en una suprema demostracion de su poder, llegaria incluso a suscitar a los muertos con
su arte diabélica®. i
Al decir del tratadista, dicha suscitacidn o levantamiento (del latin «suscitares, hac
mover) nada tenfa que ver con la verdadera resurreccidn (del latin «resuscitare», volv
la vida}): '

«Hazer vivir los mucrtos a sofa potencia de Dios perlenesce y no a las fuergas diabiofi
malas, [perc] de tal suerte seran los milagros del Anticristo que dentro de un cuerpo muerto d
fiado echara un spiritn malo, y parecera vivo, y todo es engafio.»?! '

7 Stuart Clark, op. cit., p. 162, SRR

¥ paalo Griliando, Tratactus de sorfilegiis, in Malleus mateficarum (1669 c¢dn.), i (vol. 2, pt. 2. Cim(!‘?
Stuart Clark, op. cit,, p. 162,

9 Gaspar Navarvo, Tribunal de supersticion lading, Huesca, 1632, Vid, también Marfa Tausict, «L_:t. i
del subbal en Ia Bspaiia en los siglos XV y XV1I a través de los tratades sobre brujeria y supersticions, !
Social, 17 (1993), pp. 3-20. .

0 pabhi Samuel, «Libro del Anticristos (trac. por Martin Martinez de Ampiés) en Epfstolas al .’(‘(J!{f_’f
cotitea {os ercores de tox judios, Zaragoza, Pable Hurus, 1496. .

' Ibidem, cap. [X.
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Tales sucesos habrian de suceder en una época de degradacién que el pensamiento pro-
Jencialista de fos tedlogos identificaba con aquélia en que los hombres hubieran dejado de
Qﬁedécer a Dios, entregdndose al pecado y la perversién:

«Seria prolixo tratar por extenso esla materia; basta que sepa cualguier cristiuno [...} como
el Diablo hazc falsos milagros y parecen verdad. Y mucho mas quando lo permite Dios, como
. hara en aquel tiempo, de tal mancra, por niestros pecados.»*

No es de extrafiar, por tanto, que un hecho tan grave como el denunciado por el soldado
i Guerra viniera asociado con [a decadencia del imperio espafiol entendida en un sentido
o material como espiritual. La monarquia hispdnica, el nuevo pueble elegido por Dios,
id por excelencia del cristianismo més puro®, vefa ahora cémo su poder y su carisma
an perdiéndose batalla tras batalla, en especial a partir de [a derrota en 1588 de Ia llamada
siada Invencible, que mas de un predicador —como el agustino fray Alonso de Orozco—
|buyo a la grandeza de «nuestros pecados» 24,
‘E! soldado que en 1608 se presentaba ante las autoridades con fa esperanza de remediar
signo més del progresivo avance del Anticristo habfa sido un testigo privilegiado de di-
ha decadencia. Tras varios afios luchando en el ejéreito de Flandes, y después de haber de-
do «algunos oficios y cargos como eran provehedor general de la gente de guerra o
embro del consejo supremo y real del almirantazgo de su magestad»*, una vez instalado
j.:nuevo en Hspafa, parecia haber mudade su antigua condicién de soldado por la de profe-
ta locado por fa gracia divina. Dicha transformacién no constitufa una excepcién en aquellos
iipos. Como ya hiciera el visionario Miguel de Piedrola dos décadas antes®®, Juan Guerra
bia inclinado su balanza de las armas a las letras®’ y nada més volver a la peninsula habia
crito sendas cartas al Rey y al Condestable de Castilla, poniendo a ambos sobre aviso del
peligro que le habfa sido revelado.
No por casualidad, el cambio operade en el soldade se enmarcaba en un momento de
5 aguda para el ejéreito espafiol en Flandes. Las deudas en el pago de soldadas y provi-
es se habfan ido acumulando a lo largo de sucesivas campafias contra las Provincias
{entrionales y cada afio se producian unc o varios motines por parte de las tropas. En

Ibldem, cap. X1
3 Diego de Andosilla, cn su Discurso sobre ef Amticristo, defendia la idea de que fan sdlo «la serenfsima y real
de Ansiria habia «quedace Bbre y sama y ilesas del «pestifere contagios del aliento exhalado por el Anticriste por
Inel Notle de Earopa. Citado en Ramon Alba, Del Antierisre, Madid, Editora Nacional, 1982, p. 512,
* Alonso de Orozeo, Qbras, Madrid, 1746, vol. 3, cap. 03, p. 47. Citado en Richard L. Kagan, op. cit., p. [15.
Proceso contra Fuyan Guerre <e la Vega. Zaragoza. 1608. ADZ. C. 60-1%, fol. 21.

Miguel de Piedrola Bewmonte habia luchado en el ejéreito espafiol, sirviendo como soldado de
F’llitexm en ltalia. En 1568 participd cu [a campaiia enculgadd de reprimir la revuelta morisca en Granada y
és se dirigid a Madrid, esperando lograr uia pensidn real. Poco cieqpuus comenzo a redactar uaa serie de
ofiales af rey Felipe H olreciéndole consejos para fa «conservacion del reinos, asi como sugerencias sobre

;ezrla de Flandes. Acerca e su «carrera come soidado-profetas, vid. RlCh'll(l L. Kagnn op. eit., pp.
2

La dicotomia entre ambos oficios constifuia uno de los lugares comunes de la época, tal y como
{a Cervantes en «el curioso discurso que hizo don Quijote de las armas Y fas fefrass. Pese a que cl
’l|g0 defendia la tedrica superioridad de las primeras, la amargura con que ponia fin a sus palabras («en el
¢ pesa de haber tomado este ejercicio de caballero andante ¢n edad (an detestable como s esta en que
ivimos») #o dejaba de hacer alusién a los malos momenlos que estaba atravesando el ejéreito espafiol a
zos del siglo XVil.
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1605, el deterioro de la hacienda real habfa llegado a tal extremo que la corona, ﬂCOnse; -
por et Condestable de Castilla, propuso la reduccidn del ejéreito al contingente necesqy;
para mantener una guerta meramente defensiva. Entre 1607 y 1608, al mismo tiempo gy
desarrollaban las negociaciones para acordar un tratado de paz o una tregua lar ga con log T
beldes holandeses (la famosa Tregua de los Doce Ajios de 1609, que tanto alivip produe
a corto plazo en la debilitada monarquia hispdnica) comenzo a licenciarse a buena parfe
los soidados, lo que inicié un amplio proceso escalonado de desmovilizacién que y
interrumpiria hasta 161128, :

El giro vocacional del retirado Juan Guerra suponia un recurso imaginario ante yny:
tuacion material claramente insoluble. Ya que la lucha por la fuerza de las armas le hj
sido negada, €] demostraria su poder sobre el adversario mediante la fuerza del espiring0. g
nueva mision redentora, su recién adguirida funcién de intermediario entre ta divinidad ):".'lu-_
monarquia cuyos territerios habfa defendido antafic, se convirtieron en las ideas centrala
tanto de su presentacién ante el arzobispo como de las respuestas a los mteuogato:ms ti
ser conducido a los tribunales:

flrl()'

«Dixo que confiessa [...} que por su medio tiene Dios dispuesla la quietud destos reing
gue lo cree assi sinceramente sin que en ello le mucva ofra cosa que el celo del servicio de Dig
y de su Magestad, y salvar el peligro de su vida, segun las significaciones exteriores que hd
to hazer en diferentes partes.»39

No obstante, todo aquel que aspirara a ser considerado un auténtico profeta, ademz’ué'd
ciertas dotes de persuasién y magnetismo personal, debia mostrar una reputacién de ascely
tenida desde antiguo como la principal garantia de la posesidn de poderes de cardcter snb‘riem.
natural. Efectivamente, en palabras del fiscal, Juan Guerra, se habfa jactado «de hacer gra:
des penitencias y ayunos y abstinencias»3!, asimilando su vida a la de Santa Catalina
Siena, famosa por sus rigurosos ayunos y prolongadas vigilias. Del mismo modo que dei
santa italtana se decia que «pasaba varios meses seguidos privada de cualquier génerd
alimentos y sustentindose tinicamente con la Comunidn def Cuerpo de Nuestro Sefior Jesi
cristo»®2, asi el soldado también pretendia «encerrarse en un aposento o capilla la Semi\i
Santa [...] y con solo recivir el Santissimo Sacramento en cada un dia, como lo hazia San
Catalina de Siena», estar «toda la semana sin comer ni bever»3. :

Pero, como si Ia equiparacidn con Santa Catalina {cuyo espiritu de profecia y podel
rismilico para exorcizar a fos demonios eran asimismo notorios) no bastara a la nueva I!g,t

% \id. Bernardo José Garcia Garcia, La Pax Hispdnica. Polftica exterior del duque de Lemm, Lu Vi
University Press, 1996, pp. [46-157.
¥ Como defiende Nosman Cehu, la figura del caudilio escatolégico solfa proyecturse de tanto en lunlo g
individuos pmcedcntes ell su mayor parte de los estratos mds bajos de la infelfigentsia, sicndo caracterfstica:mi
frecuente y comin a todos ellos el abandono de su anterior dedicacidn («sacerdotes que habian deylclo
pauuc uias, morjes que habfan escapado de sus monasterios...»). Vid. Norman Coha, op. cit., p. 84,
Proceso contra Juan Guerra de ta Vega, Zaragoza. 1608, ADZ. C. 60-21, fols. 211, y v.

3 Ibidem, fol. 2.

# Santiago de la Vordgine, La leyenda doradn, Madiid, Ed. Alianza, 1982, p. 969, Para una adec
comprension de la santa italiana, ver el capitelo dedicado a kb misma en Caroline Walker Bymlm, Haoly Feast f-‘H(”
Fast. Tn’w Religiony .Szgn.‘ffmma of Food ta Medieval Wormen, University of California Press, 1987, pp. 165- 180,

* Proceso cantra Juan Gaerra de la Vega. Zaragoza. 1608, ADZ, C. 60-11, fol. 7. :
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ssempefiada por el soldado, Juan Guerra se habia comparado también con San Juan
pelista, cuya supuesta capacidad para permanecer indemne frente a los mds variados
o cios constituia un lugar comiin en la época. Dos de los episodios més citados .en las ha-
graffas del evangelista tenfan lugar en Ffeso, localidad donde se habia establecido tras la
sersion de los apdstoles. De acuerdo con la leyenda, en dicha ciudad, y por mandato del
ador, el sante habfa sido arrojado en un caldero de aceite hirviendo; varios afios des-
“el sumo sacerdote de la diosa Diana lo habfa sometido a una prueba consistente en be-
un brebaie emponzofiado con serpientes venenosas. En ambas ocasiones Juan habia
ido.ileso, lo que sin duda habfa contribuido a demostrar ta superioridad de la aueva reli-
predicada. .

Inspirdndose en las vidas de ambos santos, Juan Guerra propuso al arzobispo de Zarago-
un método para probar fa verdad de sus revelaciones. En realidad se trataba al mismo
emlﬁo de una prueba y de una competicidn, ya que el experimento sugerido consistia en ser
errado durante ocho dias junto con un criado de aquel cortesano en cuyo cuerpo habitaba
jemonio,

«c que ios dexasen por ocho dias sin comer ni beher, y que el que pudiere Hevar este ayu-
no fuese tenido por ei que dezia la verdad.»?

En caso de que ambos resistieran, el soldado sugeria:

«que, confesados y comulgados los dos, les diessen un baso a cada uno de veneno, y que el
que quedase vibo se tuviese por verdadero y que lo que affirmava era verdad» >

La prueba propuesta no llegé a realizarse nunca. No obstante, la capacidad de mortifica-
an del soldado quedd demostrada con creces en varias ocasiones. Segtn el testimonio de
on Driego de Caracol y Lugero —uno de los criados det arzobispo—, el reo se habia jacta-
( de hacer muchas penitencias, «coma no dormir en cama y ayunar a pan y agua muchos
dias» 0. Tales inclinaciones hallaban su confirmacidn en las palabras de otro criado empefia-
o'en constatar ¢6mo,

«el jueves y viernes santo, estando su excelentisima en los descalzos carmelitas, haviendo
cstado sin comer el dicho Juan Guerra lodo acguel dia, le confeso a este deposante que no havia
podido sufrir la ambre, porque se desmayaba, y que a las dos de la mafiana havia pidido hucvos
y vino blanco a un religioso de dicho convento, y con aquello se havia reparado su desma-

Los nuevos combates librados por el soldado Juan Guerra no se cefifan tan solo a la car-
sus batallas espirituales contra las legiones de demonios que lo acosaban sin cesar eran

B . . . . . .
Ibidem, fol. 11. Juan Guerra parcefa convencide de poder superar dicha prueba basdndose en la creencia de

era indemne al veneno pues —como €l mismo manilestara— ya en Flaades, tras comunicar su revelacidn «con
onas graves, [...] no guardandole el secreta, le quisieron dar venenos y maltalie, de Jo qual ie libro Nuestro
fior, hubiendo tomado el veneno.» {Ibidem, lol, 10v.)

L .

Ibidem, [ol. 11v.
37‘ Thidem, fol. 10v.
=70 Ibidem, fol. Tv.
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todavia mucho més temibles. Segin confesidn del propio reo, el Diablo se habia p]‘egént.l

1 . . . P e
ante él bajo muy diferentes apariencias, le habfa «amenazado y dado por tres vezes de
los» e incluso, -

p

«Diras vezes aparezia con armas y, las mas veces, cince juntes, y que formavan defgps -
conlessante corpses y cavalgaduras.» 8 i

Tales batalias contra un Demonio encarnado bajo la forma de ejéreito organizado eq d;
tintos cuerpos militares respondian al tépico ascético de fa épaca. Pese a que al soldado 4
rado parecian convenirle especialmente unas imdgenes directamente inspiradas en
antiguo oficio, no hay que olvidar que muchos religiosos y religiosas enclaustrados en gy
conventos solian referirse a combates muy similares. As{, por ejemplo, en palabras de'yj
bidgrafo, 1a dominica Sor Leonor (cuyo monasterio aparecia descrito directamente coiiig
«armeria divina» o «un campo de batalla, como la celda del grande abad Antorio en las gali:
das de Egipto, o como la de la gran madre Catalina en la poblacion de Siena») se hallabi
constantemente amenazada por demonios que se ponfan delante de ella «en dos hileras i
fernales, esperandola para presentarle batailas rigurosas»3?. '

Dichas guerras, peleas ¢ asaltos ——tormentos demoniacos, en suma— solfan ser narrad
de forma tan vivida y detallada que uno se siente tentado a atribuir una intencionalidad m
taférica a los propios autores de tales relatos. Aquellos religiosos y religiosas con aspiracis!
nes ascéticas, aquelios pretendidos profetas acosados por el Maligno no estarian hablang
sino de ciertos desordenes emocionales, sufrimientos interiores diffcilmente nombrablés ¢
un lenguaje abstracto que, mediante el recurso a io demoniaco, encontraban una via de &
presi6n. Sin embargo, muy lejos de nuestra actual sensibilidad, para quienes se sentiari victi-
mas de tales agresiones, los demonios constituian una presencia real, corpdrea y, por eacin
de todo, extrapersonal?, S

Concretamente en el caso del soldado Juan Guerra contamos con un testimonio excé
cional acerca del modo en que los demonios eran percibidos, no sélo por los individuds_qm
se crefan insdlitamente acosados, sine por alguien que venia a representar a un grupo dep
blacién mucho mids amplio, aunque con un nivel cultural muy alto para la época. Nos refe

3% thidem, fols. 22y 22v. :

¥ Tal era la concrecién con que su bidgsafo Fray Francisco Posadas se referfa a los diferentes lipe
atagues demoniacos sufridos por Sor Leonor que ea ol capitulo XX de su Vida de la Venerable Madre SO
Leonor Maria de Christo, Religiosa profesa de velo negro en el convetta de Santa Maria de lox Angeles: e
Religiosas doniinicas de la ciudad de Jaen {Jaén, 1699) enconlranios pérrafos come los que siguen: «los demdtl
[..} la embestian arrojandola [...] ¥ amastrandela por el snelo con tales golpes que e paravan el cuerpa y: Ol
acardenalado de color de lirios, «unas vezes la arroiavan desde lo alto de las cscaleras, dando con su cueipe
motle de culebra craeles golpazos, otras Ia levantaban en el ayre, y la traian de mavera que dava crueles golpes ol
las techos con Ia cabegas, «muchas vezes le davan ficros humazos de azufre, tanto que veian safir el hund
religiosas por las narizes», «ofras vezes le davan con la cabega tan recios golpes entre las sillas det coro gue pa
que s¢ fa hazian pedazos», «muchas la asian con unos garfios y la levantaban en alto como hasta la tl'l_i)ll!_l L
coro, dando con su cucrpo una buelta por el ambite del coro», «tomavanla por la garganta y forcianla c[‘_(_tlif-fﬂ‘
davanla con ¢l tales veeltas como sc sucle hazer con las aves quando les quitan la vidan, ete. (Citado en José ]
Sdnchez Lora, Mujeres, conventos y formas de la religiosidad barroca, Madrid, Fundacidn Universilani Espatio
1988). e

40 y7ig, Alison Weber, «Saint Teresa, Demonologists, en Anne 1. Cruz y Mary Elizabeth Perry {edds.),
and Control in Counter-Reformation Spain, University of Minnesota Press, 1992, pp. 171-195.
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5 al mismo secretario del arzobispo de Zaragoza quien, tras haber cenversado en varias
igiones con el reo, Hegd a declarar,

«que cn el aposento donde a estado en casa de su Excelentissima, algunos dias no se osava
asomar a la ventana del dicho Juan Guerra de la Vega, por lemer de gue veria los demonios. Y
tenia temor de que no |c amenazassen y matassen.»*!

‘e medo similar, y con la intencidn de desterrar cualquier duda acerca de la naturaleza
‘aus encuentros diabdlicos, el soldado Juan Guerra insistié durante sus interrogatorios en
los demonios «le hablavan claramente» v en que cuanto habia descrito «lo veia vissible-
.ite». Bl mismo aftadid, sin embargo, que también podia «ver» dichos sucesos «en vissio-
y suefios». No en vano, la gran revelacidn que Dios e habfa comunicade acerca del
ligro que representaba para el pais la presencia del mismisimo Satands en el gobierno ha-
i“venido acompafada de una visién cuyo significado simbdlico era, al decir det soldado,
solutamente claro. Segidn sus propias palabras,

«"“por las revelaciones y missericordias de Dios y sus permisiones, havia entendido que el
demonio havia enirado en cl encrpo de un hombre [ya fuera] porque se le huvicsse llegado Ta
hora de su muerte o por paclos que tuviesse con el demenio.»*2

' La experiencia, tal y como aparecia relatada por el reo, habia consistido en primer lugar
una visidn, seguida a continuacién de dos didlogos, uno con la propia visidén y otro, de
“4eter confirmatorio, con el mismo Dios:

«Havia entendido y visto en vission un perro vermejo muy asquerossissimo, y que este en-
trava por los profundos de ia tierra abaxo. Y preguntande el declarante a la vission que que era
aquclio, y despues suplicando a Nuestro Sefior que no lo dexasse engafiar de aquelia vission ni
del demonic de ninguna manera, se le confirmo siempre que €l perro era el espiritu de aquel tal
hombre, y que el que vivificava su cuerpo era el demonio, y que no la havia de declarar esta
vission hasta passados tres afios. Por lo qual, no lo declaro al padre confessor Thasta] passados,
aunque trato muchas vezes con el sobre otras materias destag.»

“El perro bermejo asqguerosisimo que se adentraba en las profundidades de ia tierra evi-
léntemente constituia una imagen del Diablo, pero no se trataba de una imagen més de en-
- [as muchas con que Satands solfa ser representado: dicha vision se hatlaba asociada
strechamente con la figura del Tirano de los dltimos dias, es decir, con el Anticristo tal y
como aparecia descrito en el Libro del Apocalipsis®. Otra imagen de éste, muy popular du-
nte toda la Edad Media, habfa sido la de un satrapa sentado en el trono; de hecho, cual-
mier gobernante que actuara de forma despdtica podfa acabar ficilmente siendo
identificado de una u otra forma con el esperado y temido Anticristo.

i Plocesc) contra Juan Guerra de la Vega, Zaragoza. 1608, ADZ C.60-11, fol. 14
Ibldcm lols, 22v. y 23.
lb{dcm fol. 23.

Como seftala Norman Cohn, «en el Apocalipsis, la funcida tradicional del Anticristo queda dividida entre
rimera hestia -cl gran dragdn roje que aparcce en el cielo o surge del mal, con sicte cabezas ¥ dicz cuernos- v la
nda bestia -cl monstruo con cuernos que hable como un dragdn y surge de lo mds prolundoe de la tierras
Noitman Cohn, op. cil., p. 33).
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Pese a que no podamos afirmar con toda seguridad fa identidad del gobernante demon;
co (siempre aiudido de forma indirecta bajo expresiones mds o menos ambiguas) tadog Tos
datos parecen apuntar al valido o favorito del Rey, Francisco Gémez de Sandoval y Rb‘ja
marqués de Denia y primer duque de Lerma desde 1599%3, Si hasta 1605 Lerma habig Sidg
capaz de acumuiar poder y riquezas sin generar demasiada oposicion, a partir de esa fec
{que, segun las profecias del soldado, coincidia precisamente con la posesién por parte’ e
Satands del cuerpo del gobernante} las criticas contra su persona aumentaron sensiblemenie
No sélo cayeron en desgracia sus principales colaboradores (entre 1606 y 1607 se detuye,
Ramfrez de Prado y a Franqueza), sino que las acusaciones de corrupcidn lanzadas cong
éstos comenzaron a alcanzar al mismo valido, cuya figura habia sido hasta entonces coff
derada tan intocable como la del propio rey?o. L

No parece casualidad que justamente a partir de 1607-1608 (momento en que as py()ci
mas y panfletos contra el duque comenzaron a multiplicarse de forma alarmante) quienes ;
sf mismos se juzgaban profetas decidieran empezar a expresar en forma de revelacicn g
criticas contra el gobierno*?. Tampoco parece casual en modo alguno gue el gobernante 1
ferido por el soldado se encontrara en Tordesillas hacia 1605, esto es, en la supuesta fecls;
de su «muerte espiritual»*®, Aunque Lerma no vivia en Tordesillas, sino en Valladolid ¢gj
¢l resto de la corte, habfa nacido en dicha locatidad y conservaba allf un oficio de regidor y
por tanto, una especial vinculacién con la villa.

Que dicha «persona» tan «allegada a su Magestad», tan «grave» y «principal»®¥, g
apareciera nombrada en todo el proceso, a pesar de constituir el centro del discurso del
soldado, se explica por la concepcitn politica segdn la cual las ofensas contra quienés s
hallaban cercanos al rey eran consideradas como ofensas contra el rey mismo, es de¢
como crimenes de lesa majestad®. No hay que olvidar que el rey era el representante di
Dios en la tierra, y que su valido o favorito, su «alter ego», se hallaba impregnado de di-
cha sacralidad mds que ningin otro. Cuando, hacia 1607-1608, la identificacion D'i'_('
Rey-Valido comenzd a resquebrajarse, la figura divina del rey se salvd precisamt':_s:l[t,

* Sobre ta figura de los validos, privados o favoritos en I historia de Espaiia, véase el clisico estudic
Francisco Tomds y Valiente, Los validos de la monarquia espaiiola en el siglo XVII, Madrid, Institoteds
Estudios Politicos, 1963 y, mids recientemente, el libro de Francisco Benigno, La sombra del rey. Validos!
{ucha polftica en la Expada del siglo XVII, Madrid, Bd. Alianza, 1992, Sobre ¢l alcance de esta misma figlg
en ¢l Testo de Europa en la misma época, véase John Elliott y Laurence Brockliss {eds.), £ mundo de: b
validos, Madrid, Ed. Taurus, 1999, En cuanto al duque de Lerma en particular, vesulta imprescindible s obg
de Antonio Peros, Kingship and Favoritism in the Spain of Philip 111 {1598-1621), Cambridge University
Press, 2000. )

8 vid. Antenio Feros, «Felipe Tl», ¢n Historia de Espaiia divigida por Antonio Dominguez Ortiz, volo Vi
Barcelona, 1988 y Kingship and Favoritism..., cap, 8. o

* B caso de Juan Guetra no era dnico. Bi 5 de septiembre de 1607, por ejemplo, otro «profetas hahl_d
detenido y acusado por predecir que en 1608 el rey Felipe 1T} y algunos de sus ministros {ca particular ¢l dug
Lermay moririan. Vi Ronald Cuclo, Quimeray y suefios: fov profetas y la monarguia catolica de Felipe.
Valladolid, 1994, p. 171. i

8 Segiin el secretario del arzobispo de Zaragoza, «wazonaba el dicho Juan Guerra que cierld persor
principal de Espafa havia cualro afios poco mus 0 menos que murio el veinle y ocho de agosto, en Tordesiil
segtin uno de tos criados del mismo arzobispo, «al tiempo y quande dixa el dicho Juan Guerra haver mucio |
persona, este deposante se hallaba en Tovdesitlas, y la vio vivia muy bucna, y oy dia lo esta, porque este dep9
le conoce.» Proceso contra Juan Guerra de la Vega. Zaragoza, 1608. ADZ. C. 60-11, fols. 12v. y 7. i

# proceso contra Juan Guerta de la Vega. Zaragoza. 1608. ADZ. C. 60-1 L, fols, 6, 10y 12.
30 vid. Antonio Feros, Kingsfip and Favoritism.,.., cap. 8.
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odiante la demonizacién de sus ministros, entre los cuales el favorito desempefiaba el pa-
_ principal51 .

“Bste va a ser visto a partir de ahora como el responsable por antoromasia de todos los
ales. Los ojos del rey han de velar porque, si no, gobernard Satands a través de los malos
qiistros. «;Qué importa que el rey sea un dngel si los ministros son despiadados?. «;O
ministros ios diablos, que por otro nombre se {laman fos ambiciosos, les soberbios y los
anos?», preguntaba Quevedo en su Politica de Dios y Gobierno de Cristo®. El valido
/o tirano, como corrupto y corruptor, auténtico cuipable de la enfermedad que aqueja a
o el cuerpo politico, pasa a ser ahora la encarnacidn genuina de Satands y su reinado, tan-
Cveces temido y anunciade. «;Oh gobierno infernal!»3?, exclamaba Quevedo refiriéndose
a politica basada en las dadivas, Tos sobornos y la blisqueda det enriquecimiento indivi-

ial.
En modo alguno se trataba de una pelitica nueva: lo que ahora se denunciaba como co-

mpcmn habia sido comportamientio habitual desde mucho tiempo atris. Pero ahora se pet-

nalizaba en una figura monopolizadora det favor del rey y, por tanto, mucho méis

sceptible de concitar el odio y fa desesperacion de toda una nacién en profunda crisis™.

De iguat modo que Lerma, a pesar de su saludable apariencia tisica, podia ser el mismo Dia-
lo ocupando un caddver, asimismo, algunos afios mds tarde, otro favorito real, el conde du-
e de Olivares, serfa acusado de tener un diablo familiar y protector encerrado en la muleta
iiie utilizaba para desplazarsess,

. Pese a su chocante presentacién y a su aparente complejidad, el mensaje profético del
oldado Juan Guerra era claro: el Estado presentaba sintomas de hallarse enfermo o, mis
ien, poseido por un Demonio tirdnico, ante 1o cual se hacia necesaria una cura mediante la
fitervencidn de un mesias o salvador. La principal funcidn de los exorcistas consistia en
lentificar qué demonios ocupaban el cuerpo de los posesos —esto es, el reconocimiento y
ombramiento de lo que fos mismos afectados desconocian acerca de su dolencia—3%, y la
area que el soldado se habia impuesto a sf mismo no era del todo diferente. Como si de un
xorcista se tratara, &l habia reconocido a Satands, pese a sus tretas y ocultamientos. Lo ha-

H A propdsito de la divinizacién del poder real resulta muy significativo un fexto de Matias de Novoa en
cntra de los validos, que —en su opinidn-— venfan a representar una cspecie de idolatria [rente a la verdadera
cligidn monoteista cocarnada en la persona del ey «Naturalmente apetecen y porffan los hombres y quieren que
i Rey no tenga privados [...] y quieren que por si solo lo haga todo, pues €1 sofo les fue dado por Rey: no quieren
chos lﬂyeq o muchos {dolos, que a ese sole nombre ticnen los privados; no quicren ser infieles, sino adorar a un
olo Rey verdaderoy Vid. Matias de Novoa, Coleccidn de Documentos Inéditos para la Historia de Espaita, vol,
Lp. 165,
52 N . N
2 annmscn de Quevede y Villegas, op. cit., p. 33.

Flancmcn de Quevedo y Villegas, op. cit,, p. 39.

Vul Antonio Feros, Kingship and Faveridsm..., cap. 8.
: * Dicha atribucidn era, en realidad, una opinién popularmente exiendida. Su privanza y su poder se
hiacabin al demonio que levaba siempre consigo escondido en la muleta, o que no suponia una vez mis sino la
sociacidn del cargo de valide con las malas artes de Satands, actuando en deservicio de Ia nacién. Vid. José
elcttn y Pifiucla, &I declinar de la monargniv espaiola, Madrid, Espasa Calpe, 1947, p. 111
Michel de Certeau, en su excelenle estudio sobve el Ielwmic de los posesos, se referfa al desconocimiento
seficial en que consistia sentirse endemeniado, Bsto era asf hasta el punte de que Jos afectados no sabrian quica
iiblaba por su boca («CQuel yuun d*avise parle en moi» ou «Je est un autres), siendo los exorcistas, 0 en su caso,
_(1? médicos, quiencs debiun ser capaces de reconocer, nombrar o identilicar 10s demaonios o ¢l mal del que se
fl'll'ua Vid. «le langage alteré. La parole de la possédés, en Michel de Certeau, L'éeriture de U'histoire, Paris,
Sallimard, Y978, pp. 240-273.
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bia descubierto bajo su mortifero disfraz en el lugar mds peligroso que pudiera émagina'z."' i
Mas alla de los conventos, o de las pobres mujeres que a menudo cafan en su poder’?, eg
vez habfa Jogrado escalar hasta lo mds alto, situindose al lado del mismo rey. La lucha egey
toldgica que habia de tener lugar entre Dios y el Diablo, cuya presencia resultaba patene én :

aquellos tiempos perversos, no podfa encontrar un escenario mas adecuado’®,

s

7 Los ciemplos de posesidn demonfaca que llegaron a ser mds conocidos en el siglo XVIT tuvicron lugir
entre religiosas de clausura, Fueron notables, por ejemplo, los cases franceses de Aix-en-Provence (1611), Lill
{1613), Leadun (1632} o Louviers {(1647). En Bspafia, las monjas endemoniadas del convento madrilefio de Sar:
Plicido (1625) alcanzaron también gran relevancia, No obstante, a pesar de que la documentacidn sea mucho i
escasa, el fendmeno de la posesién demoniacu se hallaba presente en [a vida de muchas comunidades ruru[ef-
afectando sobre tode a la poblacidn femenina. Vid. Michel de Certeau, La possession de Loudun, Paris
Julliard-Gallimurd, 1970, Aldows Huxley, Loy demonios de Loudun, Barcelona, Plaseta, 1980; Bealriz Moncdy:
Mujer y demonio: wia pareja barroca (Treinta monjas endenoniaday en un conventoj, Madrid, Institulo il
Socictogia Aplicada, 1989; Carmelo Lisén Tolosana, Demonios y exorcismos en los Siglos de Ore, Madrid, Akaly
1990, y Angel Gari Lacruz, Brujeria ¢ Inquisicin en ef Alto Aragdn en la primera mitad del siglo XVIil, Zaragozd
Diputacion General de Aragén, 1991, i

¥ Acerca de la (atima conexi6n ente posesion demonfaca ¥ pensamicnto escatoldgico, vid. Stnart Clark; op
¢it,, pp. 401-422 y H. C. Erik Midelfort, «The Madness of Demonic Possessions, en 4 History of Madness: i
Sixteendfi-Ceninry Germany, Standford University Press, 1999, pp. 49-79, :






