RAIZES DO HORROR MEDIEVAL AO
MALEFICIO DEMONIACO DO FEMININO:
ALGUNS CASOS EXEMPLARES
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Mulher vaidosa se olha no espelho e vé o traseiro do diabo, significando
a cena uma clara relacdo metonimica entre o rosto vaidoso da mulher
e 0 escatologico demoniaco. A misoginia aqui atinge o maximo da
derrogacio ridicula da identidade feminina. Ilustracio de 1493
conhecida por O diabo e a coquete, de autoria de Albrecht Diirer para
o livro Der Ritter von Turm |O livro do cavaleiro da torre], de Geoffrey
1V de la Tour Landry, escrito originalmente em francés em 1371-1372,
para o ensinamento das suas filhas. Disponivel em: <https://www.
pinterest.co.uk/pin/8303580538875350>. Acesso em: 03 jnn. 2018.

B RESUMO: Este artigo examina alguns dos mais significativos exemplos que constituem
os sintomas do horror medieval ao maleficio demoniaco do feminino. Partindo de
narrativas miticas ¢ fabulosas de emblematicas figuras da malignidade feminina da
tradigdo antiga ¢ medieval, tais como as mulheres-serpentes, as gorgonas e o basilisco,
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o artigo traz depoimentos misoginos de santos tedlogos da Igreja medieval e de leigos
comentadores sobre a natureza monstruosa da mulher, chegando a sua “sagragdo”
demoniaca no final da Idade Média. A hipdtese de reflexdo dessa conjugacdo maléfica é a
natural disposicdo dessa categoria do maleficio em direcdo ao deformado e monstruoso.
Esse conluio teoldgico da mulher com o diabolico, aferido na representagdo da bruxa
e da feiticeira medieval, tem as suas propriedades conferidas no Malleus maleficarum
(O martelo das feiticeiras), um dos mais eficientes manuais inquisitoriais da época
examinado em algumas das suas passagens fundamentais pertinentes ao tratamento
tematico do artigo. Finalmente, o artigo propde, para além da instru¢do que podera
proporcionar sobre o assunto, apresentar uma proposta de valor indubitavelmente ético,
de combate aos preconceitos, a misoginia, que tdo duramente malsdos e perversos, ainda
nos dias atuais, atingem as pessoas € a nossa sociedade.

B PALAVRAS-CHAVE: Demonizagdo. Horror medieval. Malignidade feminina.

Avisdo monstruosa e destruidora do feminino faz parte de ancestrais e classicas
cosmogonias miticas. Foi, entretanto, no periodo medieval, principalmente para o
seu final, que tal visdo recrudesceu com a agregacao de motivos demonolégicos. Um
exemplo classico disso € o caso das Sirenae (sereias). O bestiario as retratou como
monstros hibridos, criaturas mortiferas, metade mulher, metade peixe, as quais,
adormecendo os marinheiros com seus melodiosos cantos, atacavam-nos, rasgando-
os em pedacos. A moralizacao referente a esses hibridos femininos qualificava-os
como possuidores de belas vozes, que enganavam os ignorantes e incautos, que se
deixavam levar por ostentagdes, prazeres e licenciosidades, fazendo-os perder o seu
vigor mental, ficando, assim, a mercé dos ataques do Inimigo (i. €., 0 Demonio),
agenciado pela regéncia do feminino (WHITE, 1984, p. 134-135).

A partir do século XIII, num periodo coincidente com o apogeu florescente dos
bestiarios medievais, a sereia tornou-se o simbolo do amor maléfico. Foi Brunetto
Latini, no século XIII, o responsavel por essa tradugdo, misturando duas tradi¢des
lendarias, a da sereia-passaro greco-romana ¢ a da sereia-peixe da tradigdo celta.
Assim como Santo Isidoro de Sevilha, no século VII, Latini chamava as sereias de
meretrix (meretriz), abrindo vazas para vérias elaboragdes figurativas. Latini dizia
que, segundo conta a histdria, as sereias tinham asas e unhas para representarem o
Amor, volatil e ferino; viviam nas aguas da volipia como as meretrizes, tingindo o
amor de vergonha e de luxtria. E luxtria, resgatando aqui o arquétipo feminino de
ancestrais origens, era considerada feita de umidade, principio-estado da lubricidade
(LATINI, 1951, p. 780).

Se a sereia seduzia pela fatal maviosidade do seu canto, ndo menos sedutora-
mente destruidor considerava-se o olhar feminino que, associado a maligna ima-
ginac¢do da mulher, poderia destruir o homem ou mesmo corromper a sua semente
fecundante, gerando criaturas monstruosas. A tradi¢ao bestiaria medieval sub-rep-
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ticiamente refere-se ao maleficio da mirada feminina ao tratar do basilisco, um
hibrido de galo com rabo de serpente capaz de matar um homem simplesmente com
o olhar. O componente feminino dessa propriedade do basilisco encontrava-se na
figura da serpente, comparsa de Eva no pecado da soberba e do engano.

Tal como as sereias com cauda de peixe, as mulheres-serpentes entraram no
imaginario medieval, alimentando a tradi¢do e os contos populares por muitos
séculos, a exemplo da conhecida lenda da Melusina. Essa enigmatica mulher-
serpente, embora ndo remetesse a referéncias ao pernicioso feminino, ainda assim
explorava o tema dos seus absconditos e temidos segredos da sua natureza sempre
associada ao oculto desafiador do /ogos masculino (DONTENVILLE, 1973, p. 221).

Sir John de Mandeville, embora ndo tenha se referido especificamente a
mulheres-serpentes no relato das suas polémicas viagens no século XIV, fornece
um exemplo que, pela reunido de atributos, pode perfeitamente lembrar as famosas
quivres, a0 mencionar a existéncia, em uma ilha para o Sul, de gente muito maliciosa
e de mulheres perigosas que tinham pedras preciosas diante dos olhos. Sua natureza
e seu poder maléficos eram tais que, se olhassem com raiva para alguma pessoa,
matavam-na somente com o olhar, como faziam os basiliscos (1953, p. 394). E de
se supor que, por analogia com o olhar maléfico dos dragdes (serpentes) orientais
que tinham pedras na cabega, as mulheres dessas bandas, relatadas por Mandeville,
recebessem também desses dragdes a mesma propriedade mortifera do olhar de
fogo dos basiliscos.

Sintonizando o tdo decantado aspecto da incontinéncia feminina para o
libidinoso — primordialmente representada, na tradi¢ao judaico-crista, por Eva na
sua suspeitosa relagdo com a serpente do Mal —, monstros com tronco humano,
como a Melusina e muitos outros da tradigao cléssica (esfinge, centauro, sereia,
satiro), foram considerados simbolos de uma sexualidade forte e primitiva,
geralmente maléfica.

Em La salade, de Antoine de la Sale, nos séculos XIV-XV, o tema da mulher-
serpente ¢ retomado na histéria de um cavaleiro alemao em visita ao paraiso da
rainha Sibila. Preocupara-se o cavaleiro com o fato de que toda sexta-feira, depois
da meia-noite, sua companheira se ausentava para ficar, juntamente com todas as
mogas do lugar, as ordens da rainha, em quartos e em outros sitios, transformadas
em cobras ¢ em serpentes. S0 depois da meia-noite do sabado voltavam a seu estado
normal, indo ter com os seus companheiros, parecendo mais belas e atraentes do
que nunca (SALE, 1935, p. 97). Se, originalmente, a lenda de Melusina ndo trazia
conotagdes maléficas mais expressas, todavia, em La salade — escrito no século
XV, época em que a caca as bruxas ja havia assumido propor¢des desmedidas —,
o tema da metamorfose da mulher em serpente ja se apresentava revestido de
caracteristicas abertamente demonologicas.

Por outro lado, ja no legado medieval da literatura patristica, essa visao
maléfica da mulher-serpente encontrava-se claramente exposta em Santo Isidoro
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de Sevilha, uma das mais influentes fontes enciclopedistas do saber e do imaginario
da Idade Média. Nas suas Etymologiae (Etimologias), ao comentar, apesar de
cético, sobre os fabulosos portentos humanos, Santo Isidoro de Sevilha se refere
as Gorgonas como meretrizes com cabelos serpenteados, dotadas de um s6 olho
comum a todas elas, cuja inica esfuziante beleza de tal maneira deixava admirados
a quem as contemplava que se podia pensar que ficavam transformados em pedra
(ISIDORO DE SEVILLA, 1982-1983, p. 53).

Essa questdo da Gorgona, metafora da mulher de brutal temor destruidor, quer
por sua extrema beleza ou feiura, ja tivera a sua presenca garantida na historia desde
a Antiguidade. Sem o tratamento figurado que lhe deu Santo Isidoro de Sevilha, e
tentando interpretar racionalmente o fato, o cartaginés Hannon (1808), no século
V a. C., relata, no seu Periplo, um episdédio em que seus marinheiros conseguiram
aprisionar, em distantes paragens navegadas, trés mulheres monstruosas e selvagens,
horrorosas e inteiramente peludas. Mataram-nas e esfolaram-nas, levando suas
peles para Cartago. Depois consideradas como sendo peles de Gorgona, foram
depositadas no templo de Saturno, 14 se encontrando quando da tomada da cidade.

Santo Isidoro de Sevilha, logo ap6s o seu comentario sobre as Goérgonas,
tratou das sereias, proferindo e desmistificando a tradigdo mitologica, que esses
dois tipos de criaturas nao passavam de meretrizes, cuja fama as havia colocado no
dominio do fabuloso. Apesar desse esfor¢co do santo em racionalizar, ndo ficaram
isentas de conotagdes misoginas as suas consideracdes acerca do maleficio que
podia representar o enquadramento sedutor do olhar feminino dirigido ao homem
inadvertido dos seus perigos.

Nao fosse isso, como interpretar, entdo, aquele seu comentario, extremamente
derrogatorio da perigosa e maléfica natureza feminina, sobre a menstrua, o
sangue menstrual, cujo simples contato corrompia, segundo a crenga, ervas e
frutos, desgastava o ferro, enegrecia o bronze, desmoronava o betume e chegava
a enlouquecer os cdes (ISIDORE DE SEVILLA, 1982-1983, p. 38-39). Aqui, a
natureza feminina ndo comprometia simplesmente o homem; atingia dimensdes
mais amplas do mundo natural. Conforme comentado anteriormente, o proprio
basilisco, nesse repertorio misoégino, havia sido considerado associado ao sangue
menstrual, sendo comum a crenga de que essa besta poderia nascer de um fio de
cabelo de mulher, em estado de menstruagao, enterrado no solo (WALKER, 1988,
p- 235).

Dos animais do imaginario bestidrio medieval, o cocodryllus (crocodilo)
talvez tenha sido o que mais reuniu caracteristicas associadas ao poder enganoso da
mulher. Comenta o livro que os seus excrementos entravam na composi¢do de um
tipo de unguento com o qual as prostitutas velhas e enrugadas untavam o seu rosto
e se tornavam supostamente belas, até que o suor das suas lides sexuais acabavam
por lava-lo e exp0-lo na sua natural feiura. A moralizagdo relativa a esse animal
empregou qualificativos que se associavam claramente a competéncia feminina
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para a dissimulagdo ou para o mascaramento, ao dizer que as pessoas hipocritas,
dissolutas e avaras tém a mesma natureza do crocodilo. E completa o bestidrio,
atribuindo a essas pessoas trés dos pecados capitais: a vaidade, a luxuria e a avareza.

Insistindo na metafora da maquiagem enganosa, lembrada em referéncia as
velhas e enrugadas prostitutas, continua o bestiario comparando o unguento obtido
das fezes do animal com as pessoas mas, frequentemente admiradas e louvadas
pelos inexperientes pelo mal que fazem, mascarando-se com a falsa beleza das suas
acoes, a qual seria deslavada no dia do Juizo Final (WHITE, 1984, p. 50-51).

Se, entretanto, o imaginario bestiario medieval ndo chega a fazer um
tratamento demonoldgico das bestas e dos monstros considerados em sua natureza
feminina, visando mais a um carater edificante e catequético por meio das suas
metaforas e alegorias moralizantes, o0 mesmo nao acontecia com certo tipo de
literatura censodria e inquisitorial, fabulosa ou paracientifica que, para o fim da
Idade Média, com ele conviveu. Nesse caso, um exame da derrogacdo misogina,
orientada por uma visdo animalizadora do feminino no periodo medieval, ndo
ficaria completo se ndo terminasse com a monstruosidade demonoldgica da
mulher que, perseguida, condenada e aniquilada, foi assunto e pretexto para a
mais terrivel ficgdo historica da mentalidade masculina jamais existente na cultura
Ocidental, isto ¢, a caca e o exterminio das bruxas, cuja propor¢do gigantesca
ocorreu a partir do século XV.

Dada a vastidao do assunto, cujo campo de investigagdes vai além dos limites
desse artigo, o que se propde para 0 momento sera apenas um apanhado geral de
alguns posicionamentos referentes a demonizagao da mulher, conferida no processo
de torné-la monstruosa no fim do periodo medieval. Em termos gerais, pode-se
verificar que o corpus a servir de base para delinear a nogdo de monstruosidade
na Idade Média ¢ muito vasto, especialmente em referéncia ao horror a natureza
feminina. Além das narrativas de viagem, contos, mitos, lendas e textos literarios,
o assunto se estende por obras de cosmografia, tratados didaticos (como os de
Solino ou de Santo Isidoro de Sevilha, por exemplo), tratados de histéria natural
zoologicos ou pseudozooldgicos (como o famoso Physiologus [O naturalista] que,
a par das suas inimeras versdes em varias linguas, derivou-se nos conhecidos
bestiarios), sumulas enciclopédicas (como as de Albertus Magnus, Vincent de
Beauvais, Thomas de Cantimpré e Bartholomeus Anglicus, intelectuais dos séculos
XII-XIII, entre outros), sumulas teologicas (como a de Sdo Tomés de Aquino, do
século XIII), cronicas diversas e muito mais. E foi dentro desse corpus geral que
se situaram importantes referéncias e trechos que tratavam da mulher em forma de
monstro.

Fazendo parte essencial desse corpus referente a demonizacdo da mulher,
programaticamente politica e conferida no processo de sua transformagio
monstruosa, o conhecido Malleus maleficarum (Martelo das feiticeiras), um dos
primeiros manuais da Inquisi¢do, deve ser considerado como obra de referéncia
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maxima, escrita em 1484 por Heirinch Kramer e James Sprenger, por encomenda
papal. Entre os varios processos pelos quais a transformagdo da mulher para o
exercicio do maleficio se verificou, talvez o mais importante deles tenha sido a sua
metamorfose em figura monstruosa digna de aterrorizagdo. Isto porque, nos termos
teoldgicos da época medieval, sempre foi primordial a no¢do de que o mestre da
arte de metamorfosear era o proprio Satd, pai da dissimulagdo, do disfarce e da
mentira.

Principalmente para o final da Idade Média, alastrou-se a crenga de que o
Demonio transmitia @ mulher, tornada feiticeira, o poder de metamorfosear
nao s6 a si mesma, como também aos outros seres viventes ao seu alcance. Em
termos bastante simples, essa era a razdo pela qual a mulher resvalava, dada a sua
susceptibilidade natural para a fraqueza e para a mercé do Mal, muito facilmente
para a condicdo de bruxa. Nesse aspecto, o Malleus maleficarum foi, para a época,
um eximio tratado demonolodgico, extremamente caracterizado por sua misoginia,
propondo teses e hipodteses bastante refinadas e tendenciosas sobre o assunto,
resolvendo-o de forma bastante enredada e complicada, através de argumentos de
grande manipulacdo e de efeitos retoricos.

Porém, antes do aparecimento do Malleus, ja alguns posicionamentos
ideologicos e imaginarios da Idade Média visionavam a mulher relacionada a magia
e a negativas propiciacdes sobrenaturais, em que o principio feminino portava-se
de segredos e de mistérios de cosmologias pagads acerca de arcanos destinos da
vida e da morte. Se tais concepcdes ndo podiam ser propriamente tachadas como
fruto do imaginario demonoldgico, tal como se manifestou para o final da Idade
Meédia, no entanto, nelas nao faltavam ingredientes maliciosos de desconfianca da
integridade feminina.

Nesses ingredientes ja apareciam, ainda que de forma incipiente, certas
consideragdes demoniacas sobre a mulher, as quais comegaram a surgir na Europa
em virtude de relatos de viajantes ao Oriente, ocorridos a partir dos séculos
XII e XIII. Para se citar aqui apenas alguns casos, buscados a essas conhecidas
narrativas de viagem, os nomes os de William de Roebruck, do século XIII, e de
John de Mandeville, ja citado, servem como exemplos caracteristicos desse tipo de
literatura, em que o imaginario e o fantastico se apresentavam mais instigador pelo
seu carater anedotico e ventilador de ideias e de concepgdes correntes nutridoras
das curiosidades populares.

Roebruck, em um determinado ponto do seu relato, faz uma breve mencao
acerca de um transe, ao que tudo indica motivado por expedientes xamanicos, no
qual uma jovem escrava do local visitado tinha sido adormecida por adivinhos.
Nesse transe, a escrava viajou ao reino dos mortos e, no final do terceiro dia,
voltou ao mundo real para proferir nomes de pessoas conhecidas que 14 havia visto,
deduzindo-se disso que tais pessoas estavam prestes a morrer (BERGERON, 1735,
col. 127, p. 125). Se, nessa referéncia, a conotagdo demoniaca ndo ¢ discutida, o
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mesmo nao ocorre em outra passagem, onde ja se declara a magia enquanto obra de
feiticaria, portanto, de atributos maléficos.

E o que acontece durante a estada de Roebruck na corte do Grido-Ci, onde
testemunha um ato de magia que havia se servido da mulher para curar um maleficio
que, para a mentalidade do viajante, ndo podia sendo ser obra do Demoénio. Foram
chamados mestres adivinhos para assistirem uma doente, os quais mandaram que
uma das mulheres que ali estavam presentes pusesse a mao no lugar onde mais doia
na enferma, ordenando que, se encontrasse alguma coisa ali presa, a arrancasse
imediatamente. A mulher assim o fez, e arrancou do lugar dolorido um pedacinho
de pano ou feltro, que logo que foi langado ao chdo comegou a fazer barulho e
arrastar-se como se fosse algo vivo. Colocada na agua, a coisa se converteu em
sanguessugas. Entdo, os mestres adivinhos declararam, sem sombra de duvida,
que aquela mulher que estava doente havia sido enfeiticada (BERGERON, 1735,
col. 125, p. 364).

Essa sugestiao da presenca de poderes e de sortilégios magicos em distantes
terras alienigenas, formadora do imaginario europeu acerca dos estranhos costumes
das terras orientais, permaneceu tdo arraigada que, mesmo nas viagens oficialmente
historicas, ndo chegou a dissipar-se. Foi o que aconteceu com Cristévao Colombo
quando, no seu Relato aos reis, referente a sua quarta viagem as suas {ndias
Ocidentais, chega a dizer que, devido as duras penas por que passavam, alguns
dos tripulantes da sua esquadra imaginavam que haviam sido enfeiticados. Isso
porque abordaram uma ilha cujos nativos, segundo o Almirante, eram grandes
feiticeiros, os quais haviam enviado aos visitantes duas mogas que se puseram a
dancar diante deles e que tinham consigo escondidos uns p6s-magicos (COLOMB,
1961, p. 180-181).

Mandeville, ao encaminhar o assunto, ja tocando de forma mais direcionada
a questdo da mulher associada ao demoniaco, comenta sobre a sua predisposicdo
para o consorcio com o Inimigo do inferno. De tal unido surgiriam os monstros.
Tratando da descendéncia de Cam, o amaldi¢oado filho de Noé, diz que ele era o
ancestral do Grao-Ca, soberano das terras orientais famosas, no imaginario europeu,
por suas populacdes de ragas humanas monstruosas, ja relacionadas por Plinio, o
Velho, no século I (PLINY, 1962). No seu livro de viagens, refere-se ao fato de
amiude os inimigos do inferno virem deitar-se com as mulheres da corte do Grao-
C3a, engendrando diversos tipos de povos desfigurados e andomalos, uns sem cabega,
outros sem pernas, outros com um sé olho, outros com pés de cavalo, ¢ muitos
outros com membros desfigurados e deformados. Comenta, ainda, Mandeville
que foi dessa geragdo de Cam que surgiram os povos pagdos que viviam nas ilhas
maritimas de toda a Asia (MANDEVILLE, 1953, p. 354).

Segundo o estabelecido pela doutrina religiosa, se aos demdnios ndo era
permitido por Deus gerar diretamente descendentes entre os humanos, em compen-
sacdo eles recorriam a uma ardilosa maneira, bem caracteristica da sua enganosa
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e pérfida natureza. Recolhiam o sémen de um homem, fazendo-se de stcubos e
transmitiam-no a uma mulher, fazendo-se de incubos. E o que expde, de forma
institucionalizada, o Malleus maleficarum ao tratar do assunto, discorrendo sobre
um rol de seres monstruosos de diversas origens, provenientes da paternidade de
silvanos e de faunos. Tais criaturas, vulgarmente chamadas de incubos, foram con-
firmadas e testemunhadas, por pessoas dignas de confianga, como despudorados
sedutores de mulheres, consumando com elas a sua uniado demoniaca (KRAMER;
SPRENGER, 1973, p. 166-169).

O Malleus maleficarum, mais especificamente na Questao III da Primeira
Parte, resolve, de modo categdrico, essa questdo da procriagdo de seres humanos
por demonios incubos e sucubos, narrando que a resposta afirmativa era de credo
catolico e que a negativa era contraria nao sé6 as palavras dos santos, mas também
as da Santa Escritura. Portanto, para chegar a tal conclusdo amparava-se em
pressupostos biblicos, em pronunciamentos de santos doutores da Igreja, a exemplo
de Santo Agostinho, dos séculos IV e V, e em outras tantas doutas autoridades como
Guillaume d’ Auvergne e Thomas de Cantimpré, ambos de século XIII (KRAMER;
SPRENGER, 1973, p. 168).

Se o Demonio podia seduzir tanto o homem quanto a mulher, transformando-
se para aquele em sucubo e para esta em incubo, a fim de conseguir sua
monstruosa prole infernal, entretanto, era a mulher que se imputava uma maior
falibilidade. O natural poder da imaginagao feminina era considerado tdo grande e
incontrolavelmente disperso e fantasiador, sendo histérico, que era capaz de gerar
anomalias de parentesco ou monstros, mesmo sem o conhecimento da consciéncia,
e por uma espécie de estabelecimento de conexao entre elementos diferentes que
se misturavam.

Para a defesa desse julgamento atribuido ao poder da perversa imaginatio
feminina, recorriam os comentadores a autoridade biblica, encontrando no Génesis
aquela passagem que conta que Jacd, ao deixar os servicos de Labao, tomou para
si, como forma de pagamento, os carneiros pretos e as cabras malhadas do rebanho
do seu tio. Colocou nas manjedouras, em frente dos animais, varetas descascadas,
de modo a formar faixas brancas. Ao virem beber dgua, os animais se acasalavam
e, depois disso, davam a luz pequenas crias listradas, salpicadas e malhadas. Antes
tivera Jaco o cuidado de colocar diante das varas os animais robustos, para que os
filhotes listrados fossem também os mais fortes. E assim tudo o que era fraco foi
para Labao e o que era forte e robusto, para Jaco. Jacopo de Varazze, no século XIII,
retoma, em um dos seus sermdes sobre os estigmas de Sao Francisco de Assis, esse
episodio biblico que discutia, com suprema for¢a de autoridade, a questao da inter-
relacdo entre visdo, imaginagdo e corpo, tao glosada pelo pensamento medieval,
principalmente em referéncia & mulher (VARAZZE, 1926, p. 113 e segs.).

Se a Sagrada Escritura ndo comenta, nessa passagem, sobre nenhuma interfe-
réncia de poder maléfico sobre o ato da concepgao das crias, 0 mesmo ndo aconte-
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ceu com um comentario analogo feito por Santo Agostinho. Em sua De civitate Dei
(Cidade de Deus) (1993), o bispo de Hipona menciona Varrao, a respeito da vene-
ragdo dos antigos por um boi chamado Apis. Com a morte desse boi, procurando
por um substituto, eles colocaram diante dos olhos de uma vaca a imagem de um
boi listrado, a fim de que a vaca, pelo seu desejo sexual, formasse o que deveria
aparecer como caracteristicas no feto. Esse efeito da visdo e da imaginagao sobre o
corpo constituiu uma hipotese para que Santo Agostinho discorresse sobre o apro-
veitamento que os demonios faziam para enganar os homens através de fantasmas
(phantasia), dando origem a excrescéncias noturnas, da mesma forma que Jacod
constituiu um rebanho de animais listrados com varetas listradas (AGOSTINHO,
1993, XVIII, V). Com Santo Agostinho ficou, portanto, instituido, com o peso de
auctoritas (autoridade), que o poder da imaginacdo feminina torna-se suscetivel
de ser aproveitado pelo Demdnio para as suas artimanhas e criagdes contrarias aos
procedimentos normais instituidos por Deus na natureza, gerando, inclusive, as
mais hediondas criaturas e fendmenos teratologicos.

O poder da imaginacdo feminina ¢ a sua interferéncia nas condigdes de
formacdo e nascimento do feto, reconhecido desde a Antiguidade, foi assunto
retomado por Ambroise Paré, inveterado e fértil criador de monstros no recém
saido do medievo século XVI. Paré dedicou o capitulo IX do seu De monstres
et prodiges (Sobre monstros e prodigios) a imaginagdo da mulher ao engravidar-
se. Para abalizar os seus comentarios sobre o assunto, recorreu-se ao tradicional
método medieval da auctoritatis formula (féormula de autoridade), citando, para
tanto, autoridades antigas, tais como Damasceno, autor sério, que afirmara ter
visto uma jovem nascer peluda como um urso em virtude do fato de sua mae, no
momento da concepgdo, ter olhado com demasiada aten¢do para uma imagem de
um Sdo Jodo vestido com uma pele semelhante a do animal. No livro, menciona
ainda Paré o caso curioso de Hipocrates, que havia salvo da condenagao de adultério
uma princesa de pele branca, como a de seu marido, que havia dado a luz uma
crianga negra, persuadindo que tal acontecera devido ao fato de a mae ter prestado
demasiada atencao ao retrato de um mouro que, de costume, ficava pregado junto
ao seu leito (PARE, 1971, p. 35-36).

Foi ainda no século XV, em que se verificaram ousadias mais empiricas e
experimentais na investigagdo da natureza e¢ do corpo da mulher, que a sua
demonizacdo se encaminhou para um posicionamento mais radical e de maior
“logicidade”, constituindo uma verdadeira demonologia . Fato curioso, mas
passivel de explicagdo, se for levado em conta o fato de nessa época ja o fenomeno
da secularizacdo do Humanismo estar a acontecer. Enfoque semelhante também se
verificou no tratamento do teratologico, a ponto de o diabo, a mulher e 0 monstro
se suporem.

Outro motivo dessa exacerbada demonizacdo da mulher pode ser o fato de,
no fim da Idade Média, com o crescente contato do Ocidente com o Oriente, o
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monstruoso, impregnado agora de sugestdes e de motivos do diabdlico oriental, ter
modificado concepgdes anteriores acerca do demoniaco no pensamento europeu,
chegando a inspirar, de modo cada vez mais sombrio e pessimista, ndo so a religido,
mas também a arte e a estética, para nao dizer a vida toda. Aquela ideia, corrente
nos longos séculos medievais, de que o monstro tinha uma realidade cosmologica e
de categoria natural, habitando remotas e distantes partes do orbis terrarum (globo
terrestre), cede lugar agora a uma crescente concepgao da sua existéncia enquanto
fendmeno individual, mais historica e geograficamente localizado, tendo o dom
de prodigiosamente interferir e de significar tempos, circunstancias presentes e
realidades atuais, falando em nome de Deus ou deixando-se reger pelo seu rival, o
Demonio.

Nesse amalgama do monstruoso com o diabolico, a mulher, ab origine (desde
a origem) deformada espiritual e moralmente pelo pecado, tornou-se o elemento de
consubstancia¢ao mais propicio. Com a sua natural predisposi¢ao, ja desde o Jardim
do Eden, para a vaidade e o orgulho, tornara-se consorte, como as bruxas, ou vitimas
do Inimigo infernal. Esse pecado da vaidade e do orgulho femininos encontra-se,
num misto de misoginia e de moralizacdo, em uma enorme e rica quantidade de
ilustragdes do final da Idade Média. Uma dessas ilustragdes, bastante exemplar pela
riqueza de detalhes, ¢ aquela apresentada por Sebastian Brant (1913), no século
XV, em sua Das Narrenschyff ad Narragoniam [Nau dos tolos], que mostra uma
mulher cheia de si, toda toucada e bem vestida, olhando para um espelho.

A dama esta sentada sobre um pedago de pau fendido, como se fosse uma
forquilha para capturar, segurado por um demonio em forma de medonha ave com
garras de rapina. Por debaixo da mulher, a gravura mostra uma grade, sob a qual
estdo desenhadas as labaredas do inferno (SCHULZ, 1913). Para os medievais, a
representacdo ndo podia ser mais evidente: as mulheres vaidosas e orgulhosas se
afastavam do caminho da virtude, sendo presas faceis da luxuria e da hipocrisia,
como as meretrizes, as quais sempre eram espreitadas por uma monstruosa goela
infernal. J4 no bestiario, conforme anteriormente comentado, essa imagem da
meretriz estd associada com a carga simbdlica do cocodryllus.

Muitas vezes, a estreita associagdo do diabo com a mulher era tamanha que, por
um curioso processo de contaminagao, o imaginario medieval tardio concebia figuras
demoniacas, dispostamente caracterizadas como masculinas, mas portadoras de seios
femininos, representando o pecado da luxuria, numa época em que o simbolismo
feminino se tornava, cada vez mais, carregado de culpa e de maldi¢do. Encontrava-
se aqui, portanto, bastante distante do caso das antigas concep¢des mitologicas
das chamadas deusas-mae, ou entidades da fecundidade que, apresentando-se com
atributos masculinos (falicos), queriam, segundo os mitélogos, indicar a unido
natural, necessaria a vida, do principio feminino com o masculino. Se parece
ser verdade que a luxuria era também representada por demdnios masculinos e
bissexuais, era, entretanto, o Demdnio feminino que parecia ter mais realce, dada a
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sua associa¢do com o animalesco € com o monstruoso, particularmente o ofidico.
Desse modo, a mulher tornou-se potencialmente demoniaca, podendo descambar-
se para a bruxaria, praticando, em si € nos outros, operacdes monstruosas assistidas
pelo Inimigo do Inferno. Nesse amalgama semantico, a mulher nao se distinguia do
monstruoso ¢ este, do demoniaco, podendo-se mesmo ler a equagdo em qualquer
sentido dos seus termos.

A visdo de que existia uma natural propensdo feminina para o libidinoso
correspondia, no imaginario das civilizagdes, a representacao da sexualidade
da mulher ligada a monstruosidade por reduplicacdo do excesso. Entretanto, ¢
necessario ressaltar que nem sempre a sexualidade feminina sup0s, nas antigas
mitologias, a monstruosidade considerada no seu lado malévolo. Muitos exemplos
presentes nas mais diversas mitologias ddo prova de que varias divindades
femininas, deusas-maes relacionadas a fecundidade, eram representadas com
tragos monstruosos. Nesse sentido, dado o grafismo da representagcdo, basta
lembrar o caso da deusa egipcia Mut, retratada como possuidora de um corpo
caracteristicamente feminino, mas que portava um pénis em estado de erecio.
Nao propriamente monstruosa pelo seu corpo, mas estreitamente relacionada ao
teratologico, era o caso de El€usis e da Grande Mae, cujo rito, celebrando seus
mistérios, indicava a unido mistica com a serpente, simbolo que substituia o falo
nas culturas paleorientais e mediterraneas (DURAND, 1969, p. 367).

No cristianismo, essas figuras deixaram de significar a forga criadora da
natureza, a qual se realizava através dos principios feminino e masculino, para
indicarem simplesmente a sexualidade monstruosa que se relacionava apenas com
o lado malévolo da lascivia e da libido feminina associadas ao demoniaco. E o caso
do dragdo de sete cabecas do Apocalipse, antiga serpente, diabo ou Sata, identificado
como uma das formas da besta, a Prostituta, representando a impura Babilonia,
grande fornicadora (18:3). (2: 1-17;12:9; 17: 15; 18: 3). Essa associagdo da serpente
a mulher destruidora ¢ antiga e remonta a mitos de diversas civilizagdes, nos quais
os herois eram frequentemente engolidos por monstros ofidicos, lembrando aqui a
imagem, bastante cultivada na Idade Média, da vagina dentata (WALKER, 1988,
p. 328).

Na iconografia medieval da representacdao do setenario dos pecados capitais,
existem exemplos da ilustragdo do pecado da gula que, no caso feminino, consorcia-
se com a volupia esfaimada da sexualidade da mulher, disposi¢do corporea regida,
no entendimento religioso medieval, pelo apelo ao coito satinico, geralmente
personificado por medonhos seres animalescos tomados pelo priapismo. A essa
ganancia sexual feminina respondia o medo e o horror do homem a emasculagao,
desdotacdo da sua integridade falologocéntrica (CUDDON, 1992, p. 341), apanagio
patriarcal da sua tradi¢ao judaico-crista.

Se, para a mentalidade medieval, esse era um assunto urgente, fruto de
uma ordem androcéntrica, historica e culturalmente determinante, o mesmo nao
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acontecia em outras civiliza¢des. A propria ambiguidade sexual da esfinge edipiana
(masculina pela sua virilidade leonina e feminina pela sua cabeca e busto de
mulher) ndo parecia tdo problematica para os gregos. Foi no Renascimento que a
esfinge de Gizé, ao que tudo indica devido aquela anteriormente comentada reacao
a secularizacdo do principio dos tempos modernos, passou a ser considerada como
simbolo da luxuria. Andrea Alciato, no século XVI, ja interpretara a esfinge como
figura da volupia, e o seu comentador Minos explicava que, como a esfinge, a volupia
¢ doce e alegre a primeira vista, mas amarga e triste depois de experimentada.

Entretanto, esse verdadeiro curto-circuito entre a monstruosidade e a sexua-
lidade, conferida no feminino, havia se tornado uma obsessao, por meio do trata-
mento religioso ¢ moral do assunto, para o final da Idade Média, correspondendo
a escatologias que tematizavam o fim dos tempos avassalados pelo apocaliptico
demoniaco.

Comentou-se anteriormente neste artigo acerca da dificuldade em distinguir a
mulher e, progressivamente, a feiticeira do monstro e este, dos demonios; evolugao
essa que atingiu o seu apogeu no final da Idade Média, expressando-se claramente
nas teses desenvolvidas pelo ja aludido Malleus maleficarum. Entre outras razdes
mais sutilmente construidas, um forte ingrediente misdgino, responsavel pelo
endosso da mulher enquanto bruxa, foi a sua projecdo como imagem de uma
consumada impureza acontecida desde o momento da sua criagdo no Jardim do
Eden. E isso tinha a ver com o monstro, imagem da corrup¢do e do desvio da
pureza da forma, principalmente quando tal desvio realizava-se por intervengao
demoniaca.

A estratégia da poluicdo da mulher, consumada na imagem da feiticeira,
tinha como resultado 6bvio a sua condenagdo a uma condi¢ao de acusada, cujo
julgamento ditaria a necessidade nao s6 do expurgo do mal nela contido, mas
também do seu proprio exterminio. Em termos psicossociais, considerar o
aniquilamento do malévolo feminino traria como efeito compensador exorcizar o
medo, principalmente numa sociedade como a medieval, fortemente marcada por
uma compulsiva femifobia patriarcalista. Assim, a feiticeira tornou-se a projecao
construida para representar, de forma completa e propicia, a face noturna, o
“continente negro” que Gilbert Lascault metaforizou como a sexualidade feminina
capaz de, pelos seus descalabros erdticos, ser porta aberta para a formagdo do
monstruoso (1973)".

A feiticeira copulava com os demonios e dessa unido com o mundo de baixo
nasciam os monstros ctonicos. Essa era a faceta demoniaca da impureza feminina
verificada nas orgias noturnas dos sabds, em que perversdes parddicas dos atos
sexuais invertiam as suas condi¢des normais e naturais necessarias a preservacao
da pureza das espécies, gerando assim seres anormais € monstruosos.

' 5%parte, cap. [
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Entretanto, essa ideia da impureza feminina existiu formada mesmo antes da
sua derivacdo para o demoniaco. Em corpo e sangue, a mulher ja era, por natureza,
considerada impura. Na tradicdo hebraica, que aqui interessa mais de perto, mas
também de forma recorrente em muitas outras civilizagdes, o ciclo menstrual da
mulher era sinal mais que evidente da sua impureza. No que se referia a relagdo
da impureza com o monstruoso, Paré, recorrendo-se a autoridade de Esdras, e
comentando que o sangue menstrual podia contaminar as mulheres, recomendava
ao homem ndo ter unido carnal com uma mulher menstruada. E dava a entender,
seguindo o pronunciamento de Santo Isidoro de Sevilha, que o sangue menstrual
vicioso, sujo e pegonhento, capaz de até mesmo gerar monstros, descarregava algo
imundo e corrupto que existia no corpo e no sangue da mulher, mesmo antes da sua
purgacdo (PARE, 1971, p. 6-7; 152).

Contudo, essa ideia da sujidade e da impureza do sangue menstrual parece
possuir uma significagdo arquetipica que ultrapassa o pensamento tradicional da
cultura Ocidental. Se a condi¢ao de impureza natural da mulher podia, por meio do
seu sangue menstrual, gerar monstros, ela mesma, enquanto fonte, podia também
transformar-se em monstro. Nesse caso, o exemplo cldssico era a Quimera.
Fulgéncio, nos séculos V-VI, cujos estudos de mitologia foram por fim a fonte da
maioria das interpretacdes medievais acerca da Quimera, ja comentava que o amor
despertado por uma mulher possuia uma forca espetacular digna desse monstro.
E alegorizava essa forga brutal do amor com base nas trés cabecas do monstro, as
quais representavam as fases do comeco, desenvolvimento ¢ fim do amor. A sua
natureza leonina representaria a violéncia com a qual o amor poderia invadir a
alma; a caprina, o apetite insacidvel da luxuria, e a do dragdo, o veneno do pecado
que ela transmitia as suas vitimas (LASCAULT, 1973, p. 295). Fazendo coro a esse
monstruoso poder fatal da mulher, o Eclesiastes, ao tratar da sua concupiscéncia,
identificou-a como o mais mortal dos monstros.

Todavia o pronunciamento tachativo, por sua for¢a de instrumento inquisitorial
legalizado, dessa equivaléncia da mulher ao monstro que matava a quem encantava,
vinha do Malleus maleficarum que expunha ser a mulher uma espécie de quimera.
O Malleus explicava que a mulher-quimera tinha a propriedade de adornar-se
com a nobre face do ledo radiante, profanar-se com o ventre de cabra e armar-se
com a cauda peconhenta do escorpido. Por ser mentirosa por natureza, enganava
por seu belo semblante, linguagem atraente ¢ maviosa voz como a das sereias,
mas todo esse atrativo resultava na morte do incauto. O Malleus maleficarum
foi tdo irremediavelmente misdgino e derrogatdrio que nem mesmo a mulher
bondosa escapou, visto que, como todas, se submetia as mesmas paixdes carnais,
lembrando, nesse ponto, que o Eclesiastes, ¢ também a Igreja, lamentavam ser a
mulher mais amarga que a morte, isto &, que o proprio diabo, cujo nome, segundo
o Apocalipse 8: 8, significa morte (peste). E encerra o comentario dizendo que
o homem foi divinamente preservado dessa vocagdo maléfica da mulher, desse
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flagelo, uma vez que Deus quis nascer e sofrer enquanto homem (KRAMER;
SPRENGER, 1973, p. 207-208).

Essa verdadeira maldi¢@o inata da mulher, que a transformava em bruxa, no
estagio maximo da impureza, principiava com a responsabilidade, a ela atribuida,
da introdug¢do do Pecado Original no mundo. Pecado esse que, decorrente da natural
afinidade das mulheres com a luxuria, que nelas assumia dimensdes desenfreadas,
tornava-as incapazes de serem saciadas pelo homem. Dai procurarem a saciedade
das suas paixOes carnais exacerbadas nos demonios, metamorfoseando-se em
bruxas, suas parceiras ideais. O Malleus maleficarum a isso se refere citando o
livro dos Provérbios. Tal livro cita que, no mundo, s6 havia trés coisas que nunca
se fartavam e quatro que nunca diziam “basta”. As trés coisas eram: o sheol (o
mundo subterraneo obscuro, acreditado pelos hebreus como a morada dos mortos),
o ventre estéril da terra que nenhuma 4gua saciava e o fogo que nunca se satisfazia.
A essas trés coisas o0 Malleus maleficarum acrescenta uma quarta: os labios vaginais
femininos que se folgavam com os demdnios (1973, p. 208). Dai que as mulheres
mais predispostas a bruxaria fossem as mais infectadas pelos apetites carnais, isto ¢,
as adulteras e as fornicadoras (1973, p. 223-229). As bruxas teriam, em decorréncia
disso, um dominio maior sobre a genitalia, a ponto de tornar o homem incapaz de
copular e a mulher, de conceber (1973, p. 356).

Esse poder maléfico das bruxas sobre a sexualidade exercia-se ndo so sobre
o0 ato sexual em si, mas também sobre o ato criador de maneira geral, pois, ao se
fracassar sexualmente, a descendéncia ficava comprometida. Sobre o assunto, o
Malleus maleficarum, citando Sao Tomas de Aquino (AQUINAS, 1963), comenta
que Deus permitiu maior maleficio sobre os atos sexuais do que sobre outros atos
porque foi pelo sexo que o pecado penetrou no mundo, tornando o homem escravo
do Diabo (1973, p. 209-210).

Esse era o motivo ancestral, primitivo e arcaico, aproveitado pela teologia
biblica, em virtude do qual o homem amedrontava-se diante da sexualidade
feminina, isto ¢, diante da possibilidade de a mulher repetir para sempre o ato
sexual primordial que havia introduzido no mundo a corrupcio e a castragdo
do homem, ou seja, a sua esterilidade e impoténcia vividas em seu corpo como
forma de morte adiada. Porque foi pelo sexo que o homem havia morrido para a
vida eterna no Paraiso. Essa sindrome femifobica esteve presente nas concepgdes
primordiais de muitas civilizacdes através da ideia da ambivaléncia do prazer
proporcionado pela fémea, isto ¢, da mesma forma que ela tinha o poder de dar o
prazer e a vida, tinha também o poder de retira-los, causando a dor e a morte. Esse
trago de mentalidade arcaica concebia os primordios do ser por meio da aceitagao
da primeira imagem da mulher como mae onipotente, misto de provedora benéfica
e negadora maléfica. Essa espécie de Magna Mater (Grande Mae), erotica e
tanatoldgica, que aparecia em tantas civilizagdes, foi exemplificada pelo culto de
Cibele que, de forma bastante veemente, simbolizava os ritmos da fecundidade
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e da morte, da fecundidade pela morte (CHEVALIER; GHEERBRANT, 1969,
p. 271).

Jéa para o final da Idade Média, acentuou-se o lado malévolo desse bindmio,
o qual se tornou encarnado na figura da feiticeira. O Malleus maleficarum,
dogmatizando esse poder maléfico, discorre sobre os sete métodos usados pelas
feiticeiras para infectar e corromper magicamente o ato venéreo e o feto concebido,
sendo que o ultimo método, ou seja, o de elas oferecerem as criangas aos demonios,
revelava o seu carater destruidor da original inteng@o da Criagao Divina. Esse poder
maléfico das feiticeiras sobre os homens estendia-se a toda a natureza, sendo elas
capazes de provocar diversos danos aos animais e aos frutos da terra (KRAMER;
SPRENGER, 1973, p. 209).

As feiticeiras tinham dominio sobre os rebentos humanos e sobre a natureza,
comprometendo, por seus maleficios demoniacos, a continuidade da vida ou
propiciando o surgimento de vidas monstruosas. Consagravam os recém-nascidos
aos demodnios ou matavam-nos, antes do batismo, para fazer unguentos, com os
quais untavam suas vassouras ou congéneres para se transportarem aos sabds, ou
de um lugar para outro. Essa predilecdo das feiticeiras pelas criangas recentemente
nascidas ndo era gratuita no imaginario medieval demonologico.

Havia um corolario religioso e estava ligada ao antijudaismo pelo seu carater
herético narecusa do mistério da Eucaristia, em que a transubstanciagdo configurava
também a presenga do menino Jesus na hdstia consagrada, simbolo do renascimento
ao lado do seu sacrificio mortal. Isso era demonstrado em inlimeras narrativas que
tocavam no assunto, apresentando o menino Deus surgindo terrificado, em prantos,
da hostia torturada (COHN, 1962, p. 79). Esse conluio do judeu com a mulher
feiticeira e com o Diabo foi uma presenga quase obrigatoria, bastante verificada na
mentalidade medieval (RAPHAEL, 1972, p. 38).

Toda essa detratacdo demonoldgica do maleficio da mulher ndo aconteceu de
forma simplesmente despreparada. Foi, sobretudo, resultado de um longo processo
de difamacao discursiva e fatual que, com raizes na Antiguidade classica e na antiga
tradi¢@o judaica, caracterizou os modelos da misoginia na Idade Média, desde a
sua contribui¢do patristica até a disseminac¢do do seu legado por todo o periodo
medieval e posteriormente.

Sem ter tido a inten¢do de se repetir uma vez mais a histdrica litania da
desgraga da derrogada severidade de julgamento da mulher como geradora e
responsavel pela entrada do maleficio espiritual e material no mundo e na vida
do homem, este artigo, para além da instrucdo que podera proporcionar sobre o
assunto, objetiva validar uma proposta de valor indubitavelmente ético, de combate
aos preconceitos, & misoginia, que tdo duramente malsdos e perversos, ainda nos
dias atuais, atingem as pessoas ¢ a nossa sociedade.
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FONSECA, P. C. L. Roots of medieval horror to woman’s demonic maleficence:
some exemplary cases. Itinerarios, Araraquara, n. 47, p. 151-168, jul./dez. 2018.

B ABSTRACT: This article examines some of the most significant examples that constitute
the symptoms of medieval horror to womans demonic maleficence. Starting from
mythical and fabulous accounts of emblematic figures of the feminine malignancy of
the ancient and medieval tradition, such as the snake-women, the gorgons and the
basilisk, the article brings misogynistic testimonies of theologian saints of the medieval
Church and of lay commentators on the monstrous nature of woman, arriving to her
demonic “consecration” at the end of the Middle Ages. The hypothesis of reflection of
this evil conjugation is the natural disposition of this category of maleficence towards
the deformed and monstrous. This theological collusion of the woman with the devilish,
measured in the representation of the witch and the medieval sorceress, has its properties
conferred in the Malleus maleficarum (The Hammer of Sorceresses), one of the most
efficient inquisitorial manuals of the time examined in some of its fundamental passages
referent to the thematic treatment of the article. Finally, the article proposes, in addition
to the instruction that it may provide on the subject, to present a proposal of undoubtedly
ethical value, to combat prejudices, the misogyny, which so harsh and unhealthy, even
today, affect people and our society.

B KEYWORDS: Demonization. Feminine malignancy. Medieval horror.
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