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The demonic in the medieval misogynistic and teratological imaginary: Some
representations
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Resumo: Na teoria e critica do tropo da demoniza¢do da mulher, a sua monstrualizagdo representa um
dos mais significativos aspectos da configuracdo do discurso miségino medieval. O artigo examina esse
processo de engendramento teratolégico do feminino medieval baseado nas consideragcdes do Malleus
maleficarum acerca da relagdo originalmente existente entre a mulher e o mal concretizada na figura
bruxa ou feiticeira e sua parceria monstruosa com o Deménio no final da Idade Média.
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Abstract: In the theory and criticism of the trope of demonization of women, her transformation in
monstrous represents one of the most significant aspects of the configuration of medieval misogynist
discourse. The article examines this process of teratological engendering of the medieval feminine
based on the sayings of the Malleus maleficarum about the original relationship between woman and evil
embodied in the witch or sorceress figure and her monstrous partnership with the Devil in the late
Middle Ages.
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Um dos aspectos da configuragdo do discurso miségino medieval refere-se a
presenga do tropo da monstrualizacdo da mulher conferida na perspectiva da sua
demonizag¢do. Em virtude da sua vasta ocorréncia representacional, o que se
intenciona nesse estudo € justamente a possibilidade de ser abordada uma
compreensao geral de algumas posi¢des relativamente a demonizagado teratolégica da
mulher na tardia Idade Média, sendo para tanto essencial a consideragdo do conhecido
Malleus maleficarum [Martelo das feiticeiras], um dos primeiros manuais de Inquisi¢ao
escrito em 1484 por Heirinch Kramer e James Sprenger, por encomenda papal.

A representacdo metamorfica do engendramento feminino teratolégico ndo é, em
sua origem, uma tradigdo medieval. Entretanto, a sua demonizag¢do religiosa de
ascendéncia judaico-cristd peculiarizou as suas formas de expressdo no imaginario
medieval herdeiro da demonologia luciferina. Em termos teolégicos no contexto
medieval, foi destaque a no¢cdo de que o mestre da arte de metamorfosear, tanto fisica
como simbolicamente, sempre foi o Deménio, transformando-se a si mesmo ou os
individuos em monstruosidades deturpadoras da ordem e normalidade divinamente
regentes.

Especialmente para o final da Idade Média, alastrou-se a crenga de que o Deménio
transmitia especialmente as bruxas o poder de metamorfosear seres e coisas sempre
em virtude da propaga¢dao do mal. Nesse sentido, o aludido Malleus maleficarum foi
para o tempo um excelente tratado de demonologia caracterizado por sua extrema
ideologia misoginia, propondo teses e hipéteses acerca do assunto e resolvendo uma
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intrincada gama de situagdes com argumentos de grande manipulagdo e efeitos
retdricos.

Porém, mesmo antes do aparecimento do Malleus maleficaram, ja a Idade Média
crista visionava a mulher relacionada a magia e supersticdes pagas consideradas de
regéncia demoniaca, alimentadas pelos relatos de viajantes aos confins da terras
conhecidas a partir do século XII e XIII, sendo exemplares as narrativas de Guillaume
de Rubrouck (c. 1220 — c. 1293) e de Jean de Mandeville (c. 1300 — c. 1372). Rubrouck,
em um determinado ponto do seu relato de viagem pela Asia, aborda o tema da
feiticaria adivinhado pelos feiticeiros na corte do Grao-C3a, onde testemunha um ato
que o viajante interpreta como possessao demoniaca (Bergeron, 1735, col. 125, p. 364).

Mandeville, por sua vez, abordando de forma mais direcionada a questdo da mulher
associada ao demoniaco, comenta sobre a sua predisposi¢do para o consorcio com o
Inimigo do inferno, sendo que de tal unido nasciam os monstros. Tratando da
descendéncia de Cam, o amaldigoado filho de Noé, diz que ele foi o ancestral do Grao-
C4a, soberano das terras orientais famosas, no imaginario europeu, por suas
populacdes de racas humanas monstruosas, geradas pelas mulheres desse rei em
intercurso sexual com demoénios, ja relacionadas por Plinio, o Velho, no século I em
Historia naturalis (1953, p. 354), entretanto sem esse componente demonolégico.

Segundo o estabelecido pela doutrina religiosa, se aos deménios ndo era permitido
por Deus gerar diretamente descendentes em unido humana, todavia, recorriam eles a
uma ardilosa maneira, qual seja, recolhiam o sémen de um homem, fazendo-se de
sucubo e transmitiam-no a uma mulher, fazendo-se de incubo na forma de silvanos e
faunos. Para chegar a tal conclusdo, o Malleus Maleficarum amparava-se em auctoritas
medievais para além da Biblia, como Santo Agostinho (354 — 430) e outras tantas doutas
autoridades como Guillaume d’Auvergne (1190-1249), Thomas de Cantimpré (1201-
1272) (1973, p. 168).

Se o demoédnio podia seduzir tanto o homem quanto a mulher, transformando-se para
aquele em stucubo e para esta em incubo, a fim de conseguir a sua monstruosa prole
infernal, entretanto, era a mulher que se imputava uma maior falibilidade. O natural
poder da imaginacdo feminina era considerado tdo grande e incontrolavelmente
disperso e fantasiador, sendo histérico, que era capaz de—mesmo sem O
conhecimento da consciéncia, e por uma espécie de estabelecimento de conexdo
entre elementos diferentes que se misturavam—gerar anomalias de parentesco ou
mesmo monstros. Sobre elementos dessa situagdo, Santo Agostinho (354 — 430), em De
civitate Dei [Cidade de Deus], faz um tendencioso comentario sobre o efeito da visdo e
da imaginagdo femininas sobre o corpo, formulando uma hipétese sobre o
aproveitamento que os demonios faziam dessa faculdade feminina para enganar os
homens através de fantasmas (phantasia), dando origem a excrescéncias noturnas, da
mesma forma que o Jacé biblico constituiu um rebanho de animais listrados com
varetas listradas (1993-1996, XVIII, V). Com Santo Agostinho fica, portanto,
estabelecido que o poder da imaginagdo feminina tornara-se suscetivel de ser
aproveitado pelo deménio para as suas artimanhas e criagdes contrarias aos
procedimentos normais instituidos por Deus na natureza, gerando assim as mais
hediondas criaturas e fenémenos teratoldgicos.

Esse mesmo poder da imaginagao feminina e a sua interferéncia nas condi¢des de
formacdo e nascimento do feto, reconhecido desde a Antiguidade, foi assunto
retomado por Ambroise Paré (1510 — 1590), inveterado e fértil criador de monstros do
século XVI. que dedicou o capitulo IX do seu De monstres et prodiges [Sobre monstros
e prodigios] a esse assunto da geragao bizarra e anémala que os religiosos atribuiam a
interferéncia demoniaca.
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Foi no mesmo século XV—em que se verificaram ousadias mais empiricas e
experimentais na investigagdo da natureza e do corpo da mulher—que, curiosamente,
a sua demonizacdo se encaminhou para um posicionamento mais radical. Enfoque
semelhante também se verificou no tratamento do teratolégico, a ponto de o diabo, a
mulher e o monstro se suporem. No fim da Idade Média, com o crescente contato do
Ocidente com o Oriente, o monstruoso, impregnado agora de sugestdes e de motivos
do diabdlico oriental, modificou concep¢des anteriores acerca do demoniaco no
pensamento europeu, chegando a inspirar, de modo cada vez mais sombrio e
pessimista, ndo sé a religido, mas também a arte e a estética, para ndo dizer a vida
toda. Aquela ideia, corrente nos longos séculos medievais, de que o monstro tinha
uma realidade cosmoldgica e de categoria natural, habitando remotas e distantes
partes do globo, cede lugar agora a uma crescente concep¢do da sua existéncia
enquanto fenémeno individual, mais histérica 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
Demoénio.

Nesse amalgama do monstruoso com o diabdlico, a mulher, ab origene deformada
espiritual e moralmente pelo pecado, tornou-se o elemento de consubstanciagdo mais
propicio. Com a sua natural predisposic¢io, ja desde o Jardim do Eden, para a vaidade
e o orgulho, tornara-se consorte (como as bruxas) ou vitimas do Inimigo do inferno.
Esse pecado da vaidade e do orgulho femininos encontra-se, num misto de misoginia e
de moralizagdo, em uma enorme e rica quantidade de ilustragdes do final da Idade
Média. Uma dessas ilustragcdes, bastante exemplar pela riqueza de detalhes, é aquela
apresentada por Sebastian Brant (1457 — 1521), em Das Narrenschyff ad Narragoniam
[Nau dos tolos], que mostra uma mulher cheia de si, toda toucada e bem vestida,
olhando para um espelho diabdlico.
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Figura 1 - Demonologiza¢do do feminino. Essa tropologia esta aqui representada pelo pecado da
vaidade. Sebastian Brant (1457-1521). Das Narrenschyff ad Narragoniam [A barca dos tolos] (1494).
Impresso por Johann von Bergmann. Produzido na Basiléia, Sui¢a.
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A dama esta sentada sobre um pedacgo de pau fendido, como se fosse uma forquilha
para capturar, segurado por um demoénio 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, ou seja, 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.

Muitas vezes, a estreita associacdo do diabo com a mulher era tamanha que, por um
curioso processo de contaminac¢do, 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¢cao. Encontrava-se
aqui, portanto, bastante distante do caso das antigas concepg¢des mitolégicas das
chamadas deusas-mdes, ou entidades da fecundidade que, apresentando-se com
atributos masculinos (falicos) queriam, segundo os mitdlogos, indicar a unido natural,
necessaria a vida, do principio feminino com o masculino. Se é verdade que a luxuria
era também representada por deménios masculinos e bissexuais, era, entretanto, o
demoénio feminino que parecia ter mais realce, dada a sua associagdo como o
animalesco e com o monstruoso, particularmente o ofidico. Desse modo, a mulher
tornou-se potencialmente demoniaca, podendo descambar para a bruxaria,
praticando, em si e nos outros, operagdes monstruosas assistidas pelo Inimigo do
inferno. Nesse amalgama semantico, a mulher ndo se distinguia do monstruoso e este,
do demoniaco, podendo-se mesmo ler a equag¢ao em qualquer sentido.

A visdo de que existia uma natural propensdo feminina para o libidinoso
correspondia, no imaginario das civilizagdes, a representacdo da sexualidade da
mulher ligada a monstruosidade. Entretanto, € necessario ressaltar que nem sempre a
sexualidade feminina supds, nas antigas mitologias, a monstruosidade considerada no
seu lado malévolo. Alguns dos 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 representagdo, basta lembrar o caso da deusa egipcia Mut, retratada
como possuidora de um corpo caracteristicamente feminino, mas que portava um
pénis em estado de erecao.

No cristianismo, essas figuras deixaram de significar a for¢a criadora da natureza, a
qual se realizava através dos principios feminino e masculino, para indicarem
simplesmente a sexualidade monstruosa que se relacionava apenas com lado malévolo
da lascivia e da libido femininas associadas ao demoniaco. E o caso do dragio de sete
cabecas do Apocalipse, antiga serpente, diabo ou Satd, identificado como uma das
formas da besta, a Prostituta, representando a impura Babilénia, grande fornicadora (2:
1-17,12: 9, 17:15 e 18: 3, respectivamente).

A respeito dessa associagdo da mulher pecaminosa com o animal predador e ofidico
merece ser lembrada uma interessante figura de mulher representando o pecado da
gula, gravada por volta de 1350-1360. Nessa gravura, ficava claro para mentalidade
da época que o pecado indicado era o da gula feminina que, superpondo o regime
digestivo ao sexual, metaforizava a sexualidade feminina como fome desenfreada. Isso
pordque, na gravura, no lugar do sexo, que traz ao lado a palavra gula, estd desenhada
uma cabec¢a de cdo, com lingua para fora, prolongada por um corpo de serpente, cujo
rabo tem outra cabeg¢a com boca aberta indicando querer morder. A mulher tem uma
s6 perna com pata caracteristica de uma ave de rapina.
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O arco que tem na mao direita e uma espécie de penacho na cabeca lembram a
imagem de uma amazona, conhecida desde a tradicao classica por sua ferocidade e
pelo aproveitamento sexual dos homens apenas para a continuidade da sua prole
feminina. O simbolismo dessa gravura tinha a ver, pelo menos para os medievais da
época com a ideia da castragcdo exercida pelo sexo feminino libidinoso, duplicada na
ideia do monstro ofidico engolidor, uma verdadeira paura principalmente para a
realidade masculina da Idade Média

Se, para a mentalidade medieval, esse era um assunto urgente, fruto de uma ordem
androcéntrica, histérica e culturalmente determinante, o mesmo niao acontecia em
outras civilizagdes. A propria ambiguidade sexual da esfinge grega (masculina pela
sua virilidade leonina e feminina pela sua cabec¢a e busto de mulher) ndo parecia tdao
problematica para os gregos. Foi no Renascimento que a esfinge de Gizé passou a ser
considerada como simbolo da luxuria. Andrea Alciato (1492 — 1550) j4 interpretara a
esfinge como figura da volupia, e o seu comentador Minos explicava que, como a
esfinge, a volupia é doce e alegre a primeira vista, mas amarga e triste depois de
experimentada. Entretanto, esse curto-circuito entre a monstruosidade e a sexualidade
conferida no feminino, havia se tornado uma verdadeira obsessdo, por meio do
tratamento religioso e 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 acerca da dificuldade em distinguir a mulher e,
progressivamente, a feiticeira do monstro e este, dos deménios; evolucdo essa que
atingiu o seu apogeu no fim do século XV, expressando-se claramente nas teses
desenvolvidas pelo ja aludido Malleus maleficarum. Entre outras razdes mais sutilmente
construidas, um forte ingrediente miségino, responsavel pelo endosso da mulher
enquanto bruxa, foi a sua projegcdo como imagem de uma consumada impureza. E isso
tinha a ver com o monstro, imagem da corrupc¢ao e do desvio da pureza da forma,
principalmente quando tal desvio realizava-se por interven¢cdo demoniaca. A
estratégia da polui¢do da mulher, consumada na imagem da feiticeira, tinha como
resultado 6bvio a sua condenag¢do a uma condi¢do de acusada, cujo julgamento ditaria
a necessidade ndo s6 do expurgo do mal nela contido, mas também do seu préprio
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 projecdo construida para representar, de forma
completa e propicia, a face noturna, o “continente negro” que Gilbert Lascault
identificou como a sexualidade feminina capaz de, pelos seus descalabros eréticos, ser
porta aberta para a formagdo do monstruoso (1973, 52 parte, cap. I). A feiticeira
copulava com os demoénios 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 sabas, em que perversdes parddicas dos atos sexuais invertiam as suas
condi¢cdes normais e naturais necessarias a preservagdo da pureza das espécies,
gerando assim seres anormais € monstruosos.

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 relagcdo da
impureza com o monstruoso, Paré, recorrendo-se a autoridade de Esdras e,
comentando que o sangue menstrual podia contaminar as mulheres, recomendava ao
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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 pe¢onhento, capaz de até mesmo gerar monstros—descarregava algo
imundo e corrupto que existia no corpo e no sangue da mulher, mesmo antes da sua
purgagdo (Paré, 1971, p. 6-7, 152). Entretanto, essa ideia de sujidade e impureza do
sangue menstrual parece possuir uma significagdo arquetipica que ultrapassa o
pensamento tradicional da cultura ocidental.

Se a condicdo 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 classico era a Quimera. Fulgéncio (séculos V-VI),
cujos estudos de mitologia foram por fim a fonte da maioria das interpretagdes
medievais acerca da Chimera, ja dizia que o amor despertado pela mulher possuia
uma forgca espetacular digna desse monstro. E alegorizava essa for¢a brutal do amor
com base nas trés cabec¢as do monstro, as quais representavam as fases do comeco,
desenvolvimento e fim do amor. A sua natureza leonina representaria a violéncia com
a qual o amor poderia invadir a alma; a caprina, o apetite insaciavel 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.

Entretanto, o pronunciamento definitivo, por sua for¢ca de instrumento inquisitorial
legalizado, dessa equivaléncia da mulher ao monstro que matava a quem encantava,
vinha do Malleus maleficarum que dizia 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 pec¢onhenta do escorpido. Por ser mentirosa por natureza, enganava por seu
belo semblante, linguagem atraente e maviosa voz como a das sereias, mas todo esse
atrativo resultava na morte do incauto. O Malleus maleficarum foi tao
irremediavelmente miségino e derrogatério que nem mesmo a mulher bondosa
escapou, visto que, como todas, se submetia as mesmas paixdes carnais, lembrando,
nesse ponto, que o Eclesiastes, e também a Igreja, lamentavam ser a mulher mais
amarga que a morte, isto €, que o préprio diabo, cujo nome, segundo o Apocalipse 8:
8, significa morte (peste). E encerra o comentario dizendo que o homem foi
divinamente preservado dessa vocacdo maléfica da mulher, desse flagelo, uma vez
que Deus quis nascer e sofrer enquanto homem (1973, p. 207-208).

Essa verdadeira maldi¢do inata da mulher, que a transformava em bruxa, no estagio
maximo da impureza, principiava com a responsabilidade, a ela atribuida, da
introdu¢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 paixdes carnais exacerbadas nos demoénios, metamorfoseando-se em bruxas,
suas parceiras ideais. O Malleus maleficarum a isso se refere citando o livro
Provérbios. Diz que, no mundo, sé 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 agua saciava e o fogo que nunca se satisfazia. A essas trés coisas o Malleus
maleficarum acrescenta uma quarta: os labios vaginais femininos que se folgavam com
os demoénios (1973, p. 208). Dai que as mulheres mais predispostas a bruxaria fossem
as mais infectadas pelos apetites carnais: as adulteras e as fornicadoras (1973, p. 223-
29). 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).
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Esse poder maléfico das bruxas sobre a sexualidade exercia-se ndo s6 sobre o 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, 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. 209-10).

Esse era o motivo ancestral, primitivo e arcaico, aproveitado pela teologia biblica,
pelo 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 corrupcdo e a castragdo do homem, ou seja, a sua esterilidade
e impoténcia vividas em seu corpo como uma forma de morte. Essa sindrome
femifébica esteve presente nas concepgdes primordiais de muitas civilizagdes através
da ideia da ambivaléncia do prazer proporcionado pela fémea, pois, 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, a exemplo da arcana Cibele (Chevalier; Gheerbrant, 1969,
p- 271).

Ja para o final da Idade Média, acentuou-se o lado malévolo desse binémio, o qual
tornou-se 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—o de as feiticeiras oferecerem as criangas aos demoénios—revelava o seu
carater demonolégico. Esse poder maléfico das feiticeiras sobre os homens estendia-
se a toda a natureza, pois elas eram capazes de provocar diversos danos aos animais e
aos frutos da terra (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 matava-os, antes do batismo, para fazer unguentos, com os quais untavam
suas vassouras ou congéneres para se transportarem aos sabas ou de um lugar para
outro. Essa predilecdo das feiticeiras pelas criangcas recentemente nascidas ndo era
gratuita no imaginario medieval demonolégico. Tinha um corolario religioso e estava
ligada ao antijudaismo pelo seu carater herético na recusa do mistério da Eucaristia,
em que a transubstanciagdo configurava também a presenca do menino Jesus na héstia
consagrada. Isso era demonstrado em inumeras narrativas que tocavam no assunto,
apresentando o menino Deus surgindo terrificado, em prantos, da héstia torturada
(Cohn, 1962, p. 79). Esse conluio do judeu com a mulher feiticeira e com o Diabo foi
uma presenga bastante verificada na mentalidade medieval (Raphaél, 1972, p. 38).

Entretanto, toda essa detratagdo demonolégica e do maleficio da mulher ndo
aconteceu de forma simplesmente despreparada. Foi, sobretudo, resultada de um
longo processo de difamacdo discursiva e fatual que, com raizes na Antiguidade
classica e na antiga tradi¢do judaica, caracterizou os modelos da misoginia medieval,
desde a sua contribuicdo patristica até a disseminagdo do seu legado por todo o
periodo medieval.
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