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e acordo com 0 juizo comum, magia e bruxaria estdo mais ou

menos numa relagdo de sinonimia, embora magia assinale algo mais
elevado, mais nobre, mais decoroso: a magia pode ser perigosa e
terrivel, mas nunca é desprezivel. Merece nosso desprezo somente na
medida em que se revela ser engano ou mentira, 0 que, no entanto,
acontece muitas vezes.

A magia pode ser “natural” ou “cerimonial”. Essa instituicdo €
muito antiga e se destaca desde o século 13, ou sgja, desde que alguns
pensadores cristdos, muito zelosos na defesa de sua propria ortodoxia,
mas também, ao mesmo tempo, interessados naquela ciéncia da natureza
gue possuia tantas relagbes com o0 pensamento magico, quiseram separar,
com muito cuidado, uma magia “natural”, dirigida apenas a investigacdo
do universo, e uma magia “cerimonial”, caracterizada pelo emprego de
meios e cerimdnias idoneos para invocar 0s espiritos. A primeira forma
de magia era, evidentemente, - do ponto de vista cristédo - legitima, a
segunda ndo. Os pensadores que introduziram e ampararam esta
instituicdo foram homens como Alberto de Colénia (o mestre de Tomas
de Aquino), Roger Bacon, Ramoén Llull. Mas, na verdade, os
investigadores modernos puderam demonstrar que tal distin¢do fica no
nivel tedrico e que, na prética, na propria magia “natural” havia muitos
elementos “cerimoniais’ (Zambelli, 1973). Isto ficou mais claro no
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Renascimento, com exemplos de sabios como Massilio Ficino,
Nostradamus, Paracelsus, Agrippa de Netteshein.

Porém, sempre segundo o juizo comum, a magia “natural” e
mesmo a magia “cerimonial” ndo tém nada a ver com a bruxaria. O
discurso é diferente se usamos outras distingdes, na verdade menos
antigas e autorizadas, mas infelizmente difundidas hoje em dia da
“magia branca’ e “magia negra’, por exemplo, que nasce de muitos
equivocos; ou aquela - muito empirica - da “alta magia’ e da “baixa
magia’ (“baixa’ segja no sentido de vulgar, material ou de terrena e
mesmo demoniaca.)

Na verdade, todas estas distingdes tém uma raiz nobre. Trata-se do
De Civitate Del ou do Divinatione Daemonium de Santo Agostinho,
obras nas quais - com forte sentido polémico contra os gnosticos - ele
discute a distin¢éo gnéstica entre duas formas de invocar os espiritos e de
dominar, através de sua sabedoria, a natureza, ou de conhecer o futuro
com a sua guda. Estas duas formas sdo, em grego, a teurgia (“arte de
atuar com os deuses’) e a goeteia (“arte de atuar com as coisas da terra,
da matéria’). Atuando em teurgia, diziam os gnosticos, referimo-nos
apenas a espiritos bons, puros, superiores, com cerimdnias puras e em
situacBes sempre boas; atuando em goeteia (0 que permanecia, ao nivel
tedrico, coisa vergonhosa e perigosa, pois proibida), entramos em contato
com espiritos maus, inquietos, infelizes, que buscam sacrificios impuros
para manifestarem-se e sempre gozam com O sangue e outras coisas
sujas. Com esses espiritos s se atua quando se quer fazer o mal.

A resposta de Santo Agostinho aos gnosticos sobre esse ponto
coincide com a fundagdo da demonologia cristd. Esclarecendo que a
goeteia é, sem duvida, ciéncia diabdlica, Agostinho demonstra que a
teurgia também o é, porque os Unicos espiritos que querem entrar em
contato com os homens, sem a ordem de Deus, S840 espiritos maus.

Podemos, de toda maneira, aceitar a visdo comum, que faz
coincidir “baixamagia’ e"“bruxaria’?

A resposta a essa pergunta, se quer ser correta, tem que ser
colocada em dois niveis distintos: histérico e antropol 6gico. No historico
0 saber magico apresenta-se como um conjunto complexo de fatores,
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uma “visdo do mundo” organica, que também permite a acdo pratica nas
coisas. Ha, sem davida, na fenomenologia do ato magico, rituais que se
podem aproximar da feiticaria ou da bruxaria, mas a distincéo est, sgja
no método, sgja no plano da sabedoria e do conhecimento. O mago age
porgque e na medida em que conhece as relacdes entre as coisas; a bruxa
s6 conhece, e de forma mecanica, alguns atos que determinam aguns
efeitos nas rel acbes de causa e efeito.

No nivel antropoldgico, de qualquer modo, a distingdo entre magia
e bruxaria fica pouco evidente: e vemos alguns pesquisadores usar
indiferentemente - no basic English, que se tornou a linguagem oficial
das relacdes cientificas - a palavra magic e a palavra witchcraft.

Como nem a histéria nem a antropologia nos déo respostas claras,
fiamo-nos no raciocinio fenomenol égico. O espanhol bruja e o portugués
bruxa sdo palavras usadas no mesmo sentido em que se usaram strega
em italiano, sorciére em francés, witch em inglés, Hexe em aleméo, e
todas estas palavras traduzem o que nos documentos latinos, a partir do
século 13, se entendia por palavras como incantatrix ou malefica (as
palavras strix ou striga se afirmaram, no sentido que nos interessa, sO
maistarde. Menos freqlientemente se usou também lamia e arlia).

Nossa cultura européia tem duas raizes. a primeira é biblica, a
segunda greco-romana. Estas raizes ndo sdo “primigenas’: atras de
ambas h4 uma ampla histéria de encontros, de relagdes, de misturas.
Nos, aqui, ndo podemos falar disso. Limitamo-nos, entdo, a Biblia e aos
gregos e romanos. A Biblia proibe o que, em sua traducéo latina, é
carmina, incantationes, maleficia; ela condena os arioli e o0s
incantatores. Ela proibe, também, toda forma de investigacéo do futuro e
de interrogagdo dos mortos, como se vé no episddio do rei Saul e da
pithonissa de Endor.

Gregos e romanos tém uma atitude diferente. Sem davida ha
homens, e sobretudo mulheres, que fazem prodigios, até trazer a lua do
céu e fazer com que a corrente dos rios corra ao contrario, subindo dafoz
a fonte; mulheres gue podem, também, controlar a metamorfose de seres
humanos em animais e dar ordens aos mortos. Desde as divinas Circe e
Medéia, filhas do sol, até as incantatrices - algumas repugnantes - das
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quais nos falam Virgilio, Ovidio, Horécio, Lucano, Stacio e Apuleio, a
cultura classica nos oferece um quadro fenomenoldgico completo da
bruxaria. Mas tudo isso € chamado carmen ou entdo cantus, ou Sga,
“formula mégica’, ou sSimplesmente maleficium, isto é -

eufemisticamente - “mal feito”, “crime”.

A cultura medieval, muito antes do Renascimento, se enche de
literatura latina. Os poetas latinos sdo inclusive auctoritates, ou sgja, €
dificil recusar o que eles apresentam como fatos seguros e verdadeiros.
Santo Agostinho ser4 obrigado a construir uma completa - e complexa -
teoria teoldgica e demonoldgica para demonstrar que os prodigios
mé&gicos sdo somente enganos demoniacos. Frente aos prodigios e rituais
dos magos, entretanto, o papel da incantatrix torna-se ab mesmo tempo
mais simples mas também mais obscuro, mais mau. O magus conhece as
leis ocultas do universo, 1é o caminho das estrelas, sabe quais séo as
relacBes entre os planetas, as pedras preciosas e a dma humana: é um
sabio. A incantatrix ndo sabe ou ndo tem o cuidado de conhecer as
COiSas que emprega para atuar, e atuar de maneira ma. A incantatrix é
maléfica, porque faz o mal (feiticeira de “fazer” ?). Ela atua, sobretudo,
em trés diregles:

1. A metamorfose. A incantatrix pode transformar-se em animal
(freglientemente uma ave de rapina noturna, COMo um Morcego ou
uma coruja) e nessa forma perturbar sobretudo as criancgas, sugando-
Ihes 0 sangue até a morte. Na origem, esta crencga era estruturada ao
contrério: havia génios maus que a noite tomavam forma de passaros
sugadores de sangue e de dia a de velhas mulheres. A incantatrix
pode também transformar os outros em animais.

2. A incantatrix atua como xama: vigja ao pais dos mortos, fala com
eles e gragas a eles prediz o futuro.

3. A incantatrix também faz, com seu carmen, seu cantus, rituais e
ervas que ela conhece, maleficia que dao ou tiram amor, que matam
as criangas no proprio seio materno, que podem chegar até a morte.

Essas sd0 as caracteristicas das incantatrix, que a antiglidade e a
Idade Média nunca esqueceram, mas que ao longo de muitos séculos
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ficaram no fundo das crencas comuns. Com a ldade Média, entraram em
contato com a cultura cristd - que permanecia biblica e romana e néo
admitia a realidade dos poderes mégicos - e também com crencgas novas
de origem céltica, germéanica, inclusive, mais tarde, eslava e baltica. As
crencas em sua expressao folclorica muitas vezes se assemelham: mas a
Igrgja ndo parecia preocupar-se com todas aquelas coisas que ela
chamava super stitiones, vanitates (Migne, 1850). Entre o século nove e o
século onze, por exemplo, em algumas regides alemas, muitas mulheres
confessavam aos curas que, a noite, enquanto seus corpos jaziam ao lado
do marido na cama, seus espiritos voavam em cortgjo atras da deusa
Diana. Segundo os curas que relatavam estas confissdes, 0s bispos
reagiam rindo e respondiam que tudo isso eram apenas sonhos de pobres
mulheres insatisfeitas (Migne, 1853). Os bispos alemées do século onze
parecem-nos de acordo com o doutor Freud.

Mas o0 que aconteceu, nas sociedades cristds, uns seculos mais
tarde? A crise do século quatorze, que comegou com uma série de
anormalidades agricolas muito desfavoraveis, e teve seu dpice na “ peste
negra’ de 1348, criou uma situagdo muito ruim, que continuou até a
metade do século dezessete, caracterizada por epidemias, carestias, fome
e mortalidade, sobretudo de criancas. No nivel religioso, aconteceu que,
nestes mesmos seculos, a lgreja teve que fazer frente a muitas heresias e,
depois, sofrer a Reforma Protestante, que a cortou em duas. No nivel
politico, estes séculos - desde o quatorze até o dezessete - foram os
mesmos em gue se tentou criar os estados absol utistas modernos, que néo
admitiam que ninguém nem nada pudesse fugir do seu controle.

Inseguranca da Igregja que, com medo da heresia, perseguia velhas
supersticbes das quais nunca, até entdo, havia cuidado; desastres
climaticos, econdmicos e sociais para 0S quais era necessario encontrar
um “bode expiatério” a quem atribuir responsabilidade; novo e duro
controle da sociedade pelo estado absolutista. Estas trés circunstancias,
atuando a0 mesmo tempo, foram a origem da caca as bruxas como da
perseguicao de outros marginais, inclusive os judeus.

Num primeiro momento, como se vé& muito bem nos tratados
inquisitoriais de Bernardo Gui e de Nicholas Eymerich - que so, os dois,
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do século quatorze, o problema era ver se as bruxas (mas havia bruxos
também) podiam ser consideradas heréticas. Como para a Inquisicdo o
mais importante era a heresia, as supersticbes em si ndo eram assunto
seu. Mas, em muitissimos casos, a insisténcia das denancias, inclusive,
ou melhor, sobretudo populares, de acontecimentos de bruxaria, obrigou
os inquisidores a considera-las. As acusacdes mais frequentes eram de
assassinato de criangas, de feiticarias feitas, também, com o uso de coisas
provenientes desses assassinatos (por exemplo, toucinho de criancas
peguenas), de profanacdo de hostias consagradas. Mais ou menos desde a
metade do século quatorze comecaram também as acusacOes de
“congressos’ especiais a que as bruxas chegavam transformadas em
animais magicos (sobretudo bodes), e onde se cozinhavam e se comiam
carnes infantis e se mantinham relagdes sexuais promiscuas, inclusive
com o proprio diabo. Essa prética presumida acabou denominando-se
“sabbat”, desenvolvimento do “vbo méagico”, do qual, no século onze,
haviam rido os bispos da Alemanha (Ginzburg, 1990).

Uma grande quantidade de supersticbes até entdo dispersas
convergiu para esta nova imagem das bruxas, que era a imagem de uma
mulher ma, aliada do diabo e enlagada a ele através de um pacto, cuja
tarefa era a derrubada da cristandade. Foram os tedlogos do século
quinze que aperfeicoaram o0s elementos que ainda faltavam a imagem
“definitiva” da bruxa: o pacto com o diabo e a realidade dos poderes
mé&gicos. Foi uma revolugdo teolgica e juridica que inaugurou a“ caga as
bruxas’.

Quero que me permitam acentuar o cardter disperso - como acabo
de dizer - dos elementos que comegam a compor a imagem da bruxa.
Estes elementos se refletem nas palavras vulgares que compreendem o
gue os textos latinos continuam chamando incantatrix, maleficia, lamia.
O italiano striga, strix refere-se aidéia de metamorfose e de vampirismo;
o francés sorciére vem de sortes e indica, antes de tudo, uma técnica de
conhecimento do futuro; o espanhol bruja, o portugués bruxa e o aeméo
Hexe referem-se a0 cardter sagrado de antigas mulheres sabias, pagas,
que habitavam os bosques, e provém de etimologias que indicam a
madeira e as arvores; o inglés witch indica a sabia germanica, a Wicca
(veja-se 0 alemdo wissen, “saber”, “conhecer”).
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Caracteristicas comuns da bruxa nos finais da Idade Média, como
as que se véem no Malleus Maleficarum dos frades dominicanos, Kramer
e Sprenger (1484), sdo 0 v6o mégico, o pacto com o diabo, 0 assassinato
das criangas, a destruicdo de farinha e de colheitas, a metamorfose
animal. E a construcdo de um perfeito “bode expiatério”, ao qual, até a
metade do século dezessete, serdo atribuidas as responsabilidades por
toda a ma sorte do Ocidente. O que - note-se - ndo significa que ndo
existiam bruxas, no sentido de que ndo existissem mulheres que
afirmavam - também espontaneamente, para ganhar dinheiro - serem
bruxas. Mas, em Ultima instancia, o que era a bruxaria? Uma ficcdo, uma
burla, uma mentira feita para enganar os ingénuos? Uma ilusdo criada,
inclusive pelas proprias bruxas, quando sob o efeito de substancias
alucinégenas ou de sonhos ou de loucura? O éxito - e existiram alguns
casos - de poderes “extrasensoriais’? O resultado de um grande mito
arquetipico, como sugeriu Carlo Ginzburg em livro recente, Historia
Noturna?

Talvez um misto de todas estas coisas. Quem estuda a bruxariatem
que lembrar que limitar-se a fenomenologia € mais prudente do que
tentar uma tipologia; e que nunca serd possivel estudar as bruxas em s
mesmas porque sua voz livre nunca chegou até nés, obrigados a estuda-
las através dos documentos de tedlogos e inquisidores. Indiretamente. O
que vae, por fim, é que os clientes das bruxas s muito mais
interessantes que as proprias bruxas. Porque as bruxas sdo, antes de mais
nada, consolatrices afflictorum, vendedoras de sonhos e de ilusdes de
poténcia, de triunfo, de vitdria, de vinganca. E sdo bodes expiatérios dos
maus pensamentos de uma sociedade cheia de desgos e de medo, de
vicios e de impoténcia. A bruxaria triunfa quando ndo h& esperanca de
outra redencdo, nem social nem cultural. Eis porque a “caga as bruxas’
foi uma grande tragédia. N&o apenas para as bruxas.
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