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O assunto deste artigo sdo as narra-
tivas de bruxaria contadas pelos
habitantes da Lagoa da Conceigdo,
comunidade de colonizagdo agonana,
no litoral sul do Brasil.

Nessas narrativas, contadas como
eventos reais, a bruxa aparece como
uma figura feminina poderosa, res-
ponsdvel pelos mal-estares e medos
entre os moradores do lugar. Apesar

sentagdes europelas medievais sobre
as bruxas, a presenca desta figura
mitoldgica sé permaneceu porque
encontrou um apoio na forma como
se dispdem hoje na comunidade as
relagdes do género. As narrativas de
bruxaria sao uma forma de falar
sobre um poder feminino informal,
ndo reconhecido pelos modelos apre-
sentados pelos moradores lagoenses.

de encontrar suas ralzes nas repre-

assunto deste artigo faz parte de um estudo mais
amplo sobre representagdes e praticas em torno da bruxa,
figura mitolégica presente no imaginédrio dos habitantes
nativos da Lagoa da Conceigéo na ilha de Santa Catarina.
Essas representagdes revelam uma divisdo da imagem
feminina depositada em torno de duas figuras femininas vis-
tas como poderosas: de um lado a bruxa, objeto deste
estudo, que representa um poder nefasto, responsavel por
doengas, mortes e outros infortinios e que inspira medo; de
outro lado, a benzedeira, mulher santificada na comunidade,
dotada de um poder benéfico, capaz de curar, proteger e
enfrentar a bruxa.

A pesquisa é realizada em comunidades de origem
agoriana e onde predominava, até 10 a 15 anos atras, uma
atividade agricola e pesqueira de subsisténcia, além da
fabricagao da farinha de mandioca. Os modelos apre-
sentados pelos moradores apontam para uma rigida divisao
sexual das atividades, segundo a qual as mulheres s&o
responsaveis pelas tarefas ligadas a casa e seus arredores
e os homens por aquelas ligadas a roga e a pesca. Mas uma
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analise mais apurada faz aparecer uma distancia entre esse
modelo e as praticas efetivas de homens e mulheres. Nos
longos periodos em que o homem esta ausente da
comunidade e da convivéncia familiar, envolvido no trabalho
de pesca em Santos ou Rio Grande, sdo as mulheres que
assumem todas as atividades de sustentagao e reprodugao
familiar: além das tarefas ligadas a casa e ao quintal, elas
assumem a roga, o trabalho no engenho, a socializagéo dos
filhos. Com excegdo da pesca do camardo e do siri na beira
da lagoa, as mulheres s6 nao assumem as tarefas ligadas a
pesca, atividade essencialmente masculina.

As relagbes familiares, de parentela e vizinhanga séo
fundamentais para a constituigao de uma vida comunitéria.
As familias sao centradas na mulher, o que é revelado por
varias situagoes de dissolugao da familia no caso de morte
ou auséncia da mae quando os filhos ainda sao pequenos ou
ja sao casados. Os vilvos, na medida em que a auséncia da
mulher fragiliza o dominio masculino, tornam-se dependentes
de outra mulher. As vidvas, ao contrario, ganham poder,
reunindo em torno de si a familia mais ampla: os filhos
casados e solteiros, os netos, etc.

As mulheres ocupam ainda uma posigao central na
estruturagao do campo religioso, ocupando o papel de lide-
rangas religiosas locais, nas figuras das catequistas, das
lideres da capelinha, das comissdes da Igreja, etc. Além
disso, as missas e as festas religiosas cultuam principalmente
imagens de santas femininas.

Nos dltimos anos, esse quadro tem sofrido mudangas,
com a crescente urbanizag@o das comunidades, a instalagao
de pessoas de fora como moradores do lugar, o aumento do
turismo, o deslocamento dos moradores para o trabalho
assalariado no espago urbano e a maior dependéncia cultural
e econdmica da comunidade em relagdo & cidade. E nesse
quadro que foram analisadas as representagdes em torno
das bruxas.

Ela era velha assim, torta, muito magra. Era muito
estranha. Todo mundo tinha medo dela. E ela andava
a cavalo. Toda a noite ela montava e ia cavalgar no
campo. Dizem que quando voltava, pela manha, tinha
tranga nas crina dos cavalo. Elas faziam a tranga pra
poder segura ali.

(Leandro, 30 anos, Canto da Lagoa)



Tinha muita crianga que adoecia, diziam que tava
embruxada. Ficava magra assim 6 (mostra o polegar).
A bruxa entrava pela fechadura na casa e chupava o
sangue, aqui no pescogo ou no céu da boca. A, a crianga
chorava todo o dia, até a meia-noite, quando o galo
cantava e a bruxa ia embora. Ficava umas mancha roxa
onde ela chupava. Nenhum filho meu pegd, mas o filho da
minha irma, ele pego.

(D. Leontina, 48 anos, Canto da Lagoa)

Aqui perto de onde vocé mora, ali em baixo na praia,
é que dizem que tinha bruxa. O seu Manoel la do Canto
tinha uns rancho onde ele guardava a canoa dele ali na
praia. Uma vez ele comegou a notar que a canoa sempre
amanhecia suja, com resto de areia e agua no fundo. Ai
ele pensd: ‘tem alguém usando essa canoa durante a
noite’. Ele resolveu descobri quem era e um dia ficd
escondido atrés do rancho depois que anoiteceu. Al, ele
viu trés mulheres chegando. Elas entraram no rancho,
tiraram toda a ropa e ficaram assim s6 no coro, pegaram
a canoa e foram lagoa adentro. No meio da madrugada,
antes do sol nascer, elas voltaram, devolveram a canoa,
se vestiram de novo e foram embora. Como o homem
tava ali escondido e descobriu quem eram aquelas trés
mulheres, elas perderam o encanto e deixaram de vira em
bruxa.

(Dilson, 27 Anos, Canto da Lagoa)

Essas narrativas apresentam elementos comuns as
histérias sobre bruxaria européia do fim da |dade Média e
inicio da Moderna, como a metamorfose das mulheres em
bruxas durante a noite, os véos noturnos, os encontros
noturnos das bruxas que lembram os sabds medievais. Essa
semelhanga néo é gratuita. Os agorianos, quando chegaram
na ilha em meados do século XVIII, trouxeram junto
influéncias do imaginario europeu dominante até aquele
momento. Mas apesar das semelhangas, néo se trata aqui de
uma imagem de bruxa que se cristalizou no discurso inquisi-
torial e se congelou no tempo. Se as representagdes dos
habitantes das comunidades ilhoas tém uma raiz no
imaginario catdlico da Europa Moderna, ou até mesmo ante-
rior, elas sé permaneceram vivas durante mais de dois
séculos porque reencontraram um apoio na posigéo concreta
ocupada pelas mulheres nesta sociedade local e pela
maneira como se constréi ai a identidade feminina. Aqui, a
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crenga e o temor de um ser sobrenatural sé faz sentido
enquanto realizagdo imaginaria de um medo real que a
sociedade (o homem) nutre em relagdo as mulheres.

E preciso inicialmente sublinhar a atualidade dessas
representagdes. Isso é revelado pela proximidade temporal
de alguns relatos de bruxaria— a maioria dos relatos mais
préximos aconteceram ha cerca de sete, oito anos, mas
recolhi alguns casos contemporaneos & pesquisa de campo.
Outro fator que revela sua atualidade é a forte presenga no
imaginario atual da populago: todos os moradores nativos,
jovens e velhos, tém um discurso estruturado sobre a bruxa.
Isso aponta para um sentido dessas narrativas hoje como
articuladores simbdlicos das fronteiras e contornos da
comunidade: a partilha de um discurso comum a todos os
moradores nativos é um forte fator de construgdo de
identidade para esta cultura. Conhecer e poder falar sobre
um assunto que diz respeito a todos os moradores, e sé a
estes, € uma forma de se fazer integrante desta comunidade,
cujos contornos sao ameagados pelo acelerado processo de
mudanga.

Todo o discurso sobre a bruxa é feito no tempo passado,
o que nao significa que ele fale sobre o passado, e sim que
ele € usado para confirmar uma situagdo de conflito ja
encerrada. E apenas diante da benzedeira, quando ainda
esta aberta uma possibilidade de intervengao, que o discurso
sobre a bruxa pode existir no tempo presente. Quando a
histéria é narrada no passado, para qualquer pessoa que nao
seja a benzedeira, ela é usada para confirmar uma situagao
de poder.

Uma caracteristica central nas histérias narradas é o fato
de se construirem em torno de alguns poucos eventos que se
repetem na sua esséncia, mudando os personagens, os
lugares, as datas, mas a estrutura e os principais elementos
permanecem os mesmos. Algumas dessas narrativas, como
as expostas acima, chegam a ser mitos arquetipicos da
bruxa: as bruxas que roubam a canoa de um pescador
durante a noite, navegando com ela nuas pela lagoa; a bruxa
que entra pela fechadura da porta e ataca o bebé, chupando
seu sangue e fazendo com que ele va definhando até morrer;
a bruxa que aparece na estrada, durante a noite, assustando
0s passantes, etc.

Esses elementos comuns a todas as narrativas formam o
que se podetia chamar de uma cosmologia da bruxa. A bruxa
é sempre uma mulher e todas as mulheres da comunidade



sao potencialmente bruxas. Uma mulher nunca é atacada
diretamente por uma bruxa. As vitimas s&do as criangas, que
quando embruxadas podem adoecer até morrer, e 0s
homens, para quem a bruxa inspira medo e apresenta-se
como uma ameaga. A posi¢ao das mulheres numa situagao
de bruxaria € sempre de poder: ou ela é a bruxa, que tem o
poder de trazer mal-estar, ameagas e colocar em risco a vida
das criangas; ou a benzedeira, que é uma mulher com poder
para enfrentar a bruxa e desfazer a bruxaria; ou, ainda, é a
mulher mais préxima da vitima (principalmente a mae), que
é quem disputa com a bruxa uma posigao de poder, é ela
quem vai produzir o desembruxamento, definindo uma
trajetéria terapéutica, procurando a benzedeira e identificando
(dando um nome) a bruxa.

A agao da bruxa é considerada inconsciente. Quer dizer,
a mulher que, durante a noite, transforma-se em bruxa, nao
toma conhecimento disso. A capacidade de ser uma bruxa
esta depositada em sentimentos e impulsos incontrolados e
perigosos que vém inconscientemente das mulheres e séao
causadores de mal-estar. Isso a diferencia da feiticeira, que,
ao contrario das bruxas, age voluntariamente, por vontade
prépria, a partir de uma habilidade adquirida, usando para
isso encantamentos, objetos, palavras “magicas”, etc.,
podendo a feitigaria ser praticada também por homens.

As histérias dos “nativos” das comunidades da lagoa
sobre a atuagao das bruxas lembram os mitos de origem de
algumas sociedades indigenas, que foram a base para as
teorias do matriarcado. Nesses mitos, falava-se de algum
momento da vida nessas sociedades em que as mulheres
ocuparam o lugar central, dominando os instrumentos de
poder e prestigio, exercendo a autoridade, assumindo com-
portamentos mais proximos ao mundo masculino. Essa
mesma inversao existe nas histdrias sobre bruxas contadas
na ilha. Ela se expressa no modo como as bruxas ocupam os
espagos, nas suas atitudes nesses espagos diferenciados.

As bruxas invadem os territérios considerados masculinos
e assumem ai um comportamento de dominio, de poder,
mesmo nos espagos considerados proibidos as mulheres,
como aqueles vinculados a pesca. Elas fazem festas nos
barcos e nos ranchos de embarcagoes, na praia, na mata e
na roga. Apropriam-se dos instrumentos de trabalho dos
homens, como as redes de pesca e as embarcagoes,
invertendo o seu uso: os instrumentos de trabalho sao
usados para os seus encontros noturnos. Nessas histdrias
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em que as bruxas tomam conta dos objetos masculinos, elas
aparecem geralmente em grupo, e aos seus encontros é
dado um carater orgiastico e de transgressao sexual.

Para Laura de Mello e Souza, os sabas sédo a “revelagao
de um inconsciente coletivo em que a atividade sexual sem
limites era, ao mesmo tempo, o grande tabu da cultura e o
supremo desejo, inatingivel”. Creio que, em parte, o signi-
ficado orgiastico desses encontros pode apontar nesse
sentido. Mas nao € possivel caracteriza-los como verdadeiros
sabas, na medida em que nao se apresenta a figura do diabo
ou de demonios, nem a profanagao dos sacramentos reli-
giosos. A afirmagao de Mello e Souza, de que “os sabas nao
persistiram no Brasil” é correta, mas nao vai além na elabo-
ragao de qual o carater dessas reunides de bruxas, se nao
presentes nos relatos do Brasil mineiro e nordestino, pre-
sentes no imaginario dos ilhéus. Alguns autores (Guinzburg,
1988 e Mezan, 1986, entre outros) tém analisado a presenga
do diabo nos sabas medievais como uma construgao do
discurso inquisitorial que acabou sendo absorvida pelas
manifestagdes da cultura “subalterna”. Para o imaginario
cristdo é preciso construir uma figura masculina poderosa
como fonte do poder das bruxas, sendo essa figura o proprio
diabo.

Esses encontros noturnos das bruxas, que sao relatados
principalmente pelos homens, sado a propria configuragao de
uma “anti-sociedade” de mulheres. Além de se reunirem entre
si, o que para os homens significa uma ameaga a sua
autoridade, as bruxas invertem as regras morais da socie-
dade: ocupam o territério dos homens, assumem uma atitude
vista como masculina. Na sua narrativa sobre esses encon-
tros, os homens depositam as suas fantasias sobre um
mundo feminino que é por eles desconhecido.

Quando atuam dentro de casa, as bruxas assumem uma
postura oposta, escondendo-se nos cantos, atrds dos moveis
e em outros espagos marginais. Penetram na casa de modo
marginal e ilegitimo, como aparece no relato de D. Leontina
descrito acima: pela fechadura, pelas frestas nas paredes e
nas telhas, nunca pelas portas ou pelas entradas usuais.
A casa e 0 espago doméstico sao territérios femininos, e o
comportamento das bruxas ai é de margem, invertendo a
situagao em que, na casa, sao as mulheres que ocupam uma
posigao central e de poder.

A mitologia em torno da presenga das bruxas traz consigo
uma inversao das regras do sistema social. As mulheres



saem do espago doméstico e passam a assumir um
comportamento que a principio parece ser oposto as expe-
tativas da coletividade. Um exame mais detalhado do
significado social dessas presengas, no entanto, revela que
o discurso dos moradores da Lagoa sobre as bruxas nao é
mais que uma forma de falarem sobretudo sobre a sua
propria vida, as relagdes sociais, os papéis diferentes e sua
demarcagao naquela sociedade.

A construgao da identidade feminina € realizada em
grande parte em um mundo e um espago proprios das
mulheres, dos quais os homens estao excluidos. Alem de
uma divisdo sexual do trabalho, que define tarefas diferen-
ciadas, é possivel se considerar ainda o que Pitt-Rivers
chamou de “divisao moral” do trabalho, que é a forma como
as qualidades morais sao distribuidas entre os sexos. As
mulheres estariam, desta forma, mais ligadas a um mundo
que vem do interior (dos corpos, da casa, da comunidade),
enquanto os homens estariam mais ligados ao que vem do
exterior (Pitt-Rivers, 1986). Os homens também tém o seu
mundo proprio e um saber que nao € dominado pelas
mulheres, mas sua autoridade é reconhecida e aceite como
legitima por toda a comunidade. Ja as mulheres, além de
possuirem um mundo e saberes préprios, se constituem num
lago afetivo e moral essencial para a prépria reprodugao
social da comunidade. O seu dominio é, no entanto, desco-
nhecido para os homens. Eles nao controlam o que € feito na
sua auséncia, nem sabem o que é conversado ou trocado
quando as mulheres se relinem sem eles.

Com base nesse mundo feminino, do qual os homens
dependem, as mulheres possuem um poder que, de alguma
forma, precisa ser elaborado pela sociedade. Nao sendo um
poder aceite enquanto autoridade legitima, ele aparece sob
outras formas. A bruxa & uma delas.

Varios autores tém trabalhado a presenga da bruxa
feminina em sociedades diferentes. Mauss, apesar de
escrever especificamente sobre a ‘magia”, da uma importante
contribuicao para os estudos posteriores sobre a relagao das
mulheres com poderes especiais. Para ele, as mulheres sao
consideradas mais aptas para a magia, mais pelos “senti-
mentos sociais” de que sao objeto, do que por suas carac-
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teristicas fisicas. Os “sentimentos sociais”, nesse caso, nao
s&o mais do que construgdes culturais. Mauss, de uma certa
forma, apontava para aquilo que hoje se constitui em um
paradigma fundamental para os estudos dos géneros na
Antropologia: o de que ‘feminino’ e ‘masculino’ séo constru-
¢oes sociais, cuja definigdo e contorno variam de uma
sociedade ou de uma cultura para outra. Os periodos criticos
por que passam as mulheres lhes conferem, segundo Mauss,
uma posigado especial, constituindo-se, aos olhos dos outros
membros da sociedade, momentos favoraveis para uma
“agdo para a magia”. Mas, mesmo fora desses periodos
criticos, as mulheres s&o alvo de crengas, tratamentos
diferenciados e prescrigdes, o que, para Mauss, denota que
elas se constituem em uma “classe interior” da sociedade.
(Pitt-Rivers e Mary Douglas, por outras vias, trabalharam
mais tarde com essa idéia de que as mulheres estao mais
ligadas as coisas do interior, sem no entanto mencionarem o
trabalho de Mauss).

Analisando a presenga da dualidade sexual nos universos
mitolégicos de varias culturas, Balandier conclui que ha uma
autonomia relativa das relages entre os sexos em relagéo as
outras instituicoes da sociedade: de uma sociedade para
outra, elas se mantém desiguais (Balandier, 19786). Para ele,
é possivel identificar, em uma cultura, duas sociedades
distintas: uma sociedade masculina, que se apresenta como
a sociedade toda e que coloca as mulheres a seu servigo,
considerando-as individualmente, e uma sociedade feminina,
fraca, de influéncia limitada, que situa-se na sua periferia e se
relaciona “em rede”. As mulheres estariam a margem, “acan-
tonadas num universo social limitado e com fronteiras
vigiadas”. Ocupariam os lugares de fronteira, que marcam a
passagem de um estado para outro. E por essa posigao de
ambiguidade, segundo Balandier, que as mulheres ndo séo
apenas a metade subordinada, mas sao também a metade
perigosa. Elas sdo sempre vistas pelos homens como o outro
e formam, na visao deles, uma anti-sociedade.

Mary Douglas também relaciona a predisposi¢ao das
mulheres para serem identificadas com bruxaria com a sua
situag@o ambigua. Para ela, as praticas de bruxaria estéao
relacionadas com a situagdo marginal das pessoas, consi-
deradas como excluidas dos padroes sociais, mesmo que
temporariamente. E o que ela chama o perigo dos “estados
de transi¢do”. A poluigéo, considerada como o que esta a
margem, num estado de linearidade, de limite, é carregada



de poder e perigo exatamente por sua situagdo de
ambiguidade. Para Mary Douglas, a bruxaria se encontra na
“anti-estrutura”, expressa uma inarticulagéo social.

Esses dois modelos, que remetem para uma visao das
mulheres como uma metade a parte no interior da sociedade
e marginais as estruturas sociais, devem ser pénsados de
acordo com a especificidade da cultura estudada. Em
primeiro lugar, assim como os homens, também as mulheres,
nas comunidades em questdo, sdo agentes sociais que
atuam de forma estruturada (Rosaldo e Lamphere, 1979). No
caso das mulheres, existe uma estrutura interna, que é
desconhecida dos homens, um mundo que eles nao domi-
nam e que, em fungao disso, pode ser encarado como uma
anti-sociedade ou uma situagdo de inarticulagido social.
Também o fato de que esse “mundo feminino”, em certos
aspectos, foge aos modelos dominantes daquela sociedade
é um fator para que as mulheres sejam vistas como
inarticuladas socialmente. Desta forma, o que predispoe aqui
as mulheres para uma identificagao com a bruxaria, fazendo
com que qualquer mulher seja uma virtual bruxa, nao é tanto
a sua ambiguidade, mas o fato de constituirem esse mundo
desconhecido dos homens e que escapa aos modelos que a
sociedade construiu para elas.

Alguns autores, como Rosaldo e Lamphere (1979) e Wolf
(1979), tém trabalhado mais a idéia de que a identificagao da
bruxa com as mulheres é uma forma que a sociedade
encontra de conviver com uma situagao de poder feminino,
considerada andémala. A ambiguidade existiria no fato de que,
ao deter poder, a mulher aproxima-se do mundo dos homens,
constituindo-se num ser ambiguo—nem homem, nem
mulher— e por isso mesmo mais carregado de perigo e
poder. A bruxa seria também uma forma que a sociedade
encontra de construir para si uma imagem das mulheres, na
medida em que todas sao potencialmente bruxas.

Mas, no caso da bruxaria européia do final da ldade
Média e inicio da Moderna, a maioria dos estudos tém se
limitado a analisar a bruxa a partir do discurso inquisitorial e
da perseguigao a que foram sujeitas.

Analisando a identificagao da figura da bruxa com a
mulher no imaginario catolico, Pitangui aponta a bruxaria
como uma bruxaria politica de acusagdo das mulheres.
A fabricagao da bruxa pelos discursos demonolégico e inqui-
sitorial teria ocorrido em um contexto de “redistribuigdo do
poder entre os sexos™
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A fabricagéo da bruxa pelo discurso demonolégico ocorre
no marco de uma luta pelo monopélio da legitimidade de
conhecimentos por parte da Igreja (saber de intermediagéo
com o sobrenatural) e da Medicina (saber de cura), e a
histéria da caga as bruxas vai de par com a demarcagéo
histérica das esferas de atuagao institucional destes saberes.
(Pitangui, 1985)

Essa visdo é correta do ponto de vista de uma
interpretagéo do quadro politico da construgao do conceito de
bruxa na Europa Moderna. Se o discurso inquisitorial tem
sido tomado como a fonte central nos estudos sobre bruxaria
€ porque é a fonte disponivel. O que ficou registrado é aquilo
que a cultura letrada dominante na época registrou.
Permanece a lacuna em relagao as representagdes que as
populagdes e grupos locais possuiam da bruxaria, ndo sé
durante a “caga as bruxas”, mas antes e depois. Talvez a
maior lacuna seja em relagdo a como as préprias mulheres
pensavam essa identificagao com a bruxa, em uma outra
situagao que nao as confissdes obtidas através de tortura e
de pressodes de todos os tipos.

Pitt-Rivers considera a importancia de diferenciar as
teorias populares sobre a bruxaria das teorias dos tribunais
(Pitt-Rivers, 1985). Para ele, a questao do sexo das bruxas
nao sera resolvida sem que se tenha em conta os atributos
morais ligados aos sexos. As mulheres teriam atributos
morais diferentes dos homens que, em algumas situagdes
especiais, as tornam mais susceptiveis a identificagdo com a
bruxaria. Ele estabelece ainda um vinculo entre a distingao
que se faz entre os poderes e essa divisdo moral, Assim, a
feiticaria praticada pelos homens se diferencia da feiticaria
praticada pelas mulheres também em fungdo desses
atributos morais diferenciados. Enquanto os homens tratam
de uma habilidade adquirida, um conhecimento que é inclu-
sive registrado, escrito, as bruxas agem a partir de
encantamentos que vém de dentro e que jamais s&o escritos.
Ele compara essa diferenga a divisao feita por Mary Douglas
(1970) entre a bruxaria que vem do interior e a que vem do
exterior.

Penso que um olhar sobre as representagdes de bruxaria
na llha de Santa Catarina coloca algumas centelhas na la-
cuna existente nos estudos sobre a bruxaria no discurso
oficial e nas representagbes populares. De um lado, é
possivel se constatar aqui uma semelhanga muito forte com
os relatos de bruxaria da Europa. De outro, o fato de serem



eventos narrados no interior da comunidade, um discurso que
é posse de toda a populagdo e que remete fundamen-
talmente a formas de poder feminino e nac a mecanismos de
repressdo ou a um aparato de perseguigao das mulheres,
possibilita um outro tipo de interpretagao para a bruxaria e as
bruxas.

A bruxa, na maior parte das vezes, é tida como uma
ameaga vaga e sua presenga ou agao € indicada pela
ocorréncia de infortinios. Quando isso ocorre, se ha identi-
ficagao da bruxa, esta aponta para uma mulher préxima da
vitima ou de seus familiares, vizinha ou parente. Assim, a
definigdo de quem é a bruxa varia conforme a vitima e
conforme quem narra o evento de bruxaria. Ha, no entanto,
algumas situagoes em que mulheres determinadas sao vistas
pelos outros moradores como bruxas e seus papéis e sua
identidade na comunidade sao construidos em torno dessa
figura.

Sao mulheres que, assumindo atitudes e comportamentos
vistos como desviantes, estao mais suscetiveis de serem
vistas como bruxas. Sdo particularmente as velhas que
aparecem como as mais identificadas como bruxas. A mulher
idosa é dotada de poder & medida que assume o papel de
chefe de familia, tornando-se o centro em torno do qual se
mantém o grupo familiar. Mesmo quando o marido perma-
nece ao lado da esposa na velhice, esta adquire um poder
maior em fungao da prépria dependéncia do homem velho.
A apropriagao de tal poder por uma mulher é, num deter-
minado sentido, pouco suportada pelo resto da comunidade,
principalmente pelos homens. Além disso, a incorporagéo de
atributos simbdlicos desviantes ou masculinos (a mulher que
anda & cavalo, a mulher muito magra— ao contrario da
imagem da mae, protetora e fértil) dispoe algumas mulheres
a serem encaradas como bruxas.

Estudos sobre a perseguicé@o das bruxas, tanto na Europa
quanto em alguns lugares do Nordeste e Norte brasileiros
(Novinski, Levach, etc.), revelaram que as bruxas, iden-
tificadas enquanto tal, dificilmente sao “aldeas tipicas”. Séo
em geral mulheres ndo-casadas e reconhecidas pela comu-
nidade como detentoras de um saber a mais (cozinheiras,
parteiras, curandeiras). Na pesquisa que realizou a partir das
devassas das visitagdes da Inquisigdo do Pard, Jane Beltrdo
(1988) levantou que uma parte significativa das mulheres
acusadas de bruxaria eram curandeiras, rezadeiras ou
parteiras. O estudo de Novinski sobre as visitagdes no
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Nordeste conclui que a maior parte das acusagdes e
denuncias esta ligada a comportamentos sexuais consi-
derados desviantes e transgressores pela Igreja (Novinski,
1986).

v

As diferentes narrativas de homens e mulheres revelam
significados diversos para a presenga das bruxas. Conforme
quem fala e as circunstancias em que fala, a presenga da
bruxa assume dois sentidos distintos, que envolvem os
eventos de bruxaria e aparecem como pano de fundo comum
a todas as histérias narradas. De um lado, a bruxa representa
uma ameaga a identidade e ao poder feminino, e o sentido
de sua presenga indica uma situagao de conflito entre
mulheres que corre paralelo a trama de bruxaria. A mulher é
atingida indiretamente através do embruxamento do filho, que
significa uma desordem na esfera doméstica e familiar,
dominios femininos. E outra mulher, representada pela figura
da bruxa, quem pode ameagar a autoridade feminina dentro
de seu dominio. Nessa batalha entre a mae da crianga e a
bruxa, a palavra é a principal arma usada pela mulher.
Verbalizando a situagao de embruxamento, narrando deta-
Ihadamente todas as etapas do episddio e, principalmente,
identificando a bruxa, ou seja, dando-lhe nome, a mulher
volta a ter o contréle da situagao.

De outro lado, a bruxa aparece como uma ameaga a
identidade masculina e desperta nos homens um sentimento
de medo. Sao mulheres que assumem um comportamento
masculino, ocupam o territério dos homens e se apropriam de
seus instrumentos de trabalho, ou seja, penetram em areas
fundadoras da identidade masculina. Mesmo invertendo o
comportamento e aproximando-se do mundo dos homens, a
bruxa escapa a sua compreensao, na medida em que
representa uma ruptura com aquelas definigoes socialmente
construidas sobre o significado do feminino e do masculino
que integram os discursos de homens e mulheres na
comunidade. Em sua ambiguidade se deposita o seu poder
ameagador. Em outro plano, sobreposto e complementar a
este primeiro, a bruxa significa uma ameaga a forga e a
poténcia masculinas.

E através do olhar que os homens podem enfrentar esse
poder. Na histéria do pescador que teve sua canoa roubada,
é somente quando ele as espera durante a noite, langando



sobre elas o seu olhar, que o encanto é quebrado. Nesse
momento, as mulheres deixam de ser bruxas e o pescador
recupera definitivamente os seus instrumentos de trabalho,
que simbolizam aqui a identidade masculina. ]
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