SANTOS PORTUGUESES DE ORIGEM DESCONHECIDA

José Mattoso*

Em 1591 publicou-se em Coimbra, por diligéncia dos Padres da Com-
panhia de Jesus, um Martiroldgio dos Santos de Portugal, como apéndice a
uma tradugdo portuguesa do Martiroldgio Romano, que havia safdo sete anos
antes em Roma, sancionado pela autoridade papal, mas fora redigido pelo
Cardeal Bardnio, que, por sua vez, se servira fundamentalmente dos mar-
tirolégios histéricos de Addo e de Usuardo, ambos do século IX. Compreen-
dia 39 festas proprias de vdrias dioceses do reino. Sessenta anos mais tarde,
em 1652, Jorge Cardoso publicava o primeiro volume do seu célebre Agiolo-
gio Lusitano, de que sairiam mais dois até 4 data da sua morte, em 1669,
Quase um século mais tarde, em 1744, Dom Anténio Caetano de Sousa, o
conhecido Autor da Histéria Genealdgica da Casa Real Portuguesa, acres-
centava-lhe mais um volume, o quarto, mas a obra ficaria para sempre incom-
pleta, pois, seguindo, como os martiroldgios, a ordem do calenddrio litirgico,
alcancava apenas o fim do més de Agosto. Ora, mesmo sem contar corm 0§
santos dos quatro meses que ainda faltavam para completar a monumental
obra, o seu niimero passava da trintena para a ordern das centenas. Isto,
excluindo, obviamente, os milhares de bem-aventurados, de personagens
mortos em odor de santidade e de individuos virtuosos cujas biografias Car-
doso e Sousa registaram cuidadosamente.

A que se deve a fantdstica proliferaciio hagiogrifica ocorrida entre
1591 ¢ os meados do séeulo XVII? E a esta pergunta que gostaria de respon-
der na comunicagiio que aqui apresento, néo tanto para tentar esclarecer os
fenémenos relacionados com a crenca no sobrenatural durante a época
moderna, mas para descobrir, se possivel, 0os santos portugueses de origem
popular, reconhecidos ou nio pela Igreja oficial. Com efeito, uma das hipéte-
ses de explicagdo daquele fendmenc poderia ser o reconhecimento de cultos
populares por parte da hierarquia eclesidstica. De facto, a minha pesquisa
tinha principalmente por objectivo encontrar na obra de Jorge Cardoso e do
seu continuador alguns testemunhos de cultos populares de origem medieval,
e, através deles, iluminar aspectos pouco conhecidos da religiosidade tradi-
cional. Ndo me ocuparei, portanto, dos santos e outros perscnagens auténti-
cos cuja vida € conhecida através de fontes histéricas devidamente atestadas.
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Acerca deles encontram-se, por Vezes, em Cardoso infom§gées premosas quri:l
os historiadores da religido nao podermn ignorar, mas que nao me interessava
i tinha em vista. )
pars OzTa?:fi revelou-se, afinal, extremamente penosa e até de resultados
um tanto ou quanto probleméticos, devido & maneira como Cardoso a.pres%n-
(2 as numerosas informagdes que recolheu. O sen metqdo é o seguinte: expoe,
no texto relativo a cada dia do ano, uma série de elogios de santos € pe§s_oas
de virtude, e remete a respectiva justificagdo para as notas ou cqgneéltarﬁ?_.
Nestes, porém, fornece informagdes sobre as I_ocahdades e comunl ; ei gsﬁo
giosas relacionadas com 08 santos em causa, juntamente comdur.:_la }1130 $520
de opinides contraditdrias de autores anter;ores & do quefe poderia cham s
provas da reconstituicio hagiclégica; ndo discute, porém, © que 4::0n31Se .
seguro, € acentua 0s POIMENOIEs de cardcter ed1f1c3ante, quase como °
maravilhoso fosse um indicio de credibilidade; também muilas vezesdnzo liz
se a sua opinifio se baseia mum dado colhido dfa outro autor ou nurria etuciz
cujas premissas nem sempre sdo claras. No fim de cada nota, gp1e§en at "
elenco dos autores que trataram da vida do santo ou pessoa gie. }fxrtu e, ge1da
mente sem explicar de que maneira se repartiam as suas opinides acerca ¢ as
matérias controversas; isto s6 se pode deduzir quando oS seus nomes sao 01?—
dos na discussdo anterior. Requer-se, por iss0, uma Vfardadelra exegese de
cada um dos comentérios para poder averiguar como é que Cardoso obteve
cada uma das informagdes que fornece, & nem sempre se pode fzhega_r a u;’nz}
conclusio segura. Ora a reconstituigiio que ele zjlpresenta como mdpbﬁave , &
muitas vezes o resultado de informagdes recolhidas de textos fidedignos, {rrnas
interpretados a partir de dados duvidosos ou totalmente falsos, uns de origem
de natureza culta. .
Olfﬂl Ou]t)r: S%acto, mais de meia centena de santos portugueses’ngsceu das}dell—
rantes fraudes eruditas do célebre jesuita esp:fmhol, oP. §e}'on1mo Roman d‘e
la Higuera que, a partir de 1594, comegou a divulgar as cépias dos t;i?,':vqos anctil(-)
gos e medievais alegadamente enviados pelos monges bem? 1t11?0f _
mosteiro alemdo de Fulda, e que ele atribufa a autores puramente imagin4rios
como Luitprando, Dextro (pseudo continuador de S. Jcromr?ol)., Mz;xgg;
(pseudo continuador do pseudo Dextrp), Heleca de Sarag.oga, e u iano o s
ou auténticos, mas com escritos falsificados, como Brdulio de’Samgoga. ma
parte destes textos entraram precocemenete &m Portugal atraves de uma cllonga
carta enviada por Higuera ao nosso antiquérlo’GaSpar A!vanis de Lousada gm
1602. A maioria, porém, foi difundida através da pubhcag_ao dos-chamad_os
«cronicdes» durante os primeiros anos do século XT\J’II_. Ahmen_talzﬁlm_ as dis-
cussdes de todos os eruditos que trataram das antlguldafdes hispanicas até
1651 (G. Mayans 1 Siscar, 1742, p. XI1L). Ngs anos segumtes., corr}ega%"z;‘m’a
perder a imensa autoridade de que até entﬁg tinham go?aflo, gracas as 0111 61(5:3‘:;5
de vérios autores, particularmente de Nicolau Anténio, mor}to_ em > .
embora a sua obra, intitulada Censura de h istorf:as fabulosas, 6 tivesse sido
publicada postumamente, por Greg6rio Mayans i Siscar, em 1742,
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Para atingir o objectivo que me propunha bastaria, aparentemente,
descartar o conjunto de santos «inventados» por Higuera, para depois tratar
dos restantes. O processo, todavia ndo é seguro, porque o falsdrio aproveitou
muitas vezes dados auténticos ou elementos de origem desconhecida para
acrescentar a partir deles factos imagindrios. Assim, por exemplo, tendo co-
nhecimento de santos cujo local de martirio se ignorava, situava-o0s, sem
prova alguma, em certo lugar da Hispénia, sobretudo em sitios mencionados
em textos auténticos, ou onde se encontravam vestigios arqueolégicos. Ou
entfio atribufa a uma localidade hispanica de nome parecido factos passados
em regides do Oriente, do Norte de Africa, ou mesmo da Itdlia e da Galia.
Sirva de exemplo o abade Estevao de Rates forjado a partir de Estevéo de
Reati, na Itdlia, ou as confusdes geradas pela localizagio em territério por-
tugués de lugares como Concordia e Saldcia, A antiguidade do culto de santos
de origem romana, oriental ou norte-africana na Peninsula Ibérica dava, por
vezes, alguma verosimilhanga as invengdes de Higuera. Além disso a multi-
plicagdo do ndmero de santos, muitos deles com histérias portentosas, lison-
jeava os espanhdis e portugueses que viam, assim, o seu passado antigo
tornar-se muito mais glorioso e interessante. A Hispénia tornava-se, de
repente, a pitria de uma auténtica legifio de bem-aventurados, 0s pregadores
passavam a dispor de novos materiais para os seus sermdes, e as lendas popu-
lares ganhavam uma confortdvel consisténcia. Daf a sua efectiva autoridade.

As dedugdes de Cardoso a partir das informages de Higuera, com base

em elementos histéricos, de segurancga varidvel, torna a sua critica complica-
da. Aparecem, assim, numerosos santos de origem pseudo-peninsular com
culto no mesmo dia de outros do mesmo nome, mas que viveram em regioes
muito diferentes. O nosso Autor ndo se atrapalha com isso. Afirma que os
verdadeiros sfio os que nasceram ou viveram em Portugal, ou conclui que sdo
santos diferentes; procura, entdo, acentuar as diferencgas, para poder reivin-
dicar um deles para a sua pétria. A época era fecunda em recursos deste
género, o que dava Jugar a intermindveis discusstes entre eruditos portugue-
ses e espanhdis, ou entre eruditos de ordens ou dioceses diferentes a respeito
do mesmo santo,

A pesquisa torna-se ainda mais dificil pelo facto de as invengdes do
século XVI e XVII ndo serem mais do que o prolongamento de um processo
andlogo de proliferagio de santos, mas de origem, por vezes, muito anterior.
O mais célebre conjunto com deste género € o dos discipulos do Apéstolo
S. Tiago, que por ele teriam sido enviados a evangelizar vérias regides da His-
pania. As lendas tecidas a sua volta, que aparecem ji no século VIII, deram,
por sua vez, origem a outros santos. Destes, uns surgem ainda na Idade
Média, entre os séculos XII ¢ XV, outros aparecem mais tarde. Este grupo
constituiu uma fonte predilecta de inspiracio para o P.e Higuera e para Jorge
Cardoso.

Nestas condi¢Ges, a minha pesquisa estd muito longe de ser completa.
Apresento aqui alguns resultados, mas trata-se apenas de uma primeira tenta-
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tiva para desbravar o terreno. Dado que o meu objectivo era sobretudo identi-
ficar cultos de origem popular anteriores ao século XVII, procurei eliminar da
pesquisa todos os materiais de origem erudita, principalmente os criados
pelos falsarios. O método que segui foi, por isso, ¢ seguinte: comegar por
descartar o conjunto de santos que aparentemente sio inventados pelo
Ps Higuera, dado que os principais testemunhos apresentados por Cardoso
eram os atribuidos aos pseudo escritores antigos criados por ele, ou seja
Dextro, Maximo, Luitprando e os outros que ji mencionei. Dentre estes,
porém, reservei um lugar & patte para aqueles de que se encontram noticias
anteriores a 1594, ou seja 4 data em que Higuera comegou a difundir as suas
falsificagdes. Assim, por exemplo, serd necessdrio examinar de perto as noti-
cias referentes s oito irmas gémeas de Santa Liberata ou Vilgeforte, a célebre
santa barbada, visto que a sua mengéo aparece jd no martirolégio lusitano de
1591, apesar de esta lenda ter sido também uma das grandes fontes de inspi-
ragiio de Higuera. E do mesmo género o cuidadoe a ter com S, Torpes e os san-
tos que the estdo associados, uma vez que o seu imagindrio corpo foi
descoberto por D. Teoténio de Braganga no mesmo ano de 1591 perto de
Sines (Cardoso, I, p. 754). Nio garanto, porém, que a minha selecgfo dos
santos sancionados por Higuera, mas com urmn culto anterior, esteja completa.
Serd uma tarefa a retomar mais tarde.

Associo ao grupo das noticias a eliminar sumariamente aquelas que,
através de Cardoso, se verifica pertencerem a imitadores de Higuera, ou seja
a outros falsdrios, como Fr. Bernardo de Brito, o licenciado galego Gregério
de Louvarinhas Feij6, autor de uma Topographia Sacra da Galiza!, ou a
monja de Arouca que redigiu uma noticia sobre santas do seu mosteiro®.
A maneira como 0 Agioldgio Lusitano apresenta as noticias acerca dos santos
cuja existéncia é abonada apenas por estes autores, e o tipo de noticias deles
recebidas mostra que se trata de invengdes eruditas e nfo de testemunhos
acerca de cultos populares. Reservo um lugar & parte para dois outros infor-
madores de Cardoso, crédulos como ele, mas que se sabe terem também
transmitido informagdes veridicas e copiado documentos auténticos: Gaspar
Alvares de Lousada e Manuel Severim de Faria; interessa-me sobretudo este
tltimo, pelo facto de lhe serem atribuidas noticias sobre alguns santos que
teriam vivido no Alentejo e cujo cardcter popular é evidente. Brito também
apresenta, por vezes, dados interessantes do culto e tradi¢des populares, como
a lenda do abade Jodo de Montemér, que devem ser examinados com mais
cuidado.

' Ver, por exemplo, a sotfcia acerca dos mirtires Evédio, Prisco e companheiros, a 14 de Fevereiro
(Cardoso, L, p. 435}, ou de Silvano, bispo de Gaza e outros membros da famitia dos Silvas (ib., 111,
p. 72).

* A ela se deve, segundo parece, a noticia sobre Santa Rosimunda, primeira abadessa de Arouca
(Cardoso, I, pp. 153-154).
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Em segundo lugar, propus-me examinar as noticias redigidas em torno
dos discipulos de S. Tiago, para tentar distinguir aquelas que sfo de origem
medieval das inventadas por Higuera.

Em terceiro lugar mereceram-me uma aten¢io especial um certo
nimero da santos com culto aparentemente anterior ao século XVII, mas
acerca dos quais Cardoso nio atribui nenhuma informagio colhida nos fal-
sdrios j4 mencionados.

Foi esta a base da selecgiio que apresento a seguir. Antes de expor o
incipiente resultado das minhas buscas queria observar que, depois de ter
examinado a obra de Jorge Cardoso, me pareceu que o material recolhido por
ele com maior interesse para a tema da religiosidade popular consiste num
aprecidvel conjunto de noticias acerca da veneragdo de cabegas santas de indi-
viduos de nome desconhecido, e cujo culto, por vezes, resistia a intervengdes
repressivas de vdrias autoridades eclesidsticas. S@o também de sublinhar,
embora de caricter diferente, as pormenorizadas referéncias a reliquias, quer
quando o autor menciona em que circunstiincias foram encontradas ou trans-
feridas, tratando-se de fragmentos corporais insignes, quer quando descreve
conjuntos de reliquias particularmente notiveis pela sua quantidade e varie-
dade. Ao contrério do cardcter pouco ortodoxo do culto das cabegas, que a
hierarquia tendia a classificar como supersticioso, o das reliquias de santos
identificados parecia suscitar o entusiasmo dos prelados diocesanos e reli-
giosos. Dado, porém, que o nosso objectivo € o culto dos santos, deixaremos
também de parte as contribui¢Ges de Cardoso para este tipo que questdes.

1. Comecemos pela lenda das nove irmis, que, na versio posterior aos
cronicdes de Higuera, estd associada a de Santa Vilgeforte, a virgem barbada.
Trata-se de uma matéria amplamente tratada, e quase completamente esclare-
cida por Mons. Miguel de Oliveira em dois notdveis artigos da sua colectanea
Lenda e Histdria. Estudos hagiogrdficos, publicada em 1964. Seria longo per-
correr todas as etapas da formagio da lenda nas suas numerosas variantes.
Digamos apenas que ela parece ter nascido da associago de duas tradicBes
independentes, a de Santa Quitéria cuja passio, anterior ao século X VI, diz ter
sido filha dos nobres Catilio ¢ Célcia (Oliveira, 1964, p. 132); e de Vilgeforte,
cuja «estdria» os eruditos interpretam como resultante de especulagdes em
torno de certos crucifixos anteriores ao século XIII, em que Cristo era repre-
sentado com vestes que lhe chegavam aos pés, o que daria azo a lendas popu-
lares que o transformaram numa santa com barba. Ora uma lenda origindria
da Flandres diz que Vilgeforte era filha de um régulo da Lusitinia, o que, para
os fiéis do norte, acentuava o seu exotismo, e, para s aniores peninsulares era
um convite a identificarem o tal régulo e a contar a sua histdria. A associagfo
de Quitéria e Vilgeforte como irmés é feita pela primeira vez, que eu saiba,
pelo martirolégio lusitano de 1591, ou seja, antes das primeiras fantasias de
Higuera. O martirol6gio, porém, pouco permeével a fantasias hagiogréficas,
parece ser o testernunho de uma lenda popular acerca de nova santas, irmas,
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mas niio necessariamente gémeas, como interpretou Higuera. Além disso, o
martirolégio identificava Vilgeforte com Liberata de Siguenza, venergda
nesta cidade a 18 de Janeiro; esta era uma santa a que também teria crescido
a barba & semelhanga do que se atribuia igualmente a Santa Paula, venerada
em Avila. Sendo assim, o P Higuera nflo fez mais do que conferir uma
autoridade erudita a dois temas folcléricos, o de uma criatura andrégina, e o
do parto de nove irmés gémeas. _

Como se sabe, ambos inspiraram uma grande quantidade de narrativas
com versdes em muitos pafses da Europa. Estes elementos parecem genuina-
mente populares. No plano religioso, o primeiro tema deu lugar a numerosos
relatos em torno de santas com nomes variados e a representagdes iconografi-
cas de Addo como um ser andrégino, interessante tema de cruzamento de
tradi¢Ges folcléricas com interpretagdes letradas, recentemente tratado pelo
brasileiro Hildrio Franco Ir. (1996, pp. 175-198). O segundo est4 relacionado
com o simbolismo do niimero nove que na simbdlica universal representa,
segundo P. Grison, a medida das gestagdes e o coroamento dos esforgos (apud
Chevalier, 1969, p. 531); como € evidente a histéria das nove gémeas do sexo
feminino salvas da morte pela parteira representa uma valorizagao da fecun-
didade natural em geral ¢ da feminilidade em particular, por contraste com a
maioritdria preferéncia pela sucessdo masculina. Pouco importa, agora, a
elaboragio romanesca acerca dos personagens e a criagdo de pormenores
como o nome dos pais, da parteira, das nove irmas, dos carrascos ¢ dos
perseguidores. Esta associagio teve como resultado a apropriacio de muitas
tradicBes populares, independentes ou ndo umas das outras, pelas autoridades
eclesidsticas, desejosas de aumentar o mimero de santos préprios de cada
lugar e de cada diocese, para assitn demonstrar a protecgio divina sobre os
respectivos territérios. A transformagfio das narrativas populares em
romances hagiogréficos que apelavam para uma intervengio directa de'Deus
e que punham em cena a luta da virtude contra a perversidade neutrghzava,
de certa maneira, o caricter mitico que elas poderiam ter preservado ainda até
ap século XVI.

2. Passemos agora ao conjunto de santos criados em torno de_ uma
imaginada evangelizagio da Peninsula por S. Tiago. O assunto gsté SL}flCltEn—
temente estudado, para ndo precisarmos mais do que resumir as Investigagoes
de alguns eruditos dos anos 20 a 60 deste século (M. de Oliveira, 1964,
pp. 79-110). Na origem da lenda, estd um relato sobre a vida de S. Torguato e
0s seus seis companheiros que teriam sido enviados pelos Apéstolos a partir
de Roma para converter a Hispania. Cada um deles seria o func!ador ‘de uma
sede episcopal. Este texto foi redigido no século VIII, ji depois da mvasio
dos drabes, mas teria como base o culto de uma série de santos confessor‘es
(ndio mdrtires) praticado anteriormente em alguns lugares da Bética3 ou seja,
j4 na época visigética; admitiu-se a hipétese de se tratar d_e Um escrito susci-
tado por questdes acerca do Ambito de algumas jurisdigdes eclesidsticas
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daquela provincia (C. Garcia Rodriguez, 1966, pp. 347-351). Trata-se, por-
tanto, de uma tradi¢io de origem clerical, e ndo popular, embora muito antiga.

A associagdo da lenda ao culto de S. Tiago deu-se mais tarde, quando
se criaram as narrativas destinadas a explicar a imagindria descoberta do
timulo do Apdstolo na localidade de Compostela pelo bispo Teodomiro da
diocese de Iria, no principio do século IX. Os sete Vardes Apostélicos teriam
sido sagrados bispos na Palestina, como discipulos de S. Tiago, e trans-
portariam consigo o corpo do Apdstolo para o depositarem na Galiza. Esta
lenda foi-se ampliando e alterando: o niimero de discipulos passou a nove na
versao do Liber Calixtinus, do século XII, atribuido ao préprio papa Calixto
IT; dois teriam ficado junto do tiimulo do Apéstolo, € os restantes sete teriam
ido a Roma para af receberem a sagracfio episcopal antes de serem reenvia-
dos a Hispania. Alguns anos mais tarde, o bispo Peldgio de Oviedo daria uma
versio diferente dos nromes dos sete varBes apostélicos (M. de Oliveira, 1964,
pp- 88-99) o que levou a novas elucubragBes acerca das «est6rias» de cada um
deles. Nesta fase permanecemos ainda, portanto, dentro do dmbito eclesiésti-
co, com poucas contaminagdes de tradi¢des populares. A atribuigio da fun-
dagéo das diversas igrejas do Ocidente a uma origem proxima dos Apéstolos
tornou-se uma preocupacéo corrente na Peninsula Ibérica e na Franga, dando
origem e intimeras lendas bem conhecidas dos hagiégrafos.

A sua influéncia em Portugal é tardia. Conhecia-se, é verdade, o culto
de S. Torquato, com festa em 1 de Maio, no mesmo dia em que se celebrava
no resto da Hispénia, juntamente com os restantes Vardes Apostélicos, ja
desde a época mogdrabe. Em Braga também se comemorava nesse dia desde
o século XIV, pelo menos’, e deu o nome a um mosteiro situado perto de
Guimardes que ji tinha essa invocag#o no principio do século X1 (A. de J. da
Costa, 1959, 11, p. 243). Mas foi considerado um santo diferente do primeiro
dos Vardes Apostdlicos. Noutros lugares da Peninsula e em Evora em 1509
comemoravam-se a 15 de Maio. Em Braga s6 muito tardiamente se passou a
festejd-los também neste 1iltimo dia, decerto porque jd faziam a celebragio no
1 de Maio. Quer isto dizer que esta igreja s6 no século XVI, se deixoun
influenciar pelas ampliagdes anteriores das lendas apostélicas, nessa altura
para atribuir a sua prépria fundagio a S. Pedro de Rates.

Como nido podia deixar de ser, foi apresentado como um discipulo de
S. Tiago, designado por ele para presidir aquela Sé, perseguido pelo rei da
cidade, preso e martirizado em Rates, no local onde depois se viria a fundar
um mosteiro beneditino da ordem de Cluny. Segundo a mesma lenda, vivia
alt um ermita de nome Félix que teria sepultado o madrtir. Este relato aparece
pela primeira vez, aparentemente sem antecedente algum, no Brevidrio

* Comemoragio, no dia da festa dos Apdstolos Tiago e Filipe, no Brevidrio de Soeiro (P. Rocha,
1980, pp. 75, 233), aparentemente sem mengio dos outros Vardes Apostélicos. Niio figura, porém,
no Missal de Mateus, de meados do século XIT (ed. J. Braganga, 1975, p. 7).




bracarense impresso por ordem do arcebispo D. Diogo de Sousa em 1511 e
acentuado pelo facto de nada se encontrar acer-

1512. O seu cardcter recente é
= de 1494, nem sequer 10 Flos Sanctorum de

ca dele no Brevidrio Bracarens
1513, impresso ja depois do referido Brevidrio de D. Diogo de Sousa. Este
altimo facto & significativo, porque o Flos Sanctorum apresenta um apéndice

de santos chamados «extravagantes», isto é que n@o se encontravam nas
colectaneas hagiograficas correntes, sendo a maior parte deles referentes a
santos portugueses com culto local.

Trata-se, pois, de novo, de uma tradigio clerical sem qualquer prece-
dente popular. Sendo assim, apesar de, no caso dos Vardes Apostolicos,
encontrarmos lendas de santos com origem apoberifa, mas medieval, ndo
admira que o culto tenha geralmente poucos elementos com interesse etno-
grifico. Alguns deles, porém, foram adoptados com entusiasmo pela devogio
dos fiéis, polarizando préticas de sentido méagico ou supersticioso, como
aconteceu com S. Torquato (Cardoso, 1, pp- 530-531; cf. A. Santos Silva,
1994, pp. 147-486). A averiguacio destes detalhes poderé ficar também para

outra fase do meu trabalho.

3. Passando, agora, aos santos portugueses de origem obscura que nio

sio abonados por Higuera, nem nascidos do ciclo dos Vardes Apostélicos,

temos um conjunto formado pelos santos Amador de Vilacorga ou de Mon-
santo, Quitéria de Montemor-o-Velho, Cita ou 7ita de Asseiceira, Silvestre de
Braga, Frutuoso de Constantim de Panoias, Brissos de Eivora, Barfio de Mér-
tola, Jorddio de Fvora, ¢ por fim trés com O MEsmo nome de Comba, uma de
Tourega, junto a Evora, outra de Lamas de Orelhio ¢ a terceira de Coimbra.
Todos eles parecem ter tido culto local. Jorge Cardoso néo encontrou o8 seus
nomes nos calenddrios litdrgicos que conheceu, e nio conseguiu, ou nio quis,
identifici-los com santos do mesmo nome noutros calenddrios da Cristan-
dade. Tentemos averiguar um pouco mais 0 que se sabe a seu respeito, seguin-

do a ordem que acabo de enunciar.

Sto. Amador seria um ermita queé teria vivido em Vilacorea, actual-
mente S. Pedro de Vir-a-Corga, perto de Monsanto. O nome do lugar lembra-
va uma corga que, segundo a lenda, tinha vindo todos 08 dias amamentar uma
crianga que por intercessao de Sto. Amador fora arrebatada aos demonios que
a levavam pelos ares. A crianga fez-se adulto e viria a ser seu discfpulo. Car-
doso atribui a este Santo a devogao das 33 Missas celebradas em certos dias
para libertarem infalivelmente as almas do Purgatério por quem eram ofere-
cidas. As informagdes sobre a biografia do Santo foram facultadas a Cardoso
pelo péroco de Monsanto em 1640. Nao sabemnos por que razao, aquele autor
nao relacionou este santo com Santo Amador, filho de Pantalinos, cuja vida,
coincidente nos pontos principais com a que resumimos, foi contada pelo Flos
Sanctorum de 1513 (M. A. Neto Salvado, 1993, pp. 20-21). Esta, por sua vez,

resulta de uma ampliagdo das lendas criadas em torno do ermita Amador, cujo

imulo deu origem ao cé
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lebre santudrio medieval de Rocamador, Era a ele

ue ibuf i i
;]mpic.: ni;?gf rr? Ic)lgvtogac; das 3‘3 missas pelos defuntos, que jd se praticava
Consequemememer léga no scj,cu%o XV (ML Martins, 1939, pp. 147-154).
esquecimento da suz,t orisgagr;o 'I%‘zgaiiﬁoc: tt?r%:i‘?é,'mgs gdcllptt:lado S iarocs
muito antigo. A igreja € romdnica e ja se cs:ncor10 » noticias Gela om 1300,
e ! : > IC e ntram noticias dela em 1
N ;mz é?;xsészfr q;;:ua; ng;zs;gl;rézldo e ;‘nq;ric}o algum ermita anénimigozu-
RN verdg;de e se u a referida lenda (cf. M. A. Neto Salva-
i ceaments W oo veio i e nossos dig o PoR”
a 1L . !
dove Conr}tl?n%ﬁ‘ltesza liif:dl\/Ic;rjlternor—o—\felho, com festa a 30 de Marco, nfo se
deve confunc C,u_ gf ndo Cardoso, com uma das nove irmis gémeas, do
e te,r,i : _];1 :Stz se celebrava em 22 de Maio. Tratar-se-ia de L’ima
S pelospaa icado ,(-) ermitismo na cova de um lugar alto e que
T pescogo. A cova aimia existiia pert da muralha da Montemor, do | e
a0t cov ‘ to da muralha da Montemor,
o tza;?sggsiiaala??; «pintura a fresco defta nossa Sancta naquélgocloaf;
perto de uma antigpa porta?l%si;)srcci;aSSPcfge?]itgeuaSt ind; Cerclldzfls»' o gl’uta:
per ' , 08 C s atacados de febres «offerecii
o ;se :g:sll:tn\:;tzgrll)rando isaude perfeita» (Cardoso, II, pp. 361—3(6)2)8.121323
i o erzn; culto francamente popular, embora sejam demasiado
e e nfa 12 er e;lcactamen_te de que se tratava. Por outro lado, ndo
o Ve rzi0 118 Maig le)swe para se 1_dent1f_1car esta santa com a que se ’cele-
tontat oxplorat a docﬁme?t uma hlSthI'lZl muito diferente. Merece, pois, a pena
fonLar exp orar & documer .lagao antiga de Montemor para saber alguma coisa
O caso de Santa CitllgeHS_Ob§Cii_fﬂS-
A piteira o sepunds z} ou Zl_ta é d]fe_rente. Cardoso identifica-a com Sila
e onon o8 n,ove filhaasd ElrétE’ISlE.iS de nguera, teria salvo de serem mortas é
fascenga s | idemificas de al’c-lla, ou seja Vilgeforte e as suas oito irmés
e 5o tatarin o o Eﬁo espliria, rest}am‘ as restantes informacgdes, ou seja;
O oot o o ermitgem cujas rehq'ums_teriam sido trazidas de Lucca
m s I, o um erm a que as depositou junto & Asseiceira no tempo d(;
franciscanos observar?tes Ecl]luléaaslﬁzg E;uctfcllz?xrils E:I dcli;g (()(;l Orcli]e Ry
-450). De facto o convento manteve 0 no 2 (on R
ot ( me da santa Cita (e ndo Si &
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atributos lec Chg os da santa italiana sejam habitualmente um molho d
ntaro (L. Réau, 1959, TI-II1, p. 1362) e a sua festa se celebre z

27 de Abril e nd
nio a 6 do mesmo mé
tuguds. s, como no convento franciscano por-
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Passemos a S. Silvestre, considerado por Cardoso como arcf:bmpo de
Braga, com festa a 14 de Abril (I1, pp. 550, 563). If’ouco im_portam, é claro, as
informacdes dos pseudo autores inventados por I:hgg’erz.l. Tirando estes dz}c,io's,
resta a afirmacdo de que, segundo o Agioldgio, )a figurava no B_rgwgrm
bracarense antigo; mas a verdade é que nenhum dos livros litdrgicos
bracarenses anteriores a 1494 o comemora neste dia (P. Rocha, 1980, p. 73);
o tinico santo desse nome que estes teXtos conhecem & S. Silvestre Papa, com
festa a 31 de Dezembro (ib., p. 39). Nicolau Anténio (.1742, p- 28_8) observa
que nio encontrou meméria alguma dele nos textos antigos. O mais provével
é que se tenha considerado como pertencentes a um santo bracarense do
mesmo nome as reliquias que estavam na igreja de Santa Susana em Bra.ga e
que foram roubadas e levadas para Compostela pelo arcebispo Diego
Gelmirez em 1102, juntamente com as de Santa Susana e dg S. Cucufate
(cf. A. de J. da Costa, 1959, 1, p. 18). Esta informagio é autent_lca. Mas nada
garante que se trate de um santo autéctone. Verificando-se a rlarldade‘d_o gu.lto
de santos confessores nio martires na Hispénia durante a €poca VlSlg‘Otl.Ca
(C. Garcia Rodriguez, 1966, pp. 341-343), € provével que'aquelas r:ahquxas
nfio fossem muito antigas apesar de associadas as dos'd_ozs santos Ja’l’ men-
cionados, que gozavam efectivamente de um cult_o tradicional na Peninsula.
Seja como for, a ideia da existéncia de um S. Silvestre bracarense parece
basear-se exclusivamente na informagao da Historia Compostellanq. De
facto, devem inspirar-se nela as noticias sobre S. Silvestre de Braga anteriores
3 difusdo dos cronicdes, como, por exemplo a de Jodo de Barros, na sua obra
sobre a Geografia de Entre Douro e Minho, escrita por volta de 1550. Como
se vé& o seu culto tem uma base exclusivamente clerical.

As referéncias a S. Frutnoso de Constantim de Pandias t&m um caracter
diferente. O facto de a sua festa se celebrar no mesmo dia que ade S. Frutqo—
so arcebispo de Braga, autor de uma regra mondstica e fuzx@ador dq I’I}OStBlI‘O
de Montélios no século VII, leva a que se ponha, de imediato, a hipotese de
uma reduplicagdo. Na sua origem, porém, esté, decerto, um culto popular,
pois, segundo Cardoso (II, pp. 606) havia no fugar uma grande romagem em
devogio da Cabega Santa que teria pertencido a um paroco daquela igreja
chamado Frutuoso Gongalves, € a que s€ atribufam os milagres dfa sarar pes-
soas mordidas por cies danados e de «preseruar de corrupgdo o pao que nella
se toca» (p. 596). Informa ainda o mesmo autor que 0 culto foi sancionado
pelo arcebispo de Braga Fr. Bartolomeu dos Martires, que governou a arqui-
diocese entre 1559 e 1581. Maior dificuldade € conciliar estas informagdes
com a que o Agioldgio da também de os despojos do mesmo santo terem sido
trasladados para um sepulcro mais solene por D. Estevéo soares dai Silva em
1216, «deixando de fora o craneo pard consolagdo dos fieis». A reliquia teria
sido roubada e levada para a Galiza em 1540, mas voltaria milagrosament_e a0
seu lugar em Constantim de Panéias, onde passaria a ser guardada num nicho
com grades douradas. Todos estes sinais de culto remetem para .perlodo ante-
rior aos cronicdes. Pouco importa, portanto, ¢ que Cardoso diz para tentar
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concilid-los com novos dados fornecidos por eles depois de 1594. De facto, o
culto deste santo local, mencionado por Jodo de Barros ¢. 1550 e pelo Mar-
tirolégio portuguds de 1591 tem todas as garantias de ser anterior &s falsifi-
cagoes de Higuera.

S. Brissos, bispo e confessor, que se celebra a 9 de Julho € um provavel
exemplo de um santo estrangeiro com culto local no Alentejo (concretamente
em Meértola) e que, por ter origem desconhecida, se prestou as invengoes de
Higuera. Os hagiégrafos recentes ajudam a deslindar a meada. Identifica-se,
sem ddvida com Brizio, um santo que o Martirolégio de Adio, no século IX,
e uma passio medieval fazem bispo de Massa Martana, por vezes grafada
como Martula, povoagdo da Umbria. Tem culto justamente a 9 de Julho
(A . Amore, 1963, pp. 540-542). Nada custou a Higuera transformar Martula
em Mértola, e inventar uns episédios que depois de reinterpretados por Car-
doso faziam de Brissos bispo de Evora, evangelizador de povos antigos como
os Vacceos, Betetanos ¢ Castulonenses e depois preso ¢ torturado por Mar-
ciano, Presidente da Lusitinia. O tirano foi eliminado por um terramoto, € as
feridas do santo curadas por uma visie de S. Pedro de Rates. Por isso pode
continuar a pregar o Evangelho, seguindo entdo para a Bética, a Lusiténia e a
Tarraconense, antes de morrer em Evora. Deu-se, assim, consisténcia a um
santo que tinha ja nascido, muito provavelmente, de uma reduplicagdo ita-
liana de S. Brissos de Tours, sucessor de S. Martinho na mesma diocese,
comemorado no Martiroldgio Romano a 13 de Novembro, ¢ com garantias de
autenticidade, pois é mencionado por Gregério de Tours (A. Amore, 1963,
col. 540-542; G. Bataille, 1963, col. 542-543). Este deun origem a um dos
capftulos da Legenda Aurea de Tiago de Voragine, com uma versio muito
diferente da que resumimos (trad. Wyzewa, 1911, pp. 627-629), comemorava-
-se em Braga desde o século’XII (P. Rocha, 1980, p. 87), assim como em Lis-
boa em 1536 e mesmo em Evora em 1509. Nio, porém, em 9 de Julho. De
resto, jd Nicolau Anténio (1742, pp. 294-301) reparou que André de Resende,
o erudito antiquédrio de Evora e responsavel pela organizago do Breviirio da
mesma diocese de 1548 também ignorava por completo a existéncia de um
bispo lusitano daquele nome. Assim, nfo admira que existisse uma igreja
paroquial em Montemor-o-Novo e uma capela em Mértola dedicadas a

S. Brissos, ¢ imagens do mesmo santo bispo anteriores 4 publicagdio dos cro-
nicdes. Tratava-se, sem divida, do bispo de Tours. Foi, decerto, depois das
confusbes originadas por Higuera que a festa de Mértola passou a celebrar-se
a9 de Junho, e a contar-se dele o que em parte se dizia do santo imagindrio da
Umbria, numa versdo por assim dizer «melhorada», para maior devogio dos
fiéis alentejanos.

N#o quer isto dizer que se trate de um santo sem culto popular.
A devogiio local em Mértola fazia dele irmdo de outros dois santos, Bardo e
Barbara. Cada um deles tinha a sua ermida situada a poucas léguas da vila.
Situadas no cimo dos montes, viam-se as trés umas das outras. Apesar do pa-
rentesco com S. Brissos, Cardoso nfio aproveita coisa alguma da invengdes
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de Higuera nas suas informagdes sobre S. Bardo, de que passaremos a tratar
agora. Estas foram-lhe fornecidas sobretudo por um antigo paroco de Mcrto-
la e pelo erudito eborense Manuel Severim de Faria. Tém um conteddo niti-
damente popular. Com efeito, segundo elas, 3. Bariio seria um eremita que
teria vivido numa gruta junto a uma fonte, perto do lugar onde depois da sua
morte se erigin a ermida. O povo dos arredores e de todo © Alentejo acorria
frequentemente & ermida e usava a terra que tirava de baixo do altar para curar
as suas enfermidades; depois restitufa-a em sacos que pendurava no lugar
como ex-votos. Mas, diz Cardoso, «a principal prerogativa de S. Bardio he ser
invocado dos Cazados que carecem de filhos, 08 quags recorrem a sua inter-
cessdo na sesta feira antes da Dominga de Ramos, tendo por certo, que neste
dia conseguem do Todo poderoso o felice despacho de suas justas peticbes»
(11, p. 199). Como € evidente, esta crenga estava relacionada com o proprio
nome do santo, no qual os fiéis viam uma alusdo a sua virilidade.

As tentativas para identificar S. Bariio com outro do calenddrio univer-
sal ou de calendérios particulares ndo parecem ter dado resultado algum. Car-
doso alude nomeadamente & impossibilidade de o identificar com S. Barlago.
Por outro lado, nega também a tentativa de o considerar © MeSMO que o ermi-
ta da lenda do milagre de Ourigue que teria ido prometer as béngdos divinas a
Afonso Henriques antes da visao de Cristo crucificado, como pretendiam
alguns autores a quem nao faltava imaginag¢do. Como s€ sabe, este episédio
deu origem e numerosas variantes, de entre as quais Cardoso escolhe uma
para refutar a plausibilidade da identificagdo. Seja como for, 0 culto de
S. Bardo tem aspectos nitidamente populares. Ha nele, até, elementos de ori-
gem aparentemente pagé, enquanto relacionados com 0 culto da fecundidade
e com o medo da impoténcia masculina.

Niio sabemos se foi por fantasiosa dedugdo de eruditos seiscentistas,
tais como Manuel Severim de Faria ou 0 préprio Jorge Cardoso que se fez de
S. Jorddo bispo de Evora antes de S. Brissos. As mem&rias manuscritas, que
nfio chegaram até nds, e uma relagiio anénima 1mpressa em Lisboa em 1644
consideram Jorddo irméo de outras duas santas martirizadas na perseguicéo
de Diocleciano. Chamavam-se elas Comiba e Anominata. Acontece também
serem referidos como um conjunto de martires num cédice florentino do
século XIV (Analecta Bollandiana 48, 1930, p. 482 cit. por G. Lucchesi,

1964, col. 106-107), o que significa que o seu culto € anterior aos cronicdes.
De resto, encontram-se no seu culto nio poucos elementos de caricter popu-
lar, referidos por Antdénio Caetano de Sousa no t. IV do Agioldgio. Assim, 0
santo teria sido degolado numa cova da Serra do Espinheiro, perto de outras
covas semelhantes, Mas ao contrario destas, a que presenciou 0 martirio per-
manecia sempre seca, mesmo na época das maiores chuvas. A ela acorriam
os fiéis doentes de sezdes e maleitas que ficavam livres de seus males quando
colocavam af cruzes feitas de madeiras colhidas perto do mesmo lugar. Tam-
bém era invocado para as dores nas costas. Em Lisboa o culto de S. Jordao
estava associado ao de Santa Barbara, sobretudo na igreja dos Anjos.
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A imagem desta santa tinha vindo de uma ermida que havia junto ao lugar da
fgrca, onde depois a Rainha D. Catarina, filha de D. Jodo IV, construiu o Paléd-
cio da Bemposta. A irmandade que tinha o seu nome costL;mava recolher os
08508 dos 'enforcados e trasladava-os em procissdo para a igreja da Misericér-
dia. Depois passou a enterrd-los junto ao mosteiro da Graga e mais tarde num
lugar sepa}‘ado do Cemitério de Santa Ana. Quanto a S. Jord#o, era venerado
nessa ermida como advogado dos casamentos. Devido aos «al;usos e desor-
dens»_ que entiio af se praticavam, os arcebispos de Lisboa proibiram as
romarias. Um deles, quis, e 1613, tirar a imagem do santo da ermida, con-
siderando-o um santo desconhecido. Os fiéis protestaram, o que 1e;ou 0
prelago a suspgnder a sua decisdio. Mais tarde permitiu-;e, inclusive, a
gf;{iag :1% erga irmandade com a sua invocacgio que continuou associada & de
_ Quant.o as irmas de Jordio, Comba e Anominata, teriam sido marti-
rizadas, a primeira junto a uma ermida que teve depois o seu nome e festa a
1 de Maio, e a segunda num lugar perto de Tourega onde logo rebentou uma
foqte, a Fonte Santa, cuja 4dgua, diz Cardoso, «lenada para varias partes do
Reino, 9bra em febricitantes euidentes milagres» (111, p. 6). As reliquias de
S. Jorddo repousariam juntamente com as de suvas duas irmis na igreja de
Tourega, perto de Evora, onde Cardoso (I, p. 18) sabia que se encontr?}wam
(e encontram ainda hoje) numerosos vestigios da época romana, como termas
e mosaicos. Foram recolhidas e eram veneradas numa cova jurito aigreja do
locall, mas o cardeal D. Afonso, arcebispo de Evora (1523-1540) maﬂldou
fecha—l_a «por justos respeitos» (Cardoso, I, p. 18), o que quer dizer que af
se praticava a}gum culto que ele considerou supersticioso. O facto de seqtratar
de uma cova junto de uma igreja leva a admitir a hipdtese de se tratar de uma
?nta,_ CO;]O as que se conservaram associadas a igrejas e capelas noutros
tgg;:aig 9()7‘$lentejo e das Beiras (J. de Oliveira, P. Sarantopoulos, C. Balles-
Resannos tratar das outras duas santas com 0 mesmo nome que a irma
de S. J'ordao. O nome Comba ou Columba era muito vulgar na Idade Média
e serviu para_designar um niimero considerdvel de santas, na sua maioria vir:
gens ¢ _mértn'es. Inspirou também, sob a mesma forma, ou sob a forma
d;mx'r}utnva de Columbina, o nome atribuido a uma das nove,irmés gémeas, de
que ja falﬁmos. Os hagiélogos consideram como auténtica e origindria a sz;nta
que fps decapitada e que teve um culto intenso em Sens, na Gilia, cuja festa
principal se celebra em 31 de Dezembro, ¢ a trasladagio em 17 de if)ezernbro
Mas na c!1ocese de Sens também se celebrava a 27 de Julho para evitaf
sobrqpoiugﬁo com as festas do fim do ano. Esta santa foi muito venerada
na Hispénia, sobretudo a partir da época mogérabe (G. M. Fusconi, 1964
col. ?Q3—106); assim, nio admira que tenha dado o nome a u'ma outra ’vir err;
martirizada pelos mugulmanos em Cérdova, ignalmente auténtica, pois ég;lis—
toricamente atestada pelos escritos de Santo Eulégio. Esta festeja—;e em 17 de
Setembro (ib. 99-100), mas o seu culto estava menos difundido. De facto a
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anterior comemorava-se em Braga antes do século XVI (R. Rocha, 1980,
p. 89),eem Evora em 1509; mas niio encontrei a de Cérdova em nenhum dos
calenddrio que consultei.

Ora a primeira das duas Combas de que queremos tratar agora, que se
festejava, segundo uns autores (entre eles Sousa, IV, 233), a 20 de Julho, dia
da pseudo-trasladagio de Santa Vilgeforte, e segundo outros (entre eles
Duarte Nunes de Ledo e o martirolégio portugués de 1591) a 31 'de Dezem-
bro. A conjugagiio destes dados é significativa: o cardcter apoerifo daquela
data e o facto de esta coincidir com o dia da virgem de Sens sugerem a
hipétese de, neste caso, se tratar do culto a esta mesma martir, depois tratns—
forrnada em santa local, com festa também noutro dia, para marcar a dife-
renga. Miguel de Oliveira pensa, justamente, que Comba de C_Iomabra repre-
senta a tradico portuguesa de uma santa crucificada, que depois se confundiu
com Santa Vilgeforte (1964, pp. 122-125). Note-s¢, porém, que 0 culto Flaque-
la como uma martir Iocal parece bastante antigo, pelo menos a acreditar_no
que diz Sousa, segundo o qual o seu corpo teria sido traslagiadq da ermida
onde estava enterrada, junto ao mosteiro de Celas, para a 1greja de Santa
Justa, dos monges cluniacenses, pelos anos de 1130; erois, em 1207, quan-
do esta igreja passou a colegiada, o corpo foi transferido para Santa sz de
Coimbra, onde permaneceu até que, com a remodelagio ‘do mosteiro no
tempo de D. Manuel, se mudou para o santudrio de reliquias que entao se
construiu; af esteve até 1593, ano em que o Prior do mosteiro a mandou colo-
car na capela de Santo Anténio. Néo tive possibilidade de verifica‘r estes
dados. De qualquer maneira, a veneragio de Comba antes do aparecimento
dos cronicdes como uma santa local parece suficientemente assegurada.
O facto de terem sido os Cénegos Regrantes a prestarem-lhe culto explica
que, aparentemente, néo haja fenémenos de priticas populares em sua honra
ou para obter a sua intercessio. ‘

Resta a mértir Santa Comba de Lamas de Orelhdo, que ali se celebrava
com seu irmio S. Leonardo, também mértir, no dia 5 de Julho. Quas‘e nada se
sabe acerca dela, mas é de presumir que se trate de uma lenda originada por
um acontecimento trigico e memordvel passado no local. Diz a lenda'que um
rei mouro pretendeu abusar de Comba. Impedido de. atingir os seus m_tenti)s
por a rapariga resistir e se ter tornado invisivel, vingou-se em seu 1Irmao
Leonardo e depois decapitou-a a ela prépria. Sousa, que refere a lenda pouco
diz que permita averiguar com seguranga onde colheu tais mfc?rmagoes;
remete sobretudo para o hagi6logo Fr. Lufs dos Anjos, no seu Jardim de Por-
tugal, publicado em 1625. Também nio sabemos se houve alguma forma
especial de culto popular, mas a lenda podia muito bem ter sido suscitada por
um acontecimento local que a meméria colectiva preservou daquela fprma.
Seria preciso consultar a documentagfio antiga da vila para poder adiantar
alguma coisa mais segura. .

Com estas observagdes terminamos a actual fa}se da_ pesquisa que
empreendemos. Como se v&, requerem-se Ndo poucas INvestigagoes subse-
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quentes, ndo sé para virios dos santos que examindmos mais de perto, mas
tarnbém para outros que as falsificagdes de Higuera e a credulidade de Car-
doso desacreditaram por completo. Apesar de penosa, esta drea de estudo
parece-me de grande interesse, em virfude do intimo cruzamento que nela se
di da cultura popular mais tipica com a cultura erudita mais sofisticada. De
facto, o levantamento sistematico que Cardoso e Sousa fazem representa uma
recolha em que muitas tradigdes populares sio por assim dizer legitimadas
pela escrita de alta erudigfo. Destringar o que pertence a um sector e o que foi
reconstituido ou puramente imaginado pelo outro ndo é uma tarefa fécil, dado
que em épocas anteriores se deu também um constante cruzamento de priti-
cas populares com cultos de origem oficial. De resto o préprio cardcter por-
tentoso das invengdes legitimadas por uma prestigiosa erudigdo (por mais
infundada que esta nos pareca actualmente) garantiu o entusiasmo com que
foram recebidas pelas autoridades eclesidsticas. Estes multiplicaram as festas
novas, algumas delas de grande solenidade; em torno delas depressa
comegaram a proliferar as devogdes tipicamente populares.

Espero, numa fase posterior, apresentar novos dados sobre esta matéria
diffcil, mas apaixonante.
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