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Por detras de Santiago e além das feridas bélicas
Mitologias perdidas da fun¢do guerreira

Este estudo enquadra-se numa investiga¢do mais vasta, sobre a natureza
e fungdes dos motivos sagrados e sacralizadores a que se recorria em ocasides
de guerra, ou por parte de grupos guerreiros da sociedade medieval portu-
guesa, nomeadamente as linhagens nobres e os participantes na conquista
dos territdrios norte-africanos'. As batalhas foram quase sempre momentos
desencandeadores do apelo a forgas sobrenaturais, em diferentes civilizagdes;
e os cendrios de guerra funcionam, para o historiador, como quadros de
ressurgimento de relevantes estruturantes mentais.

Depois da andlise de motivos inseriveis na religiosidade cristd, tentaremos
agora alcangar um conjunto de outros, igualmente sacralizadores da acgéio
bélica, mas desta feita com origens menos claras. Tinham como denominador
comum o elogio da forga fisica € mesmo a crenga, ainda que obscurecida,
em capacidades/poderes sobrenaturais dos guerreiros. Coexistiam e entrela-
¢avam-se, em primeiro lugar, com as suas versdes religiosas de total contorno
cristdo: a santidade guerreira, a ascensdo imediata ao Paraiso dos mortos em
conflitos militares contra os mugulmanos, a existéncia de patronos santos que
haviam também eles desempenhado fungdes bélicas, por fim as aparig¢des
milagrosas em momentos cruciais das batalhas. Depois, com férmulas de
ambito legal, nomeadamete a recompensa militar enquadrada pelo poder
régio, que evoluf da partilha do saque até ao reconhecimento dos efeitos

! M* de Lurdes Rosa, “As feridas do chefe guerreiro, as chagas de Cristo e a quebra dos escudos: caminhos da
mitificagéo de Afonso Henriques na Baixa Idade Média”, in Actas do 2° Congresso Histdrico de Guimardes,
Guimardes. Cimara Municipal de Guimaries/ Universidade do Minho, 1997, vol. 3, pp. 83-123; id., «Mortos
= “tidos por vivos™: o tribunal régio e a capacidade sucesséria das «almas em gléria» (campanhas norte-africanas,
1472-c. 1542), Anais de Histdria de Além-mar;, vol. V1, 2005, pp- 9-46; id., “Velhos, novos e mutdveis sagrados...
Um olhar antropol6gico sobre formas «religiosas» de percepgio e interpretagio da conquista africana (1415-
-1521)", Lusitania Sacra, vol. 18, 2006, pp. 13-85; id., “Vom Hieligen Grafen zum Morisken-Mirtyrer:
Funktionen der Sakralitit im Kontext der nordafrikanischen Kriege (1415-1521), in Novos Mundos- Neue Welten.
Portugal und das Zeitalter der Entdeckungen, ed. Michael Kraus, Hans Ottomeyer, pp. 89-105, Berlin/ Dresden.
Deustsches Historiches Museur/ Sandstein Verlarg, 2007 (traducio portuguesa em «Do «santo conde»
a0 mourisco martir: usos da santidade no contexto da guerra norte-africana (1415-1521)», http://www.dhm.de/
ausstellungen/neue-welten/pt/docs/ Maria_de_Lurdes_Rosa.pdf).
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legais do “martirio™, passando pelas remuneragdes fixas € pelas compensa-
¢oes de diversa ordem, nomeadamente por feridas fisicas’.

Defendemos, no entanto, que aqueles motivos mantiveram uma relativa
autonomia em rela¢do a estas manifestagdes normalizadas, surgindo algumas
vezes de forma claramente distinta — mesmo em conflito com elas —, outras nem
tanto, mas sendo possivel discernir os significantes originais e os processos de
alteracdo. O nosso objectivo € descrever os principais conjuntos de motivos
e propor uma hip6tese de referenciagéo aos contextos de produgdo primevos.
A dispersdo e a exiguidade da presenca destes motivos nas fontes dificulta
bastante a tarefa, embora duas outras caracteristicas — a regularidade e perma-
néncia na longa duragdo — incitem a busca de padroes comuns.

Partimos da hip6tese que estes residem em mundividéncias mitoldgicas
pré-cristds, de raiz indo-europeia, na qual a divinizac@o da forga fisica cons-
tituia o cerne da identidade da segunda fung@o. Sabemos hoje que o mundo
medieval, embora subordinando-a as concepgdes cristis, prolongou e recriou
de forma significativa a tradi¢do indo-europeia, em termos de compreen-
sdo da ordenagdo social e cosmoldgica. A relagdo geralmente conflitual que
existia entre a primeira fungiio — a da ordenagdo social baseada no direito e
na concertagio —, e a segunda — a forga fisica potencialmente sem controle —,
prolongou-se na relagdo entre os descendentes daquela — poderes centrais e
Igreja — e os desta, os guerreiros por nascimento e treino militar endégeno as
estruturas linhagisticas e grupais proprias. A relagéo de forcas, que era ja mais
favordvel A primeira fungdo nos tempos indo-europeus, dando a existéncia de
castas sacerdotais € de poderes de tipo régio das sociedades de entdo, evoluiu
no mesmo sentido na época medieval, com a forca acrescida da vitoria de uma
religidio pacifista, que além disso se desenvolvera no himus cultural da cidade
romana, estrutura baseada no direito. Como demonstrou Georges Dumézil, a
funcdo guerreira era a que mais dificuldades tinha em manter uma posi¢ao de
supremacia sobre as restantes, dada a sua natureza instavel e anti-social*. O
prestigio dos guerreiros, em sociedades violentas, era um facto, mas a tendén-
cia foi sempre a de controlar a for¢a fisica, subordinando-a ou pelo menos
aliando-a 2 ordem e a prosperidade. A existéncia de dois tipos, dentro da
segunda funcdo, um representando a forga ordenada € o outro a desordenada,
é a mais cabal prova daquela tendéncia. O mesmo Georges Dumézil definiu os
contornos do processo € Joél Grisward, em especial, demonstrou que ela
continuava bem presente no mundo das epopeias medievais’. Porém, no

2 M* de Lurdes Rosa, «Mortos tidos-por vivos».

3 Jose Maria Garate Cordoba, Espiritu y milicia en la Espafia medieval, pp. 301-307, Madrid, Publicaciones
Espafiolas, 1967.

4 Georges Dumézil, Heur et malheur du guerrier. Aspects mythiques de la fonction guerriére chez les Indo-Euro-
péens, 2* ed revista pp. 58-67, 71 ss., Paris, Flamarion, 1999.

5 Jo&l H. Grisward, Archéologie de Iépopée médiévale. Structures trifonctionelles et mythes indo-européens dans
le Cycle des Narbonnais, caps. V ¢ VI, Paris, Payot, 1981.
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contexto posterior da sociedade cristd medieval, esta bipolaridade do guerreiro
acentuou-se de forma marcada, pois serviu de veiculo ideal para a sua subordi-
na¢do as monarquias e a Igreja. A cavalaria ordenada e santificada representa
a ultima etapa deste processo, que quase destruiu os vestigios de sinais
contrarios. A situagdo tem a agravante do quase total desaparecimento dos
testemunhos directos da cultura guerreira na sua vertente menos contaminada
pelas recriagdes das duas estruturas organizacionalmente muito mais podero-
sas que eram a Coroa € a Igreja. Os vestigios mais consistentes surgem-nos no
que se costuma designar como «cultura nobilidrquica», conjunto de produtos
culturais produzidos no ambito das estruturas sociais da nobreza, mormente
cortes e grupos linhagisticos. E neste 4mbito que tem sido maioritariamente
estudada entre nés®. Sabe-se, no entanto, que as fontes subsistentes sdo uma
pequena parte do que teria existido, e sobretudo uma parte com caracteristicas
parciais — por um lado, a mais elaborada, com frequéncia realizada com con-
curso clerical (o que fez com fosse também, tendencialmente, a mais ortodoxa,
e/ou «civilizada»); por outro, a escrita, perdendo-se quase de todo, portanto,
0 manancial dos elementos transmitidos oralmente.

O método seguido terd asim que ter em atencéo este processo de erosio
e re-dotagdo de significados, ndo para tentar alcangar uma cultura guerreira
primordial e intacta, mas para conseguir caracterizar o fenémeno na sua in-
tegridade e complexidade. A relacdo entre os trés poderes ~ direito, guerra e
riqueza/ fecundidade — foi sempre dinimica e criativa, € as suas ocorréncias
na sociedade medieval portuguesa ndo sdo excepgdo. Esta, por acréscimo,
revela-se um local de observagdo particularmente rico, dada a situagio
histérica da Reconquista e dos seus prolongamentos tardo-medievais, no
Norte de Africa. Na verdade, o cendrio de guerra norte-africana funcionou
como um local de exposi¢do e reforco destas crengas. Os guerreiros nele
presentes lancavam mao de recursos interpretativos e securizadores de que
dispunham por patriménio cultural — que tentamos também alcangar —, mal
aceites em contextos menos dramdticos, e/ou mais enquadrados pelas duas
grandes instituigdes controladoras dos «bellatores», a Coroa e a Igreja.
A guerra, que s0 eles sabiam desempenhar, e que punha em jogo as suas vidas,
muito (se ndo tudo) permitiria. Afinal, isso fora, desde sempre, a gléria e o
perigo da segunda fungio.

A nossa abordagem construir-se-a a partir de narrativas de diversa ordem,
que pertengam ou gravitem perto, da esfera cultural nobilidrquica. O que
nelas procurdmos foram préticas relativas aos corpos dos guerreiros, tanto na
sua configuragdo propriamente fisica, como nas formas sobrenaturais que lhe

¢ Remetemos para o nosso balango historiografico, “Sociabilidades e espiritualidades na Idade Média: A historio-
grafia portuguesa sobre os comportamentos religiosos dos leigos medievais” (no prelo, Actas das Jornadas
Lusitania Sacra, Universidade Catdlica Portuguesa).
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sdo atribuidas. Quanto ao primeiro, centrdmo-nos nas que referiam as feridas
de guerra; quanto ao segundo, nas que testemunham de apari¢des de guerreiros
sobrenaturais, em ocasides de batalha. Uma descriminagdo mais precisa das
fontes envolvidas sera feita no decorrer do trabalho.

1. O corpo ferido dos guerreiros

No 4mbito da mundividéncia indo-europeia, o corpo do guerreiro era o
local por exceléncia de inscri¢do e imanéncia do sagrado inerente a fungdo
que representavam. Os representantes desta detinham marcas corporais
especificas, fossem positivas, como a extrema beleza, a estatura gigantesca ou
a grande corpuléncia, fossem «negativas» mas indiciadoras de uma relagéo
especial com as forgas sobrenaturais, como os defeitos fisicos’. Uma tltima
manifesta¢do deste fen6meno eram as alteragdes que o furor bélico produzia
nos guerreiros, deformando-os em monstros assustadores € sem sequer
deterem auto-controle, que tinham de ser apaziguados com recursos a estrata-
gemas varios. O caso mais conhecido é o do heréi irlandés Cuchulain®.

Em Portugal, embora os estudos sobre a cultura nobilidrquica tenham
tido grandes avangos nas ultimas décadas®, estd por estudar a visdo do corpo
guerreiro. Estando fora do nosso alcance fazer um inventdrio completo de
vestigios, iremos apresentar os dados de um primeiro levantamento, em fontes
de vdrio tipo, do século XIII ao XVI. Foram privilegiadas textos narrativos,
de diversa ordem mas que podemos considerar no dmbito da «cultura nobi-
lidrquica», tentando reunir-se testemunhos directos da mentalidade senhorial
guerreira — vestigios de cantares jogralescos (no caso do episédio do Cardeal
Legado, e seguindo a hipétese de Lindley Cintra), cronistica — em particular a
senhorial —livros de linhagens, narrativas varias (por exemplo, relatos geneal6-
gicos e familiares), anedotas de corte, epitdfios. Como se verd, em qualquer
uma destas tipologias é possivel prosseguir o levantamento, ¢ poder-se-a
completar o inquérito com a poesia cortesd'’, as cartas de duelo'', fragmentos
de justificacdo em cartas régias de perddo por actos violentos ou participagdo
em bandos, entre outras.

Um relevante comego encontra-se no registo trecentista do episodio do
Cardeal-Legado, em que Afonso Henriques se despe perante o Cardeal com
quem acabara de firmar um acordo e, num registo logo de entrada irdnico,

7 G. Dumézil, Heur et malheur du guerrier, pp. 230 ss; Jo&l H. Grisward, Archéologie de I'épopée médiévale,
pp. 193 ss, 216 s5.

8 G. Dumézil, Heur et malheur du guerrier, pp. 230 ss.

% M? de Lurdes Rosa, “Sociabilidades e espiritualidades na Idade Média”.

10 Aida Fernandes Dias, Cancioneiro Geral de Garcia de Resende, vol V — A temitica, Lisboa, IN-CM, 1998.

' Martin de Riquer, «La batalla a ultranza entre Jodo de Almada y Menaut de Beaumont», in Caballeros medieval-
les y sus armas, pp. 103-118, Madrid, Universidad Nacional de Educacién a Distancia, 1999.
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em que afinal se questiona a legitimidade romana na atribui¢do da ortodoxia
religiosa, lhe exibe as feridas do corpo, explicando a origem de cada uma:
“Querovos mostrar, dom Cardeal, em como eu som herege. E entom lhe
mostrou todas as feridas que ouvera em seu corpo, dizendo e assignando
quantas e quaaes feridas ouvera nas batalhas € quaaes nos combates e quaaes
nas entradas das villas que tomara aos mouros”'?. O episddio chega até nds
numa cronica, redigida por um dos maiores expoentes da cultura nobilidrquica
ibércia de entdo, o conde D. Pedro; tem porém por detrds um outro veiculo
cultural pois, segundo Lindley Cintra, o episédio € uma reminiscéncia directa
do cantar jogralesco tecido em torno do primeiro rei, e datado de finais do
século XII — o que se coaduna bem, e explica, a antiguidade da tradi¢do
evocada®. A transmissdo do tema passa portanto por dois canais relevantes, em
termos de proximidade a um ethos cultural original e perdido — as tradi¢Ges
dos companheiros do rei, eventualmente agregando elementos ainda mais
arcaicos, provenientes da sacralizagdo do corpo do chefe na sua relagdo
directa com os territérios que conquista'#; e uma crénica que, se bem que
adoptando esquemas eruditos de constru¢do da narrativa, € de origem e
ambiente senhorial.

J4 em outro estudo tentdmos seguir a posteridade do episédio nas vdrias
fontes, até culminar na versdo eclesidstica da apari¢io de Cristo em Ourique e
da representaciio das chagas de Cristo no escudo, — que quanto a nds repre-
senta claramente uma modifica¢do «piedosa» da versdo original da tradig¢do
das feridas dos guerreiros, em mistura com as crengas relativas a ligacdo
intrinseca do combatente e sua armaria (esta dltima patente ainda na tradi¢io
de que o escudo de Afonso Henriques pendurado junto ao timulo do monarca,
em Santa Cruz de Coimbra, cafa sempre que falecia um dos seus régios
descendentes)”. Interessa agora sublinhar que, no episédio do Cardeal-
-Legado, o rei mais néo fazia do que invocar a prética dos guerreiros, que as
fontes préprias destes, como os «livros de linhagens», ddo alguns testemunhos,
como adiante veremos. A fung¢fo régia estaria aqui ainda muito imperfeita-
mente delineada, pois se afirmava como mais préxima da legitimagédo pelo
corpo fisico do que pelo direito — tanto mais que nem se trata de uma oposigao,
comum a primeira fung¢fo, entre a figura do rei da ordem e a do rei do poder
religioso, pois D. Afonso Henriques ndo responde ao direito canénico com o
civil, mas antes com o argumento dos guerreiros. E muito curioso constatar
que, mesmo em tempos de monarquias consolidadas a partir de temas politicos,

2 Cronica Geral de Espanha, cap. DCCX, ed. L. F. Lindley Cintra, vol. IV, p.229, Lisboa, IN-CM, 1990. Analis4-
mos o episédio e o tema em “As feridas do chefe guerreiro™, pp. 86 ss.

* L. F Lindley Cintra, vol. I da edigéo da Crénica Geral de Espanha (“Introdugio”), pp. CCCLXIII-CCCLXX.

4 M® de Lurdes Rosa, “As feridas do chefe guerreiro”, pp. 94 ss.

15 Para tudo cfr., M de Lurdes Rosa, “As feridas do chefe guerreiro”, pp. 94-100.
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a relagdo soberania / corpo continua relevante. O tratamento do episddio do
Cardeal Legado por Duarte Glvao € a este titulo exemplar. ApGs um rela-
to muito semelhante ao da Crénica Geral de Espanha, o cronista lamenta a
deficiéncia da fonte que utiliza, que designa como «estoria», que falha ao nao
referir as circunsténcias concretas do surgimento das feridas no corpo do rei.
Mais, apenas as palavras e gestos do rei, tocando o seu corpo, que permitem
saber que eram muitas, € ndo os escritos, 0 que remete para uma supremacia
da transmissao oral deste tipo de feitos, que constrasta com o desinteresse ou
descuido dos compositores da escrita:

«Por estas mujtas feridas, que elRey assi mostrou ao Cardeall, se pode
conhecer quamto mayores foram seus feitos e vallentias dos que sse acham
escpirtos: porque me nenhuu cabo faz a estoria meemgam que fosse ferido
nehiia soo vez de tamtas, nem em que lugar.»'¢

A longa duragéo da crenga no que ao episédio do Cardeal-Legado estd
subjacente surge-nos em Diogo do Couto, certamente ndo por acaso um
viajante dos «teatros de guerra» do Império. Nas Lendas da India reitera-se
o lamento de Duarte Galvao, atribuindo-se-lhe porém as culpas, tanto da
brevidade da nova composi¢do, como da falta de referéncia as circunstincias
das feridas. [a Crénica de Duarte Galvao] “(...) nom foy a decima parte do
que deuia ser” porque fordo grandes e muytos [seus] milagrosos feytos, pois
mostrou sinaes de muytas feridas em seus peytos, na requesta que teve com o
delegado (...), como se contém em sua lenda, em que se nom faz mencio de
pelejas em que fosse ferido, de que tinha os sinaes”!”. A recorréncia do tema,
que revela uma quase obsessdo por um conhecimento fisico, material € até
probatdrio, do corpo ferido do rei, parece-nos ter a ver com a manutengao de
uma estrutura de identificacio do corpo do rei e do territério (ou corpo fisico)
do Reino, de enorme interesse. Influenciadas sem duvida pela pratica de
exame dos sinais em corpos santos € em corpos diabdlicos'®, as manipulacGes
com os corpos dos reis mortos foram comuns, no final da Idade Média, tendo
servido bem as ceriménias de poder do reis vivos'®. A ligacdo entre o corpo

' Duarte Galvio, Crénica de El-Rei D. Afonso Henriques, cap. XXIIII, Lisboa, IN-CM, 1995, pp. 90-91.

'7 Diogo do Couto, Lendas da India, vol. 3, Prélogo, p. 6 da ed. de M. Lopes de Almeida, Porto, Lello & Irmaos, 1975.
Nancy Cacciola, Discerning spirits. Divine and demonic possession in the Middle Ages, Ithaca / Londres, Cornell
UP, 2003; Frangois Delpech, “Les marques de naissance: physiognomonie, signature magique et charisme souve-
rain” Le Corps dans la Société Espagnole des XVle et XVlle s., ed. A. Redondo, Paris, Public de la Sorbonne, 1990,
pp. 27-49; id., “Du héros marqué au signe du prophéte: esquisse pour I’archeologie d’un motif chevaleresque”,
Bulletin hispanique, t. 92, n° 1, 19, p.p 237-258; id., “Marques corporelles et symbolique trifonctionnelle:
exemples ibériques”™, Le Corps comme métaphore dans I'Espagne des XVle et XVlles. Du Corps métaphorique
aux métaphores corporelles. Ed. A. Redondo, Paris, Public. de la Sorbonne, 1992, pp. 93-105; id., “La “marque”
des sorciéres: logique(s) de la stigmatisation diabolique”, in Le Sabbar des Sorciers (XVe—XVlille siécles),
Grenoble, J. Millon ed., 1993, p. 347-368.

Ana Cristina Aratjo — «Cultos da realeza e cerimoniais de Estado no tempo de D. Manuel I». Actas do 11l Congresso
Historico de Guimardes, vol. 1V, pp. 73-94, Guimaraes, C. M.G, 2004; Ana Isabel Buescu - «Uma sepultura
para o rei. morte e memoria na trasladagio de D. Manuel (1551)», in Lugares de poder. Europa séculos XV a XX.
Coord. Gérard Sabatier, Rita Costa Gomes, Lisboa: FCG, 1998, p. 185-203; M® de Lurdes Rosa, “As feridas do
chefe guerreiro”; Diogo Ramada Curto, A cultura politica em Portugal (1578-1642): comportamentos, ritos e
negdcios, diss de doutoramento em Histdria apres a FCSH/UNL, Lisboa, 1994.
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do rei de Portugal € o seu reino estava patente noutras tradi¢des, como a ji
referida queda do escudo, em Santa Cruz de Coimbra. Fundir o corpo ferido
do Fundador com o territério que fora ganho através do seu esforgo, deixando
naquele marcas precisas, parece sugerir, nos textos e Duarte Galvido e Diogo
do Couto, como que um anseio, um processo que ficou por cumprir devido a
negligéncia dos homens, mas que se deve recordar.

Alguns outros exemplos encontrados na cronistica régia de Avis confir-
mam que a contaminagdo do corpo dos reis e principes pelo dos guerreiros,
em termos de elementos doadores de prestigio, se mantem operacional até
muito tarde e mesmo em monarquias que recorrem a elementos eruditos e
religiosamente ortodoxos de reforgo da sua constru¢do simbdlica. Conta
Zuzara, na Crénica da Tomada de Ceuta, que o Infante D. Henrique, que se
ferira numa méao ao desembarcar, € aconselhado pelos que tal haviam presen-
ciado, a ndo prosseguir. A ligacdo entre o sangue do guerreiro € a vitdria é aqui
exposta de modo negativo, porque prudente e temerosa: “Certamente, senhor
(...) ndo seria mai escusardes vossa ida a terra por este dia, ¢4 o espalhamento
d’este sangue € muito pera arrecear, cd s3o signaes que as vezes pareceo por
bem, se 0 homem se quer guardar por seu avisamento, assim como dizem que
fez um consul romano quando esteva pera pelejar com Anibal junto da cidade
de Taranto, que por vista d’um similhante signal escuou sua partida por aquelle
dia, pelo que salvou a sua vida e de toda sua hoste”. O Infante recusa este
conselho, rindo “Pois que quer isto al dizer (...) sendo que assim como em esta
minha mdo primeiro apareceo sangue, assim espargirei eu hoje com ella com
a graga de Deus, tanto sangue dos corpos dos infieis, até que por forca do meu
braco os veja sahir ante mim fora da sua cidade”®.

O Infante surge aqui, mau grado a roupagem cristd e a dissociagio en-
tre a sua ferida e o seu sangue (ligando antes aquela ao sangue dos outros,
que ele fard correr), como o juvenil chefe de grupo (ele, os irmaos e fidalgos
seus companheiros, que tinham pedido uma guerra de mouros para palco das
suas investiduras cavaleirescas...). O seu riso, e a forga que atribui ao préprio
brago, que expulsaria os mouros da cidade, parece-nos bem um sinal de uma
ligag@o ao tipo do guerreiro desordenado, juvenil e temerdrio, que recusa os
conselhos, trogando da morte e da prudéncia, e que ndo tem a a preocupagio
do sabio consul, que dirigia uma hoste, exército organizado, que podia ser
salvo pela prudéncia do capitio.

Na Crénica de D. Duarte, de Rui de Pina, hd um outro pequeno episédio,
narrado infelizmente de forma sucinta, e sem didlogos, que liga o corpo dos
chefes a vitdria/ derrota dos seus exércitos. O tom é sombrio, invocando
a tristeza de D. Duarte e os maus pressigios que o cercavam. Ainda em

% Ambas as citagdes em Gomes Eanes de Zurara, Chronica de El-Rei D. Jodo I, 11T p., cap. LXVIII (p. 156 da vol.
Il da edigdo da «Bibliotheca de Classicos Portuguezes», Lisboa, 1899).
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Almeirim, na reunifio em que o rei, embora contrariado, acaba por anunciar a
expedicdo a Tanger, o sangue brota de repente a jorros do seu nariz, quando
refere o irmdo D. Fernando, o mesmo tendo sucedido a um fidalgo presente,
Diogo Lopes de Sousa. Segundo o cronista, o sangue assim derramado foi
um progndstico da tragédia que se seguiu, expressando-se de forma directa a
relagdo com o sacrificio do corpo do Infante — “o que foi prognostico € agoyro
verdadeiro de Sacrificio de seu corpo, e sangue de muytos que no fecto se
seguyo.”?!

Entrando agora claramente na esfera de produgao cultural nobilidrquica,
comecemos por procurar o motivo emestudo nos livros de linhagens. Sdo vérios
e ricos os exemplos. Os fidalgos que participam na conquista de Sevilha vdo
para «se provarem pelos corpos, quando em Portugal mesteres nom havia»*.
Em descri¢des de combates perturbadores da ordem piiblica, como refere
L. Krus, “(...) estas nota¢des acerca da violéncia e destrui¢do urbanas provo-
cadas pelas guerras ndo implicavam qualquer censura a actuagdo dos fidalgos.
Segundo a fonte, limitavam-se a cumprir o seu oficio, “dando muitas e boas
feridas e recebendo-as, també& fius como os outros”?. A exibicdo das feridas
estd também presente: Gongalo Mendes da Maia € neste sentido um exemplo
e um prodigio, ja que “E oolharom por as chagas que tinha e houverom por
gram maravilha de lhe tanto poder durar a forga, ca elas eram grandes ¢
estavam em logares mortaes”. O corpo do guerreiro era, portanto, o local
de inscri¢do da vitdria, embora entre essa e a morte a relagdo fosse estreita,
quase fusional. Um dos mais impressionantes relatos destes € a longa historia
do caddver insepulto de D. Jodo de Albuquerque, posteriormente chamado «o
do Ataide», devido a vicissitudes daquele®. O seu séquito tansportou 0 corpo
num féretro longo tempo depois da morte do senhor, realizando conselhos
a volta do corpo e dando execugdo a tarefa que tinham por miss@o finalizar.
Apenas a consumag@o da vitéria podia conceder descanso eterno ao corpo do
guerreiro. E este, a0 mesmo tempo, conferia a unidade ao bando, e a vida aos
seus membros. Enquanto se mantiveram unidos em torno do corpo, “todos
forom pera bem, assi que estes ifantes e homeens boons acabarom todo o que
comegarom”; depois de o terem sepultado, “logo todos forom pera mall, ca
el rei Dom Pedro matou iius e os outros pds fora da terra”. O episédio refere
que a sepultura fora “em {ia nobre capela”, o que aponta inequivocamente
para um enterro cristdo, mas tal ndo impedira a desgraca do séquito. Podemos
até, pelo contrério, pensar que fora esta trai¢do a natureza original do «bando»

0

! Rui de Pina, Chronica do Senhor Rey D. Duarte, cap. X1V (p. 522 de Crénicas de Rui de Pina, ed. M. Lopes de
Almeida, Porto, Lello & Irmao, 1977).
LL, 21G986, cit. a partir de Luis Krus, A concepgdo nobilidrquica do espago ibérico, (1280-1380), p. 305, Lisboa,
FCG/INICT, 1994 (italicos nossos).
3 LL, 25G1350, cit. a partir de Luis Krus, A concepgdo nobilidrquica, p. 322.
4 LL, 21G647-48, cit. a partir de Luis Krus, A concepgdo nobilidrquica, p. 334.
2 Cfr andlise do epis6dio, e referéncias, em M* de Lurdes Rosa, “As feridas do chefe guerreiro”, pp.97-98.
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de D. Jodo de Albuquerque a causadora da sua destrui¢do? Uma das carac-
teristicas fundamentais do tipo do «guerreiro selvagem» da segunda fungfo
indo-europeia, que precisamente vive em pequenos bandos e nio em exércitos
numerosos € organizados, como o seu contraponto, é a permanente errancia, o
nunca dormir duas noite no mesmo lugar nem sobre um mesmo tecto?®,

Séculos mais tarde, uma outra fonte, em parte diversa mas em parte afim, as
recolhas de «ditos cortesdos», recolhem prolongamentos claros destas visdes,
agora aplicados aos novos cendrios de guerra®’. Um dos mais impressionantes,
também pela continuidade que comprova, € o do criado do rei, que, tendo-o
ja servido em vdrias guerras na India, pede a D. Jodo III um oficio no local.
Empatado pelos oficiais régios, porfia em falar directamente com o monarca.
Quando o consegue, este remete para outro oficial e, ao que a réplica indica,
aconselhando-o a provar o que dizia. E entdo que 0 homem retorque: “Pois
eu, Senhor, ndo tenho outras melhores testemunhas de meus servigos que as
deste meu corpo: faga-me Vossa Alteza mercé de querer vé-las”; “E, soltando
entdo a borda da capa, descobriu os peitos, que levava sem camisa, com
muitos sinais de feridas neles e na cabega. E el-rei mandou ao oficial a quem
o tinha remetido que o despachasse logo™?.

Nos escritos «politicos» pela nobreza, ha igualmente interessantes teste-
munhos. Embora quinhentistas, alguns deles conservam tradi¢des bem ante-
riores, que nos parece possivel terem sido conservadas no 4mbito da linhagem.
O exemplo mais claro de tal sdo as cartas de Ant6nio Pereira Marramaque,
na sua violenta diatribe contra o que considera usurpagéo régia dos direitos
da nobreza. Nelas, o fidalgo coloca em cena, num impressionante cenério de
Juizo Final, os seus antepassados Rui Mendes de Vasconcelos e Jodo Rodrigues
de S4, dois herdies das batalhas de 1383/1385, a apresentarem os seus corpos
ensanguentados € as suas feridas ao rei de Portugal e a Deus, reclamando a
justa recompensa dos seus servigos bélicos?:

“neste juizo justissimo de Deus aparecerd Ruy Mendes de Vasconcellos c6 muitas
Jeridas, pello corpo, com a setta da herva que o matou, com grandes servicos que
fes a El rey Dom lodo, e dird a Deos: “Senhor, tudo isto fiz, por fazer este homem
Rey, porque me pareceo que vos servia: (. .). E nd@o bastou morrer, em seu servico, e
diante delle, pera deixar de tomar a villa a meu filho orfdo, ganhada com tantos e tam
notaveis servigos”*,

% Joél H. Grisward, Archéologie de I’épopée médiévale, 195 ss.

7 Cfr. Mério Justino Silva, O rei e os nobres. Imagens do quotidiano nos «Ditos portugueses dignos de memoria»
(século XVI), p. 227 e ss., Cascais, Patrimonia, 2004.

8 Ditos portugueses dignos de memdria, n° 1014, ed. José Hermano Saraiva, 2 ed., Lisboa, Europa-América, s.d.;
Mudrio Justino Silva, O rei e os nobres, p. 228.

® Cfr. andlise alargada em M de Lurdes Rosa, “As feridas do chefe guerreiro”, pp. 98-99.

* Carta a Pero de Alcdgova Carneiro sobre o morgado de Figueir, ed. Anténio Dias Miguel, “Anténio Pereira
Marramaque, senhor de Basto. Subsidios para o estudo da sua vida e da sua obra”, p. 206, Arquivos do Centro
Cultural Portugués, vol. XV (1980), pp. 135-221, Paris, Fundagio Calouste Gulbenkian.
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“aparecerd ali aquelle Jodo Rodrigues de Sd, grande em corpo, grande em forgas,
muito em esforco, o corpo todo cheio de feridas: antre outras, aquellas catorze pela
dianteira, que lhe deram aquelle dia que depressa accodio ao rebate da tomada das
galés de Lisboa e entrou da nossa galé, que jd era tomada dos Castelhanos, matando
hus, ferindo outros, lancando outros ao mar. E ndo se contentando de tomar a nossa
Galé, saltou na dos Castelhanos, que tomdra a nossa, e tomou lha; e mostrard ali
aquellas feridas que recebeo na entrada de Guimardes (. . .). E mostrard ali outras
muitas feridas que lhe deram nas batalhas, recontros, e combates de lugares, e entradas
dellas, onde muitas vezes foi derribado das Escadas, por onde sobia: e dird a Deos:
“Senhor, ouvi-me com estes Reys, que me derdo um reguenguinho de Matosinhos, e uns

poucos vildos das montanhas de Sever, por vassalos, que ndo sdo tantos, como eu tenho

de feridas no meu corpo” !

Pelo local de fronteira que adquirem, entre a morte e a vida, entre o esque-
cimento e a perpétua lembranca, os epitifios dos guerreiros mortos em
combate sdo uma outra fonte a explorar, a derradeira a que aqui recorreremos.
Um exemplo claro é o do epitifio de D. Jodo Coutinho, 3° conde de Marialva,
mesmo que envolva a exaltagdo das feridas do guerreiro numa linguagem
«cristd»: «Quem lapis hic claudit est Domnus Joannes Coutinho Comes de
Marialua clarissimo qui in vigessimo secundo suae aetatis anno in clade
Arzilae, quam inclitae memoriae Alfonsus quintus anno D. Mills.mo quadrin-
gentess.mo septuage.mo primo, vi, et armis occupauit, inter arepta et illata
vulnera, in Mesquita, quae Matris MariaeVirgini Christi dicata est, gloriose
interijt»**. A investigagdo de Luis Filipe Pontes, a partir de um significativo
corpus de cento e dezoito inscri¢des tumulares relativas ao periodo de 1400-
-1521, veio permitir um melhor enquadramento dos exemplos esparsos
disponiveis®. A participa¢io na guerra era um elemento de elevada impor-
tAncia na constitui¢do deste tipo especial de memdria finebre, que afixava
publicamente, e em suporte perene, as narrativas que melhor caracterizavam
a vida do tumulado®. Guerras com Castela, entre elas avultando a “Batalha
Real”; guerras, campanhas, viagens cavaleirescas pela Europa fora, na recta
final também no Oriente; e em especial, guerra contra os “Mouros”, no Norte
de Africa. Da guerra sio lembrados, além dos locais, pequenos pormenores
significativos: investiduras cavaleirecas®, actos de lealdade e companhei-
rismo, lembranga de feitos particulares®. Por fim, embora sejam poucas, ha
referéncias por vezes impressivas, as marcas no corpo: Vasco Martins de

w

Idem, ibidem, pp. 206-207.
Lufs Filipe Oliveira, “Entre histéria e memoéria: os Coutinhos e a expansio quatrocentista”, p.125, Anais de His-
téria de Além-Mar, 11 (2001), pp. 115-126.
Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte ao mundo da memdria, dissert de mestrado em Hist6ria, apres a
FCSH/UNL, 2008.
Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, pp. 81 ss.
Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, p. 88.
Lufs Filipe Pontes, Do mundo da corte, pp. 89-91.
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Albergaria manda gravar no seu epitifio que “passou da vida deste mundo
das feridas que ouve na tomada de Ceuta”; Diogo de Zambuja, que partiu
a perna na recuperacao de Alegrete aos castelhanos, em 14473%; a vitva do
bravo capitdo de Alcacer, D. Duarte de Meneses, recorda as suas inimeras
batalhas com os Mouros, € a morte “em grande fama e gloria”, “para salvar a
vida do seu rei”*; Jodo da Silva (m. 1475), que morreu no exercicio do cargo
de fronteiro do Guadiana, deixa a posteridade a narrativa da batalha em que
mata e ¢ morto®. O mais realista e cruento de todos é o de Jodo de Sousa (m.
1515)*, da fidalguia terratenente, cavaleiro de Santiago, € que nio desdenhou
o desempenho de numerosos cargos no Norte de Africa. No epitafio, descreve
pormenorizadamente a sua folha de servigos, tanto quanto aos vdrios locais
onde esteve, incluindo desafios, como quanto ao que por tal tinha sucedido
ao seu corpo: “(...) foi em dezoito pelleias de mouros nas partes d’alem mar e
nas peleias foi ferido de sete feridas e foi cercado trés vezes, hua em Cepta e
duas em Alcacere hdde foi ferido duas vezes de feridas mortaes (...)”*2. Menos
cruento mas certeiro no ponto de honra € o dltimo epitafico que referiremos,
o de Jodo de Albuquerque (m. 1477), ao rematar o elenco das batalhas em
que arriscara a vida, com esta men¢do — “Em todalas cousas [...] que se em
seus dyas aconteceram sempre ofereceu sua pesoa aos grandes periigos por
servigo dos reis”*.

2. Corpos sobrenaturais em batalhas

As narrativas medievais de batalhas, em especial as que se referem a
confrontos entre cristios € mugulmanos, incluem com frequéncia relatos de
apari¢Oes de figuras e entidades sobrenaturais. Estas ndo revestem todas as
mesmas fungdes nem t€ém a mesma frequéncia nos documentos. O grupo
mais significativo € o dos adjuvantes dos cristdos, mas também podem surgir
figuras ameacadoras destes; diverso é o conjunto formado pelas vitimas das
batalhas, que em geral aparece depois destas e em locais longinquos, anun-
ciando o desfecho do confronto. Focaremos aqui as aparigdes cristds, ou seja,
o grupo dos adjuvantes € o dos guerreiros mortos, pois cremos que neles
reside o material mais adequado ao nosso estudo.

As apari¢Oes benfazejas e auxiliadoras revestem um ntimero variado
de tragos — santos, anjos, guerreiros, cruzes ou mesmo a personificagio de

%7 Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, pp. 89-90; epitéfio, p. 145.

% Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, p. 89; epitéfio, p. 247.

% Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, epitéfio, p.179.

“ Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, epitdfio, p.190.

“! Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, p. 89; epitéfio, p. 240.

“ Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, epitéfio, p. 240; omitimos a restante descrigdo das batalhas, por ser muito
longa e ndo conter mais referéncias a feridas.

* Luis Filipe Pontes, Do mundo da corte, epitifio, pp. 193-194.
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Cristo. Dentro destes grandes grupos, hd também variagdes: traje (militar ou
n#o), sinais de cruzada, bandeiras, cavalos, espadas, langas. As apari¢bes sdo
muitas vezes acampanhadas de sinais atmosféricos especificos, como a grande
luminosidade ou a névoa. Sdo por vezes precedidas de ora¢des, premonig¢oes
ou mesmo apari¢des privadas aos lideres da batalha ou outros personagens
significativos.

Ha4 um vasto corpo de estudos sobre o tema, mesmo se nos concentrar-
mos s6 na historiografia a que poderfamos chamar mais académica (pois,
com efeito, estudos e interpretagdes sobre estas apari¢cdes s30 muito antigos,
datando de, pelo menos, o desenvolvimento quatrocentista da critica textual™).
Podemos distinguir duas grandes tendéncias — a dos historiadores € a dos
estudiosos da etnografia e mitologia. Ambas tém evoluido no sentido de
perspectivas mais complexas. Entre os primeiros, passou-se de uma desqua-
lificagdo dos relatos como irrelevantes para o estabelecimento da historia
militar e politica (na melhor das hipéteses, a sua considera¢do enquanto
fenémeno ou fisico — o sol nos escudos, por exemplo —, ou préprio do arcaismo
coevo) a sua valorizagdo para o estudo da mentalidade e representagdes dos
guerreiros e/ou dos eclesidsticos relacionados com os relatos — definida por
sua vez como objecto de estudo vélido de per si*. Uma fileira de estudos
auténoma e em grande desenvolvimento, a da hagiografia e culto dos santos
— tem desbravado o terreno quanto a uma das principais componentes das
aparigdes adjuvantes, os «santos militares»*. Conhece-se assim muito melhor
o contexto histérico do surgimento, desenvolvimento e auge destes relatos,
avultando em todo o processo a esmagora importincia da Cruzada e da
génese da nogdo de «guerra santa» no seio do Cristianismo, a que foi estranha
até certa altura. O culto dos santos cavaleiros, quer na Cruzada oriental quer

* O estudo de Francisco Mérquez Villanueva, Santiago: trayectoria de un mito, Barcelona, Ed Bellaterra, 2004,
sobre as interpretagdes da aparigdo de Santiago em Clavijo, baseando-se neste ponto na tese de Ofelia Rey Castelao
(La historiografia del voto de Santiago. Recopilacion critica de una polémica histdrica, Santiago, Unversidade
de Santiago de Compostela, 1985) é a este respeito muito elucidativo. Esta antiga «critica histérica» e outros
seus avatares mais incompletos, anteriores, teve muitas vezes objectivos meramente priticos, dos quais o mais
significativo era a isengéio do pagamento dos « votos». No Ambito das reclamagdes € pleitos juridicos para tal, foi
profusamente usado o argumento de que a apari¢io era uma falsificagdo, sendo muitas vezes avangadas justifica-
¢bes para tal. Como refere aquele Autor, uma das mais célebres componentes da polémica entre Américo Castro
¢ Cldudio Sanchéz-Albornoz, o culto dos Diéscuros como fonte das narrativas de apari¢o de Santiago, constava
dos pleitos contra Santigado desde o século XVI; e seria, afinal, um referencial comum a qualquer humanista da
época, ou anterior, dada a familiarizagio com os classicos que referem a intervengio dos Dioscuros na batatha do
Lago Regilo (pp. 205 ss, referindo outras apropriagdes do tema).

Entre os mais representativos: Jean Flori, La guerre sainte. La formation de I'idée de croisade dans I'Occident
chrétien, Paris, Aubier, 2001; Jonathan Riley-Smith, The First Crusade and the idea of crusading, Londres,
Athlone Press, 1986; Marcus Bull, Knightly piety and the lay responses to the first crusade. The Limousin and
Gascony, c. 970-c.1130, Oxford, Clarendon Press, 1993.

Para além das obras citadas na nota anterior, cff, especificamente, Jean Flori: “Mort et martyre des guerriers vers
1100: I’exemple de la premiére croisade,” Cahiers de civilisation médiévale, 34,1991, pp. 121-39; “Guerre sainte
et rétributions spirituelles dans la 2e moitié du Xle siécle”, Revue d’histoire ecclésiastique, 85, 1990, pp. 617-49;
“Pur eshalcier sainte crestienté. Croisade, guerre sainte et guerre juste dans les anciennes chansons de geste
frangaise”, Le Moyen Age, 5*s., 5, 1991, pp. 171-188.
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na Reconquista, define-se agora como algo de bem mais complexo do que
um processo de cristianizagdo da guerra/moralizacdo do guerreiros, por parte
de eclesiasticos. Exemplo de tal sdo os estudos de Leardo Mascanzoni, que
defende a importancia das influéncias bizantinas na militarizagdo de S. Tiago®’,
ou o de James MacGregor, que demonstra a existéncia de uma pluralidade
de formas de considerar os santos militares, comecando pelas diferengas
entre clérigos e cavaleiros, crénicas e canc¢des de gesta®®. Este autor demonstra
claramente que o tipo de auxilio e os contornos das figuras se tornam diversos,
a medida que se processa a sua apropriagdo pelos cavaleiros: as principais
caracteristicas passam a ser um apelo a concreta ajuda militar (e ndo a apoio
moral ou religioso), a efectivacdo deste, com os santos batalhando ao lado dos
guerreiros, a territorializacdo dos santos (caso de S. Dinis, na Chanson de
Jérusalem) e, no final do proecsso € em certas fontes, o estabelecimento de
uma relagdo cavaleiresca com os guerreiros (sendo o caso mais acabado o au-
xilio de S. Jorge a Rolando, tal como € descrito na Chanson d’Aspremont)®.

J4 no contexto peninsular, a revisdo do tema do culto a Santiago militar
tem beneficiado muito destes avangos. A bibliografia mais recente traz algumas
novidades ao panorama anterior, extremado entre as leituras espiritualistas
(de matriz ortodoxa e heterodoxa) e as positivistas, cujo grande mérito de
estabelecer cronologias e corpus de fontes adequados a uma leitura correcta
do tema bloqueou, em parte, explica¢des de escopo mais profundo®. A contex-
tualiza¢do do culto ibérico dentro dos usos da santidade pela Cruzada e a sua
percepgdo a partir das fungdes identitarias dos cultos dos santos diluiram a
especificidade «hispanica» do fendmeno, permitindo o enquadramento em
tendéncias mais vastas da sociedade europeia medieval®'. Torna-se mais claro
que, por uma via ou outra, Santiago é mais na lista de santos e de sinais
sobrenaturais que surgem em ocasides de combates cristdos pela fé, na linha
de uma das tendéncias do Cristianismo primitivo (a vitéria da Cruz),
fortemente reforcada pelo contexto cruzadistico.

7 Leardo Mascanzoni, San Giacomo: il guerriero e il pellegrino. Il culto iacobeo tra la Spagna e I Esarcato (secc.
XI-XV), Espoleto, Centro Italiano di Studi sull’alto Medioevo, 2000.
# James B. MacGregor, «Negotiating knightly piety: the cult of the warrior-saints in the West, ca.1070-ca. 1200»,
Church History, vol. 73 (2) (2004), pp. 317-345.
James B. MacGregor, «Negotiating knightly piety», (pontos III e IV).
Sobre a evolugéo do tratamento historiogréfico, Nicasio Salvador Miguel, «Entre el mito, la historia y la literatura
en la Edad Media: el caso de Santiago guerrero», in Memoria, mito y realidad en la historia medieval. Semana de
estudios medievales, 13, Ndjera, de 29 de Julho a 2 de Agosto de 2002. Atas, pp. 215-232, coord. José Ignacio de
la Iglesia Duarte, Logroiio, IER, 2003; um elenco de todas as interpretagdes pode também ver-se em Francisco
Escribano Bernal, «Los origenes del culto a Santiago en Espaiia», disponivel em http://www.satrapal.com/arti-
culos/media/santiago/santiago.htm.
Nicasio Salvador Miguel, op. cit.; Laura Elisabeth Gibbs, «Forging a unique Spanish Christian identity: Santiago
and El Cid in the Reconquista», in Student Historical Journal. Loyola University, Vol. XX VI (1996-1997) (disponi-
vel em http:// www.loyno.edu/ history /journal /1996-7/documents/ ForgingaUniqueSpanishChristianlden-
tity_SantiagoandElCdintheReconquista.pdf); James B. MacGregor, «Negotiating knightly piety»; Joseph F.
OrCallaghan, Reconquest and Crusade in Medieval Spain, Filadélfia, Univ. of Pensylvania Press, 2004; Armando
de Sousa Pereira, Representacdes da guerra no Portugal da Reconquista (séculos XI-X11l), p. 105-106, 54, 59,
Lisboa, Comissio Porutugesa de Histéria Militar, 2003,
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O segundo grupo de estudos € mais heterégeneo, em fung¢io das caracte-
risticas do processo de constituicdo disciplinar e configuracdo académicas
dos saberes em torno dos quais gravitavam os seus autores. No século XIX,
em Portugal, estes eram essencialmente fildlogos, etndgrafos e eruditos, que
por diferentes razdes, em geral no &mbito de correntes estético-literdrias e poli-
ticas que valorizavam o estudo do «povo», se interessavam pelas “tradi¢des
populares”™. Por via destas, e seguindo o percurso do grande inspirador e
mestre de todos eles, que era Jacob Grimm, tinham chegado as «mitologias
originais», que revestiam diversas formas — germénicas, francas, celtas, indi-
-europeias, pré indo-europeias. Os estudos de mitologia comparada estavam
no seu inicio, e nao foram assim muito menos usados do que uma pandplia de
conhecimentos derivados da filologia (origem dos mitos e tradi¢des através
do estudo das suas designacdes linguisticas) e da erudi¢do em cultura cldssica
de quem eram detentores a maior parte destes estudiosos. O trabalho de recolha
de campo de muitos deles — Leite de Vasconcelos, Consiglieri Pedroso, Adolfo
Coelho, etc — forneceu um ultimo repositério de saber e materiais. O con-
tributo mais importantes destes autores para o tema que nos interessa foi a
discussdo sobre a existéncia na Peninsula Ibérica, Portugal incluido, de vesti-
gios da crenga no “Exército dos Mortos”, germanica para uns, celta para outros,
mas em todo o caso até entdo vista como apenas “setentrional”, erradicada de
uma Peninsula quase totalmente limpa de tradi¢cdes pagds em virtude da forte
cristianizacdo? O interesse pelo tema ligava-se ao que lhe concedera Jacob
Grimm®?, mas também do facto de existir, ainda entfo, a crenga muito dis-
seminada em vdrias regides da Peninsula, nos cortejos e apari¢oes de almas,
€ entre estes, numa variante que parecia claramente remeter para uma forma
guerreira — a estantigua / estatinga. O assunto deu que pensar € escrever a
ilustres nomes, de Consiglieri Pedroso® a Adolfo Coelho*®, passando por
Carolina Michaélis de Vasconcelos*® ¢ Ramén Menéndez Pidal®’, para citar
apenas os mais directamente envolvidos no tema (para além de Teoéfilo Braga,
sempre referido com menosprezo pelo grupo, que criticava ligeireza e fra-
gilidade das suas interpretagdes®®). Carolina Michaélis liga expressamente a

52 JodoLeal, Etnografias Portuguesas(1870-1970). Cultura Popular e Identidade Nacional, Lisboa, Publicagdes Dom
Quixote, 2000; id., Antropologia em Portugal: mestres, percursos, tradigdes, Lisboa, Livros Horizonte, 2006.

53 Sobre o nascimento e desenvolvimento do interese académico pelo tema, cfr. Claude Lecouteux, «Chasse sau-
vage/ armée furieuse», pp. 12 ss, in Le mythe de la Chasse sauvage dans I'Europe médiévale, dir. Ph. Walter,
pp. 13-32, Paris, Honoré Champion, 1997.

% 7. Consiglieri Pedroso, «Tradi¢des populares portuguesas. XIV. Almas do Outro Mundo», in O Positivismo, IV,
1882, 380-412.

55 Adolfo Coelho, «De algumas tradi¢des de Espanha e Portugal. A propésito de Estantigua», Revue Hispanique,
vol. VII (1900), 390-453 (reed in Festas, costumes e outros materiais para uma etnologia de Portugal, org. e pref
Jodo Leal, vol. I, pp. 513-555, Lisboa, D. Quixote, 1993).

56 Carolina Michaglis de Vasconcelos, «Estatinga-estantiga?»,in A Tradi¢do, ano1,n°11, Novembro 1899, pp. 162-173;
id., «Replica», in Revue Hispanique, vol. VII, 1900, 10-19.

57 Ramén Menéndez Pidal, “Estantigua”, Revue Hispanique, vol. VII, 1900, 5-9.

¢ Por ex. em Adolfo Coelho, «De algumas tradi¢des de Espanha e Portugal», in Festas, costumes, pp. 538-39.
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viagem das almas dos guerreiros as apari¢des de Santiago, por intermédio da
Via Léctea. F4-lo em significativos moldes, brincando com a visdo da Espanha
isenta de paganismo, que era a dos seus interolocutores: “Wuotan-Odin, pelo
contrario, o deus das batalhas e da victoria, conduzia as vezes pessoalmente,
montado num cavalo branco, as almas dos heroes, mortos no campo da honra,
ao seu Walhall (Elysium), quando néo confiava esta missdo as Walkyrias, suas
servas, que em vida, como que fossem anjos tutelares, protegiam esses heroes.
O caminho pelo qual as almas subiam ao ceo, a via lactea, aquella mesma
estrada pela qual Santigado, 0 Wuotan — perdao, o apostolo e orago da Hispania
bellica —dirigia, desde 791, os valentes, cahidos em guerra contra o Sarraceno,
chamava-se die Heerstrasse, a estrada real, a estrada da oste. E Wuotan € o
velho pai da hoste, der alte Heervater.”®. No computo global do debate, a
insigne lusitanista e Adolfo Coelho conseguem provar a origem nio cristd de
estantingua, contra a hipotese de Menéndez Pidal, que via na palavra uma
derivagdo da denominagfo biblica do demdnio, o “antigo inimigo”, afastando
a hipétese da reminiscéncia de antigas mitologias. Aqueles eruditos, por seu
lado, ndo deixam de concordar que se deram contaminagdes vdrias e profundas
dos dois pantedes, no que dizia respeito as vérias “procissdes de mortos”, ou
figuras demonicas mais gerais.

No que toca a mais famosa das apari¢des peninsulares, a de Santiago, o
interesse alargou-se, pela mesma época, a alguns eruditos estrangeiros, em
geral ingleses e americanos, fiéis leitores de James Frazer. Nao cabe aqui
referéncia a todos eles, nem a outros, mais ligados a histéria e histéria de
arte, alguns dos quais contribuiram de forma decisiva para o surgimento de
um enorme interesse sobre a histéria do culto e peregrinagdo de Santiago
de Compostela, bem como sobre a arquitectura a ele ligada®. Referiremos
em especial, pela sua exemplaridade, Georgina Frazer, que estudou a fundo
aquele mito, propondo-lhe diversas «origens pagds» e definindo-o como um
produto sincrético, onde se contavam divindades celtas da vegetagao, ligadas
ao surgimento da Primavera apés a morte invernal, influéncias druidicas e,
sobrepondo-se-lhes, divindades romanas, mais activas e poderosas — o Sol
Invictus e os Diéscuros®'.

Nos anos 40-50 do século XX, num contexto histérico espanhol muito
particular, o tema das origens mitolégicas da aparigdo de Santiago reapareceu
em forga, nas teses de Américo de Castro e na polémica que elas suscitaram,
com Claudio Sanchez Albornoz na fila da frente, mas com toda a hierarquia
da igreja espanhola, tradicional e franquista, por detras®?.

% Carolina Michaélis de Vasconcelos, «Replica», p. 15.

® Ricardo Ferndndez Borchardt, «Contribuciones angloamericanas a la historiografia jacobea», pp. 91, in Atlantis:
Revista de la Asociacion Espafiola de Estudios Anglo-Norteamericanos, Vol. 2, N° 2, 1980, pp. 88-100.

¢! Ricardo Ferndndez Borchardt, «Contribuciones angloamericanas», 95-97.

%2 Seguimos de perto a excelente e exaustiva andlise de Francisco Marquez Villanueva, Santiago: trayectoria de un
mito, pp. 202-215, Barcelona, Ed. Bellaterra, 2004.
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As origens mitolégicas de Santiago militar cairam porém no esqueci-
mento pouco depois. No termo de um exaustivo balango historiografico,
Francisco Marquez Villanueva defende uma prudente suspensdo do juizo até
ao surgimento de novos dados: mais do que a origem, interessaria valorizar
historicamente a enorme funcionalidade mitica do culto®. Se esta observagao
¢ certeira, menos nos parece ser uma constante desvalorizagio pelo Autor de
origens ndo eclesidsticas, ou cultas, do mito de Santiago militar®. E verdade
que no século XIX se tiraram conclusdes demasiado rdpidas (como as de
Tedfilo Braga), ou que as teorias vegetalistas de Frazer (e outras semelhantes)
foram chaves de leitura universais. No entanto, os estudos da medievalisti-
ca recente tém demonstrado a interrelacdo entre a cultura culta e a popular
— a ponto de ser ter abandonado este «modelo dualista»®®, bem como se ques-
tionam conceitos como «supersticdes» ou se relativizou a «demanda das
origens»®, Considera-se antes que existem repertdrios de significantes ao
dispdr, consciente ou insconscientemente, dos agentes culturais, e que estes
os trabalham de forma a criar produtos novos, por vezes bem integrados,
outras nem tanto, deixando antever dificuldades de aceitagdo de que seriam
alvo, variedades de interpretagio possiveis. Néo € pois sob o signo da origens
mas das apropria¢Ges, manejamentos e re-representagdes que se pode colocar
a questdo das apari¢cdes em batalhas, escapando quer a deriva dos «cultos
pagdos», quer a da «imposicgo de modelos de piedade pelos clérigos», a partir
de repositérios cultos (Biblia, cultura cldssica). O método mais frutuoso
parece ser o da anlise dos relatos, detectando pontos de factura, contradi¢des,
evolugdes. Estas, encaradas de forma dindmica e ndo sob o signo da perma-
néncia (sobrevivéncia, superstitio), podem abrir-nos a janela para o trabalho
de tessitura dos mesmos: materiais, recepcdes, percepgoes destas.

Pode assim revelar-se til retomar as andlises sobre o exército dos
mortos. O tema caiu praticamente no esquecimento até aos anos ‘80, quando
Augustin Redondo, estudando a presenga da lenda no D. Quixote, re-avaliou
as posigdes anteriores e aduziu novos testemunhos histéricos, defendendo de
forma convicente a existéncia peninsular de uma cren¢a independente da sua

¢ Francisco M4rquez Villanueva, Santiago, p. 212, “Dioscurico 0 no, y dado el origen o etiologia del hecho jacobino,
hubo de darse allf algun culto autéctono previo cuya naturaleza es por entero desconocida, y respecto a cual, y
a no ser que se abrace la leyenda, queda pendiente de prueba que tubiera tenido en su origen algo de cristiano.
(...)”. Lo esencial aqui no es, pues, el problema etiolégico, abierto a los Dioscuros como a una entre tantas otras
(hoy por hoy) indemostrable posibilidades, sino su funcionalidad mitica y, sobretodo, su capacidad explicativa en
catalizacién de un vasto y multisecularfenémeno de conciencia colectiva.”

Francisco Mérquez Villanueva, Santiago, p. 190, p. 193. A isto se junta uma tendéncia para a intepretagdo das
acgBes clericais em termos de «manipulagdo» (p. 190, 194, 197); os matizes que introduz nas pp. 200-201, néo
chega, quanto a nés, para minimizar as restantes interpretagdes.

Cuja principal critica foi feitaem John Van Engen, “ The Christian Middle Ages as an historiographical problem”,
American Historical Review, t. 91, 1986, p. 519-552.

Veja-se, por todos, balango em Jean-Claude Schmitt, Le corps, les rites, les réves, le temps. Essais d’anthropologie
médiévale, pp. 5-28, Paris. Ed. Gallimard, 2001.
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cristianizacdo®. Um artigo recente de Frangois Delpech reabriu o “dossier
ibérico” do exército dos mortos, no 4mbito de uma obra colectiva dedicada
ao assunto no mundo medieval®. Analisando uma narrativa inserta na Vida
de S. Domingos de Silos, de Gonzalo de Berceo — a histéria de Mufio Sancho
de Finojosa — propde a releitura do fenémeno a luz da mitologia comparada.

Para além do interesse metodolégico e tedrico da anélise operada sobre
a narrativa, interessa-nos aqui uma considerag@o de partida de Frangois Del-
pech®. Segundo ele, as principais caracteristicas das “versdes especifica-
mente ibéricas” sdo a importincia da componente militar e, em especial, a
contaminacdo, “com frequéncia a fusdo”, entre aquela e diversas formas cris-
tianizadas, “espirituais”, da apari¢do de almas. O mito do “exército fantasma”
acabaria por ser “absorvido pelo mito nacional das intervengdes guerreiras
de santos cavaleiros e dos seus exércitos celestes” € ndo teriam restado,
portanto, outras versdes com componente militar (incapazes de «competir»
com aquele), transformando-se em procissdes de almas — mas mantendo-se
porém a denominagdo de significado militar (hoste) por aqui se denunciando
algo de diverso/ estranho. Num processo de contaminagdo entre as esferas
religiosa e militar, especifico da Espanha, desenvolveu-se “todo um conjunto
de representagdes € de narrativas fundadas sobre a imagem do (ou dos)
guerreiro(s)-fantasma(s)”’°. No caso da histéria de Mufio Sanchez, o Autor
considera que o trabalho de jun¢fio de materiais de origem diferente teve, a
parte dos clérigos, o objectivo de criar um “modelo aut6ctone (...) de santidade
leiga e cavaleiresca”!, com uma componente de integra¢io do Outro (0 mu-
culmano) prépria a certas caracteristicas da convivéncia hispénica, diversa
do cruzadismo além-Pirinéus’, e ndo passando necessariamente pela media-
¢do eclesiastica (resolvendo-se tanto pelo companheirismo de armas como
pelo acesso directo ao Céu dos «mortos em batalha»)™. J4 a origem dos ma-
teriais miticos pré-cristdos se situa, para Delpech, na mitologia indo-euro-
peia, entre as caracteristicas da fun¢do guerreira e, mais além, na figura do
“Primeiro Rei”’. O contexto peculiar da cultura e sociedade hispanicas em
que eles foram trabalhados, na histéria de Mufio Sancho, produziu uma das

&

&4

Augustin Redondo, La «Mesnie Hellequin» et la «Estantigua»: les traditions hispaniques de la «chasse sauvage»
et leur resurgence dans le «Don Quichotte», in Traditions populaires et diffusion de la culture en Espagne (XVle-
XVile siecles), pp. 1-27, Bordéus, Presses Universitaires de Bordeuax, 1983.

Frangois Delpech, «Le chevalier-fantdme et le Maure recconaissant. Remarques sur la légende de Muiio Sancho
de Finojosa», in Le mythe de la chasse suvage dans I’ Europe médiévale, dir. Ph. Walter, pp. 73-123, Paris, Honoré
Champion Ed., 1997; esta obra insere-se numa polémica historiogrdfica mais vasta sobre a forma de estudo das
tradi¢des populares europeias relativas ao tema, que envolveu, entre outros, Claude Lecouteux e Jean-Claude
Schmitt (origens, germanismo, etc), interessando-nos agora o facto de ser a primeira vez, a nosso conhecimento,
que a existéncia daquele na Peninsula Ibérica é alvo de um estudo aprofundado.

Seguimos aqui de perto Frangois Delpech, «Le chevalier-fantdme», na p. 74.

Frangois Delpech, «Le chevalier-fantdme», p. 74.

Frangois Delpech, «Le chevalier-fantéme», p. 96.

Frangois Delpech, «Le chevalier-fantdme», p. 120.

™ Frangois Delpech, «Le chevalier-fantdme», pp. 121-122.

7 Frangois Delpech, «Le chevalier-fantdme», pp. 112-119.
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mais complexas e profundas transformagdes de que foram alvo, nas diversas
Zonas europeias.

Até que ponto as evolugdes historiograficas que acabdmos de sumariar
— a de uma complexificacdo das razdes do surgimento e difusdo dos santos
guerreiros, que inclui a aceitagdio de apropriagdes guerreiras leigas dos
mesmos, € a redescoberta do exército dos mortos como significante vélido
na cultura hispanica — podem ajudar na interpretag@o das narrativas da drea
portuguesa de aparecimento, nos campo de batalha, de guerreiros sobrena-
turais?

Num primeiro plano, teérico, temos a evidente utilidade da insisténcia
na diversidade de motivos e fun¢des. Numa realidade complexa, co-existem
diversos repertdrios de significantes, bem como sdo miiltiplos os agentes que
os trabalham e as fungGes que eles preenchem: modelos simplistas como o da
manipulagéo clerical das devogdes rudes dos guerreiros estdo ultrapassados.
As ocasides bélicas sao momentos de inseguranca, que despoletam o recurso a
elementos securitdrios da mais variada ordem, que por sua vez s@o re-inter-
pretados. Por outro lado, a demonstragfio da permanéncia de repertérios muito
antigos e das formas como sdo re-trabalhados, amplia a procura de significan-
tes e permite perceber elementos de outra forma incongruentes. Por fim, os
percursos de pesquisa que aceitem estas permissas permitem desenterrar
formas culturais periféricas ou mais fracas, transmitidas em veiculos menos
estruturados que as narrativas escritas dos clérigos, que eram ainda, com
frequéncia, propositadamente desestruturados por estes. Um exemplo claro
sdo os combatentes sobrenaturais, que podem fazer o percurso inverso de
mértires a anjos e de anjos a guerreiros, mortos na gloria da batalha, que por
isso ganham corporizagio sacral.

As narrativas de territério portugués t€ém o grande interesse de presenca
de Santiago néo ser suficientemente forte para eliminar os vestigios de outros
seres sobrenaturais. Até bem entrado o século X VI, as préprias fontes trans-
mitem divergéncias de interpretagdo.

Uma boa parte das divergéncias tem a ver com o surgimento, a partir de
determinada altura, do motivo da aparicao de Cristo em Ourique, ela propria,
ao que tudo indica, em ruptura com referéncias mais antigas ao auxilio de
Santiago a Afonso Henriques. Embora a questdo permaneg¢a em aberto quanto
a datas e agentes, é de consenso geral que o contexto institucional devocio-
nal de Santa Cruz de Coimbra terd contribuido para a primeira divergéncia,
refor¢ada, séculos mais tarde, e num outro contexto, o da oposi¢do a Castela
em 1383-85, com a necessidade de um patrono outro que nido Santiago™.

s Dois bons balangos da questdo, incluindo bibliografia, em Carlos Coelho Mauricio, “Na manha fértil - sondando o
milagre de Ourique na cultura portuguesa”, Ler Histéria, n° 16 (1989), pp.3-28; idem, “Entre siléncio ouro —
sondando o milagre de Ourique na cultura portuguesa”, Ler Histéria, n° 20, pp.3-37; veja-se também Armando
Pereira, Representagdes da guerra, p. 59 e p. 69.
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A referéncia cristocéntrica compete com a de Santiago ainda noutras modali-
dades, como seja a do patronato de Maria a partir da Batalha de Aljubarrota’.
Esta rivalidade mantém-se presente em Ceuta, por exemplo, com a partida a
25 de Julho ¢ a tomada da cidade a 15 de Agosto, e todo o esforgo posterior
do Infante D. Henrique em “marianizar” o patronato sacral norte-africano”’.
Manter-se-a mais tarde, no Congo dos reinados de D. Jodo II a D. Manuel,
nas oscilagdes entre uma protecgdo pela Virgem ou pela Cruz, que na sua fase
final verd também a interferéncia de Santiago™. Est4 ainda presente na fre-
quente invocagdo de Santiago pelos guerreiros, que nos € transmitida pelas
crénicas de Zurara™, sem que tal implique auséncia de visdes de cruzes
brancas, desta feita numa aparaigdo relata por Rui de Pina® — tal como a que
v€ em determinada ocasido, nos céus sobre o Mar Vermelho, esse cavaleiro
de Santiago e fervoroso devoto do Santo, que foi Afonso de Albuquerque, que
em outras tantas ocasides viu o seu préprio patrono®, visita alids frequente
dos Portugueses no Oriente®?.

Tém sido menos estudadas as divergéncias com foco em aparigdes de
guerreiros brancos. J4 nas narrativas de Cruzada estas figuras sio diversamente
interpretadas, seja quanto aos santos que figuram entre elas ou as lideram, seja
quanto as restantes figuras (peregrinos mortos no caminho para Jerusalém e
anjos)®. A identidade — ou identificagdio — destes guerreiros é contudo um
ponto crucial. As narrativas de territ6rio portugués parecem apresentar alguma
especificidade adicional, que vai num sentido a nosso ver muito interessante:
o da identificagdo dos combatentes sobrenaturais com guerreiros falecidos.
ImpGe-se alguma cautela, dada a variedade e o arco temporal das narrativas.
Pedro Picoito, num interessante artigo, formula uma hipétese convicente para

" Armindo de Sousa, A morte de D. Jodo I. Um tema de propaganda dindstica, Porto, Centro de Estudos Huma-
nisticos, 1984.

7" Maria de Lurdes Rosa, «Do «santo conde» a0 mourisco mirtir», pp. 4-6.

78 Maria de Lurdes Rosa, «Velhos, novos e mutaveis», pp. 19 ss.

™ Gomes Eanes de Zurara, Crénica do Conde D. Pedro de Meneses, p- II, cap. XXV, XXHI, XX VI (respectiva-

mente, nas pp. 572 e 74, p. 563 e pp. 583-84 da ed de 1792, em ed fac-similada de Porto, 1988. Os episédios

encontram-se, praticamente iguais, na Crdnica de D. Duarte de Meneses, do mesmo autor (ep. do capitulo XX V=

cap. V, pp. 58 e 60-61 da ed. Larry King, Lisboa, FCSH/UNL, 1978; epis. do cap. XXIII= cap. IV, p. 54 da ed.

Larry King; ep. do cap XXVIII= cap. IX, p. 70 da ed. Larry King); cfr ainda na Crénica de D. Duarte de Meneses,

cap. LIX (p. 171 da ed. Larry King) (aqui, numa cavalgada em dia de Santo Estévio, D. Duarte refere mais tarde

a intercessio deste santo, mencionado como «fiel cavaleiro de Deus». Santiago aparece a par da Sio Jorge numa

invocagdo de expediciondrios (nfo-nobres, refira-se), em Crénica do Conde D. Pedro de Meneses, p. II, cap.

XXIV (ed. cit., p. 284).

Rui de Pina, Chronica do Senhor Rey D. Duarte, cap. XX VII (p- 547 de Cronicas de Rui de Pina, ed. Cit).

Luis Filipe Thomaz, «L'idée impériale manuéline», p. 70, in La Découverte, le Portugal et I'Europe. Actes du

Colloque, p. 35-103, Paris, FCG-Centre Culturel Portugais, 1990, com mais dados sobre o tema. Sobre as aparigoes

e invocagdes de Santiago a, e por, Afonso de Albuquerque, e muitos outros portugueses na India, transmitidas

pela cronistica, inventariagdo exaustiva em José Anténio Falcdo, Fernando A. Baptista Pereira, O alto-relevo de

Santiago combatendo os mouros da Igreja matriz de Santiago do Cacém, 2° ed., pp. 134 ss, Beja/ Santiago do

Cacém, Departamento do Patriménio Histérico e Artfstico da Diocese de Beja, CAmara Municipal de Santiago

do Cacém, 2001.

8 José Anténio Falcdo, Fernando A. Baptista Pereira, O alto-relevo de Santiago, pp. 135-141.

¥ James Mac Gregor, «Negotiating knightly piety», ponto II.

&

8
8

= g

401



a identidade destas figuras sobrenaturais. Elas seriam os cruzados-mirtires,
que em Portugal cedo ganham uma devogdo especifica, sob tutela de Santa
Maria, devogdo essa com capacidade para concorrer com a de Santiago®. A
mais explicita invocagdo encontra-se no Carmen de Gosuino, que relata a
conquista de Alcdcer do Sal: «vestis ei splendens ut sol, ut nix noua candens/
suntque suo rosea pectoris signa crucis»®. A mesma ocorréncia, no «Serméo
de Soeiro Viegas», recebe interpretagio mais lata: «milites candidati», o que
poderia remeter simplesmente para os exércitos angélicos®.

Em narrativas mais tardias, a descri¢do destes guerreiros complica-se.
Aparece um elemento relevante quanto ao nosso argumento, a sua estatura
gigantesca — precisamente, uma das caracteristicas dos herdis da segunda
funcdo®. Assim sdo descritos os cavaleiros que acompanham o Lenho da Cruz
na Batalha do Salado, na narrativa do Livro de Linhagens do Conde D. Pedro:
“sabede que os cavaleiros pareciam grandes gigantes, € os cavalos maiores
que grandes camelos”®. Ndo ¢ totalmente claro se o mouro Alcarac confere
tracos sobre-humanos aos cavaleiros cristdos em fungdo da sua bravura e
devocdo, ou se refere mesmo seres sobrenaturais, mas inclinamo-nos para
a segunda hipétese, em fungdo do gigantismo. Este trago € marcante, em
contrapartida, na descrigo feita, na Cronica de 1419, da aparigdo dos Martires
de Tavira ao rei de Castela, aquando do cerco a vila, em 1338. Sdo ainda vultos
silenciosos e majestdticos, que seguram nas maos estandartes igualmente
gigantescos. Pela boca do velho guardido da Igreja, € revelada a identidade
das figuras, bem como o seu invencivel poder custodial: “entendemos que,
enquanto em este lugar gouverem, que nunqua esta vila 4 de ser tomada”®.
O rei de Castela, impressionado e respeitando tanto a apari¢do com 0 aviso
do guardifio da Igreja, retira, recusando-se a agravar o «nojo» que até entéo
j4 fizera®. A protecgio ministrada pelos corpos dos guerreiros mortos € uma
protecgdo contra a guerra, numa repeticio da ligagdo entre a proximidade

8 Pedro Picoito, «Os Sete Mirtires de Tavira. Histéria de um culto local», pp. 63-64, in V Jornadas de histdria de

Tavira. Actas, pp. 51-70, Tavira, Clube de Tavira/ Cimara Municipal de Tavira, 2006.

Usamos o fac-simile dos Portugaliae Monumenta Historica em M?® Teresa Lopes Pereira, «Meméria cruzadistica

do feito da tomada de Alcacer (1217) (com base no Carmen de Gosuino)», pp. 356-57, in Actas do 2° Congresso

Histérico de Guimardes, Guimaries, Cimara Municipal de Guimardes/Universidade do Minho, 1997, vol. 319-357;

remetemos para este artigo para andlise da obra e contexto, bem como para Armando Pereira, Representagées da

guerra, pp.101-102 e para Pedro Picoito, «Os Sete Martires», p. 64.

Armando Pereira, Representagbes da guerra, pp. 105-106.

87 Jogl H. Grisward, Archéologie de I'épopée médiévale, pp. 212-214.

8 [ jvro de Linhagens do Conde D. Pedro, ed. José Mattoso, vol. I, p. 254, Lisboa, Academia das Ciéncias de Lisboa,

1980; sobre a narrativa, SOUSA, Bernardo Vasconcelos e, “O sangue, a Cruz € a coroa. A memoéria do Salado em

Portugal”, Penélope. Fazer e desfazer Historia, 2, Fevereiro 1989, pp. 28-48.

Crénica de Portugal de 1419, cap. 159 (pp. 256-258 da ed de A. Almeida Calado, Aveiro, 1998).

% O episddio foi analisado por P. Picoito, «Os Sete Martires», pp. 58-65, que aqui seguimos e de onde retirdmos a ci-
tagdo. O A. 18-0 como um processo de transformag&o de «mito das origens em culto civico», interessante e plausivel,
mas ndo afastando outras interpretagdes. Veja-se, por ex., que os cavaleiros mértires tém outras expressdes de culto
em Henrique de Bona, que nio aparece em batalhas (Armando Pereira, «Guerra e santidade: o cavaleiro-mArtir
Henrique de Bona e a conquista cristd de Lisboa», A nova Lisboa medieval. Actas do I congresso, coord. Nicleo
Cientifico de Estudos Medievais, Lisboa, Ed. Colibri, 2005.
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constante do corpo do chefe e a coesdo e vitdria dos seus homens, tal como é
narrada no episédio de D. Jodo de Albuquerque, «o do Atatide», a que acima
fizémos referéncia.

Nestas narrativas, as figuras sobrenaturais, dotadas de qualidades fisicas
especiais € de um poder de protec¢io militar, ndo sdo santos nem anjos, por
militarizados que fossem, mas simplesmente os guerreiros, participantes em
batalhas. Idéntica natureza tem os adjuvantes sobrenaturais de D. Pedro de
Meneses, num dos relatos de Zurara: o termo de «companha» remete inequi-
vocamente para um ex€rcito, ¢ a outra qualificacdo que lhe é dada, «gente
branca», ndo lhes confere estatuto angelical®'.

Quem sdo estes «<homens brancos»? Os guerreiros mortos —referencidveis
ao «cortejo dos mortos», menos absorvidos por Santiago no contexto portu-
gués — ou os guerreiros-madrtires — em fungdo de uma devogéo eclesialmente
enquadrada? Serd necessério prosseguir com as investiga¢des, nomeadamente
quanto a esta ultima, para alcancar maiores certezas. Nao serd muito 1til, no
entanto, insistirmos numa diferenciac@o radical. A distin¢do ndo seria feita
desta forma no seio do sistema cultural em anélise, em que vemos a coroa
do martirio ser usada para fins de sucessdo hereditdria em bens terrestres®?,
0s madrtires mais pacificos montarem a cavalo para defenderem mosteiros
de donas dos invasores espanhdis®, um Rei a recusar ao Cardeal de Roma
autoridade para aferir a sua ortodoxia religiosa. Por outro lado, como dissémos
no inicio, os relatos sdo fragmentdrios; e teria havido, mesmo na época,
confusdo entre os diferentes repertérios. Em alguns relatos de apari¢ées no
Norte de Afica, a invocagao explicita de Santiago nem sempre desencadeia
apari¢Oes do santo ou de guerreiros, podendo resultar numa “cruz branca”™,
Um dos mais interessantes e ricos casos, o do brasdo de armas do rei do
Congo, € completamente revelador da mistura de repertérios a que se havia
chegado: Santiago surge a par da cruz, e acompanham-no guerreiros armados
e em cavalos brancos que por vezes sdo referidos como “anjos” e reportados
aum anjo que teria dado as armas a Afonso Henriques em Ourique®.

Nio temos infelizmente muitos ecos sobre a interpretagdo de batalhas
perdidas, que foram vdrias, algumas das quais com grande nimero de mortos,
como o desastre de Mamora®. Tédo pouco os temos da percep¢io das perdas

*' Gomes Eanes de Zurara, Crénica do Conde D. Pedro de Meneses, p. 11, cap. XXV ( pp. 572 e 74 da ed de 1792,
em ed fac-similada de Porto, 1988; nos mesmos moldes em Crénica de D. Duarte de Meneses, do mesmo autor,
cap. V, pp. 58 e 60-61 da ed. Larry King).

M?® de Lurdes Rosa, «<Mortos -“tidos por vivos™».

Episddio narrado por Frei Luis de Sousa, na Histdria de Sdo Domingos, a propésito da defesa do mosteiro de
Chelas face ao exército do Duque de Alba, em 1580 (cfr. Miguel de Oliveira, Lenda e Histdria, p. 178, Lisboa,
Unido Gréfica, 1964.

% Rui de Pina, Chronica do Senhor Rey D. Duarte, cap. XXVII (p. 547 de Crénicas de Rui de Pina, ed. Cit).
Seja-nos permitido remeter para a andlise deste complexo episédio, para o nosso estudo «Velhos, novos e
mutdveis sagrados»

Podemos associar a esta, todavia, a resposta, em teatro de corte, de Gil Vicente, no Auto da Barca do Inferno, onde
€ clara a aceitacdo dos mortos como midrtires cristdos (cfr. Maria de Lurdes Rosa, «Velhos, novos e mutdveis sa-
grados», pp. 82-93.
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pelos familiares, mesmo em batalhas vitoriosas. Este conjunto de interpreta-
¢Oes, a que nos referimos no inicio como complementares as das aparigGes
em batalha, seriam fundamentais para percebermos o estatuto das figuras em
estudo. Se for legitimo acoplar aos elementos que temos vindo a aduzir, dados
posteriores, provenientes de uma batalha que deixou marcas fortissimas na
sociedade portuguesa, a de Alcédcer-Quibir?”’, obtemos um interessantissimo
resultado: a jungdo do «exército dos mortos» com os «mdrtires», num conjunto
de aparigdes terriveis, assustadoras e sangrentas. As referéncias ao martirio ¢
a gldria ndo chegam, de todo, para apagar os contornos macabros e tragicos
das apari¢Oes, que se assemelham mais aos cortejos fatidicos de mortos,
carregados de pressdgios funestos. Em tempos de ruptura, os componentes
contraditérios das misturas de referenciais tornam-se mais nitidos, uma vez
que ndo hd tempo ou capacidade animica para os recompor de forma mais
harmoniosa.

9 M? de Lurdes Rosa, «Mortos -“tidos por vivos™», pp. 45-46.
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