O “PARTO MISTICO”: UMA ABORDAGEM INDICIARIA

ANTONIO RIBEIRO *

1.

A ideia de base para este trabalho surgiu num contexto de uma pesquisa de
documentos existentes no acervo documental da Inquisicdo portuguesa, principal-
mente processos sobre santidade afectada e outras manifestacdes de religiosidade
popular. O objectivo é avaliar o impacto destes casos na forma¢do do misticismo
portugués, do seu enquadramento no contexto europeu e, mais particularmente, no
contexto peninsular durante o chamado periodo da “invasdo mistica” ' que teve
como epicentro a Espanha durante o seu siglo de oro.

Nao se trata, portanto, de um assunto que fosse dado a partida, mas sim de
algo que se foi impondo ao investigador, através de uma série de manifestacoes
mais ou menos explicitas, insinuando-se com mais ou menos clareza. E resultado
de uma investigac@o que abarca trés séculos, o que nos permite enquadra-lo num
ambito mais amplo e compreendé-lo nas suas manifestagdes e nas suas auséncias,
definindo-lhe a cronologia com maior precisio.

A andlise das fontes inquisitoriais acerca do fenémeno da santidade afectada
revela-nos que se trata de um fenémeno compdsito, que foi recebendo a cada
momento novos contributos das mais variadas procedéncias. Se na sua origem, em
finais do século X VI, parece decisivo o impacto do modelo alumbrado espanhol ?,
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¢ visivel que em meados do século XVII esta matriz original estava jd adulterada
por elementos provavelmente origindrios da cultura popular, quer fossem oracgdes
de curandeiros ou lendas de mouras encantadas °.

O estudo destas influéncias apenas se pode fazer com base numa anélise com-
parada e indicidria, em que a margem de especulagdo ndo deve anular uma base
minima de credibilidade. Ao falar de “abordagem indicidria” impde-se uma clari-
ficac@o do conceito. Trata-se de um método que pressupde a comparacdo de varios
casos (processos inqusitoriais ou outros) no sentido de determinar semelhancas
entre eles, mesmo em aspectos que a partida pare¢cam negligencidveis. Implica uma
acareacdo das declaracdes feitas pelos agentes dos casos em questdo, sejam eles
réus, testemunhas ou mesmo inquisidores. Esta metodologia ndo dispensa também
uma critica externa das fontes, uma vez que um fundo comum (leituras, sermdes,
lendas populares) pode manifestar-se formalmente de maneiras distintas.

Ao compulsar as fontes inquisioriais verificamos que em meados do século
XVII nos surge pela primeira vez um género de casos que poderemos qualificar,
a falta de melhor termo, como “parto mistico”. Trata-se na verdade de um sub-
-género, uma vez que estruturalmente, estes casos ndo se diferenciam muito dos
restantes casos de visiondrias (trata-se de um fenémeno essencialmente feminino),
com o longo cortejo estereotipado de arrebatamentos, visdes, €xtases, etc. A dife-
renca reside essencialmente num aspecto radicalmente novo: a reivindicag¢do por
parte destas mulheres de que transportam no seu ventre o redentor do mundo. Por
maioria de razdo, a maior parte destes casos encerra em si uma aura apocaliptica,
o que se compreende dado o cardcter escatolégico da “segunda vinda de Cristo”.

Curiosamente, os dois primeiros casos que nos aparecem sdo quase simult-
neos. Verificaram-se ambos ao longo dos anos de 1651-52, dizendo respeito a ter-
ceiras franciscanas. Geograficamente, podemos dizer que o fendmeno se deu com
mais intensidade num arco que vai do Minho a fronteira entre a Beira e o Alentejo,
passando pelo interior do pafs.

Neste trabalho, procuraremos analisar os diferentes casos com base na meto-
dologia indicidria a que ja aludimos. Procuraremos em seguida ver como é que
estes casos se expandiram pelo pais e quais as mutagdes que foram sofrendo.

3

A titulo de exemplo sdo significativos: ANTT, Inquisi¢do de Lisboa, Proc. n® 9577
e n° 4404 e ainda Inquisicdo de Lisboa, Livro n°® 232, fls. 84 e seguintes. Um dos casos em
que esta mistura de santidade e lendas populares aparece com mais nitidez ocorreu em 1740
em Paio Penela no Bispado de Lamego. Uma mulher, Ana Gomes, afirmava que era “huma
santa e justa e muito amada de Nossa Senhora que ja lhe peguara pella mam pera levala pera
o Ceo e que a acompanhavam Anjos” (Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n® 7330, fl. 72). Deus
ter-lhe-ia revelado em sonhos a localizacdo de um tesouro “e que sobre o thezouro em que
estava o ouro tambem estava sobre elle hum preto com hum cajado de ferro sobre os hom-
bros, e que dentro no mesmo thezouro estava hua moura encantada chamada Quiteria a qual
o estava goardando, e que asistia no mesmo thezouro desde o tempo que Christo Senhor
Nosso viera ao mundo....” (Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n° 7330, fl. 2, segunda numeragao).
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2.

No dia 12 de Outubro de 1651, uma mulher beata, terceira de Sdo Francisco,
foi chamada perante Cristovao Ferraz, conego prebendado da colegiada de Nossa
Senhora da Oliveira de Guimaraes. Vinha denunciada por outras beatas terceiras,
a quem o seu comportamento escandalizava, em particular o facto de se comparar
em dignidade com a Virgem Maria. O sumdrio de testemunhas realizado por
ordem da Inquisi¢do de Coimbra, ocorrido em Maio do ano anterior e em que sdo
chamadas a depdr trés companheiras da Ré, apenas nos permite aferir do seu com-
portamento exterior.

Catarina de Santo Antdnio, assim se chamava ela, ndo batia nos peitos ao
levantar do cdlice, demonstrava pouca reveréncia pelos sacramentos e, acima de
tudo, dizia que “havia de parir o Verbo Incarnado, que ja era tempo de declarar o
mistério” *. Na oracdo da Avé Maria substituia-se a Virgem dizendo “Angelus
Domini annunciavit Caterinae Virgini concepit de Spiritu Sanctu” °. Justificava
também a sua irreveréncia na Eucaristia dizendo que “antdo considera na morte e
paixdo de Christo”. Finalmente, levada ao Convento de Sdo Francisco de Guima-
rdes para uma sessfo de exorcismo, o exorcista perguntou-lhe quem estava no
Sacrario. Ela respondeu: o meu corpo.

Era esta a face visivel do caso, o seu aspecto externo. Mas quais eram as
motivacdes desta mulher? O que teria ela lido ou presenciado?

A sua confissdo de Outubro de 1651 ¢ bastante mais eludicativa. Ratifica
aquilo que as testemunhas anteriores tinham dito sobre a ideia da concepc¢ao divina,
afirmando que “avia Christo Senhor nosso tornar outra vez a encarnar € comer
carne humana, e avia de ser nas entranhas della confitente” . Quem lho dissera fora
um espirito, cerca de quatro anos antes, um espirito que lhe pedira “interiormente”
licenga para entrar no seu coragdo, e que o mesmo espirito lhe dissera “que dahi a
quinze annos avia de ser o dia do juizo, e que Christo Senhor Nosso padecera a cem
mil annos, e que lhe derdo cem mil asoutes, e cem mil bofetadas, e que passardo
por cima de Christo cem mil demonios, que erdo cem mil homens, e que lhe arran-
cardo as barbas, olhos e orelhas e os cabellos da cabega, e lhe puzerdo hum arrobo
na boca, e que lhe puzerdo o santo sudario por tres vezes cheio de pez por dentro e
cuberto de mel por fora e lhe puzerdo muitas formigas para o picarem” .

Na realidade, para uma exegese deste discurso, devemos ter em conta que
esta mulher procedeu a um processo de selec¢do de trechos de diversas provenién-
cias e realizou uma fusdo. Uma fus@o que tinha como objectivo legitimar as suas
afirmacdes.

¢ ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n® 8792, f1. 5.
5 Idem, fl. 6.

¢ Idem, fl. 2 (segunda numeracéo).

7 Idem, Ibidem.
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A Ré anuncia o juizo final para daf a quinze anos, ou seja para 1666, uma data
eminentemente escatoldgica, tal como tinha sido o ano 1000. Esta fundava-se na
consumacdo do milénio de Cristo, aquela no famoso “nimero da Besta” referido
no Apocalipse de Sdo Jodo ®.

Existia nesta altura na Europa e em Portugal uma tens@o apocaliptica forte.
Na Turquia, 0 movimento “sabbatiano”, aparecido em 1665 colocou em polvorosa
a numerosa comunidade judaica do Império Otomano ao anunciar o fim do mundo
para 1666 °, nas Provincias Unidas circulavam em 1666 libelos proféticos num
clima de guerra contra Inglaterra ' e em Franca a situacdo foi desencadeada pelas
tensdes religiosas entre protestantes e calvinistas, num clima de “histeria convul-
siondria e profética” .

Como articular este clima apocaliptico europeu com a situa¢do em Portugal,
e em particular com uma terceira franciscana de Guimardes? Uma carta de 30 de
Julho de 1658, da Inquisi¢do de Lisboa, assinada pelos inquisidores Francisco
Barreto e Anténio Soares de Castro dd-nos uma ideia do quanto Portugal era per-
medvel a estas influéncias externas. Nela, os inquisidores fazem eco das suas preo-
cupacgdes acerca de um papel que “neste reino se publicou e espalhou”, que tinham
um conjunto de profecias que situavam o fim do mundo no primeiro dia do ano de
1670 . Dispde-se igualmente que se publiquem editais para que as pessoas que
tiverem esses papeis os venham entregar ao Santo Oficio e que se averiguem 0s
autores, “porque se presume conforme a direito que algum herege ou christdo
novo foi autor do dito papel” ".

A Inquisi¢do fez bem o seu trabalho de pesquisa. No félio imediatamente a
seguir aparece uma cOpia de uma carta escrita da cidade de Reggio ao Vice-Rei e
capitdo da Sicilia, onde se fala de dois profetas que andavam pela cidade, e
“nenhua pessoa os vio entrar; e anddo vestidos de hum abito tdo extraordindrio
que ndo se virdo the agora semelhantes”. Foram presos pelo senado da cidade de
Reggio e, depois de interrogados, revelaram precisamente, ponto por ponto, as
profecias a que se refere a carta da Inquisi¢do de Lisboa:

-1661- Grande guerra universal
-1662- Nao haverd Pastor

¢ DELUMEAU, Jean — Mil anos de felicidade. Uma historia do Paraiso. Lisboa:
Terramar, 1997, p. 233.

°  GOLDISH, Matt — The Sabbatean Prophets. London: Harvard University Press,
2004.

0 MINOIS, Georges — Historia do Futuro. Dos Profetas a Prospectiva. Lisboa:
Teorema, 2000, p. 456.

" LADURIE, Emmanuel Le Roy — Paysans de Languedoc. Paris: Flammarion,
1969, p. 333.

2 ANTT, Inquisicdo de Lisboa, Livro n° 237, fl. 107.

5 Idem, Ibidem.
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-1663- Toda a Terra estard entre si contrdria

-1664- Poucas pessoas crerdo em Cristo

-1665- Ressuscitard uma grande pessoa

-1666- Ressuscitard outra grande pessoa

-1667- Africa se queimari e deitard chamas de Sangue

-1668- Europa e Africa tremerdo

-1669- Serd conhecido um s6 Deus e trés pessoas, que apagardo todas as
luzes e haverd um sé rebanho e um sé Pastor

-1670- O primeiro dia do ano serd o dia do Juizo "

Este papel estava destinado a ter sucesso em Portugal. Numa carta sem data
nem autor, enviada a Inquisi¢cdo de Coimbra e que podemos com alguma exacti-
ddo atribuir ao dltimo decénio do século XVII °, o autor relata alguns factos que
se passam no Minho, particularmente no concelho de Coura. Numa passagem
significativa diz o mesmo autor que “anda tambem divulgado um papel que dizem
ser achado em Napoles dentro da sepultura de hum religiozo, cujo corpo dizem se
achou incorrupto, o qual principia deste modo: Memoria das couzas que hdo de
suceder athe ao fim do mundo: o qual dis que no anno de tantos ndo havera Pastor
numerando as heras com alguns casos sucessivos, finaliza com dizer que na hera
de tantos se acabara o mundo” *.

Trata-se sem divida de um papel cuja origem remonta ao caso que referimos
acima, provavelmente j4 adulterado por sucessivos treslados manuscritos. Esta era
uma pratica comum em Portugal, difundindo ora¢Ges e profecias que as pessoas
transportavam ao pescoco dentro de bolsas 7.

O facto de a data de 1666, que Catarina preconizara como o ano do Juizo
Final, e as datas destes papéis que circulavam no Minho em finais de seiscentos
ndo coincidirem ndo nos deve levantar qualquer problema, uma vez que as datas
do fim do mundo eram permanentemente alteradas.A prova-lo estd o facto de,
como vimos, no dltimo decénio de seiscentos ainda circular este papel em tudo
semelhante ao que aparece referido na correspondéncia inquisitorial de 1658 e que
anunciava o fim do mundo para 1670. Simplesmente a data apocaliptica aparece
agora alterada para um periodo posterior. Vemos também que se alterou a sua ori-
gem. Nesta segunda versdo, o papel aparecera em Népoles dentro da sepultura de
um religioso, cujo corpo se descobrira incorrupto. Uma tal conclusdo leva-nos

' Idem, fl. 108.

" Esta carta aparece juntamente com outros documentos do dltimo decénio do
século XVII, nos Cadernos do Promotor, um corpo documental em que normalmente o
unico critério para a ordem dos documentos ¢ o critério cronoldgico, o que nos leva a supor
que a carta é do mesmo periodo.

' ANTT, Inquisicdo de Coimbra, Livro 319, Cadernos do Promotor, fl. 225.

7 PAIVA, José Pedro — Bruxaria e supersticdo num pais sem caga as bruxas (1600-
-1774). Lisboa: Editorial Noticias, 1997, p. 113 e 114.
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imediatamente a outra. E muito possivel, é até o mais provével, que outros papéis
circulassem em Portugal, desta vez com a data magica: 1666.

Avancemos para a segunda proposi¢do de Catarina de Santo Anténio, esta
aparentemente mais enigmadtica, em que ela se refere aos padecimentos que Cristo
sofreu na Paixdo. Cristo padecera hd cem mil anos, e pedecera cem mil acoites e
cem mil bofetadas e por cima dele passaram cem mil demonios.

Este € talvez um dos aspectos em que a relacdo € mais 6bvia com os docu-
mentos de que dispomos. A partir de meados do século XVII comecaram a circular
em Portugal uma série de oracdes que eram trazidas em bolsas, copiadas em forma
de manuscrito, e que tinham por finalidade a salvacido da alma, mesmo em caso de
morte sem sacramentos ou para garantir as mulheres um parto livre de perigo.

Mais uma vez nos aparece uma concidéncia temporal. A primeira vez que estas
oracdes apareceram nas fontes inquisitoriais foi na década de cinquenta do século
XVII, provavelmente em 1652 ou 1653. Aparecem depois periodicamente pelo resto
do século XVII e por todo o século XVIII, surgindo pela dltima vez em 1791 *.

A estrutura é sempre bastante semelhante em todas elas. Normalmente s@o
alegadamente descobertas dentro da sepultura de um religioso, como foi igual-
mente o caso das profecias que vimos anteriormente, ndo sendo raros os casos em
que se alega que foi descoberta no préprio Santo Sepulcro de Jerusalém. Como
veremos mais a frente, esta é também a origem de que se reclamam uma série de
profecias que vém incluidas em misceldneas manuscritas que circulavam ampla-
mente em Portugal.

O mais frequente é a oracdo referir que se trata de uma revelacdo feita por
Cristo a uma mulher piedosa que vivia numa cova em Roma ou Jerusalém, embora
se especifique por vezes a mulher em causa. Esta mulher desejava conhecer os
padecimentos de Cristo na Paixdo. Cristo revela-lhe entdo um extenso rol de
humilhacGes e maus tratos.

Vejamos um exemplo, retirado de uma oragdo alegadamente descoberta no
Santo Sepulcro de Jerusalém e revelada a Santa Brigida, Santa Isabel e Santa
Matilde:

“..muy amadas e queridas minhas, sabereis que os soldados me prenderdo
for@o sincoenta e oito, 0s que me trouxerdo atado fordo trinta; os executores
de justica fordo trezentos e dous, derdo me trinta punhadas na cabeca e tre-
zentos e dous puxoes; fuy prezo cahi em caza de Annar sete vezes, derdo me
cento e cincoenta couces, e cento e outo golpes com as maos sobre a cabeca e

'*  Estas oragdes aparecem pela primeira vez de forma quase simultanea nos seguin-
tes documentos: ANTT, Inquisicdo de Lisboa, Proc. n® 564, fl. 48 e Inquisi¢@o de Lisboa,
Livro 233, fl. 404. Encontramos posteriormente o mesmo tipo de ora¢des ao longo dos
séculos XVII e XVIII: ANTT, Inquisi¢do de Lisboa, Livro 285, fl. 410; Livro 308, fl. 308;
Livro 324, f6lio ndo numerado; Inquisi¢do de Coimbra, Livro 319, fl. 225; Livro 377, fls.
259 e 260 e Inquisi¢do de Evora, Livro 290, fl. 445.
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peitos; derdo me nas espaduas duzentos e trinta golpes, fui trazido pellos
cabellos trezentas e duas vezes, derdo me trinta empuxeoens mortaes, derdo
me na columna sinco mil seiscentos e sessenta e seis acoutes: fizerdo me em
o corpo mil e quinhentas chagas; em a cabeca com a coroa de espinhos mil e
cento, derdo me um empuxdo mortal com que cahy em terra com a cruz as
costas, as gotas de sangue que sahirdo do meu corpo fordo tres mil e seiscen-
tas e setenta” .

A correlagdo € 6bvia ao nivel da estrutura de texto bem como no seu con-
teddo.Verifica-se que existe nesta e nas restantes oragdes compulsadas, o mesmo
ritmo e cadéncia repetitivas que se encontra nas afirmagdes de Catarina, a0 mesmo
tempo que se desvenda uma série de sevicias que foram feitas ao Redentor.

Este € apenas um dos exemplos deste tipo de oracdes. Normalmente variava
o nimero e o género das sevicias, variava o local onde se descobria a oragdo e a
pessoa a quem era revelado, mas a estrutura descritiva € sempre constante. Cons-
tante era também, como ja dissemos, a funcdo a que se destinava a oragdo, a sal-
vacdo da alma mesmo em caso de uma morte violenta que ndo permitisse o
recurso aos sacramentos, ou para garantir que as mulheres se veriam livres de
perigo no parto.

Até ao momento temo-nos detido nas questdes mais periféricas deste caso.
Questdes de forma que ndo de substancia, no que ao “parto mistico” diz respeito.
E no entanto necessério langar alguma luz sobre estes aspectos para podermos
compreender todo o ambiente cultural em que Catarina de Santo Anténio se
movia, uma vez que toda a sua pretensdo de ser a “Mae de Deus” resulta de ler ou
ouvir ler (os documentos ndo especificam se ela era letrada ou n2o) uma série de
textos dispares, bem como de todo o ambiente messianico e escatolégico que aflo-
rou Portugal nesta altura.

Catarina afirmou que deveria parir o Verbo Encarnado. No final da sua con-
fissdo faz igualmente uma declaragdo polémica. Diz ela que o seu filho “hd de
fazer justica principalmente na Igreja... e que lhe ha de tirar os beneficios” *. Ha
aqui uma evidente revolta que ela vai aprofundar mais a frente interrogando-se
“para que he sedas e cortinas nos altares, nem guarda portas nas paredes, que
melhor era vestir os pobres” ?'. Finalmente, ela parece fazer ecoar as palavras de
Joaquim de Fiore ao afirmar que neste mundo reformado que o seu filho hé de tra-
zer “todos os clérigos e frades avido de ser da Ordem de Sdo Francisco, e os lei-
gos terceiros que ndo avia de aver guardions nem mestres, que tanto avido de
mandar uns como os outros” *.

1 ANTT, Inquisi¢do de Lisboa. Livro 308, fl. 308.

*  ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n® 8792, fl. 2 (segunda numeracdo).
Idem, t6lio ndo numerado.

2 Idem, fl. 3 (segunda numerag¢ao).
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Catarina era uma terceira da Ordem de Sdo Francisco. As ordens terceiras,
laicais, eram uma das formas das mulheres que pretendiam aceder a vida conven-
tual o poderem fazer sem necessidade de atribui¢cdo de um dote ao Convento de
acolhimento. Era, portanto, o veiculo por exceléncia para um grande nimero de
homens e mulheres de camadas sociais mais desfavorecidas acederem ao hdbito
de uma ordem religiosa. Estas correntes laicais tiveram origem no contexto da
renovacdo espiritual do século XII de que o franciscanismo fora um dos expoen-
tes mdximos e que viu nascer movimentos que facilmente tendiam para a hetero-
doxia como os beguinos e as “Confrarias do Livre Espirito *. Na sua divisdo
trinitdria, da Idade do Pai, do Filho e do Espirito Santo, a terceira idade, a do
Espirito Santo, haveria de ser caracterizada pelo ideal mondstico e por um iguali-
tarismo que se ajustava perfeitamente aos ideiais de reforma e renovacdo do movi-
mento das ordens terceiras franciscanas.

Sabe-se como as correntes laicais e observantes desta ordem se apropriaram
e, em grande medida, transformaram e submeteram as suas pretensdes os textos
do cisterciense calabrés **. Podemos inclusivamente conjecturar, como o fez Josep
Ignasi Saranyana, que a doutrina dos trés estados “se inscribe contextualmente en
una defensa de los movimientos laicales, aparecidos a finales del siglo XII” *.

No entanto, se a influéncia de Joaquim de Fiore aparece aqui de forma cris-
talina, esta n@o € suficiente para determinar a origem da questdo central: onde foi
Catarina buscar a ideia de que havia de parir ao Verbo Encarnado?

Curiosamente, na mesma altura do processo de Catarina aparecem dois outros
processos com caracteristicas radicalmente novas e aparentadas com esta ideia do
parto mistico. Mais curioso ainda, ambos os casos se referem a homens, um pastor
e um religioso da ordem da Cartuxa. O primeiro, Jodo Fernandes, oriundo da Beira
Baixa, considerava que Deus o fizera no ventre da sua miae para remir o pecado de
Addo e o segundo, Francisco de Mendonga, dizia que Deus lhe permitira que
tivesse envolvimento carnal com a Virgem Maria para dela poder ter um filho. *

Para se poder relacionar estes dois casos com o de Catarina de Santo Anténio
devem assumir-se algumas premissas. A primeira € a de que estes trés processos
comportam em si um elemento comum, a ideia de um ser gerado por interven¢do
divina para remir o mundo. A segunda € a de que este elemento é radicalmente

» HEER, Friederich — The first German movement in it’s european setting (1270-
-1350). In The Intellectual History of Europe, Volume I - From begginings of western
thought to Luther. New York: Anchor Books, 1968, Chapter 10.

*  SARANYANA, Josep Ignasi — Sobre el milenarismo de Joaquim de Fiore. Una
lectura retrospectiva. Teologia y vida. Universidad Catdlica de Chile, Volume 44 (2003)
221-232.

»  Idem, p.228.

*  Ver respectivamente ANTT, Inquisi¢do de Lisboa, Proc. n° 564 e Inquisi¢do de
Lisboa, Proc. n° 788.
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novo, o que parece ser confirmado pela andlise das fontes. Ndo encontramos em
nenhum caso anterior esta ideia.

Existe em alguns casos anteriores a ideia de uma elei¢do divina, uma esco-
lha, de um vidente ou profeta para ir pregar pelo mundo a reforma dos costumes,
o arrependimento e a palavra de Deus . Mas em nenhum momento se chega a
uma proposi¢do tdo radical. Nunca em nenhum dos casos anteriores a estes, 0 pro-
feta se considerava a si préprio como filho de Deus (o caso de Jodo Fernandes) ou
como o seu progenitor (como se verifica com Francisco Mendonga e Catarina de
Santo Anténio).

Para além desta ideia messinica, os dois casos referidos t€ém outro aspecto em
comum. Ambos referem um “encoberto”, um ser providencial que deveria vir insta-
lar o Reino de Deus na terra. O “encoberto” ndo €, longe disso, um desconhecido no
contexto peninsular e portugués. Segundo Jean Delumeau, esta figura fez a sua pri-
meira aparicdo por volta de 1520 em Espanha, no contexto de uma série de profe-
cias atribuidas a Santo Isidoro de Sevilha *. Terd inclusivamente um papel central
nas profecias do célebre sapateiro de Trancoso, Gongalo Annes de Bandarra e serd,
por via deste, a figura embriondria de todo o movimento sebdstico portugués ».
A quest@o ¢ que esta figura parece ter tido uma existéncia subterrinea no que diz
respeito as fontes inquisitoriais. Um excelente barémetro para o aparecimento e
desaparecimento destes epifenémenos sdo, pela forma como estdo ordenados numa
sucessdo cronoldgica, os Cadernos do Promotor das trés inquisi¢cdes portuguesas.
O “encoberto” e as referéncias as vdrias profecias de Santo Isidoro e afins, encon-
tram-se sempre ausentes neste acervo documental até que parecem irromper de
forma vigorosa precisamente em meados do século XVII *. Arriscando uma dedu-
¢do l6gica poderemos ligar este facto com o periodo turbulento que se seguiu a res-
tauracdo mas sem um estudo aprofundado das fontes apenas poderemos especular.
O movimento ndo foi, de resto, particularmente discreto e ndo passou desperce-
bido aos contemporaneos. Numa conversa ocorrida em Lisboa, em principios de

7 Exemplos significativos sdo alguns misticos dos finais do século XVI e inicios do
século XVII. Ver a titulo de exemplo ANTT, Inquisicdo de Lisboa, Proc. n® 4455, 5083,
4893, 8368 e 788.

#  DELUMEAU, Jean — Mil anos de felicidade. Uma histéria do Paraiso. Lisboa:
Terramar, 1997, p. 227.

» CARVALHO, José Adriano de Freitas — Joachim de Flore au Portugal: XIII.™-
XVI.tm siecles. Un itinéraire possible. In POTESTA, Gian Luca (a cura di) — /I Profetismo
gioachimita tra quattrocento e cinquecento. Atti del Il congresso internazionali di studi
gioachimiti. Génova: Marietti, 1991, p. 415-432 (em particular as paginas 426 a 428).

“  Este facto é tanto mais notério quanto a emergéncia de casos nos surge perfeita-
mente condensada num curto espago de tempo. Todos os casos sdo da década de 50 do
século XVII sendo que o primeiro que surge nas fontes é de 1650 e o ultimo de 1661. Ver
ANTT, Inquisic¢do de Lisboa, Livro 232, fls. 84 ¢ 257; Livro 233, f1.23; Livro 236, fls. 495
e 688; Livro 239, fls. 184 e 208; Livro 244, fl. 359.
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Abril de 1653 em casa de um Francisco de Sousa Meneses, um dos convivas,
Jacinto Freire disse “que nesta terra se dizia haver nella huma grande couza” e que
era “hua seita como a dos alumbrados”. Uma das figuras proeminentes deste
grupo de “alumbrados” seria, ainda segundo o mesmo Jacinto Freire, um certo
Frei Vicardo (sic) que aparece ligado a um circulo sebastianista que aguardava a
vinda do “encoberto” *'.

O que este Frei Vicardo tem de curioso, é que também ele anunciava o fim
do mundo para breve e que “este seu acabamento hd de durar por espago de sette
annos no qual termo se hdo de verter todos os maos e hao de ficar os justos” *.
Mais intrigante ainda € o facto deste frade afirmar que conhece um tal Simedo que
estava preso no Limoeiro e que segundo o mesmo frade “he o Symeao de que falla
Santo Izidoro e que hé de hir a Terra Santa por capitdo para a restaurar” *.

Mais ainda. Diz que conhece um pastor que “tem visdes muito certas e hindo
pela estrada vay dando huns saltos, e diz que aly ve o monte de Sydo, e de outro
salto o sepulcro de Christo Nosso Senhor, e noutros saltos outros lugares da Terra
Santa”. Este pastor faz lembrar vagamente Jodo Fernandes, o pastor beirdo que
referimos e que cinco anos depois destas afirmacdes de Frei Vicardo, serd presente
ao Santo Oficio em Lisboa.

O que devemos, por ora registar sdo dois aspectos. Todo este movimento
messidnico e escatoldgico ndo escapou a aten¢do dos contemporineos, que viam
nele “huma grande couza” segundo as palavras de Jacinto Freire. O segundo
aspecto decorre necessariamente do primeiro; o “encoberto” revela-se sensivel-
mente no mesmo periodo em que Catarina de Santo Anténio, Jodo Fernandes, e
Francisco Mendonga, expdem as suas revelacoes.

Impde-se aqui um problema. Como articular este “encoberto” messidnico
com a ideia da encarnacdo do Verbo Divino? Antes de mais iremos analisar quais
os papeis que Jodo Fernandes tinha em seu poder quando foi detido pela
Inquisicdo e relaciond-los com o seu discurso. Em seguida iremos tentar articular
esses papéis com o discurso de Catarina de Santo Antdnio.

Joao Fernandes afirmou que lhe aparecera Cristo crucificado e que este lhe
mandara ir a feira de Trancoso “comprar hum livro de profecias que se chama
Caspirro como outro que o ditto seu amo Francisco Sella Falcdo tem em seu
poder, como tambem as profecias de Santo Isidro e as do Bandarra e todas mais
que achase na ditta feira” *.

As profecias de Santo Isidoro, que Jodo Fernandes identifica aqui como
“Isidro” e do Bandarra, bem como muitas outras encontravam-se amplamente
difundidas em Portugal sob a forma de misceldneas manuscritas, um facto que era

' ANTT, Inquisic¢do de Lisboa, Livro 233, fl. 399 e seguintes.
2 Idem, fl. 24.

3 Idem, ibidem.

*  ANTT, Inquisicdo de Lisboa, Proc. n® 564, fl. 10.
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jé corrente na Europa desde meados do século XV *. Existem ainda hoje numero-
sos exemplares na colec¢do de codices da Biblioteca Nacional e nos Manuscritos
da Livraria na Torre do Tombo *.

Neste caso depara-se-nos o mesmo problema que jd referimos em relacdo as
oracdes e profecias. Estas miscelaneas t€m um tronco comum, isso € indubitdvel,
mas em questdes formais apresentam variacdes significativas. Um dos textos
estruturais neste corpo documental sdo as profecias de Santo Isidoro, mesmo
quando apresenta variagdes atribuidas a Sdo Metddio, a Pedro de Frias ou mesmo
a um eremitdo que vivia nas “Covas de Hércules” .

Em termos gerais, estas profecias descrevem a saga do “encoberto”, oriundo
da Espanha, aqui entendida no sentido mais lato de Peninsula Ibérica, que passara
ao Norte de Africa e chegard a Jerusalém onde, depois de duros combates com o
Anticristo e os seus seguidores, instalard o Reino de Deus sobre a terra. E aqui,
nesta conclusdo escatoldgica, que alguns destes textos comecam a convergir de
forma decisiva com o discurso de Catarina de Santo Anténio.

Tomemos como exemplo um texto apologético sebastianista que chegou até
noés sob a forma de uma cépia manuscrita do século XVIII mas que é sem qual-
quer ddvida, até pela comparagdo com outros documentos do mesmo teor, um
treslado de textos seiscentistas.

Depois da grande batalha entre as tropas do Encoberto e do Anticristo, diz o
texto que “neste tempo sera aformoziado o rosto da Santa Madre Igreja, e ndo
haverd patrimonio nos clérigos e 0 mesmo serd nos leygos pois tudo a de ser igual
e ndo haverd inveja em ninguem todos viverdo como bons irmdos” *. Atente-se
nas palavras de Catarina de Santo Anténio. Diz ela que o seu filho “ha de fazer
justica principalmente na Igreja” a quem ha de tirar os beneficios. Diz ainda que
nos leigos terceiros “ndo avia de aver guardions nem mestres, que tanto avia de
mandar huns como os outros”.

No seu testemunho, Catarina foi ainda mais violenta na sua critica dizendo
que “este Papa que agora governa a Igreja era judeo e ndo o ouvia Deos” *.
Também no texto referido acima se fala de uma traicio em que muitos frades
“afirmardo as falsas palavras dos judeos” e que “por esta trai¢cao serd tudo mais de
Roma e das Itdlias destruido pelo incuberto” *. Roma afirmara as falsas palavras
dos judeus e como tal serd destruida pela furia do “encoberto”. Para Catarina o

*  MINOIS, Georges — Historia do Futuro. Dos Profetas a Prospectiva. Lisboa:
Teorema, 2000, p. 302 e NICCOLI, Ottavia — Prophecy and People in Renaissance Italy.
Princenton: University Press, 1990, pp. 8-29.

* BN, cddices n° 400,401,402, 589, 627,734, 11366, 11379, 11661, 13020, 13264;
ANTT, Manuscritos da Livraria n° 1082, 1149.

3 ANTT, Manuscritos da Livraria n° 1082, fls. 3-8.

¥ ANTT, Manuscritos da Livraria n° 1082, fl. 7.

¥ ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n® 8792, fl. 2 (segunda numera¢do).

W Idem, fl. 6.



462 ANTONIO RIBEIRO

Papa era judeu e, embora ela ndo afirme explicitamente, fica implicito que o seu
filho o destruira.

O “encoberto” era uma figura providencial. Mas seria apresentado nestes textos
proféticos como “filho de Deus” ou como “encarnacio do Verbo Divino”? Embora
as fontes ndo o refiram expressamente, hd algumas particularidades que sugerem
(ou pelo menos permitem) uma leitura nesse sentido. A questdo ndo se trata tanto
do que estd escrito, mas do apriorismo mental de quem 1€ ou ouve ler.

Nos exemplares compulsados aparecem passagens sugestivas acerca do nas-
cimento deste “encoberto”. Numa das versdes das profecias de Santo Isidoro,
referidas como “Pranto de Santo Izidoro”, diz-se que “o encuberto castigard os
maos, e vird na Espoza de Jesus Christo o sobreditto novo David a reparar a altura
de Sido” *'. A proposi¢do ¢ bastante dibia, principalmente para um terceira fran-
ciscana. A “espoza de Christo” é um qualificativo frequentemente atribuido a
Igreja enquanto instituicdo. Mas no Iéxico e jargdo mistico, o termo espoza tem a
sua origem no tema do desposdrio espiritual, nomeadamente no espistoldrio de
Santa Teresa “, e designa muitas vezes a mulher que se entrega a Cristo, apare-
cendo com alguma insisténcia nas locu¢des misticas dos vdrios processos de san-
tidade afectada *. O termo presta-se portanto a equivocos na interpretagdo da
expressdo “ vird na espoza de Christo” e pensamos que Catarina estaria muito
mais inclinada a interpretar o termo nesta segunda acepg¢ao.

Numa outra miscelanea, refere-se uma profecia de um “Frei Alonso, Cava-
leiro da Ordem de menores” que o autor do texto qualifica como um “pregador
com espirito profetico”. Segundo aquele profeta, o encoberto “nado serd filho de
Rey nem Raynha” e haveria de nascer “post humano” que o autor interpreta como
nascer ja depois de ter morrido o pai *. A esta, o autor agrega ainda um vaticinio
de Pedro de Frias, eremitdo em Roma, que diz que o encoberto havia de nascer de
uma vilva, “pois diz nassera de biuda, que he despois de seu pay morto”. Muitas
outras profecias deste género se vdo acumulando nestas miscelaneas, numa pro-
fusdo de argumentos e pulverizacdo de autores, sendo inttil escalpelizd-las todas.
Por estes exemplos podemos ver como, pelo carédcter providencial e milagroso do
seu nascimento, € perfeitamente possivel, dependendo das categorias “a priori” de
quem l&, ir assimilando o “encoberto” a uma encarnagdo divina. A propria expres-
sdo “post humano” e a interpretacdo que dela faz o autor, sugere de alguma forma
que se trata de uma concep¢do milagrosa, sem pecado original.

BN, Cddice 13020, fl. 101.

“  RODRIGUEZ, Francisco Javier Sedefio — El epistolario teresiano: para una hipo-
tesis desde la intertextualidad. Revista eHumanista (edi¢do online) 4 (2004), p. 167-68.

% ANTT, Inquisicio de Lisboa, Proc. n° 3477 e 7896; ANTT, Inquisi¢ao de
Coimbra, Proc. n® 72819.

#  ANTT, Manuscritos da Livraria n° 1082, fls. 45 e 46.
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Esta abordagem impde uma adverténcia. E impossivel, até pela dispersio,
manipula¢do e truncagem deste tipo de textos, estabelecer com certeza o conteido
exacto do que Catarina leu ou ouviu. Nesta abordagem tentamos apenas diagnos-
ticar um tipo de argumentac¢do e concluir que Catarina de Santo Anténio esteve em
contacto com algo de semelhante, embora nos seja impossivel especificar se foi
com um ou com outro em particular.

Catarina manifesta igualmente caracteristicas cldssicas do fenémeno beateril,
que se vinha detectando em Portugal desde os finais do século XVI. Antes de mais
a oragdo mental. A R¢ afirma que “considera na morte e paixdo de Cristo”, o que
exprime bem a larga difusdo que havia, ja nesta altura, da oracdo mental, e da qual
os franciscanos e jesuitas foram os grandes promotores *.

Temos igualmente o rapto e arrebatamento mistico. A dada altura, Catarina
revela que “emquanto ella confitente dorme entdo se vai pera o Ceo, e em todo
este tempo sente ella confitente grande alegria em sua alma” *. Ambos os ele-
mentos, a oracdo mental e o arrebatamento mistico, constituem a parte mais ‘“nor-
mal” do seu discurso, aquela em que ela aparece como mais integrada numa
corrente que em Portugal tinha ja nesta altura um século de existéncia *.

Podemos dizer, em sintese, que o fendmeno do “parto mistico” é resultado da
confluéncia do fendmeno iluminista ** e beato, emanacdo em Portugal do fend-
meno “alumbrado” espanhol, com o aumento de intensidade, perfeitamente detec-
tdvel nas fontes inquisitoriais, da circulag@o de literatura profética no quadro das
lutas pds-restauracionistas.

Nao €, de resto, novidade a interpenetrac@o destes dois elementos, o elemento
da santidade e o da escatologia, no contexto mais alargado do horizonte peninsular *.

# CARVALHO, José Adriano de Freitas — Um espago de ora¢do na época moderna.
Porto: Centro Inter-Universitdrio de Histéria da Espiritualidade da Universidade do Porto.
Separata Via Spiritus, 7, 2000.

“  ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n° 8792, fl. 1 (segunda numerag@o).

“ Sobre as primeiras manifestagdes do fendmeno em Portugal ver BETHEN-
COURT, Francisco — Rejeicdes e polémicas. Iluminismo. /n AZEVEDO, Carlos Moreira de
— Historia Religiosa da Portugal. Lisboa: Circulo de Leitores, 2000, pp. 75-77 e DIAS,
Sebastido Silva — Correntes do sentimento religioso em Portugal, séculos XVI a XVIII.
Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra, 1960, pp. 363-407.

“# O termo “iluminismo” designa aqui a corrente mistica em que os seus seguidores
se consideram “iluminados” por Deus resultando a palavra da adaptacdo para portugués do
castelhano “alumbrado”. Optdmos por utilizar este termo por ser correntemente usado por
outros autores como Sebastido Silva Dias e Francisco Bethencourt. Ver DIAS, Sebastiao
Silva — Correntes do sentimento religioso em Portugal, séculos XVI a XVIII. Coimbra:
Imprensa da Universidade de Coimbra, 1960, pp. 363-407 ¢ BETHENCOURT, Francisco
— Rejei¢des e polémicas. lluminismo. /n AZEVEDQO, Carlos Moreira de — Histdoria Reli-
giosa da Portugal. Lisboa: Circulo de Leitores, 2000, pp. 75-77.

#  Para uma andlise da forma como como a santidade e a profecia se interpenetravam
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Ainda no século XVI, em Espanha, uma beata ligada aos circulos alumbrados,
Maria de Santo Domingo, tivera uma visdo em que o célebre Cardeal Cisneros
seria o conquistador de Jerusalém, reduziria os inféis a conversdo e reformaria a
Igreja. Por outro lado, o franciscano Francisco de Ocafia revelara a um dos lide-
res “alumbrados”, Pedro Roiz de Alcaraz, que ele, Francisco, estava destinado a
ir a Roma reescrever as escrituras enquanto um novo Papa seria entronizado e a
Igreja reformada. * Estes sdo apenas alguns dos muitos exemplos de messianismo
emanado de uma ansia de reforma que emergira da crise religiosa do século XVI.

3.

Este caso de Guimardes tem aspectos especiais no contexto dos casos de
“Parto Mistico”. Antes de mais por ser o primeiro que conseguimos detectar pelas
fontes, juntamente, como dissemos, com um caso em Ferreira das Aves, perto de
Viseu *'. A coincidéncia de datas entre os dois casos ndo corresponde uma coinci-
déncia na morfologia do caso. Veremos que nos casos subsequentes, toda esta
complexidade de influéncias se perde, salvaguardando-se apenas esta ideia origi-
nal do nascimento de um redentor.

Infelizmente ndo temos muitas informagdes acerca do caso de Ferreira das
Aves, pois ao contrdrio do caso de Catarina de Santo Anténio, ndo se trata de um
processo mas apenas de um sumadrio de testemunhas inserto nos Cadernos do Pro-
motor da Inquisi¢do de Coimbra, que decorreu em Novembro de 1651 na Igreja
da Vila de Ferreira das Aves.

Sabemos que se chamava Maria Jorge, a Esteva de alcunha e que pariu efec-
tivamente uma crianca que dizia ser filha do Padre Eterno e que como tal “ndo
havia de mamar leite de pecadores”. Uma das testemunhas relata uma conversa
que tivera com uma mulher que apenas aparece designada como a “terceira”, o
que sugere que seria uma terceira franciscana. A terceira ter-lhe-ia revelado que a
dita Maria Jorge lhe dissera que “parira do Padre Eterno” ao que aquela lhe res-
pondera ironicamente: “do padre pariras mas que do Eterno nam”, sugerindo que
o pai da crianga era um padre ** A mesma Maria Jorge a instincias do Padre
Anténio Ferreira Madres vai acabar por confirma-lo dizendo “que quer vossa

ver MARQUEZ, Antonio — Los Alumbrados. Origenes y Filosofia (1525-1559). Madrid:
Taurus, 1972. p. 245-256. Embora o autor afirme que o misticismo ligado ao “dejamiento”
do mundo e portanto anti-histérico, caracteristico dos alumbrados, e a profecia enquanto
elemento histérico e mundano sejam termos que praticamente se excluem, ndo deixa de
notar que o elemento profético estd bem presente nos circulos da espiritualidade franciscana.

*  HAMILTON, Alastair — Heresy and mysticism in seventeenth century Spain. The
alumbrados. Toronto: University of Toronto, 1992, pp. 18-20.

> ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Livro 304, fl. 264 e seguintes.

2 Idem, fl. 266.
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merce, se aquelle mao homem me aconcelhava e metia na cabessa todas estas cou-
sas”. Ao que o Padre Anténio Madres pudera apurar, este “mao homem” era um
tal padre Gaspar Dias Ferreira, com quem a Esteva andava amancebada *.

As escassas informagdes de que dispomos apenas nos revelam mais que a
Esteva tinha “panquada no miollo” e que “por neves e frios se hia por esses outei-
ros e as vezes a Nossa Senhora da Lapa”, embora todos concordassem que ela
tinha uma vida de devog¢do e “era muito amiga de Deos, e que tudo o seu gastava
em obras de caridade” *.

Numa curta sintese, em face das lacunas da informacdo, podemos afirmar que
se trata de um caso de amancebamento no contexto do fenémeno beateril. Até aqui
nada de novo, pois sabemos precisamente que a zona da Beira era a regido do pais
mais directamente afectada por este fendmeno, o que se viria a reflectir na explosdao
do molinosismo dos finais do século XVII . Contudo, hé trés indicios que devemos
ter em conta. O primeiro é o da pretensdo de que concebera por accio divina, para
o que fora persuadida por um padre acerca do qual nada sabemos. O segundo indi-
cio e que pode ter importancia, ela tinha um contacto proximo com uma mulher
pertencente a ordem terceira de Sdo Francisco e possivelmente com um circulo
mais alargado de beatas.

Finalmente, o terceiro indicio: existe uma coincidéncia cronoldgica perfeita
deste caso com o de Catarina de Santo Anténio.

Entre estes dois casos e aquele que lhe € cronologicamente subsequente, existe
um hiato de vinte e trés anos, até que em 1674 um outro processo de “parto mistico”
surgiu, desta vez perto de Marvao. Com ele podemos ver desenhar-se o arco entre o
Minho e a Beira Baixa, onde se situaram a maior parte deste género de manifesta-
¢oes. Nao podemos afirmar com toda a certeza de que este € o caso imediatamente
posterior aos que ji referimos. Muito provavelmente terdo surgido outros, alimen-
tando uma cultura oral que se difundia em grande medida pela circulagdo de pes-
soas. A expansdo um pouco mais para sul, at¢ a fronteira com o Alentejo, ¢é
corroborada pela circulacdo de misticos e profetas populares oriundos da Beira *.

% Idem, fls. 269 e 270.

* Idem, fls. 266 e 267.

»  Segundo Pedro Vilas Boas Tavares, o molinosismo servia como estratégia descul-
pabilizadora de um certo desregramento sexual, sublinhando que “ndo admira que, no
nosso pais, um dos focos onde mais cedo e mais gravemente se detectou “molinosismo”,
na Antiga Beira Alta, tenha tido lugar numa terra primeiramente tocada por casos de soli-
citag@o simples”. TAVARES, Pedro Vilas Boas — Molinosismo e desculpabilbizac¢do. Via
spiritus. 2 (1995) p. 221.

% Aparecem-nos uma série de casos de misticos e profetas populares a circular da
zona da Beira para o Alentejo. Entre outros o ja referido pastor Jodo Fernandes que viera
do Manigoto, perto de Pinhel que fora “pastor no ditto lugar de Manigoto, e em Alentejo”
(Inquisi¢d@o de Lisboa, Proc. n° 564, fl. 7), do jovem visiondrio Bento de Assun¢@o, nascido
em Penela e que veio para Estremoz (Inquisicio de Evora, Proc. n® 5111) ou de um rapaz
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Este caso de Maria Calada, residente em Porto de Espada perto de Marvao,
encontra-se ja desligado da matriz original profética patente em Catarina de Santo
Antoénio, ou do circulo terceiro franciscano que detectamos em ambos 0s casos
anteriores. Perdeu-se igualmente cardcter messidnico e apocaliptico e até a condi-
¢do da crianga, que jd ndo era filha do Padre Eterno, mas sim um Anjo.

Em suma, manteve-se a ideia de um parto mistico, mas a ideia original estava
ja bastante adulterada por uma série de elementos.

Maria Calada era uma visionaria no sentido mais classico do termo. Um dia,
olhando para o telhado da sua casa viu no ar “hua Imagem da figura de hua
Senhora vestida de branco mui resplandecente”. Quando ela, Maria Calada, lhe
perguntou quem era, esta respondera-lhe que era a Nossa Senhora do Rosdrio de
Castelo de Vide, e pediu-lhe que lhe desse um escrito do seu sangue *’. Por outro
lado, a Senhora anunciara-lhe um dia que “ella havia de morrer pella meia noite
quando cantasem os gallos”. ** Finalmente, sendo interpelada por um Domingos
Gongalves, o qual lhe fizera notar que ela, ndo obstante o antincio da Senhora, ndo
morrera, respondeu que “Nosso Senhor lhe revogara a sentenca e lhe dera mais
tres mezes de vida pera parir hum Anjo que tinha no ventre, o qual estava j4 bap-
tizado e que o baptizara Sam Joam no rio Jordam e que Nosso Senhor fora padri-
nho e Nossa Senhora madrinha” *.

Tal como o discurso de Catarina de Santo Antdnio, também este € um dis-
curso cuja génese se pode situar numa multiplicidade de fontes. Antes de mais,
analisemos o fendémeno da apari¢do. Trata-se de uma apari¢do de uma Senhora,
vestida de branco “com resplandores”. E algo que devemos atribuir antes de mais
a cultura oral e a uma longa tradi¢do de apari¢des em Portugal, cujo modelo este-
reotipado estava, ainda nesta altura, bem viva na memoria colectiva. Este facto é
perfeitamente visivel na obra de Frei Agostinho de Santa Maria, Santudrio
Mariano, obra que viu a luz em Lisboa em 1711 ®.

Nesta obra, o autor fez uma recolha que, tendo embora uma finalidade apolo-
gética, nos legou aspectos de uma cultura oral ligada ao aparecimento de divinda-
des femininas, muitas vezes designadas como “Senhoras”, em que a padroniza¢do

chamado Francisco, que viera de Castelo Branco para Elvas como guardador de vacas
(Inquisi¢do de Evora, Livro 239, Cadernos do Promotor, fl. 470 e seguintes). E igualmente
de assinalar o contraste entre relativa escassez de casos deste género no Alentejo, com a
profusdo dos mesmos casos na Beira.

7 Inquisi¢do de Evora, Proc. n° 2095, fl. 3 (segunda numeragio).

* Idem, fl. 13.

*  Idem, fl. 11.

“ SANTA MARIA, Frei Agostinho de — Santuario Mariano e Historia das Imagens
milagrosas de Nossa Senhora e das milagrosamente apparecidas, Lisboa, Officina de
Antonio Pedrozo Galram, 1711. Um bom exemplo, entre muitos outros que nos surgem
nesta obra, é o relato da apari¢do no local onde depois foi erigida a ermida de Nossa
Senhora do Espinheiro, em Alcanede, (Tomo I, fl. 222).
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do fenémeno € bem evidente. Alguém, normalmente um(a) jovem pastor(a) é
abordada por uma Senhora, segundo frei Agostinho de Santa Maria, porque “se
paga a May do Pastor Divino, de que simplices pastores a sirvam e venerem” °'.

A Senhora pede-lhe que lhe construam uma ermida e, frequentemente, ordena
que os habitantes escavem no local da apari¢do, donde nasce uma fonte de dgua
cristalina com capacidades terapéuticas. Foi esta a origem da maior parte das
numerosas ermidas que ainda hoje se podem ver em Portugal .

Este modelo padronizado que referimos e que, segundo a obra de Frei Agos-
tinho de Santa Maria, se localiza quase exclusivamente no centro e norte do pais,
quando entendido na sua forma mais simples que acabdmos de descrever, ¢ muito
raro nas fontes inquisitoriais.

Por uma questdo de clareza, devemos especificar o que consideramos por
“forma mais simples”. Como dissemos atrds, a partir de finais do século X VI dé-se,
sob a influéncia dos jesuitas e dos franciscanos uma alteracdo nos padrdes da espi-
ritualidade em Portugal. Os casos de Isabel Fernandes em 1544 ainda numa fase
muito incipiente * e posteriormente de Maria da Visita¢do nos finais dos anos 80
do mesmo século * impuseram uma nova forma de santidade e acima de tudo,
alteracdo nos padrdes das apari¢des e visdes. Estas jd ndo se resumiam apenas a
Virgem como anteriormente, mas também a Cristo crucificado e a outras figuras,
carregadas muitas vezes de descricdes profundamente sensoriais, tipicas de uma
religiosidade pos-tridentina. Por outro lado, neste novo modelo, € frequente o visio-
ndrio afirmar que conhece o estado das almas, as que se salvam e as que vao para
o Inferno, ter locu¢des com Deus e ser tido como grande taumaturgo, entre outros
aspectos .

Maria Calada parece ser tributdria da influéncia deste modelo. Juntamente com
as referéncias, como vimos, da cultura oral e do modelo “classico”, aparecem-nos

o Idem, Tomo I, fl. 137.

¢ Para um estudo mais aprofundado da obra de Frei Agostinho de Santa Maria e da
origem das ermidas e santudrios marianos em Portugal ver PENTEADO, Pedro — Para uma
Histéria dos santudrios portugueses. In Piedade Popular. Sociabilidades, representagées,
espiritualidades- Actas do coloquio internacional. Centro de Histéria da Cultura/Histdria
das Ideias da Faculdade de Ciéncias Sociais e Humanas da Universidade Nova de Lisboa.
Lisboa: Terramar, 1999, p. 43-55 (em particular, para o caso que estamos a tratar, ver p. 45).

%  BETHENCOURT, Francisco — Rejei¢cdes e polémicas. Iluminismo. In AZE-
VEDO, Carlos Moreira de — Historia Religiosa da Portugal, Lisboa: Circulo de Leitores,
2000, pp. 75-77.

% HUERGA, Alvaro — La vida seudomistica y el Proceso Inquisitorial de Sor Maria
de la Visitacion (“La monja de Lisboa”). Hispania Sacra. 12 (1959) 35-130.

®  Dois estudos de caso exemplificativos da emergéncia deste novo modelo: TAVA-
RES, Pedro Vilas Boas — Caminhos e inven¢des da santidade feminina em Portugal nos
séculos XVII e XVIIL. Via Spiritus. 3 (1996) 163-215 e CARVALHO, José Adriano de
Freitas — Um “Beato vivo”: O padre Anténio da Conceicdo, CSJE conselheiro e profeta no
tempo de Filipe 1. Via Spiritus. 5 (1998) 13-51.
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imagens dotadas de uma maior sensorialidade como coros de Anjos a cantar, visdes
de almas do Purgatdrio e imagens do Céu onde ela vira uma cadeira *.

Em toda a documentacio inquisitorial que compulsdmos, o modelo “clds-
sico” ilustrado por Frei Agostinho de Santa Maria aparece na sua simplicidade
apenas por trés vezes: em Marvio (o local onde se desenrola este caso de Maria
Calada) em 1613 “, em Braganca em 1654 ® e em Alenquer (curiosamente, o
dnico caso em que € referida a fonte com propriedades milagrosas) em 1659 ©.

No caso de Maria Calada, este substracto popular encontra-se ja misturado com
uma série de outras referéncias O antincio da morte encontra-se ligado, muito pro-
vavelmente a leitura das vidas de santos que morriam em aura de santidade e estava
extremamente difundido em Portugal, acompanhando sensivelmente os mesmos
ritmos de expansdo que os restantes aspectos ligados a santidade afectada .
Finalmente, por sua vez, a questdo da Senhora lhe ter pedido um escrito do seu
sangue inscreve-se de forma nitida no folclore e mitologia do pacto demoniaco.
De resto, devemos assinalar que as manifestacdes de santidade acompanhadas de
elementos populares ou mesmo eruditos ligados ao demoénio e as suas manifesta-
¢des ndo eram, longe disso, uma raridade "'.

Ao ensaiarmos esta pequena exegese comparativa dos trés discursos, e mais
particularmente de Catarina de Santo Anténio e Maria Calada, pretendemos por
em evidéncia um facto. De uma forma alargada, podemos catalogar ambos os
casos como “santidade afectada”. No entanto, quando analisados de um ponto de
vista mais restrito e tendo como objecto da andlise aquilo a que Carlo Ginzburg
chama os “aspectos morfoldgicos”, ou seja pequenas especificidades de cada caso
que, quando comparadas com outros casos, apresentam ou niao conexdes prova-
veis ou um certo “ar de familia” 7, vemos que as influéncias sdo as mais dispares.

%  ANTT, Inquisi¢do de Evora, Proc. 2095, fls. 11, 12,20 e 1 (segunda numeragao).

" Inquisi¢do de Evora, Proc. n° 9080.

% Inquisicdo de Coimbra, Cadernos do Promotor, Livro 307, fl. 105 e seguintes.

% Inquisi¢@o de Lisboa, Cadernos do Promotor, Livro 235, fl. 686 e seguintes.

" Temos noticia nas fontes pelo menos desde 1639 ANTT, Inquisi¢do de Coimbra,
Proc. n° 5500. Ao longo do século XVII este fendmeno da “morte mistica” torna-se quase
um espectaculo popular a que comeca a acorrer grande quantidade de gente, ver ANTT,
Inquisic@o de Lisboa, Proc. n° 8105; Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n® 1788 e Inquisicdo de
Evora, Proc. n°® 3297; Inquisi¢do de Evora, Livro 235, fl. 462 e seguintes.

" Também no Alentejo, em Evora, encontramos um caso de 1697 de uma Ana Maria
que afirmava que uma sua filha, Clara, tinha virtude “por ter hum crucifixo no Ceo da boca
e que recebia muitos favores de Deos e revelagoens” (Inquisi¢do de Lisboa, Proc. n® 928, fl.
50). Tal aura de santidade ndo a impedia de ter locugdes e de ser tentada pelo deménio, que
a persuadia a que se langasse a um pogo (idem, fl. 41). Ser abordado e tentado pelo deménio
era mesmo considerado como uma marca distintiva de santidade. Ver SLUHOVSKY. Moshe
— The Devil in the convent, The American Historical Review, Vol. 107, Issue 5, (2005).

7 GINZBURG, Carlo — Mitos, emblemas, sinais. Morfologia e Historia. Sao Paulo:
Companhia das Letras, 1989, pp. 143-179.
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Resulta claro que o caso de Catarina é bastante mais determinado pela con-
juntura, nomeadamente a literatura profética resultante da situacio pds-restaura-
cionista e da turbuléncia externa. No caso de Maria Calada, os elementos que
compdem 0 seu universo parecem inscrever-se mais no longo e médio prazo, na
estrutura, na cultura oral e nas lentas transformacgdes que se foram operando na
sociedade portuguesa ao nivel do que a santidade, e ndo s0, diz respeito.

Temos assim que Catarina de Santo Anténio encarna um modelo “conjuntu-
ral” (ou se preferirmos, de curto prazo), ao invés de Maria Calada que poderemos
definir como um modelo estrutural (ou de longo prazo). Os elementos novos do
modelo conjuntural (o “parto mistico””) podem projectar-se sobre o modelo estru-
tural e tornar-se por sua vez um elemento estrutural, mesmo perdendo a matriz ini-
cial (como vimos, foi 0 que aconteceu a matriz profética e apocaliptica existente
em Catarina de Santo Anténio quando se transmitiu a Maria Calada).

Ao apropriarmo-nos de conceitos da esfera da economia, como estrutura e
conjuntura, pretendemos apenas ilustrar a forma dialéctica como se vai formando
o imagindrio mistico em Portugal. Uma situacdo conjuntural, nascida de vicissi-
tudes concretas e imediatas, pode dar origem & formacao de um fenémeno desti-
nado a durar no inconsciente colectivo. O “parto mistico” € apenas um desses
fenémenos que como veremos, estaria votado ainda a uma longa vida, mesmo
sujeitando-se a metamorfoses assinaldveis.

4.

Nio cabe no ambito deste trabalho fazer o estudo exaustivo de cada caso em
particular. A ideia € mais a de analisar a génese e primeiras transformacdes que o
fenémeno sofreu. Na parte final deste artigo iremos langar um olhar de forma sin-
tética a sua evolugdo até ao tltimo registo que nos chegou, em 1759.

S6 nos tltimos anos do século XVII nos volta a aparecer um caso deste
género. No entanto, a partir desta altura o processo conhece uma aceleragdo rapida
e uma circuncri¢do geografica que ndo sendo absoluta é, pelo menos, significativa.

Em 1699, em Monsalvarga, perto de Chaves, deparamo-nos com uma Filipa
Lopes que dizia que “andava prenhada de dois Anjos e que hera hum Anjo mas
que hera menina fémea” ™. Este caso encontra-se disperso por varios documentos
e vai prolongar-se até 1708, altura em que nos aparece a sentenga que contra ela
proferiu a Inquisicdo de Coimbra 7. E através deste libelo que temos uma descri-
¢do mais precisa do caso. Tratava-se de uma curandeira que curava de varias
enfermidades como “espinhela, touga, fogo ardente”. Este documento indica-nos
ainda que ela afirmava que *“ em seu corpo falava o Espirito Santo, e varios Santos,

 ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Livro 321, fl. 344 e seguintes.
A sentenga encontra-se em ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Proc. n°® 16250, e o
resto do processo em Inquisicdo de Coimbra, Proc. n° 6137.
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e quando assim falavdo, estava a sua alma no ceo falando com Deos” ™. A argu-
mentacdo dos inquisidores acerca da sua falsidade também nao deixa de ser curiosa.
Segundo o Santo Oficio, facilmente se prova que ndo pode ser milagre “porque ja
hoje Deos ndo costuma fazer milagres tao repetidas vezes pello estabelecimento
que ha da fee” 7. O milagre tem uma finalidade bem precisa, destina-se a solidi-
ficar a fé dos homens, e como tal deve preservar o seu cardcter excepcional.

Em 1712, uma mulher alema, terceira de Sdo Francisco em Lisboa, afirmou
que “andava pejada da Santissima Trindade e pedio a hua sua vezinha da mesma
escada chamada Antonia da Conceyc¢ao que lhe fizesse huns lengois porque estava
pera parir hum menino Deus” 7.

Em 1733, Sdo Mamede de Cambeses, Chaves, uma Antonia Afonso afirma:
“Eu hei de parir hum menino Deus, e hei de parir no fim de vinte meses, e hei de
parir um sabio” .

1745, Lugar das Anguias, Belmonte. Maria Gongalves, uma mulher que ale-
gou a miséria da sua condicdo “destituida de todo o humano socorro” para se fin-
gir de santa disse que “Deos Nosso Senhor lhe dissera que ainda lhe havia de dar
hum filho que havia de ser Pontifice da Igreja de Deos” ™.

Alpalhdo, Alentejo, 1747. Duas irmis, Maria e Catarina afirmaram que esta-
vam prenhes “por obra do Spirito Santo e que havido de parir ahi Maria do menino
Jesus e a ditta Catherina Sao Jodo Baptista e que tinha concebido dia de
Encarnacio e que a ditta Maria havia de parir a noute de Natal e a ditta Catherina
dahi a hum més” ¥. Esta versdo parece ser inspirada nos Evangelhos e na histéria
de Maria e de Marta, mae de Cristo e de Sao Jodo Baptista respectivamente.

Numa carta de 8 de Junho de 1747 enviada ao Santo Oficio de Evora, assi-
nada por uma Soror Catarina Micaela, encontramos uma freira de um convento de
Evora, a Madre Soror Maria Eugénia da Trindade, que na quaresma de 1745 apa-
receu no convento com uma corda ao pescoco pegando numa cruz, dizendo que
queria ir pregar de missdo, “que assim lho ordenava hum menino que tinha den-
tro em si que hera Deos” *'.

Finalmente, em 1759, em Sao Martinho de Vilar de Ferreiros, perto de Mondim
de Basto, encontramos um grupo de pessoas que aguardava o fim do mundo atra-
vés de um dildvio de areia, ao qual apenas esse grupo de eleitos deveria escapar,
refugiando-se na ermida da Senhora da Graga. Esse dilivio deveria ser precedido

”  ANTT, Inquisicdo de Coimbra, Proc. n° 16250 (f6lio ndo numerado).

7 Idem, Ibidem.

7 ANTT, Inquisicdo de Lisboa, Livro 271, fl. 120 e seguintes.

® ANTT, Inquisi¢do de Coimbra, Livro 365, fl. 22 e seguintes.

 ANTT, Inquisicdo de Lisboa, Proc. n°® 7983 (acorddo final, ndo numerado).
% ANTT, Inquisi¢do de Evora, Proc. n° 4766, fl. 5.

8 ANTT, Inquisi¢d@o de Evora, Livro 273, fl. 204.
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pelo nascimento do Espirito Santo, encarnado no ventre de uma das assistentes
desse congresso, Maria José *.

Se exceptuarmos dois casos, de Evora e Lisboa, vemos desenhar-se perfeita-
mente o arco que come¢a no Minho atravessando todo o interior norte do Pais,
vindo terminar na zona de Portalegre.

A zona da Beira € a uUnica regido com fronteiras comuns a todas as outras
regides que registaram fendmenos desta natureza (Minho, Trds os Montes e
Alentejo). Era igualmente na altura a regido onde se encontrava em maior nimero
a comunidade judaica portuguesa. Para Maria José Ferro Tavares, o messianismo
portugués ganhou forma precisamente numa altura em que, por via das conversdes
forcadas e renuncia a fé dos antepassados, o messianismo judaico perdera o con-
tacto com as suas raizes e se transformara em algo de diferente ¥. A aceitarmos
como valida a premissa que tentdmos demonstrar, de que o fenémeno do “parto
mistico” resulta da conjuga¢@o do fendmeno de santidade afectada com a emer-
géncia da literatura messianica e profética no contexto da restaurag@o, ndo espanta
que a Beira se transformasse em centro irradiador deste fenémeno.

Um bom exemplo da circulag@o de literatura profética na Beira é o caso refe-
rido do pastor Jodo Fernandes, que adquiriu uma miscelinea de textos proféticos
vendida livremente numa feira em Trancoso. Eram textos, no minimo, pouco apre-
ciados pela ortodoxia vigente, mas que aparentemente escapavam ao crivo do
Santo Oficio.

Sao apenas indicios. Esta abordagem ndo pretende ir mais além do que ten-
tar, através de uma série de manifestacdes exteriores, tentar estabelecer relacdes
causais acerca das quais nunca podemos estar absolutamente seguros. Pretende-se
igualmente lancar as bases para investigacdes futuras mais aprofundadas acerca
do misticismo e messianismo portugués.

Em conclusio, podemos afirmar que na sua génese este fendémeno foi mais
uma das manifestacdes das tensdes escatoldgicas existentes em Portugal, tal
como o foram o Sebastianismo ou as Esperancas de Portugal do Padre Anténio
Vieira, embora com o tempo fosse gradualmente perdendo contacto com esse
ntcleo inicial. Parece igualmente ter ido de encontro a um sentimento de revolta,
num periodo profundamente marcada por uma rigidez e hierarquizacio social no
seio de uma sociedade que dispunha de amplos meios de conservar a ordem insti-
tuida. Em dltima andlise esta segunda vinda de Cristo era uma reactualizagdo do
mito do nascimento de Cristo *, um sentimento de comecar de novo e uma forma
de combater uma ideia difusa, se bem que generalizada, de decadéncia.

8 Este caso foi estudado em detalhe num trabalho anterior a ser editado brevemente

pela Palimage Editores. RIBEIRO, Anténio Vitor — Um buraco no Inferno. Heresia, cul-
tura popular e Inquisi¢cdo no Portugal de Setecentos. (Texto policopiado), 2002.

% TAVARES, Maria José Ferro — O messianismo judaico em Portugal (primeira
metade do século XVI). Luso-Brazilian Review. 28 (1991) 141-151.

% Para uma melhor compreensdo desta ideia de decadéncia e de reactualizagdo do
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N&o devemos no entanto perder de vista o aspecto individual de cada caso
considerado. Nio se trata apenas de uma aspiragdo generalizada, de uma vontade
desencarnada de mudar o mundo. As pessoas cujas proposi¢des analisimos fize-
ram-no moldadas por um ambiente que ndo anulou o seu livre arbitrio e o exerci-
cio da sua liberdade. E esse o aspecto sedutor de uma andlise indicidria, a ideia de
que, como dizia Warburg ¥, “Deus estd no particular”.

mito fundador ver ELIADE, Mircea — O mito do eterno retorno. Arquétipos e repeticdo.
Lisboa: Edi¢des 70, 1990.

% Citag@o de Carlo Ginzburg no inicio do seu artigo “raizes de um paradigma indi-
ciario”, in GINZBURG, Carlo — Mitos, emblemas, sinais. Morfologia e Historia. Sao
Paulo: Companhia das Letras, 1989, p. 143.



