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Sobrevivem ainda em Tras-os-Montes determinados comportamentos
festivos coincidentes com os finais do ano. Uma observagdo atenta revela-
-nos que, entre as diferentes leituras possiveis sobre esses comportamentos,
ressalta a da conotagdo remota com as festas de Inverno dos antigos povos
de origem indo-europeia, onde claramente, apesar de todo um sistema evolu-
tivo de transformagdes, se encontra a sua origem. As caracteristicas que
actualmente ainda se manifestam nas mascaradas transmontanas permitem-
-nos recuar até ao tempo desses povos, num processo paralelo aquele que
seguimos para o estudo da lingua, dos costumes, da religido, da arquitectura
e da arte em geral. Nio se pretende, pois, estudar aqui propriamente a festa
transmontana, mas tdo so destacar, através da referéncia aos comportamentos
que da remota Antiguidade lhe deram origem, a sua ancestralidade e o pro-
cesso de cristianizagdo que, singularmente, permitiu a sua sobrevivéncia.

A comemorac¢do de um novo ano com rituais proprios remonta a pré-
-histéria. Na civilizagdo dita ocidental, é-nos ja descrita na Grécia no contex-
to dos rituais dionisiacos. Dioniso era o deus da vitalidade', em honra do
qual as Bacantes, no Inverno, subiam dangando as montanhas, devorando
animais selvagens. O momento apotedtico desta divindade caracteriza-se por
um cortejo, o chamado tiaso, em que o deus conduz um carro puxado por

I M.H. R.Pereira, Estudos de Histéria da Cultura Cldssica, |, Cultura Grega, 5.* Ed., Lisboa,
1980, p. 271

Revista da Faculdade de Ciéncias Sociais e Humanas, n.° 16, Lisboa, Edi¢des Colibri,
2005, pp. 183-208.



184 M. Justino Maciel

panteras, acompanhado por satiros e ménades vestindo peles de animais e
manuseando tirsos e serpentes. Por vezes, na iconografia deste cortejo,
vemos que alguns dos participantes, designadamente satiros e paniscas, apre-
sentam chifres, orelhas, barbichas e pés de cabra. Este culto ao deus da
videira e do vinho era acompanhado por festas, de que se destacavam as
Dionisias Rurais, em Dezembro, as Leneias, em Janeiro, e as Dionisias
Urbanas, na Primavera, todas elas caracterizadas por representagdes teatrais
em que se usavam mascaras, augurando a revitalizagdo da natureza que se
desejava e aguardava comemorando o solsticio.

Se a mascara ja era utilizada em contextos funerarios micénicos, como
alids no mundo etrusco, onde deu origem as imagines maiorum? dos roma-
nos, ela surge também ja em Micenas como objecto de culto a Dioniso e
integrada nas representagdes teatrais, pois, como se sabe, o teatro nasce na
Grécia no ambito dos rituais ao deus do vinho. Estas primeiras mascaras, ja
conhecidas na época micénica, apresentavam tragos humanos, animalescos e
teriomorficos, atribuindo uma fungdo magica a quem as usasse, por tornarem
possivel a assungdo de outra identidade ou personalidade no sentido original
grego da palavra prosopon/persona.

Além do culto dionisiaco, também os rituais cénicos em honra dos deu-
ses Cabiros utilizavam a mascara, sobejamente representada nos chamados
vasos cabiricos. Os actores empunhavam madscaras simbolizando estes deu-
ses da fertilidade3. Os Mistérios de Eléusis, por outro lado, venerando Demé-
ter, tinham como referéncia também rituais de fertilidade, fossem eles os
maiores, no Outono, fossem os menores, na Primavera. Pensa-se que nestes
cultos, assim como nos de Posidon e de Artemis, também se usou a mascara.
Escavagdes no santuario de Artemis Orthia, em Esparta, revelaram a exis-
téncia de mascaras antropomorficas, dos sécs. VII-VI a.C., indiciando a

2 Plinio, Naturalis Historia, 35,2: Colocavam-se nos dtrios (das casas), a fim de serem obser-
vados, ndo estatuas (signa) de artistas estrangeiros, objectos de bronze ou mdrmores, mas
mdscaras (uultus) moldadas em cera que se dispunham singularmente em estantes, a fim de
que existissem imagens (retratos) que acompanhassem as cerimonias fiinebres familiares; e
sempre que algum morria, todo o conjunto de parentes que um dia ja vivera se encontrava
presente. As genealogias abriam-se assim por linhagens até estes retratos pintados. (In
atriis haec erant, quae spectarentur, non signa externorum artificum nec aera aut marmo-
ra: expressi cera uultus singulis disponebantur armariis, ut essent imagines, quae comita-
rentur gentilicia funera, semperque defuncto aliquo totus aderat familiae eius qui umquam
Suerat populus. Stemmata uero lineis discurrebant ad imagines pictas). Tradugdo nossa,
como todas as tradugdes do latim transcritas neste artigo, salvo outra indicagao.

3 G. Krien-Kummrow, Maschera, in Enciclpedia dell’Arte Antica Classica e Orientale, 1V,
Roma, 1961, p. 912.
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ocorréncia de dangas rituais, como as que vemos representadas num baixo-
-relevo do Museu da Agora, em Atenas, com figuras mascaradas dangando®.
Artemis € também uma deusa da fertilidade, ligada a caca e a natureza, sen-
do representada com varios animais, entre os quais se destaca o veado’.

No contexto propriamente teatral grego, usou-se todo o tipo de masca-
ras. No inicio, apenas o rosto pintado. Depois, elementos vegetais € vimes
entrangados ou tela, posteriormente consolidados com cal ou estuque. Nos
periodos helenistico € romano evolui-se para o uso da terracota, do bronze,
da madeira e, mesmo, do marmore®.

A festa céltica

A arte céltica desenvolveu-se, quer na fase de Hallstat, coincidente no
tempo com a arte grega arcaica, quer na fase de La Téne, no tempo da arte
classica grega, com um gosto proprio e uma certa tendéncia para o fantasti-
co, dando vida a formas inanimadas e animalizando a figura humana. Mani-
festou-se com uma clara individualidade formal e geografica em relagdo as
outras artes europeias antigas, ou seja, a arte classica, a arte cita e a arte ibé-
rica.

Na Peninsula Ibérica, os celtas ocuparam a parte norte atlantica e oci-
dental e a sua arte e civilizagdo acabaram ofuscadas pela for¢a dindmica do
classicismo romano. Todavia, deixaram as suas marcas na chamada cultura
castreja e na pervivéncia de certas manifestagdes religiosas e artisticas em
aculturagdo com as propostas civilizacionais romanas. Dai um amplo sincre-
tismo na convergéncia do céltico com o romano também no norte do territo-
rio hoje portugués, numa continuidade incrementada mesmo no periodo da
cristianizag¢do, quando se aprofundam lagos com os celtas entretanto também
cristianizados das Ilhas Britinicas, alguns deles sem terem sido romanizados,
como foi o caso dos irlandeses’.

De facto, dadas as comuns origens indo-europeias, bem como a con-
temporaneidade e proximidade dos celtas com os gregos dos periodos arcai-
co e classico, verificamos que os modelos da arte céltica se encontram na
Grécia. Um dos principais pontos de contacto neste ambito encontra-se pre-

4 Ibidem, fig. 1087.
3 Por exemplo a escultura conhecida como Artemis de Versailles, no Museu do Louvre, Paris.
6 G. Krien-Kummrow, op. cit., p. 914.

7 Atente-se no caso do bispo celta Mailoc, da diocese de Britonia, que assina as Actas do 11
Concilio de Braga, de 572, in J. Vives, Concilios visigéticos e hispano-romanos, Barcelona-
-Madrid, 1962, p. 85.
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cisamente no uso da mascara humana e no destaque dado a representagdo da
cabega, seja do homem, seja dos animais®. Nao deixa de causar reflexdo o
facto de a arte céltica, sendo pouco dada, em geral, a figurag@o, dé um relevo
significativo a utilizagio da méascara como parte destacada do corpo. Outro
elemento bastante representado é o torques?, simbolo da nobreza ou do poder
de quem o usa, seja homem ou mulher, colar que também usavam os troia-
nos e, por referéncia a estes, os jovens romanos'®. O mesmo verificamos na
iconografia dos principes castrejos do norte do territorio portugués!!,

A festa céltica por exceléncia iniciava-se no primeiro dia de Novembro.
Na sua fase final e mais desenvolvida era a maior festividade da Irlanda, ja
no periodo coincidente com a cristianizagdo. Chamava-se o Samain e era,
sem davida, uma comemorag¢do do solsticio, celebrando o fim de um ano e
os bons augurios de outro. A festa era continua e nela se destacava o abate
intensivo de reses, testemunhando assim estarmos perante uma sociedade
que economicamente vivia mais da pastoricia do que da agricultura'2, A
palavra Samain significa assembleia ou ajuntamento e revestia-se da fungdo
magico-ritual, também através da oferta de sacrificios aos deuses, de propi-
ciar a manuteng¢do do eterno retorno, a repeti¢do dos ciclos anuais e a fertili-
dade da terra, para que a abundancia entdo celebrada se repetisse. No fundo,
ha aqui um paralelismo evidente com as festas romanas dos Saturnalia e das
Calendas.

O deus céltico por exceléncia ¢ também o deus da abundancia, Cernnu-
nus. Era representado com chifres de veado. Mas outro deus, Tarvos Triga-
ranos, o Touro Tricérnio, apresentava-se igualmente com chifres. E em ter-
mos de representagdes artisticas ressalta o chamado Caldeirdo de
Gundestrup, uma grande taga de prata dourada descoberta numa turfeira na
Jutlandia e hoje no Museu Nacional de Copenhaga'3. Datara de entre os secs.
IV e Il a.C. Entre decoragdo variada com elementos figurativos em que se
destacam cabecas-mascara, mostra-nos um baixo-relevo em que surge o deus

8 P.-M. Duval, Arte Celtica, in Enciclopedia dell’Arte Antica Classica e Orientale, 11, Roma,
1959, p. 462.

9 Segundo Isidoro de Sevilha, os torques sdo assim chamados porque sdo torcidos (Dictae
autem torques quod sint tortae, Etymologiae, X1X, 31, 11).

10 E. La Roca, Ara pacis augustae, in occasione del restauro della fronte orientale, Roma,
1986, pp. 24-31, fig. da p. 30.

11 J. L. Vasconcelos, Religides da Lusitdnia, 111, Lisboa, 1913, pp. 43-57, figs. 22,23 ¢ 24.
12 T.G.E. Powell, Os Celtas, Lisboa, 1971, p. 120.

13 M. Green, Symbol and Image in Celtic Religious Art, London and New York, 1994, p. 7,
fig. 1.
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Cernnunus com chifres de veado, sentado de pernas cruzadas junto de um
veado cuja armagdo apresenta uma forma praticamente igual aos dos chifres
do deus!4. Este tem um torques no pescogo e ostenta outro com a mio direi-
ta, parecendo oferecé-lo ao veado. Com a mao esquerda segura uma serpente
que para ele se dirige e que se caracteriza por ter na cabega chifres de carnei-
ro, iconografia que se repete em outros exemplos da arte céltica. O deus
apresenta-se-nos aqui num ambiente quase fantastico, como que um rei da
criagdo, entre outros animais: dois touros (auroques?), um ledo com garras
pronunciadas, um c@o, dois cavalos afrontados que também apresentam gar-
ras e um daemon cavalgando um golfinho. Varios elementos fitomorficos
decoram os espagos intermédios.

O simbolismo da regeneragdo, da fertilidade, da prosperidade e da
abundancia ressalta da propria ideia de caldeirdo, e é reforgado pela icono-
grafia do deus com chifres junto do veado. Com efeito, no mundo céltico, o
veado € o animal que mais profundamente se conota com a floresta e com a
caga, por causa da sua evidente simbolica de fertilidade. A renovagdo e cres-
cimento dos seus galhos provocam no cagador a consciéncia da interac¢do
das for¢as da natureza com as manifesta¢des de virilidade e de masculinida-
de que garantem a renovagao da vida no ciclo das estagdes do ano!s.

Por outro lado, o mito ossianico da deusa-veado e a lenda do veado
branco no ambito do ciclo arturiano!® ajudam-nos a entender a importancia
que este animal tinha no mundo céltico para exprimir a dindmica da relagdo
do homem com a natureza e sua sobrevivéncia.

Os romanos, nos seus contactos com o mundo dos celtas, provocaram
aculturagdes de que resultaram comportamentos comuns, por sincretismo ou
justaposi¢do, conforme era mais ou menos proxima a manifestagdo de anti-
gas tradigdes indo-europeias. Da documentagdo que nos ficou dos tempos
finais do Império e da época das invasdes barbaras, somos levados a concluir
que, nas diferentes regides célticas romanizadas, a festa do Ano Novo ou das
Calendas acabou por aglutinar, designadamente sob o epiteto de ceruulum
facere, ou seja, fazer, imitar o veado, as diferentes variantes da mesma festa
original indo-europeia, que para os gregos eram as Dionisias, para os roma-
nos as Saturnais e para os celtas o Samain.

14 P.-M. Duval, op. cit., fig. 647, p. 465.
15 M. Green, op. cit., pp. 136-139.
16 J. Markale, La femme celte, Paris, 1984, pp.134-139.
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A festa romana

A festa romana era essencialmente religiosa, mesmo quando parecia
profana. Damo-nos conta dessa realidade ao lermos os Fastos de Ovidio,
obra chave para a percepgdo do calendario e das motivagdes das feriae
romanae. Os deuses, de facto, estavam sempre presentes € dizia-se até do
principal dos seus sacerdotes, aquele que estava encarregado do culto a Japi-
ter, o chamado Flamen Dialis, que era um homem quotidie feriatus, ou seja,
pelos ritos que estava obrigado a cumprir, todos os dias estava em festa!’.
Damo-nos conta da consciéncia que os antigos tinham do ciclo anual propor-
cionado pela natureza e a sua integragdo na dominante social e ideoldgica da
religio, ou seja, no culto dos deuses, segundo a inspiragdo ciceroniana'é. Os
romanos nunca esqueceram os ritos ancestrais, condicionantes de uma reli-
gido funcional e utilitdria onde até se cultuavam os daemonia ou pequenos
deuses da natureza, porque havia a consciéncia de que eles eram necessa-
rios'® na ordem natural das coisas, no calendario agricola e na sucessdo das
estagdes do ano. Dai o cumprimento de rituais ser uma norma jamais esque-
cida. Para tal, nos dias de festa religiosa, ou feriae, ndo se trabalhava. Quem
o fizesse era multado e teria de oferecer um porco em expiagao?°.

A época mais propicia a festa na ancestralidade romana era o Inverno,
sobretudo no solsticio, em que o descanso da natureza, os dias curtos e o
tempo frio libertavam as pessoas dos trabalhos campestres. Esta paragem
como que se prolongava até Margo. Lembremos que o primeiro dia do ano,
até meados do séc. Il a.C., era comemorado no primeiro dia deste més e pos-
teriormente era como que festejado duas vezes: a um de Janeiro e a um de
Margo.

De 17 a 23 de Dezembro, nos chamados brumalia ou dias mais peque-
nos do ano, a vida publica parava, incluindo o ensino e a administragio da
justica. Eram as Saturnales. No altar doméstico oferecia-se ao Genius da
casa um leitdo e vinho, libertando-se os servos dos trabalhos quotidianos?'. E
invertiam-se as fungdes: os amos serviam eles proprios os seus escravos®.
Os romanos descansavam nestes dias, convidavam e eram convidados para

17 Aulo Gélio, Noctes Atticae, 10, 15, 16.

18 Cicero, De natura deorum, 2,8.

19 Origenes, Contra Celsum, 8,62.

20 R. Turcan, Rome et ses Dieux, Paris, 1998, p. 22.
21 Horéacio, Odes, 3,17, 14-16.

22 Macrébio, Saturnales, 1, 24, 23.
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banquetes, ofereciam mutuamente presentes, entregavam-se aos pequenos
jOgos caseiros, como apostar as nozes, um comportamento que chegou aos
nossos dias nas ceias de Natal e Ano Novo. Nesta altura ndo se esqueciam os
mortos da familia, numa festa muito propria, a 23 de Dezembro, chamada
Larentalia®. Mas a festa principal continuava em honra de Saturno e de sua
esposa Ops, a deusa da abundancia. O préprio deus apresenta no seu nome o
radical satur, que significa satisfeito, saciado. As Saturnales eram, de facto,
as festas da abundéncia, nas quais se consumia a riqueza e bens produzidos
ao longo do ano. Diante do templo de Saturno oferecia-se um banquete onde
se comia exageradamente?*.

O primeiro dia do ano passou a ser, como ja dissemos, comemorado, a
partir de 154 a.C., e na vigéncia do calendario lunar, nas Calendas de Janei-
ro, referenciadas a Lua Nova. Segundo Varrdo, tinham esse nome porque,
nesse dia, se proclamavam — calantur?® — as Nonas, estas assim chamadas
por serem o nono dia antes dos Idos. Estes marcavam os meados do més (13
ou 15) e o seu significado conotava-se com o antigo verbo iduo, dividir,
separar. Nas Calendas de Janeiro formulavam-se votos de Ano Novo e ofe-
reciam-se presentes, como nos diz Ovidio?. Estas festas haviam de ter um
grande impacto no mundo romano, mesmo depois de cristianizado?’.

Outras festas se relacionavam com a comemoragdo do solsticio, até
numa perspectiva de purificagdo pds-Saturnales, mas num contexto ainda de
Inverno e de esconjuramento do solsticio, assim como associadas a rituais de
fertilidade e ao culto dos mortos. A 13 de Fevereiro honrava-se Fauno nos
campos e nos bosques, sacrificando-lhe um cabrito?®. Dois dias depois,
tinham lugar os Lupercalia, ainda sob a égide de Fauno. Do chamado Luper-
cal, gruta do Palatino onde se acreditava que a loba teria amamentado Romu-
lo e Remo, saiam pela cidade de Roma os Lupercos ou homens-lobos, con-
frarias de sacerdotes que ali sacrificavam cabras e um c@do, banqueteando-se
com as carnes das vitimas. Depois, com tiras das peles das cabras sacrifica-
das, as chamadas februae, faziam disciplinas com as quais flagelavam as
mulheres, tendo em vista a sua purificagdo e fertilidade, correndo pela cida-

23 R. Turcan, op.cit., pp. 60 ¢ 74.
24 Macrébio, Saturnales, 1, 10, 18.
25 Varrdo, De lingua Latina, 6, 27.
2 Ovidio, Fasti, 1, 71.

27 M. Meslin, La féte des Kalendes de Janvier dans |’Empire Romain. Etude d'un rituel de
Nouvel An, Bruxelles, Latomus 115, 1970.

28 Horacio, Odes, 1,4, 11 ss
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de?. Este dies februatus ou de purificagdo deu o nome ao més, Fevereiro.
Assim como o dies natalis Solis ou dia do nascimento do deus Sol foi cris-
tianizado como Natal, e as Calendas substituidas pela festa da Circuncisdo
de Jesus, assim o dies februatus deu origem a festa cristd da Purificagdo de
Nossa Senhora’®.

Ainda em Fevereiro, nos tempos mortos do Inverno, tinham lugar os
Parentalia, nos dias 17 e 18 de Fevereiro, especialmente dedicadas aos mor-
tos. Acreditava-se que entdo os mortos vagueavam pelos caminhos. Nao se
devia casar nesses dias e os templos encerravam-se. O més terminava com os
Caristia, festa das familias, e com a comemoragdo da Cara Cognatio (Que-
rido Parentesco)?!.

Estas festas eram, como dissemos, ritos ancestrais €, em grande parte,
remontavam as tradigdes indo-europeias, de que participavam igualmente os
celtas. Por isso, os romanos encontraram nas Galias e na parte Norte e Oci-
dental da Hispania, terras também ocupadas por este povo e seus ramos, tra-
di¢des proximas e paralelas. Sabemos que os romanos aceitaram as religides
indigenas e os seus rituais préprios. Em Portugal, tanto o caso do deus lusi-
tano Endovélico® como dos demais deuses indigenas®?, com destaque para
os que eram venerados no santudrio rupestre de Panodias (Vila Real)*, sdo
um exemplo claro dessa aculturagao.

O ceruulum facere

Na Antiguidade Tardia, ao processar-se a cristianizagdo, estes compor-
tamentos tornaram-se objecto de uma ateng@o especial dos Padres da Igreja,
sendo na generalidade considerados como pagdos e combatidos. Mas a leitu-

29 Mas o luperco? O despir-se? O correr? Que significam? Que esse ligeiro deus se apraz
nas serras, de correr, de saltar, de ir espantando, de ir pondo em fuga, em rebulico, as
Jeras..., in A. Feliciano de Castilho, Os Fastos de Publio Ovidio Nasdo com tradugéo em
verso portuguez, Lisboa, 1, 1862, p. 107.

30 Com possivel conotagdo com os lupercos devem ser também referidos os Hirpi Sorani, ou
Lobos de Soracte, confraria de sacerdotes que, sobre o monte Soracte, dangavam sobre
carvoes acesos. Tiveram origem num mito em que lobos, vindos de uma caverna, roubaram
das brasas a carne de um sacrificio (P. Grimal, Diciondrio da Mitologia Grega e Romana,
Lisboa, 1992, pp. 234-235.

31 Tertuliano, De idololatria, 10,3.

32 M. J. Maciel e T.D. Maciel, A propésito de uma nova ara a Endovélico, in Gaya (V.N. de
Gaia) 4 (1986) 9-18.

33 J. Encarnagio, Divindades indigenas sob o dominio romano em Portugal, Lisboa, 1975.
34 A. Tranoy, Panoias ou les rochers des dieux, in Conimbriga (Coimbra) 43 (2004) 85-97.
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ra de documentos varios dos sécs. IV, V, VI e VII diz-nos que grande parte
das manifestagdes que tém a ver com o caso vertente da comemoragdo do
solsticio de Inverno se mantiveram com uma capa crist, tdo fortemente elas
se encontravam enraizadas nas sociedades, sobretudo as rurais.

Verificamos que a sua cristianizagdo acabou por revelar comportamen-
tos paralelos em que o ritual pagdo se processava juntamente com o cristio,
tendo basicamente como elo separador o espago da igreja: dentro para a
liturgia cristd, fora para a comemoragio pagd, tema que nos levaria longe3s.

No séc. IV, na parte leste do Norte da Hispania, o bispo Pacianus de
Barcelona escreveu um livro hoje desaparecido a que chamou Ceruulus3®,
isto €, O Veadinho, e que o seu contemporaneo Sdo Jeronimo conheceu e
citou sob o nome de Ceruus, ou seja, O Veado’’. Das palavras de Paciano
deduzimos que a sua obra criticava a celebrag¢do da festa do Ano Novo, em
que os participantes punham mascaras de animais e imitavam os seus com-
portamentos: E foda aquela repreensdo das indecéncias, muitas vezes
expressas e repetidas, parece que ndo susteve mas antes fomentou a luxuria.
O infeliz de mim! Que mal fiz eu? Sou levado a pensar que ndo saberiam
fazer o veado se eu prdprio ndo lho mostrasse ao repreendé-los38. Essa festa
era entdo caracteristica do norte da Hispania, da Galia e do norte da Italia,
zonas que mantinham as tradigdes célticas®®. Alguns investigadores relacio-
nam-na com rituais de fertilidade, na linha dos Lupercalia, outros interpre-
tam-na mais como uma espécie de Carnaval*’, a festa que posteriormente se

35 Ainda visivel recentemente em comportamentos funerarios verificados em localidades do
norte de Portugal, como o que descrevemos em Monografia de Durrdes, sep. de O Distrito
de Braga, Braga, 1979, pp. 29-32.

36 Sermo de Poenitentibus, 1, 3, in C. Granado, Pacien de Barcelone, Ecrits, Introduction, tex-
te critique, commentaire et index, Paris, Sources Chrétiennes, 1995, p. 118: Hoc enim puto
proxime Ceruulus ille profecit, ut eo diligentius fieret, quo inpressius notabatur — Penso,
de facto, que o Ceruulus resultou proximamente tanto mais ser festejado quanto mais foi
criticado.

37 De uiris illustribus, 106: Paciano, bispo de Barcelona, junto aosMontes Pirinéus,homem
de pura eloguéncia. Distinguiu-se seja pela sua vida, seja pelas suas opgdes.Escreveu
diversas obras, entre as quais O Veado e outras duas Contra os Novacianos. Morreu sob
Teodoésio, tendo alcangado uma extrema velhice.

38 Sermo de Poenitentibus, 1, 3, in C. Granado, Pacien de Barcelone..., op. cit., p. 118: Et tota
illa reprehensio dedecoris expressi ac saepe repetiti non compressisse uideatur, sed eru-
disse luxuriam. Me miserum! Quid ego facinoris admisi? Puto nescierant ceruulum facere,
nisi illis reprehendendo monstrassem.

39 M. Meslin, op. cit., pp. 80-88.
40 C. Granado, Pacien de Barcelone..., op. cit., pp. 42-44.
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desenvolveu nos meios cristdos antes do inicio dos tempos penitenciais da
Quaresma.

No sul da Galia, esta festa de fazer o veado, um novo titulo para as fes-
tas das Calendas, é referenciada e criticada nos sécs. V-VI por Sdo Cesario
de Arles nos seus Sermones, sendo ai evidente o uso de mascaras de cabegas
de animais ou, pelo menos, o uso de chifres para os imitar*!. No seu Sermo
in parochiis necessarius, tendo designadamente em vista o mundo rural do
seu tempo, diz-nos: E creio mesmo que aquele costume, que ficou da profa-
na tradig¢do dos pagados, tenha sido pela vossa correcgdo, com a inspiragdo
de Deus, extirpado destes lugares. Porém, se conhecerdes alguém que ainda
pratiqgue aquela sordidissima torpeza da cordeira ou do veadinho, criticai
durissimamente tal prdtica a fim de que se arrependam de ter feito esta coi-
sa sacrilega*?. O bispo de Arles repete estas ideias nos Sermones 192 e 193.
Diz no 192: Ao fazerem o veadinho querem tomar a aparéncia de feras, uns
vestindo-se com peles de cabra, outros pondo cabegas de animais*. Em
contexto proximo, o I Concilio de Auxerre, reunido entre 573 e 603, deter-
minava no seu Canon primeiro: ndo é permitido fazer o vitelo ou o veadinho
nas Calendas de Janeiro*.

Nos meados do séc. VI também a festa das Calendas se observava no
norte de Portugal e Galiza, segundo informagdo que nos deixou Sdo Marti-
nho de Dume no seu De Correctione Rusticorum. Diz-nos ele: Observar as
Vulcanais e as Calendas... que é isto sendo culto do diabo?*E especifica: O
homem miseravel acredita nestes enganos, sem qualquer fundamento, como
acredita que, se estiver farto e alegre no comego do ano, assim se manterd
pelo ano fora. Todas estas observagbes sdo dos pagdos e inspiradas por
invengdes dos demdnios. Mas ai daquele homem que ndo tiver Deus propi-

41 R. Arbesmann, The cervuli and anniculae in Caesarius of Arles, in Traditio 35 (1979) 89-
-119.

42 Sermo 13, 5, in Cesaire d’Arles, Sermons au Peuple, 1, Paris, Sources Chrétiennes, 1971,
p. 426: Et licet credam quod illa consuetudo, quae de paganorum profana obseruatione
remansit, iam uobis castigantibus de locis istis fuerit Deo inspirante sublata, tamen si adhuc
agnoscitis aliquos illam sordidissimam turpitudinem de annicula uel ceruulo exercere. Ita
durissime castigate, ut eos paeniteat rem sacrilegam conmisisse.

43 Sermo 192, 2, op. cit., p.426, nota: Ceruulum facientes in ferarum se uelint habitus commu-
tare; alii uestiuntur pellibus pecudum; alii adsumunt capita bestiarum.

44 Tdem, p. 427, nota: Non licet Kalendis lannuarii uetolo aut ceruolo facere.

45 De Correctione Rusticorum, 16, in Da instrugdo dos rusticos, Trad. de M. Justino Maciel,

in Actas do Il Encontro sobre Histéria Dominicana, 11, Arquivo Histérico Dominicano
Portugués (Porto) IV/2 (1989) 317: Vulcanalia et Kalendas obseruare...quid est aliud nisi

cultura diaboli?
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cio e ndo houver como dada por Ele a fartura do pdo ou a seguranga da
vida! Eis que vOs observais estas vds supersti¢des, ocultamente ou em puibli-
co, e nunca acabais com estes sacrificios demoniacos. E por que razdo vos
ndo protegem para que estejais sempre fartos, seguros e alegres?*. Aqui,
Martinho de Dume, apesar de nao referir aspectos formais, testemunha-nos a
esséncia da festa das Calendas: cren¢a de que um primeiro dia do ano com
fartura e alegria garantiria a mesma situagio durante todo o decurso anual.
As palavras referidas sdo satur, saturi e saturitas; laetus e laeti; securus e
securitas; propitium, ou seja, os sentimentos ligados a consciéncia da abun-
dancia, tranquilidade e alegria comemoradas no solsticio de Inverno, essén-
cia das festas das Calendas em que se esperava que a divindade fosse propi-
cia. Martinho de Dume deu-se conta da dificuldade em extirpar este
costume, porque tentou ultrapassa-lo dizendo que o inicio do ano deveria ser
comemorado ndo no solsticio mas no equinécio da Primavera, ou seja, a 25
de Marco: Do mesmo modo se introduziu entre os ignorantes e rusticos
aquele erro de julgarem ter o ano comego nas Calendas de Janeiro, o que é
de todo falso. Pois, como diz a Sagrada Escritura, o principio do primeiro
ano foi no equindcio de 25 de Margo...”” O interesse destes textos martinia-
nos vem também do facto de o Sermo em que estdo incluidos ter sido escrito
a pedido de Polemius, que no seu tempo era bispo de Astorga, sede do antigo
Conuentus Asturicencis e cujo territdrio era confinante com Tras-os-Montes.
Nos Capitula anexos as Actas do II Concilio de Braga, de 572, onde se
manifesta também a mdo do Apostolo dos Suevos, repete-se: Ndo se permita
que se cumpram os iniquos rituais das Calendas, nem que se entreguem as
ociosidades pagds*S. Temos assim documentada a festa das Calendas no
noroeste peninsular no séc. VI associada a ideia de solsticio e de propiciag¢ao

46 De Correctione rusticorum, 11, idem, p. 313: Sine causa autem sibi miser homo istas prae-
figurationes ipse facit, ut, quasi sicut in introitu anni satur est et laetus ex omnibus, ita illi
et in toto anno contingat. Obseruationes istae omnes paganorum sunt per adinuentiones
daemonum exquisitae. Sed uae illi homini qui deum non habuerit propitium et ab ipso satu-
ritatem panis et securitatem uitae non habuerit datam! Ecce istas superstitiones uanas aut
occulte aut palam facitis, et nunquam cesssatis ab istis sacrificiis daemonum. Et quare uo-
bis non praestant ut semper saturi sitis et securi et laeti?

47 De Correctione Rusticorum, 10, ibidem: Similiter et ille error ignorantibus et rusticis sub-
repit, ut Kalendas lanuarias putent anni esse initium, quod omnino falsissimum est. Nam,
sicut scriptura sancta dicit, VIII Kal. Aprilis in ipso aequinoctio initium primi anni est fac-
tum..,

8 Capitulum LXXIII: Non liceat iniquas obseruationes agere Kalendarum et ottiis uacare
gentilibus, in J. Vives, Concilios visigoticos e hispano-romanos, Barcelona-Madrid, 1963,
p. 103.
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da abundancia. Festa essa que, nesta época, no Ocidente, era conhecida tam-
bém por ceruulum facere.

Esta realidade ¢ documentada alguns anos mais tarde, ja no séc. VII, por
um texto de Isidoro de Sevilha, testemunhando que o costume era seguido
também no Sudoeste Peninsular. Diz-nos o bispo hispalense, no seu De
Ecclesiasticis Olfficiis, que a Igreja instituiu mesmo um jejum para obstar a
realizag@o da festa pagd do primeiro dia do ano, que descreve todavia sem
lhe dar um nome: 4 Igreja instituiu o jejum das Calendas de Janeiro por
causa do erro do paganismo. Com efeito, Jano foi um dos que tomou o pri-
meiro lugar entre os pagdos, dele recebendo o nome o més de Janeiro. No
culto da religido, os homens ignorantes transmitiram aos descendentes a sua
veneragdo como se fosse um deus e celebraram o seu dia precisamente com
cenas teatrais? e excessos. Deste modo, os homens miserdveis e, o que é
pior, mesmo fiéis cristdos, tomando aparéncias monstruosas se disfar¢am
em figura de animais selvagens, uns, alterados com um gesto delicado, efe-
minam a fisionomia viril; outros ainda hoje se mancham com o fandtico cos-
tume de observarem nesse dia determinados augurios; todos fazem estrondo
saltando com os pés e batendo com as mdos. Com coros de ambos o0s sexos
enlagados entre si, desprovida de alma, alienada pelo vinho, a multiddo mis-
tura-se nestas coisas, de modo tanto mais vergonhoso quanto mais sacrile-
go. Por isso, os Santos Padres, tendo presente que a maior parte do género
humano se encontrava desta maneira sujeita, no mesmo dia, a impiedades e
excessos, determinou um jejum publico, através do qual os homens sentis-
sem que tdo depravadamente se comportavam que, devido aos seus pecados,
se tinha tornado necessario jejuar em todas as igrejas.

Vé-se um reflexo destas palavras de Isidoro de Sevilha na rapida alusao
feita pelo Canon 11 do IV Concilio de Toledo (633), a que ele proprio presi-
diu: Calendas de Janeiro, que se celebram por causa do erro dos pagdos™.

Estes os factos da Antiguidade. A leitura historica, religiosa, sociolégi-
ca e antropologica diz-nos que, seja por analogia, seja por referenciagdo
documental na época medieval e moderna, estes comportamentos se manti-
veram>!.

49 As cenas teatrais implicavam ainda, ao tempo, o uso da mascara.
30 J. Vives, op. cit., p. 195: Calendis ianuariis, propter errorem gentilium aguntur.

31 M.J.Maciel, O “De Correctione Rusticorum” de Sdo Martinho de Dume, Sep. de Bracara
Augusta, Braga, 1980.
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A festa transmontana

As chamadas Festas dos Mascaros, dos Caretos, dos Rapazes ou de San-
to Estévdo em localidades transmontanas sdo, no nosso entender, um exem-
plo das tradi¢Oes atras descritas’2. Manifestam-se como reflexos longinquos
das festas romano-célticas da comemoragdo do solsticio. Vdo do Natal ao
Ano Novo e, em geral, nelas se usam as mascaras e o disfarce. Ha nelas mul-
tivariados aspectos que € possivel abordar. Destacaremos apenas a sua corre-
lagdo com idénticos comportamentos na antiguidade celta e greco-romana.

O caso de Ousilhdo (Vinhais) ¢ dos mais representativos e significantes
e coincide com a festa liturgica em honra do protomartir Santo Estévio, em
26 de Dezembro. Neste dia, jovens e mesmo adultos usando mascara, trajan-
do vestes garridas provenientes de colchas de 13 com franjas e, por vezes,
empunhando um cajoto ou varapau (pedum), como que tomam conta da
povoagdo, assumindo comportamentos de grande liberdade, correndo, sal-
tando, fazendo tropelias as pessoas, designadamente as raparigas, entrando
pelas casas e comendo livremente ou levando consigo alimentos postos na
mesa ou noutros pontos da casa, designadamente os fumeiros. Percorrem
todo o espago da aldeia, incluindo os campos e as matas, atingindo aparen-
temente o limiar da subversdo dos valores instituidos®*. S6 ndo lhes € permi-
tida a entrada na igreja. E aqui temos o outro lado da festa, introduzido pela
cristianizagdo. Como contraponto a esta desordem’ trazida pela festa pela
ndo personalizagdo dos actores, a Igreja introduziu uma ordem em que, para
além da parte principal que € a celebragdo da missa, entram em cena um rei
e dois vassalos ou vassais de nomeagdo anual personalizados que, substi-
tuindo uma triade idéntica, assumem os atributos da sua fungdo — a manuten-
¢do da ordem estabelecida — consubstanciada numa troca de coroas que €
protogonizada pelo sacerdote que presidiu a missa. Recebem o seu munus no
contexto de uma refei¢do no adro da Igreja, cristianizagido do antigo banque-
te piblico romano em honra dos deuses — lectisternium — diante dos templos.
Paralelamente, surgem outras personagens, também identificadas e de

52 Como alias ja destacou o Abade de Bagal (P. Francisco Manuel Alves, Memdrias arqueo-
logico-histéricas do Distrito de Braganga, 1X, Porto/Braganga, 2000, p.287).

538, A. Maciel, A mdscara de Ousilhdo (Vinhais). Uma leitura antropoldgica e metafisica,
Vinhais, 1988. Remetemos para esta obra, uma das melhores até hoje conseguidas sobre 0
tema, uma descrigdo de pormenor da Festa dos Rapazes e do uso da méscara na localidade
de Ousilhdo, uma das comunidades onde se mantém mais viva e significante esta tradigdo
transmontana.

34 B. Pereira, As mdscaras portuguesas, Lisboa, 1973, pp. 100-102.
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nomeagdo anual, os mogos, em niimero de quatro, cuja fung¢do consiste em
dinamizarem como mordomos a festa nos seus ritos fundamentais, como sdo
a visita as casas na companhia de um gaiteiro e de um tamborileiro, o pedito-
rio e a organiza¢do da mesa de refei¢do colectiva, para além do ritual religio-
so onde se inclui o transporte do andor com a imagem de Santo Estévio.
Esta fung¢do proxima do sagrado permite-lhes a liberdade de, se oportuno,
poderem fazer satira social, as chamadas loas. Enquanto decorre a refeigdo
colectiva no adro da igreja, os mogos distribuem pdo bento e vinho por todos
os presentes. De notar que cada casa apresenta também a sua mesa posta
para que os familiares, vizinhos e qualquer visitante ali possa participar desta
festa que, de facto, também privadamente se revela como que comemorando
a abundancia.

Enquanto que estas personagens identificadas cumprem a sua fungao, os
mascaros continuam a sua ac¢do de caos, conduzindo mesmo um carro de
bois a cujo jugo alguns deles se atrelam, tentando levar ao climax a desor-
dem que representam. O ponto alto da festa parece terminar com a nova tria-
de de rei e vassais a ser transportada no carro de bois puxado pelos masca-
ros, no que parece ser um reconhecimento da superioridade e dignidade da
ordem sobre o caos, condigdo de bom funcionamento e de sobrevivéncia do
grupo social num novo ano com novos personagens. Todavia, retirado no
rude aconchego de uma qualquer dependéncia agricola, o povo junta-se a
noite para completar a festa num baile em que todos participam ou assistem
e onde os caretos, caida a mascara e como satiros embalados por Dioniso,
transformam o seu cansago em sono reparador.

A mascara transmontana

A questdo da mascara € aqui extremamente importante porque essencial
a expressdo da liberdade e do anonimato que caracteriza esta festa desde
tempos imemoriais. Como na Grécia, em Roma ou na civiliza¢do céltica, a
mascara pode ser de varios materiais. Anda hoje se usa em couro, metal
(lata) ou madeira, predominando a mascara feita em castanho. Como tudo,
estas esculturas vdo desaparecendo, partindo-se ou gastando-se. Apesar de
muito raramente serem oferecidas ou vendidas, quando fazendo parte do
patrimonio familiar, ndo conseguimos ja hoje identificar méascaras com mais
de um século.

A actual produgdao em Ousilhio, terra onde tradicionalmente se mantém
esta arte, apesar de ja se notar um incremento de a recuperar noutras locali-
dades, com caracteristicas proprias e individualizadas, esta praticamente
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limitada a um artista/artesdo local, Jodo Esteves, que as manufactura em
madeira de castanheiro. Para tal, percorre os soutos transmontanos e procura
nestas arvores ramos e articulagdes que sugiram mascaras. O interessante &
que este escultor, sem conhecer, pelo menos aparentemente, nada dos mun-
dos celta, grego ou romano, procura aproveitar as sugestdes que a propria
natureza lhe deixa para produzir figuragdes tendencialmente teriomorficas,
que possam apresentar chifres, serpentes, cabegas duplas ou triplas, enfim,
com uma fei¢do animalesca. Claro que esta atengdo as propostas da propria
natureza ¢ de dificil interpretagdo em termos psicoldgicos, no que respeita as
motivagdes do seu autor, todavia aceita a explica¢do, ndo necessariamente de
um inconsciente colectivo, mas de uma tradigdo que todo o povo de Ousi-
lhdo vive e transmite e na qual se reconhecem todos, incluindo o artesdo.

A nossa abordagem limita-se aqui a reconhecer a forma e a fungdo da
mascara no contexto da festa transmontana como ponto de chegada de um
comportamento que remonta aos tempos indo-europeus. A romanizagio de
Tras-os-Montes tornou mais arreigada esta festa, adensando ainda mais o
sincretismo que vinha ja dos tempos da celtizagdo. O castro romanizado de
Ousilhdo®’, o culto local ao deus Laesus’, a abundancia de materiais roma-
nos de construgdo nas construgdes e quintais das casas, como capitéis e
colunas, a ligagdo desta localidade aos grandes eixos viarios romanos que
cruzavam esta zona transmontana’’, abonam da importancia desta localidade
no tempo dos romanos, mas esta leitura pode ser alargada a outras aldeias
transmontanas onde se verificam ou verificaram comportamentos grupais
idénticos. Da soma destas leituras monograficas sera possivel partir para
uma visdo de conjunto mais clara na regido transmontana.

Por isso, poderiamos falar da festa, também aqui, dentro da totalidade
social®® e, por analogia, da mascara como facto artistico total. No primeiro
aspecto, ao dar conta da interac¢do das tradigdes célticas e greco-romanas
nas comemoragdes do solsticio e sua cristianizagdo, dentro do ciclo anual
que tem como motor os referenciais da fertilidade e da abundancia. No
segundo aspecto, observando a mascara como integrante da festa do solsti-
cio, conservando ao longo dos tempos caracteristicas essenciais: opacidade e

35 J. H. Pinheiro, Estudo da estrada militar romana de Braga a Astorga em que sdo determi-
nadas as estagdes da referida via, Porto, 1896, p. 105.

%6 J. Encarnagio, op. cit., 1975, pp. 209-210.

51 T. Maciel e M.J. Maciel, Estradas romanas no territério de Vinhais. A antiga rede vidria e
as suas pontes, Vinhais, 2004, p. 34, nota 36 ¢ p. 41, nota 41.

8 M. Mauss, Oeuvres, 3, Cohéson sociale et divisions de la sociologie, Paris, 1969, pp. 141-
-152 ¢ 212-216.
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transparéncia na representagdo da alteridade e da perpetuidade do humano e
do divino ou da sua subversdo.

A expressdo destas realidades encontra suporte no anonimato do porta-
dor da mascara, seja ela funeraria (os mortos), cultual (os cumpridores dos
rituais), ou teatral (os actores ou actuantes da festa), tenha ela uma expressdo
real, dramatica, hilariante, animalesca ou teriomorfica, mas de qualquer
maneira perpetuando a memoria. Dai o seu caracter comemorativo, perden-
do-se a sua origem na poeira dos tempos e interagindo com todos os compor-
tamentos artisticos que caracterizam 0s grupos sociais em que se manifesta.
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ANEXOS

1. Mascara grega do Santuario
de Artemis Orthia. Museu de
Esparta (Enciclopedia Classica,
IV, fig. 1080).

2. O deus-veado celta, Cernunus. Caldeirdo de Gundestrup, Museu Nacional

de Copenhaga (Enciclopedia Classica, 11, 1959, fig. 647).
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3. Mascaras teatrais na Tampa do Sarcéfago romano de Chelas,
Museu Nacional de Arqueologia. Foto do autor.
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4. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao. Os quatro Mogos tocando castanholas,
o Gaiteiro e o Tamborileiro anunciam a Festa a entrada da aldeia. Foto do autor (1999).
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5. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao. Refei¢do no adro da Igreja
com o paroco, o Rei e os Vassais cessantes e seus sucessores. Foto do autor (1999).

6. Ousilhao (Vinhais), Festa de Santo Estévdo. Ajuntamento em redor
da mesa colectiva. Foto do autor (1999).
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7. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao.
Um Mogo distribui o pdo. Foto do autor (1999).

8. Ousilhdo (Vinhais), Festa de
Santo Estévdo. Um Mogo faz o
leildo de uma mascara.
Foto do autor (1999).
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9. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao. Tropelias dos Mascaros. Foto do autor (1999).

10.0Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao. Tropelias dos Mascaros. Foto do autor (1999).
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11. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao. Mascaros cangados
e atrelados a um carro de bois. Foto do autor (1999).

12. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévao. Rei e Vassais nomeados
para o novo ano sdo levados para suas casas num carro de bois puxado
e empurrado pelos Mascaros. Foto do autor (1999).
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13. Ousilhado (Vinhais), Festa de Santo Estévao.
A mascara como patrimonio familiar. Foto do autor (1999).

14. Ousilhdo (Vinhais), Festa
de Santo Estévao. Mascara
miniatura em madeira
de castanheiro. Escultor: Jodo
Esteves. Colecgdo pessoal do
autor do texto.
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15. Ousilhd@o (Vinhais), Festa
de Santo Estévdo. Mascara em
madeira de castanheiro.
Escultor: Jodo Esteves. Colecgio
pessoal do autor do texto.

16. Ousilhdo (Vinhais), Festa de Santo Estévdo. Mascara em madeira
de castanheiro. Escultor: Jodo Esteves. Colecgdo pessoal do autor do texto.
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17. Ousilhdo (Vinhais).

Base e coluna romanas

reutilizadas numa casa.
Foto do autor (2004).

18. Ousilhdo (Vinhais) — Capitel da Antiguidade Tardia. Foto do autor (2004).



