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Resumo

O presente artigo sequiencia uma investigacao limerge publicada na revisBrathair 3 (1)
2003, referente ao dragédo na Escandinavia. Degtamalisamos 0 mito no sistema mitoldgico referer
ao Ragnarok, tendo como principais fontes os poerd&®sVoluspa Grimnismale Hymiskvida além
de diversos poemas escaldicogdalade Snorri e fontes arqueoldgicas. Nossa principaticisédo é que
nesta tradicdo oral e imagética, o mito do dragdoime um carater pedagdgico e moral, transmitin
valores e legitimacdes sociais presentes na Eswandi da Era Viking. Alguns dos suporte
metodoldgicos que utilizamos envolvem estudos deidedo mito, especialmente Carlo Ginzburg
Hilario Franco Junior, além das pesquisas que ont€m a tradicdo oral com a literatura germani
medieval.

Palavras-chave: Dragdo, mitologia escandinavaghiiseé Arqueologia Viking.

Résumé

Le présent article séquence une recherche initedémpubliée a la revuBrathair 3 (1) 2003,
afférente au dragon dans la Scandinavie. Cette fodsis analysons le mythe dans le syster
mythologique afférent au Ragnardk, ayant commecpraies sources les poemes eddiquétuspa
Grimnismal et Hymiskvida au-déla de divers poémes scaldiques, Eadda de Snorri et sources
archéologiques. Notre principale conclusion est daes cette tradition verbale et imagetique, lehayt
du dragon suppose un caractere pédagogique et,ni@asmettant des valeurs et des légitimatio
sociales présentes dans la Scandinavie de I'Eiag/ilCertains des supports méthodologiques que n
utilisons impliquent des études de théorie du mysbetout Carlo Ginzburg et Hilario Franco June;
déla les recherches qui confrontent la traditiof&ke a la littérature germanique médiévale.
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O dragdo € um dos temas literarios mais abundantes em quasesttyedg;aes
culturais, sendo recorrente da China até o Pais de Gales, da Axigutia o
Renascimentd.Nossa pesquisa sera concentrada especificamente nas repbesetitac
dragdo na literatura produzida pela Escandinavia durante os sécuXIM|latrelada
a analises iconogréficas do periodo anterior (principalmente sécliloa Xl). Nao
temos a intengdo de abordar o tema em toda a literatura germétoaval, que é
extremamente vasta, nem sequer realizar um levantamento complgimdigao
islandesa, concentrando apenas nas fontes mais importantes e eivdde{vért quadro
I, anexos). Como metodologia principal, utilizaremos as perspectivasddeoV para a
literatura fantastica, recorrendo parcialmente a mitologiéemtiura comparada. Nao
partiihamos da idéia do dragdo como um simbolo universal, presente emasodas
culturas humanas com o mesmo significado arquetipico e atemporal.aSifestacéo
em determinado conjunto literario sera percebida enquanto recorréncianae
mitologia em um dado contexto sincroénico:

“Sua transmissdo é, como a das estruturas profumidasinguagem,
insconsciente — mas sem que isso implique a prasg@@gum inconsciente
coletivo. O mito ou o rito transmitidos por meio mecanismos histéricos
contém implicitamente as regras formais de suarjgrdpelaboracédo. Dentre
as categorias inconscientes que regulam a ativisiateblica, a metafora tem
posicéo de primeiro plano” (Ginzburg 2001: 248).

Ainda nesta perspectiva, adotaremos uma discussao classifig@talapara
nosso objeto, mas concordando com Kappler de que estes modelos saooarkptyéri
0 imaginario e as especificidades medievais eram baseadasodeatosnracionais
diferentes do nossbAssim, toda discussdo morfolégica e tipoldgica sera adotada a
partir do contexto da propria fonte ou do cruzamento analitico das m@amd®m as
reflexdes comparativas serdo adotadas sempre a partir da anélise e do contexto
historico e nunca por meio de generaliza¢des diacrbnicas.

O tema do dragdo nérdico deve ser entendido inicialmente dentro dos trés
sistemas de reinterpretacdes oral-imagéticos, que abordamo®rargate (Langer
2006a: 10-41). A maior parte das cenas, narrativas e tradigcbessrdéi€scandinavia,
durante o final da Era Viking, concentraram-se em trés grandemastimagéticos:
Nibelungiano, Ragnarokiano e Valholhiano, que vao ser perpetuados pela tradicdo
literaria até final do século XIV. Somente os dois primeiros peap@m narrativas da
figura do dragdo. Por motivos puramente didaticos e para facilitaliseado objeto,
dividiremos este trabalho em duas partes, em um primeiro momentagak&sos 0
dragdo no referencial das fontes mitolégicas (poemas édicos di@s)aé depois nas
sagas Essa divisdo em alguns momentos torna-se arbitraria, a exemploodeksn
classificatérios genéricos que mencionamos, mas ela possui uma rantag®m
positiva, facilitando a compreensdo da recepcdo do mito na sociedadevahedi
cristianizada.

Em nossas fontes literarias também ocorrem algumas espledéisi Trés
grandes conjuntos de fontes se apresentam, com estruturas edif€tieasiadas, mas
muito dependentes entre si de um ponto de vista tema#gas poemas escaldicos e
poemas édicos. As discussdes tedricas envolvendo estes trés tipgmrde sscrito
serdo vislumbradas cada qual em uma divisdo especifica do presbaliect Por sua
vez, a divisdo interna sera baseada em critérios puramentéctsmado levando em
conta a cronologia e sim o sistema de reinterpretacéo oral-imagético relaciona
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A MORFOLOGIA DO DRAGAO DE ORIGEM GERMANICA

De forma geral e antes de qualquer definicdo, todo dragao foi considerado um
monstro, principalmente por meio de suas caracteristicas fabulosdsriosas ou
anormais (Friedman 1981: 1-3), que diferem radicalmente de uma ordemal paé-
estabelecida:O monstro € entdo um ser que manifesta uma notével diferenga com a
natureza ordenada segundo as leis reguladofaascault 1973: 32). Essa noc¢éao de
anormalidade, especialmente morfoldgica, é variavel conforme osrreigs culturais
de um contexto histérico, mas no Ocidente medieval, de forma geraicgalrinocao
estabelecida de monstruosidade foi atrelada a um principio teologico, a dezsgres bi
criados pela divindade (Lecouteux 1995: 9). Mas a associacédo do grotesziogremf
aos monstros durante a Idade Média € uma heranca direta da Antigeoiadeas
verificadas nas fontes gregas.

Figura 1: O dragdo da igreja de Hoppersta&tavkyrkje, Noruega, século Xll.Disponivel
em: http://en.wikipedia.org/wiki/lmage:Hopperstad dragpg Acessado em 15 de maio de
2007. Um belo exemplo da influéncia romanico-nord@ana arte escandinava. Trata-se da
modificacdo do dragdo de origem germénica para wdeta continental conhecido como
wyvern, com duas patas e asas.

Especificamente 0 nosso mito em questdo, o dragdo, possui muitas formas,
variaveis conforme o contexto cultural e histérico. Apesar do imagipggmonderante
na atualidade associar a forma draconidea a todo réptil quadripedesasoensaltando
fogo — essa imagem foi popularizada somente a partir do século ofifiplddando-se
ao final do medievd.De forma geral, mas especialmente no mundo grego, germanico e
chinés, o dragao correspondia a uma serpente descomunal — portanto um monstro. A
forma reptiliana para grandes bestas também foi comum entre os hindus e amerindios.
Na Grécia, onde o termo dragédo foi originado, na maior parte da iconpgrafia
geralmente imagens em ceramica, os dragdes surgem com tamarnha sdorelhante
as serpentes. Somente em um caso 0 monstro assume dimensdes eicepuiaOd.,
datada de 500 a 450 a.C. Nesta imagem, o heréi Jaséo é parcialmelde @ogaima
enorme serpente, com dentes e mandibulas semelhantes ao dos crocodilos.
Com relacdo a grande serpente germanica da Antiglidade, estaataidaiem
duas fontes do periodo pré-Viking. Em um atatde de madeira encontrado @madem
e datado do século VII, Totenbaum, surge a escultura de um dragdo smTpentia
tampa do caix&o, portando um corpo em forma de cristas ou escamasgeande
cauda protuberante e de formato cénico. Outra representacdo € encoatiastala
funeréaria de Austers |, em Gotland. Acima de uma figura centmastituida por
espirais, surge a imagem de uma grande besta atacando um diminuto lypmem,
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segura a parte inferior de sua boca. Suas diversas e pequenasugetas uma
aproximacgao com os vermes. Tanto para a besta de Totenbaum quantdepatesi@rs
I, percebemos uma nitida associacdo entre serpentes com a morte e 0s mortos.

A tradicdo classica deste monstro encontra seu maior perpetuadiyrana
Etymologiae de Isidoro de Sevilha, século VII, que foi amplamente utilizada nos
bestiarios por toda a ldade Média. Nela, o dragdo € caracterizadoacomaior das
serpentes, sem veneno, com dentes e habitando cavernas. A propria incioséstan
no capituloDe Serpentibuysindica claramente sua vinculagdo com este réptil (Sevilha
2006: XII, 4, 4).

O dragdo-serpente germanico vai conhecer seu periodo de maior sucesso e
proliferacdo com os escandinavos da Era Viking, retratados em delmepasyentes,
aderecos de cintos, espadas, figuras de proas das embarcacgdes, gnaaapacetes,
esculturas em cadeiras e habitacfes, pinturas e relevos d¢as @sterarias, imagens
emrunestone® muitos outros suportes materiais. A forma basica preponderamte é
uma grande serpente, com cabeca, mandibula e presas de crocodilospla e=s
esculturas de Oseberg, Noruega). Somente a partir dos séculos Xoenegaram a
surgir representacdes de um par de patas nestes seres, a exeegikladde Ardre
(Gotland, ainda no periodo Viking), ou de representacdes tardias do pensargéato pa
nas portas das igrejas norueguesas de Urnes (1030-1060) e Hyllestad (1150).

E com a mudanca religiosa que percebemos a maior modificacanirastna
forma do dragdo germéanico. Durante o século XlI, retratado especialmente asslport
igrejas, a besta conservou a sua forma serpentiforme e o par de masagora
representada com asas. Trata-se da representacdo do dragdo comheo@taladica
como wyvernou nos bestiarios (ex. o deberdeen Inglaterra, 120%) como iaculus
Acreditamos que essa nova metamorfose artistica ndo seja taito demotivacdes
regionais, mas sim um reflexo direto do estilo romanico e normando queapeae
Europa Setentrional a partir do final do século XI. Os melhores egsrdpkte novo
modelo artistico sdo os dragfes nas portas das igrejas de Valthjpéshndia, 1150-
1200) e Hopperstad (Noruega, 1130, ver figura 1). Ainda na transicdo do paganismo
para o cristianismo, € importante ressaltar a iconografia dos dragfEentes presentes
das cruzes britanicas dos séculos X e Xl, do qual analisaremagearoashibelungiano.
Estas Ultimas representacdes ainda conservaram a imagenomdido dragdo
germano-escandinavo. Mas ainda na area escandinava, percebemos a solarel@vénc
morfologia tradicional, mesmo durante o século XIl: um monstro serpenéf
antropomoérfico com dois bracos e cauda entrelacada é atacada por teiraygem
espada (porta da igreja de Vastergétland, SuBoia)a gravura de uma serpente gigante
engolindo um homem, fragmento de madeira da Igreja de Hélar, Istandia.

Nas fontes literarias escandinavas ndo percebemos uma grandeiovariag
morfologica de nosso tema. Produzidas entre os séculos XIlI e XHE earrativas
apresentam a denominacao oflcom suas variacoes, ver tabela ), que significa tanto
serpente quanto dragao, forma com o mesmo sentido no inglés antigo — wyexto®s
geralmente ndo descrevem patas ou asas, e quando descrevem as agimeal,doo
caso do dragdo Fafnir, geralmente é descrito como arrastando seu conpesndo
modo que 0s vermes e serpentes. Em alguns casos, surge no texto um sinénimo ou
substitutivo para ormr, a palavra de origem classica éré&nto nos textos islandeses
guanto britanicos (dracan) e alemées (draken). Somente em um ca&ius@a o
texto empregou os dois termos para designar dois seres diferenciadébéggr
(dreki) e Jormungandform). Neste caso a fonte parece diferenciar um dragdo no
sentido mais tradicional do imaginario medieval — um monstro comfeas de
plumas, dreki, enquanto ormr ficou caracterizado apenas como uma serpente
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monstruosa, que circundaria 0 mundo. Mas neste caso acreditamos que houve
interferéncia do referencial cristdo, pois ndo existem ref@€nconograficas da Era
Viking para dragbes com asas. O proprio dragao Nidh@ggrece em fontes
imagéticas mais antigas que esta narrativa literaria comdmdigpaormal advindo do
mundo germanico (a exemplo da Estela gotlandesa de Bardda porta da igreja de
Urnes). Outros casos literarios que também apresentam a indageragao alado séo
Beowulf(cuja composicao é cerca do ano mil) e a sagindear saga vidforlgséculo
XIl), que acreditamos sofreram a mesma interferéncia liduspa talvez no primeiro
momento em que as narrativas orais foram registradas por ekbritaletalhe que
confirma essa transposicdo de caracteristicas € a desdoc@loagdo deBeowulf
produzindo fogo, algo quase inexistente em todas as fontes literariaangerm
escandinavas que pesquisamos, com excecRagtzar saga lodbrokaver tabela I).

O DRAGAO NO SISTEMA RAGNAROKIANO

No principal conjunto mitolégico referente a Escandinavia, Eaklas
percebemos a ocorréncia de dois tipos de dragdes, a serpente do mueguesta de
Hel. Ambas estdo relacionadas profundamente com questdes cosmogobnicas e
escatologicas dos mitos nérdicos, sendo impossivel entender suasristicastesem
relaciona-las com a religiosidade paganista e a concepcdo de ondagap ce
destruicdo do mundo para o referencial nordico. Examinaremos primeieament
serpente-dragao de Hel.

O dragéo do submundo

A principal fonte para nosso estudo é o poema édico conhecido\Giioepa™®
composto entre os anos de 900 a 1050 e preservado em dois manuSodes (
Regiusde 1270 e ¢tdauksbéok1334), com trechos citados 8glfaginning” de Snorri
(séc. XIIl). Com certeza a mais famosa e discutida compodefmda &dda Poética
cujo poema € o inicial dGodex RegiufGKS 2365 4t0).

Em termos sintéticos, a narrativa \daluspaé iniciada quando uma vidente ou
profetisa (vOlva supostamente ressuscitada, Bellows 2004: 1) é abordada pelo deus
Odinn a respeito do futuro, durante um banquete dos deuses. As imagens s&o
fulgurantes e grandiosas, possuindo um ritmo que vai se acelerando proximeeao f
medida que as visdes progridem. Fragmentando 0 poema em eixos tematicos,
percebemos alguns nudcleos especificos, em ordem textual; primeiderdevnarra
eventos do passado (estrofes 1 a 300): a criacdo do mundo; a batalha riteldamire
os deuses Ases e Vanes; em seguida, eventos do futuro (a pariof#a3dy9: a morte
de Balder; o cataclisma; a regeneragao cosmica final.

Aplicando o método da narratologia de Todorov a este poema (ver quadro Ill),
percebemos as caracteristicas basicas da visdo mitica cigliravos, a de um
universo dinamico, imperfeito e sujeito a constantes modificagdespéitia desta
relagdo que podemos entender a existéncia dos animais monstrud&iaspa sdo
agentes do caos e/ou da ordem dentro da dindmica cosmogodnica. A estrutura do
universo apos a criacao, segundo a visdo ndrdica, € um tema complexoedgatado,
devido ao fato das fontes serem fragmentadas. MesMoluspando fornece um
guadro perfeito e geralmente os especialistas recorrem aos po¢rmss édicos e a
Eddade Snorri para completar os esquemas de reconstituicdo. Um dos mdthore
fornecido por Byock: a ilustracdo apresenta a organizacdo do universo £gixdsi
bem definidos, um horizontal e outro vertical, ambos unidos pela arvorecadsmi
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Yggdrassil*® centro e sustentaculo do universo. No eixo horizontal, ao centro, fica
situado Midgardr? onde residem os humanos, e em cujo redor situa-se o oceano,
envolto pela serpente do mundo. Acima deste, localiza-se Asgaréerra dos deuses.

No eixo vertical, o cimo é constituido pelas ramas da arvore, ondeazdm uma
aguia e quatro cervos, e a base, o mundo subterraneo de Nifiheinde o dragéo
Nidhoggr fica situado (figura 2).

Figura 2: Os trés niveis e os 9 mundos da
cosmologia nérdica llustracdo sem autoria,
‘ By incluida na edi¢cdo ddorthern Antiquities1847.
Sk A » Disponivel em: Cotterell 1998: 251. Tendo como
x> Jd centro cOsmico a arvore Yggdrasill, toda a
- dindmica organiza-se em seu redor. No cimo da
r arvore temos a aguia e os quatro cervos. O
. universo é dividido em trés niveis basicos: o
- mundo dos deuses (Asgardr); abaixo da ponte
Brifrést, 0 mundo dos humanos (Midgardr), onde
ao redor dos oceanos a serpente Jormungandr
cria uma estabilidade proviséria. No nivel mais

'
»y f1

(¥ g
’:‘:‘g';!

O | inferior, nos submundos, o dragdo Nidhgggr
\___/,/ devora as raizes da arvore, em meio ao mundo
- — dos mortos.

A literatura islandesa medieval e as fontes iconograficas daviking nos
dizem muito pouco sobre este monstro, sem informacgdes sobre sua ouagéstino
no conjunto mitolégico. Basicamente, foi descrito como uma besta situada sob a base da
arvore Yggdrasill, que sugava os cadaveres de homens mortos. Seu nont Sgnifi
detestavel roedota® referindo-se ao fato que ela também devorava as raizes da arvore.
No contexto do manuscritBodex Regiugestrofe 37 e 38, a besta é situada
em uma das regides subterraneas, chamada de Nasftoapieta de veneno e dorsos
de serpentes:

37. Eu vi em uma sala distante do sol;

Em Nastrondu situa-se, com a porta para o norte;
Gotas de veneno caem do teto

Espinhas de serpentes enchem a sala.

38. Por um rio viu que cruzavam

Os traidores e proscritos por assassinato

E aqueles que seduzem mulheres casadas;

Niohoggr ali sugava os mortos,

O lobo rasga os corpos dos homens. Vocé saberi@thai

Percebemos uma descricdo extremamente sombria desta localidadey onde
sofrimento é imposto aqueles que desrespeitam as leis e a haueiatade nérdica.
Isso é confirmado por outras fontes histéricas, sendo o assassinatmebra de
juramentos considerados delitos muito graves na Era Viking (Byock 2001: 225&8226), j
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a terceira linha da estrofe 38 é tratada como uma interpolacaoiodopge transcricdo
do manuscrité® Tanto para o cristianismo quanto para 0 paganismo existiam
concepcdes de um local de punicdo para os transgressores, mas adedogheres
era algo que ndo era previsto nas normas legais e codigos morais, s&@sdo m
relacionada ao pensamento judaico-cristdo (Page 2000: 208). O lobo citadonnédo t
nome, mas é geralmente relacionado a F€neiiatura filha de Loki presa pelos deuses
no mundo inferior (Hollander 1928: 9). Para os ndrdicos, a figura do lobo (vagr ou
ulfr)*® era quase sempre relacionada ao mal e a desordem, e tambéntamada
metafora para proscritos e foras da lei (Boyer 1997: 52). Como outtiasdes
monstruosas, o0 lobo e a serpente-dragdo atuavam como causadoras de caos ha
cosmogonia escandinava, como veremos em mais detalhes a seguir.

As outras fontes que citam Nidhdggr complementam os detalhéslaspa®
Uma delas, o poema édigrimnismaf* oferece uma visdo desta besta dentro do
conjunto cosmogoénico da arvore:

312 Trés® sdo as raizes que em trés direcdes do freixo giidsaem.
A primeira a Hel, a segunda para os gigantes,

A terceira para os homens de Midgardr

*Nas ramas do freixo estéa fixada uma aguia

Ela tem um falcdo — Vedrfolrfitse chama —

Que esta entre seus olhgs*

32. RatatosK se chama o esquilo que corre
por entre o freixo Yggdrasill:

as palavras da aguia acima

a Niohoggr abaixo deve levar

33. Quatro séo os cervos, que do alto
roem com seus pescocos inclinados:
Dain e Dvalin, Duneyr e Ddratror.

34. Mais serpentes habitam abaixo do freixo Ygdlliras
do que qualquer tolo pode imaginar,

Goin e Moin — filhos de Grafvitnir,

Grébak, Grafvéllud,

Ofnir e Svéfnir, sempre da arvore

os galhos estao roendo.

35. O freixo Yggdrasill um grande mal suporta

mais do que os homens créem,

mordem 0s cervos acima, seus lados se apodrecem,
e Nidhdggr roendo abaixo.

Percebemos nessas estrofes que ndo somente este monstro eriatiras c
estavam diretamente conectados com Yggdrasill, mas também o mundo @ws,hom
dos gigantes e os reinos subterraneos. Sendo o pilar do universo, todos 0os mundos,
todos os seres e a grande maioria das situagcbes miticas de mafglonpossuiam
vinculo com a grande arvore. Este vinculo poderia ser caético — no senteltate
destruir Yggdrasill — ou ordenador, realizando atos para salvar estegsimico. No
primeiro caso temos tanto 0os cervos, as serpentes e 0 dragao roemoos raizes,
guanto no segundo as nornas regando a arvore. Mas o proprio freixo conteria desde o
seu surgimento um inicio de apodrecimento (estrofe 35), revelando que pcéance
nordica de universo era como algo dinamico, instavel e imperfest@a propria
instabilidade o torna mutavel, origina desenvolvimentos que tém lugar no tempo e, no
fim das contas, o conduzird & sua destruicRoSendo o elemento central deste
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dinamismo nas fontes mitoldégicas, a imagem de Yggdrasflete também a
importancia do simbolismo da arvore ouadas mundinos antigos cultos germanicos,
como o pilar Irminsuf® Varios locais sagrados eram realizados em bosques, enquanto
cultos como os de Pérr foram associados ao carvaMas entre os nérdicos, a arvore
césmica era particularmente vinculada ao maior dos deuses e albusmahecimento.

O animal que se postava no seu cimo, uma aguia (estrofe 32), eramahassociado

a Odinn, que também mantinha um trono neste local. A traducdo de seu nome,
“Yggdrasill corcel de Ygy(um dos epitetos de Odinn), referia-se ao fato dele ter se
auto-sacrificado na arvore durante nove dias para obter mais conheciviénbs
pesquisadores percebem essa narrativa como uma reminiscéncidoslee noultos
xamanicos entre os escandinavos, influenciados pela regido fino-ugrica -espois
enforcados sdo considerados conumavalgadores das proprias forcas, além da
narrativa do préprio O8inn amarrar seu cavalo Slefli@m Yggdrasil®® Para os
xamas siberianos, o poste central da yourte (tenda) simbolizapas ela viagem
iniciatica pelos processos magicos. Neste caso, para os escandmaxggdrasill
poderia ter um simbolismo semelhaffté descricéo da aguia (estrofes 31 e 32), possui
nitida associacdo com o0s cultos xamanicos, especialmente o traasseviagens
extaticas, assim como os cero@strofe 33). J& as serpentes e o dragdo (estrofes 34 e
35) estdo relacionados as descidas aos mundos subterraneos pelosaxdam@srd
obtencao de conhecimento quanto para iniciacdo (Eliade 1998: 417). A necrognancia
uma das praticas recorrentes do xamanismo euro-asiatico e as dditas também
confirmam essa ligacdo: a consulta a profetisddlospa ressuscitada por Odinn, a
cabeca do gigante Minifrusada para responder questdes e as varias viagens de deuses
aos submundo¥.Também as narrativas de metamorfoses das deidades estdalassocia
a animais totémicos dos cultos extaticos: numa mesma narratideyso supremo
transforma-se numa serpente e depois em uma agk@dskaparmall). Outra
conex&o: duas das serpentes descritas na estrofe 34 (Ofnir e)Swdftroedoras das
raizes da arvore, também sdo alguns dos vérios epitetos para(Gdfaginning 2;
Grimnismal 54); e traducdo para svafnir é “o adormecitfotjue tanto pode estar
relacionado ao estado de transe do xamanismo quanto ao fato desta s=fa@nte
localizada no mundo dos mortUs.

Este vinculo da serpente e do dragdo com o mundo dos mortos na religiosidade
nérdica é fundamental para entendermos nosso tema. Em algumas imagé¢aisegue
constituam as Unicas fontes visuais de Nidhdggr antes da cristiamizagdemos
perceber isso. Na estela gotlandesa de Sandegaarde (S&ritidila entre os séculos
VI a VIl d.C., podemos perceber uma enorme criatura serpentiformeymodetalhe
linear sendo projetado acima da cabeca, semelhante a um chifoargeentrelaca-se
com forma semelhante a um S. Ao lado desta criatura, em cadmiegitle, ocorre a
representacdo de duas pequenas serpentes, com corpos extremamerdesretor
formato helicoidal. Talvez a representagdo de Nidhoggr e as sempemtet? Em outra
estela gotlandesa, também de carater funerario, encontramos ugsemerdo mais
clara deste dragdo. Trata-se do monumento conhecido como Sanda |V, datadado sécul
VI d.C., com quatro cenas especificas (figura 3). A primeira, ocupandma do
conjunto, € um enorme disco espiral, ao lado de linhas sinuosas. Abaixorad@sci
menores cujo centro é ocupado por um conjunto de espirais imitando movimento.
Ambos os circulos sdo rodeados por serpentes, que se enfrentanfafseeLago em
seguida, a representacdo esquematica de uma arvore, representaddeaaina linha.

Uma figura semelhante a monstro serpentiforme ocupa posi¢éo logo abgixdasia
representacdo de um navio ocupado por remadores. Néo € dificil assscaamvore
com Yggdrasill e o animal com o dragdo Niohdggr. O navio antecipa asfasiedas
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da Era Viking, sendo um simbolo da passagem para a morte. Os discespaaiis Sa0
interpretados como estilizagdes das visfes do éxtase xamaniccadsstambém com
cerimonias ao disco solar e a sua jornada diaria e noturna sobrenaménto
(Aldhouse-Green 2005: 108). Outros objetos arqueoldgicos e estelas fundearias
Gotland também reforcam a antiga existéncia destes cultos esisgudismos na
Escandinavia desde a Idade do Brofize.

Figura 3: A Estela de Sanda IVGotland, Suécia,
século VI-VII. Disponivel em:http://www.arild-
hauge.com/arild-hauge/go-rune-sandajuggssado
em 07 de abril de 2007. Uma tipica Estela
gotlandesa pré-Viking, apresentando o tradicional
motivo inferior das embarcacdes, centralizada por
uma figura de arvore (talvez Yggdrasill e o dragéo
Nidhgggr). Na parte  superior  ocorrem
representacdes de figuras estilizadas, geralmente d
formas espiraladas e circulares acompanhadas de
serpentes, sugerindo temas xamanicos e
relacionados aos cultos dos guerreiros e mortos.

Em outra suposta representacao de Nidhoggr, alguns destes elementos també
podem ser verificados. Na porta da Igreja de Urnes, Noruega, erguidautm X8,
existe uma porta com decoracdes que originalmente faziam parterdeansgtrucéo
mais antiga, datada de final do século XI (figurd*4fla representa uma série de
entrelacados de ramas e de serpentes, realizando um complicadm efelitel de
emaranhado: é dificil distinguir os animais da planta. A maiorisseiggentes possui
um par de patas, tipico da arte nordica do final da Era Viking, cofabdémonstrado.
No conjunto do lado esquerdo da porta, na cena inferior, um ser quadripede —
geralmente interpretado como sendo um cervo (Davidson 1987: 137) — luta com uma
das serpentes. Varios pesquisadores entendem os relevos da portasdeidmema
representacdo da arvore Yggdrasill e a luta entre um dos quatro cemas dragao
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Nidhoggr?® Em nossa interpretacdo, este animal quadripede ndo é um cervo, pois
faltam as galhadas, mas sim um le&o: os detalhes estilizadessiadguba e a
proeminéncia de duas presas confirmam essa hipotese. Em outrdaestite nordica,

o de Mammen, anterior ao de Urnes, ja ocorria em larga profusdo osusoag@ns de
ledes enrolados por serpentes, um tema que penetrou na Escandinaviagurianfla
corte carolingea (entre 960 a 1050, Boyer 1997: 17). O ledo enfrentando uméeserpe
também foi tema de pedras rinicas ap6s a cristianizagéo, comaedintg (DR 42*°
Dinamarca, séc. X) e Lingsberg (U 240, Suécia, séc. Xl), simbolizandtora de
Cristo sobre o mal. Assim, a tradicdo mitica foi utilizada semores problemas no
contexto da Igreja norueguesa de Urnes: se os relevos realmente dmraonst
originalmente a idéia da Yggdrasill entrelacando-se sobre todagsas,or sua vez o
combate entre 0os animais ja denotava uma adaptacao entre o irnguagdo e cristao.
Essa complexa e instigante relacdo sera analisada em nuetabges nas discussdes
envolvendo a narrativa de Sigurdr e outras entidades pagas nas igrejEsasyumo
sistema nibelungiano.

Figura 4: O dragéo e o ledo da porta da igreja de
Urnes, Noruega, século XlIl Disponivel em:
http://en.wikipedia.org/wiki/Urnes stave_church
Acessado em 17 de abril de 2007. Um formidavel
exemplo da arte ndrdica do estilo de Urnes,
apresentando a Yggdrasill mesclando-se a figuras
de seus galhos junto a serpentes. Em especial, 0s
dois principais animais sdo uma serpente que luta
contra um dragdo, um tema que penetrou na
Escandinavia durante o final do século Xl, por
influéncia roménico-normanda.

Por fim, a ultima estrofe do poerWéluspavolta a citar o dragdo do submundo:

63470 dragdo tenebroso aproxima-se,

o réptil brilhante, voando abaixo de Nidafjolluth.
Nidhoggr carrega em suas asas 0s corpos de homens.
Agora deve afundar-se para baixo

A associacao da besta com os mortos ja havia sido comentada emstrofia
da Voluspa(38), mas agora com um novo dado: asas. Trata-se da Unica citagdo dest
detalhe nos poemas édicos, também sem confirmacBddsde Snorri. Acreditamos
gue o desfecho do poema sofreu alteracdes durante sua transcricdo OlEm@Dpia
primeiro lugar, o debate sobre aliteragbes e modificagbes nos mesugem sendo
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realizado a varias décadas pelos escandinavistas. TradicionakAent®nsideradas
aliteracbes as estrofes que indicam listagens de seregitastdsomo os nomes de
andes dvergatal estrofes 9 a 16), enquanto que outras (38 e 39) podem ter sido
modificadas pelos redatores dos manuscfit@m outra situacéo, algumas estrofes sé
sao citadas no manuscrittauksbodke inexistentes n€odex RegiusA que mais nos
interessa € justamente a que antecede a estrofe final descrevedragao: Entdo de
cima, vem a julgar, o forte e glorioso, que a tudo govérflalustamente por ser
considerada de origem cristd — reforcada pela sua datacdo memere muitos
tradutores omitem essa passagem das edicdes moderkaslald@oética Com isso,
percebemos que as descricbes anteriores de Niomagyibluspa (estrofes 38) e
Grimnismal(estrofe 32 e 35) ndo concedem esse aspecto malévolo para aresta e
ocorre o detalhe das asas, também inexistentes em S@Bglaginning 15 e 16).
Talvez a unica frase da estrofe que realmente tenha feitodaacemposicao original
seja a ultima, referindo-se ao fato da voéllva retornar ao seu tuapds,ter atendido a
Oadinn. Ja discutimos o debate em torndanderpretationorrcena(Langer 1996b)que
pode trazer novos referenciais a esta questdo: os element@oscnsio foram
introduzidos apos a conversao ou redacao dos manuscritos, mas ja estsanepr
nas composi¢des orais, introduzidas no paganismo ao final da Era Vikingr Apes
destas novas pesquisas, ainda reiteramos a concepcéao tradiciomésdenas cristaos
apOs o0s primeiros registros em manuscritos. Em vez de analisaMibsspaapenas
pela sua sequéncia descritiva, como na estrofe 4, onde os filhos dei8umiados
conjuntamente com o sol e as plantas, substituimos cada estrofeeypealardter de
dindmica dentro da cosmogonia ndrdica. Por exemplo, essa mesma eshrofe-gk

um momento de ordem, em contraposicdo a anterior (3), onde ndo havia aindaaem te
e nem céu, somente o vazio (0 caos). Lembramos que para a conceppdmasg,
alguns agentes do caos (como 0s gigantes, o semi-deus Loki, algumas entidades
monstruosas) podem tornar-se em alguns momentos instigadores de ordesma me
valendo para os deuses em sentido contrario. Portanto, ndo é um sistemalen
tendéncia maniqueista ou dualista, como os advindos da area orientapensarmos

a cosmologia nérdica dominada por uma antitese entre divindades eédijess, ndo
podemos ter esquemas fixos e sim circunstantiais.

Elaboramos uma tabela (ver quadro V) onde todo o poema passou por este
referenciaf® A primeira estrofe, introdutéria da narrativa para uma platéidedses,
tanto pode ser neutra quanto com um sentido de ordem, que também sa warific
seguinte (relatando o gérmen Wggdrasill). Segue o ja referido sentido de caos na
estrofe 3, alternando com uma super-sequéncia de ordem das estréf@s(@nde o
mundo é criado e onde ocorre a idade de ouro dos deuses). Das estrofe®e2 3P, a
ocorrem pequenas alteragcfes constantes entre ordem e cao$egféda cde uma nova
super-sequéncia, desta vez de caos (a descricdo da morte do deustBadshegada
do Ragnaro6k), terminando o poema com outra super-sequéncia de ordem (o soirgiment
de um novo mundo). Perceba-se que sempre existe uma alternacao geres eois
sentidos e 0 poema inicia com ordem e termina também com urarcandénatorio
(até a estrofe 62). Dentro deste esquema, as aliteracfesotradiclcomo as das
estrofes 9 a 16 e 38 e 39) perdem seu suposto carater de elemeetosseat
composicao e se encaixam perfeitamente ao sentido da narrativao@lémento que
se torna estranho ao esquema geral € justamente a Ultima, ggtraée sentido de caos
(o dragdo voador levando os mortos para Baieficar isolada depois de uma super-
sequéncia de ordem. Também percebemos que se o poema € aberto colfveardem
guadro V), seria mais logico dentro da cosmovisdo nérdica, que tenha umhdesfe
neste sentido. Depois da criagdo de um novo do mundo, da volta dos Aseddede Ba
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as trés primeiras linhas da estrofe 63 ficam extremameriteadas na narrativa geral.

Ao contrario da ultima linha, onde a voéllvatorna ao tamulo, um carater ébvio de
ordenamento. Assim, esta passagem deve ter originalmente feitodpasestrofe
anterior noCodex Regiysque descreve o saldo dourado de Giné a volta da
prosperidade aos homens. E 0s Unicos momentos que confirmam uma origeansoral

a descricdo do dragédo sao as estrofes 37 e 38. Nelas, ao contrdéia die iuma besta
voadora e tenebrosa, temos a imagem de um grande,wammmonstro de carater
subterraneo, relacionado ao mundo dos mortos — totalmente condizente com uma
tradicdo germanica mais antiga, como verificamos antéSonjuntamente com
Jormungandque veremos a seguir), ele surge na super-sequéncia 31-58 colaborando
para a destruicdo do cosmos.

O dragéo do fim dos tempos

A serpente do mundo foi um dos mitos ndérdicos mais difundidos, ocorrendo
grande quantidade de representacOes iconograficas e literariasedtasaultimas
existem basicamente trés tipos de fontes: poemas escéldiaiicos € aEdda em
Prosa Adotamos como elemento primordial de andlise o pddymaiskvida(A balada
de Hymir)>® composto entre os séculos X e Xl, preservado em dois manuscritos: o
Codex Regiugo sétimo poema da sequéncia) &M 748 | 4to Baseando-nos no
método da narratologia de Todorov, apresentamos a seguir a sua sintaxe:

Sintaxe narrativa do poema édicdHymiskvida’

1. Situacao inicial Os deuses estavam reunidos em um banquete cagarttey Zgir, e, quando
sentiram sede, realizaram augurios para resolteipesblema (estrofe 1).

2. Perturbacdo da situacdo inicialPdrr discorre a Agir que este ira preparar bepata os
deuses e ele concorda, mas desde que encontre lderda@a adequado. Tyr aconselha bérr a
encontrar o dito objeto na moradia de seu paigardge Hymir. Ambos entédo se dirigem ao seu
reino, e encontram a avé de Tyr, com 900 cabesca®fes 3 a 8).

3. Desequilibrio Aconselhados pela mée de Tyr, ambos se escondeathdr avassalador de
Hymir. Apos serem descobertos pelo gigante, estelenaozinhar trés bois para um banquete, do
gual barr come dois antes de dormir (estrofes®a 1

4. Intervengédo na criseHymir convida Porr a sair para uma pescaria. Pairao bosque e mata
um boi negro, arrancando a sua cabeca. Hymyir piisas baleias e com a cabeca do boi, Porr
fisga a serpente do mundo. Neste instante, a &ra8 montanhas tremem. Os pés de Porr

A

atravessam o fundo do barco devido a forca da seErpéSegundo dRagnarsdripal9 e o
Gylfaginning48, o gigante Hymir fica com tanto medo que ceartiinha do anzol, libertando o
monstro). Apds irem para a margem, borr é desafiaddiymir, e testa sua forca lancando uma
taca de estanho na testa deste. Tyr tenta mowadeirdo, mas nao consegue (estrofes 16 a 33).

5. Novo equilibrio O deus b6rr consegue mover o caldeirdo. Percebgud estavam sendo
seguidos, Porr mata os gigantes com seu marteforriden ao lar dos deuses com o caldeirdo, que
€ usado para preparar cerveja a todos (estrofas39)

Hymiskvidaé extremamente semelhante a outro poema éBrmskvida (o
gual analisamos em outro artigo: Langer 2006b: 48-78), em muitos pontos: émen poe
muito curto, comparado as narrativas édicas (39 estrofes; B&mskvidg; narra as
aventuras do deus Poérr buscando um objeto a ser encontrado (caldeirdo) dw perdi
(martelo); o objeto é recuperado no mundo dos gigantes; no desfecho da aléntura,
mata 0sS gigantes; possui situacdes cdmicas (madrimaskvida estas sdo mais
agucadas). Mas também possuem diferencas. Enqudminskvidaé uma narrativa
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extremamente fluente e bem memorizaveHymmiskvidaapresenta uma das maiores
guantidades de kenningmetaforas poéticas), com uma dicgdo densa e um vocabulério
complexo, tornando a sua compreensao muito dificil para as pessoas naedanalsec

da mitologia nérdica. Apesar de todas as narrativas édicas diessdle, portanto,
nossas principais fontes para a mitologia) terem sido produzidas pas peet
consequentemente, estarem mais relacionadas ao mundo aristocrafiooiedtade
nérdica do que ao campor@sacreditamos que ldymiskvidafoi um poema destinado
essencialmente aos propoésitos de manutencao politica e socigiritesiea categoria
social. Iniciando e concluindo a aventura com um festim (estrofe 1, e\88¢ncia-se

um sentido de coesédo pelo estabelecimento da celebragdo entre os, deuse
especialmente através da bebida. Concordamos com Carolyne Larrington quando
afirma que este poema reflete as préticas da realezargfargar sua autoridade e
reputacdo por meio de festas (1999: 78). Estes acontecimentos srhaémtanuito
Importantes para o estabelecimento de aliancas e sedimentacd@elagéges entre
comunidade e aristocracia (Haywood 2000: 69). Porr ndo é uma deidade
tradicionalmente associada aos nobres e sim aos fazendeiros, seadopopular da
Escandinavia Viking — e como estudamos antes, praticamente n&do foi representado
iconograficamente na area de Gotland, tipicamente vinculada a arealeaos
guerreiros?

Mas ndao podemos pensar, em se tratando de mito, de uma total dicattvenia e
categorias sociais. E 6bvio que as narrativas miticas ocorriatadena Escandinavia
(advindo de uma heranga pan-germanica) e em todos os niveis da sociedage. O
variava era a importancia, a selecao e a freqiiéncia com gae anativas e deidades
eram proliferadas conforme a regido nordica. Mas também deviarom@xiesténcia de
uma cultura intermediaria, no qual imagens e narrativas oraiscenamms tanto para
0s homens “simples” (cultura popular) quanto para os letrados/poetambraos da
aristocracia e/ou realeza (cultura “erudita®spécie de koiné cultural que fornece a
matéria-prima trabalhada de forma propria por cada segmento sb¢kdanco Junior
1996: 36). Assim, a descricdo do deus em busca de um caldeirdo que aemete
simbolismos de abundéancia devia ser muito antiga e presente na iobdumeediaria —

a proximidade com o mito do Dagda céltico confirma 8sbentro de uma légica
poética a servico do enaltecimento aristocratico, a missdo dé pércebida enquanto
manutencdo de uma ordem (os festins divinos: reflexo dos humanos) erpasgia

ao mundo inconstante e caotico dos gigantes (neste caso, a insubordinacdo dos
suditos?). Aqui ocorre uma utilizacdo social do mito, seja paramegitma autoridade
politica, como para reforcar um carater tipico do homem escandinafestios com
bebida®? Em uma excepcional andlise do poema édiicnskvida,o pesquisador
britdnico John Mckinnell demonstrou como mitos relacionados ao deus Pérr sdem
uso social e psicologico: a narrativa coOmica usada cersmplumsimbdlico de
encorajamento para uma audiéncia (talvez essencialmente mgscabna uso
terapéutico para a perda de uma identidade sécio-<ExEah outra pesquisa, 0
historiador norte-americano John Lindow analisou a jornada de POrr panaoode
Utgardaloki @Gylfaginning 45-47): sendo uma deidade mais préxima do homem
simples, do pequeno fazendeiro, torna-se um personagem subserviente assester
aristocréaticos, ao contrario de Odinn, que é um deus dos reis, do comando (2000: 179).

No caso de nosso principal objeto, a serpente do mundo, ela ocorre quase
exatamente no centro da narrativa, entre as estrofes 22 a 24 (ver quadro VI):

22.0 guardido dos homens, o Unico destruidor da seme
fixou seu anzol com a cabeca do boi,
a isca mordeu - aquela que é inimiga dos deuses,

http://www.brathair.com 71




Brathair 7 (1), 2007: 59-95.
ISSN 1519-9053

A cinta de todas as terras.

23.0 destemido borr,

puxa a serpente venenosa para cima da amurada,
com o martelo violentamente bate na cabeca,

da irm, horrivel, do lobo.

24.0s monstros gigantescos cambalearam, as rochasaesm,
a terra antiga foi sacudida,
em seguida logo afundou o peixe no rffar.

A serpente do mund®é considerada inimiga dos deuses (estrofe 22), portanto,
agente tradicional do caos, sendo denominada também de irm& do lobo @3trofe
referéncia para Fenrir, ambos filhos do semi-deus Loki com a gigangooda; a
terceira foi Hel, a governante do submundo e dos mortos. Por meio déianarias
os deuses previram todas as desgracas que estes seresroafigoro, motivando
Odinn a lancar a serpente ao oceano, que com o tempo cresceu tantoauetatia a
terra, mordendo a prépria caud&y(faginning 34). Essa imagem do monstro
circundando o planeta (estrofe 22,canta de todas as terrésdevia ser muito antiga,
pois é confirmada por varios poemas escéldicusiat da terrd (Husdrapa4 de Ulfr
Uggason, 985 d.C.)a‘cinta de todas as terragOlvir Hnufa, século 1X); peixe que a
todas as aguas contorhdRagnarsdrapal5, Bragi Boddason, séc. IX)cifculo do
caminho ingrenfe(Eysteinn Valdason, século Xj.Apesar de ser inicialmente uma
ameaca, 0 monstro acabou por constituir o grande equilibrio césmico, concedendo
estabilidade especialmente para as terras e montanhas — no memeqte POrr a
retira de seu local no fundo do oceano, estas estremecem assustat(asirofe 24).

A sua relacdo com o oceano também é referendada nesta measfea (§stixe do
mar’) e na poesia escaldicapgixe da terr§ Gnaevadarskald e Valdason, ambos do
século X). A sua caracterizacdo como monstro estabilizador tapdenser conferida

no seu principal epiteto, Jormungandr, literalmemtgeta enorméou por metonimia
“monstro gigantes¢o(Boyer 1997: 100; Lerate 2004: 187). A palavra gandr (vara) é
aplicada para objetos magicos, mais especificamente um basiZadatihos rituais
xamanicos e de feiticaria nordica conhecido por seidr, presente &® s&pulturas —
relacionando-se deste modo também com ritos funefaritarios feiticeiros ficcionais

ou historicos advindos da Lapébnia (area conhecida pela difusdo do xamarésmo) s
apresentados na literatura nordica com estas designacdes: gagdralfreid, gand-
vik.°® A magia era uma pratica presente em quase todas as nafi@igass® e deste
modo, acreditamos que a propria interpretacdo do monstro criando umzafinme
mundo fisico devia ser pensada também em termos magicos pelo escanOuiaa
constatacdo € que muitos bastdes encontrados em sepultura estaxEad@ss0
martelo de Porr (Price 2005: 212). Se também pensarmos que muitos [girugente
formato do mjollnif® apresentam gravacdes de serpentes, o esquema no imaginario
nordico se completa: serpente do mundo (simbolismo da serpente) ++4miagia =
equilibrio do mundo. Em pelo menos dois exemplares, este esquema € denNuiti
primeiro caso, a pedra do martelo é representada com uma figueatderme que se
enrola nela mesma. No segundo exemplar, de Skane (Suécia, ano 1000)nésssigipe
base sdo espiraladas. Mas em ambos 0s pingentes, o cabo apresenta dois althas form
por linhas serpentiforméd,uma referéncia ao momento em que bérr, quando fisga e
puxa a serpente para o barco, fita a mesma com um olhar terdteeld&ialhe esta
relatado noGylfaginning48 e noHusdrapa4: “o deus renomado apontou um olhar
horripilante para o colar da terra’? Isso talvez tenha alguma relagdo com outro ato
magico, denominado sjénhverfing, uma ilus&o ocular ocasionada por encantdfentos.
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Mas e qual seria a conexao ou sentido desta pescaria de Bfymiskvio®
Vérias pesquisas afirmam que as estrofes relacionadasragstiva (22 a 24) seriam
uma interpolacdo no conjunto geral da poesia (Bellows 2004: 138). Na $sizheda
de Snorri, a pesca néo é atrelada a busca do caldeirdo e sinopagtenada do deus
para Utgardaloki. Nesta localidade, Porr havia sido enganado pelos giganias
desafio de forca — tenta erguer um gato que, na realidade, era Bteseipenundo
disfarcada magicament&ylfaginning46-47). Ambas as passagens foram interpretadas
de maneiras diferentes. Para a pesquisadora Hilda Davidson durameso$960, o
confronto no reino de Utgardaloki foi apenas um conto de diversdo, ao contrario da
pescaria, que seriaith mito que parece ter sido levado a séffbAinda hoje alguns
pesquisadores se deixam levar por essa oposicao simploria (Cineira72006que
importa num mito sdo seus usos sociais (sincrénicos), seus signifsiadudicos e
religiosos (diacrbnicos) e ndo apenas a sua forma narrativa — digamssa
“superficie”: “(...) o mito (como a ideologia) ajuda a estabelecer a identidade grupal,
constitui a visdo de mundo da comunida@f&anco Junior 1996: 40). O ja citado artigo
de John Mckinnell revela todo um carater de seriedade por detrds do Hamor
Primskvida,que como vimos antes em nossa analise (Langer 2006b: 48-78), revela uma
maior proximidade dos deuses ao mundo cotidiano — algo impensavel nos sistemas
religiosos monoteistas.

Mas é Obvio que a narrativa oral registrada por Snorri Sturlusson passou
uma filtragem racionalista muito maior que os poemas édicos eh Ber seu relato
prosaico, por exemplo, ndo ocorre o importante detalhe, no momento em qusgRorr f
e puxa a serpente, dos tremores no planeta (mito etiol6gico), e tamdbéma certa
simplificacéo geral da narrativa, ao descrever a mesma como &eeiias uma prova
de forca com o gigante Hymir. Como ja nos referimos, sempre exastja Hebate
sobre a obra de Snorri desde o inicio do século XX, porém, um dado é quase ce
intelectual islandés conheceu ainda durante o século Xlll, as vérs®es orais do
mito. Em uma perspectiva diferente, o renomado pesquisador Joseph(Hanvesrd)
confronta a obra de SnorGylfaginning42, a construgdo das muralhas de Asgardr) —
entendida como a transformacao de uma lenda local em um mito escoin o conto
de Lamicho (preservado héistoria de Paulus, o diacono), sendo este, ao contrario, um
mito “real” tornado lenda histérica pelo escritor (Harris 2004: 3-ESya postura é
inaceitavel. Primeiro, porque a oposicao entre lenda e mito € ilusstia caso — pois
ambas as narrativas citadas tiveram um suporte originalmenteeprpbrtanto,
relacionado ao mito enquanto ainda “vivo”. E com a literatura que temapumeira
uniformizagdo domythos enquanto mitologia: régistros literarios e artisticos que
selecionam e petrificam as variadas e dindmicas narrativas niit{aanco Junior
1996: 41) — que na Escandinavia havia iniciado no século XIl. Na época de&norri
mitologia estava declinando, transformando-se em folclore, ou seja, ssitio por
apenas uma pequena parte da socieffadeste caso, a velha férmula de oposicéo oral
versus escrito ndo € a preponderante para sanar estas questdes no mundo nordico
(Chesnutt 2003: 199), mas sim o contexto da audiéncia tanto da oralidademardac
leitura nos padrdes medievéidNesta linha de pensamento, um dos mais reconhecidos
trabalhos paradigmaticos dos ultimos anos (Mitchell 2003: 206) € o de Gisli Sigurdsson,
onde aEddade Snorri € vista como um genuino quadro da tradicao oral-escrita de sua
época — no caso, a mitologia perpassada em seus registros nao drapedasuma
racionalizacdo individual, mas reflexo da propria sociedade islandesastpia se
transformando (Sigurdsson 2004: 16).
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Figura 5: Pedra de Altuna(U 1161), Suecia, século XDisponivel em:
http://www.hi.is/~eybjorn/ugm/hymir/alhym.htnficessada em 10 de abril
de 2007. A mais famosa representacéo visual do Béuspescando a
serpente do mundo — aqui representada com formaapate polvo.
Segundo varios pesquisadores, esta face do monumepresenta os trés
niveis césmicos: a parte superior seria 0 mundodeéoses; a do centro,
com a figura de um cavaleiro, a dos humanos; dimajl onde ocorre a
cena da pesca, o submundo.

Assim, Snorri deparou-se com mais de uma versao do mito da pedearia
Thor!” Estas mdltiplas versées ja existiam na Escandinavia Viking, comanpede
verificar na poesia escéldica: para Ulfr Ugasdaasfirapa6) o deus mata a serpente,
enquanto em BodassoRdgnardrapal9) ela escapa. Snorri, seguindo talvez uma
tendéncia geral de sua época, preferiu optar pela segunda Gytfagitining48), que
como veremos depois, tem implicacbes escatoldgicas. Outras evidéeias
multiplicidade de narrativas da pescaria sao as fontes iconogrdficarimeiro dado
remete a enorme extensao geografica da narrativa, sendo preseagélicamente na
ilha de Gotland, Suécia, Inglaterra e Dinamarca. A consideradaamtzgs € a estela
gotlandesa de Ardre VIII (século VIII), que ja analisamos em camjgmin suas outras
variadas narrativas miticas. Em sua base, ocorre a represetiéagé barco com duas
pessoas, lancando uma linha (logo abaixo, apos outra figura mitoldgica, ap#teeaer
um barco com duas pessoas, mas desta vez a primeira figuragsiegqeuxando um
peixe fisgado. Pode ser a sequiéncia da narrativa). Esta mesmaidegema dupla de
pescadores pode ser conferida na pedra dinamarquesa de Hgrdum (d&9, ¥ids
com o detalhe inferior do que parece ser uma serpente marinhagnimta de cruz
britAnica em Gosforth (ver primeira parte), ja do século X taembém a representacdo
de dois pescadores, um deles segurando o que parece ser um martaleen@sao
inclui 0 monstro, apesar da isca de cabeca de boi estar preseepgesentacdo mais
tardia, a pedra sueca de Altuna (U 1161), século Xl (mas ainda de quagg, figura
5), apresenta somente um pescador, segurando um martelo e com os xEesiabai
casco da embarcacdo - como no relato de Sreytigginning48), também sendo a
isca uma cabeca de boi. Além disso, traz um detalhe que ndo apareeahuma fonte
literaria ou em outras imagens: a serpente apresenta uma camegkante a dos
dragbes das pedras ranicas tipicas do século X e XI, mas com aonptatelo em
varias extremidades, semelhante a um polvo - algo sem equivalente mardica.
Seria uma alusdo a outras narrativas de monstros marinhos da aegég@igpando o
Kraken escandinav6?A &rea sueca também confirma esse tipo de representacdo em
mais um caso - um ornamento em bronze de Solberga (século X, figae®enta
outra imagem de um pescador solitario, lancando uma isca com anzol, est@do
seguro pelo braco de uma monstruosa figura antropomorfica. De forma caosa
contrario da figura do barco, sua cabeleira termina em uma tremedhante a um no -
tipica das representacfes femininas de pingentes e estelanegegatmpregada para
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valquirias’® Na lingua nérdica antiga, a serpente do mundo era um ser masculino —
entao temos aqui outra variagdo regional da narrffiva?

7L e e e ‘o)

5

N\

Figura 6: Ornamento em bronze de Solbergauécia, século X-XIDisponivel em Smith
1999: 18. Representa a pesca da serpente do mAifigora do barco, identificada ao deus
Porr, possui em seu tronco um simbolo triplico lgnebra a triqueta e que também aparece
representada em varios pingentes de martelo (Njplicomo o de Olland (ver em Grant
2000: 83).

Mas voltemos dymiskvida J& sabemos que as estrofes da pescaria foram uma
interpolacao, talvez realizada ainda no periodo pagao. Um detalhe qiitaawys ser
crucial para sua interpretacdo: diferentementEdtiade Snorri, ndo ocorre o corte da
linha por Hymir. A serpente volta ao fundo do mar, mas antes recebmanedada de
porr (estrofe 23), o que denota que possivelmente tenha morrido (como no poema
Husdrapa6), ao contrario da visdo de Snorri, que acreditava que ela aindavestava
preservando outra versdao do mito. Aqui temos uma diferenca fundamentandtoa
monstro nas maos de um heréi, temos a perpetuacédo de outro sistemagétito da
area escandinava e pan-germanica, o nibelungiano, do mesmo modo que Sigurdr
matando o dragdo Fafifit.Isso deixa a interpolacdo das estrofes 22 a 24 muito mais
adequada com a narrativa em geral, sendo um obstaculo que o deus ultrppessou
obter o caldeirdo magico. E também mais condizente com o que anmdis@r o
contexto social do poema: uexempluncriado pela aristocracia para o homem mais
simples, para o fazendeiro de menos posses ou de stahgsde subserviéncia para o
trabalho, para as tarefas cotidianas e com as relacdes £otvmanidades. Sendo um
deus mais popular (relacionado também a fertilidade), sua utdizag@nplar para a
subordinacéo devia ter resultados satisfatérios para a elite escandinava.
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Ao contrario da preservacdo do mito por Snorri. Com a sobrevivéncia da
serpente, esta confrontaria o deus Pérr na batalha final da pl#icigrid, durante o
Ragnarol? onde deuses e monstros tombariam sem distingdo. Odinn é morto pelo lobo
Fenrir; o cdo Garmr mata Tyr; Porr vence a serpente (que lantgs veneno pelo
mundo), mas morre em seguida pela sua mordida; Vidarr matarg Semtircolocara
fogo no mundo e matard Freyr; Heimdallr tombara vitima de Loki. Euids um
novo mundo é criado, com a sobrevivéncia de alguns deuses (como os filhos) de Porr
(Voluspad4-66;Gylfaginning50-52). Neste caso, € possivel que o proprio pensamento
pagao tenha sido influenciado pelas narrativas biblicas do apocalipseg dupantodo
de transicdo, ocasionandoirgerpretatio norrcenaque discutimos em outro artigo
(Langer 2006b: 48-78). Assim, o mito da serpente do mundo foi reinterpretado com
elementos cristdos, ocasionando a sobrevivéncia de uma versao do mittaamie e
morria durante a pescaria, mas durante o Ragnarok, e foi essa aqap¢c&morri
preservou. Mas nao foi apenas na Islandia que houve essa tendéncia.

A cruz de Gosforth (Inglaterra, século X, figura 7), mostra diversaas da
mitologia noérdica, como o sofrimento de Loki no submundo (e sua esposa Sigyn
recolhendo o veneno para aliviar sua dor); Sigurdr assando o coracdo deseafni
representacfes de um guerreiro portando uma lanca, a cavalo e ague Wdis
importante (gravura 7, quarta face), apresenta uma seqiéncia de gnagalistintas.

A primeira, contando de cima para baixo, apresenta um lobo serpentdfevoi@ndo
um guerreiro com uma langa (Odinn morto pelo lobo Fenrir); abaixo a figu@risto
crucificado; seguido de uma valquiria recebendo um her6i morto no Valhgdr e
altimo, a luta entre duas serpentes. O novo pensamento religiosoivd sabte qual
cena mitica do paganismo sera perpetuada pela arte e pelaotragigda: toda
mitologia € um conjunto de mitos construidos por adaptacao, inversao e negacédo de
elementos miticos de outras culturas com as quais ela tem coffaamco Junior
1996: 49). No caso da face descrita, a selecao é Obvia — na area ufade, onde
abundam representacdes de Odinn, este nunca foi representado morrentientesrce
assim a intencdo basica deste monumento: denunciar a destruicéo ipalpiees dos
Vikings, o triunfo de Cristo sobre os homens (cujo paraiso, do Valholl aassao céu
cristdo). A cena de Loki pode ter sido selecionada para lembrada deé.Gcifer. Mas
essa deliberada escolha, claramente vinculada a uma técnica des@onten que ser
pensada em termos de unidade e ndo mera sobrevivéncia cullnraleXperiéncia que
s6 tem sentido na sua coesdo presefité\ssim, a ocorréncia no cimo desta cruz da
imagem triplica da triqueta — antes usada como simbolo de Odinn, agssaapser
entendida como elemento da unidade e esséncia da santa trindade crista.

E pelo menos no caso do fragmento de cruz de Gosforth (preservado na parede
de uma igreja), que ao contrario dos outros monumentos representando aapesca
serpente, € de origem cristd, a selecdo desta cena mitigatéewgdes evangelizadoras
muito claras: associa-la com a pesca do Leviddd4Q, 25) e com a libertagdo da
serpente-dragdo no submundo, durante o fim dos tempaedlipse20). Um vinculo
gue acreditamos, foi 0 mesmo que impeliu Snorri a escolher a séa pars 0 mito.
Mesmo levando em conta todas estas variaveis, ainda assim podenaixmpac
narrativas sobreviventes da serpente do mundo nordico como integrantes de um
conjunto muito maior, o ragnarokiano, onde a representacdo do monstro tanto pode
assumir funcdes mais destrutivas e cadticas (como as do dragdo Njidbdagr para
elementos relacionados a jornada do heréi ou de estabilidade cosmmapdate do
mundo, nas duas versfes). Em todas as narrativas, as bestas assumamtem
pedagdgico e moral, transmitindo valores presentes na sociedade da riasgandi
Viking.®* Essas caracteristicas foram ainda mais estruturadasadg$e¢s envolvendo
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0s dragbes dasagas,que como veremos em proximo artigo nesta revista, foram as
narrativas miticas de origem noérdica de maior sucesso e propagacBaropa
Ocidental.

Figura 7: A cruz de Gosforth Cumbria,
Inglaterra, século X Um dos mais importantes
monumentos iconograficos para o estudo da
transicdo do paganismo ao cristianismo na Europa
Setentrional. Apesar da predominancia de temas
nordicos (ocorrendo apenas uma cena cristd, a
crucificacéo), estes foram selecionados de modo a
combinarem tanto a derrocada dos antigos deuses
(como a cena da morte de Odinn pelo lobo Fenrir),
quanto o Ragnartk com o apocalipse biblico.
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Quadro I: O tema do drag&o na literatura germano-escandinava (séc. VIII-XIII§°
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Quadro II: Iconografia do dragéo germano-escandinavo (séc. VII-XII°

Contexto do Suporte Sistema de
Fonte Datagdo Local ' | Caracteristicas morfoldgicas | reinterpretacédo
oral-imagético
Totenbaum VIl Esculturq de sarcofagg Dragéo serpentiforme ?
de madeira, Alemanhg
Estela de Austers | VI-VII Estela ﬂéﬁgﬁa Hangvar. Serpente-verme gigante Nibelungiano
Estela de Sanda IV VI-VII Estela funebre, Gotland Serpente gigante Ragmaroki
Estela de Sanda | VI-VII Estela fanebre, Gotlapd Serpente gigante Ragnarokia
Cruz de Jurby X Cruz, llha de Man Dragéo serpentiforme Nibelungiafjo
Cruz de Malew X Cruz, llha de Man Dragéo serpentiforme Nibelungiarjo
Cruz de Sigurd X Cruz, llha de Man Dragéo serpentiforme Nibelungiafjo
PedraldfG,i\)ltuna u Xl RunestongSuécia Serpente-polvo Ragnarokiang
. Inscrigdo ranica em
Pedra de Ramsund (S0 Xl encosta montanhosa, Dragéo serpentiforme Nibelungiano
101) e
Suécia
Pedra de GOk (S6 327) XI Inscricdo rdnica, Suécia Dragédo serpentiforme Nibetung|p
Estela de Ardre Xl Estela funebre, Gotland Dragdao serpentiforme bigede luridibeo
Porta de Urnes XI Porta da Igreja de Urne, Serpente-dragdo bipede Ragnarokian
Noruega
Porta de Hopperstad . Dragéo bipede com asas 5
Stavkyrkie 1130 Igreja, Noruega (Wyvern) ?
Porta de Hyllestad 1150 Igreja, Noruega Dragdao serpentiforme bigede Nibelungfano
Porta de Valthjofstad 1150-1200 Igreja, Islandia Dragaczvli)ll)f)vic:ﬁ)com asas Nibelungiano
Porta de Vastergotlangd XIl Igreja, Suécia Dragéo serpentiforme bipgede luridiia@o
Porta de . ~ . . .
Gaarden/Gavelstad Xl Igreja, Noruega Dragéo serpentiforme Nibelungiang
Timpano da Igreja de . Dragéo bipede com asas . .
St. Nicholas XII Igreja, Inglaterra soltando fogo (Wyvern) Nibelungiano
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Quadro llI: Sintaxe narrativa geral da Voluspa(Cardoso, 2006: 40-41, resumo)

Situacéo
inicial

Do caos que precede a criacdo, surgem seres saweimido de entes criadores. Apgs o
sacrificio de Ymir, os trés primeiros Aesir comegaconfigurar o universo com sey
corpo. Neste cosmo inicial, ndo existia a tempdaale.

Perturbacéo
da situacéo
inicial

Os deuses criam o tempo, a cultura, os homens eosnsografia estruturada do
universo: um eixo horizontal e vertical. Sendo umverso imperfeito, a dinamica
criadora vincula-se a sucessivos conflitos e ildieag@ ordem césmica, onde os deu
tomam medidas para adiar a crise, sem solucioffiitd@mente os problemas.

es

Desequilibrio

Devido a infrag6es morais dos deuses contra a oedemquilibrio do cosmo, surge L:E

ou crise periodo de crise, marcado por desordens, desgggasitincios de mudancas drastigas.
Intervencdo | As forcas cadticas das origens e da morte atacdoh, @ Lua e os deuses, culminando
na crise na conflagracéo e desaparecimento do universmté existente.
Novo Emerge um novo universo, mais harmonioso que giantsas também provido de
equilibrio instabilidade e dindmica.

Quadro IV: Esquema da estrutura semantica (sintese) do poenwvdluspa

Ases
l ! ! !
Visao profética » Criacdo » Guerra® Destruicdo» Renovacgad
T 1
Vanes Gigantes
Jormungandr
Yggdrasill
Nidhoggr

Quadro V: Estrutura da Voéluspasegundo a dindmica cosmogonica escandinava

Estrofe®” | Dinamica Situacéo Dragdes Sintese Supostas
cosmogodnica interpolacées
1-2 Ordem
3 Caos
4-20 Ordem Criagdo do mundo e ¢lo Criacéo *
homem/ldade de Ourd cosmogonica
dos deuses/surgimentp
das nornas e do destino
21-22 Caos Guerra entre Vanes|e
Ases/morte de
Gullveigg
23 Ordem
24 Caos
25 Ordem
26 Caos
27-30 Ordem Odin interroga a *
vidente (inicio da viség
profética)
31-58 Caos Morte de Niohoggr Destruigao *
Balder/Ragnarok Jérmungandr cosmica
59-65 Ordem Cria¢do do novo mungo Renovacao *
césmica
66 (ou 63 Caos Niohdggr
no CRe)
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Quadro VI: Esquema da estrutura semantica (sintese) do poenhkiymiskvidoa

MUNDO DOS

GIGANTES

Perigoso,

Inconstante, Busca do caldeirdo— Pesca da serpente do munde® Novo desafio
Local da aventura 1

Caos/natureza Obtencéo do caldeirap

Morte dos gigantesd
Desafio
MUNDO DOS )
DEUSES Festim Novo festim
Ordem/civilizacdo

NOTAS

1 O presente artigo é a modificacéo da segunda ganesquisa de pés-doutorado em Histéria Medieval
pela USP:Orm, o mito do dragdo na Escandinavia viking e té&idinanciada pela FAPESP sob
supervisao do prof. Dr. Hilario Franco Junior (USP)

Z Para consideragdes gerais sobre o dragdo, em erspeptiva universalista e arquetipica, consultar
Huxley 1997. Consideracdes de ordem comparativeesoldragdo na mitologia ocidental podem ser
encontradas em Verdier 1997: 241-261.

® Kappler 1994: 161-162. Outros pesquisadores sraliu classificacbes gerais para 0s monstros no
imaginario medieval: Lascault 1973: 115-176; Friedm981: 1-4; Lecouteux 1995: 35-52.

* A exemplo do dragdo do manuscrito ldarley MS 3244folio 59r, Inglaterra, datado de 1255-1265:
apresenta quadro patas, dois pares de asas @msalfabareda de fogo. De forma geral o corpo dgadra

é serpentiforme, com longa cauda, mas também pakseiscamas de crocodilo. The Medieval Bestiary
2006. Também percebemos que ndo existem repreSeatmpnograficas de dragdo alado com pares de
patas no Oriente e Asia antes do século XII.

® M20.1, Jasdo e o dragd@Museu Gregoriano Etrusco do Vaticano). Para umplamislumbre da
iconografia do dragdo na arte grega ver: Atsma 2007

® A imagem dowyvernno manuscrito de Aberdeen é contrastada logo alaixouma representacéo de
serpente:; apesar da forma serpentiforme do primeste apresentando uma cauda em espiral, duas pata
e asas. Folio 69v, The Aberdeen Bestiary. A popdde dowyverntambém era muito comum na
iconografia religiosa e escultural da Europa camtial, como no dragdo do capitel da abadia de
Madeleine (Franga, século Xll) e no friso da abatkaSainte-Geneviéve (Franca, século XII), conf.
Gischia & Mazenod 1953: 182, 214, 213.

" Para imagens consultar: Follow the Vikings 1996: 7

8 para imagem: Fell 1980: 44.

° A gravura faz parte de um conjunto maior, retrdacenas do fim do mundo biblico. Para imagem ver:
Allan 2002: 64. The drawing is from a wooden board which was p&d Byzantium Judgement picture.

It shows one of the creatures in hell swallowinga&ed man. The Judment piece has been dated feom th
beginning of 1100 and is probaby originally fronefaurch in Hélar in north of Iceland. The board iseo

of 13 which were found in a small farm called Bstaohlid in the beginning of last century and we
usually refer to them as the Boards from Bjarnaiéh Karen Sigurkarsldottir (Curadora do Museu
Nacional da Islandia), em correspondéncia recqgimda-mail, 23 de abril de 2007.
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10«As visdes da profetigaBellows 2004: 1. Este poema, de um ponto devisitoldgico e literario, foi
tema de estudos principalmente em lingua alem&andmava, entre os anos 1950 a 1970. Para uma
extensa bibliografia, consultar: Harris 2005: 1%6.1Para bibliografia em lingua inglesa consultar
Jackson 1999: 88; Thorvaldsen 2006: 8. Para lifrgmaesa ver: Boyer 1981: 237-239; 1997: 48.

1 «A alucinacéo de Gylij Lerate 2004: 31.

12«0 corcel de YggOainn)”, Boyer 1997: 173.
1340 recinto centrdl, Lerate 2004: 188; Terra médid, Hollander 1928: 3. O mesmo que Manaheimr, o
mundo habitado pelos seres humanos, Grant 2000: 34.

14 “Recinto dos deusgsBoyer 1997: 20. Local onde residiam os principdeuses nordicos, os Ases.
Grant 2000: 23.

5“0 mundo das trevasLerate 2004: 189. Terra de escuriddo e de négekslas, onde repousa uma
das raizes de Yggdrasill, bem como a regido deGtant 2000: 34. A cosmovisdo nérdica de reparticdo
em niveis, bem como as descricdes do Valholl - tlapeente baseada em fontes pagas no relato de
Snorri - é contestada por Abram 2003:48-57. O okl deste trabalho é seguir uma concepcéo
tradicional de andlise dos mitos somente pelo hiégario, omitindo as fontes iconograficas da Era
Viking e a sobrevivéncia de cenas miticas nasasstid Gotland, entre outras.

16 Algumas das traducdes sugeridaZhé dastardly hewirig(Hollander 1928: 9); Kateful striket
(Byock 2005: 171); Qui donne de méchants coligBoyer 1997: 113); ta cruel roedord (Lerate 2004:
189). O sufixo € bem determinado, hdggr (sentidbatedor ou roedor, conf. Germanic Lexicon Project
2005). Ja o prefixo nid é de maior complexidades gexalmente muito usado para difamacdes, insultos,
como termo obsceno e para maldigdes (Zoéga 19lnabé& Lexicon Project 2005). Para as proximas
tradugBes de palavras em nordico antigo, utilizasetadas estas referéncias citadas.

Y para as citacBes das estrofes @duspg utilizaremos as seqiiéncias originais do manes€ritdex
Regius (GKS 2365 4t0) disponiveis na edicado de Eysteinn 6rBpn:
http://www.hi.is/~eybjorn/ugm/vsp3.htnAcessado em 24 de abril de 2007. Para citaca@xto £m
noérdico, utilizamos a edicdo combinada dos manwscitiambém disponivel em Bjérsson.

18 “Orla dos mortos Lerate 2004: 189. Seria uma parte do reino dé he qual ficava situado o
palacio/saldo para onde iam os malfeitores apésreenGrant 2000: 34.

1937.Sal s& hon standa, sélu fiarri, Nastréndu &, nohdrfa dyrr. Fellu eitrdropar inn um ljéra, sa er
undinn salr orma hryggjunB8. Sa hon par vada punga straumm&nn meinsvarak mordvargak panns
annars glepeyrarinu bar saug Niohdggnai framgengnasleit vargr vera vitud ér enn, eda hvat ?

Para traducdo dddluspaao portugués utilizamos como base os textos dihtidr 1928; Lerate 2000;
Larrington 1999; Page 2000; Bellows 2004, contdastacom o original em nérdico antigo. A numeracao
das estrofes que adotamos é a do manustoitlex Regiu§GKS 2365 4to). A maior parte dos editores e
tradutores modernos adotam a chamada sequUéncidaneatab- produto da interacdo textual entre os
manuscritos daCodex Regiusom as doHauksboéok(realizada para cobrir lacunas no poema mais
antigo) que no caso especifico das duas estrofes que sitaadquirem a numeracéo de 38 e 39. As
sequéncias sdo idénticas — tanto no caso do m#nuSodex Regiusjuanto no texto combinado — nas
estrofes 1 a 35.

2 Bellows 2004: 17. Algumas interpolacdes podemasiginadas ainda na tradicéo oral, fazendo com
que ocorram varias mesclas de narrativas mitidaspoesia.

%l “Habitante do pantarip Boyer 1997: 52. Filho do semi-delski e da gigantaAngrboda Este ser
tranformou-se num enorme e ameacador lobo paragused. Estes tentaram agrilhoar a fera, utilizando
as correntekaending, Dromae Gleipnir. Foi finalmente preso nos submundos, ficando a@évento do
Ragnarok. Grant 2000: 28.
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22 Lerate 2000: 31. No direito germanico antigo, os proscritos, expslspela comunidade e
considerados simbolicamente mortos, eram indicacm® o termo wargr ou wargus, isto é, I6bo
Ginzburg 1998: 147.

23 Snorri Sturluson concede na fEdda Prosaicaletalhes advindos dos poemas édioasGylfaginning

15 e 16 descreve as caracteristicas basicagggdrasille do dragdo, citando as estrofes 19 e 28 da
Voluspae 34 e 35 d@rimnismal Conf. Byock 2005: 24-28. Para consulta ao texigiral, utilizamos a
transcricdo da versdo manuscrita dBodex Regius (Konungsbokar, R disponivel em:
http://www.hi.is/~eybjorn/gg/index.htmi

24«Os ditos de Grimnir Lerate 2000: 75.

%5 31. pridr rotr standa a pria vega vndan asci YggdrasHl byr vnd einni, annarri hrimpvrsar, pridio
mennzkir menn32. Ratatoscr heitir ikorni, er renna scal at asci Ygaglls: arnar ord hann scal ofan
bera oc segia Nipha/ggvi nipB3. Hirtir ero oc fiorir, peirs af hefingar & gaghalsignaga: Dainn oc
Dvalinn, Dvneyrr oc Dvraprér34. Ormar fleiri liggia vnd asci Yggdrasils, enn pathsfggi hverr svipra
apa: Goinn oc Moinn, peir 'ro Grafvitnis synir, Gpacr oc Grafva/llvpr, Ofnir oc Svafnir,
hygg ec, at e scyli meips qvisto n3&;. Ascr Yggdrasils drygir erfidi meira en menn vm:\iiortr bitr
ofan, enn a hlipo fvnar,scerper Nidha/ggr nepan.

A numeracao seqlencial deste poema é idéntica tegoversées manuscritas quanto nas traducdes
modernas.

%6 Na mitologia nérdica, existem dezenas de citagi@®lvendo o nimero trés e nove, tantoEdiaa
Poéticaquanto enPProsg como ja nos referimos antes. Tradicionalment@sgresquisadores associam
esse triplismo a teoria da triparticdo de Georgesié&xil, quem vem sendo amplamente criticada. Como
também existem varios simbolos religiosos nérdigasremetem ao triplismo (como o valknut, a triquet

e o triskelion), acreditamos que as conexdes xaadrnalvez sejam uma explicacdo razoavel — seriam
simbolismos dos mundos cosmicos, todos relacionadadeus Odinn:d' nimero 3 — simbolizando as
trés regides cosmicas (...) Fala-se também em @éus (e nove deuses, nove galhos da Arvore Cosmica,
etc.), nimero mistico que aparentemente deve piicato como 3 X 3 (...) O xama escala uma arvore
ou um poste entalhado com sete ou hove taptyseguesentam os sete ou nove niveis celéditiade
1998: 303-304. Na mitologia nérdica, a Yggdrasghtia basicamente trés niveis: o dos deuses, o dos
gigantes e o dos homens, cada um com reinos e mulistntos, que somados seriam nove localidades.
Davidson 1987: 109. Os nove mundos seriam: no mha$ baixo - Hel e Niflheimr; nivel do meio -
Jotunheimr e Midgardr, Nidavellir e Svartalfheimg topo - Alfheim, Vanaheim e Asgardr. Grant 2000:
35. Apesar das fontes serem objetivas sobre os @asuadyeografia e a estrutura cosmica destas mesmas
localidades € confusa, talvez devido a variagGg®mais dos mitos ainda no periodo pagéo, Davidson
1988: 171.

27«0 descolorido pelo ventpLerate 2004: 195. Falcdo que estava sentadoeio dos olhos da &guia,
no topo de Yggdrasill. Via tudo o que acontecia noge mundos e contava-o aos deuses. Grant 2000:
41.

%8 Nos manuscritos onde foram conservados o pd@rfransmél o Codex Regiug o AM 748 14 tpn&o
aparecem essas trés Ultimas linhas da estrofeuglalguns editores reconstruiram a partiEdda de
Snorri. Conf. Hollander 1928: 69.

29 “Dente de ratty Hollander 1928: 69. Esquilo que transmitia osuitos da Aguia - situada no topo da
Yggdrasill - para o dragéo situado em uma dassaeant 2000: 36.

%0 Cardoso 2006: 44. Ver quadros Il e IV.
31 No século IX, Rudolf de Fulda descreveu uma colonaéarvore imensa na Alemanha central:
“universalis columna quase sustinens omniatiorada pelos pagdos germanicos e que tinha e dem

Irminsul (“coluna gigantesca”) Apud: Boyer 1981121997: 173.

%2 Boyer 1997: 173; Davidson 1988: 21-27, 2004: 1B&ra maiores detalhes sobre cultos a arvores
sagradas entre 0s antigos germanos e na Euroga-amidieval, ver Jones & Pennick 1997: 13, 18, 97-
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98, 182, 195. @sriminsmal 25 e 26 menciona uma outra arvore césmica, chamamadr, no qual uma
cabra de nome Heidrun e um cervo chamado Eiktynoirderiam, originado a fonte de todos os rios,
Hvergélmir Snorri Sturlusson n&ylfaginning 39 descreve que esta arvore estaria situada adima
Valholl e do qual os guerreiros einherjar se alimeam. O mit6logo Georges Dumézil também possuia
este referencial de Snorri, diferenciando Leeradyglgdrasill (Dumézil 2000:191-193). Mas atualmente
a maioria dos pesquisadores acredita que ambasitatamm a mesma &rvore: Larrington 1999: 270;
Lerate 2004: 68; Bellows 2004: 94; Byock 2005: 168.

% Davidson 1987: 111. Sobre a relagdo entre Ygdtmsiamanismo ver: Boyer 1997: 173-174, 117;
Dubois 1999: 53-54. Ja mencionamos anteriormenfesguisas de Carlo Ginzburg, que demonstram a
sobrevivéncia folclérica de mitos e simbolos dg@m xamanica euro-asiatica em plena Idade Média,
que constituiram a base das imagens sobre briexarfandémeno do saba das bruxasn 'linico esquema
mitico foi retomado e adaptado em sociedades ndifewentes entre si, do ponto de vista ecoldgico,
econdmico e socialGinzburg 2001: 162.

% «pquele que avanca deslizarigBoyer 1997: 141.

% Slepnir tinha oito patas, o que confirma seu earghmanico: 6 cavalo de oito patas é o cavalo
xamanico por exceléncia; é encontrado entre ogisibes e outros povos (murias, por exemplo), sempre
relacionado com a experiéncia extatica dos xdmakade 1998: 414.

% O eixo do mundo ou a arvore coésmica é um mitccieteado diretamente com os cultos e crencas
xamanicas e os pilares sagrados, isolados ou adssch casas, seriam um de seus simbolismos. A
estrofe 31 d&/6luspa— narrando a conexado da Yggdrasill com Hel, o mwwohomens e dos gigantes,
neste caso, teria um eminente sentido xamanicd\rifre liga as trés regides cosmicas”. Eliade 1998:
299.

370 cervo era um animal tipicamente xamanico, retedo com aé&rvore da vida por causa de sua alta
galhada, que se renova periodicamén@hevalier & Gheerbrant 2002: 223. No famoso eafib de
Gundestrup (Dinamarca, séc. | a.C.), o deus Cepwiarrepresentado ao lado de um cervo, ambos com
as mesmas galhadas, e do outro lado esta deidada apm a mao uma serpente (Para uma detalhada
analise iconografica deste objeto, consultar Dawid¥01: 25-31). O cristianismo também empregou o
simbolo do combate do cervo (Cristo) contra a sgepgSatanas) desde Origenes. Chevalier &
Gheerbrant 2002: 224. A conex&o entre cervos, xmmane o deus Odinn pode ser conferida em uma
moeda datada de 825, originada da cidade Vikingleldeby (atual norte da Alemanha, para imagem:
Haywood 2000: 48). Nela, observamos um cervo coonned galhada, ocupando o centro da moeda. Em
seu lado esquerdo surge a mascara de um homemigode$ - tradicionalmente associada a este deus -
e do seu lado direito uma serpente disposta emaéspbaixo do animal, a figura de um valknut, saiaob
odinico. No dorso do cervo, também, foi representatia espiral. A figura da mascara também surge
gravada em diversasunestonese estelas nordicas, sugerindo aos pesquisadoresisténcia de
cerimdnias utilizando esta peca (Sawyer 2003: 1268hre 0 uso de mascara xamanicas na Eurasia ver
Eliade 1998: 190-193. Com isso, podemos supor quilbos odinicos foram essencialmente vinculados
a mitos xamanistas. Na area anglo-saxfnica pagé@ste exemplo do cetro cerimonial encontrado em
Sutton Hoo, Inglaterra, apresentando a esculturandecervo com galhadas, acima de uma série de
esculturas muito semelhantes a mascara de OdirmirRagens deste objeto: Campbell 1991: 68.

%8 "Memorid, Boyer 1997: 101. Gigante que guardava uma date$oda raiz da Yggdrasill. Foi morto e
decapitado pelos Vanes, mas o deus Odinn consepoiuneio de plantas magicas, embalsamar a
cabeca, da qual utiliza para obter conhecimentahedoria. Possivel influéncia de mitos Celtas
irlandeses. Boyer 1997: 102.

%9 para um debate tradicional (escrito nos anos 1€8¥e 0 xamanismo entre 0s germanos antigos e na
mitologia nérdica consultar Eliade 1998: 410-421uaddmente existem ao menos trés posi¢cdes sobre o
tema: 1. Os oponentes da antiga existéncia do xamannordico (incluindo os que defendem uma
filtragem cristd das fontes); 2. Os favoraveis I(imdlo os que defendem o xamanismo nérdico como
fenbmeno autdctone); 3. Os que defendem uma posigéaomediaria: ocorreu influéncia da area
finlandesa, mas com elementos proprios. Conforrshui®ein 2003: 116-138; Dubois 1999: 122-138.
Nos posicionamos entre as categorias 2 e 3. Em nilharfte e erudito trabalho, o historiador John
Lindow discorre sobre as relagdes entre 0 xamaneio® cultos e mitos do deus Pérr, especialmente os
vinculados ao uso simbdlico do seu martelo no @t dos escandinavos medievais, conf. Lindow
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1994: 485-503. Uma razoavel sistematizacdo sabraspectos xamanicos nos mitos e cultos do deus
Oadinn pode ser conferida em Jgn 1999, mas ndo mamos com a utilizacdo do termo Asatr( para
referir-se & antiga religiosidade na Era Viking.rdalidade, essa palavra surgiu durante o sécond
Escandinavia, promovida por intelectuais naciotei® romanticos, ndo existindo palavra ou termo
original para designar uma identidade religiosaeens antigos nordicos pré-cristaos, conf. Lange52
56-57. Uma recente pesquisa, apoiada em documentaglativa do cristianismo nérdico inicial,
aponta que os deuses das fontes édicas na realidaderiam essencialmente criagdes literarias do
periodo cristédo ou refletiiam apenas as crencaslittaaristocratica da Escandinavia Viking, seldo
populagcdo em sua maioria conectada a cultos deezat¢Sanmark 2004: 147-179). Apesar de apoiarmos
a concepcado de que existiram cultos de base popubartros de carater mais restrito a elite, também
defendemos a visdo de que pode ter ocorrido uma basium a ambos, advinda de uma cultura
intermediaria — o xamanismo que penetrou na Eseéawidi, de origem finlandesa, pode ser um exemplo:
“No seio de um mesmo grande conjunto historico-gidamp, os processos de aculturacdo tendem a ser
facilitados pela presenca de varias similitudesreerstuas culturas intermediarias” (Franco Junior
1996:35). O xamanismo ocorreu tanto na religiosdaapular (como nas descri¢des dos rituais do,seidr
descritos em variaSagasyer Langer 2005: 69-71) como nos mitos odinicossg@mtes na iconografia
das estelas de Gotland — essencialmente aristtasattegundo Sanmark, uma diferenca basica entre os
cultos populares e aristocraticos € o que favoregma rapida cristianizacdo na Escandinavia,
especialmente Noruega (Sanmark 2004: 180-185).addssentaremos outras variaveis, no momento de
analisarmos o sistema nibelungiano. Ainda sobreamaxismo em geral e sua relacdo com as
religiosidade e mitologias da Europa pré-cristtnfedr a sistematizacdo de alguns debates criticos
recentes (como limites metodoldgicos e conceita@sabordagem), especialmente os vinculados a
Antropologia e histéria da religido: Stuckrad 20083-128.

0 Lerate 2000: 192. Para Hollander 1928: 74, a palsignifica "aquele que conduz aos sonhos".

1 Afinal, a associacdo entre o mundo dos mortospakos e o estado de dorméncia sdo muito estreitas.
Sobre estas conexdes na mitologia e religiosidaddica consultar: Boyer 1981: 105, 131, 140; Dubois
1999: 49, 75. Para estas conexdes no xamanismasiiioo ver: Eliade 1998:; 51, 231. Também na
mitologia escandinava ocorrem muitas associacd®es sonhos e profecias, 0 que também pode indicar
proximidade com mitos e cultos xamanicos. Para efmat® analitico-bibliografico sobre este tema,
consultar: Dubois 1999: 124-125, 129-131, 133, 135.

42 para imagem desta estela conferir: Langer 2003: 52

3 A urna de Mariesminde (Dinamarca da Idade do Brpapresenta o que é considerado mawio-

sol’, um circulo raiado com duas divisfes internageemla por serpentes - conectado a cerimdnias de
controle sobrenatural e propiciatério do sol. AldbeGreen 2005: 109. As estelas gotlandesas pré-
vikings de Martebo I, Hangvar e Vaskinde V tambéreaentam representacdes associadas de espirais e
serpentes. Sobre o tema ver: Langer 2003: 42-@&t@lo da numismatica também esta revelando varias
associacfes com mitos e cultos xaméanicos na EBefentrional da Idade do Ferro, ver: Aldhouse-
Green 2005: 127-129; algumas moedas da Era Vilkdogo as encontradas na Dinamarca, indicam
estados alterados de consciéncia, simbolismos eriérpias extaticas — associadas com a mascara
odinica. Para imagens, ver: Jones 2001: fotogt&fia

4 Esta porta é um exemplo famoso do Gltimo estilantia Viking, o de Urnes, datado entre 1050 a 1150
d.C. Para maiores detalhes ver: Graham-Campbell: 2(00-153.

4> Boyer 1997: 113, interpreta a cena como Yggdrasilldragdo Nidhéggr, mas néo realiza comentario
analitico sobre a besta quadrdpede.

“6 A tipologia e classificacdo dos monumentos argigiobs escandinavos que adotamos corresponde ao
catalogo disponibilizado em Sawyer 2003: 200-258.

47 63.par kgmr inn dimmi
dreki fljagandi,
nadr frann, nedan
fra Nidafjollum
Berr sér i fjodrum
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- flygr voll yfir -

Nidhoggr nai —

na mun hon sgkkvask
Na edigdo de Eysteinn Bjorsusson, transcricdo douswito doKonungsbokCodex Regiys a ultima
estrofe é numerada como,Gie adotamos aqui,_e §ara o texto combinado. Nas traducBes de Lerate
2000: 36; Larrington 1999: 13; Bellows 2004: 26 eKihnell 1994: 112 a mesma estrofe aparece como
de ndmerg 66Na traducéo de Hollander 1928: 16, surge comdasBfe na de Page 2002: 211 como 46
. Sobre a questédo desta diferen¢a na sequéncéstafes, consultar a nota 19.

8« As montanhas escurad erate 2004: 189.
9 Bellows 2004: 6-7, 17; Ja Lerate 2000: 30-31 atersi as estrofes 38 e 39 interpolacdes.

0 “p4 kgmr inn riki at regindémi 6flurgr, ofan sa diutreedr’. Anteriormente propusemos a tradug&o ao
portugués: De cima, o poderoso senhor, que tem todo o podserga tudo.

°L A respeito da antitese entre deuses e gigantessmaologia nérdica: “A relagdo entre os dois poslere
opostos €, entretanto, mais complicado e sutilojoentraste entre ordem e caos, cultura e natuoeza,
de um ponto de vista cristdo, bom e mal”. S6red889: 211.

®2 Uma outra divisdo morfolégica do poema, bastaameethante a nossa, foi proposta por McKinnell: o
passado (estrofes 3-27); o presente mitico (30-@d3uturo até o Ragnarok (44-58); o futuro apds o
Ragnarok (59-65). McKinnell 1994: 108-111.

3 para o mitélogo John McKinnell, esta passagem @ do dragdo seria um signo antecipador do
Ragnargk. McKinnell 1994: 112.

>4 “Protegido com fogh Byock 2005: 161. Residéncia que sera habitatizspieuses sobreviventes apos
o Ragnarok, Grant 2000: 29.

% Essa idéia do dragdo-serpente germanico ceenme pode ser também verificado tardiamente na
escultura da cruz de Middleton, Yorkshire (Ingleagr século X, influenciada pelos entdo recém
convertidos dinamarqueses. Na base da cruz, \arifis a representacdo de uma besta serpentiforme,
com dois olhos e duas mandibulas que se projet&m dh boca, unidas por uma linha horizontal. Para
imagem, conferir: Arbman 1967: fotografia 29.

* Bellows 2004: 138. AHymiskvidapossui poucos trabalhos analiticos (comparadot@spoemas
édicos) e geralmente em lingua escandinava. Pasabilsiiografia sobre este poema consultar Harris
2005: 150.

" para divisdo das estrofes Hgmiskvidaadotamos a existente nas transcricdes dos mamssdit

Codex Regiug AM 748 | 4to, em ambas s&o com total de 39, igual estruturtadd por Lerate 2000:
113 e Larrington 1999: 83. Em Hollander 1928: 1®e#ows 2004: 150 &lymiskvida recebe o total de
40 estrofes.

%8 Sobre escaldos e sociedade nérdica verificar: Pa@e: 154-171; Boyer 2004: 40-43.

% As andlises académicas sobre esta divindade sdtb mumerosas. Para uma sistematizacéo
bibliografico-analitica, consultar: Boyer 1997: 1826; Lindow 2005: 54-67.

% Apesar disso, a literatura apresenta algumas enddilcas muito debatidas - por exemplo, nas fontes
édicas, a poesia é essencialmente odinista, eragmbesia escaldica praticamente s6 concede espaco
para o deus Pérr. Para Lindow 2005: 33 (texto waigile 1985), isso seria reflexo de uma diferen¢ee e

a alta classe (grandes proprietarios e realezatemesiora da poesia escéldica) e a categoria inferio
constituida pelos pequenos fazendeiros (incentresdida poesia édica). Mas, pergunta Lindow, sais de
Oadinn era a deidade de reis e principes, porquedseé representado na poesia escéaldica? A solucéo
segundo nosso referencial, seria pensar em umgoc@esm comum - a cultura intermediaria, que
forneceria a base mitica para ambas as representagd sociedade. As causas do exclusivismo de
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deidades, porém, pode ser pensada também em datroes. A poesia escéldica foi preservada
essencialmente pela tradicdo oral e intelectuanddsa - que sabemos, continha um passado
desvinculado politico-socialmente da Noruega - @speente de uma realeza de carater odinista. A
Islandia além de manter um sistema republican@apeshtar, dava muita énfase ao culto do deus borr. A
literatura édica, por sua vez, apesar de ter sidgepvada na Islandia, apresenta uma origem pan-
escandinava, motivando o grande apelo odinistaeerm goemas. Sobre aspectos de diversidade social e
geogréfica na religiosidade da escandinavia Vikieg Langer 2005: 55-82. Em recente publicacéo, a
historiadora Alexandra Sanmark defende que tod@ratura édica e escaldica foi produzida pelaselas
aristocratica escandinava, sem nenhuma relacdoasopraticas populares de religiosidade, Sanmark
2004: 147-179. Sobre poesia édica consultar o exteeldebate tedrico e bibliografico de Harris 2005:
68-156; para a poesia escdldica ver: Frank 2006:195; ainda para o debate entre poesia escéldica e
diferencas de culto entre borr e Odinn consultakidnell 1994: 21-22.

®1 Sobre as conexdes entre Dagda e Porr ver: Davit3®®: 45, 177, 206. Para detalhes do simbolismo
de Dagda na mitologia Celta consultar: Green 208et6, 28, 38, 52, 73, 76.

62 »(..) o mito pretende ser uma forma de controle sobrealidade externa e interna do honfem
Franco Janior 1996: 40.

83 Mckinnell 2000: 1-20. "(...yodo mito procura fundamentalmente responder a ot inquietagéo
sociopsicolégicg Franco Junior 1996: 22. Em estudo anterior, Mcl€l considerou a possibilidade da
Hymiskvidater sido composta por cristdos (McKinnell 1994: )13Bas em publicacdo mais recente
(2000: 1-20), ja considera para esta narrativabtanma origem paga quanto escandinava nos primeiros
tempos da cristianizacéo.

64 22. Egndi 4 6ngul sa er 6ldum bergitms einbaniuxa hofdi.Gein vid agnist er god fjaumgjord
nedanallra landa.23. Dr6 djarfliga dadrakkr Porrorm eitrfanupp at bordiHamri knidihafjall skarar
ofljétt ofandlfs hnitbrédur24. Hreingélkn hrutu,en hélkn putu,for in fornafold &hman.Sgkdiz sidansa
fiskr i mar

Utilizamos como principal suporte para traducéo eftsofes o texto normalizado, transcrito e tradivzi
do nérdico antigo para o inglés por Eysteinn Bjdns$ittp://www.hi.is/~eybjorn/ugm/hymir/hymis.html
Como recurso auxiliar, empregamos também as traduté Hollander 1928: 101-102; Larrington 1999:
81; Lerate 2000: 110-111; Bellows 2004: 145-146.

% Nas fontes originais, a serpente do mundo é eaiaatla como ser masculino, mas para melhor
caracterizagdo em lingua portuguesa empregamoseeanigrma feminina.

% para referéncia dos textos originais em nérdidigare traducdo ao inglés dos poemas escaldicos
citados ver na secabontes primarias Boddason, Gnaevadarskald, Gudrunarson, Hnufa, $égga
Valdason. Nos apoiamos especialmente nas tradw@esnentarios de Eysteinn Bjérsson, lembrando
gue a poesia escéldica é uma das formas mais caspla literatura do nérdico antigo.

%7 Price 2005: 210-211. Nés percebemos que um domseoriginais usados para a serpente do mundo
tanto naHymiskvida(estrofe 24) quanto na poesia escaldica é seidr,éqtraduzido tradicionalmente
como peixe neste contexto, conf. verbete seidricoexProject. Em correspondéncia com o pesquisador
e tradutor Eysteinn Bjornsson, houve confirmacastadléraducédo: The word has been understood and
interpreted thus by anyone speaking Icelandic fanyncenturies, and is also translated in this manne
by any acceptable translation of Snorri's writing8eidr’ is also listed in the ‘pula’ of fish-names the

end of his Skéldskaparmal, which quotes this stanzsposta por e-mail, 06 de maio de 2007. Mas
deixamos registrada essa coincidéncia onomastica.

%8 Conforme verbete Gandr (Search results): Germamiicon Project 2005.

% Tanto naEdda Poéticae Prosaicaquanto na maioria d&@agase contos nérdicos. Conf. Boyer 1997:
98.
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O "Triturador", Boyer 1997: 103. Designacéo para o martelo d d®rr. Para analises do simbolismo
do martelo na mitologia e na religiosidade nérdimapsultar: Bray s.d.; Boyer 1997: 102-104; Boyer
1981: 54, 65, 118, 119; mas sem duvida o melhbetha é o de Lindow 1994: 485-503.

"L para fotografias destes pingentes, consultar: IB6§@7: 103; Haywood 2000: 131; Fell 2001: 180. Em
outros pingentes do martelo, ocorrem representad@@simbolos conhecidos como triqueta e valknut,
associados a narrativa do combate ao gigante Hiu(gkaldskaparma#). Sobre o tema ver Boyer
1997: 33.

2 Uggasson, Husdrapa 4, traducdo de Eysteinn Bjérsso

3 Conforme verbete Sjén-hverfing, (search resuigymanic Lexicon Projetc; Zoéga 1910: 253.
" Davidson 2004: 75 (texto original de 1964).

50 folclore é uma mitologia residualFranco Junior 1996: 42.

6 Especialmente as questdes de patrocinio, formulaigilamacao e a audiéncia das narrativas orais no
contexto social na Escandinavia na transi¢cdo dalade para o mundo cristdo, Mitchell 2003: 203-206

" Para o mitélogo John McKinnell as varias verséepesca da serpente do mundo atestam a presenca
da mudanca como sinal de vitalidade na mitolograiné (McKinnell 1994:; 24-27).

8 O termo Kraken foi popularizado na literatura efololore europeu a partir do século XVIII, como
sendo um monstro marinho ocorrendo no mar escaraifdas fontes mais antigas da literatura nérdica,
eddas e poemas escéldicos, ele ndo aparece. Sdasceagas, a partir do século Xlll, que temos o
surgimento de alguns monstros marinhos semelhargeb/os. Conf. Ronecker 1997: 207.

" para imagens e anélises sobre as representagdealdairias na mitologia e arte nérdica, consultar
Langer 2004: 52-69.

8 para imagens da cruz de Gosforth e Ardre VIII atias a primeira parte do trabalho. Para fotogsafia
da pedra de Hgrdum ver; Sorensen 1999: 213; pedfdtdna: Fell 2001: 181; ornamento de Solberga:
Smith 1999: 18; Grant 2000: 32. Para uma amplaudgio biblio-analitica sobre a iconografia desta
narrativa (incluindo o importante estudo de Preblulegrancht Sgrensen, Thor's fishing expedition,
publicado emNords and objectsl986, mas do qual infelizmente ndo tivemos ageSsgurdsson 2004:
10-16. Praticamente nenhum pesquisador inclui hdeste conjunto imagético uma gravura da Idade do
Bronze, em Bohuslaen, Suécia, representando uma depescadores lancando uma enorme isca sob as
aguas (imagem disponivel effnreepages.history.rootsweb.com/~catshaman/24élgdhtm Acessado

em 27 de janeiro de 2003). Seria uma antecipacéi mprecoce do mito? Para uma discusséo entre as
gravuras pré-histéricas de Bohuslaen e a mitologidica ver Boyer 1981: 58-81.

81 |sso também pode ser confirmado, em parte, cogserigao no prélogo dadda Menor(considerada
atualmente um acréscimo posterior a Snorri), ortite (explicado em um contexto histérico e humano)
matou um grande dragéao (dreki), apds percorrermdmuConf. Byock 2005: 6.

82«Consumacao do destino das forcas suprénBayer 1997: 125; “Fim dos deuses”, Byock 200821

8 Franco Janior 1996: 54. Sobre a questdo da setig@arrativas miticas por um contexto sincrénico,
ver também Franco Janior 1998: 52-53.

8 "0 mito desangustia e ensina porque é um relatoasigou ao menos sobre o sagrado, e é um relato
sagrado porque acalma a angustia do viver, porqxpiea o até entdo imcompreenslyéiranco Junior
1996: 67. Em recente dissertacdo de mestrado ngetdidade de Oslo, a pesquisadora Amy Elisabeth
Robertson também concluiu que ambas as represestdedserpente-dragdo no mundo nérdico estavam
atreladas essencialmente a conexdes entre cosmeagidem sociaNidhdggr and the Midgardsormr
facets of Old Norse mythic consciousness and mgntalvealed through the theme of order and chaos,
Oslo, 2006. Infelizmente tivemos acesso somente aesumo, disponivel em:
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http://wo.uio.no/as/WebObjects/theses.woa/wa/th&€eRKID=48028 Acessado em 15 de mar¢o de
2007).

% Estdo ausentes desta tabela outros manuscritomgerescandinavos, corfioistam sagaanonimo,
Noruega, 1226)Tristan (Gottfried von Strassburg, Alemanha, 121Miérekssagganénimo, Noruega,
século XIlIlI) por ndo podermos ter consultado odo®xriginais em noruegués antigo e Antigo Alto
Alemao. Ambas as obras contém descri¢cdes de dragdes

8 A presente tabela apresenta as imagens de drggdeanicos que consideramos mais importantes, ndo
apresentando um levantamento exaustivo das foigggrdveis.

87 para analisar a estrutura\ddluspautilizamos a versificagéo original @odex Regiu¢GKS 2365 4to)

e também a transcricdo combinada (ver nota 19 alas versificacdes das tradugbes proposta por
Hollander 1928; Lerate 2000; Bellows 2004.
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