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Resumo
O artigo analisa algumas das principais fontesagaificas da mitologia germanica, as estelag
ilha de Gotland, comparando as mesmas com oufros tie fontes, como d®gbacks runestonese

da

esculturas em cruzes. Além de discutirmos algupecagss teéricos na relacdo entre imagem e njito,

apresentamos uma hipétese interpretativa e sisiésaibre a mitologia nérdica durante a transicad
periodo pagdo para o cristdo, que denominamosistemas de reinterpretacfes oral-imagétig
(valholliano, ragnarokiano e nibelungiano).

Palavras-chave: Imagem e oralidade; Iconografiéplbljia germéanica

Résumé

L'article analyse quelques des principales souom®graphiques de la mythologie germaniqu
les stéles de I'lle de Gotland — se comparant Emas avec autres types de sources, cohuogbacks
runestone®t sculptures dans des croix. D’ailleurs de discquelques aspects théoriques dans la relg
entre image et mythe, nous présentons une hypothiesprétative et systématisatrice sur la mythi@of
nordique pendant la transition de la période paiear chrétien, que nous appelons systemes de
reinterprétations orale-imagetiquégsgalhollien, ragnaroquien et nibelung nibelunguiemen).

Mots-clés: Image et oralité; Iconographie; Mythatogermanique
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“Os Vikings foram iniciadores de modernidade
(Boyer 2005: 268)

Repensando a relag&o entre mito e imagem

Entre todos os campos de investigacdo dos historiadores, o estudo dos mitos é
relativamente recente. Comparando-se as investigacdes de antropélagisgpsie
cientistas da religido, os mitos ganharam espaco reduzido nas pebrpiisasyraficas.

Uma das poucas metodologias e linhas de pesquisa que concedeu privilégicotem
para as narrativas miticas vem sendo denominada “histéria do inma@ginar
especialmente a de orientacao francesa. Sem pretender eslistasado envolvendo a
teorizacdo deste objeto, destacamos neste pequeno ensaio algumassredéricas
gue procuram conciliar os pressupostos metodoldgicos sobre mitologia, lespeea
aplicados a tradicdo escandinava e suas fontes iconograficas e literarias.

Desde o século XIX diversos pesquisadores de mitologia escandinava vém
empregando varios tipos de fontes para estudar seu tema. Inicialaseritates
literarias sempre tiveram um grande destaque (gréafico 1), dejipmede metodologia
empregado durante o Oitocentos, que privilegiava majoritariamente os dadosme
escritos, seja pela entdo recente publicacdo e traducdo pasdingtias modernas dos
mais diversos manuscritos islandeses e germanicos conservados desde a Idade Média.

Fontes iconograficas:

Idade do bronze (XVI a.C.-vV d.C.) Germanos continentais (MLIC.-VIII d.C.)
Gravuras (petrdglifos) escandinavas amuletos, pingentes, moedas
Escandinavia Viking (VI-XI) Escandinavia e Europsta (IX-XIII)

Amuletos, pingentes, moedas,  Hogbacks cofres, esculturas e relevos em cruzes e Igrejas
Runestonesestelas

Fontes literarias:
Fontes classicas Inglaterra (AK) Escandinavia Viking (VIIIFEX

Germania,Tacito Beowulf Poemas édicos e escaldicosusasr
Poemas/conjuros anglo-saxdes

Europa continental (IX-XIII) Escandia crista (XI-XIVY
DasNibelungenlied Edda Poéticg1270)
Waltharius Edda em ProsaSnorri (1260)
Das Hildebrandslied SagagqXII-XIII)
Waldere Eddica Minogall-XIII)
Tristan Gesta DanorumSaxo (1200)

Gesta Hammaburgensiddam de Bremen (XI)

Gréfico 1: Principais fontes da mitologia Germanica

Um tipo de fonte que esta recebendo tratamento diferenciado, inovadengre
por parte dos pesquisadores sdo 0s materiais iconograficos, que aumemi&@aem
guantidade especialmente ap6s as grandes investidas da arqueologianastandi
durante as décadas de 1960 a 1990. Eles ndo somente permitem aos pesguisadore
nova concep¢do sobre a mitologia que foi preservada até nossos dias (e
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consequentemente a religiosidade pré-cristd), mas também concedeovairalhar
sobre as fontes escritas tradicionais. O objetivo deste trabglistaénente procurar
refletir sobre algumas destas questdes, que procuram analisar petaiimagem, e as
fontes orais através de sua relacdo com as mesmas imageasprieliramos
desenvolver uma analise sobre as questbes iconograficas, inclusindo ctina
hipotese sistematizadora, que denominamessistemas de reinterpretacdes orais-
imagéticos.Aproveitamos também para desenvolver alguns de nossos pressupostos
tedricos e metodologicos, imprescindiveis para se efetuar qualqueetipeestigacéo
académica.

Uma questdo fundamental a respeito do mito € a sua relacdo coRgass e
com a producédo iconografica de uma época. Sendo uma relagéo ainda poucodaesquisa
e teorizada, as possibilidades de investigagdo ainda sdo muito eap@salmente
para a Escandinavia medieVdEm primeiro lugar, entendemos a imagem como um
“texto-ocorréncia em que a iconicidade tem a natureza de uma conotagdo veadictor
(um juizo) culturalmente determinada: se se quiser, uma espécie de-¢anta
realista de fundo culturd] isto é, a imagem visual é uma categoria visual em nivel de
expressdo, determinada por referenciais culturais. Toda representasaal
reproduziria as propriedades de um esquema mental (Cardoso & VHEHdAas404,
405), ou em outras palavras¢ “a tentativa de revelar um certo modelo, seja
psicolégico, seja social Cada periodo possui imagens que possuem especificidades
sincrénicas — de base cultural, histoérica e social — mas que resultanampdecesso de
transformacdo de um material mais antigo, de base diacroniempoatl. Acreditamos
gue nossas fontes possuem um modelo mais antigo, de base pan-germanica, que f
submetido a variagbes em momentos histéricos especificos. Umarimésyeal pode
originar imagens textuais, mas também ocorre o contrario. Geralasiiteagens sdo
produtos de sua propria intertextualidddecompletam, esclarecem, identificam ou
modificam o discurso verbal. Assim, teriamos inmginario, um conjunto de imagens
visuais e verbais de base coletiva (Franco Jr. 1998: 16, 2003b: 96, 98). Asamsinci
funcbes dos imaginéarios sociais seriam a de criar identidadessei@ncias coletivas;
funcbes catarticas; producdo de representacdes e respostas dtss,cdnflsdes e
violéncias internas (Franco Jr. 2003b: 94-96; Baczko 1984: 309-310). Para alguns
pesquisadores, 0s imaginarios sdo fundamentais para o controle da vadae soci
exercicio da autoridade, enfim, o lugar e objeto de criacdo da legilendo poder. A
maior ou menor dominagéo simbolica dependeria do controle dos meios de difasa
imaginarios sociais (Baczko 1984: 310), servindo como instrumento de reguaawent
ordenamento e subjugacéo social (Ansart 1978: 27-30), enquanto outros afirmam que,
ao contrario, hdo ha uma pretensa manipulacao ou controle d€lEesnco Jr. 2003b:
112).

O embate entre sincronia e diacronia seria em parte suplantadadoeefio de
uma metodologia aplicada para um objeto que converge as duas em um emeanw t
mito. Ao refletir sobre a dindmica da psique, o medievalista iblileranco Junior
considera a mentalidade uma esfera inatingivel diretamente petosathises, apesar
de universal e inerente ao ser humano. Somente pelo estudo do imagindo® (da
culturais e sincrénicos, com dindmica rapida e agil) pode-se re¢oongércelas dos
fenbmenos de longa duragcdo e a-histéricos (denominadores psicolégicos comuns a
espécie humana, com dinamismo quase inerte, os fenbmenos diacronicasosu rit
histéricos lentos). O mito seria uma categoria especial, pelaléaser a manifestacao
do imaginario mais proxima a mentalidade, projetando num passado indefinido
explicacdes do presente. Para se entender o sentido de um mito, seimdfrel sua
articulagdo com outros mitos, como parte de uma mitologia e tendo cotooapos
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investigacdo para esse multifacetado objeto, a adoc&o de variprdisacadémicas,
como a Antropologia, Sociologia, Historia da Arte, Linglistica, Psicoldgfieratura
entre outras. Mesmo analisando um poema utdpico do século Xlll e sext@onte
histérico no imaginario da Franca e de outros paises medievais, Béamaoinvestiga

as narrativas literarias que originaram o0 mosaico textual daafg@mul(escandinavas,
celtas, classicas, judaicas, cristds) — desta maneira, emcositnama perspectiva
sincronica atrelada a um eixo de interpretacdo diacronico dos raosc¢ Jr. 1996:
22-26, 1998: 17-55, 2003b: 74-116), que buscamos seguir neste tfabalho.

As estelas da ilha de Gotland

Para delimitarmos com mais profundidade a relacdo entre mitagem no
imaginario, vamos arrolar sumaria e sistematicamente alguomagleracées sobre a
melhor iconografia disponivel de temas miticos da Escandinavia Vikisgestelds
gravadas e pintadas da ilha de Gotlamd. grande originalidade deste local em
comparacao com o resto da Escandinavia foi a existéncia de gstefadas e pintadas
com cores pronunciadas, remontando ao periodo das migragdes e com continé@idade a
o0 século Xl d.C. Enquanto em outras regides nérdicas existiram pedtasdgor
majoritariamente inscricbes runicasur{estoners e portando referéncias imagéticas
isoladas ou circunstanciais da mitologiam Gotland ocorreu o contrério, sendo as
estelas predominantemente imagéticas e com raras presengssrii@. Por que
justamente neste local foram produzidos os monumentos e ndo em qgifias oe
presenca escandinava? Quais as razdes que motivaram a antéyeciext uma maior
presenca das imagens do que textos nestes locais? Seriamdatoaegacoes regionais
da sociedade e cultura as explicacdes para esta dicotomia? As respostasss@otesexi
especialmente pelo escasso interesse no tetaisd e a distribuicdo dos modelos
iconogréaficos no periodo Viking tem recebido pequena atencéo dos académicos (...) A
relacdo entre iconografia nérdica e européia e a poesia vernacular € ificerta
(Fuglesang 2006). Na Dinamarca, apesar da quantidade mediana de ins@nig@ss
sobreviventes, ndo houve quase nenhum caso de registro visual ou mesmo da preseng
de poemas miticos. Seria a proximidade com a corte carolingiatemdéadiferenca?

Por que em regides de influéncia colonial como a Russia e a Ingldteam
encontradas imagens da mitologia, enquanto que alguns centros da culnoaasaa
como a Dinamarca e Noruega, nunca produziram nada neste sentido? dgesar
dificuldade atual nas respostas destas questdes, acreditamoshgueéeaGotland pode
apresentar algumas perspectivas interessantes, caso ocorram caueRpagtivas
com as outras regides (ver tabelas 1 e 2).
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Figura 1: Estela de Ardre VII| Gotland, baltico sueco, século IX. Imagem do s&sha
valholliano. Fonte:http://home.no.net/ahruneer.gotland.htessado em 20 de setembro
de 2006). Uma das mais complexas e importantesedoitonograficas da mitologia
nérdica. A Estela possui trés conjuntos imagétipatcipais, a base, formada por diversas
narrativas mitolégicas, a cena central do navio ®pm, este separado por um detalhe
ornamental linear. O topo é muito semelhante mdistente a outra Estela, a de Alskog
Tjangvide I, o que levou diversos pesquisadoresnaiderarem como tendo sido realizada
por um mesmo escultor: ambas possuem a represerdi#gdica do cavalo Sleipnir, com o
deus Od&inn montado e com a mio esquerda levarPadam, ao contrario de Alskog
Tjangvide |, a de Ardre VIII ndo contém nenhumaqudlia recebendo o0 mesmo, nem a
figura de um cdo acompanhando. Ao fundo, em ambassielas ocorre a figuracdo do
palacio do Valhéll, uma estrutura circular e abauka] semelhante as casas longas dos
escandinavos. O guerreiro morto ocupando a pari® etfevada (flutuando) também ocorre
nas duas estelas. A maior diferenca, entretamma pielas representacdes do segundo plano
de Ardre VIIl. O conjunto imagético mais importantefere-se ao mito do ferreiro
Vollundr, extremamente importante para os povom@aicos (para analise detalhada, ver
Maillefer (1997: 331-352)): o momento em que o dego utiliza um par de asas que
fabricou para fugir da prisdo, ladeado pela figleauma valquiria — mesma estilistica de
outras estelas e pingentes, ver Langer (2004ageNto, as ferramentas de forja e ferraria;
no lado direito, o corpo descabecado dos filhogaldNidud. A base da Estela possui
imagens nao identificadas: dois personagens pescamd homem entrando em um
aposento cercado, no qual se encontra um cao esalars homens, e a figura externa de
um cao, de formas muito semelhantes aos encontadosutras estelas, porém estes no
topo, possivelmente a representacdo de Garmr. s/digaras humanas encontram-se
cercadas por quadrados, mas a desfiguracdo da BStelpermite maiores identificacdes.
Ao fundo do navio central, ocorre a imagem da péscserpente do mundo pelo deus borr
e 0 gigante Hymir. A representacdo mais enigmé&ticade um gigante segurando uma
figura com vérias cabecas, ao lado da valquiria.

Desde o periodo pré-Viking, as estelas gotlandesas eram pintadasii@moss
formato semelhante a cogumelos em seu topo, o que para alguns derlatd@tacem
ritos de fertilidade. Geralmente podiam alcancar 3 metros (ccemnuédia de 1 metro
de altura) e foram criadas como monumentos funerarios, glorificandavango a
memoéria do falecidd. Foram elaboradas junto a cemitérios pagdos, em frente ou
préximas a sepulturdsou em locais tradicionais de passagem e deslocamento humano:
“Eram erigidas, freqiientemente em namero de duas ou trés, ndo distante atdesestr
pontes, nos locais onde havia passagem, onda as pessoas pudessér(lLiratpsgst
2004: 128).
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A primeira questdo sobre estas fontes € a sua presenca enocisdade
dominada pela tradicao oral, com utilizac&o parcial da escraaiedade proto-letrada,
segundo Goody & Watt (2006: 26), visto serem as runas circunstanciam @ se
existéncia de textos longos para registro dos mitos. A presenca deesppaificas da
mitologia nas estelas propiciava ao imaginario em geral uma tléoi em torno de
uma tradicdo ou versao dos relatos orais, antes mesmo da presssiya ha escrita
latina (ja no periodo cristdo)EStas pedras funcionam como quadros, a exemplo dos
vitrais de nossas catedrais, e deviam falar aos seus contempdrgBeysr 1997:
124).

A interpretacdo das imagens pelos gotlandeses, ao menos nascestetasior
densidade iconogréfica,era realizada em duas ou trés etapas. Em nossas pesquisas,
utiizamos a hipétese de que a sequiéncia de interpretacdo seairdeiebaixo para
cima, por dois motivos basicos: o formato de cogumelo dos monumentos tesrde a t
uma base maior, com desenhos de tamanho mais pronunciado e cuja poeta falic
termina com menor superficie, mas apontando para cima, concedendo wamdeidéi
superioridade e fim as representacfes deste Ultimo espaco.eRuacarresta idéia,
geralmente as gravuras superiores representam o saldo do Valh&iino fieal dos
guerreiros, ou em cenas mais histéricas, o funeral do ffdda secéo é separada por
“nichos” de imagens, divididos por linhas horizontais. Deste modo, a prietipa
imagética identificava embarcacfes, com as velas soltas eapessntrolando a
mastreacao (gravura presente em praticamente todas as estelas).

Figura 2: Estela de Larbro St. Hammars l]IGotland, baltico sueco, século IX. Imagem

do sistema valholliano.Fonte: Turville-Petre (1964: prancha 24). Estale qpresenta
duas cenas tipicas da representacéo artisticandesia, o navio, ocupando a base da rocha,
e um guerreiro sendo recebido por uma valquirizee &rno de hidromel. Na cena
superior, separada por um nicho de formas onduylamtasre uma cena mitoldgica: uma
aguia, uma ostentando um corno e um homem gestdmlaom a mao esquerda. No
primeiro desenho, a &guia possui pernas de homegarisdo tratar-se do deus Odinn no
momento em que este foge com o hidromel roubadéuwtddd, filha do gigante Suttungr.

O hidromel-néctar poético, segundo tlavamal e o Skaldskaparmal teria sido
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confeccionado com o sangue do gigante Kvasir. @soBumézil lembra o uso de uma
bebida ritualistica e comunitaria entre os povdaves e feita com saliva, denominada de
kvas. Ainda segundo o famoso mitdlogo, o estado de emgem ritual seria tipico dos
sacerdotes e guerreiros odini¢psimézil 1999: 32-36). A cena mais elevada da Essta
totalmente desfigurada, sendo impossivel sua fitéo (na imagem fornecida por
Turville-Petre 1964). Porém, no sitevw.vikingart.com(acessado em 15 de julho de 2006)
a imagem disponivel apresenta neste ponto um cavahe homem flutuando parcialmente
ao lado (talvez a mesma representacdo do mortoagathbs, verificada em outras estelas
gotlandesas). N&do obtivemos outras fotografias perder chegar a uma concluséo
definitiva sobre este nicho imagético da estela.

O navio é uma tipica representacdo da passagem da vida pararmoddgas
culturas e entre os Vikings possuia um significado especial, sistdtds e prestigio. A
segunda etapa imagética corresponde geralmente a uma batalha, ondeeioo guerr
homenageado morreu (como em Tangelgarda I, Klinte Hunnige 1, Larbro Statam
I) ou uma aluséo direta apenas a sua morte (Alskog Tjanvide 1). Aarzikeco € a
sucessdo visual do navio para a etapa onde o guerreiro, comumente a&aaeabido
no saldo do Valholl por uma valquiria portando cornos com hidtdgaetire VIl [ver
figura 1], Alskog Tjanvide I, Klinte Hunnige | [ver figura 3], Stenkyrkallyjérs III,
Larbro St. Hammars Il [ver figura 2], Buttle Ange |, Hablingbo KJlei@ora). O deus
Odinn e o saldo do Valholl ocupam o topo na maior parte das estetas (Sharbro
St. Hammars | e lll, Alskog Tjanvide I, Ardre VIII).

Apesar de algumas diferencas entre elas, ndo podemos concentiiseacama
somente alguns exemplares de estelas, pois a articulacdo dantegyass de um grupo
€ que definird um imaginario:

“uma imagem nunca é autdnoma, pois seu signifiestdb ao menos em parte
relacionado com o conjunto no qual ela se encanserida, isto é, com sua
localizacéo fisica e com a utilizacdo social queelbe”; “Apenas em conexao
com outras, cumprindo seu papel de instituidoraglideursos, de sistemas
semioldgicos, € que as imagens — exteriorizadasosoia verbal, plastica ou

sonora — ganham sentido e, conscientemente olerpiessam determinadas
cosmovisfes” (Franco Jr. 1996: 202, 2003b: 100).

Adotando deste modo uma abordagem quantitativa, valorizamos um conjunto
especial de monumentos que possibilitam o resgate do imaginario deiodopeada
unidade — quadro, relevo, escultura, etc. — passa a ser unicamente um elemento no
interior de uma série elaborada com base em um corpus mais ou menos vpsts, E,

a série, ndo cada elemento iconogréfico individual, que se constitui no foco da’anélise
(Cardoso, 2005: 206); assim, temos uma primeira delimitacammbois disposto em

sua homogeneidade, continuidade e seriacdo (delimitacdo geograficaasyuodtta e
analise) e, em seguida, a constituicdo decarpora,baseado no entrecruzamento e na
alternancia dos dados visugeementos “residuais” e ou alternativos) (Vovelle 1997:
16-23).
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Figura 3: Estela de Klinte Hunninge | Gotland, baltico sueco, século IX. Imagem do
sistema valholliano. Fonte: http://home.no.net/ahruner/gotland.h{icessado em 20 de
setembro de 2006). Estela no padrédo classico dar@oda Era Viking, apresentando uma
estrutura falica e com decorag@es laterais, maferdea mais simples que as de Stenkyrka,
Hammar | e Ardre VIII, sugerindo uma maior anticade ou fabricacéo por outro artista ou
regido da ilha. A Estela possui quatro nichos irtiege O da base apresenta cenas
histdrico-realistas: em uma residéncia ou fazepedta(presenca de um boi cercado, mais
abaixo, formas cilindras que lembram estilizac@sahsas nérdicas) dois homens armados
de arco e flecha defendem a habitacdo, opondo@dras duas figuras externas — um
homem e uma mulher portando serpentes em suas Eidtos.estas duas figuras externas
ocorre a representacdo de uma aguia, sugerindo-t&tde uma representacado do ritual
magico conhecido como Seidr, neste caso ofensivelagionado ao deus Odinn (ver
Langer 2004b, 2005b). Ao lado direito da habitagdabaixo do homem com a serpente,
foram representadas mais duas figuras humanasfidi¢ identificacdo. A segunda cena
(de baixo para cima) é um retangulo com a figuramiehomem cercado por serpentes, a
classica representacdo de Gunnar no foso, constamte diversas outras fontes
escandinavas, como esculturas em madeira e pesgiralgrejas cristés, ver Boyer (1997:
70-72), uma representacdo contestada por Fugld2806). Ao lado do fosso, ocorre a
figuracdo de uma mulher semelhante as valquiriasceévtro da Estela, a terceira cena, o
navio tipico da arte gotlandesa. Ao alto, sepapmauma linha decorativa, ocorrem cinco
personagens e um céo (Garmr?). A figura principahéavaleiro portando lan¢a e escudo,
talvez o préprio morto homenageado pela estela qodeus Odinn, comparado a
representacdes desde a época das migracdes, ay airepresentacao do guerreiro morto
imitando a iconologia odinica). Logo acima do cairal de costas para este, surge a figura
flutuante de um homem portando um anel. Na cenar&up dois homens lutam com
escudos e lancas. Do lado direito, uma valquina corno de hidromel e abaixo desta um
cdo. Também podemos entender todo o nicho em tegeosgricos, fazendo outra
interpretacdo imagética: o guerreiro homenagead pstela morreu em um duelo (ou
batalha), possuia um compromisso religioso-étieprgsentado pelo anel) com o deus
Odinn (o cavaleiro), por isto sendo recebido nohWkl (simbolizado pelo cdo e pela
Valquiria). Muitos autores identificam o cdo comri@g o guardido do reino subterrédneo
de Hel, mas neste caso, teria um simbolismo deengoplassagem para o Valholl (ou entdo
simbolizando a futura espera pelo Ragnarok).

Os temas mais comuns registrados nas estelas gotlandesastré&otiges: 1.
Miticos a narrativa do roubo do hidromel (que deu origem a poesia escaldicpsca
e guerreiros chegando ao outro mundo, o cavalo de CSlieipiir), o saldo do Valholl,
a deusa Frigg, o proprio deus Odinn, a recepcéo das valquirias aos mdsaialam o

http://www.brathair.com 17




Brathair 6 (1), 2006: 10-41
ISSN 1519-9053

cdo Garmr, o ferreiro Vélund?f, Gunnar no fosso das serperites, valquiria Hildr
(representacdo da mort8);2. Simbolos religiosos:simbolos odinicos (como o
escudo/disco solar, a triqueta, o triskelion, o valknut, o corvo, a aguia), navios (simbolos
da passagem da morte)e estético-simbélicos (decoracBes laterais com motivos
tripticos, relacionados a triparticdo e ao odinismol;eéhas histéricasrepresentacoes

de batalhas e funerais, cena de sacrifico humano, o enforcamento detuan
prisioneiro de guerra, cenas de praticas magico-religiosas ofedsicasater odinicti

cenas cotidianas da vida em uma grande fazE€nda.

Aqui percebemos o simbolo dentro de um ponto de vista antropologico e ndo
como algo arquetipico, universal e atemporal a exemplo dos tedricos isiazhdo
mito.?° Este seria a representacao visual e ou lingiiistica de elerseniasignificados
percebidos por uma dada sociedade histérica (Titiev 1979: 90-91). Ao cowmlwario
signo, meramente convencional, o simbolo possui um nivel de significagdioataei
emotiva, podendo se referir ndo somente a acontecimentos ou entidade@s@wno
também a algo abstrato. Tornam-se com isso importantes instrurdentagasmissao e
expresséao de idéias em uma dada sociedade, sem o qual ndo exstirienmmeios de
comunicacéo, verdadeiros objetos de valores socio-culturais:

“As pessoas tendem a nutrir sentimentos fortesin@dg vezes extremos, para
com seus simbolos. Isto porque ha uma tendéncémsferir o valor do que é
simbolizado para o simbolo, de modo que é elepean@cao implicita que
ele simboliza, que se torna o objeto de respeieneracao especiais” (Beattie
1971: 86).

O simbolismo religioso apela para a compreensdo intima do crearigag¥
Masquelier 1997), tornando-se um sistema de transformacdo, no qual ososodeei
ordem e negacdo do caos sdo afirmados como realidade dominante (Hdeloskt &
1984: 354). O principal simbolo expresso tanto nas estelas gotlandesas quaetm na
da Suécia, Noruega e Inglaterra Viking foivalknut (né6 dos mortos). Estava ele
associado diretamente aos cultos odinicos e rituais de morte d@osliragos. Em
Gotland foi representado em trés estelas (Alskog Tjangvide | admodireito de um
cavaleiro sendo recebido no Valholl, préximo de outro simbolo, um triskeliondei
cornos? Larbro St. Hammars | — ocupando uma posicéo central, acima da cgésagra
de runas e de um sacrificio humano, abaixo de uma &guia; Tangelgardaésl — t
valknutes ao redor de um cavaleiro portando anel), magback® ingleses foi
esculpido em série ao longo do bloco, além de também aparecer entathdetalbes
de madeira na sepultura de Oseberg, Noruega. Essa associacao do waikauharte
também é referendada por um dado documental, na descricdo do duelo egdrgen gi
Hrungnir e o deus Porr, citado por Snorri Bdda em ProsaNo momento em que
descreve o coragao deste gigante, Snorri afirma que seria muasofai@ito de pedra e
com trés pontas de forma semelhante @stubragd Pat er Hrungnis hjarta heitir
(simbolo gravado que chamam de coracdo de HrurfgniRpalmente, a forma do
valknut, trés triangulos entrelacados, formam um objeto com pontas aftaagando
seus trés lados, obtemos o nimero nove, associado aos cultos GdaiEmsge outras
importantes relacdes miticawe(fjottur, paralisia de guerra realizada pelas valquirias; as
trés nornas e o destino (cf. Stone 2002). Outros autores identificarma fricorne
desta figura com os triplos perigos com que o0s herdis nérdicos defrantaass
narrativas miticas, (Dumézil 1999: 113). Acima de tudo, os simbolos sapres
valores, apoiados numa relacdo analégica — a semelhanca entre dois abjetéias,
entre 0 que esta oculto e o que se encontra no mundo terreno, nada funcionaselo fora
um contexto, onde tudo adquire sentido apenas quando associado a outras categorias
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semelhantes (Pastoreau 2002: 505). No pensamento analdgico, a projecdo de
caracteristicas humanas em animais irracionais ou de semEmeara objetos
inanimados foi um padrdo recorrente na ldade Média e também na naitotodica
(Franco Jr. 2003b: 89-90).

Figura 4: Fragmento cruciforme de GosforthCumbria, Inglaterra, século X. Imagem

do sistema ragnarokiano. Originalmente parte de umacruz, mas posteriormente
utilizada como elemento decorativo no muro da Igrg local. Fonte:
http://web.ukonline.co.uk/cj.tolley/ctm/ctm-basenht (Acessado em 20 de setembro de
2006). Cena da pesca da serpente Jormungandr poe Rdgigante Hymir. A cabeca da
isca é cercada por varios peixes e a embarcag@ot®&lizada por um pequeno mastro cuja
extremidade lembra as representacdes do marteimae A cena de dois homens em um
navio pescando com uma isca cuja ponta lembra ecaatbe um boi € muito antiga na
Escandinavia, remetendo a gravuras da idade daz8ranexemplo de Audmaal Bohuslén,
e durante a Era Viking, na pedra de Hgrdum Ty (B@u&a, a Unica figuracdo conhecida
da mitologia nérdica em area dinamarquesa, datatte @s séculos VIII ao X). Ela
também ocorre na estela gotlandesa de Ardre Vbiém de forma mais simples: a
embarcacdo é bem pequena, mal sustentando as iduamsfe a isca possui varias
extremidades. Na Estela de Altuna (U 1161, Suéée, XI), Porr surge sozinho, sendo a
Unica imagem em que ele segura seu martelo; aaaaeisca € bem delineada e a serpente,
gue esta na eminéncia de devora-la, também possiiega bem definida e com contornos
nitidos. Outro detalhe Unico: um dos pés do dergesao fundo da embarcacao, seguindo a
descricao de Snorri (Sturluson 2005: 64). A imadigenaria de borr pescando a serpente
do mundo também aparece nos poemas escaldicos dgi Bioddason e Eilifr
Godrinarson). Nao hé indicagdes de que o monuntEntltuna seja cristdo (Davidson
2001: 51), o que explica a pureza estética da imagelo fato do deus estar solitario.
Segundo alguns pesquisadores (Sawyer 2003: 126-d 2&presentacdo de Gosforth podia
ser interpretada em sua época como sendo Cristanms 0 Leviatd. Temos entdo uma
imagem mitica estavel por quase 500 anos (Davidg6d: 52), porém com interpretacdes
diferentes conforme o contexto histérico-social.

N&o ocorre em toda a ilha de Gotland qualquer tipo de registro visualatos
dos deuses Vanes, especialmente Freyr e Freyja (entidades respqelaviertilidade
e sexualidade); a mencdo ao deus POrr, 0 mais popular em toda a rizaséande
resume a uma unica imagem (a pesca de Midgardsomur, a serpente dg ouwina®)
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entidades sobrenaturais como Loki, Balder, Heimdallr, as nornas, Tyriren#o séo
representadas; a arvore césmica Yggdfadikm como os gigantes e as importantes
descri¢cdes de criacdo do mundo e sua destruRagn@arol também estdo ausentes. Se
por um lado estritamente estrutural, as estelas remetem sentido geral de forga,
destreza, poder e coragem (Fuglesang 2006), seus simbolismos relacionzal&n
remetem objetivamente aos cultos odinicos de morte e ressureicaestgoeleciam
conotacdes de prestigio, lideranca e status aos principais homessdestaidade®
Como toda imagem religiosa, certamente elas testemunham umdeatnmsetiva
(Vovelle 1997: 23), ndo contendo referéncias especificas ao nome dé’ ifagrésar da
possibilidade de ter sido identificada pela comunidade no momento da seecéof
com o tempo desapareceu a memaria sobre os fatos do individuo. Compisinasa
uma importante faceta da religiosidade escandinava, a inser¢cao dduadwi um cla
ou linhagem familiar: o destino jamais era individual, mas dentro desamso de
“fatalidade coletiva” tipica do mundo germéanico (Langer 2005b: 65). O sqrddtéo
€ a glorificacdo das facanhas guerreiras do falecido e suadligagio mundo odinico.
A significacdo dos mitos preservados pelas imagens, relacionaveaisendinte com a
aristocraci#® com osJarls (condes) e com okonungar (reis). Estdo ausentes das
estelas os mitos vinculados ao universo dos fazendéioosli§ especialmente o culto
ao deus Parr), as narrativas e religiosidades do cotidiano das plantacbacdes de
animais (deus Freyr), as concepcbes de familia e do universo fen(pritcas
magico-religiosas de saulde, curas e conflitos — deusa Freyja) (l200§h: 55-82). O
her6i Sigurdr Fafnisbani, apesar de estar diretamente vinculado rabslisinos
odinicos, também est4 praticamente ausente nas estelas, mesnsuac@resenca
marcante em outras areas de influéncia escandinava (como a Eowtiieental, a
Noruega, Inglaterra Anglo-Saxdnica de colonizagdo dinamarquesa, a Framegancher
e até a Espanha). A aristocracia de Gotland parece ter calustiton culto, em que
predominavam a exaltacéo as valquirias, servas de Odinn, e a enetalaaialholl
por parte do guerreiro homenageado. Desta maneira, apesar de funcionarao@im
her6ico em outras areas nordicas, Sigurdr torna-se supérfluo nestetogoaenm
necessidade de representagdo, mas, as reais evidéncias destairt@gética ainda
estdo longe de ser solucionadas.

Essas auséncias sdo importantes para a andlise das imagensrgroajam
diretamente as intencbes da comunidade envolvida na elaboracdo dass:nfasma
interpretacdo por parte do autor da imagem ha de ser sempre correspondida pela
interpretacdo do observador (...) ndo podemos separar o coédigo do cohteudo
(Gombrich 1991: 136, 138). Dentro de um contexto sécio-psicolégico, onde o mito
sobrevive enquanto narrativa principalmente oral pela maior partecdadisavia, as
imagens miticas ao mesmo tempo em que revelam essas expeessiEios (Franco
Jr. 2003b: 96), acabam elegendo um recorte especifico, “congelando” no eswaco e
tempo uma parcela muito mais ampla das antigas tradi¢cbes. Wditms e varias
versdes de narrativas miticas estavam disponiveis durante éstloperas as imagens
registraram apenas alguns deles. Nado queremos com isto aplicanicenéuncao para
as imagens das estelas — erro criticado por Schmitt (2002: 600)antess sugerir
possiveis sentidos que seus proprios construtores desejaram, sendpeassbitdas
pelos outros membros da comunidade em que estavam inseridas.
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Figura 5: Hogback de Heyshamlancashire, Inglaterra, século X. Imagem do sistea
ragnarokiano. Fonte:http://www.bispham?2.freeserve.co.uk/heyshé@Agessado em 20 de
setembro de 2006). Monumento funerario com es@dtem pedra. As extremidades sao
figuradas por ursos, remetendo ao culto odinictedestempos de T4cito. A lateral possui
diversas figuras de animais, especialmente cersjadeduas figuras humanas de cada lado.
Todos estdo com as maos apoiando ou ostentandieadgacima, sugerindo tratar-se dos
guatro andes que sustentavam o cranio do firmanwiéste (elaborado apds a morte do
gigante Ymir). O outro lado do monumento possuinageum anao representado, com a
mesma posi¢ao que 0s outros, ao lado de uma aegtilieada. A representacao literaria
dos quatro andes sustentando o firmamento apaseEelda em ProsdSturluson 2005:
112). Segundo Boyer (1997: 106), a palavra em oorgiara andes Bvergr (plural
dvergal), significando “torto”, ndo tendo sentido origirg® seres diminutos. Essa idéia de
tamanho teria sido construida aos poucos pelalgrejta, com o intuito de desacreditar os
antigos mitos pagdos. Mogback de Heysham é uma das poucas representacdes
iconograficas de anfes noérdicos da Alta Idade Méuias assim como a runestone de
Dravle (Uppland, Suécia — representando o ando &mdsigurdr e uma valquiria), podem
ter recebido influéncias estéticas do cristianismqlicando seu pequeno tamanho. Nao
ocorrem representacdes de seres humandides dimiemtaconografia da Era Viking.

Assim temos como possiveis niveis de interpretacdo das imagednasmit
presentes nas estelas durante o periodo pré-criStadvdl: homenagem as facanhas do
falecido, seus atos valorosos enquanto guerreiro e lider Viking, servirel@iciplum
para a comunidade (Fuglesang 2008)ifel: a valorizacdo dos mitos e das narrativas
relacionados especialmente ao deus Odinn e seu clitive® a importancia simbolica
da aristocracia guerreira, que, deste modo foi associada a elenoelfitdsos e
divinizada (talvez alguns dos falecidos representados tenham sidosr&mungars).
Em conjunto, estes niveis de leitura das imagens acabaram laditimasupremacia
politica e social da aristocracia perante a populacdo, sejelatdo aos fazendeiros e
comerciantes ou mesmo aos nérdicos de outras partes da Escandoraviaifecos e
dinamarqueses) e eslavo-balticos, todos atuantes em Gotland. A foma uma
imagem foi percebida ou interpretada também pode ser uma formangrilagéo da
mesma, afinal, ela pode ser intervencédo, poder e controle (Franco Jr19898003b:
98-99). Essa nossa hipotese também pode ser verificada com um fatdist
sobrevivéncia das estelas na ilha, mesmo ap0s a cristianizac@ontdé@rio de outras
partes da Escandinavia e Europa (como diversos idolos, estatuas e mosument
eliminados), elas ndo foram destruidas pelos missionarios e evadgedg, mas
permaneceram preservadas em igrejas (a origem do nome de cada ntomosalias
de hoje). Mesmo contendo referéncias ao paganismo, na forma de nitimobs, as
estelas gotlandesas continuaram cumprindo um papel de legitimacaistoeramia,
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desapareceu com a nova religiosidade — ocasionando a sua preservagao.

FONTE ESTELAS DE RUNESTONES HOGBACKS CRUZES ILHAS IGREJAS
GOTLAND® | NORUEGA/SUECIA®| INGLATERRA® | BRITANICAS* | EUROPEIAS®
Datacao VIII-X VIII-X X X-XI XI-XIV
Animais Corvos, aguia Péassaros Corvos Péssaros, ¢
(Aves/passaros
Animais Garmr?, Sleipnir, Cavalos, cdo Urso, lobo/cao? Fenrir, Garmi,
(Mamiferos) cavalos Sleipnir, cabra,
cavalo
Animais Serpentes, dragaq Serpentes, dragdlo, Serpentes, dragaq Serpente- Fafnir
(ofidios) Fafnir dragédo/Fafnir
Deuses Oainn, barr, Frigg porr Oainn, Tyr, Oainn, pérr, Oainn
Voélundr Heimdallr, Vidar
Herois Gunnar Sigurdr Siguror Sigurdr, Atli,
Gunnar
Outras Valquirias, Hymir, | Hyrrokkin, Andvari Loki, 4 anbes Loki, Sigyn, Brynhildr,
entidades Suttungr, Gunnléd césmicos valquiria, Hymir Reginn, Grani,
Hildr Hogne
Contexto
mitico/narrativo Valholl Ciclo dos Nibelungos| Ragnarok Ragnarok
das cenas Ciclo dos
Nibelungos
Simbolos Valknut, triqueta, [ Mjdlinir , roda solar, | Valknut, triqueta Valknut, triqueta Suéstica
religiosos triskelion, roda triskelion, triqueta,
solar, anel suastica
Equipamento/ | Navios, espadas,| Espadas, escudos, Ferraria/forja,
Instrumental escudos navios, mascaras espadas

Tabela 1: Temas iconograficos da mitologia nordicana Europa Setentrional (séc. VII-XIV)

(somente imagens de objetos fixos e/ou monumentais)

Imagens e mitos nordicos no periodo de transi¢cdo (paganismo ao cristianismo)

Também neste periodo de transicdo do paganismo para o cristianismo € que

rvos

encontramos algumas das mais variadas questdes e problematicas neovave
iconografia mitoldgica, apontando diferencas e semelhancgas entrdassrggides de
influéncia noérdica (ver tabelas 1 e 2). A primeira questdo € a dgeguaranismo. A
distribuicdo dos mitos geralmente foi geralmente considerada um gyacaforme e
linear, da Antigtidade ao fim da Era Viking, conclusGes baseadas déseeteénos
textos de Técito e da literatura islandesa. Contudo, um exame atentmatgens
disponiveis gera algumas incongruéncias: se para o periodo de migragém exis
representacdes indubitaveis de Wotan-Odinn e Tyr (especialment®esas)) para o
deus POrr ndo ocorre qualquer tipo de figuracdo antes do século IX (RggAEEs),

assim como do deus Balder, sendo a figura do primeiro deus muito comum na
iconografia do periodo de transicdo e durante os séculos Xl e Xll. VUdian

7

geralmente é representado em amuletos do século V ao VIl enocavamais,

portando sua lanca (Gungnir), ladeado por seus dois corvos (Hugin e Munin)ce com

emblema da aguia. Todavia, subitamente em algumas imagens gotlandpsesdin
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Viking surge Sleipnir, o cavalo de oito patas (referendado jldag. Variacbes da
mitologia germénica da &rea escandinava ou reflexos de regionalizB@etos do
paganismo? Do mesmo modo, ainda no momento de transicdo, aparecem outras
incongruéncias. Na area da colonizagdo dinamarquesa da Inglaterrapfocarnidos
oshogbacksprodutos da interacéo entre escandinavos e anglo-saxfes. Enquanto o deus
Tyr € amplamente representado na Inglaterra anglo-saxa do sécudsirX @mo em
materiais ndo fixos desde o periodo das migracdoes germanicas3téelmmatido das

fontes gotlandesas. Outras auséncias significativas na grande ilhaltadm, Bmas
presentes nosogbackse cruzes ingleses séo as figuras de Loki e Heimdallr (tahela

Os posicionamentos para isso partem de trés premissas difefepiéseira é a que
concebe as esculturas britanicas (especialmente as represemaciaizes) como sendo
parte de uminterpretatio christianados mitos nérdicos (Bailey 2000); a segunda parte

do pressuposto de uma reapropriacdo do conteudo biblico pelos proprios pagaos (tanto
nos hogbacksquanto em crucifixos), ocasionando uma nova interpretacdo destes, uma
interpretatio norroena(Klayman 2002); uma terceira, procura demonstrar que 0s
objetos ndo sao totalmente cristdos nem pagéos, mas algo intengdtidmne 1999).

Todas as posi¢cdes possuem pontos interessantes, mas também bmAaiidera de

Loki, por exemplo, representada mmgback de Kirby Stephen, Cumbria, possui
nitidamente aspectos demoniacos — apresenta um ser com chifresadepipara

baixo, permanecendo amarrado nos pés e nas maos (ver figura 6). Esta taad@sis
chifres ndo existe nas descricGes literarias de Loki, sendo uimirpestacdo
totalmente crista, condizente com as idéias de Bailey. Nao ohsteuerdamos desta
posicdo pelo menos no caso de algbhogbacks como os conjuntos das igrejas de
Brompton e Ingleby Arncliffe, que apresentam um bloco ladeado pela figulaisie

ursos apoiando com as patas superiores a rocha (ver figura 5); no@=upendo toda

a superficie lateral, ocorrem representacfes de triquetaskeutgalou motivos
entrelagados semelhantes a estes simbolos. A figura do ursoaéntbpaganismo
germanico, sendo citada por Tacito como indicativa de um culto guerreiroajga

Viking, ficou conhecido comberserksgangf“‘do modo” berserker, camisa de ursbd),
associado ao deus Odinn (cuja relacdo também possui paralelo, pelolesioitados,
noshogbacky ou seja, a sobrevivéncia de elementos centrais da religiosidadeirguer

dos Danes em plena Inglaterra cristd. Talvez ainda seja wRaafb fato de que os
primeiros conquistadores da regido ainda ndo estarem totalmentddscioi processo

de assimilacdo da cultura local, algo que posteriormente acabou setu@a@f como
também denotando possiveis influéncias da literatura anglo-saxdnica, nojpémta
pressupunha conexdes com a figura do urso em um passado pagdo germanicam(Klayma
2002). Nao podemos deixar de perceber aqui um outro ponto de incongruéncia, desta
vez com as fontes gotlandesas. Nestas, apesar de ocorrerem o®ssiouboicos
citados, ndo existem qualquer representacdo de ursos, implicando a quebna e
elemento pan-germanico considerado padrdo, ao contrario da figura do caon(que e
alguns casos pode ser interpretado como Garmr) presente em todasasmsde
influéncia escandinava (tabela 1).
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Figura 6: Loki stone Fragmento cruciforme de Kirkby Stephen, Cumbria,Inglaterra,
século XI. Imagem do sistema ragnarokiano. Fonte:
http://students.ou.edu/A/Shawn.K.Akin-1/intro.ht(dlcessado em 10 de agosto de 2006).
Escultura representando possivelmente o semi-dekis Apresenta uma figura masculina,
com barbas e feicdo denotando sofrimento, portahifoes espiralados e curvados para
baixo, tendo as méos e pernas presas de manginsirme. Abaixo da representacao
ocorre outra figura sentada. Em nenhuma das déesrligerarias de Loki ocorrem chifres,
nem mesmo em outras representacdes imagéticacualo 8811 a XIll. Com certeza trata-
se de uma reapropriagéo do personagem pelo reif@reristéo, colocando-o num mesmo
patamar que Lucifer, o anjo caido, ou ainda, a em&hio do submundo infernal. Neste
caso, a narrativa ndrdica da prisdo e pena de tboka-se congruente com o pensamento
escatoldgico judaico-cristao.

Os sistemas de reinterpretacdes oral-imagéticos

De nossa parte, elaboramos uma hip6tese para tentar explicaiagesde
cada regido, que longe de sanar as problematicas ou objetivar um mddeo te
genérico, tem como objetivo principal a conducéo das futuras pesquisaditahcos
gue existiram padrdes comuns nos mitos (pan-germanicos, uma perspectivaich)
para toda a area escandinava, de base oral, e que foram recebendes aggionais
ainda antes da penetracdo da escrita latina, fragmentando-se opostatie por
especificidades historico-culturais (privilegiando uma perspectivaésiica). Dentro
desta idéia, formulamos trés grandes conjuntos que denominamsisteteas de
reinterpretacdes oral-imagéticdgabela 2) valholhiano, ragnarokiano e nibelungiano
gue abrangem a totalidade das principais fontes iconograficas da raitolagiica
durante o periodo de transicdo do paganismo para o cristianismo e quesestaba
especialmente nas narrativas mitologicas que foram preservaaigetitamente. Aqui
adotamos a nocao gdestemaconografico medieval em termos estruturais, que possuem
relacbes de equivaléncia, hierarquia e oposi¢ao entre seus teasabgiB1991b: 375-
376).

1° Valholliana um conjunto de imagens miticas estruturadas na ilha baltica de
Gotland, onde predominam as cenas e simbolos relacionados diretamentes com
narrativas mitolégicas do Valhdll. Tanto a sua permanéncia se@xpre¢sa pela
grande conservacdo dos monumentos) quanto a inexisténcia de outros sistemas
imagéticos-artisticos apdés a conversao, explica-se pela sobrevidéncima classe
guerreira e aristocratica na ilha, que foi beneficiada politinteneom a criacdo das
Igrejas e do bispado regional. A opcéo pela conservacao do ideal guerieies¢olha
do principal deus Ass — O8inn — e as entidades a ele relacionadasaseaiquirias,
Frigg e Sleipnir) explica as omissfes aos cultos a fertilidagegsentacdes imagéticas
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de deuses como Balder, bérr, Freyja, Freyr e a eventos césmiocasmdmo a criagao
do universo e seu fim, o Ragnarok.

Sistema de )
Cena mitologica relntgrpretggao Datacgéo Suporte AreaAd €
oral-imagético abrangéncia
O deus Tyr devorado
pelo lobo Fenrirlhomem Moedashogbacks Escandinavia,
com uma mao/braco na Ragnarokiano Séc. V-XIlI cruzes, literatura Alemanha, ilhas
boca de um canideo) islandesa. britanicas.
Valquiria recebendo
mortos com hidromel Pingentes, estelas| Escandinavia, ilha:
(mulher portando taga de  Valholliano Séc. VII-XIII gotlandesas, cruzeg, britanicas.
chifre) literatura islandesa,
O deus borr pescando p
serpente do mundam
ou dois homens Ragnarokiano | I|dade do bronze (?)}f  Pedras, estelas | Escandinavia, ilha
pescando em bote, conj a Séc. VI-XIlI gotlandesas, cruzeg, britanicas.
isca proxima a uma literatura islandesa,
serpente)
Estelas gotlandesag, Escandinavia, ilha:
O her6i Sigurdr matandp Nibelungiano Séc. VII-XIII esculturas em britanicas, Franga
o dragdo(homem madeira e pedra de Alemanha e
matando monstro Igrejas, literatura Espanha.
serpentiforme) islandesa e germéani¢a
continental.
Estelas gotlandesas,
Gunnar no fosso das esculturas em
serpenteghomem Nibelungiano Séc. VII-XII madeira e pedra dg Escandinavia, ilha:
rodeado de serpentes Era Viking, briténicas.

T

esculturas em Igrejal

literatura islandesa
germanica
continental.

7

Tabela 2: Principais cenas/narrativas mitolégicas & iconografia européia antiga e medieval
(objetos méveis e fixos)os sistemas de reinterpretacdes oral-imageéticos.

2° Ragnarokiano um conjunto de imagens de base oral-paganica que foram
transmitidos pelos escandinavos no momento em que chegaram a Ingldieeram
contato com o cristianismo local de origem anglo-saxa, sendo estendidalqpnanas
ilhas britanicas. Foram selecionados somente 0s mitos e imagepssguéam relacao
estrutural com o fim do mundo germéanico — o Ragnarddor terem proximidade e
similaridade estrutural com a mitologia cristd (especialmenspocalipse de Jo&o),
propiciando uma melhor adaptacdo aos costumes das comunidades locais: Loki,
Heimdallr (tocando sua trombeta anunciando o caos final), Odinn (semprenmento
do caos final). Foram excluidos todos os mitos e deidades relacionéeldisidade
(Freyr, Freyja), enquanto outros deuses como Poérr surgem em cenaficaspdei
contato com monstros passiveis de interpretacdo cristd, como alegmesca da
serpente do mundo - identificada ao leviatd biblico (ver figura 4). Ens tasla
situacdes, Loki foi assimilado ao demdnio (ou ao simbolismo da queda, careaana
de punicdo na cruz de Gosforth). Situagdes inusitadas ao contexto do Ragmak, ¢
0s 4 andes cosmicos dmgbackde Heysham — presentes no momento da criagdo
germanica (Nordri, Sudri, Austri e Vestri, todos suportando a abdbadardori@nto
feita do cranio do gigante Ymir, ver figura 5), também séo passiveissiteilacdo ao
contexto judaico-cristdo. A incidental presenca de simbolos pagdogwmtaigbacks
(como ursos e triquetas-valknuts) explica-se pela relacéo do deusd@dinos ideais
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guerreiros conservados pelos Danes num primeiro momento da presenca maérdica
Inglaterra, mas que ndo se opunham diretamente a reinterpretacémpdete mitos
germanicos pelo cristianismo (ou o contrario). Apesar de serem pagéiaslos para
comemorar o culto de morte a Odinn (Stone 1999hoobacksoram criados em um
contexto diferente da area religiosa de onde originalmente vieramamssDsendo
“ferramentas” da assimilacdo pacifica da cultura nérdica palamcristdo (Klayman
2002) ou “simbolos da conversao” (Dawn 2002). Com a chegada do século XI a
representacdo do urso desapareceu totalmente da area britanieaepgerndo apenas
0s mitos e simbolos mais proximos ao Ragnartk (presentes nas cropesiraentos

em Igrejas). As representacdes de triquetas-valknuts ainda solaevieen cruzes,
algumas inclusive em gravacfes centrais, mas agora apenas cain saégobrico-
estético e ndo mais religioso, aproximando-se do padréo irlandés de celtas (ao
perpetuarem elementos pagdos, como a espiral e o circulo, em oasiasabiblicas).
Outras esculturas presentes dmgbacks (como dois exércitos confrontando-se,
Gosforth, Inglaterra) também s&o interpretadas como cenas do RagDakd#sén
1987: 121).

3° Nibelungiano conjunto de imagens de base oral pan-germanica, que
inicialmente possuiam uma assimilacdo aos ideais guerreirosistiacracia sueca
(como as representacdes da runestone sueca de Ramsundsberget, So tigidpdares
a trajetéria deSigurdr, mas especialmente 0 momento em que mata o dragdo Fafnir.
Discordamos de Fuglesang (2006) quando afirma que, neste caso ndo ocorreram
conexdes entre as narrativas visuais de Sigurdr com a religidoigtée-sendo as
imagens apenas elementos de uma nova estética no imaginariooaess@ndinavo
(uma mudanca de convencao apos 0 ano 1000). A inclussistelma nibelungian(mo
caso destasunestones ou sua exclusdo (no caso das estelas gotlandesas) remete
diretamente a um recorte na tradicdo oral e religiosa dos e do parte de uma
nocao tanto do ambiente geografico-social quanto do universo em que estas asabaram
incorporando. N&o ha como separar a arte da religiosidade, da politicacoaspacto
da sociedade escandinava, todas estdao extremamente interconecta@agleologia
historicamente orgéanica, conforme Cardoso (2006). Com a cristianizagg®o@acao
herdi-monstro com estética nérdica tornou-se extremamente comumpndoanie area
sueca, norueguesa, normanda, inglesa e até espanhola. Como néo se tuatadeLde
mas de um her6i humano, Sigurdr transforma-se no mais emblematicolcsido
soldado de deus, com passado pagdo, mas agora, convertido em perfeito deluarte
nova fé (em alguns casos visto até como figura histérica), combateapgesentacao
do deménio (o dragdo). Nesta hipétese concordamos com Fuglesang (2006), quando
afirma que as imagens de Sigurdr se transformaram no period® @istécenas
alegéricas e ndo mais narrativas (como no periodo anteriorumestones No caso
das suas complexas representagdes nas portas das igrejas norfs§oeatessX|-XIV
d.C.), estas acabaram representando um eficiente sistema de propagasda do
paganismo na sua forma, refletindo as transformacdes sociais dissrelifiosos do
modo privado (paganismo) para o publico (cristianismo) (Nordansgok 2003). @asiste
nibelungiano foi o que obteve maior alcance em termos geogréficos, sendoasticont
em quase toda a Escandindvia, ilhas britanicas, Franca, Alemanha e Espanha.
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Conclusao

Nossa principal postura metodologica tanto para o estudo das fontes como dos
temas mitologicos é a de privilegiar recortes sincrénicos, eafigiizvdesta maneira 0os
aspectos regionalizados que acreditamos devem ser levados em contasquestdda
uma cultura. Consciente de que a religiosidade nérdica seria emipatdgezonstituida
por acréscimos sucessivos, mas que uma analise profunda deverianteganta os
procedimentos sincrénicos, o historiador Régis Boyer (1981: 10-11) ale¢t@uefro
muito comum que consiste em extrair aleatoriamente do corpus de dados do qual nos
dispomos, sem operar as distin¢gdes indispensaveis no plano cronolégico e gebgrafico
O famoso antropologo Claude Lévi-Strauss ja indagava sobre a questdo,resn out
termos: ‘bnde acaba a mitologia e onde comeca a HistérR&ra ele, ambas possuem
estruturas semelhantes, apesar da primeira ser maisaesta@icegunda um “sistema
aberto” (Lévi-Strauss 1985: 55-64). Em outros teéricos a linguagem nsiica
indubitavelmente atrelada a uma fundamentacao histérica, sem o quadd&i@ se
manifestar (Barthes 1982: 132). Jean-Pierre Vernant descreveemcifentre os mitos
das sociedades “frias”, onde o tempo ndo é claramente marcado (@sincnonia
coerente e uma diacronia fragil), com as narrativas miticasatéasdades “quentes”,
mobilizadas pela Historia — nestas ultimas, as variacOesamis@o efetuadas pela
oposicao entre versdes novas e antigas. A pesquisa do mito, desta,deneilavar
em conta a articulacdo entre a investigacao sincronica (cadantteé explicado pelo
conjunto de suas relagées num sistema) e a diacrénica (os eles@mioseridos em
séries temporais, explicados pelas sequéncias anteriores), auadjailacdo entre as
estruturas, pela decifracdo da polissemia dos diferentes codigos, éatiodificando
uma logica néo binéria, propria dos mitos (Vernant 1992: 219-221).

Apesar da importancia dos grandes modelos tedricos dos mitos e da
religiosidade escandinava (principalmente Dumézil 1939; Turville-Pé&®é4;
Davidson 1988), além dos pressupostos historico-culturais (Graham-Cartp®e]l
Jones 2001, entre outros), as problematicas que definimos ao longo do texto
demonstram que as futuras investigacdes devem concentrar seus feo@gisie no
especifico, procurando encontrar as variagdes sociais e ndo songenta ahidade
estrutural (Que em alguns casos nunca existiu). Mesmo com 0s escan@ima\as
serem incluidos em um modelo etno-linguistico que remete a padrbesripé@miges
(especialmente na linguagem e diversos aspectos culturais), algulisdes de
pesquisa vem demonstrando diversidades de reinterpretacdes regionfacqiasada
religiosidade nordica da Era Viking, rompendo com a idéia de uma ortodoxia ou
pensamento unificado (Sgrensen 1999; Langer 2005b: 79; Cardoso 2006), algo que
reiteramos no presente texto ao observar a existéncia na &aediesca medieval dos
trés sistemas de reinterpretacdes oral-imagéticosvalholliano, o ragnarokiano e o
nibelungiano. Assim, nossas pesquisas futuras ndo abandonardo os estudosodiacrénic
gue privilegiaram as permanéncias e certa unidade, mas enfabzagspecialmente o
sincrénico, o circunstancial, o regional, enfim, todo elemento que pewsltimbrar
porque existiram tantas variacdes (ou auséncias) na producao de imagerstivas
orais miticas na Escandinavia da transicdo do paganismo para o cristianismo.
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NOTAS

1 O presente texto é a introducdo modificada dagrarparte (introducéo) da pesquisa de pés-doutorad
em Histéria Medieval Orm: o mito do drag&o nérdico na Escandinavia Vikingistd”, efetuada na USP
com bolsa da FAPESP, 2006-2007, sob supervisdaafesgor Dr. Hilario Franco Janior. Na préxima
edicdo da revistdBrathair sera publicada a segunda parte, referente assfliteearias da mitologia
Viking.

2 Ordem das fontes literarias segundo importancidittiva e quantitativa do contetido mitoldgico.
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® Para consideragdes tedricas sobre iconografiaevadier Baschet (1991a, 1991b) e Bonne (1991).
Para teoriza¢des sobre imagem na Escandinavia Wgdiensultar Fuglesang (2006).

* Em um procedimento metodolégico diferenciado, poréhegando a resultados semelhantes, o
historiador Carlo Ginzburg em sua obkiistéria Noturng investigou as matrizes miticas da imagem
estereotipada dos sabas medievais. Influenciado pstruturalismo de Vladimir Propp e pela
Antropologia francesa, o historiador italiano prepima partilha do método morfoldgico (atemporal e
diacrbnico) atrelado a uma perspectiva histéridtucal (sincrbnica), estabelecendo as possiveis
conexdes entre dados documentais dispersos enxtmmtgeograficos e temporais totalmente diversos.
Assim, narrativas miticas espalhadas, mas pert@staro tempo, seriam conectadas em nimleo
comum, mesmo as que foram refletidas em contextpessamente diferentes (rompendo com isso, a
dicotomia ruptura e permanéncidJrh Unico esquema mitico foi retomado e adaptadcseciedades
muito diferentes entre si, do ponto de vista edofjgecondmico e socidl Em sua pesquisa, abarcando
a documentacao inquisitorial, as tradicdes magitigiosas classicas, celtas, germanicas, citaayas|
contos folcléricos, entre outras, Ginzburg estaiglea origem comum das tradigGes miticas relacamad
aos vOos noturnos/viagens ao reino dos mortos,maefases e éxtases (que confluiram ao moderno saba
das bruxas. Aqui, portanto, rompe-se com outratdio@ tradicional — as crengas populares e a
literatura/ideologia erudita): as praticas xamasistos antigos povos cacadores da Eurasia. Apstar d
Ginzburg nédo procura realizar uma busca das origessmito (uma postura tradicional em alguns
teéricos, que para ele é inacessivel), pois umaathax mais antiga ndo significa que seja mais
verdadeira, e sim 0 estudo de um nlcleo comum &eiftico) e as suas sobreposicdes sucessigas: “
sempre assumido em bloco pela cultura que delepsapaa’, tendo sido fruto de relacbes culturais
sedimentadas durante milénios. Com isso teriamaodexiws heterogéneos e dados morfolégicos
homogéneos: O elemento universal seria representado pela sguie inclui os elementos singulares,
pelas categorias que reelaboram de forma simbdisaxperiéncias concretas e histéricésinzburg
2001: 9-37, 162, 183, 203, 219, 251-265, 248). Hsocespecifico do recorte escandinavo, Ginzburg
propde algumas novas leituras envolvendo mitolegiigiosidade. A descrigdo do ressuscitar dossoss
de cabra pelo deus Pérr (narradoEula em Prosaséculo Xlll, de Snorri), € percebido dentro deaum
analogia com certos atos de Sdo Germano d’Auxewedeus lapdnico Horagales, todos atestando a
sobrevivéncia folclorica de um antigo rito eurois@de cacadores das estepes: as metamorfoses em
animais e as descricdes de éxtase do deus Odimeigmadas n¥nglingasagale Snorri); as descricdes
islandesas dos guerreiros berserkers; rituais xaogaolslendigabék(Livro dos islandeses, séc. Xll);
batalhas magicas em tranddayardar Sag® jornadas em espirito pefglgia (alma); viagem do rei
Hadingus ao mundo dos mortd@sesta Danorumde Saxo Gramaticus); a cavalgada magica aos rmundo
subterrdneos montando em um bastédo (de forma anatmgesteredtipos das bruxas) do heréi Thorstein
para roubar um anel e uma capa preciosa do mof@ah narrativas de lobisomens germanicos; as
praticas magicas e xamanistasSkjdr Estudos anteriores ja apontavam uma influéncigashoanismo
lapdnico/finlandés em varias praticas-magicos iasis na Escandinavia Viking (registradas $agay,
além de diversos contelidos xamanistas nas nagatiiticas, especialmente Bddas sobre o assunto
ver: Blain (2002: 19-23), Boyer (1981: 141-47), B (1999: 122-138), Dumézil (1992: 96), Eliade
(1998: 413-421), e Langer (2004b: 98-102). Ness® c&@inzburg propde uma leitura equivalente taato d
narrativa mitica quanto da literaria e da religjdsdas inferindo um modelo anterior ao periodoingk

no caso, as praticas xamanistas dos antigos edéitioasi mas sem esquecer as diferencas entre @enca
realidade durante o processo historicm:cbrrespondéncia entre mito e pratica ritual ektage de ser
perfeitd (Ginzburg 2001: 135, 139, 177, 224-225, 244-2313, 316, 367, 229).

® Aqui ndo abordaremos outras fontes iconogréficas)os importantes que as estelas de Gotland mas
também muito Uteis para o estudo da mitologia eoama: figuras em amuletos e pingentes, estatuaria
cenas bordadas em tapetes, esculturas na areasam@litica, figuras em madeira, descricbes de insagen
esculturais e arquitetbnicas preservadas pelatiitexr e igrejas medievais. Para uma descricaogbarci
destas fontes iconogréficas secundérias ver okbgatiintegrantes de Glot & Le Bris (2004), Graham-
Campbell (2001) e Wilson (1980).

® A terminologia arqueolégica em inglés para esessigios éicture Stonesu Carved Stoneem sueco

e aleméo o termo Bildsteine Em vez de realizarmos uma traducao literal davpal preferimos utilizar

o termoEsteladevido ao fato das rochas terem sido trabalhadesiaimente, tendo formato e estrutura
iconogréafica semelhante a outros monumentos/mosoljue levam inscricdes, desenhos, gravuras e
pinturas no mundo antigo e medieval, geralmente caréter funerario (do gregtele coluna tumular).

O termorunestone apesar de ter sido aplicado por nés em trabaltexiar (Langer 2003b) € incorreto,
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visto que a maioria das estelas gotlandesas conogcafia mitica ndo possuem inscri¢cdes ranicas. As
estelas pintadas foram confeccionadas em calcaiergto, uma préatica que remontava desde o periodo
da Idade do Ferro Romana, entre 200 a 400 d.Co¥désquisadores ja demonstraram a influéncia
estético-artistica da area etrusca e classicaatmrlcdo de certos motivos pré-Vikings destasasstel
Ornamentos de faixas e listas laterais das estdg®ndo o arquedlogo Sune Lindquvist, teriam sido
influenciados pelos Celtas. Este mesmo pesquissidtgmatizou estes vestigios na década de 1940,
classificando-as nos grupds: Estelas largas com linhas curvas, geralmenteedogo pré-Viking, como

Bro I, onde predominam imagens geométricas e zstbies; B. Estelas “anas”, com tamanho pequeno, a
exemplo de Sojvide e Ala; C. O mais interessanthisi@ria das estelas pintadas, segundo Lindgvist,
possuindo as melhores e mais expressivas elabaeragtisticas, a exemplo de Larbro St. Hammars,
Stenkyrka Smiss | e Tangelgarda I. D. Grupo comcpsuexemplares, como Ardre VIII e Alskog
Tjangvide I. E. Grupo com a presenca de runas,oedalas ja no periodo cristdo, como Hogran K
(Hupfauf 2003: 191-202).

’ Situada no baltico sueco, a ilha de Gotland po3si40 km2. Foi um importante centro comercial,
unindo as rotas orientais com as do Leste e Osstndinavo. Durante o periodo Viking, a ilha foi um
estado independente ou repleto de pequenos remasssempre prospero. Em algumas ocasifes houve
pagamentos de tributos aos suecos. Em varios asphouve diferenciacdo cultural da ilha com o
restante da Escandinavia: uma lingua proprigutoisk uma saga, &uta Saga(cf. Boyer 1997: 123;
Haywood 2000: 84-85; Jones 2001: 242-243).

® para uma tipologia geral dasnestonesescandinavas ver Page (2000: 43-52). Para estielos
delimitacdo, morfologia, distribuicdo, corpus deités e bases de analise dasestonesver Sawyer,
(2003: 7-46). As mais importantagnestonegortando imagens miticas da Escandinavia contthené-
cristd sdoRamsundsberggBSuécia, contendo imagens de varias cendgtkunga Sagaa narrativa do
heréi Sigurdr e do dragdo Fafnir)Adtuna (Suécia, com imagens do deus Pérr pescando a semgen
mundo).

® Para um estudo genérico da estelas de GotlandlmBoyer (1997: 123-124), Haywood (2000: 148-
149), Hupfauf (2003), Jones (2001: 342-344), Lan@®03b), Lindquist (2004: 126-129), Roesdahl
(1998: 170), The picture  Stones at the Historical Museum of &udl
http://www.gotmus.i.se/lengelska/bildstenar/eng#|sikture stones.htnAcessado em 20 de setembro
de 2006.Aplicacao tedrica e especifica ver: Fuglesang (ROB&ra um simples inventario de algumas
das estelas gotlandesas, \Ricture and runic stones from Gotlafww.arild-hauge.conicessado em
20 de setembro de 2006). Algumas estelas, a exed®lButtle Ange |, ndo foram utilizadas como
decoracao de sepultura (Hupfauf 2003: 200). Pa#tisas parciais da mitologia contida nas estelas de
Tangelgarda I, Klinte Hunnige |, Ardre VIII, LadiSt. Hammars | e lll, consultar Hupfauf (2003: 217
221). N&o tivemos acesso a seguinte bibliografmeso tema: LINDQVIST, Suné&otlands Bildsteine
vol. I-ll. Stockholm, 1942 (contendo catalogo coetpl das estelas de Gotland); NYLEN, Erik &
LAMM, Jan Peder.Stones, ships and symbotbe pictures stones of Gotland from Viking Age and
before. Visby: Gidlunds Bokforlag, 1988; SRINGLEMjchael. The dream of Troy: an interpretation of
the Gotland picture-stones of the Vendel and Vikpegods.Tor: Tidskrift for fornkunskap, n. 22, 1988-
89; SRINGLEY, Michael. The dream of Troy Wor: Tidskrift for fornkunskap, n. 26, 1993 (nestessdo
artigos, o pesquisador Michael Springley estrutiwra hipétese de influéncia classica na arte gakmd
que foi criticada e contestada por Hupfauf (20031-222)); BURSTROM, Mats. Other Generations'
Interpretation and Use of the Past: the Case of Rlsture Stones on Gotlan€urrent Swedish
Archaeology: 21-40, 1996; LAMM, Jan Pedédres pierres gravees de Gotlariaris: Michel de Maule,
2002; FUGLESANG, S. H. Runesteinenes ikonografi. NFIELSEN, G. @.& NIELSEN, M. L. (ed.).
Runesten, magt og mindesmaerker. Tvaerrfagligt sympgsa Askov Hajskol@-5 oktober 2002 (Hikuin
32), Hajbjerg, 2005.

90 método tradicional de sepultamento na Gotlangehtodo Viking foi a inumacdo, mas também
existiu em certos momentos a cremagédo dos corpograplo da Dinamarca. Também foram registrados
casos de reutilizacdo de estelas pintadas do pepigdViking (cf. Rundkvist 2003: 73, 86).

1 Baseamos nossas andlises nas seguintes estelaspnierem cenas especificas da mitologia e
religiosidade nérdica: 1- Larbro St. Hammars |,L2fbro Stora. Hammars lll, 3 - Stenkyrka LillbjaHs

4 - Ardre VIII, 5 - Sanda |, 6 - Tangelgarda |, Alskog Tjangvide |, 8 - Klinte Hunnige |, 9 - Blat
Ange |, 10 - Stenkyrka Lillbjars I, 11 - Ardre 1112 - Hablingbo K, 13 - Halla Broa, Stenkyrka Smiiss
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14 - Smiss Nar |, 15 - Tangelgarda 1V, 16 - Ardile ¥s outras estelas pintadas de Gotland (nunh deta
400) ndo contém representacBes miticas expresapesar de importantes detalhes artisticos e astéti
Para estas 16 estelas especificadas, utilizamas \misliografia de referéncia iconogréfica, citada
detalhadamente em Langer (2003b) e também com etarigbologia e morfologia em Hupfauf (2003:
187-235). Para imagens das estelas de Larbro ®tmdes |, Stenkyrka Lillbjars 1, Tangelgarda |
(parcial), Alskog Tjangvide |, Sanda |, consultanger (2003b). Para recentes andlises com presssipos
tedricos de iconografia e literatura comparadaedéalas, ver Fuglesang (2006).

2 Segundo Else Roesdahl, a narrativa visual da@&dtelLarbro St. Hammars | deveria iniciar na segéo
do topo e ndo no ultimo nicho, de baixo. E tambéncantrario de nosso trabalho anterior (Langer
2003b), ela considera que o desenho central do&@prepresentacdo de uma mulher e ndo o deus Odinn
(Roesdahl 1980: 150). Ainda insistimos em nossarpn¢tacdo, por dois motivos basicos: em primeiro
lugar, nas estelas com apenas duas ou trés seofms,Alskog Tjangvide | e Stenkyrka Lillbjars 1B,
navio ocupa a posicao de baixo e a se¢édo de cie@résentada por um guerreiro chegando ao Valhéll e
recepcionado por valquirias. Obviamente, a leitimiaia-se em baixo, sendo o navio simbolo da
passagem da vida para a morte. O trono do deusi@@&malmente é representado no apice das cenas das
estelas de Gotland (vide Sanda ), a exemplo gesentagdes do palacio do Valhdll (Ardre 11l ekbig
Tjangvide 1), confirmando nossa interpretacdo. Aacsuperior da estela de Larbro St. Hammars I8 est
praticamente desfigurada, sem possibilidades dpa@gio, mas lembra parcialmente o topo de Sanda I.
A representacdo central de mulher, creditada ersontrabalho anterior como uma valquiria (Langer
2003b), também tem respaldo desde Lindqvist nos 4840 e é geralmente aceita como sendo a
valquiria Hildr, mas, além disso, os especialiiaghém vem interpretando as cenas de batalha deoLar
St. Hammars | como sendo as de Hjadningar (assino ¢ estela de Stenkyrka Smiss 1), referidas no
poema escaldicRagnardsdriapade Bragi (Boddason 2003, estrofes 8, 10 e 11) Edua em Prosa
envolvendo também a valquiria Hildr (Sturluson 200%7-108). Caso esta interpretacdo esteja cooeta,
personagem representado na cena do topo podersieHogni (o pai de Hildr), e ndo o deus Odinn; as
cenas de batalha remeteriam a eterna batalha,toddg os mortos seriam revividos pela valquirialHil

até o ocaso final.

13 Na estela de Sternkyrka Lillbjars | o primeirormaé ocupado diretamente pela imagem do guerreiro a
cavalo chegando no saldo do Valholl, enquanto quélablingbo K o navio fica situado de um lado da
Estela e o guerreiro é recebido pela valquiriauteadace.

14 para uma andlise de Vélundr na Estela de Ardrevét o ensaio de Maillefer (1997: 340).

15 Baseado na andlise iconogréfica de imagens derfsonen serpentes de periodos mais antigos que os
da Escandinavia Viking, Signe Fuglesang (2006) esiat a interpretacdo destas imagens nas estelas
gotlandesas como sendo de Gunnar no fosso dasnwmpeorém, ndo cria nenhuma outra hipétese
interpretativa.

16 Sobre a representacdo da valquiria Hildr na Esielaarbro St. Hammars | e na literatura, bem como
seu simbolismo de morte ver Jesch (2003: 128-Ha@)fauf (2003: 218) e Fuglesang (2006).

7 Acerca do simbolismo no navio nas estelas de Gattansultar Davidson (1988: 169-170).

8 para a interpretacdo das cenas como sacrificiahoim enforcamento ritual, consultar Langer (2003b)
A suposta cena de ritual magico com finalidade idganca, constante de um nicho na base de Klinte
Hunnige | foi primeiramente hipotetizada por Lingkjvem 1941 (Hupfauf 2003: 220-221). A cena é
dividida em trés sec¢Bes: na primeira aparece undearqueiros em posicao ofensiva, com 0s rostos
virados e em movimento para a esquerda. Em seapidsto, encontra-se uma mulher portando uma
serpente, uma representacéo de corvo ou &guia enmosegurando do mesmo modo uma serpente.
Ambos estdo voltados para a dire¢cdo dos arqué&msiossa interpretacéo, trata-se de um rituabd,
pratica magica com vdrias finalidades, entre elageasiva e destrutiva. A vinculagdo da cena com o
passaro confirma o envolvimento dos praticantesesemtados com o deus Odinn; sobre o tema ver
Langer (2005b: 69-71).

19 Essas cenas ocorrem em uma estela reproduzidmistragéo de Gibons (1990: 43), sem informac&o

de nome, localidade e datacdo da mesma. Acreditgo®seja de Gotland do periodo viking pela sua
estética e formato em cogumelo. Segundo a legexsdagnas representam a histéria da vida de Aud,
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vilva do rei Olaf, o Branco, de Dublin. Trata-se W@ documento totalmente incomum para as
representacdes gotlandesas e escandinavas em gglealimportancia concedida a uma personagem
feminina (mesmo que néo se trate da rainha Aud, faed da estela néo ter inscrigcdes runicas perduti
uma identificacdo objetiva). Ela assume tanto oepae chefe da fazenda, quanto dirige o leme da
embarcacao central. A (ltima cena é a de seu fiymeréopo da Estela, confirmando nossa interpéetac
sobre as sequUéncias de leitura das Estelas den@olNa centro do monumento ocorre a representacao
mitica do ferreiro Volundr e seus dois filhos detajos, totalmente idéntica a cena inferior dalgste
Ardre VIII. No pendltimo nicho, acima da cabeca pErsonagem principal, ocorre o que pode ser a
representacdo do martelo do deus borr, Mjélintticendo a confirmacdo de que realmente se trata da
rainha Aud, visto que viveu na Islandia — regidacimente adepta do culto a esta divindade, ac&ant

da odinista ilha de Gotland.

2 As aplicacdes da idéia elidiana do modelo argigetigacro no mundo escandinavo s&o: o povoamento
da Islandia — no momento em que os colonos chegaadtha, eles repetiram o drama césmico inicial da
transformagdo do caos na ordem da criacdo; a batidhdeus P6rr com o gigank&ungnir, que
influenciou o treinamento de jovens guerreirosdetoonflito teria sempre uma causa rituaRagnarok
(destruicdo do mundo seguido de uma nova cria@i@ & repeticdo do ciclo cosmico presente em todas
as mitologias (Eliade 1985: 24, 44, 57, 127); atmprimordial e c6smico-criadora do gigaivmir —
reatualizada nos sacrificios sangrentos da cuffermanica, mas principalmente, varias citagéesesabr
arvore cOsmica, aggdrasill- interpretada como o eixo do mundo e simbolo dpast por exceléncia,
expressdo dos valores religiosos relacionados ceegetacdo (Eliade 2001: 37, 53, 96, 124). Dentro d
conceito simbolico-psicolégico de Campbell temaguas exemplos do mundo nérdico, como o deus
Wodan enforcado na &rvore césmica — simbolizand@rdro do mundo; a filha deste mesmo deus,
Brunhilda, presa no circulo de fogo (simbolo datg@o paternal da virgindade) e depois liberta por
Siegfried — uma das encarnag¢8es do divino femininprocesso de iniciagéo herdica; o auto-sacritieio
Wodan-Oainn para obter conhecimento — um dos medéks miticos da vitoria interior no processo de
transformacéo do herdi; a trajetéria de Siegfresphecialmente sua infancia e fagcanhas adultas (@dimp
1988: 27, 69, 112, 178, 255, 278, 288, 316, 368)i0é historiadores ja criticaram os autores simtad
(Mircea Eliade, Carl Jung, Joseph Campbell, entigros), principalmente por motivos de
contextualizagdo sécio-histdrica, opondo-se espeeide ao “fixismo” em que o mito foi caracterizado
dando um valor maior as estruturas diacrénicasdgu@m origem aos significados das imagens miticas.
Os principais problemas levantados séo: 1. Nadegwriprovas de qualquer heranca genética ou biadgic
de padrbes arquetipicos (Ginzburg 2001: 30; Rutl8%v: 34); 2. Os modelos comparativos de mitos
entre culturas diferentes baseados em diacronipkanevam a hipdteses inconsistentes (Ginzburg:200
31); 3. A fungdo do mito ndo seria, como no modetmuiano e elidiano, estritamente relacionada a
religiosidade e ao sagrado (Ansart 1978: 24; Verrd@92: 203); 4. O suposto valor universal e
arquetipico da mitologia abstém das referénciasc@uexto cultural, sociolégico e histérico: “os
simbolistas se interessam pelo mito em sua fornmicpkar de narrativa, mas sem esclarecé-lo pelo
contexto cultural; trabalhando sobre o préprio tahjsobre o texto enquanto tal, ndo pesquisamudont

0 seu sistema, mas os elementos isolados do véceliulVernant 1992: 204-205); critica semelhante
realizada por Ginzburg: “isolar simbolos especffianais ou menos difusos confundindo-os com
‘universais culturais’ (Ginzburg 2001: 219) e tammbé escasso levantamento documental dos dados
miticos e de contelido além do contexto histérice alaras (Patlagean 1993: 312); 5. Pouco rigor na
aplicacdo das teorias junguianas aos fendmentigibas (Franco Jr. 1996: 26); 6. O carater indiidd
explicacdo e comprovacao das teorias de base pisiggicas (Cardoso 2005: 208); 7. Impossibilidade
do pesquisador ter acesso direto a psicologia pdafale um periodo (Franco Jr. 2003b: 91).

L Alguns pesquisadores (como Boyer 1997: 33) denamide valknut a uma mesma série de simbolos
que acreditamos serem distintos:triskelion — uma figura entrelacada formando um eixo triplice
representado na Estela pré-Viking de Stenkyrka SmiSotland, onde cada terminal surge com a cabeca
de um animal, um javali, uma ave e outro indeteahin (outros exemplos: runestone de Snoldelev,
Dinamarca, uma figura formada pelo entrelacamenttr& cornos de bebida, semelhante a de Alskog
Tjangvide I) e driqueta(do latim tri, trés; quetrus, ornado), uma figuntrelacada formando trés pontas,
de forma semelhante aos outros simbolos, mas a@oadondestes, sendo uma Unica forma e ndo o
encadeamento de trés (ocorre na runestone-est8arda |, Gotland, ao lado do trono do deus Odinn;
runestone de Uppsala 937, Uppland, Suécia). AléBayer, outros pesquisadores — como Stone (2002)
sobre a triqueta da cruz de Gosforth, Inglatemeferem-se a valknut ao descreverem triquetas.
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%2 Esculturas em pedra com cenas da mitologia nrdégdizadas em lajes sepulcrais que ocorrem na
Inglaterra (e em menor escala na Irlanda, Galesaddia) do século X. Ndo encontramos traducéo
satisfatoria para o portugués. Bsgbackssdo ricamente decorados com figuras de animaesentios
entrelagados, além de cenas da mitologia nordiesti® artistico escandinavo de Jellinge predoraima
todos os conjuntos, mas provavelmente foram refdizpor artistas locais de influéncia anglo-saré p
ndo ocorre qualquer tipo de escultura figurativapadra na Dinamarca da Era Viking (visto serem os
Danes os invasores-colonizadores nordicos do #inico durante a Idade Média). Geralmente este
material é considerado como associado a coberéusgpllturas, mas nunca foram encontrados vestigios
diretos disso, sendo o mais provavel sua associe@@®® elemento monumental de cruzes e Igrejas.
Sobre o tema ver: Stone (1999), Bailey (2000) ewdayg (2000: 97-98). Atualmente, restam cerca de
100 exemplares, todos do século X (Dawn, 2002).

%3 Texto original em islandés antigo: Hupfauf (20230). Para traducao ver: Sturluson (2005: 88).

24 O nimero nove representa basicamente o autofsaxdb deus O8inn na arvore Yggdrasill, que ficou
enforcado nesta durante nove dias, com o intuitolter conhecimentadH@vamal 138), Hangagud—
“deus dos enforcados”, um dos epitetos de OdiniiAno: 1999: 34). A referéncia aos nimeros trés e
nove também ocorre por todaEalda Poéticae emProsa além de variaSagas nas mais diversas
situacdes e contextos.

%5 A arvore Yggdrasill estd ausente das estelas rgitas do periodo viking, mas ocorre em uma
representacado estelar pré-Viking, nsSdeda 1V

% para referéncias descritivas e meramente quawdigasobre as cenas mitologicas nas estelas de
Gotland, infelizmente sem contexto analitico nemex@es socio-religiosas mais profundas, consultar
Hupfauf (2003: 217-222).

" Com excecdo da estela de Alskog Tjangvide |, qreapuma inscri¢do ranica em homenagem a uma
pessoa de nome de Hjorus.

8 Em trabalhos anteriores (Langer 2003b, 2004a, @@0£2005b) utilizamos erroneamente o termo
classes sociaipara a Escandinavia Viking, a exemplo de outrderas (Boyer 2004b: 257; Haywood
2000: 180-181). Numa sociedade pré-capitalistaidida juridicamente em homens livres e nao-livees,
correto seriaategorias sociaisno caso, cada uma das posi¢cdes em um sistendaduiieo ndo-rigido e
hereditario (osh6ndur— fazendeiros, com varias sub-categorias e delgstes varios tipos dgupos
sociais: poetas, juristas, médicos, escultores, artesagse @sJarls, condes, membros das aristocracias
hereditarias e regionalizadas da Escandinaviaj@tfson 1997: 33, 95, 118, 150).

% para lista das principais estelas gotlandesasemas da mitologia nérdica consultar nota 7.

%0 Principaisrunestonesom temas da mitologia nérdica:

- Pedra runica de Martebq Gotland, Suécia, século VIl d.C

- Pedra runica de Sigurd66 101(Pedra de Ramsundsberget em Jadeddermanland, Suécia, séc. XI.
- Pedra runica de Sigur@Dravle /Uppland, Suécia, séc. XI.

- Pedra runica da Igreja de Altun&ppland, Suécia, séc. XI.

- Pedra ranica de ArhydDinamarca, séc. XI.

- Pedra runica de GgkS6 327, Sédermanland ,Suécia, séc. XI.

- Pedra runica de Ardre l]IGotland, Suécia, séc. XI.

31 Lowther, Sockburn, Brompton, Hayshem, York Minster

%2 Principais cruzes e fontes cruciformes com teraawitblogia ou estética nérdica:
- Cruz de SlapJdurby, llha de Man, séc. XII.

- Pedra deSigurdr, Andreas, llha de Man, séc. XII.

- Pedra de SigurdRamsey, llha de Man, séc. XII.

- Fragmento cruciforme de Michadlha de Man, séc. XI-XII.

- Placa de Maugholdlha de Man, séc. XI-XII.

- Placa de Thorwaldllha de Man, séc. XI.

- Coluna cruciforme da abadia de Gosfqr@umbria, Inglaterra, séc. X.

- Fragmento cruciforme da abadia de Gosfo@tgmbria, Inglaterra, séc. X.

- Cruz de HaltonLancashire, Inglaterra.
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- Cruzes de Middleton AB, Yorkshire, Inglaterra.

- Cruz de KirklevingtonCleveland, Inglaterra.

- Cruz de Sinningtaringlaterra.

- Cruz de NewgateYork, Inglaterra.

- Cruz de Levishapinglaterra.

- Cruz de Sockburn, Durham, Inglaterra, séc. X.

% Principais Igrejas européias com imagens da ngtaloérdica

- Portal da Igreja de HylestadAust-Agder, Noruega, séc. XIlI.

- Portal da Igreja de Vegusdalust-Agder, Noruega, séc. XIlI.

- Portal da Igreja de Austadiust-Agder, Noruega, séc. XIII.

- Portal da Igreja de GaarderGavelstad, Noruega, séc. XIll.

- Portal da Igreja de LardalVestfold, Noruega, séc. XIII.

- Portal da Igreja de MaglTelemark, Noruega, séc. XIlI.

- Portal da Igreja de Nesland'elemark, Noruega, séc. XIII.

- Portal da Igreja de UvdalBuskerud, Noruega, séc. XIV.

- Sigurdr matando o dragaeapitel da Igreja de Autun, Franca, séc. XII.
- Sigurdr matando o dragddachada da Igreja de Santa Maria la Real, Saafjli@garra, Espanha, séc.
XIl.

- Porta decorativa da Igreja de KilpecKerefordshire, Inglaterra.

- O dragdo de Sao Miguel do convento de St. Baembria, Inglaterra, século XlI
- O dragdo de Sao Miguel de Religfswich/Suffolk, Inglaterra, século XII.
- Capitel da igreja romanica de Berchtesgaden, Aléiaasec. XI-XII.

34 Sobre o culto dos berserkers ver Boyer (1981: 181, 160; 1997: 27-28).

http://www.brathair.com 41




