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Resumo
O presente trabalho retne a historiografia em tdmtéema da religido e magia nordica,
desdeos classicos até as mais recentes pesquisas. voljeste artigo é fornecer aos estudiosos
da Escandinavia um referencial bibliografico e fiical em lingua portuguesa sobre o tema.
Palavras-chave: Religido e magia, Escandinaviangikidade Média

Abstract
The present paper unites the historiography ortiteme of religion and Nordic magic,
since theclassics to the most recent researches. Thiseudichs to supply the studious of the
Scandinavia with a bibliographical and analyticerehce in Portuguese language about the theme.
Keywords: Religion and magic, Viking Scandinaviadifle Ages
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1. ELENI\/lENTOS BASICOS DA RELIGIOSIDADE ESCANDINAVA PRE -
CRISTA:

Entre os Vikings nédo existia um termo definido para religiasegundo Boyer,
ocorriam praticas religiosas e ndo uma unica religioforni sidr (a pratica antiga, o
paganismo) em oposi¢cdo am nyi sidr(a nova pratica, o cristianismo) (Boyer, 2004a:
337). Durante o século XIX, com a criacdo de referenciais naci@asatiara os paises
escandinavos, o antigo espirito Viking passou a ser visto enquanto uma unitadé cul
e 0 neo-paganismo uma religido alternativa para os padrdoes desta @puocisto,
algumas das primeiras investigacdes sobre a fé dos antigos nérdisasapas
considerar certa unidade de principios, como assevera o historiador Rudg$gn Ko
livro The religion of the northmermle 1854. Esse referencial romantico reforcava um
passado em comum, necessario para a consolidacéo do espirito nazinoalstjués e
sueco durante o Oitocentos (Lonnroth, 1997: 238).

Atualmente as pesquisas académicas indicam que a religido ndulanate a
Escandinavia Viking (séculos VIII a XI d.C.) ndo possuia centralea@m nivel
teologico ou organizacional, ndo tinha templos, dogmas, sacerdotes esgmlIsalsEm
castas ou iniciacdes), oracdes, meditacdes, reduzindo-se a cehol® @ tmagia como
esséncia (Boyer, 1995: 88-89). Os principais cultos eram relacionadosichuss
sazonais ou situacdes de crise: batismo, funerais, sagracdo ake detemplos,
juramentos (Dubois, 1999: 123).

Ao contréario do cristianismo, no paganismo escandinavo ndo existia umadaeologi
sistematizada, sem conceitos absolutos de bem e mal, com idgaasevaonflituosas
sobre a vida ap6s a morte. Aquele ndo concedia muito espaco parataabdpie
individual, mas primeiramente realizava observacdes corretastdas,rsacrificios e
festivais. Como em outras religides politeistas, os deuses pagsidsapneos diferentes
aspectos da vida humana (Haywood, 2000: 146). Autores como o historiador norte-
americano Thomas Dubois sdo contrarios a concep¢des monoliticasgidesidelde
nordica, nocdes de centralismo ou unidade de fé. Existiriam variasends
comunidades religiosas dentro da Escandinavia Viking, apesar de caniésstacdes
ou conceitos manterem unidos muitos membros da comunidade, independentemente da
consciéncia religiosa, incluindo atitudes sobre morte e sagrado, algisdas sobre
deuses e rituais (Dubois, 1999: 206). O conceito de variacdo regional seglgdo
pela maioria dos académicos a respeito da temathsaid€ias sobre os deuses deviam
variar de um distrito para outro (...) Muitas pessoas deviam dar mais atencdo aos
espiritos da regido, por exemplo, que aos grandes de(Bagidson, 2004: 181-182).

A religiosidade Viking reduzia-se a gestos significativos, com ungansia
intencdo muito utilitaria que respondia ao “dou para que me dés”, a esstupnaticas
imediatamente realizaveis, ou seja, era uma religiosidade extrembe empirista. O
escandinavo escolhia ufulltrui (protetor), com quem mantinha rela¢des de tipo muito
pouco comum, o chamava de seu amigo quekder{ vinr) e até levava um amuleto
com sua imagem. O nordico mantinha relagcfes de tipo pessoal e utilitdrio conpa deus
deuses que havia decidido reverenciar, uma espécie de contrato. Fayearohes
celebragbes dos solsticios, o Viking ndo era particularmente religiampouco
manejava um conjunto de concepcfes de tipo abstrato com respeito ao diteno. Es
homem pragmatico, realista, ndo praticava a oracdo, a meditacda, méstica. Em
certo sentido, o contrato era a nocdo essencial neste universo namaldo
necessitava, ele invocava o seu deus particular sob a forma de fatigh e ndo de
reza: ‘se eu te ofereco isso ou aquilo, tu me daras ou me concederas outra coisa em
troca’ (Boyer, 1997: 188, 213-217).
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O paganismo nordico era de natureza tolerante, sem fanatismos negdador
extremada. Nao existiu em total isolamento com a Europa cristdag@-Campbell,
1997: 174). Exemplo disso foi a influéncia do cristianismo nos ultimos an&sada
Viking, como demonstra a inscricdo de Virring, Jylland (Dinamard2)rrvigi bessi
kuml (POrr abencoe estas runas). Esta frase ndo indica uma expidesg&imordica
original, mas uma adaptacédo ao costume de abencoar do cristianismyer(S2000:
128).

Para entendermos a mentalidade religiosa dos Vikings, segundo Régis éoyer,
necessario relacionarmos teigos profundamente relacionados entre si: uma sociedade
profundamente rural, realista e pragmatica e que concedia privilégimmaamagia
fatidica (Boyer, 1987: 19). Segundo Boyer, a funcdo dumeZilimais importante da
religiosidade nérdica foi a fertilidade-fecundidade. O privilégio a anagracterizou-a
como uma religiosidade de tipo xamanico, que operava principalmente risvdetéa
obter conhecimento nos mundos sobrenaturais, para descobrir o segredo dos mortos
para os vivos (Boyer, 1995: 158). A familia era o centro da comunidadéaestrae
relacionada com a fertilidade-fecundidade, em uma sociedade tomlmeaif de paz e
prosperidade. Deste modo, a religido era muito mais baseada no culto ao que
dogmatico e metafisico, uma religiosidade baseada em atos, gegiesignificativos,
girando em torno do sacrificio. A religido Viking ndo existia sem Irikuabordava
exclusivamente o culto aos ancestrais (Boyer, 2004a: 336, 346):

“E uma religido que ignorava o suicidio, o desesparrevolta e mais
do que tudo, a divida e o absurdo. Uma religidovida: de vida,

simplesmente” (Boyer, 2004a: 341).

“A esséncia, o espirito da religido escandinavdganse encontra
magnificamente exprimido na Yggdrasill, que é stamdamente fonte
de toda a vida, de todo saber e de todo destindirBumais: se, como
eu penso, o destino, a idéia original que se femais antiga dos
escandinavos (...) o destino, for¢a de vida atwdestino, saber divino,
Yggdrasill é a expressdo puramente simbolica de &mie complexo
mental” (Boyer, 1981: 213).

Para o historiador norte-americano Thomas Dubois, a antiga religiosidetiea
deve ser entendida em um ponto de vista antropolégico. Sao comunidades
descentralizadas de fé, estruturas locais relacionadas com deidagecificas,
ocorrendo uma interacdo com sistemas religiosos de povos vizinhos ecomdmica
geograficamente relacionados. Ou seja, ndo era um sistema d&adé,isnas recebia
influéncias externas, devido a casamentos interculturais, viagens a kisgincias,
migracodes, etc. (Dubois, 1999: 42).

1.1 Sacerdécio

Segundo Rudolph Keyser, os sacerdotes nordicos ndo constituiam uma ordem
separada da populacdo comum, e a diferenca entre laico e sagremxistante. Nao
existia sacerdote profissional e a responsabilidade cabia ao rei ou chefeléyavood,

2000: 146). Para Boyer, jamais teria existido uma “casta” de saegmlotservidores
encarregados do sagrado, ndo se conheciam ritos de iniciagdo ou cerig®nias
formacdo de sacerdotes entre os Vikings. O ocidental moderno projetakimys a
imagem dos druidas e dos sacerdotes cristdos (Boyer, 1997: 67, 42).

Reis e chefes eram 0s ministros da fé dos deuses. O conselhoed#otes
descrito por Snorri Sturluson certamente foi um erro de interpoetiag fontes, uma
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visdo anacrbnica. Durante certo tempo, foi utilizado o tetndtnar (mestre) para os
sacerdotes dos Ases. Mas a palavra mais comumente utilizaftantess foigodar e
hofgodar. O primeiro termo foi derivado de deugof) e significa servidor de uma
divindade. O segundo significa superintendente de um templo. O termofagodi
universal na Islandia, mas muito raramente mencionado fora delssddadiavia em
geral, as fontes mencionam a palavra “atendente de tempéydveittu hof,
mantenedor dos sacrificiobléldu upp bléturn Na Noruega, era blersir (bardo ou
soberano de urherag distrito) quem efetuava a funcdo de sacerdocio, sendo este o
termo empregado também para sacerdote, mas na Islandia estestarmexistente
(substituido poiGodord. Reis eJarls (condes) eram diretamente responsaveis pelos
festivais sacrificiais, atendendo aos habitantes de uma regido. Afguwesdotes
também parecem ter tido a funcdo de educadores, sob a forma de marpadidicos,
efetuando sob a forma oral a transmissdo de conhecimentos relig@gmEsEetuacao

de poemas mitoldgicos (Keyser, 1854).

Mulheres também participavam da conducado de sacrificios e de atdgsopara
adoracao dos Ases, e no caso da Islandia presidiam a templos (densrdef@géia
ou Hofgydig ou praticavam a profecia. A sacerdotisa possuia um sinal des&of—
um colar que a Arqueologia oferece alguns exemplares, como o de Alleberg
(Vastertgotland, Suécia, séc. VI, feito todo em ouro), onde figura umanpgesn que
representa uma sacerdotisa. Também nao podemos afirmar que w@xistiarpus
constituido de sacerdotisas (Boyer, 1997: 67). As mulheres aparecennmaistoos
rituais da casa e da familia do que nos ritos publicos. Mas existisncasos especiais
citados nd_andnamabokpnde duas mulheres séo citadas como substitutas do chefe de
familia (Dubois, 1999: 66).

Na Islandia, os chefes de familia tornaram-se os executantesogdodo blot ou
sacrificio sem-divinatério e semi-propiciatorio (século IX eimido X). Um certo
namero de pessoas importantes possuia o titulgoée— esta nocdo evoluira em
seguida, para o caso islandés, em um sentido politico e juridico (Boyer, GIQ97:
Também em muitos distritos islandeses, go®ar serviam como mantenedores da
ordem e negociadores de disputas legais, advocacias, diplomacias. €€mngmanéo
existiam reis nesta regido, os godar serviram como uma espétideds locais
circunstanciais (Dubois, 1999: 66), mas mesmo assim nunca formaranclassa
social definida. Para tornar-se godi, o fazendeiro ndo passava por nentiestiaura
formal, ndo havia juramento da fungéo, nenhuma promessa ante uma divindade, apena
era responsavel pelas minimas diretrizes definidas pelapelaepressdo da opinido
publica. Ogodord (a politica oficial da comunidade) garantia ao lider uma autoridade
formal (Byock, 2001: 120).

Esta religi&o, como em certas sociedades fundadas inteiramergeasuiigdo de
familia, reservava certas fun¢des do tipo religioso ao principa¢sepiante do cla
(Boyer, 1997: 67). Era a familia que executava as obriga¢cfes dos cultwsp entre
0s antigos germanos, as formas ritualisticas eram antes prid@adfise publicas. O
chefe de familia era o executante de todos os grandes rituaisisafitatlos por um
evento (casamento, nascimento, funerais, ceriméneet®idoing— introducédo de um
novo herdeiro em uma familia), ou um sacerdgt®i em caso de sacrificibdlpt).

No plano ritual, a especializacdo familiar do culto se faz conlgeaimente pelo
ondvegj o assento sagrado reservado ao chefe da familia, o signo das prersogati
religiosas. A familia também era o fundamento do direito, ela geaantia da paz e sua
dissolucéo considerada uma blasfémia e um sacrilégio. A relagcéaaigido e direito
foi muito antiga entre os germanos, como podemos perceber no mito deoyegr, (B
1987: 29). Os procedimentos juridicos eram conectados com a religido, e a jadétca e
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deveriam ser reproducdes da fala dos deuses. Jurameiddefam regulamentados
pelo paganismo e muitos sagrados, geralmente solenizados em tempksdes gr
assembléiad(ing), tendo as divindades Ases como testemunhas (Keyser, 1854).

Os valores de fertilidade e fecundidade predominavam nas sociedadésigas.
Era um mundo concebido sobre a férmadak fridr, anos fecundos e paz. Os bons reis
e chefes de familias eram os que assumiam a fungéo dos graretgsaandertilizando
simbolicamente a terra e trazendo a paz coletiva (a palayvkanengr tem raiz com a
idéia de familiakyr). Na Saga de Viga-Glumro zelador do deus e de sua devocao
preferia ter objetos intermediarios de adoracdo, que denomintallttéi e que
personalizam a divindade. Assim, Viga-Glumr possuia uma lanca e ota quee eram
claramente simbolos do deus Odinn. A manutencéo da sacralidade pihledarem
investimento de tempo e poder, e sua dessacralizacdo clamava paneshaa e
decisiva retribuicdo (Dubois, 1999: 44).

1.2 Festivais religiosos

Os festivais religiosos tinham conex&do com eventos astrondmicos inipsyta
como equindcios e solsticios.¥&glinga Sagale Snorri menciona 3 principais festas, a
do comeco do inverno (festejada com sacrificios humanos), a do salsti@odo (para
crescimento da lavoura), e as do sumarmal, para vitoria. Os prinfeggtivais eram o
sumarmal, o sumarblét e o midvinterblot.

Sumarmal —-tempos de verdo, celebrados no inicio de abril na Escandinavia,
enquanto que na Islandia eram entre 9 a 15 de abril.

Sumarblét- solsticio de verdo, em fins de junho. Festa com poucas informacdes.

Festival de inverno— eram trés ou mais noites no final de outubro na
Escandinavia, enquanto que na Islandia eram celebrados de 11 a 18 de outubro.
Consistiam em rituais familiares ligados aos membros de ursa. €@s rituais
envolviam blots e eram presididos por uma mulher (Dubois, 1999: 209).

O midvinter,também denominado de J¥Ule), era a festa do solsticio de inverno
(final de dezembro), onde os mortos eram comemoradognflanga Sagaos festivais
eram ordenados para o deus Odinn, com sacrificios para um ano bom, epar¥e
prosperidade e vitoria. Os festivais eram especialmenteagasizzm tempos de paz,
para a unidade do povo, e em ocasides de grande religiosidade e impsdéiatiaA
cada nove anos ocorria um grande festival em Uppsala e em LejBinaraarca
(Macculloch, 1948: 144). Na comemoracao tradicional do J&l ocorria pelo raenos
imolacdo de um animal oferecido as divindades da fertilidade-fecundatadises e/ou
elfos, neste casdisablot ou alfablot O ritual durava 13 dias, com uma grande festa
sacrificial homenageando os mortos do cla: o momento em que elesgpassaar sob
a forma de cacadores (ou hordas selvagens conduzidas por Odinn). O banquete que
tradicionalmente se desenrolava nesta ocasido era destinado&® legdge vivos e
mortos (Boyer, 1997: 90).

1.3 Centros religiosos
Trondelag (Noruega) — no século X, local camponil dedicado a sacrificios de

animais, especialmente cavalos, que eram oferecidos aos deusesN\jpdahrkreyr e
Bragi, na esperanca de melhores colheitas (Haywood, 2000: 147).
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Gamla UpsalaSuécia) — cemitério real do periodo pré-Viking e importante centro
de culto pagéo na Era Viking. As cerimbnias eram realizadas ndealton monticulo,
onde posteriormente foi construida uma igreja cristd. Um grandécaa@ia realizado
a cada 9 anos, onde nove tipos de machos de cada espécie eram enforaaddeym
Oadinn (Haywood, 2000: 196).

Lejre (Dinamarca) — Segundo o alemado Thietmar de Merseburg (1016), 99
humanos, o0 mesmo namero de cavalos, um numero desconhecido de galos e cachorros
eram sacrificados em um festival feito a cada nove anos, duramds de janeiro. Na
regido de lllerup Adal (Dinamarca) foram encontrados cranios déosaseparados por
lancas e um dos mais antigos vestigiomdssfyndefacao votiva), um barco funerario
(Haywood, 2000: 120).

Figura 1: Reconstituicdo do sacrificio do cavalo em Lejrenddnarca llustracdo de
Nigel Pennick. Fonte: JONES & PENNICK, 1997: 139c#&¥alo foi um dos animais
mais sagrados entre os Vikings, simbolo do deugr leréndicativo do status social.
Pennick baseou sua ilustragdo em vestigios arqgieok da regido de lllerup Adal
(Dinamarca), onde foram encontrados varios restosayalos sacrificados, além de
armas e objetos rituais.

1.4 idolos e imagens

Os Vikings esculpiam imagens de suas divindades em madeira, mgtadsa.
N&o sobreviveu nenhum dos idolos mencionados pelas fontes, principalmentgipela a
do processo de cristianizacdo na Escandinavia. As fontes abundam egbeesie
idolatria, a exemplo das trés estatuas presentes no templo ded)ppgidas a Odinn,
Porr e Freyr. Em geral, as fontes ndo mencionam estatuas a Odinmterieda é
largamente citado, como no templo de Hundsthorp, adornada de ouro e prata, ou o
templo de Gudbrandsdal, coberta de anéis de ouro. Balder possuia uma restatua
templo de Sokn, enquanto imagens de Freyr eram ornamentadas de ourona prata
Islandia. Também um idolo de prata representando Freyr existiu no adodatdei
Agoir (Keyser, 1854).
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1.5 Templos, edificios e espacos sagrados

Locais sagrados e de culto (bosques, fontes, pocos, locais altos, monsdohas)
mencionados nas fontes cowmé, Horgr e Hof, mas sem descri¢cdes pormenorizadas. O
Horg pode ser um altar de pedras ou um espaco para sacrificios (espetdaum
circulo de pedras), consagrado a certas divindades. Outras expresgfiésabagcasa
dos deuses) élothus (casa de sacrificio). O chefe Throrolf Mostrarskegg, em seu
templo de Pérr na ilha Moster, edificou uma plataforma com umtuasia mesma
divindade. A porta de entrada situava-se na lateral do templo, ladeadalyras
sagradas, com uma plataforma e altar em seu interior. Muithsaedes religiosas
foram descritas como portando grandes anéis e correntes em susisgpexemplo de
Uppsala e dos templos da Noruega. INaro da colonizacdpum escaldo chamado
Sigvatr boérdarson afirmou que uma sala comum da fazenda, skali, foi
momentaneamente convertida em templo para a celebracdo de gramifiesosaou
cerimdnias familiares (Keyser, 1854).

Uma religiosidade profundamente inserida na paisagem natuddsde os
primérdios essa relagdo com a natureza foi tipica da sociedadeandtgirépria idéia
da arvore cosmigayggdrasil] mostra-nos como um elemento da natureza campestre
podia tornar-se preponderante na visdo de mundo. Florestas, cachoeiras, fmedires,
bosques e arvores possuiam forte atratividade para os escandinavode amotas
representacdes rupestres de astros como o Sol e a Lua. Estes t&fieenos dos
Landvaettir os espiritos tutelares das regifes naturais. Contudo, também Ges regi
selvagens abrigam os espiritos dos humanos mortos, muitas vezes moftearhas
consideradas sagradas, cohtelgafell na Islandia, mas de maneira geral, os mortos
eram enterrados proximos as familias, pois a esséncia do paganigino ada o culto
aos ancestrais. A comunidade familiar era o Unico suporte e basdigiito paga,
essencialmente rural e sem centralizagdo: o elemento prilnaaianentalidade
germano-nordica eraaettou okyn a familia ou o parentesco (Boyer, 1987: 22).

1.6 Invocagéo de divindades

Durante a Idade do Ferro os deuses comecaram a ser individualizados na
Escandindvia. Na parte dos zeladores dos cultos, essa passagem para a
antropomorfizacao foi nitida (Boyer, 1981: 86). Segundo o historiador Rudolph Keyser,
todos os deuses Ases eram invocados e adorados pelos nordicos, mas smumceste
foram mencionados pelas fontes literarias (Keyser, 1854).

Odinn foi muito venerado no norte da Alemanha, ilha de Gotland, Dinamarca e
Suécia, mas principalmente pela aristocracia nestas duas sultggées. Alguns
indicios apontam a origem de seu culto na ilha de Gotland (Davidson, 2004: 45). O
odinismo instalou-se na Escandinavia depois do culto aos Vanes (Davidson, 2004: 126)
Os cultos a esta divindade foram associados ao poder real. A irdluigste deus
aumentou a figura do rei como preponderante na comunidade, especialmenteaurant
periodo de centralizacdo das monarquias durante o século X d.C. (Davidson, 2001:
100).

Porr era especialmente cultuado pelo povo noruegués e islandés, sendo mais
preferido do que qualquer outra divindade do pantedo. Existiam centros adowatorios
ele na ilha de Moster, Randsey, Naumdal, Gudbrandsdal, mas o principalerargm
Meeri, na Noruega (Keyser, 1854). O simbolo do martelo era utilizader@mbaias de
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casamento e funerais. POrr também era invocado pelas pessoas ab@sqde
conflitos. Era muito pouco adorado na antiga Germéania (como Donnar). E aléngo
em que sobreviveram poemas em seu louvor (Davidson, 2001: 103).

Njord era objeto de zelosa adoragdo pelos noérdicos, sendo criados numerosos
templos e locais de sacrificio (Keyser, 1854).

Freyr possuia adoratorios como o do chefe Ingemund Thorsteinsson em Vatnsdal
ou de Thorgrim de Sjobol, ambos na Islandia. Cémayja, seu culto majoritario foi na
Suécia. Freyja foi a divindade favorita dos Sviar, que habitavam a sedida Suécia e
era mais venerada pelos germanos do norte, enquanto os do sul prefeggarlguns
dos principais ritos a Freyr consistiam em duelos de cavalos, enquargarguereyja
envolviam o casamento ritual (Davidson, 2004: 84).

A veneracdo 8alder é somente mencionada Rethjof Saga especialmente em
um grande templo em Sokn. Fora disto ndo ha indicios de cultos, ocasionando
problemas de interpretacdo sobre sua origem na mitologia e na déid®s
escandinava (Davidson, 2001: 93).

Tyr (Tiwaz) foi substituido por O8inn na Escandinavia Viking, mas sua funcéo
como protetor da ordem e da lei permaneceu (Davidson, 2004: 48).

Forseti era adorado pelos Frisios, especialmente na ilha de Fosetesiait (
Helgoland) (Keyser, 1854).

Skjold filho de O&inn, foi venerado na ilha de Skaane, sendo considerado o
ancestral dos reis da Dinamarca, os Skjoldings (Keyser, 1854).

Variante solar Variante liquida Variante tellrica
(Forca/Direito/Guerra) | (Forca/Ciéncia/Poesia/Magia) | (Forca/Fertilidade)

Ordem: Oadinn Vanes:
Tyr, borr, Baldr, herois Njoror, Freyr, Freyja
solares (Helgi/Sigurdr)

Desordem:
Surtr, Loki, Hodr

Quadro I: As principais deidades e herdis nordicogBoyer, 1981: 112).

1.7 Conflitos, disputas e mudancas entre os cultos

Véarios pesquisadores ja atentaram para a disputa interna queu exasti
religiosidade escandinava, tanto em termos de classes sociais goamémos de
rivalidades entre pantedes. A idéia mais comum é que o culto aos jamestia na
Escandindvia, comum na Noruega e Suécia, cuja soberania posteriormente f
contestada pela entrada do culto a Odinn via Alemanha. Também certo dgrupo
deidades femininasAéynjul teria sido acrescentado aos Aesires com 0 tempo
(Macculloch, 1948: 101). Este conflito teria sobrevivido na descricdo mitalGia
guerra entre Ases e Vanes, como teorizou Georges Dumézil, emdatizaa rivalidade
entre cultos da magia versus cultos da fertilidade (Davidson, 2004: 14pyatieas
funerarias também seriam indicios de diferentes formas désritaaEscandinavia,
sendo as inumacdes indicios de cultos a fertilidade (aos Vanesdeuaoborr),
cremacéo (ao deus Odinn) e abrigos mortuarios (ao deus Freyr) (Davidson, 2004: 126).
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A mudanca de culto também foi comum na EscandinaviaEgih Saga 56,
percebemos que o herdi Egill Skallagrimsson abandonou o culto a Porrjgirél ole
sua infancia na Islandia e passou a cultuar o deus Odinn. Esta mudangirfada de
suas viagens ao continente. De forma similar, o chefe islandéG\iga-abandonou
sua adoracéo a Freyjpara confiar em Odinn, também depois de visitar a Noruega
(Viga-Glums Sagé).

Os adeptos de Odinn ndo gostavam dos rituais a Freyr, considerados ddemina
(Davidson, 1987: 72).

Situacbes de disputa ou rivalidades foram agravadas com ataqueges regi
sacralizadas de outros cultos, como percebemdsyrigyggja Sage, onde o terreno
sagrado de bornes foi intencionalmente corrompido com excrementosFoanfiels
Sagab, que descreve a fazenda de Hranfkels, onde um garanhdo dedicado aoydeus Fre
foi corrompido, e o dono viu-se obrigado a escravizar o criminoso como dentas
honra.

Insultos, difamacdes e blasfémias eram baseadas em normassigessdo do
sagrado e das leis. A ofensa aos deuses era algo comum, geralitizata l@omo
forma de humor, mas tinha limites bem determinados. Geralmenteitiezada
diretamente para adoradores de outros cultos, mas possuia penalidadekiizme o
banimento (North, 2000: 386, 394).

1.8 Hierogamia

O rito da hierogamia (casamento sagrado) foi atestado no mundo nérdicadesde
Idade do Bronze (1800-400 a.C.), principalmente em gravuras rupestres que
freqientemente trazem um homem e uma mulher copulando, enquanto unma tercei
figura consagra o ato por meio de um brandir de machado ou martelo (como, por
exemplo, nas gravuras rupestres de Bohusland, Suécia). O martelo eneubolo dé
fertilidade e matrimdnio sobreviveu com os Vikings.

Segundo Régis Boyer, a hierogamia simbolizava a unido entre o céura a te
estava particularmente relacionada ao culto dos Vanes. Ainda segundo &uot@r
culto de pedras esculpiddsa(tasteinay, registrado em algumas areas da Escandinavia,
serviu como prova de um culto falico que possuia a mesma interpretacéoito era
praticado nos campos cultivados na espera de uma boa colheita (Boyer, 1997: 81).

Hilda Davidson também faz referéncia ao desenho de uma urna deaggmea
Idade do Bronze (Dinamarca), onde um homem e uma mulher estdo avanggata um
0 outro de bracos abertos, e 0 homem aparece excitado. Outra refdestaiautora
sdo as placas de folha de ouro de Helgo, Suécia (da Era pré-Vikinging)V
representando o casamento divino entre deuses da fertilidade (Davidson, 1987: 83).

Na realidade, as fontes literarias para a Era Viking (Ed&agas) ndo descrevem
objetivamente nenhum rito sexual hierogamico praticagsis literis pelos
escandinavos, mas Boyer lembra de algumas préticas sexuais gueeictrtdem
sentido de fertilizacdo (como a da escrava do funeral descritbrp&atian, queantes
de ser morta, fez sexo com 0s guerreiros presentes — um sentido ideg@oppara a
vida pos-morte). Ele ainda lembra os motivos simbdlicos presentefgyshulae na
PrymskvidaEdda Maio), relacionados a hierogamia (Boyer, 1981: 171).

Dubois também recorda o simbolismo presente na historia de Fregigarda
Gerdr — Freyr representaria um sinal de triunfo da fertilidadanpera frigidez dos
gigantes (associados ao inverno, montanhas e os mortos) e a histojoadde Skadi,
ambas extremamente importantes para religides de base aDuéba@s( 1999: 55-56).
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Outros autores também identificam estas mesmas placas cobwizando a origem
mitica de algumas dinastias reais (Sorensen, 1999: 215).

A sobrevivéncia desta hierogamia simbolica pode ter ocorrido em dois, mogs
cultos privados e nos publicos dedicados ao deus Freyr. O privado era odexpelda
familias, e prova disso sdo as placas de ouro de Jaeren e as d@ederdRallinge,
Suécia. Elas foram encontradas em fazendas e casas de agec@toepresentam o
casal Freyr-Gerdr. Este culto pode estar conectado com outro cuidde Freyr,
aquele que mantinha um pénis de cavalo embalsamado (que era passadoete ma
mao, por homens e mulheres, todos recitando uma féormula apropriada).nEmtrzta
fontes literarias ndo descrevem detalhadamente estes ritossistiitde possibilidade
dos historiadores entrarem em maiores detalhes sobre que épocsiesxatam feitos,
em que situagdes, quanto tempo duravam e o que faziam exatamentetossiEsnto
0 pénis quanto as placas podem remeter tanto a praticas de devodactipdaale da
terra a ser cultivada, quanto a fertilidade do casal ou de umléafamimesmo sentido
gue as antigas praticas de hierogamia. Outro aspecto envolve adn@simlblicas.
Elas envolviam uma carroca, de maneira muito semelhante a al@seritacito para a
deusa Nerthus. Né&lateryarbok foi descrita uma cerimdniaonde uma carroca era
puxada por bois e conduzida por uma jovem denominada noiva de Freyr. A carroca
percorre todas as fazendas da regido. Neste caso ndo existe mais exuaidensre um
homem e uma mulher, mas apenas seu sentido simbdlico.

1.9 Concepcdes de alma e espiritualidade

Os germanos possuiam uma concepcdo de alma intemma,(forma) efylgja
(acompanhante), o duplo fiel que todo humano possui. O hamr é suscetiveldte sai
corpo, desafiando as leis de espaco e tempo. E possivel que esta nbedside
influenciada pelo xamanismo (Boyer 1995: 96).

A palavra hamr designa a forma interna que cada um possuiria. Comeé dito,
suscetivel de evadir-se do suporte corpéreo, que entra em catalepesidtagdo. O
hamr € capaz de retornar para outros locais ou outras épocas, cuatidade de
acompanhar as miss6es com a forma de seu possuidor. Ele assunoemananimal,
em geral simbodlica de seu suporte. Uma vez que a empreitadauegpéida, ela
regressa ao corpo de seu possuidor. A origem destas imagens pode raosoiajaies,
gue ocupavam a Escandinavia antes dos germanos (Boyer, 1997: 74). Exigtées rela
entre a hamr e as representac¢des de lobisomen, de homens transfaenamdmbos
durante a noiteh@mrammyrammaukin eigi einhamy (Boyer, 1997: 74, 87).

A fylgja € uma entidade sobrenatural (espirito tutelar), geralmente finanie
esta ligada a um individuo e que Ihe acompanha pela vida toda, sendo visidel gua
morte aproxima-se, sendo espiritos tutelares com funcbes semelisadesvalquirias,
dises e hamingja (Boyer, 1995: 104, 108). E o vocabulo etimologicamente reladionado
alma mais antigo e também designa no ndrdico antigo as membranaspiasajue
envolvem a crianca no momento de nascimento. O verbo fylgja signifigair'seno
sentido de acompanhar. Este duplo possui a mesma imagem que seu supodk ma
mas também uma figura simbdlica animal. A fylgja da familiaoehecida como
Aettarfylgja (Boyer, 1997: 61). Naellgaquivoa hjorardozsomara fylgja de Helgi
aparece sob a forma de uma mulher andando com lobo e cobras.

Assim, hamr e a fylgja s&o os constituintes internos da espatadalido homem,
enquanto dugr (equivalente ammanapolinésico, a alma do mundo) é o externo, mas
todos possuem relagéo direta com o destino e os mortos (Boyer, 2004a: 858)y. O
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seria a alma do mundo, que se manifesta ao homem no momento de sieff@deas
(espirros, bocejos, coceiras) ou, mais geralmente, gracas a patég@ass, com fins
cognitivos, ou ainda, em sonhos e apari¢cées. Este hugr podia realizamétisobeou
maléficos: morderk(jta), cavalgar 1ida) e se manifestar por meio de pesadeiarf)
(Boyer, 1997: 85-86, 218).

Por mais individualistas que os nordicos tenham sido, suas represersagdes
fortemente alargadas com a idéia de familia, de cla. Assmmsted conceito de
hamingja a figura tutelar de um cla, relacionada especialmente comsanpédade
deste mesmo cld, como a descrita ha Saga de Viga-Gluamr, onde untasgiganulher
surge ao herdi, exatamente no momento em que ele morre, encarnando dalores
protecdo, ou seja, é a forma com que o destino se aplica a uma {&oyler, 1995:
97). Também existia a nogdo dettarfylgja a fylgja atrelada a toda uma familia e
encarregada de velar por sua prosperidade (Boyer, 1987: 29). A hamingja podia se
alterada, como consequéncia do duelo entre clas familiaaesingjaskipli (Boyer,
2004a: 358).

A nocgdo do “nada’ ndo existia entre os Vikings, era totalmente estange
morte ndo era jamais um termo absoluto nem mesmo uma ruptural, rad&ca
considerada uma simples mudanca de estado. Morrer era simplepassateao estado
dos ancestrais, com o0 saber e poder tutelar. Pode-se retornar solbjooufaa
reencarnacdo ou metempsicose, que era limitada ao cla. Perpetuaomenera
necessariamente ressuscitar um ancestral, relacionatftabo patriménio indivisivel
gue se transmite de geracéo para geracao (Boyer, 1987: 39).

N&o ocorria uma demarcacdo clara entre vivos e mortos. A ciéioculde um
dominio e outro ndo era jamais interrompida — os mortos frequientemehsmvi
informar aos vivos sob a forma de aparicdes ou revelacdes. A meateagjdemanica
ndo possuia uma consciéncia clara de outro mundo: € o cristianismordredoziu.
Se analisarmos as fontes literarias, ndo teremos somente simm \éarios mundos
intercalados. Os mortos sdo os guardides do cla e se comunicam com osaxnesat
sonhos, apari¢des, signos e simbolos (Boyer, 2004a: 354).

O destino ndo era jamais individual, mas sim inscrito dentro de urspepgva
de uma familia, extremamente dotada de uma qualidade prépria diatEalQuando
Gauka-pborir fala de “nossa forcaéfl okka) e de “nossa capacidade de vitéria”, ele
tenta considerar essas palavras muito além de seus companhesstDltie a longa
corrente, na verdade, dos ancestrais que fazem sua identidade (Boyer, 1987: 32).

2. ASPECTOS DA MAGIA ENTRE OS VIKINGS

Um tema caracteristico da religiosidade germano-nérdica € caréecia da
magia, especialmente de uma magia fatidica, porque suas funcfesnaigitgue
defensivas ou ofensivas, sdo antes de tudo divinatérias e sacrifi@gisndo Boyer, a
nocdo de duplo preside esta concepcdo de homem, de vida e de mundo. A entidade
humana viveria em permanente simbiose com as poténcias, com 0%,saberea
presenca dos ancestrais. Um homem néo existiria por ele mesmgelmaarticipacao
gue ele assume com uma ordem superior. Deste modo, a magia € @rgentim
presenca constante do sobrenatural, presidindo a todas as manifedae&eténcia
(Boyer, 1987: 41).

A magia aparece nas fontes com varios termos, cdfidkynngi (poderes
multiplos) fjolkunnigur, fjolkynngilega, Frédleiknurconhecimento),Margkunnindi
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(conhecimento multiplo), margkunnandi, margkunnigur Fyrnska (conhecimento
antigo), Fordseduskap (feiticaria). Para os praticantes de magia temaski,
kunattumady spamadr(profeta). Para feiticeiragaldrakind fordeeda flagokona féla,
héla, skasgPrice, 2004).

No cémputo geral realizado pelo antropdlogo Gisli Palsson, a palavra gue ma
foi empregada nas Sagas e fontes da Escandinavia Viking tanto pasaguomagfio para
feiticaria foi fjolkynngi (62 vezes) (Palsson, 1995: 111) (fidkunnigr, de foold,
multidag fjol, muito, ekunna,conhecimento/capacidade).

A magia era de carater muito mais divinatorio do que conjuratorio ou ptopiTia
(Boyer, 20004a: 340). Em varios aspectos, a religido nérdica era deedat@ets
xamanicas, sendo assim, a magia escandinava foi a arte de foonpoeer que
assombra e interfere em nosso mundo e, portanto, nada espanta ver quaeraesio
a arte magica na mitologia. Estas competéncias magicas conveiamn tellrico e o
ctbnico (Boyer, 1995: 158). Geralmente, 0s especialistas em magiapessmas a
margem da sociedade: o xama, o guerreiro berserker, as praticarge®rdegodos
representam figuras marginais, associados com poderes sagradoglceg®io parias
(Dubois, 1999: 54). Em uma perspectiva antropoldgica, algumas pesquisas considera
uma relacdo direta entre praticas de feiticaria nordicaez@réncia as intrigas. Os
boatos seriam a Unica forma de poder para vagabundos, andarilhos, trabalhadores
pobres e mulheres, ou seja, seriam formas de resisténcia cuucainsulta para
adivinhacdes, por exemplo, freqientemente usadas em disputas, era um panareho
difusédo de “fofocas”. Outro vinculo € entre feiticaria e micro-palitlas comunidades
escandinavas, como resultado de conflitos, punicdes, reestruturacoemrdamil
rupturas nos relacionamentos sexuais e na instabilidade na vida feifiaisaon,
1995: 103).

romantico e da atmosfera de mistério, a ilustragicesponde as descri¢bes fornecidas
por Tacito e outros autores classicos, a respaitprdfetisa germanica de nome Veleda.
Os trajes estao corretos, assim como 0 armameosoagessorios. O corvo € o animal

identificado ao deus Odinn, enquanto os cranicanif@ais e humanos correspondem aos
sacrificios por enforcamento e morte ritual, déssrem vérias fontes da Antiguidade até
a Era Viking. Fontehttp://home.earthlink.net/~norsemyths/rites2.html
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Politica— guerra— universo masculine> armamentos — qualidades magicas
1 + )
Fofoca— universo feminino — palavras — poder da feiticaria= contexto
das Sagg

feiticaria é o resdivade relacdes

de distancias e ambiglidades 301

Quadro II: O poder das palavras e a feiticaria ndrdca (Palsson, 1995)
Convengdes:  Relacéo de interdependéncia — relacdo direta

Figure 18
From the Oseberg
Tapestry. Nonwvegian

Figura 3: Figura feminina do Tapete de Osebdhpruega, século X). Segundo Hilda
Davidson, esta figura poderia representar uma ansigcerdotisa da deusa Freyja
(Davidson, 1998). Fontdittp://www.vikingsonline.org.uk/

O grande ritual da magia germano-nérdica erbldt, sacrificio feito com a
finalidade de reforcamfiagng os poderes da divindade, a fim de fazer-lhe capaz dos
servigcos a serem descontados dela. A consulta dos augangg(til fréttg a partir do
sangue sacrificial era regra geral. Depois, existia o banqueiicgdd blotveizlg. As
forcas naturais eram solicitadas em uma situacao famitiee taeda forca que o destino
fazia conhecer, realizando com isso a conexao: natureza e fapd@,pela magia
(Boyer, 1987: 44).

Figura 4: A morte dos praticantes de seidr pelo rei norueddigs$ Triggvason durante o
século X d.COs praticantes teriam sido presos em rochas eddsgcom a chegada da
maré alta, uma imagem de morte nérdica que foiepvada no imaginario artistico,
como em histérias em quadrinhos (com Enorgal) e no cinema (a exemplo do filme
Vikings, os conquistadorgs llustracdo de Halvdan Egedius (1877-1899). Fonte
www.wikipedia.com
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MAGIA DOMESTICA MAGIA MARCIAL
Adivinhatéria Defensiva
- Métodos oniricos - Prover invulnerabilidade na batali"a
- Rituais adivinhatorios - Consertar armamentos e armadufas

- Viagens xamanicas
- Comunicacdes/mediagBes com os mortos/deuses

Amorosa Ofensiva
- Pocdes e/ou runas - Instalar o caos e confusdo no
inimigo
- Retardar o movimento do inimigo
- Matar pessoas
- Matar feiticeiros inimigos

Preventiva/curativa
- Conceder boa sorte e tirar ma sorte
- Manipular o clima
- Medicina mégica: ervas e poder
- Magia runica protetora, propiciatoria,
conjurativa.

Ofensiva
- Atrair animais ou pessoas
- Causar pequenos danos para pessoas, animais ou
propriedades (“mau-olhado”, “mal da lingua”)

Quadro llI: Classificagdo da magia Viking (Boyer, Rice, Dubois e Langer)

Blot — sacrificio, rito magico adivinhatorio e utiliidpara canalizar o destino.

Fostbroedralag- ritual magico de irmandade e fraternidade sagrad

Berserkgangur- firia dos camisas de urso.

Spa- profecia, arte de determinapddg (destino).
Forspa— predicdo de eventos futuros.
Hamfar — viagem xamanista com forma de animal.

Eftirryni — divinagéo, descoberta de conhecimentos proipespecialmente roubof
e injusticas

Nid — magia difamatéria.

Nidstong— bastéo difamatdrio, acompanhado de uma formulahada formali).

Akvaedi, ahrinisord -magia difamatoria.

Galdr/Galdur — cantos magicos; formulas magicas usadas em, @aa@smanter a
sorte, facilitar partos; amuletos/encantamentos soms e canto§aldralag métrica de
cantos magicos.

porgrima- ritual magico utilizado para originar tempestades

Seidr- canto; ritual magico de tipo adivinhatério.
Praticas magicas relacionadas ou derivadas do: Seior
Varolokur — canto magico
Utiseta— técnicas para receber visdes da morte
Hamhleypa— troca de forma ou pele (animaiskteyja: gato, javali, falcdo
Sjénhverfing— prestidigitacdo, magia de desilusdo para enganaéo
Kveldrida— ataque magico noturno
Hulidshjalmar — capacete de ocultamento ou invisibilidade
Ggrningstakkr— camisas enfeiticadas com protecdo magica.

Quadro IV: Praticas e rituais magicos na escandinas viking (Boyer, Dubois, Price, Davidson e
Langer)

68



Brathair 5 (2), 2005: 55-82
ISSN 1519-9053

14% - cicatrizacao de feridasiagia doméstica

14% - contato com seres sobrenaturdigia doméstica

14%- assisténcia para necessidades pratidagia

domeéstica

26% - manipulagéo de relagdes socialdagia doméstica

28% - sorte nas batalhadvagia marcial

60% dos rituais mégicos sédo de objetivo agressilagia

doméstica ou Marcial

Quadro V: Estatistica de encantamentos (finalidadesagicas) na Escandinavia viking
(Dubois, 1999).

2.1 Galldr

Cantos magicos; formulas magicas usadas em curas, para msoiter, dacilitar
partos; amuletos/encantamentos com sons e cantos. Galldr seradalata palavra
gala, “para cantar”, e denotaria um tipo de feitigamiga performance seria efetuar sons
magicos @ala or kveda galldra Seria originada e disseminada pelos Ases,
especialmente Odinn (denominadogddidrs fédur o pai dos encantamentos magicos).
O homem que praticava esta arte dera denomigadidra-smidr ou galldra-menn
(Keyser, 1854).

O Galldr seria constituido basicamente de palavras para magitivauicuja
performance envolveria uma voz estridente e aguda. O deus Odinn eralatdena
mestre do GaldrGaldsfadi) (Nasstrom, 2000: 358, 359). No periodo cristdo, alguns
membros da Igreja islandesa eram versados em Galdr e n&eid@ndemonstrando
uma melhor aceitacdo deste tipo de magia devido ao seu aspectodaraeior foi
combatido por ser popular, enquanto o Galdr mantido pela elite/membrosefdg Igr
(Blain, 1999). Apesar de utilizarem técnicas magicas semelhastekjas formas de
magia podem ser opostas em outros termos: Galldr/magia runicapaotderreno
totalmente masculino X Seidr - terreno feminino, agressiva, miakefiAssim, a
diferenga entre as praticas estaria no resultado e ndo nas iobisesecas a mesma
magia, ou seja, as duas usam o mesmo ritual, mas diferem naordengdcantamento
(Berlet, 2000).

2.2 Seidr

Canto; ritual méagico de tipo divinatério e profético, com conotacfes xstasni
arte magica criada pela deuBeeyja. O seidr,em muitos casos, € descrito como
feiticaria realizada para “ferver” certos objetos imputadopatieres magicos, sendo
basicamente utilizado como um rito adivinhatério ou para assassinatimdaucamo
prescreve Boyer, relacionado a trés acfes basicas: prever o fgtismnar, causar
doencas/desgracas ou matar (Boyer, 1995°159)

E um tipo de magia extatica com transe, éxtase do celebrantatas cha
assembléia, geralmente realizada durante a noite e praticada wohr plataforma
chamada de assento para encantamsetdhjallr). A sua realizacéo era conectada com
sons mAagicos ou encantamentos, e a melodia era considerada bonita qaraass
Também compreende formulas magicas para chamar tempestades esttigos de
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injurias, metamorfoses e predicdo de eventos futuros. Criada pela Fteyss era
praticada especialmente por mulheres chamad#skonur(sing. Seidkona (Keyser,
1854).

Como para o xama, a praticante de seior deve descer ao mundo dos rmartos pa
relatar os ensinamentos que buscam os vivos e para efetuar cadfisios. A magia
nérdica era tanto praticada por homens quanto por mulheres, com uma nitida
especializacdo feminina. As Sagas estdo repletas de prdtigisas, mas maiores
detalhes sobre o ritual do seidr sabemos muito pouco. Adam de Bremmvelesis
cantos do seidr como indecentes, 0 que parece ter relacdo com osecdatusas
magicas dalansar proscritas da Islandia no século XII (Boyer, 1995: 160).

Para Snorri Sturlusson, o seidr envolvia grande esgotamento sexual, enquanto
Régis Boyer acredita que também envolvia ritos orgiasticos (Boyer, 13595:
Homens que praticavam esta magia eram considerados homossexuaisninadafe
“mas esta magia quando € executada, € acompanhada de uma grande frowat&io que
estima mas que 0os homens da pratica executam sem vergonha e que fordtisase
gue era ensinada esta prétidaiglinga Saga/, “O homem que acompanha o seidr é
gualificado de erdi Ynglinga Saga& (Sturlusson, 1996).

A praticante do seidr tradicionalmente vestia pele de gato ou uno mrarido de
pedrarias e era dotada de um basté&olr exercendo sua arte acima de uma plataforma
— sejdhjallr — circundada por um coro de jovens que cantavam para atrair 0s espiritos
Estas operacdes magicas tinham por fim colocar a vidente ggiaelam os mortos a
fim de conseguir seus conhecimentos (Boyer, 1997: 42).

Alguns autores como Stromback e Olof Petterson pensam que o seiénfacd
de empréstimo do xamanismo lapéo (Eliade, 1998: 419), enquanto que outrosmacredita
em uma influéncia de Halogaland (Davidson, 2001: 137). A antropdloga Jenny Blain
concebe o xamanismo nérdico como uma construcdo de relacdes de negociacdo e
mediacao social, utilizando técnicas de éxtase e alcancando expeti€octro mundo
(Blain, 2002: 49).

O seidr respondia primariamente a situaces de crise e requesia contexto,
uma clientela e a participacdo de uma assembléia. O ritualvapgara o auxilio de
espiritos, informacdes divinatorias e o controle da mente. A praickniseidr era
distinta das outras mulheres, mas o rito geralmente era coletemenal (Dubois,
1999: 123). QLandnamabdknenciona umadlva (vidente) usando seidr para que um
estuario enchesse de peixe (Davidson, 1988: 102), enqué&nito Sagadescreve uma
seidokona (mulher praticante de seidr) convocada pela comunidade da Geopkinadi
amenizar um periodo de fome.

O carater negativo do seidr pode ser percebido em varias fonksdaAPoética
coloca as seiokonur como mulheres perigosadifdds Saga Krakao rei danes Frodi
foi assassinado por uma seidkona.Bgils Sagab9, a rainha Gunnhildr usa esta pratica
para manipular o herdéi Egill Skalagrimsson, enquanto gu&isia Sagaborgrimr usa
seidr contra seu inimigo Gisli. Nénglingasagédl3, a rainha Drifa pratica o controle da
mente no seu marido errante, o rei Vanlandi da Suécia. Drifa usaaidkanapara
enviar um incubusnara) para matar o rei (Sturlusson, 1996).

Geralmente as Sagas percebiam o seidr como algo exético, umadradig
familiar (Dubois, 1999: 135). Para Blain, a recepcédo do seidr no cotidauial s
(positiva ou negativa) dependia das habilidades individuais das praticanteglacéo
as comunidades onde interagiam, possuindo as seidkonur um papel ambivalente. Uma
das mais famosas praticantes de seidr, a rainha Gunnhildr, peotipo da feiticeira
no mundo nérdico, representando o mal e a imagem da mulher vingadora. Odearate
marginalizacdo do seidr pode ser vinculado ao progressivo dominio patdarcal
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religiosidade nordica, pouco tempo antes da cristianizagdo (umaagjia rpresentada
pelos guerreiros de Odinversusuma baixa magia representada pelo seidr da deusa
Freyja) (Blain, 2002: 50, 60, 97, 131), algo primeiramente defendido por Strombéack e
depois por Georges Dumézil (1992: 88)

Para o arqueologo Neil Price, os aspectos-chave que podem esclarecer agercepc
sécio-cultural da préatica do seidr sdo as associacbes entre enagjgessao e que
estariam além deste modelo de oposicao entre formas bransa®fatsnegras/baixas
de magia entre os Vikings, sugerido por Strémbéack, Dumézil e Blain (Price, 2004).

[y
e S L

Figura 5: A volva da VoluspaAutor desconhecido, século XIX. Outra ilustracao
influenciada pelo referencial roméntico, onde atheres assumem o papel de lideranca
nas antigas comunidades germanicas, legitimandt€ia de supremacia feminina no
imaginario alemao do Oitocentos.
Fonte:http://www.wagnermania.com/Mitos/index2.asp?1d=0901

Estrangeiras: Lap6nia/Finlandia, llhas Britanicas.

Origem das praticantes | Mulheres da Escandinavia:
- as que viviam a margem da sociedade, andariofses.
- rainhas e da classe aristocratica

Benéfica: atender a crises ou necessidades da comun
Finalidade da pratica contato com o mundo espiritual ou dos mortos, @defamtre
agressdes magicas ou fisicas.

Maléfica: controle da mente, assassinato, magia negraéigitiq

Positiva: o xamanismo feminino sendo utilizado para s

crises ambientais e sociais.

Recepcao da pratica pels
sociedade nérdica Negativa mulheres e

principalmente homens

praticando seidr sdo mortos pela sociedade, genédme

gueimados.

Quadro VI: Caracteristicas do Seidr (Dubois, 1999Blain, 2002).
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2.3 Magia runica

As runas ndo sao signos magicos, sao uma forma de escrita queastryzta
fins utilitarios quanto para intengdes magicas (Boyer, 1997: 223). A maygaa era
especialmente importante, onde cada runa ocupava um efeito espefadicdeou
magica. O especialista em runas era chamadBo&-meistari A pratica de gravar
runas foi um grande privilégio da elite social, os membros da aretrac(jarls).
Existiram escolas de gravadores de runas. Os utensilios gravadosui@nstim
acompanhamento e uma protecdo magica para a vida cotidiana. Aesscugicas
ndo foram utilizadas como vetores do paganismo germanico. Na Inglgierra,
exemplo, ndo existe um so texto rinico com caracteristicas méigiaeez, 2004: 35;
Boyer, 1997: 239)

Encantamentos runicos eram realizados para proteger armas, eXigpsire
tempestades, curar, cicatrizar feridas, obter amor de uma neuldliscorrer sobre o
futuro: runas da vitoria s{grranar), esculpida sobre a espada; runas da cerveja
(6lranar), para gravar sobre o corno de beber; runas de protgiedigrgnar), inscritas
sobre a cabeca do assistente para partos; runas de bria@gnar), inscritas sobre o
navio para protecdo marinha; runas de rantiog((nar), feitas para favorecer curas,
cinzeladas na madeira; runas de fafaal(inar), para conferir elogiéncia em
assembléias; runas de sentithdgranai, para facilitar a compreensédo: “Eu gravo as
runas que curam, eu gravo as runas que salvam, uma vez para os elfos, uma segunda vez
para os trolls, uma terceira vez para os burs” (inscrigdo rdei&ergen, Noruega). A
utilizacdo magica das runas também é denominadealdalldr, derivado do grito de
batalha dos chefesdlr) (Keyser, 1854).

Também existiam as chamadas runas secretas, de dois tipamassuspensas”
(tjaldranir) e as de “ligadura”’kyvistranir). Elas serviam como escritas secretas, acdes
militares, manuscritos e procedimentos magicos. Para interpset&a necessario
saber a sua ordem, por exemplo, a substituicio de uma runa pela quede prec
imediatamente. Assim, substitui-se 0 A por S, o | por A, etc. (Février, 198" 519).

A arte divinatéria e a magia runica eram utlizadas entre B:gs, mas
desconhecem-se 0s métodos para sua leitura e exatamente quaisenamas
empregadas. Os métodos de interpretar runas invertidas, utilizanadgemtida cruz
celta e a “runa branca” séo invencbes contemporaneas, derivadas domddietal,
sem vinculos com a cultura Viking. A magia rdnica era associadardeate com as
invocacées das Disir (Nasstrom, 2000: 357).

Segundo o epigrafista Raymond Page, as runaButleark Antigo (24 runas)
desaparecerem completamente a partir do século IX d.C., sendo empregaua
alfabeto as formas conhecidas cofathark jovem(16 sinais), em suas variagdes
dinamarquesas (rama longa) e sueco-norueguesa (rama curta) (Page2®000:
Entretanto, percebemos que alguns sinais do sistema antigo permanecdrathark
jovem, exatamente 12 runas, a saber: F, U, TH, A, R, N, |, T, B, L, (&éMJr, burs
Oss, Reid, Naud, Iss, Tyr, Bjarkabgur, S6l, Madr). Curiosamente, foram as cinco
primeiras runas do’ Aett (raca), duas do 2 cinco do 3Aett que sobreviveram. Em
nossa opinido, apenas as 16 runas do sistema novo (ramas longa e cumntagraont
ser utilizadas para operacdes magicas entre os Vikings, mas néaeabm vestigios
fisicos para comprovar isto, a ndo ser espadas e lancas com BEwanaTodos 0s
outros exemplos de runas que conhecemos da Era Viking foram encontrados em
contextos de inscri¢cdes e frases epigraficas, sem vinculos diogtoa magia, apesar
de algumas referéncias religiosas (Sawyer, 2000: 127-129). Atualmestéen 12000
runestones da Era Viking (datadas do século X ao Xl), sendo que em nenhuma
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sobrevive as 12 antigas runas do estilo do Elder Futhark, apenas as qiigecorust
rama longo e curto. Na maioria das runestones, os simbolos pagao®mais G0
encantamentos, invocacdes ao deus Pérr ou ao seu martelo e mascaras.

Alguns manuscritos, como 0 poema runico islandés e o noruegués, confirmam a
utilizacao de 16 runas para magia entre os Vikings.

Certas fontes literérias, comdcdda Maiore aVolsunga Sagadescrevem 9 runas
(ou conjuntos de runas: no origim@har) que seriam utilizadas para artes magicas (ver
guadro VII), mas nao detalham especificamente quais sinais s&@iagmero nove €
uma clara associacéo com o deus Odinn. No p&@nmgaldr, uma jovem recebe de sua
mé&e morta um catadlogo com 9 encantamentos. Também uma passé&ypeya da Egill
Skallagrimson comenta que este protagonista (poeta e mestre da magia) teria
vislumbrado 10 runas magicas, quando esteve na casa de uma jovem &fferisao
mesmo, acreditamos que as algumas das 16 runas novas foram utd@adasinais
para curas, adivinhacdes e outras operacdes de carater magico. Abateonas uma
possivel correlacdo entre as runas magicas descritas nasliferdeiss com os sinais
gue sobreviveram do Futhark Antigo.

Figura 6: Volva esculpindo runas llustracdo andnima, século XIX. Fonte:
http://www.thule-italia.com/EddaPoetica/Volval.jdesta ilustragdo oitocentista estava
totalmente inserida no referencial arqueoldgicagidnico, sendo a mulher representada
ao lado de um pote ceramico — tipico das antigassti'alemés” do periodo de migracéo
— pulseiras e aderecos espiralados, além das dmaslder Futhark, estas Ultimas
simbolo de uma antiga unidade do passado germanico.
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Runa [Letra [Classificacdo das runas s¢ Nome germanico gético e Nome em nérdico
Rama |/som Edda/Voélsunga proto-nérdico antigo
Longa |Era (traducéo) (traducéo)
Viking
r/ F Faihu/Fehu(dinheiro, gado, rique: Fé (gado)
Hugranar
>|< (runas de &nimo)
H Hagl/Haglan(granizo) Hagall (granizo)
|> TH peib/Thurisazrosado/gigante, mons burs (gigante, troll)
Bokranar
(runas de auxilio)
’L r luaz (teixo) Yr (teixo/arco)
,{r A Meginranar Ahsa/Ansutmachado/deus) Oss/Asgdeus)
(runas de poder)
k R Raida/Raidhdequitagédo, carruage Reid(viagem)
Brimranar
T (runas de remo)
Manna/Mannazhomem) Madr (homem)
+ N Olranar Naubs/Nauthifcaréncia, necessidade) Naud(servidao)
(runas de cerveja)
| | Eis/lsa(gelo) iss(gelo, espelho)
Méalrinar
Runas de eloquéncig
I/ Kusma/Kaunarftumor) Kaun (tumor)
K
’]‘ T Tyr/Tiwaz(deus Tyr) Tyr (deus Tyr)
Sigranar
(runas de vitéria)
l/l S Sauil/Souilo(sol) Sol(Sol)
B Berkano(ramo de bétula) Bjarkan (ramo de
B Limranar bétula)
(runas de ramos/folhag
h U Uris/Urus (chuva) Ur (auroque)
l\ L Lagus/LaguZagua) Ldgur (agua, chuva, r|
Bjargrunar mar)
A (runas de parto)
'|' Jér/Jeran(ano) Ar (ano bom, ano férf

Quadro VII: As 16 runas magicas entre os vikings €. Langer)
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2.4 Sjonhverfingar

Efetuado pelo cegamento dos olhos das pessoas com artes magicas,daaendo
gue os objetos aparecam totalmente diferentes do que realmentstedpdede magia
narrada pelas antigas Sagas envolve situacdes, onde o0s praticants deséar
alguma pessoa de hostilidade ou luta contra inimigos. Nesses casosegsipgeres
podem ver objetos animados ou inanimados para onde olham, mas que na realidade
acabam sendo outras coisas. A magia também foi utilizada para qeader outras
pessoas (Keyser, 1854).

2.5 Magias de metamorfose

A referéncia a transformacdes, especialmente em forma daignémabundante
nas fontes. Em muitas situacdes elas ocorrem em situacdes lite eambcional, como
o relato da rainha Hvita, especialista em magia, que no 6dio ao eqigadomha
rejeitado seu amor, o transformou em um urso pelo toque de uma luva de pede
(Keyser, 1854).

As sagas frequentemente descrevem metamorfoses chamau@asfdéhamfor,
gandreide renna géondumHamfar é derivada da palavinamr (Forma interna, alma).
O corpo é descrito como ficando inerte, quase morto, enquanto o duplo € nadsfor
em formas de animais, como lobos, falcdes, baleias, focas, visits datalidades.
Neste momento € necessario nao pronunciar o nome nem acordar o corpiodiim fei
sob o risco de desfazer a magia e forgar o retorno do espirito. Brikdpee utilizam
esta técnica para encantamentos aéreos sdo chamadaamtieypur A Saga
Hjalmthérs ok olvérsconta a narrativa de duas magas, qerequanto seus corpos
permaneciam desfalecidos sobre a plataforma (seidhghmn vistas a grande distancia
em alto mar, cavalgando uma baleia e perseguindo o heréi da narrataagdeafoga-
lo. Quando o herdi quebra a coluna das magas, nesse instante o corpoididas ca
plataforma com as costas quebradas. Em outra Saghynga Starfasmabcorre a luta
entre dois magos com a forma de cédes e depois de aguias (EliadeExXi&t®m
também relatos de metamoforses de pessoas em outros seres huwoamms)a
Volsunga Sagabo mesmo modo, certa possibilidade de mudar a fadaméshk pode
ser obtida por seidr (Boyer, 1981: 151).

2.6 Utiseta

Tipo de magiaonde os praticantes procuram o céu aberto durante a noite, para
praticar performances ndo muito conhecidas, encantamegtiluf), chamar
entidades\ekja up trol) ou consultar sobre a morte (Keyser, 1854).

2.7 Magias adivinhatérias

A investigagdo do futuro foi extremamente conectada com a magia no mundo
escandinavo. A consulta era feita aos oracults ganga til fréttay ou, mais

comumentemente, gpa (plural: span, a profecia ou adivinhacdo. O termo para
profetisas e praticantes de trabalhos de mayiav&a
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Existiam véarios métodos de predicdo. Alguns eram utilizados para a vida
cotidiana, como no momento de construgdo de uma residéncia ou para estabele
destino dos ocupantes. O tipo de consulta mais comum era aos deusesdoa@nre
duas variacdes, blétspann(tiragem sagrada) e blotar (por¢cdo sagrada), sendo o
primeiro empregado com o auxilio de varetas de madeira consagradas (Keyser, 1854).

anker el

Figura 7: Heid, a feiticeira e profeta dddluspa e HauksbékSelo comemorativo da

Voluspa, llhas Faroe. llustracdo de A.E. PeteerSeimagem corresponde aos atuais
estudos sobre as praticantes de seidr e feitigarizscandinavia Viking.
Fonte:http://www.faroeartstamps.fo/?side=148111970b363866e495ce7014f8

Forlog lei fixada no avanco
@rlog lei fixada nas origens
Mijovutor destino que esta fixado desde as origens
Auna destino como concesséo feita pelos Poderes
Gaefa/Gipta 0 que os Poderes deram, o destino determinadd
nascimento
Happ 0 que chega, deve chegar
Heill o destino feliz
Timi 0 que é concedido
Orlgglausa desprovido de destino

no

Quadro VIII: Concepgdes lexicoldgicas de destino nBscandinavia viking (Boyer, 1987).
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2.8 Fostbroedalag

Um ritual que possivelmente ja existia nas praticas magitigosas arcaicas. E
muito citado nas Sagas, tanto histéricas quanto lendarias. Quando dois twwmens
guerem se ligar por fraternidade, eles procuram um local a céo,abms pedacos de
terra cobertos de relva. Ali, eles montam uma espécie de platafm forma de V
invertido, um contra o outro, chamadoJidarmen(colar da terra). Os dois fazem um
corte nos pulsos para escorrer 0 sangue, que € misturado um no outro. A\pelesss
passam rastejando sobre o jardarmen, segundo Boyer uma figuracédo dia s&ickae
materno — remeteria ao simbolismo do retorno ao seio da Mae(dei@ande Deusa).
Associados com o destino, os dois homens séo tornados irmaos por meiibod dste
todas as situacdes, eles devem se vingar mutuamente em caso pdgedasanto
violento de um ou de outro. Como Baga dos irmaos juradp®corre um exemplo
impressionante, onde a vinganca foi exercida na Groelandia. Este gitmordanota ao
mesmo tempo um culto arcaico a Grande M&e e confere uma sofitgestosa
evidéncia, ao mesmo tempo em que explica, o sacrificio final de Stg@dinisbani
(Boyer, 1997: 55).

2.9 Nio

Difamacdo (North, 2000: 387). Magia difamatéria, na qual fazem parte o
Nidstong, bastdo difamatoério, acompanhado de uma férmula declamada ffoAmali
Egil Sagadescreve a elaboracdo do nidstpaga o rei Eirik:

“Colheu na mao uma rama de avelad e foi a um prodnientochoso
que havia diante da costa; pegou uma cabeca déocaea colocou
acima do pau. Logo fez um conjuro, dizendo: ‘Plaadai um poste de
injuria (nidstong, e dirijo o insulto ao rei Eirik e a rainha Guitdh-
apontou a cabeca do cavalo até a Terra de Eirikrijo' 0 insulto aos
espiritos protetores do palar(dvaettii), para que vaguem perdidos até
que expulsem do pais ao rei Eirik e a Gunnhildgd_oravou o pau em
uma fenda nas rochas e ai o deixou fincado; dinecica cabega em
direcdo a Terra e tragou runas no bastdo e disk® doconjuro”
(Sturlusson, s.d.: 148).

Figura 8: Praticantes contemporaneas de sei@éandia. A antiga magia dos Vikings,
especialmente as originalmente femininas, voltasaser praticadas por toda a Europa,
demonstrando a aceitacdo das préaticas pré-cristasie mundo onde as religibes
tradicionais estdo em constante crise.
Fonte:http://www.neopax.com/asatru/ormswaldsolstice/sggidr
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3. CONCLUSAO: O PASSADO E O FUTURO DOS ESTUDOS DE
RELIGIOSIDADE VIKING

Nestes quase 160 anos de investigacdo académica sobre religiosidade, nérdi
deparamo-nos com pelo menos trés fases distintas deste processo inveStigativo.

A primeira fase foi influenciada tanto pelo romantismo nacionalt§é&co do
Oitocentos, quanto pelas teorias classicas da antropologia inglesa eidos timito.
Autores como Rudolph Keyser entendiam as antigas religiosidades daliB&uaa
enquanto manifestacfes bucdlicas de uma sociedade idealizada, que tde\s=ies
valores resgatados dentro de um novo contexto social, auxiliando a construgdo das
novas hacionalidades escandinavas. Ou entdo, a sistematizacdo deofaistes
literarias pelos irméos Grimnbgutsche Mythologjel825), auxiliando a futura criacéo
de uma unidade nacional alem&, algo que de certo modo foi realizado com o
ressurgimento do neo-paganismo noérdico, especialmente durante o século XX. A
principal limitacdo desta perspectiva foi tentar conceder umab esdritamente
monolitica a um fenbmeno muito complexo e variavel, criando um equivocado quadro
geral de uniformidade, tanto no nivel de préatica quanto nos aspectosicwtafe este
modelo pode ser aplicado sem problemas para a mitologia noérdica, enquegraniet
de um amplo sistema mitico-cosmogonico germanico, encontra sémadddifies para
explicar variacbes regionais tipicas dos diversos periodos da hiesmdadinava
durante a Era Viking. Ainda dentro desta primeira fase, que podemos demdmina
romantico-nacionalista surgiu a classica obr@® ramo dourado(1890), de James
Frazer, que apesar de ainda muito atual pela magistral sig@géat de fontes,
justamente mostra-se limitada pela ampla utilizacdo da imageuma unidade na fé
nordica. As principais idéias deste periodo posteriormente vdo smada quase que
literalmente pelos tedricos nazistas, mesclando ainda elemensislo@ogia, arte e
racismo, originando diversas reinterpretacdes contemporaneas do passado Viking.

Uma segunda fase foi inaugurada com as obras do mitdlogo francés Georges
Dumézil, com sua famosa teoria da triparticio dos povos de origem urajmei.
Utilizando a metodologia da mitologia comparada, Dumézil estabelecepadrao
genérico para algumas das principais culturas que influenciaranden@xios hindus,
0S gregos, 0S romanos, 0S germanos e 0s celtas): a de que a socraatiecida
entre trés grupos sociais principais, a dos guerreiros, a dos trabethadar dos
governante$.0s deuses, desta forma, claramente seriam estruturadosstipsima e
refletiriam os valores das sociedades. Essa ideologia sodeahsamnifestada tanto nos
mitos quanto na estrutura religiosa, teoria que o francés demonstrogrande e
profunda erudicdo em diversas obras (especialmdgtbes et dieux des germains
1939e¢ Les dieux des Indo-Européeri®52). Durante os anos 1970 e 1980, o modelo
dumeziliano foi criticado, especialmente por pesquisadores britanitos,0s quais o
filologo Raymond lan Page. Utilizando fontes da Escandinavia Viking, Pagéoqoest
este modelo principalmente em aplicacfes linglisticas, demonstrandanpgbes
regionais teriam outros enfoques sociais. Apesar disto, as teoridsndézil ainda
encontraram folego na obra de outros pesquisadores, especialmente &ggis B
aplicando essas em uma perspectiva simbolista da iconografi@saligimitoldgica,
abrindo um vasto campo de investigacdo para o estudo especifico de dedddbas
(como nos livrosyggdrasill: La religion des anciens scandinayi#981 eLa grande
déesse du Norti995). Outra mitdloga conceituada, Hilda Davidson, em suas ultimas
obras vem aplicando a triparticdo numa proficua aproximagdo compagatiea a
religiosidade celta e nordica (especialmenteMyths and symbols in pagan Eurgpe
1988 eThe lost beliefs of Northern Eurq@&001).
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A mais recente tendéncia dos estudos de religiosidade escandinava vem
demonstrando ser muito interessante e promissora. Trata-se dg&plie conceitos e
metodologias antropoldgicas, tanto para o estudo de fontes literarséreas quanto
de vestigios arqueoldgicos e de cultura material. O fendmeno religicioondéo é
mais pensado em termos puramente internos, mas buscam-se conexdes, extea
dindmica que procure explicar as variagdes, conflitos e permeabilidades aodongo
da Histéria. Para isto, empregam-se desde metodologias que utlifame literaria
como relato puramente etnogréfico (a exemplo de Gisli Palssdrhertextual life of
savants1995) e as Sagas enquanto produtos de conexdes inter-culturais externas entre
finlandeses/lapdes e escandinavos (como Thomas Duboldoedic religions in the
Viking Age 1999 e Jenny Blain no livrhine worlds of Seid-Magi©2002). Um dos
pesquisadores que vem alcancando melhores resultados nesta perspegilicacko
antropoldgica no estudo da religiosidade Viking € o arquedlogo inglés Nei| Bue
busca entender o dinamismo das comunidades nérdicas em seus aspeatdiate c
relacionados a praticas magicas, refletidas em fontes arqueslégmanograficasihe
Viking way religion and war in the later Iron Age of Scanding\2804).

O futuro da pesquisa académica na tematica aponta para uma total
interdisciplinaridade, onde as obras classicas néo serdo simplesolectdas de lado,
mas percebidas em um referencial que concede as fontes o privdigiitar a
conducéo das investigacoes, e ndo meros objetos de aplicacédo de teardsanoial
onde a Antropologia ainda tem muito a ensinar aos historiadores da religido.
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NOTAS

! Na presente sistematizacdo, ndo consultamos oingesyestudos académicos: CAHEN, Maurice.
libation: études sur le vocabulaire religieux du vieux si@ave. Paris, 1921; STROMBACK, Bejd
textstudier | nordisk religionshistorie. Stockholidugo Gebers, 1935; VRIES, J. d&ltgermanische
ReligionsgeschichteBerlin, 1957; DUMEZIL, Georged.es dieux des Germainessai sur la formation
de la religion scandinave. Paris: Presses Uniaéms# de France, 1959; DEROLEZ, [Res dieux et la
religion des GermaindParis: Payot, 1962; TRUVILLE-PETRE, E.Myth and religion of the Nortithe
religion of ancient Scandinavia. Londres: Holt aithston, 1964; FLOWERS, S.Runes and magic
New York: American University Studies |, 1986; BORERégisLe monde du douhléa magie chez les
anciens scandinaves. Paris: Berg Internationalg;1I8IEKINNELL, John.Both one and manyssays on
change and variety in Late Norse Heathenism. lt&iaCalamo, 1994; GRUNDY, S.She cult of
0dinn, God of DeathPh.D. Thesis, University of Cambridge, 1995; NAB®M, B.M. Freyja great
goddess of the North. Philadelphia: Coronet, 1##CE, Neil.The Viking wayreligion and war in the
later Iron Age of Scandinavia. Uppsala: Uppsalavdrsity Press, 2004.

2 Termo adotado a partir das teorias de George Dijraéespeito da triparticio dos povos de origem
Indo-Européia, da qual os Vikings faziam parte emjo germanicos.

% Régis Boyer aplicou a teoria dumeziliana para giansliking, estabelecendsgidr— primeira funcéo
(magia); blot — segunda funcdo (sangue, soberani@); — terceira fungéo (sexo, fertilidade). Esta
esquema foi confirmado pelo préprio Georges Dun@milestudo posterior (Dumézil, 2000: 367).

* pesquisadores académicos sugeriram a conotagZmades numéricos e simbdlicos para as runas, por
exemplo: F=1, U=2, b3, totalizando o valor 300 padd o futhark antigo (Hupfauf, 2003:; 179).

®> Alguns significados de runas para os germanosjnsigBoyer:Algiz — evoca os Alci descritos por
Técito; Bjorkr — Berkana, evoca a deusa germanica da Renaniacdalmr Verganayladr — Manhaz,
0 homem, evoca o deus Mannlmgvarr — Ingvaz, o deus da fertilidade (Boyer, 1981: 10Q)1

® Resumo: Egil encontra uma mulher doente e pergetiguém havia feito algo para cura-la. Seu pai
responde que um camponés vizinho havia tracads rumas ela havia ficado muito pior apoés isto. Egil
pede para que troguem a roupa de cama e descatssoocom runas embaixo da cama, feito pelo
vizinho. Ele Ié e raspa as runas do 0sso, lancaratpfogo, juntamente com as roupas de cama, aizend
“Ninguém pode esculpir runas, sendo/Aquele que déHes,/S&o0 muitos 0s que usaram O0s
mistérios;/Tenho visto em uma rama/Dez runas deayi@ye causaram a mulher longa e violenta’dor
Egil grava as runas e as coloca abaixo da camasegmida a mulher recupera-se completamente.
Sturlusson, s.d.: 190-191.

" Uma historiografia parcial dos estudos de religifiang poder ser consultada em Davidson, 2001: 144
159.

8 Segundo Dumézil, a triparticdo no mundo Vikingaepnstituida pelas seguintes divindad@ainn —
soberania/magid6rr — guerreirosNjoor/Freyr — trabalhadores. Conf. Dumézil, 1939: 12.
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