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Resumo

O presente atigo examina & origens, morfologias e significados do mito das valkyrjor na
Escandinavia Medieval. Como conclusdo, observamos a relagéd intrinseca @tre os dmbolos
religiosos e aideologia social, refletindo @droes de legitimacé da ordem pdlitica
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Abstract

The present article examines the origins, morphdogies and meanings of the myth of the
vakyrjor in Medieval Scandinavia. As conclusion, we observe the intrinsic relation between the
religious ymbals and the social ideology, refleding standards of legitimation d the pdliti c order.

Keywords: Scandinavian and Germanic mythology, Art, Viking religion.
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“(..) afiguradaVaquiria: ela ématadora de homens —
em sua qualidade de mensageira de Odin, é bem
verdade, e de exeautante de suas entenges — mas é, a0
mesmo tempo, uma sedutora: ndo ha quem resista a
Seus encantos propriamente mégicos” .

Régis Boyer, Mulheresviris, 1997h

No regate epopuarizac® da mitologia ndrdica, polwcasnarrativasfasénam tanto
como a do mito das valkyrjor (singuar - valkyrja: valquiria). Celebradas pela muasica
wagneriana, pela literatura, cinema e até mesno pelas histérias en quadrinhcs, as
guerreiras de Odinn ocupam um lugar epeda em noso imaginario sobre a ailtura dos
Vikings. Mas dé que pornto essanossa ontemporénea construida pela ate oitocentista,
correponce @ que os escadnavos imaginaram originamente? Qual o papel das
valkyrjor para areligido e a sciedade nordica?

Nossaprincipal hipdtese € ale que o mito dasvalkyrjor egeve vinculado a cetos
fatores ®ciais reladonados @wm a aistrocrada e aredeza - com finalidades de
legitimacd das poderes padliticos e gciais dedas megnas d¢assesA metoddogia que
adotamos no preseite atigo sé as teorizages do hstoriador francés Régis Boyer.
Influenciado pelo mitélogo Georges Dumézl, Boyer aplica ateoria da triparticéo social
dos poves de origem IndoEuropéia epedficamente para os esudcs de religido
escadinava. A concepcdo cosmica de mundo, & rituais e asdivindades seiam
concebidos en termos de ordem social. Para Régis Boyer os mitos eos aultos nordicos
foram construidos gradativamente, passado po aaésémos sucessvos (BOYER, 1981
10). Essa oncepcédo daaodnica também sad alotada por nés, bem como as auais
pegjuisasque demonstram asinfluéncias wlturais esrangeirasno poces® de formacé
religiosados Vikings (DUBOIS, 1999 DAVIDSON, 1988, 199%(1).

A sociedade ndrdica esava originalmente dividida en duas grandes caegorias a
dos homens livres (karls) e ados escavos (thradl). A maior parte da popuacga livre ea
constituida de fazendeiros (bond, pl. bandr), que também dedicavam-se @ comeércio, a
navegac® e aguerra. A aristocrada hereditaria (jarl) constituia o pequeno gupo qwe
mantinha seis privil égios nas omunidades epedamente nas assabléasgerais (things)
e nos vinculos cm a orte red (hird). Toda apditica eo supate militar eradefinido pelo
chefe locd (lendrmadr, membro da aistocrada), mas a atoridade @soluta ga ceitrada
no rei (konung), gque também exercia o papel de principal sacedote pulico. A grande
maioria da popuacd livre ea alepta dos alltos a deus Porr e as vanes (entidades
reladonadas afertilidade, epedamente Freyr e Freyja). A aristocrada e aredeza
perpetuavam egpedamente os rituais a deus principal do panted germano-escadinavo,
Odinn (Odin, “furia”), naqual o mito davalkyrjor edavaintimamente reladonado.

A palavra origina do Nérdico antigo, Valkyrja, significa “aque esolhe os mortos”
(BOYER, 199& 164). Entidades ®brenaturais reladonadas diretamente @m
marcialidade, a 21a assciac@® com 0 dedino dc guerreiros mortos na batalha remete a
uma tradicd mitica muito anterior aos Vikings, vinculada abs aitigos germancs. Na
literatura anglo-saxa do séailo VIl surge o termo wadcyrge (“a que esolhe os mortos”)
(2). Hilda Davidson e Régis Boyer aportam trés eBrian Branston quetro fasesnas
imagens dasvalkyrjor, mastodaspossiindo agpedos reladonados abatalhas ou sga, de
entidadesfemininasligadas a onflit os. (3)
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A origem do mito: asvalkyrjor como entidadesmonstruosas

A primeira dessasmagens mrreponde arepresatacad mais antiga do mito, talvez
herdada diretamente dos antigos Germanos. Nela, as valkyrjor corregponceriam a sees
grotes®s, sangunarios, sobrenaturais, sedentos de sangue, promotoresde canificina en
batalhas emortandades Verdadeiros “auglrios de luta e morte; elas asvezes parecem
para os homens an sonhas” (DAVIDSON, 200454). A mais importante fonte para essa
descicé é um poematardio islandés Darradarljod (“A cancéo dalanga”), integrante de
Nijal’s Sagado séalo XIlI. Numaviséd de ©nho qe teria ocorrido antesda batalha de
Clontarf em Dublin (1014, um edranho gupo ¢ 12 mulheres foi visto tecendo uma
macdra tapecaia feita de cdecas e mtranhas de homens. O poema € ompaosto de 12
edrofes e88 versos:

“A urdidura éfeitade entranhas humanas,
Cabegas humanas s5o0 usadas como pesos;
Asvaras dotea sdo langas encharcadas de sangue;
As hastes o firmes,

E flechas $io aslancadeiras.

Com espadas nés tecaemos

A teiadabatalha. (2" estrofe, NJAL'S SAGA 157)

E horrivel agora

olhar parao redor,

uma nuvem vermel ha de sangue

Escureceo céu.

O firmamento esta manchado

com o sangue das homens,

e asvakyrjor

cantam sua cangéo”. (10 estrofe, NJAL'S SAGA 157).

Podemos perceber no paema asvakyrjor como tecdas do cegino das homens,
sendo comparaveis as nornir (nornag. Um dedino terrivel, sangrento. Verdadeiras
agentes da morte, esolhendo quais guerreiros tombardo no campo ke batalha, trazendo
muito sangue edor, cujo simbolo principal é alanca, o maior atributo do deus Odinn.
Algumas hipétesesforam criadas para tentar explicar essarepresentac® téo terrivel do
mito ariginal. Donahue aceditava que na Antiguidade, quando Celtas e Germanas
edavam em contato proximo, havia uma aenca mletiva an sangrentos epiritos de guerra
femininos (DAVIDSON, 2004 55). Na mitologia cdtica &istia uma deusa denominada
Morrigu (“corvo”), represatada b a forma dege passao e que excitava os guerreiros
para asbatalhas(MARKALE, 1999 181). O corvo também é um dos animais assciados
ao deus Odinn e asvalkyrjor. Outra hipétese éreladonadas as sacdatisasdos antigos
cultos para divindades da guerra entre os germanacs. Como a maioria desses dtos gam
muito violentos, contando algumas vezes om sagificios humanos g6s os orflitos, o
mito de seesfemininos sangrentos poderia s& umalembrancadesse gdo religioso:

“como era sempre deddido em sorteio queis prisioneiros sriam mortos, a idéia de que o
deus ‘escolhia suas vitimas, por meio da intermediac® das sacedatisas, devia ser muito
familiar, fora adbvia supcsicdo de que dguns eram escolhidos para morrer em guerra”
(DAVIDSON, 2004 51).

E o proprio sacificio era detuado pelas sacelotisas sga com um corte na
garganta, sga pelo egpetamento com langcas enforcamentos e queimas (DAVIDSON,
1988, 5868; 2001 97, 2004 45).

54
http://www.brathair.cjb.net




Brathair 4 (1), 2004 52-69
ISN 15199053

Fig. 1. A cavalgada das valkyrjas, de Karl Engel, 1680 Referénciaz COTTERELL,
1998 212 Nesta impressonante tela, observamos a imagem das valkyrjas como seres
sanguinarios e bestiais, correspondendo ao sentido mais antigo do mito. Nao
conseguimos maiores informacfes bre a tela, mas a data é problemética: o estilo
nao parece ser setecentista; alguns animais sio semelhantes ao Pterodactilo, animal
pré-histérico somente estudado a partir de meados do séaulo XIX. Baseados nestas
observacOes, acreditamos que a data original desta tela é de final do séaulo XIX para
oiniciodo XX.

Nas fontes aglo-saxbnicasdo séalo VIII ao X1V, as Wadcyrge aparecan como
sinbnimos de aitidades maéficas da mitologia dassca ou mesno bruxas Nos
manusaitos Corpus Christi (séc VIII) e Ms. Cotton (séc X), elas s@ as®ciadas ®m as
erinias (as Furias dos romanos). Na obra De Laude Virginitatis (séc VIII) do kspo
Aldhem, a palavra wadcyrge € utilizada como sinbimo para Veneris, enquanto que an
outro manusaito o sinbnmo s& as gorgomas (4). Outro hispo inglés Wulfstan (Sermo
Lupi, séc X), incluiu aswelcryge numa lista de praticantes do mal, juntamente wm as
bruxas epecalores O poema Cleaness(séc X1V) também as ompara cm as bruxas
(ELLIS, 1968 capitulo 1ll; DAVIDSON, 2004 51-53; BRANSTON, 1968 333-334).
Mesmo que sg¢am desmntados os Obvios “filtr os” degasfontes cistas percebemos que a
as®ciacd das valkyrjas ®mo entidades maléficas e sangunarias provém de uma
tradicdo muito mais antiga, da Inglaterra paganista anglo-saxénica

Aindano mundo grméanico da Antiguidade Tardia, aparecen algumasreferéncias a
saesfemininos obrenaturais arelados com asguerras Em poemas anglo-saxfes essas
personagens e$do reladonadas ®m encantamentos para proteger guerreiros em batalhas
Do mesno modo, nofamoso encantamento alemdo de Measeburg (séallo 1X), elas sé
chamadas de Idis (5), e reladonam-se ®m a cgaddade de paralisa homens no
momento daslutas

“Umavezque & ldis pousaram aqui,

resolveram aqui e l§;

Algumas prender gril hoes;

algumas obstruir 0 grupo raguerra,

algumas afrouxar os vinculos do kravo.

Salte para aiante dos grilhdes! Escape dos grilhdes!” (MERSEBURG I)

Trata-se de um encantamento para arir “correntes”, ou sga, tanto dedaze outros
encantamentos cmo para obter poder sobre os inimigos. Em muitos encantamentos
anglo-saxGes do mesmo periodo, existem referéncias alancas magicas #éradas por
mulheres poderosas infringindo do aos guerreiros, interpretado pa Hilda Davidson
como sobrevivéncia de antigos encantamentos para batalhas (2004 53). Ainda nedes
mesmos tipos de fontes surge o termo sigewif (“mulheresda vitoria”), as®ciando esses
saes as belhas (DAVIDSON, 1988 96). Um animal voador e que posali ferrdo, uma
imagem simbdlicamuito proxima dasvakyrjor e siaslangas Degle aldade do Bronze a
representacd da lanca éum atributo do deus da guerra no mundo germano-escadinavo
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(BOYER, 1981 66), elemento essacia de Odinn e daramente vinculado com suas
atendentes femininas Interpretado geramente cwwmo simbolo fdlico, axia e lar
(CHEVALIER & GHEERBRANT, 2002 535, essa Hna geralmente garece nas
epopéias e sgas nas maos de herdis, deuses ereis. A as®ciacd® daslangcas om as
valkyrjor ndo somente astorna mais masalinizadas como também autoriza a sa
identifi cac@ com os rituais de morte do deus Odinn.

A ideali zagdo guerreira: servas de Odinn, condutor as para o paraiso

Foi durante aEra Viking (7991066 dC.), que o mito dasvalkyrjor foi amenizado,
transformado em uma representacé mais dignifi cada, herdica enobre.

O poeta islandés Snorri Sturluson regyatou duante o periodo cristdo (Edda em
Prosa, também denominada de Edda bvem, 1220 dC.), uma dasimagens literariasmais
popuaresdessas Gaturaspara amitologia dos tempas Vikings:

“Ha dnda outras para auxiliar no Vahdll, servir a bebida en volta, servir a mesa e os
cornos de ceveja(...) Odinn as envia para todas as batalhas, onde das escolhem quem vai
morrer, e asregras obre avitoria” (STURLUSON).

Um papel duplo. Ao mesno tempo em que s& guerreiras ees®lhem o degino das
batalhas transportando s homens tombados nos conflit os para o Valhdl (Vahala “saléo
dos mortos” de Odinn), nese mesno locd elas duardo como seventes semelhantes a
taverneiras

“Ces sraient aors des esprits des morts, privilégiés en quelque sorte, qui doivent se
chaisir des congéneres. Ellestraduiraient ainsi, admirablement, lesidées centrales attachées
aOdinn, dieu des morts parce que régentant leur destin, quand Hen méme le sien prope Iui
échapperait” (BOYER, 1981 142).

Essadupgaimagem também aparece en outraimportante fonte do periodocristéo, a
Elder Edda (Edda Antiga, também chamada de Maor ou Poética), uma mmpilacé®d de
poemas escadinavos escitos no final do séalo X ao Xl (e reunidos en um anico
manusaito, CodexRegius, de 1300 (HAY WOOD, 2000 60).

Fig. 2: Pingente de prata da Suéda, staulo X, Era Viking. GRAHAM-CAMPBELL ,
1997 109 Uma figura feminina portando uma taca de bebida e om o cabelo
trancado em forma de n6, um dos dmbolos odinicos que representa a capacidade de
“amarr ar” por magica seusinimigas ou mesmo representar o destino (drlog).
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O mais aitigo dessespoemas Voluspa (“a viséd da profetisa”), composto em
meados do ano 1000,poswui uma egrutura nitidamente paganista (HAY WOOD, 2000
203. Nele, edas ciaturas ®brenaturais s@® represettadas @®mo guerreiras portando
esadcs. Seis nomes sé& mencionados. Gunrr (“batalha”), Hildr (“batalha”), Gondu
(“que mangja avareta mégica”), kogu (“batalha”) e Geriskogu (“lobo e batalha”)
(ELDER EDDA). Praticamente todos essesiomes etdo reladonados am a guerra ou
com caaderisticas que asreladonam com corflitos amados. A as®ciac® entre a
metamorfose do mito valquiriano ra Era Viking com mulheres guerreirasreds € muito
atraente para os andistas ontemporaneos, apesa de s& uma queddo ainda derta a
muitos debates(6).

Outro pcema éldico, Grimnismal (“os ditos de Grimnir”), repete dgurs nomes e
apreseta outros. Hrist (“a aaladora”), Mist (“a bruma”), Ské&gold (“deggase @mm
machado e batalha”), bradr (“for¢a”), HIOkk (“barulho’), Herfjotur (“paraisia”), Goll
(“lagrimas de batalha”), Geirdlul, Randgidr (“esaudo ch paz”), Radgior (“paz dos
deuses’), Reginlef (“patrimbénio dos deuse$). O interessate € que gesa do sentido
degasdenominagdes asvalkyrjor s& apresaitadas ®mo sevidorasdo deus Odinn e dos
einherjar (singuar: einheri, “guerreiro que mmbate zinhd’), os canpedes mortos nas
batalhas Essepoema deve ter sido elaborado entre os séalos X e XI, visto que Snorri
Sturluson baseu suaimagem literaria no mesmo texto.

Poucas represatagdes iconogéficas shbreviventes da Era Viking apreseitam as
valkyrjor portandoarmas cagpacees lancas egadas cotasde malha ou andandoa cavalo.
Em quasetodos os pingentes e esdturagpinturas en edelas elas sirgem como damas
portando longcss vedidos, cabelos bem arrumados e na maior parte das vezes
transportando um corno com bebidas Do mesno modo, as represeaitagdes visuais de
donzelas ¢snes foram omitidag com exce¢@® de um objeto once uma figura feminina
lembra um passao. Apenasregaram asimagens dasvalkyrjor como seventesdo Valhdll

).

Fig. 3. Detalhe da Valquiria de Tjangvide, ilha de Gotland, Suéda (séaulo I X/X
d.C.). Referénciaz BOYER, 1997a  XXI. Novamente percebemos algumas
caracteristicas basicas da representagdo das guerreiras de Odinn no inicio da Era
Viking: cabelos trancados em forma de ng; longo westido; levando um corno de
bebida para omorto recém chegado aoValhdll.
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Dentre esasfontesiconogéficas asmais importantes sé as etelas funerarias da
ilha de Gotland (Suéda). Exeautadas para glorificar os feitos do morto, mas também
possuiaum caéter religioso, elas seviam em um primeiro momento como reforco para os
cultos lares dos mortos e os rituais odinistas (BOYER, 1997 124). Também
funcionaram como instrumentos pedagogcos visuais, mantendo a legitimagcé& do poder
palitico da dasse Hstocratica eda redeza asprincipais esruturadoras do odnismo ma
Escandindvia Medieval (LANGER, 2003). Com is®, as etelas ® represataram uma
facda do mito. Em uma sciedade dominada por uma visé totalmente masalina, a
representacd da jornada de um guerreiro domundo d@ vivos para 0 mundo de mortos
ndo poda se& quegionada ou abalada. Ca® uma vakyrja fosserepresatada portando
armas emontando cavalos (a exemplo dcs guerreiros das etelag, ela seia um elemento
contra aordem de legitimacé das triunfos da redeza edos herdis. Assm, sua imagem
como savicd reforca agepresantagdesde uma grande recompensapara uma vida marcial
masailina, além de manter a ordem odinista (8).

Fig. 4 Pingente de prata com 3,5 cm de Kalmegarden, Tissz (Dinamarca). BOYER,
2004 29. Uma das poucas imagens da Era Viking retratando as valkyrjor com
equipamento militar. A representacdo é dificil de ser analisada, mas podemos
perceber deduzir que sgam duas mulheres pelas caracteristicas das vestimentas e
auséncia de barbas (esta uma estrutur a tipica da representacdo masculina nordica). A
primeira aolado de um cavalo, posaui 0 cabelo preso e segura uma lanca (a base de
seu vestido parecer ser uma representacdo de mta de malha). A segunda figura
feminina segura um escudo (raiado como nos guerreiros das estelas de Gotland, uma
alusdo ao simbolo do Sol e ao adinismo) e porta um capacee mm entreolhos em
forma de serpente (idéntico aoelmo recuperado em Venddl).

A “domedicacdo” da guerreira: asvalkyrjor como donzdas-cisnes

Seguindo a sejuéncia dos poemasda Edda poética, encontramos outrasreferéncias
sobre nos tema, deda vez en fontes mais recentes A Volundakvida (“A balada de
Volund™, séalo XIIl) narra asperipédasde trésfilhos dorei da Lapdria. No momento
em que eses caceam ao redor de um lago, obsevaram trés mulheres que fiavam e
possiiam aparéncia de dsnes Elas @am vakyrjor e também filhas de reis (Olrin,
“senhara da cevea”; Hladgud Svanhvit, “branca @mo cisne”; Hérvor Alvit, “sabia”).
Acabaram sendo tomadas ®mo egosas por um periodo de sée anos, mas depois
retornaram as slas dividades en batalhas endo mais regressaam. Percebemos que gpesa
da ontinuidade na assciagd® das valkyrjor com as trés nornir, tecendo o @é@gino des
homens, surge uma nova imagem. Deda vez, asdorzdas $o represatadas ®mo tendo
caaderisticasde dsnes e adsam casado, além de pertencerem diretamente aredeza O
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simbalismo dede animal vincula-se ®m a s1a @r, branca, manifedacé do podr e graca
daluz (CHEVALIER & GHEERBRANT, 2002 257).

Fig. 5: A Valquiria, Peter Arbo, 1869 Referéncia: BOYER, 1997a XXX. Nesta tela
do famoso pintor noruegués do Oitocentos, percebemos uma influéncia direta da
Opera Lohengrin (Weimar, 1850. Apesar de varias descricdes originais das
valkyrjor portarem cotas de malha como nesta imagem, o capacete é fantasioso,
influenciado pelo conceto estético das 6éperas de Wagner. O escudo de metal
genericamente foi assciado acs poves “béarbaros’ durante o séaulo X1X (um erro
corrigido somente décadas depois). Os dois corvos si0 uma ausdo ao carater
odinista destas guerreiras.

Apesa da esrutura narrativa dede gisddio se um tema mmum nasmitologiasde
origem indo-européia (9), a sia inse¢é dentro da trgjetoria do mito ocorre tardiamente
na Era Viking. Segundoalgurs peqquisadores essatransformacé foi resiltado dolongo
trabalho dce poetas a@6s muitas geragdes (DAVIDSON, 2004 55). Reladonados
diretamente com as ortesreds dos escadinavos, muitos poemasforam redizados para
dignificar puldicamente reis e heréis (HAY WOOD, 2000 176). Com is© as dorzdas
cisnes sirgem como integrantesimportantesda narrativa heréica, €lo sobrenatural entre o
mundo odnico e aredeza No pcema Volundarkvida das sa filhas de reis e foram
tomadaspor guerreiros valorosos. Masnao podam fugir as slas caaderisticasbasgcasde
agentesdo dedino, cetecdasdavida dos homens. Apés nove ancs astrésdoredas ésnes
fogem e retornam a s1a wndc¢d primordia de valkyrjor (ELDER EDDA). O nUmero
nove éo mais sa@rado ra religido Viking, as®ciado ao deus Odinn (principalmente &
periodoem que de ficouenforcado ra avore Y ggdasill) .

A idealizacdo de protecdo: asvalkyrjor como agentesdo degino heréico

Seguindo a se@uéncia tradicional da Edda Mador, encontramos trés poemas
reladonados a her6i Helgi. Na primeira historia (Helgakvida Hjérvardsonar, “a balada
de Helgi, ofilho de Hjoérvard”, séalo XIll) relata atrgjetdria do filho dorel Hjorvard e
Sigrlin, un rapaz de grande tamanho mas sen fala e sen nome. No momento em que se
encontrava padoreando, ojovem principe avista um grupo c nowve vakyrjor. A mais
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formosadegas mulheres groxima-se edenomina o principe de Helgi (“sagrado’), além
de preseitealo com uma epada cm guarda-mdo em forma de dragdo (10). Com o
auxilio deda ama magica, Helgi venceu varios obstaaulos, entre os quais matou um
gigante chamado Hati. Seguindo a narrativa, Helgi setorna um grande lider e guerreiro,
casado com Svava, também filha de rei, que Ihe havia presateado com uma epada. No
momento em que s&l marido participava de batalhas Svéva retornava a sia ondc¢éo de
valkyrja. Ao mesno tempo em que se&ve @MO agente Dbrenatural em toda atrama,
Svéva protege o dedino do leri — sga a conferir-lhe o nane, como assstindo aos ses
feitos de guerreiro. Na regido de Sigarsvéllir, Helgi é ferido mortalmente, falecendo em
sgyuida.

Fig. 6: Asvalkyrjas, de Ferdinand Leeke, 1889 Referéncia de COTTERELL , 1998
243 A concepcdo do poder guerreiro e masculino das virgens de Odinn é
popularizado apds o suces® da Gpera O anel dos Nibelungos (Bayreuth, 1876. As
guerreiras passam a ser asociadas no imaginario popular a fantasiosos capacetes
com chifres ou asas laterais, armadura de placas metalicas e lancas. Nesta tela, a
valkyrja ruiva posali um elmo com imensas asas, uma asociacdo a aglia, animal
odinico.

O sgundo pema, Helgakvida Hundngsbanall (“a balada de Helgi, o matador de
Hundngr”), narra que os dois personagens renasceam, Helgi como filho dorel Sigmund
e Svava como Sgrun (“runa da vitoria”), filha do rei Hogn (e do mesno modo uma
valkyrja) (11). Além de mntinuar sendo amantes Sigrdn consava sel impeto de proteger
o0 amado. No momento em que Helgi reuniu uma grande esjuadra para sedirigir a regido
de Frekagéin, uma enorme tempedade aneaca a egladra. Nove valkyrjor (entre asquais
Sigran) surgem voando e sdvam a expedicdo. Também em outro paema éldico narrando
a narrativa de Helgi como filho de Sigmund (Helgakvida Hundngsbanal), asdorzdas
de Odinn rotegem o rei no momento de uma perigosatravessa maritima eno transaurso
de uma batalha. Continuando a narrativa, Helgi € morto pa seu cunhado. Este Ultimo,
chamado Dag, havia plangjado vingar-sedo her6i pela morte de sel pai, e com o auxilio
da lanca Gungrir (entregue pelo proprio deus Odinn) atinge Helgi mortalmente.
Chegando ao Vahdl, Helgi tornouse o chefe dos enherjar. Algum tempo depais, ao
visitar o tumulo do amado, Gudrun consegue @ntata-lo e sder do seu dedino como
intermedi&rio odnico. Viveu mais dgurs ancs, antesde morrer e reeicanar como ottra
valkyrjade nome Kara (“cabeleira aega”). O herdi renasce omo Helgi Haddingiaati.
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Nastrésnarrativas @dcas shre ese herdi, percebemos aimportancia dafigura das
vakyrjor como intermedi&rias etre aredezg o sobrenatural odinico e o dedino do
guerreiro no mundo d@ mortais. Na redidade, o poprio personagem € ametafora dos
guerreiros pertencentes a astocrada (jarls) e a redeza (konungakyn): “Helgi dait
incarner la nation dinviolabilité atachée ai sol, a la famille immémoriale, aux grands
ancéresdorc. Il ed peut-étre auss en relation avec la nation ce royauté sacéedans le
Nord” (BOYER, 1997 79). Em vez de smples sevicas ou dorzdascisnes que
transformam-se en egposas(como vimos nos poemas d@ldicos anteriores, na triade de
Helgi essas igaturasmiticas sa apresentadas en uma forma muito mais domegica, mas
nem por iSO menes protetoras a personagem Sigrar/Svava nomeia o herdi; presenteia-o
com um objeto mégico para que o mesno consiga detuar sua jornada; assste-o mas
batalhas sdva-o dos momentos de perigo; torna-se eposa e oncebe filhos para de;
redizaos ritos funerarios; renasce omo companheira e anante. Naredidade, elatorna-se
uma eposa &tremamente duante na vida do herdi, a porto de renasce variasvezes e
ama-lo novamente, san necessaamente transgredir nenhuma ordem social. Voltava ase
valkyrja smente quando omarido edavalonge de casa

Lado a lado com esse g®do protetor, temos aidéia de que o herdi (que depais
transformava-se en rei) sO conseuiria completar sua jornada éica devido a essa
interferéncia obrenatural. As agentesodinicas éegiam sau protegido. Do mesmo modo,
podemos perceber essamesna idéia no pema funerdrio em louvar ao rei Hakon
Haraldsson (Hakonarmal):

“Orei escutou afaladasvalkyrjor,

homem nolre, montado em seu cavalho e batalha;

elas reunem-se @m seus cgpacdes, em profunda reflexdo,
segurando seus escudcs diante delas” (HAKONARMAL).

Somente 0s reis podem governar, paque genas ées seéam o0s deitos pelas
valkyrjor, intermediériasdiretasdo mais poderoso deus do panteé germéanico. A melhor
forma de remnhece a attoridade de uma lideranca pdlitica éidentificar os dementos
simbdlicos e sgrados que aitorizem uma das® aperpetuar 0s seis membros no poar.
No pcema de Hékor, assm como na histéria de Helgi e em outras narrativas
escadinavas orei apenas awmpriu o ppel sagrado ce governar a s1a comunidade. Com
um dedino peviamente esabeleddo: o de se esmlhido e protegido pelasguerreirasde
Oainn. Dif erentemente dos aultos afertili dade (dos deusesvanes cdebratorios da vidano
campo) — com o qual rivalizavam e disputavam egag social e religioso - os altos
odinicos ceebravam a guerra, a morte e a@ma de tudo, a aitoridade dafiguradorei e a
legitimidade do podr da dasse astocrética

Asvalkyrjor como transgresoras. as narr ativas de Brynhyldr

Imortalizada pelas 6peras de Wagner, Brynhyldr tornouse apartir do séalo XI1X
na mais famosavalkyrja de todos os tempos. Os Ultimos poemasda Edda Poética narram
algumasde siasfacanhas(como o none de Sgrdrifa, “nevascade batalha”), bem como a
Volsunga Saga

No defecho do pema éldico Fafnismal (“os ditos de Fafnir”), o herdi Sgurdr
(“favoreddo pela vitoria”), apés matar o dragdo Fafnir e wmer seu coracé, consegue
entender a linguagem dos passaos da floreda. Estes omentam a regeito de uma sda
existente na montanha Hindarfial, que seia cecada por fogoe di dormiria uma valkyrja.
Ela esaria recebendo um cagigo pa ndo ter agido domodo que Odinn queria
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A narrativa prossgue no paema Sgrdrifumél (“os ditos de Sigrdrifa”). Chegando
nega montanha, Sigurdr contempla uma mulher dormindo, totalmente vedida @m
equipamentos de guerra: cotas de malha bem justas pelo sau corpo e dmo na cdeca
Utili zando sua epada méagica (Gramr), o her6i rompe amalha do corpo, degertando a
valkyrja. Ela @mntou qle se bamava Sgrdrifa e asrazes de ter sido encantada: fez
morrer um rei cuja vitoria en batalha havia sdo pometida pelo deus Odinn. Além do
encantamento, deveria @ntrair matriménio com um homem que ndo tivessenenhum
temor. Em sgyuida da deseeve a sbedaria dasrunas suas utili zagdes para amagia e
para daborar encantamentos.

Esse cedter de uma grande sdedoria da valkyrja éreforcado ra Volsunga Saga
Apos beber e ensinar a Sigurdr os s@redos dasrunas Brynhyldr (“armadura de batalha”)
profere varios cmnsdhos ©bre @nvivio, comportamento, enfim, regras ®ciais muito
sanehantes as eistentesno paema éldico Havamdl, todasde anho odnista. Apesa de
ambos jurarem fidelidade, posteriormente Sigurdr acadou casado-se ©om Gudrdn, fil ha
do rei Gjuki. Também auxiliou Gunrar (irmdo de Gudrun), a onqustar o dreito de
casanento com Brynhyldr, por meio de uma metamorfose mégica (Sigurdr sefaz passa
por Gunrar, penetrando a muralha de fogo do plado). Tempos depais, a vakyrja
desmbre toda atrama einstiga o assassato de Sigurdr. Arrependida e en desepero,
suicida-sejunto a pirafunerariado herdi.

Em primeiro lugar podemos perceber a ditude de Brynhyidr, desobedecendo o cus
Oadinn, como uma tentativa da mulher de se guiparar @ hamen. Sendo una valkyrja, ela
€ um sa incomum. O fogo € um simbolo odnista, bem como o segredo dasrunas Ao
penetrar o circulo de fogo e principalmente, ao retirar com sua epada a ota de malha da
guerreira, o herdi Sigurdr encarna o protétipo doided masailino: controlar a mulher e
submeté-la a daminio dolar. Essadualidade da stuacé feminina pode se percebida en
uma passgem da Volsunga Saga ondce Bekkhildr foi descita como tipica mulher
dedicada a damicilio, enquanto que sJa irmé Brynhyldr sda senpre de casgoara lutar
com elmo e mtade malha. A purigéo dasvalkyrjor é o casanento. E com essapréticaque
ela deixa de s& uma desdiadora do mundo masalino e torna-se dominada. Em outra
passgem da Volsunga is© também é daro, quando Brynhyldr prediz o futuro para
Sigurdr, afirmando que os dois ndo ficardo juntos e éa wrtinuard aguerrea.

e o < :
Fig. 72 Amalie Friedrich-Materna, Brynhyldr na Opera O Anel dos Nibelungos,
1876 Referénciaz MACK, 1978 A ¢dpera popularizou a maioria dos esteredtipos
relacionados acs deuses e aos escandinaveos em geral. Nesta fotografia, percebemos
que todo o equipamento militar Viking adaptado a uma vakyrja foi concebido de
maneira fantasiosa: a langa, o escudo, a cota de malha e o capacete m™m asas
laterais.
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Nas outras narrativas que analisamos anteriormente, também verificamos que as
dorzdascisnes foram capturadas e tornaram-se $mples mulheres ©®m a uniéo
matrimonial: “Casa-se ®m um homem €&, para uma Vaquiria, pua puri¢éo inflingida
por Odin” (BOYER, 1997b 745). Tornando-se genas reproduoras da prole red, elas
deixam de s& uma aneaca a ided guerreiro:

“quando as Valquirias consentem em ter um filho, perdem ipso facto seu status e se tornam
simples mulheres, se @&sm se poce dizer, servas dos guerreiros-escolhidos do Vaaa eméaes
de principes. Como se houvesse incompatibili dade entre amulher-cisne intocavel ou avirgem
com o elmo na cdeca e asenhaada ceveja (Olrun)” (BOYER, 1997h 746).

Também em descaicles historicasde mulheres guerreiras como a famosaHervor,
percebemos que dasperdem essas aaderisticasmarciais m o casanento (12).

Epiloga o signifi cado do mito

Até o presaite momento pudemos verifica as variagdes do mito ao longo @
Histéria, elaborando oseguinte egjuema:

Evolucdo morfolégica domito das \alkyrjas
Entidades sagunarias incentivadoras de canificinas (Antiglidade) v
Seledonadorasdos mortos nasbatalhas (Antiglidade Tardia) ¥ Seledonadorasdos
mortos e receptoradsavicas no Vahdl (Periodo das migragdedinicio da Erg
Viking), ¥ Guerreiras de Odinn, dorzdas dsnes eposagamantes fil has de reis
(Final da EraViking).

Esta metamorfose do mito € explicavel, no ca® da Era Viking, pelo trabalho das
poetas epoetisas que ackaram dignificando muitos agpedos das narrativas orais. A
existéncia de dementos de sJjeicéo sexual nasimagens mitologicasde esclturas assm
como a transformacd® de eitidades monstrucsas en figuras da redezg se deve
diretamente a ¢assedos Jals. Assm, pocemos encontrar o significado domito em dois
niveis, oided masalino e aideologiadaredeza

O pocer dos homens na ate da gierra. Um dos ideds da dasseguerreira ea
sujeitar todas asmulheresda s1a comunidade a sau controle direto. Somente os homens
poceriam efetivamente ter 0 acess a0 egpago da guerra, aos triunfos militares e agléria
da imortalidade nas batalhas alcancando a remmpensa futura. Mulheres guerreiras
represatavam um obstaaulo ao seu poder social, bem como ao sau pregigio perante as
comunidades en que viviam. As imagens esclpidas nas egelas represeitam o maior
ted¢emunho ra buscade um controle seista da ate da guerra, assm como asdescicoes
do casanento dasvalkyrjor e a sia nseajuente perda de dementos marciais.

A conexdo com a nolreza dcs herdis e res - aideologia da redeza esuturava-se
nos altos odinicos. Nas fontes literdrias as valkyrjor nurca s& representadas ©mo
simples canporesas (bondsddttir), filhas de pescaores (fiskrmadrsdéttir), filhas de
comerciantes (kaupmadrsddttir) e muito menos escavas (bPradlkona). Na maioria das
fontes elas gresatam-se ®mo fil hasde reis (konunggdéttir). Com is, omito legitima
0 podcer red, o podr do konung (“rei”) e da dassedos Jal em geral, em detrimento das
outras divisdes ®ciais. Colabora cmm a aiagd de vinculos odinistas ©®m 0s guerreiros
vivos, a ealtar os feitos gloriosos dos herdis mortos, a esabeleceg uma @nexdo
sobrenatural com o0 pocdkr da dasseguerreira e aredeza a minoria dominante.
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Em uma sciedade onde areligido ndo era centralizada, sem organizac® de uma
ingtituicdo central, sem hierarquias sacelotais e ®m muitas variagdes regionais de
cultos, o padrdo mitico em comum (pantebes divinos e ®©smologias de origem
germanicag foi utilizado pela dasses @stocréticas para fins paliticos. O homem
escadinavo comum, sga um camporés ou um comerciante, edava muito mais
interessao noculto aos deusesvanes (propiciadoresda fertili dade) e aspaosshili dade de
aplicag@esreligiosas en seu cotidiano: “a religido de Tor e dos Vanirs, once a &fase € a
continuidade da familia e da comunidade, em vez de qualquer imortalidade pes®a no
outro mundd (DAVIDSON, 2004 183. Com is, tanto as imagem de vakyrjor
gravadas en edelas quanto as narrativas orais dedas atidades proferidas en fedivais
pubdicos, cortes paadanas ou pa poetas @munitarios, enfatizavam a supremada dos
cultos aOdinn, e en consequéncia, atendiam aos ansdos de poder dos guerreiros ereis.

Agradedmentos: a historiadora Luciana de Campos (UNESHFAFI), pelasinformagbes
sohre teoria de género e historia das mulheres ao medievaista bédo Lupi (UFSC) pela
leiturado aiginal e valiosas siged0es

FontesLiterarias Medievais obre Valkyrjor

ELDER EDDA (Voluspa 30, Grimnismd 36, Volundakvida 3, Helgakvida
Hundngsbana 4, Helgakvida Hjérvadsona 28, Helgakvida in fyrri 15,
Sgrdrifumal), séalo X-XIlII. Versd® em Old Norse etraducéd em inglés moderno
por Benjamin Thorpe, disponivel integramente an:
http://www.normanniir eiks.org/lore/poetic/

HAKORNARMAL. SagaHakonar goda http://home.enter.vg/aril dhaugesunede-snorre-
hakon.itm

HERVOR' S SAGA. The Saga & Hervor and King Heidrek the Wise Traducéo de Peter
Tunstall. Northvegr, 2003.http://www.narthvegr.org/lore/hervor/001.php

MERSEBURG CHARMS, séailo | X. Disponivel em Anglo-Saxons charms.

http://www.geocitiescom/medieval_music/leedcraft/charms.htmlI#Tegernsee

NJAL’'S SAGA (Darradallj6d 157), 1280d.C. London Penguin Books, s.d. Traducéo de
Magnus Magnusson e Hermann Palsson.

STURLUSON, Snarri. Prosaedda (Gylfaginning), Islandia séc XIIl. Versd integral em
Old Norse http://www.snerpa.is/net/snorri/gylf.htm Traduc&o para o ingléspor Jean
I. Young, 1954, tpornivel integralmente em:

http://www.angelfir e.com/on/\WWodensharrow/skal dskaparmal.html#edda e traducéo de
Loptson Elder: http://www.northvegr.org/lore/prose2/index.php

VOLSUNGA SAGA, Anénimo, Islandia sécXIIl . Original em Old Norse
Fornaldarségu Nordurlanda http://sever.fhp.uaegonedu/Norse Tradugéo de
Willi am Morris eEirikr Magnuson doOld Norsepara o inglésmoderno (Walter
Scott Press London, 1888 Disponivel integraimente en The Online Medieval &
Clasdgc Librar http://sunsite.berkeley.ed OMACL /V olsunga/
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Fontes loonogr &ficas obre Valkyrjor

- Pingentes amuletos eornamentos da Era Viking:

Aces®rio de toucador de prata, Birka, Suéda (PAGE, 1999; pingente de prata vazala,
Suéda, séc X (GRAHAM-CAMPBELL, 199%; Pingente de prata com 3,5 cm de
Kamegarden, Tissg, Dinamarca(BOYER, 2004 29).

- Estelas funerarias/comemorativas da Era Viking, ilha de Gotland, Séda:

Hammar |, Hammar 1ll, Broa-Halla, Ardre VIII, Stenkyrka-Lill bjars, Hunnnge-Klinte,
Tjangvide (Pictures 20021 The Pictures sones 2007).

- Esaulturas esandnavas medievais do periodocristao:

Esaultura de Valquiria na porta da Igreja de Urnes Noruega, séalo XI (WARD, 2003;
Detalhe de deracé® de caleira da Igreja de Heddal/ Telemark, Noruega, séalo XIlI

(BOYER, 1997, 30.

- Pinturas eilustragdesdo séalo XIX:

Karl Engel, A cavalgada d& \alkyrjas, 1680 W.T. Maud, A cavalgada d& \alkyrjas,
189Q F. Leeke: As \alkyrjas, 1870,0din e Brynhild, 1890,A licenca de Odin, 1875 K.
Dielitz, Gudrun, 189Q Peter Arbo, A cacada ¢ Odin, 1872 H. Herman, A cavalgada d&
valkyrjas, 1890(COTTERELL, 1998. Peter Arbo, A Valquiria, 1869 H. Olrik, Friso do
Ragnaok, 1857(BOYER, 19974). Hans Thomas Valkyrjas, 1989(BRANSTON, 1960Q.
Gadon Bussere, valkyrjas, séc XIX (GRANT, 200Q. An6érimo, A cavalgada d&
valkyrjas, séc XIX (COTTERELL, 1998 BRANSTON, 196Q. Didlitz, A degedida c
Wotan, séc XIX (CAZNOK & NETO, 2000Q. Von Theoda Pixis, Walkire, 1870
(MACK, 1979.

- Fotografias do séalo XIX (Operas):

Marie eLili Lehmann, walkyrjas da Opera O Anel dos Nibelunges, 1876 (CAZNOK &

NETO, 200Q; Amalie Friedrich-Materna, Brunilda na Opera O Anel dos Nibelunggs,
1876(MACK, 1978§.
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Notas

(1) O francés Régis Boyer limita a utilizag® dos chamados métodas psicoldgicos e simbdlistas nas
investigagdes religiosas, preferindo a perspediva diaadnica esocia (BOYER, 1981 10-11). JA para o
historiador norte-americano Thomas DuBois a religiosidade nérdica deve ser pensada em trés eixos
principais: 1 - comunidades descentralizadas de fé& 2 - estruturas locas reladonadas com deidades
espedficas; 2 - Interag® com sistemas religiosos de povcs vizinhcs econamica e geograficamente
asciada a des; 3 - Contribuicéo para os trabalhos ciais e pdliticos como un todo (DUBOIS, 1999 4-5).
Essa perspediva ndo-unitéria, regionalizada e alturalmente influenciavel é uma das tendéncias mais acetas
na dualidade (SPRENSEN, 1999 FELL, 2001, BLAIN, 2002. Outra perspediva muito interessante sdo as
pesquisas da mitéloga britanica Hilda Davidson, espedamente & que gortam as influéncias e/ou
similit udes entre os $mboali smos reli giosos dos Celtas e Escandinavos, renovando ométodo comparativo na
historiografiareligiosa (DAVIDSON, 1988 1994.

(2) Outros termos para vakryja encontrados nas fontes sio: Walachuria (Antigo Alto Alem&o); Valakusjé
(Forma gd&tica); Valmeyjar (“dorzdas de batalha”); Skjaldmeyjar (“dorezelas com escudd’); Hjalmneyjar
(“dorzdas com capacdes’); Oskmeyjar (“dorzdas do cesgj0”); Svanmeyja (“dorzdas cisnes’); Hvit
(“branca”). WARD, 2002

(3) Hilda Davidson dstingue duas formas basicas da representacé® das valkyrjas, separadas por uma
perspediva diaabnica uma mais antiga, sangunéria e terrivel (Antiguidade Tardia), e outra mais
dignificada e poética (Era Viking) (DAVIDSON, 1988 92-97; 2004 50-55). Por sua vez, o historiador
francés Régis Boyer distingue trés formas basicas da imagem valquiriana, por um referencial morfoldgico e
simbdlico, levando & teoria da triparticdo dumezliana: criaturas aladas (elementos aéeos e ceestes);
mulheres cisnes (elemento aquético); servidoras do Valhdl (elementos de fertili dade-feaunddade)
(BOYER, 1981 142). O historiador britanico Brian Branston apresenta uma variac® da representacé® do
mito também por uma perspediva diaadnica, mas muito mais detalhada que ade Hilda Davidson: 1 -
Originalmente & valkyrjas eram espiritos atormentadores das almas, sem nenhuma relagd com Odinn, 2 -
Ap6s o séaulo | d.C., no momento em que Odinn comeca asubstituir Tyr como deus da guerra, elas passam
a ser identificadas como seletoras dos mortos em batalha. 3 - Durante o periodo das migragdes, €elas
transmutam-se em virgens que recegpcionam os guerreiros mortos para o Valhdl. 4 - Durante aEra Viking,
surge outra facda muito mais aristocrética e nolre: as doredas cisnes, dificas de serem congustadas
amorosamente (BRANSTON, 196Q 333-334).
avsiydeorvh™  p wadkyrian eagan (inglés arcaico); hae bestie habent gorgoreos (latim): “estas bestas
posauem olhos de valkyrjor (gérgoras)”. Narratiuncunlae Anglice mnscriptae. (BRANSTON, 196Q 334).
(5) Segundoalguns pesquisadores, o termo Idisi seriaderivado do nddico antigo Disir, traduzido pa Hilda
Davidson como “deusa” (2004 52), e por Thomas DuBois como “espiritos femininos da familia” (1999
207). Para o lexicologo Geir Zoéga, disir € o plura de dis, significando “irma, dorzda, espirito feminino
protetor, deusa” (1910. A conexdo entre os dois termos é inegével e en ambos percebemos a idéia de
entidades obrenaturais femininas muito pocerosas e auantes na vida dos homens.

(6) Algurs pesquisadores contemporéneos relativizam a questdo da existéncia de guerreiras entre os
Vikings. A historiadora norte-americana Carol Clover analisando a obra de Saxo Grammaticus considerou
gue os Unicos casos em que &istiram guerreiras nordicas foram com relagd® a mulheres Dlteiras, vilvas
(ou ra morte de parentes homens) ou quando da necessdade de vingancas famili ares. Es® papel seria
temporério e sua duracé® dependeria do papel da mulher guerreira enquanto filha. Para outra historiadora,
Christie Ward, os relatos de Saxo foram influenciadas pelo referencial classco, espedamente a amazonas
gregas (WARD, 2002. A relac® de guerreiras histéricas na Escandinavia Medieval é muito grande: Thyra
(rainha dinamarquesa, séc VIII); Hethna, Visna e Vebiorg (guerreiras dinamarquesas da batalha de
Brévalla, séc VII); Sela (pirata); Alfhild (pirata); Hervor (pirata e guerreira); Thorbjorg (rainha suec3;
Freydis Eriksddttir (aventureira e o©lonizadora); Gunvara (guerreira); Jutta (pirata), entre outras
(LOTHENE, 2004). Uma problemética que surge nessa questdo: estas mulheres histéricas tiveram o mito
das valkyrjor como fonte de inspiracé ouided guerreiro? A runestone de Torsdker 7, Gastrikland (Suéda)
apresenta uma imagem de mulher com armas e en posicéo de avanco (SAWY ER: 2003 233). N&o tivemos
aces® a ss;afonte iconogéfica edesconhecanos £ éuma representacd de guerreiraou e umavalkyrja
(7) Relac® deimagens originais da Era Viking qte retratam valkyrjor:

A — Broches e pingentes:
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- Acesgrio de toucador em prata (Birka, Suéda. PAGE, 1999 19). Uma figura feminina segura um
corno ce bebida, com os cabelos trangados em forma de né. A estruturageral dafigura eprincipamente
0 vestido lembram um passaro (aguia? ©rvo?).

- Pingente de prata vazala, séalo X (Suéda. GRAHAM-CAMPBELL, 1997 109. Uma figura de
mulher com vestido longotransporta um corno e bebida.

- Pingente de prata om 3,5 cm de Kalmegérden, Tisss (Dinamarca). Duas mulheres equipadas
milit armente. A primeira est4 @ lado de um cavalo, portando cota de malha (?), enquanto aoutra figura
porta um escudoe um cgpacde com entrolhos em forma de serpente. BOYER, 2004 29.

B - Estelas pintadas e esculpidas dailha de Gotland (Suéda.):

- Hunninge-Klinte (séc VIl -1X)- Uma figura feminina segurando um corno com bebida, adma de um céo

(geralmente interpretado como Garmr, 0 c& do submundd e defronte aum cavaleiro, possvelmente um

guerreiro morto e sendorecepcionado noValhdll.

- Tjangvide (séc VI -1X). Novamente uma mulher aparece @ lado de um c&o, portandocornos e defronte a

um cavaleiro (Odinn e seu cavalo com oito pés, Sleipnir). Cabelo trangado em n6. No mesmo conjunto,

outra mulher oferece @rno aum guerreiro a pé segurando machado.

- Hamrmar | (séc VIII) . Umamulher portandoarchate de fogo, interpretada amo uma valkyrja condwzindo

um guerreiro nomundo des mortos (LANGER, 200%).

- Hamner 11l (séc VI -1X). Umamulher oferece ornos de bebida aum guerreiro a cavalo.

- Senkyrka-Lill bjars (séc VIII) Uma mulher segura um grande corno e oferece aum cavaleiro com escudo

espiralado.

- BroaHalla (séc VIII-IX). Umamulher oferece orno ce bebida aum cavaleiro.

(8) Analisando as estelas da ilha de Gotland, percebe-se que amaioria gresenta daramente duas cenas

distintas: um navio em sua base — geralmente interpretado como sendo a passagem da vida para amorte ou

0 proprio reino da mortos, e a cea do alto (parte superior) — a entrada do guerreiro morto para o Vahdall.

Nesta Ultima, quase sempre foi representado um cavaleiro com armas, ao lado de uma mulher oferecando

um corno ¢k bebida. Assm, temos nitidamente aopasi¢éo “homem de batalhas” X “mulher dolar”.

(9) Entre os buriatas (povo mongd que vivia & margens do lago Baikal na antiga RUssa) encontramos o

mesmo conto de trés mulheres cisnes que banhavam-se @& margens de um lago e sdo cgpturadas e

transformadas em esposas. Também entre os ataicos (Asia Central), eslavos, iranianos e turcos essa

narrativa é econtrada mm peguenas variagdes morfolégicas (CHEVALIER & GHEERBRANT, 2002

257).

(10) Neste momento percebemos uma semelhangamuito grande cm outras narrativas mitoldgicas, como a

Volsunga Sagaonde um dos personagens da trama, Sigmund, adquire uma espada magica dravés de

Qadinn.

(11) A narrativa de Helgi, o matador do rei Hundngr e da vakyrjor Sigrdn também aparecena Volsunga

Saga O relato é praticamente 0 mesmo existente na Edda Poética, com excec¢® do gimeiro encontro de

Helgi com o grupo e valkyrjor, que na Vélsunga Sagacorreu num bosque. Do mesmo modo réio existem

mencOes a outras vidas (reencarnagdes) destes personagens.

(12) Na sua descricdo, Hervor era mnsiderada forte ammo um garoto. Foi treinada pelo avd materno ra ate

da guerra com escudo e espada, mas também costurava ebordava. Quando jovem, assaltou alguns homens

gue passavam pelos basques. Participou ce piratarias litoraness, unindo-se aVikings e vestindo-se cmo
homem — aém de alotar 0 nane masculino de Hervardr - redizando saques e bata has. Junto a seus irmaos,
vingou oassassnato do fai. Finalmente, cesu sua vida marcial casando e tendo filhos com um rei. Conf.

HERVOR'S SAGA, 2003
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