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Em algum recanto da Groelandia medieval, uma comunidade de
escandinavos passa por um momento de grave carestia alimentar e recebe a
ajuda de uma profetisa, que realiza um procedimento magico de carater
coletivo, o seidr. Essa cena foi preservada em uma das mais conhecidas sagas
islandesas, Eiriks saga rauda, e foi alvo de variados estudos desde o inicio do
século XX. Nosso objetivo principal neste artigo é analisar os detalhes religiosos
que envolvem esse episddio, ao lado de uma sistematizacdo historiografica
sobre o tema da magia na Escandindvia Medieval, da Era Viking a transicao
para o Renascimento. Ao mesmo tempo, procuramos também refletir sobre o
tema da relacdo entre histdria e ficcao nas sagas islandesas.

1. O seidr e a historiografia sobre magia ndérdica

O seidr foi uma das varias praticas magicas que existiram na Era Viking,
relacionada diretamente com as estruturas religiosas e inserida na vida das
comunidades de carater rural da Escandinavia, entre os séculos VIII e X d.C.2 0O
significado do substantivo seidr é polémico. Para Régis Boyer, o termo seria
advindo de raizes indo-europeias e significaria “canto” ou “vinculo”,® mas
grande parte dos pesquisadores vincula a palavra com outros termos
semelhantes no germanico antigo (Anglo-saxao: sida; Antigo Alto Alemao:
seito), todas denotando uma ideia de corda, lago, barbante,* e ainda, se levarmos
em conta a poesia escaldica (como a Ragnarsdrdpa 15 e o poema de Eystein
Valdason), o seidr aparece também como cinturao, numa ideia de atrair,
amarrar, puxar. Como caracteristicas que surgem nas fontes associadas as
praticas sociais dessa magia, temos:® adivinhacao e clarividéncia; descoberta de
coisas perdidas e segredos do espirito; cura de doengas; controle do tempo;
manipulagao de venenos; maldi¢ao contra um individuo; insulto e ofensas.®

Na mitologia escandinava, o sei0r surge relacionado a Freyja, que teria
ensinado a pratica aos demais deuses e a Odinn (Ynglinga saga 4). Freyja é
identificada as questdes de sexualidade, fertilidade e ao mundo dos mortos,

2 Sobre o tema, consultar: LANGER, Johnni. Religido e magia entre os vikings. Brathair 5(2) 2005,
p. 55-82. Sobre a questao da magia na sociedade nordica, verificar: LANGER, Johnni. Galdr e
feiticaria nas sagas islandesas. Brathair 9(1) 2009, p. 66-90.

3 BOYER, Régis. Yggdrasill: lareligion des anciens scandinaves. Paris: Payot, 1981, p. 144.

4 ANTON, Teodoro Manrique. Rituales mégicos em la religiéon nérdica precristana. ‘Illu: Revista
de ciencias de las religiones 14, 2009, p. 89.

5 HEIDE, Eldar. Spinning seidr. In: ANDREN, Anders, JENNBERT, Kristina & RAUDVERE,
Catharina. (Ed.). Old Norse Religion in Long-term Perspectives. Nordic Academic Press, 2006, p.
164.

6 PRICE, Neil. L’sprit Viking: magie et mentalité dans la societé scandinave ancienne. In:
BOYER, Régis (ed.). Les Vikings, premiers européens. Paris: Editions Autrement, 2005, p. 200.
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sendo uma for¢a muito potente na fase final do paganismo.” Alguns académicos
também acreditam que ela apareceria sob outras denominagdes, Gullveig, uma
misteriosa mulher associada a guerra primordial entre os Vanes e os Ases, e
Heidr, uma entidade que visitava as casas das mulheres, praticando o seidr
(Voluspad 22).8 Para John Lindow, Freyja pode ter utilizado essa pratica magica
como uma estratégia para a guerra entre os deuses, ou mesmo, ter sido o
motivo de tal conflito.” Isso pode ser confirmado no significado de batalha para
o substantivo seidr, que aparece em diversos poemas escaldicos, datados entre
os séculos X e XI d.C. (como Hikonarkvida 12), e sobrevive com o mesmo sentido
em algumas sagas islandesas (Harald saga hdrfagra 23).

Mas a principal divindade nérdica relacionada com a magia ¢ Odinn, deus
do éxtase, da magia, da metamorfose, da guerra e da vitdria, entre outros
atributos, cocriador dos homens e do universo.”” Essa deidade utilizaria o seidr
para ter grande poder, conhecer o futuro, trazer morte, azar, doenga e até
mesmo para controlar a inteligéncia dos homens. Mais ainda, os homens que
realizassem tal pratica seriam acometidos de certa fraqueza e ansiedade,
trazendo tanta vergonha e efeminacdo que o seidr seria praticado
majoritariamente por mulheres (Ynglinga saga 7, ver tabela 3). Nas fontes
literarias, o rito mdgico € preponderante com figuras femininas,!' e alguns
praticantes masculinos teriam sido queimados pelo envolvimento no ritual
(Harald saga hdrfagra 36). Aqui ocorre uma conexao direta com o termo ergi
(efeminagdo), em que percebemos que a sexualidade dos praticantes da magia
pode ter interferido em seus papéis sociais, motivo de muita polémica nos
estudos escandinavistas. Para Neil Price, o envolvimento masculino no ritual
possuia uma moral diferente daquela em que ele estaria normalmente inserido
em outras situagdes na sociedade da Era Viking, mas a relacdo exata entre
sexualidade, comportamento, valores e moral na sociedade ainda é muito mal
compreendida.!? A pesquisadora Jenny Blain pensa que poderia ter existido a
noc¢ao de um terceiro género na performance do ritual magico,'®> mas isso nao

7 LINDOW, John. Norse Mythology. Oxford: Oxford University Press, 2001, p. 128.

8 LARRINGTON, Carolyne. Annotated index of names. The Poetic Edda. Oxford: Oxford
University Press, 1999, p. 307; MCKINNELL, John. On Heidr. Saga-Book 25(4), 2001, p. 397-417.

9 LINDOW, Ibidem, p. 155.

10 BOYER, Régis. Odinn: guia iconogtafico. Brathair 4(1), 2004, p. 5-12.

1A historiografia sobre o seidr € muito vasta, calculada em torno de 300 trabalhos de 150
pesquisadores, entre antropologos, historiadores e fildlogos, em cerca de 120 anos de estudos.
Para uma elucidacao deste panorama, consultar PRICE, Neil. The archaeology of seidr. Brathair
4(2), 2004, p. 109-126.

12 PRICE, Op. Cit., p. 122.

13 BLAIN, Jenny. Nine Worlds of Seid-Magic. London: Routledge, 2002, p. 134. Para uma reflexao
critica sobre as posi¢Oes teodricas de Jenny Blain, verificar: LANGER, Johnni. Deuses, Monstros,
Herdis: ensaios de mitologia e religiao Viking. Brasilia: Editora da UNB, 2009, p. 212-216.
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consegue explicar o envolvimento ambiguo do deus Odinn no seidr: uma figura
extremamente viril no ideario dos guerreiros e da realeza, mas envolvido em
um culto efeminado.

Em diversas sepulturas femininas, nas quais os arquedlogos encontraram
vestigios de objetos relacionados com magia, como bastdes magicos, surgem
figuras e esculturas relacionadas diretamente com essa deidade: animais
totémicos (como lobos e ursos), pingentes representando Odinn, figuragdes de
valquirias e vestigios de plantas alucindégenas. Neste momento, chegamos a
outro tema polémico: a existéncia de xamanismo na religiosidade viking, ou
mais especificamente, nos cultos odinicos. O conhecimento sagrado e proibido,
dentro da tradi¢ao ndrdica, era obtido por meio de jornadas em estados de
transe, metamorfose animal, ou no caso de Odinn, no cavalo Sleipnnir, com oito
patas, um padrdao animal tipico do xamanismo circumpolar. Apesar do
consenso geral em torno de alguns elementos que reportam ao éxtase na
religido ndrdica, a origem autdctone ou estrangeira do seidr € alvo de intensos
debates. A historiadora Stefanie Schnurbein sistematizou a historiografia do
xamanismo nordico em trés vertentes principais: A — Os que acreditam que o
xamanismo escandinavo foi autdctone (de Vries, Schréeder, Stefan Arvidsson);
B — O xamanismo nérdico teve influéncias externas, principalmente advindo da
area finlandesa (Fritzner, Stromback, Kabell, Thomas DuBois); C — Nao existiu
xamanismo na religiosidade nérdica (Ohmarks, Fleck, Gustav Rank). 14

Antes de analisarmos nossa principal fonte - com o intuito de auxiliar o
leitor - concederemos um panorama da historiografia sobre o tema de
investigagdo, a magia na Escandindvia Medieval, que serd retomado
criticamente ao final do artigo, no qual destacaremos nosso posicionamento
teorico com algumas problematicas futuras de investigacao.

De forma genérica, podemos dividir os estudos sobre magia e
religiosidade nérdica em dois grandes grupos: o primeiro, congregando os que

4 Conforme: SCHNURBEIN, Stefanie V. Shamanism in the Old Norse tradition. History of
Religions 2(43), 2003, p. 116-138. Para uma abordagem classica (publicado nos anos 1950) sobre o
fendmeno do xamanismo e suas implica¢des na Escandindvia Medieval, consultar: ELIADE,
Mircea. O Xamanismo e as Técnicas Arcaicas do Extase. Sao Paulo: Martins Fontes, 1998, p. 413-421.
Alguns estudos com boas atualiza¢des e complementos sobre o tema sao: TOLLEY, Clive. The
Historia Norwegiae as a Shamanic source. 13" International Saga Conference, Durham University,
2006, p. 1-12; CHRISTENSEN, Torben Hammersholt. Odinn: en guddommelig shaman?
Religionsvidenskabeligt Tidsskrift 51, 2008, p. 58-72; BIERING, Tine Jeanette. The concept of
shamanism in Old Norse religion from a sociological point of view. In: ANDREN, Anders,
JENNBERT, Kristina & RAUDVERE, Catharina. (Ed). Op. cit, p. 171-178; JON, Asbjern.
Shamanism and the image of the Teutonic Deity, Odinn. Folklore 10, 1999, p. 68-76; ALDHOUSE-
GREEN, Miranda & Stephen. The Quest for the Shaman. London: Thames and Hudson, 2005, p.
120, 146.
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percebem que a grande maioria dos episddios magicos inseridos nas fontes
literarias medievais possuia realidade histdrica, e o segundo, concebendo os
mesmos episddios como elaboragdes ficcionais:

A — A magia nordica como realidade historica nas sagas islandesas.

O estudo da religiosidade dos escandinavos antes da cristianizagao
sempre privilegiou o uso da prosa ficcional islandesa e as Eddas desde o
Oitocentos. Escandinavistas consagrados, como Georges Dumézil'>, Hilda
Davidson'® e Régis Boyer?”, estudaram a mitologia e o paganismo ndrdico
utilizando o recurso de fontes literarias escritas séculos apds a conversao. De
maneira geral, nao consideraram possiveis influéncias cristas na elaboragao dos
manuscritos, ou mesmo na época de sua composicao.

Inseridos na nova geragao de escandinavistas, varios pesquisadores
ampliaram o foco de investigacado para métodos comparativos entre a cultura
material (vestigios arqueolodgicos, andlise de estelas funerdrias, inscrigdes
runicas) e as fontes literarias. A interferéncia de elementos cristaos ou da
sociedade na época da composi¢ao do material literario, especialmente apds o
emprego da escrita latina, ¢ considerada, mas nao a ponto de desacreditar as
informacoOes histdéricas sobre praticas magicas e o paganismo. Os principais
representantes dessa geragao sao Neil Price!¥, Britt-Mari Nasstrom!’, Eldar
Heide®, Jenny Blain?' e Frangois-Xavier Dillman.?

Paralelamente a esse grupo, alguns académicos investigaram a
proximidade e ou influéncia da cultura e do xamanismo finlandés, da literatura
eslava, celta e latina na religiosidade escandinava, antes e depois da

15 DUMEZIL, Georges. Do Mito ao Romance. Sao Paulo: Martins Fontes, 1992; DUMEZIL,
Georges. Los Dioses de los Germanos. México: Siglo Veintiuno Editores, 1990; DUMEZIL, Georges.
Muythes et Dieux de la Scandinavie Ancienne. Paris: Gallimard, 2000. De todos os escandinavistas
especializados na Era Viking, Dumézil foi 0 que mais defendeu uma posicdo estruturalista,
diacrdnica e atemporal para o estudo dos mitos e da religiao.

16 DAVIDSON, Hilda. The Lost Beliefs of Northern Europe. London: Routledge, 2001; DAVIDSON,
Hilda. Roles of the Northern Godess. London: Routledge, 1998.

17 BOYER, Régis. Le Monde du Double: la magie chez les anciens Scandinaves. Paris: Berq
International, 1986.

18 PRICE, op. cit. 109-126.

19 NASSTROM, Britt-Mari. Healing hands and magical spells. In: BARNES, Geraldine & ROSS,
Margaret Clunie (Eds.). Old Norse Myths: literature and society. Sydney: Centre for Medieval
Studies, 2000, p. 356-362.

20 HEIDE, Eldar, op.cit. p.164-170.

21 BLAIN, Op. cit,, p. 1-165.

2 JOCHENS, Jenny. Review: Frangois-Xavier Dillman, Les magiciens dans 1'Islande ancienne.
Scandinavian Studies 4(78), 2006, p. 488-492.
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cristianizagdao. Especialmente perspectivas antropoldgicas foram utilizadas,
além do tratamento das fontes islandesas como documentos etnograficos.
Thomas Dubois,? Gisli Palsson* e Clive Tolley® sao alguns dos nomes mais
importantes dessa perspectiva.

Uma quarta tendéncia, mais recente, explora a ideia de que existiu uma
tradicdo magica de origem pré-cristd, mantida pela tradigdo oral e memoria
coletiva - mas que foi reelaborada para criar modelos explicativos e de
identidade na literatura escandinava da Idade Média Central, como a definida
por Lorenzo Gallo,* Santiago Barreiro®” e Teodoro Anton* — ou que teria se
fundido a elementos do imaginario cristao advindos do continente (ou ainda,
tendo mesmo influenciado a ideologia sobre bruxaria do continente, num
movimento contrario), preconizada especialmente por Stephen Mitchell.?

B — A magia nérdica como tema ficcional nas sagas islandesas.

Em contraposicao, diversos académicos defendem um ponto de vista
totalmente diferente, no qual os temas ligados ao paganismo, praticas magicas e
elementos religiosos, na realidade, seriam apenas motivos ficcionais, inventados
apds a conversao e registrados nas sagas islandesas apenas como recursos
narrativos. Enquanto alguns investigadores, como Bernt Thorvaldsen®,
interpretam as praticas magicas como tipos literarios sem relacio com a
realidade e a tradicao oral, servindo muito mais para estudos sobre a percepgao
do passado (a visao de paganismo pelas comunidades na época de composigao

2 DUBOQIS, Thomas. Nordic religions in the Viking Age. Philadelphia: University of Pennsylvania
Press, 1999; DUBOIS, Thomas. Rituals, witnesses, and sagas. In: ANDREN, Anders, JENNBERT,
Kristina & RAUDVERE, Catharina (Ed.). op. cit., p. 74-78.

20 PALSSON, Gisli. The Textual Life of Savants: ethnography, Iceland, and the linguistic turn.
London: Routledge, 1995.

% TOLLEY, Clive. op. cit., p. 1-12; DUBOIS, Thomas. Review: Clive Tolley, Shamanism in norse
myth and magic. Scandinavian Studies 4(81), 2009, p. 549-553.

26 GALLO, Lorenzo Lozzi. Persistents motifs of cursing from Old Norse Literature in Busluboen.
Linguistica e Filologia 18, 2004, p. 119-146.

27 BARREIRO, Santiago. La magia em la saga de Hrolf Kraki. Temas Medievales 16, 2008, p. 1-12.
% ANTON, Teodoro Manrique. Ecos literarios del Paganismo Nérdico: estidio de los motivos
precristanos em la Saga de Gislic Tesis doctoral, Faculdad de Filologia, Universidad de
Salamanca, 2008.

2 MITCHELL, Stephen A. Learning magic in the sagas. In: BARNES, Geraldine & ROSS,
Margaret Clunie. (Eds.) Old Norse Myths: literature and society. Sydney: Centre for Medieval
Studies, 2000, p. 335-345.

% THORVALDSEN, Bernt @Qyvind. Magic in sagas: the curses of Katla and Glamr. In: NEY,
Agneta, WILLIAMS, Henrik & LJUNGVIST, Frederik (Ed.). A Austrvega: Saga and East
Scandinavia. Uppsala: University of Gavle, 2009, p. 932-939.
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dos manuscritos) do que para entender a religiosidade pré-crista, outros, como
Johanna Fridriksdottir,®! utilizam a magia para conhecer as estratégias sociais de
género e poder para a audiéncia contemporanea das sagas. Também as
praticantes de magia, como as profetisas, sao interpretadas como um tipo
literario nas fontes, a exemplo de John McKinell®?, passiveis, inclusive, de nem
terem existido nos tempos pagados, o que contraria boa parte dos estudos
classicos sobre a religiosidade tanto dos germanos quanto dos escandinavos da
Era Viking. Outros pesquisadores sao ainda mais radicais. A epigrafista Mindy
Macleod® acredita que as referéncias sobre magia rtinica em todas as fontes
literarias noérdicas, incluindo as Eddas e as sagas, foram invencdes artificiais,
interpoladas e adaptadas aos motivos das narrativas. Outro ponto de vista é
defendido pela historiadora Alexandra Sanmark®, que concebe mesmo os
deuses do panteao germano-escandinavo como criagoes literarias.

Apods apresentarmos um panorama historiografico sobre nosso objeto de
estudo, passaremos a detalhar algumas andlises em torno da principal fonte
arrolada, além da comparagdo com outros materiais provindos da drea
escandinava e continental.

2. O episodio de Porbjorg na Eiriks saga rauda.

A Eiriks saga rauda é uma saga islandesa,® classificada dentro do subgrupo
das sagas de familia (islendigasigur),’® composta provavelmente no inicio do
século XIII. Sobreviveu em dois manuscritos medievais, o Hauksbdk (1302-1310)
e o Skalholtsbék (c. 1420), ambos baseados em um original escrito apds o ano de
1263 e hoje perdido. Juntamente com o Greenlendinga saga, forma as chamadas
sagas de Vinland ou groenlandesas, as mais antigas memorias da ocupagao
escandinava no Atlantico Norte, durante o medievo, recontando as viagens
efetuadas na Islandia, Groelandia e América do Norte em torno do ano mil.

31 FRIDRIKSDOTTIR, Jéhanna Katrin. Women's weapons: a re-evaluation of magic in the
[slendingasogur. Scandinavian Studies 4(81), 2009, p. 409-436.

32 McKINNEL, John. Encounters with volur. In: BARNES, Geraldine & ROSS, Margaret Clunie
(Ed.). Old Norse Myths: literature and society. Sydney: Centre for Medieval Studies, 2000, p. 239-
251.

3% MACLEOD, Mindy. Bandrunir inicelandic sagas. In: BARNES, Geraldine & ROSS, Margaret
Clunie (Ed.). op. cit., p. 252-263:

3 SANMARK, Alexandra. Power and conversion: a comparative study of Christianization in
Scandinavia. Occasional Papers in Archaeology 34, 2004, p. 1-297.

% Para um panorama introdutério sobre as sagas, consultar: LANGER, Johnni. Histéria e
sociedade nas sagas islandesas: perspectivas metodoldgicas. Aletheia: revista de historia antiga e
medieval 2(3), 2009, p. 1-18.

3 Sobre as sagas de familia, verificar: OLASSON, Véstein. op.cit., p. 101-118.
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Alguns estudos demonstraram que a Eiriks saga rauda foi a mais antiga, tendo
suporte de testemunho para as navegacoes ainda presentes na memoria social
do século XI e outras entre 1050 e 1300.%”

As sagas groenlandesas foram um produto literdrio que preservou uma
tradicao formada em tempos remotos, preservada de geracao a geragao pelas
pessoas da Islandia. Elas ndo seriam vistas como mito ou lendas pelos seus
criadores, mas, no caso da Eiriks saga rauda, contém elementos que nds
atualmente consideramos sobrenaturais, mas que para as pessoas de sua época
— e na mente medieval — pertenciam ao mundo real, historico. Analisadas em
uma perspectiva ampla, elas possuem diversos pontos geograficos e nauticos
confirmados pelas modernas pesquisas sobre as viagens ndrdicas ao Novo
Mundo.?

A saga, em linhas gerais, descreve os eventos que levaram Eirikr, o
vermelho (Eirikr raudi Porvaldsson), de origem norueguesa, a ser banido da
Islandia e sua posterior descoberta e coloniza¢do da Groelandia. O inicio da
narrativa, tipico de quase todas as sagas islandesas, reconta algumas das
primeiras linhagens colonizadoras da Islandia, para em seguida descrever os
acontecimentos relacionados a vida de Eirikr, seus descendentes e outros
personagens. Na realidade, a saga possui poucas informagoes sobre esse famoso
personagem, concentrando-se na elevacao da memdria dos primeiros europeus
que tiveram um filho no Novo Mundo, Gudridr Pobjanardottir e Porfinnr
Karsefni.

% Sobre a questao das sagas groenlandesas e a ocupacdo escandinava do Atlantico Norte e
América, num contexto tradicional, ver PALSSON, Hermann & MANUSSON, Magnus.
Introduction. The Vinland Sagas: the norse discovery of America. London: Penguin Books, 1965,
p. 7-47. Para um contexto relacionado as modernas investigagoes da paleografia, historiografia,
geografia e arqueologia, consultar: PORLAKSSON, Helgi. The Vinland Sagas in a contemporary
light. Inn WAWN, Andrew & SIGURDARDOTTIR, Porunn (eds.). Approaches to Vinland: a
conference on the written and archaeological sources for the Norse settlements in the North-
Atlantic region and exploration of America. Reykjavik: University of Iceland, 2001, p. 63-77. Um
excelente estudo unindo as teorias da tradicdo oral as modernas pesquisas geo-arqueologicas é:
SIGURDSSON, Gisli. The saga map of Vinland. The Medieval Icelandic Saga and Oral Tradition: a
discourse on method. Massachusetss: Harvard University, 2004, p. 253-304.

% SIGURDSSON, Op. cit., p. 269.
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Tabela 1 - Principais eventos descritos na Eiriks saga rauda:

Banimento por Thorbjorn
L, i p Vifilsson recebe Leifr, filho de Freydis, filha
A historia de assassinato — . . o s
convite de A fome reina na Eirikr, por de Eirikr, As descendentes
Audr Mente chegada de o .o . .
o O Eirikr e parte Groelandia - ordens do rei enfrenta os femininas de
Profunda e | Eirikr a Islandia D Py L, L
.. paraa episodio de Olafr, leva o indigenas na Gudridr sao as
sua chegada | e posterior ida . Y . o _ .
A . Groelandia com | Porbjorg — cap. cristianismo a colonia de maes de bispos —
na Islandia — para a i L .
. sua filha v Groelandia — cap. Vinland - cap. XIV
cap. | Groelandia - j
Guorior — cap. Vv cap. XI
cap. II I

Sem sombra de duvidas, a personagem Guorior € a central em todo o relato. O capitulo III inicia sua narrativa, sendo
filha de Thorbjorn e Hallveig, e descrita como uma mulher muito bonita e com uma excelente conduta. Apos o detalhamento

de seu casamento com Einarr, ela parte com seu pai para a Groelandia, a convite de Eirikr. Todos sdo acolhidos na fazenda de
Thorkell, durante o inverno.
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Na proxima sequéncia, capitulo IV, ocorre o episdodio que nos interessa
diretamente, relacionado a pratica de seidr. Houve um periodo de grande fome
na regiao, devido a escassez de caga. Surge uma mulher, chamada Porbjorg. Ela
residia na comunidade e frequentava as festas, convidada para prever o futuro:
“Hon var spakona ok var kollud litilvolva” (“Ela era uma adivinha e era
chamada de pequena sibila”).* Na literatura nordica, spakona (spa: profecia;
kona: mulher?®) frequentemente surge como sindbnimo de volva (gen. volu; pl.
volur),* ambas designando uma personagem feminina como profetisa. Para
Régis Boyer, volva seria uma praticante de magia originalmente existente na
Era Viking que tanto poderia ser denominada de especialista em divinagao,
uma pratica ou necromante, como no poema éddico*> Viluspd (“A profecia da
volva”), na qual o deus Odinn invoca uma feiticeira morta para falar sobre o
destino do universo e dos deuses.®* Outro escandinavista, John McKinell,
acredita que as narrativas sobre volur representam muito mais um tipo literario
do que um fato social para os autores de seu tempo*! — baseando-se no fato de
que nas sagas contemporaneas (sturlunga saga) esse termo nao ocorre, ao
contrario das sagas de familia e legendarias, justamente, o material narrativo
referente aos tempos vikings. Em nosso ponto de vista, a ocorréncia de
profetisas nos tempos pagaos e no periodo de conversao € confirmada tanto
pela sua incidéncia nos poemas éddicos, quanto nas sagas islandesas e em
referéncias mais antigas, como na Germdnia 8 (c. 98 d.C.), de Tacito, em que
Veleda era uma importante personagem social pelas suas profecias.

Seguindo nosso relato, Porbjorg é descrita como a tiltima entre nove irmas,
todas adivinhas e s ela permanecendo viva. Esse trecho € importante porque
relaciona a praticante com um numero sagrado entre os vikings, o nove,
simbolo de Odinn, do universo e da ordem cdsmica (trés niveis e nove mundos,

3 Todas as tradugdes utilizadas no presente artigo do texto original da Eiriks saga rauda sdo de
Théo de Borba Moosburger, disponiveis em: Trés Sagas Islandesas. Curitiba: Editora da UFPR,
2007, p. 95-98.

4 CLEASBY, Richard & VIGFUSSON, Gudbrand. An Icelandic-English Dictionary (original de
1874). Oxford: Oxford University Press, 1957, p. 581.

41 ZOEGA, Geir T. A Concise Dictionary of Old Icelandic. London: Henry Frowde, 1910, p. 503.

# Seguindo a padronizagao escandinavistica em lingua inglesa, francesa e espanhola, adotamos
em portugués o termo éddico para se referir a Edda, conservando a grafia dupla da consoante d.
¥ BOYER, Régis. op. cit. p. 102.

4 McKINNEL, John. op. cit. p»239-251. Num pensamento oposto ao de McKinell, mas do mesmo
modo radical e infundado, uma académica norte-americana acredita que o termo voélva
originalmente significaria vulva, representando uma pratica essencialmente feminina e
primordial. Sua analise remonta as comparagdes com gravuras pré-historicas e as teorias da
arqueodloga Marija Gimbutas, nao realizando um estudo filoldgico ou etimoldgico convincente.
Conforme: BIJARNADOTTIR, Valgerdur Hjordis. The Saga of Vanadis, Vilva and Valkyrja: images
of the divine from the memory of an Icelandic woman. Master’s Thesis for women spirituality,
California Institute of Integral Studies, 2002, p. 136.
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entre outros aspectos) e com forte cardter xamanico.** O detalhe de ela ser
descrita como a tnica sobrevivente de uma familia de magas, neste caso, pode
ser uma alusao metaforica ao paganismo em geral, moribundo em um mundo
praticamente todo cristianizado.

O fazendeiro Thorkell convida a profetisa para entrar em sua casa, na qual
é recebida com grande pompa e cerimonial. Foi-lhe arrumado um assento alto
com uma almofada. Novamente nos encontramos em uma situagao similar a
outras descritas nas fontes literarias. T4cito descreve a sibila germanica Veleda
realizando suas profecias no alto de uma torre (Historiae 4), enquanto grande
quantidade de sagas cita as praticantes de seidr sobre uma plataforma alta,
chamada seidhjalli (Laxdcela saga 35; Hrolfs saga kraka 3, entre outras). Uma pratica
que pode tanto ter estado conectada ao culto das nornas e sua associagdo com o
conhecimento do destino,#* quanto remeter aos simbolismos do culto a Odinn (o
seu trono, representado em estelas funerarias de Gotland e pingentes de tumbas
femininas).

Na cena seguinte, sao descritos detalhadamente as vestimentas e os
aparatos que Porbjorg portava:

at hon hafdi yfir sér tuglaméttul blan, ok var settr steinum allt i skaut
ofan. Hon hafdi & halsi sér glertolur, lambskinnskofra svartan 4 hofdi ok
vi0 innan kattarskinn hvit. Ok hon hafdi staf i hendi, ok var a knappr.
Hann var btinn med messingu ok settr steinum ofan um knappinn. Hon
hafdi um sik hnjoskulinda, ok var par a skjodupungr mikill, ok
vardveitti hon par i tofr sin, pau er hon purfti til frodleiks at hafa. Hon
hafdi 4 fotum kalfskinnsskta lodna ok 1 pvengi langa ok a tinknappar
miklir & endunum. Hon hafdi & hondum sér kattskinnsgléfa, ok varu
hvitir innan ok lodnir.#

4 Na mitologia escandinava, existem dezenas de citacdes envolvendo o numero trés e o nove,
tanto na Edda Poética quanto na Edda em Prosa. A &rvore Yggdrasill, eixo do universo, seria
ligada basicamente a trés niveis: dos deuses, do homem e dos gigantes, cada um com reinos e
mundos distintos, que somados seriam nove localidades: no nivel mais baixo — Hel e Niflheimr;
nivel do meio - Jotunheimr e Midgardr, Nidavellir e Svartaltheimr; no topo — Alfheimr,
Vananheimr e Asgardr. Acreditamos que as conexdes xamanistas sejam uma boa explicagao
para o simbolismo do niimero nove e Odinn entre os vikings, visto também serem comuns em
outras 4reas da religiosidade euro-asiatica: “E fato conhecido que o valor religioso do niimero 3 —
simbolizando as trés regides cosmicas — precedeu o valor do niimero 7. Fala-se também em nove céus (e
nove deuses, nove galhos da Arvore Césmica, etc.), niimero mistico que aparentemente deve ser explicado
como 3X3 e considerado, por conseguinte, como integrante de um simbolismo mais arcaico que o do
niimero 7, de origem mesopotdmica”. ELIADE, Mircea. op. cit., p. 303.

4% DAVIDSON, Hilda. Myths and Symbols in pagan Europe. New York: Syracuse University Press,
1988, p. 134-166.

¥ Eiriks saga rauda 4.
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Tinha sobre si um manto negro costurado com tiras de couro e todo ele
era decorado com pedras, até embaixo; tinha no pescogo um colar com
pedacgos de vidro; tinha sobre a cabeca uma boina de pele de carneiro
negro e forrada por dentro com pele de gato branco. Nas maos, tinha um
bastao e nele havia um pegador: ele era decorado com latdao, e no
pegador havia pedras. Ela tinha em sua volta um cinto, e havia nele uma
grande bolsa de pele; ela guardava la dentro tudo de que precisava para
a sua magia. Ela tinha botas peludas de pele de bezerro nos pés, atadas
por longas tiras apertadas, com um grande botao de peltre na ponta. Ela
tinha nas suas maos luvas de pele de gato, brancas e peludas por dentro.

Em linhas gerais, a descricao confere com outros relatos sobre praticantes
de magia, especialmente em sagas islandesas. Conferindo a indumentdria de
Porbjorg, percebemos essas conexdes: um manto € tipico de homens e mulheres
envolvidos com o seidr (nas sagas, também sdo utilizados como recursos para
invulnerabilidade magica, Vatnsdeela saga 19), e mesmo o deus Odinn, patrono
da magia, é retratado muitas vezes portando um manto quando surge no
mundo dos mortais (Vélsunga saga 3). Assim, possuir essa vestimenta indicaria
uma ligacdo estreita com o sobrenatural, como na visita do rei Hadingus ao
mundo dos mortos, coberto pelo manto de uma mulher (Gesta Danorum 1). Na
cronica histérica Islendigabdk 7, o legislador Porgeirr arbitra a questio da
introdugao ou nao da nova religiosidade na Islandia, e, apos permanecer um
dia e uma noite coberto por um manto, decide pela conversao ao cristianismo.
Para Carlo Ginzburg, o uso de mantos em procedimentos magicos (como nas
fontes nordicas) ou para cobrir os mortos estaria relacionado num vasto ambito
cultural euro-asiatico associado aos simbolismos da ligacdao entre o mundo dos
vivos e dos mortos e ao xamanismo.*

O detalhe de um colar com pedacos de vidro pode ser uma alusao a
pingentes multicoloridos feitos de vidro, ambar ou azeviche, muito comuns na
Era Viking e fartamente encontrados em tumbas femininas. Eram
extremamente valiosas nao somente por suas qualidades ornamentais, mas
“também por suas supostas propriedades madgicas”.* A caracterizacao do
bastao ¢ fundamental: além de diversas outras sagas aludirem a magos e
feiticeiras utilizando varetas magicas, também em escavagdes arqueoldgicas
foram encontrados abundantes vestigios de cajados de madeira e metal em
sepulturas femininas escandinavas, adornados com anéis e alguns com cabegas

8 Assim, em culturas dispares, ndo sé os invélucros animalescos, mas também, de modo mais geral, 0
que envolve, encerra, cobre aparecem de algum modo ligados a morte.” GINZBURG, Carlo. Histdria
Noturna. Sao Paulo: Cia das Letras, 1991, p. 247.

49 GRAHAM-CAMPBELL, James (Ed.). The Viking World. London: Frances Lincoln, 2001, p. 104.
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de lobos e ursos*® — animais relacionados simbolicamente aos cultos odinicos.>
Segundos alguns pesquisadores, o bastao magico aparece nas fontes sob o
termo gandr (ao lado de vélur, relacionado as volvas, profetisas, e staff) — que
também surge como objeto utilizado na feiticaria e como palavra poética para
serpentes e monstros.”?> Boyer destaca o gandr também como um tipo de
capacidade do feiticeiro para poder envolver, por meio de um objeto (que pode
ser o bastao), outras pessoas ou localidades a grandes distancias, com
finalidades maléficas ou curativas.”® Isso € confirmado por outros especialistas,
que analisando, por exemplo, a Historia Norwegiae (c. 1160-1210), encontram
referéncias sobre o gandur como um espirito malévolo, independente do
praticante de magia, mas estando controlado por este, e que poderia se
transformar em uma forma animal (como o lobo e a serpente do mundo, citados
na poesia éddica e scaldica). A principal finalidade desse espirito seria obter
informagoes, induzido pelo praticante de seidr por meio de seu bastao.** E
ainda, outras pesquisas apontam que os bastoes encontrados nas tumbas seriam
fusos de tecelagem, mas nao ordinariamente artigos utilitarios, e sim objetos
simbolicos utilizados no seidr, representando a capacidade do praticante em
manipular as teias/linhas do destino e do universo. Ao mesmo tempo, o bastao
teria um simbolismo de agressao falica — a conexao viria com a palavra do
nordico antigo gondull, pénis.® Para uma mulher, a sua manipulagao nao traria
problemas sociais, mas isso explicaria porque homens envolvidos com seidr
ganharam o estatuto de ergi, efeminados. Em uma sociedade extremamente
masculinista, tanto a pratica da tecelagem quanto a manipulacdao de objetos
conectados a simbolos falicos foram altamente condendveis para homens.

Em relacao aos outros detalhes da indumentaria de Porbjorg, percebemos
mais pontos interessantes: tanto o forro de sua boina quanto as luvas foram
confeccionadas com pele de gato. Esse animal tanto era associado com a deusa
Freyja, a criadora do seidr (na mitologia, sua carruagem era transportada por
gatos, Gylfaginning 23), como com praticantes de magia na Escandindvia: a
Vatnsdeela saga 28 menciona um homem chamado de Porolf Sledgehammer que
possuia 20 gatos pretos em sua casa.

Voltando ao relato da saga, Porbjorg entra na residéncia de Thorkell e é
cumprimentada com cerimonia pelos homens que ali estavam. Com ajuda do
fazendeiro, a feiticeira olha para todos os objetos, animais e pessoas do

% Para um detalhamento arqueologicos destes objetos, verificar PRICE, Neil. L’Sprit Viking:
magie et mentalité dans la societé scandinave ancienne. In: BOYER, Régis. op. cit., p. 210-212.

5t DAVIDSON, Hilda. op.cit. p. 79, 87.

52 CLEASBY, Richard & VIGFUSSON, Gudbrand. op. cit. p. 188.

3 BOYER, Régis. op.cit. p. 156.

5 TOLLEY, Clive. op.cit. p. 9.

% HEIDE, Eldar. op. cit. p. 168.
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ambiente. A noite é preparada uma refeicio para ela e, depois, dorme na
residéncia. No dia seguinte, as pessoas trazem os objetos necessarios para ela
realizar o ritual denominado Vardlokur, para o qual ela solicita também outras
mulheres a colaborar, mas nao sao encontradas. Inicialmente, Gudrior diz que
conhecia esse ritual na Islandia, pela sua mae de criacdo, mas nao intencionava
participar no momento por ser crista. Apds certa pressao do fazendeiro
Thorkell, ela acaba cedendo:

Slogu pa konur hring um hjallinn, en Porbjorg sat a uppi. Kvad Guorior
pa kveeoit sva fagrt ok vel, at engi pottist heyrt hafa med fegri rodd
kvaedi kvedit, sa er par var hja. Spakonan pakkar henni kveedit ok kvad
margar peer nattarur nu til hafa sétt ok pykkja fagrt at heyra, er kveedit
var sva vel flutt, - "er a0r vildu vid oss skiljast ok enga hlyoni oss veita.
En mér eru nu margir peir hlutir audsynir, er a0r var ek duldid, ok
margir adrir. En ek kann pér pat at segja, Porkell, at halleeri petta mun
ekki haldast lengr en 1 vetr, ok mun batna drangr, sem varar. Séttarfar
pat, sem a hefir legit, mun ok batna vanu bradara. En pér, Gudrior, skal
ek launa i hond lidsinni pat, er oss hefir af pér stadit, pvi at pin forlog
eru mér nu allgloggsee. P munt gjaford fa hér & Greenlandi, pat er
seemiligast er, po at pér verdi pat eigi til langaedar, pvi at vegir pinir
liggja t til fslands, ok mun par koma fra pér beedi mikill att ok géd, ok
yfir pinum kynkvislum skina bjartari geislar en ek hafa megin til at geta
slikt vandliga sét. Enda far pu nt heil ok vel, dottir.

Entdo as mulheres formaram um circulo em torno do tablado, e no meio
Thorbjorg estava sentada, em cima dele. Gudridr entao recitou o cantico
tao belamente e tdio bem que julgaram nunca ter ouvido antes com tao
bela voz aquele cantico que era entao recitado. A feiticeira agradece-lhe
pelo cantico; disse que muitos espiritos agora se achegaram, e que
acharam belo de ouvir o que foi recitado, que antes queriam afastar-se
de nds e nenhuma audiéncia prestar-nos. Mas agora estao claras para
mim muitas coisas que antes eram negadas tanto para mim quanto para
os outros. E eu posso dizer uma coisa, que esta fome nao durard mais do
que este inverno e que os produtos da terra melhorarao com a chegada
da primavera. A doenca que assola ha tempo também desaparecerd mais
rapido do que se esperaria. Ja a ti, Gudridr, eu hei de te recompensar
pelo auxilio que nos prestaste, pois as previsdes para o teu futuro estao
agora totalmente claras para mim. Tu terds ntpcias aqui na Groelandia,
que serao as mais honoraveis, contudo nao durardo tanto, pois os teus
caminhos te levam a Islandia, e 14 partird de ti uma linhagem grande e

% Eiriks saga rauda 4.
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boa, e sobre os teus descendentes brilhara uma luz resplandecente, e
agora fica bem e s3, minha filha.

O ritual do Vardlokur foi mencionado somente neste episddio, nao
existindo nenhuma referéncia em outras fontes.” Talvez esteja relacionado com
Urdr, pela referéncia de um encantamento na poesia éddica (Grougaldr 7,
“Urdar lokurhaldi”, a fechadura de Urd).®® Urdr era a norna (espirito feminino
coletivo) associada com o destino, cuja fonte situada na arvore Yggdrasill era
uma especial proveniéncia de poder (Gylfaginning 15).%

O emprego do circulo para finalidades sobrenaturais ¢ muito antigo,
remontando aos significados filosoficos e teologicos dos gregos, em que o
circulo era um simbolo da divindade e da unidade, até ao mundo céltico, no
qual o circulo era utilizado associado a letras ogamicas e aplicacdes magicas.®
Mas o detalhe que mais se ressalta na narrativa € a descrigao do rito sendo
praticado por mulheres e, inclusive, sendo convocada uma crista que nao quer
seu envolvimento na pratica. A associagao das mulheres com o sobrenatural, o
poder e o destino é uma imagem muito forte presente na poesia éddica,
refletida nas sagas islandesas. O conhecimento de forma geral ndo pertence aos
deuses masculinos e aos homens, sendo quase uma exclusividade do universo
feminino — o saber profético, o poder magico, a comunicacao com os mortos e
vivos € quase uma exclusividade de gigantas, deusas e valquirias.®! Tanto a
profetisa (vOlva), quanto a giganta e a mulher troll sao conhecedoras dos
eventos futuros e passados, canais por meio dos quais 0 poder das nornas

% Magnus Magnussom e Hermann Pélsson traduziram o termo da saga para o moderno inglés,
warlock, bruxo (The Vinland Sagas. London: Penguin Books, 1965, p. 82), do mesmo modo que
MITCHELL, Stephen. Op.cit. p. 339. Enquanto Keneva Kunz a traduz como “ward enticers”,
instigadores de defesa (Eirik the Red’s Saga. In: The Sagas of Icelanders. London: Penguin Books,
2000, p. 659), J. Sephton empregou a tradugao Weird-songs, sons do destino (The saga of Erik the
red, 1880, <http://sagadb.org/eiriks_saga_rauda.en> Acesso em abril de 2010). A palavra warlock
deriva do anglo-saxao waer, verdade, e leogan, mentir, e originalmente significava um traidor ou
alguém que quebrava um juramento. Foi reutilizado na Escocia seiscentista para a bruxaria
diabdlica e depois no inglés moderno, com o mesmo sentido. Conforme: RUSSEL, Jeffrey &
ALEXANDER, Brooks. Histéria da Bruxaria. Sdo Paulo: Editora Aleph, 2008, p. 13-14. Dentro
deste referencial, acreditamos ser errOnea a associacdo entre warlock-bruxaria e o termo
Varolokur.

5% CLEASBY, Richard & VIGFUSSON, Gudbrand. op. cit. p. 657.

% O termo anglo-saxao para destino era Wyrd. DAVIDSON, Hilda. op.cit. p. 165.

60 CHEVALIER, Jean & GHEERBRANT, Alain. Diciondrio de Simbolos. Rio de Janeiro: José
Olympio Editor, 2002, p. 250-253.

61 QUINN, Judy. Women in Old Norse Poetry and Sagas. In: McTURK, Rory (Ed.). A Company to
Old Norse-Icelandic Literature and Culture. London: Blackwell Publishing, 2007, p. 518-526. A
respeito do tema, consultar ainda: JESCH, Judith. Women in the Viking Age. London: The Boydell

Press, 2003, p. 124-175.
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(orlog, destino) é transmitido.®> O Canto em coro é um aspecto essencial dos
ritos xamanicos,® invocando espiritos que restaurariam a ordem na
comunidade. Mas, ao contrario das sociedades xamanistas, o equilibrio no
mundo ndrdico é restaurado por uma pessoa marginal ou externa, muitas vezes
andarilhos ou estrangeiros (geralmente finlandeses).®

Apesar de uma detalhada caracterizagao do ritual e de sua utilizagao por
dezenas de académicos para o estudo do paganismo nérdico, o episddio de
Porbjorg também sofreu criticas, no sentido de ter sido uma cena inteiramente
ficcional. Em seu estudo classico de 1935, Sejd, o escandinavista D. Stromback ja
alertava para a autenticidade do episédio; em 1978, Olafur Halldérsson
defendia que a cena teria sido fabricada pelo autor da saga e nao seria um
indicativo de auténticas praticas pagas na Groelandia; Clive Tolley em 1995
sugeriu que o episodio preservou alguns elementos do seidr, mas nao seria
auténtico nos detalhes.®> Recentemente, Johanna Fridriksdottir aludiu ao mesmo
como um ritual exotico,* e Tolley tornou seu ponto de vista ainda mais radical,
considerando que a cena de DPorbjorg seria imbuida de uma moralidade
fundamentalmente crista, inspirada em passagens biblicas como a dos reis
magos, que anunciam o salvador, sendo seu valor etnografico totalmente nulo.®”
Dentro de nossas consideragdes, tanto o ritual quanto a praticante descrita na
Eiriks saga rauda sao pertinentes com o conhecido em outras fontes literarias,
como em recentes pesquisas sobre a cultura material envolvendo o paganismo
nordico, como ja detalhamos antes. Em nenhum momento, ocorre uma
depreciagao de Porbjorg ou de sua magia, ao contrario, ela foi considerada

62 QUINN, Judy. Ok verdr henni 1j66 4 munni — Eddic prophecy in the fornaldarségur. Alvismdl
8, 1998, p. 29-50. De forma categodrica, Judy Quinn nao segue a perspectiva de McKINELL, op.
cit., p. 239-251, para o qual a figura das v6lur seria apenas literdria e nao socio-historica. Para a
historiadora, a narrativa das profetisas éddicas se instaura de maneira natural na escrita das
sagas, repetindo a dinamica mitologica original entre masculino e feminino. QUINN, op.cit., p
48. Para o escandinavista francés Francois-Xavier Dillman, as volur sobreviveram no mundo
pagdo e na transicao para o cristianismo pela sua relacdo com os animais, a agricultura e os
outros islandeses. Esses magos teriam constituido uma elite social, intelectual e econémica na
sociedade islandesa medieval, do mesmo modo que o status alcangado pela magia na Africa.
JOCHENS, Jenny. Review: Francois-Xavier Dillman, Les magiciens dans 1'Islande ancienne.
Scandinavian Studies 4(78), 2006, p. 490.

6 ELIADE, Op.cit., p. 420-421.

6 Em seu estudo sobre a posi¢ao social das mulheres nas sagas, a escandinavista argentina
Nelly I6ster enumerou: 1. Chefes de familia; 2. Mulheres livres; 3. Mulheres sem residéncia fixa,
andarilhas; 4. Servas/escravas. IOLSTER, Nelly Egger de. Mujeres em la saga de Njal. Temas
medievales 12, 2004, p. 17-35.

6 Apud: FRIDRIKSDOTTIR, Johanna Katrin. op.cit., p. 421.

6 Jbidem, p. 432.

7 Apud: DUBOIS, Thomas. Review: Clive Tolley, Shamanism in norse myth and magic.

Scandinavian Studies 4(81), 2009, p. 552.
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muito positiva, colaborando para a manutengao do equilibrio da comunidade.
Em outras fontes literdrias escandinavas, o paganismo algumas vezes foi
confrontado a fé da época em que as narrativas foram compostas: o pagao seria
imoral, incivilizado e bdrbaro, enquanto o cristao seria civilizado e
moralizado.®® Se o autor (ou autores) da Eiriks saga rauda inventou o episodio
para elevar a memoria de Gudridr, porque nao utilizou apenas elementos
tipicos do maravilhoso cristdo, como milagres e sonhos? Estes existem em
outras sagas, como em narrativas curtas (pattir), apresentando bispos imunes
ao fogo.® O mais comum sao as narrativas adaptarem elementos do paganismo
a um contexto cristdo, permanecendo uma antiga tradicao conjugada a novos
atributos (a paralisia e a jornada fora do corpo sao retomadas nas Byskupa sogur,
as sagas dos bispos™). Mas, no episodio de Porbjorg, ndao houve adaptagao,
sincretismo ou mudancas para a nova percepgao religiosa: o destino glorioso de
Guoridr (ancestral de trés bispos islandeses) € antevisto pela profetisa
utilizando métodos ancestrais, que refletem muito mais o convivio de pagaos e
cristaos na Groelandia e que foram preservados pela tradi¢ao oral. A audiéncia
das sagas conhecia, a0 menos no momento inicial da sua composigao, a maioria
dos rituais, crengas e divindades do paganismo ndrdico, mesmo que quase
todos estivessem obsoletos. Assim como os poemas €ddicos e seu contetdo
mitoldgico, temas religiosos pré-cristdos foram preservados na literatura
escandinava porque possuiam conexao com necessidades e condicoes sociais de
seu tempo.”! Acreditamos que é mais adequado pensarmos a personagem
Guoridr Pobjanardoéttir como transmissora do conhecimento, preservando a
tradicao magica (ao conhecer o rito do Vardlokur) e tornando-se uma peregrina
para Roma quando ancia, uma mulher-elo entre duas realidades diferentes, mas
totalmente integradas (o Velho e Novo Mundo, o paganismo e o cristianismo).”

¢ ZIMMERLING, Anton. Hvi farad heidnir menn hér? Christian and pagan alusions in the
skaldic poetry of the thirteenth century. 13* International Saga Conference, Durham University,
2006, p. 1-10.

6 GRONLIE, Sian. Miracles, Magic and missionaries: the supernatural in the conversion pattir.
13t International Saga Conference, Durham University, 2006, p. 1-10.

70 McCREESH, Bernardine. Elements of the pagan supernatural in the bishop’s sagas. 13
International Saga Conference, Durham University, 2006, p. 1-11.

7t ORTON, Peter. Pagan myth and religion. In: MCTURK, Rory (Ed.). op. cit., p. 316.

72 “Le r6le de Grudridr dans 1’ancienne et la nouvelle religion est ainsi evident, mais je dois
admettre que mon hypothese selon laquelle elle a été la premieére a transmettre de 1"information
concernant Le Nouveau Monde a 1’ Ancien est moins bien fondée”. JOCHENS, Jenny. La femme
Viking en avance sur son temps. BOYER, Régis (Ed.). op. cit., Paris: Editions Autrement, 2005, p.
215. Sobre Guoridr Pobjanardoéttir verificar ainda: JOCHENS, Jenny. Gudrid Thorbjarnardottir:
une globe-troutteuse de 1’an mil. Clio 28, 2008, p. 38-58.
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Tabela 2: As transformacgoes do seidr na literatura escandinava medieval

Periodo Fonte literaria Caracteristicas

O seidr é descrito de forma neutra como

Poemas i ‘-
1000-1100 sddicos uma pratica magica, mas que se torna
negativa quando praticada por homens
. O seidr é uma atividade positiva, que
Cronicas . : ,
1100-1200 . ajuda as comunidades em periodos de
histdricas

crise

Sagas reaise | O seiOr torna-se maléfico, principalmente

1200- 1250 Sagas de quando usado pela realeza (e
familia especialmente, pelas rainhas)
Sagas de

O seidr transforma-se numa

familia e - . : . ..
1250-1400 Sacas feiticaria/bruxaria para prejudicar o heréi
g, . no transcurso da narrativa
lendérias

Comparando o episddio de Porbjorg com outras producoes literarias (ver
tabela 3), podemos perceber que ele possui uma caracterizacao arcaica do seidr,
aproximando-se muito mais de narrativas histdricas como o Landndmabok 145 (c.
1097-1125) — em que do mesmo modo, uma comunidade passa por um
momento de uma grande crise de fome e € atendida por uma praticante de seior
— ou de poemas éddicos (que se aproximam muito mais do passado pagao que
as sagas, devido a sua antiguidade) como a Voluspd 22 (c. 1000), na qual temos
caracterizada uma mulher que vaga pelas casas dos humanos praticando o
seidr. Com o passar do tempo, as figuragcoes da magia tornaram-se negativas,
sendo um recurso meramente narrativo em que o hero6i defronta-se com uma
feiticeira que utiliza o seidr como barreira para sua jornada (ver tabela 2). A
propria compreensao das praticas religiosas antigas se torna muito difusa,
mesclando fantasia com elementos sociais (como nas sagas lendarias), tornando
indistinto o paganismo do fendmeno da bruxaria (a partir do século XIII).
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3. Conclusao: novas perspectivas sobre a magia na Escandinavia Medieval

Tradicionalmente, os estudos de magia noérdica concentram-se em dois
periodos: a Era Viking (790-1066) e a transi¢ao para o Renascimento (1400-1600).
No primeiro caso, muitas das fontes investigadas pertencem ao periodo
compreendido pela Idade Média Central, motivando diversas polémicas sobre
interpretacdo e limitagOes desses materiais, como ja apontamos em nosso
texto.”” Num dos mais recentes debates no prestigioso peridodico Scandinavian
Studies, a pesquisadora Johanna Frioriksdottir questiona o uso das sagas como
fonte etnografica para o estudo da religiosidade nordica, pela suposta falta de
evidéncias de praticas magicas na Islandia centro-medieval,”* mas existem
indicios de textos legais islandeses (Grigds 27), noruegueses e gotlandeses
(Gutalagen 1) deste periodo que proibem encantamentos, cantos de cura e
doengas e invocagdes em sepulturas.” Neste sentido, ocorre uma confirmagao
de nosso trabalho anterior,” no qual percebemos que os aspectos mais publicos
e coletivos da religiosidade pré-crista (como os festivais e o seidr em seu aspecto
divinatorio) tendem a desaparecer com a cristianizagdo — contribuindo para
suas deformagOes nos registros das sagas conforme a distancia no tempo —
enquanto que o galdr (encantamento) sobrevive na sociedade escandinava até o
periodo moderno, por ter caracteristicas mais individualistas e privadas. Mas
essa sobrevivéncia nao pode ser concebida como uma permanéncia do
paganismo original, e sim um hibridismo cultural das formas diferenciadas de
religiosidade. A nova sociedade adapta os rituais e as crencas conforme suas
necessidades, novas ou velhas — e é neste sentido que a literatura deve ser
estudada, como um espelho das metamorfoses sociais. Apos o baixo-medievo,
surgem evidéncias do uso de magia, mas agora ja adaptadas ao novo contexto
da bruxaria continental, como o registro historico ‘do Logmannsanndll de 1407,
que menciona um homem queimado por usar feiticaria contra outro homem, na
Groelandia.”” Ou o surpreendente ressurgimento de um culto individual ao
deus Odinn em Estocolmo, que levou Ragvald Odinskarl para a inquisicio em

73 O historiador Stephen Mitchell considera esse periodo lacunar como um desideratum,
fornecendo uma original ideia de que apesar da bruxaria nérdica (a partir do século XIII) ter
sido influenciada pelas ideias continentais, também a Escandinavia poderia ter matizado as
ideologias europeias sobre bruxaria. Para este tiltimo caso, critica as teorias de Carlo Ginzburg
sobre uma matriz euro-asidtica. Conf. MITCHELL, Stephen. Blékulla and its antecedents:
transvection and conventicles in Nordic Witchcraft. Alvismal 7,1997, p. 81-100.

7+ FRIDRIKSDOTTIR, J6hanna Katrin. Op.cit. p. 425.

75 SANMARK, Alexandra. Op.cit. p. 159.

76 LANGER, Johnni. Galdr e feiticaria nas sagas islandesas. Brathair 9(1) 2009, p. 66-90.

7 FRIDRIKSDOTTIR, op.cit. p. 415.
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1484.7 Mesmo o seidr pode ter sobrevivido, mas com modificag¢des: relacionado
ao ambiente privado da tecelagem feminina e das fazendas, deixando marcas
profundas no folclore popular medieval e moderno até o surgimento dos contos
de fadas.”

Muitas questdes ainda permanecem, apontando grandes possibilidades
investigativas para o futuro. Porque a magia e o paganismo ndo tiveram espaco
nas Sturlunga saga (as sagas contemporaneas)? Porque a figura literaria da
rainha é particularmente relacionada com a malevoléncia do seidr? Quais as
motivagoes de Snorri Sturlusson® ter empregado em suas obras o galdr como
uma magia positiva, enquanto o seidr foi visto como negativo? Seria um reflexo
de uma oposicao existente nos tempos pagaos ou é um sintoma dos valores de
sua propria época? O seidr foi uma pratica totalmente autdctone ou foi
influenciado pelo xamanismo circumpolar e outras tradi¢des externas? A
associacao dos praticantes masculinos com o seidr e a nocao de ergi foi
totalmente paga ou sofreu adaptagao do moralismo cristao?

Questdes e duvidas que nos colocam frente a frente com os
posicionamentos mais comuns sobre o tema da magia nordica: os que
defendem a persisténcia. de uma memoria cultural (ou tradigao oral),
concedendo as fontes literdrias um carater etnografico; e os que pensam a
literatura apenas enquanto reflexo de sua época, sem relagdo direta com o
passado. As sagas seriam apenas ficgao ou também Historia? Mesmo o estilo
mais realista da literatura escandinava, as sagas de familia, possuia senso de
fantastico desde o seu inicio.’! Resta ao historiador dialogar com os diferentes
métodos e as multiplas abordagens, justamente para poder captar o grande
dinamismo e hibridismo cultural do medievo, mesmo porque as religiosidades
antigas sao um fendmeno sutil que requer grande capacidade reflexiva por
parte do homem moderno.

78 MITCHELL, Stephen. Odin, magic, and a Swedish trial from 1484. Scandinavian Studies 81,
2009, p. 263-286.

7 HEIDE, Eldar. op.cit. p. 164-170.

8 Snorri Sturlusson, poeta e escritor islandés (c. 1179-1241). Autor de algumas das mais
importantes obras da Escandinavia Medieval, como a Edda em Prosa, a Heimkringla e a Saga de
Egil. Conf.: HAYWOOQOD, John. Encyclopaedia of the Viking Age. London: Thames and Hudson,
2000, p. 179.

81 ROSS, Margaret Clunies. Realism and the fantastic in the Old Icelandic sagas. Scandinavian

Studies 74, 2002, p. 453.
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ANEXO

Tabela 3 - O seidr nas fontes literarias da Escandinavia Medieval

Fonte, Data de Termo(s) da fonte ] e g Recepcao do
, . Nome da(o) ‘ee Sinopse do episodio .
estrofe/capitulo e composi- . para a(s) pratica(s) . seidr ou seu
. . ~ praticante N envolvendo magia .
tipologia® ¢ao® magica(s) praticante
Lausavisa 6; Kennings (metaforas poéticas)
Hékonarkvida 12 1000 (?) X Seidr & \ batalhasp Positiva
(PES) P
Ragnarsdrdapa 15 , Kenning para a serpente do o
- ?
(PES) 900-1000 (?) X Seidr mundo (Jormungandr) Positiva
A feiticeira Gullveig (deusa
Freyja ?) é denominada de Heidi
Voluspa 22 (PED) 1000 (?) Heidi/Gullveig Seid; ganda no momento em que andaria Neutra

entre as casas dos humanos
realizando seiOr

82 PED: poema éddico; PES: poema escaldico; SF: saga de familia; SL: saga lendaria; SR: saga dos reis; CH: cronica histérica; b: Pattr.

8 As datagOes dos poemas éddicos e das sagas islandesas é alvo de intenso debate académico. Para estas datas, recorremos a sistematizacao proposta
por OLASSON, Véstein. Family sagas. In: MCTURK, Rory (Ed.). op. cit., p. 114-115 e GUNELL, Terry. Eddic poetry. In: Ibidem. p. 97-98.
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Si0a; volur; vitka;

Odinn é acusado por Loki de

Lokasenna 24 (PE) 1000 (?) Odinn Ares praticar seidr na ilha de Sdmsey e Negativa
& por isso de ser ergi
Landnamabok, , e .

Sturlubdk 145 1097-1125 Puriory Seiddi Adeiticelra salyou a comunidade | p )

syndafyllir trazendo peixes pela voz

(CH)
, Agrip af ) Régnvaldr Seidmadr; Rognvaldr é filho de ufn‘a
Noregskonugasogum 1190 , , finlandesa chamada Svasi e Neutra
reykill Spamadr , , .
20 (CH) pratica o seidr e a profecia
, . Os praticantes de seidr sao
5 ?
Hyndluljoo 33 (PE) XII (?) X Seidberendur descendentes de Suarthofda Neutra
Vélsunga saga 7 (SL) | 1200-1270 X Seibkgna; fraitha Sfgny troca de forma Negativa
fjolkunnig com uma praticante de seidr
Odinn é o mestre do seidr, que
Galdra; Seio; aprendeu com a deusa Freyja; ele
Ynglinga saga 4 e 7 1920-1230 Odinh gald.r.?smlér';s?léko usa o.se16r Com(? Poder para Negativa
(SR) nu; fjolkyngi; 6rlog; | profecias e maleficios, mas seu
ergi uso entre os homens é

considerado ergi
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Ynglinga saga 16

A rainha Drifu contrata a

1220-1230 Hulo Seiokonu; Mara feiticeira Huld para matar seu Negativa
(SR) . . .
marido, o rei Vanlandi
Yngli 17 filh i Vi li
nglinga saga 1920-1230 Huld Seid; vilva Os fi os.do rei 1sbu/r realizam Negativa
(SR) seiOr para mata-lo
Harald Saga Hins Rt’ig.nva.ld.r . Régn\./aldll e mai.s 80 praticantes ‘
, 1220-1230 Réttilbeini; Seidr de seidr sao queimados em sua Negativa
Hidrfagra 36 (SR) .
Vitgeir casa
A rainh nnhil i i
Egils saga 59 (SF) | 1220-1230 | Gunnhildr Seid; Seida rainha Gunnhildr pratica seior |\ oo
contra o herdi Egil
Orms pattr . , Uma volva profetiza o destino do
1220-1300 X Seiodi; oA s Neut
Stordlssonar 6 (P) il spa herdi Asbjorn eutra
Laxdcela saga 37; 76 Seigiiif;sl?e?écll;tin' Kogggh! ¢ sua familia utilizam
&4 5 1230-1260 | Kotkell; Grima ey ’ uma plataforma de seidr para Negativa
(5F) fjolkunnig; rovocar feiticos
Seidmenn P ¢
Gisla saga Strssonar fjolkyngi; ergi; Bork paga ao feiticeiro Porgrimir
18 (SF) 1250 Porgrimir neff skelmiskap; para realizar um feitico contra Negativa
Seidskratti Gisli
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Eiriks saga rauda 4

seildr; varolokur;

A feiticeira porbjorg é convidada

(SF) 1263 Porbjorg HtilvSlva a profetizar em uma comunidade Positiva
assolada pela fome
Profetisa finlandesa faz um rito
v 5 5+ fi5lkunnio:
atnsdala saga 26 1270-1280 X Se1,6 . fJO e, de seidr para ver o futuro Positiva
(SF) spadi; fjolmenni
durante um banquete
Brennu-Nidls saoq Hallgrimur possui uma alabarda
30 ( S]F) & 1275-1285 Hallgrimur Sei0a que através do seidr adquiriu Positiva
propriedades magicas
Dois homens utilizam seidr para
Fridpjofs saga 5-8 Heidr; Fjolkunnig; criar uma tempestade marinha ,
1 t
(SL) 300 Hamglama Seidhjalli contra o herdi Frithof e se Negativa
transformam em duas baleias
Profetisa prediz a morte do heroi
Orvar-odds saga Final do séc. Odd
Heid i0k Positi
239 (SL) XIII ot sei0kona e é acompanhada em um coro de ostiva
15 donzelas e 15 jovens
Hrdlfs saga kraka 3 SeiQ; Seiokona; Heidr realiza profecias na corte
48 é’(JSL) ’ 1400 Heidr; Skuld seidhjall; volva; do rei Frooi; Skuld pratica o seior Negativa
galdrar contra seus inimigos
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