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RESUMO

A serpente é um dos temas iconograficos mais comuns na Escandinavia da Idade do
Bronze a Idade Média. Ao longo de milhares de anos este réptil foi gravado, desenhado,
esculpido, talhado, pintado e forjado nos mais diferentes suportes e materiais. Os
estudiosos suscitaram diversas hipoteses do porqué esse animal ser tdo abundante na
iconografia nordica e por tanto tempo. Entretanto, a proposta dessa tese foi pesquisar 0s
simbolismos associados as serpentes, tendo como recorte temporal o periodo da Era
Viking (sécs. VIII-X1), mas trabalhando especificamente com dois tipos de monumentos
que apresentam imagens ofidicas: os hogbacks na Inglaterra do século X, e as pedras
ranicas da Suécia do século XI. Partindo do pressuposto que dentre a vasta gama de
significados que a serpente apresenta, propusemos a tese de que esse animal conteria a
funcdo de ser um simbolo apotropaico, tendo sido gravada nestes monumentos no intuito
de fornecer algum tipo de protecdo ao morto e sua alma. Tendo como base essa hipétese,
realizamos uma analise dos simbolismos que a serpente possuiu durante a Era Viking,
utilizando diferentes tipos de fontes para isso, e em seguida realizamos a analise
iconografica dos dois monumentos adotando como métodos de interpretacdo o estudo
iconologico de Panofsky, o estudo arqueoldgico de Bahn, somados a sugestfes
metodol6gicas de Pastoureau, Schmitt, Joly e Gombrich. Além dessa andlise
iconografica, também se realizou um levantamento quantitativo da quantidade de pedras
rnicas suecas que possuem serpentes, elaborando-se graficos, mapas e tabelas com tais
dados. As conclusdes chegadas neste estudo confluem para a existéncia de um
simbolismo religioso associado as serpentes e que elas poderiam em dadas ocasides terem

servido de simbolos apotropaicos.

Palavras-chave: Serpente, pedra runica, hogback, Religido Nordica Antiga, simbolismo

animal.



ABSTRACT

The serpent is one of the most common iconographic themes in Scandinavia from the
Bronze Age to the Middle Ages. Over thousands of years, this reptile has been engraved,
designed, sculpted, carved, painted and forged in the most different supports and
materials. Scholars have raised several hypotheses as to why this animal is so abundant
in Norse iconography and for so long. However, the purpose of this thesis was to research
the symbolisms associated with serpents, having as study period the Viking Age (8th-
11th centuries), more specifically working with two types of monuments that present
serpents images: the hogbacks in 10th century in England, and the runestones of 11th
century in Sweden. Starting from the assumption that among the wide range of meanings
that the serpents presents, we proposed the thesis that this animal would contain the
function of being an apotropaic symbol, having been recorded in these monuments in
order to provide some type of protection to the dead and his soul. Based on this
hypothesis, we carry out an analysis of the symbolisms that the serpent possessed during
the Viking Age, using different types of sources for this, and then carry out the
iconographic analysis of the types of monuments, adopting Panofsky's iconological study,
Bahn's archaeological study, in addition to methodological suggestions from Pastoureau,
Schmitt, Joly and Gombrich. In addition to this iconographic analysis, a quantitative
survey of the number of Swedish runestones that have serpents was also carried out, by
drawing up graphs, maps and tables with such data. The conclusions reached in this study
converge to the existence of a religious symbolism associated with serpents and that they
could on occasion have served as apotropaic symbols.

Keywords: Serpent, runestone, hogback, Old Norse Religion, animal symbolism.
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1. INTRODUCAO

O tema dessa tese € algo curioso como suscita o préprio titulo. Um estudo sobre
duas coisas que normalmente causam espanto, ou pelo menos um certo receio ou
desaprovacdo entre alguns. Falar sobre a morte e cobras ndo € algo para qualquer pessoa.
E abordar ambos num estudo académico é no minimo peculiar. O tema dessa tese de

3

forma objetiva, foi estudar como os “vikings” dos séculos X e XI compreendiam o
simbolismo da serpente associado a monumentos erguidos para fins memorialistas de
honrar os vivos, mas também os mortos. Ou seja, um estudo sobre a crenca na morte e
como a cultura nérdica daquele tempo concebia o papel da serpente para isso.

Todavia, alguns podem suscitar o questionamento que o simbolismo da serpente
ndo deveria gerar essa indagacdo, afinal as serpentes “seriam naturalmente” algo ruim,
perigoso, profano e maléfico. Entretanto, a serpente esta entre os animais simbolicamente
mais emblematicos devido a sua diversidade de simbolismos, o que a torna por exceléncia
um bom exemplo para se explicar a polivaléncia e ambiguidade de significados que um
simbolo pode possuir.

De fato, ainda hoje o senso comum tende a associar a imagem da serpente com
essa visdo negativa, mas isso ndo é uma unanimidade. O historiador Jean Delumeau
(2009), em seu trabalho sobre a histéria do medo, observou que o medo ndo consistia
apenas numa reacdo natural/biolégica ao perigo, mas também era uma construcdo
sociocultural, relacionada a valores, concepcGes de bravura e covardia, ideias,
comportamentos, ideologias, crencas religiosas etc. Por tal sentido, observamos que o
medo de cobras ndo é apenas motivado por um fator biolégico, mas também esta
carregado de um arcabouco simbdlico de porqué devemos temer estes animais.

Embora, exista esse receio, desprezo e medo quanto a imagem das serpentes, entre
algumas culturas estes animais eram vistos de forma positiva e até mesmo sagrada e
divina. O bid6logo Balaji D. Mundkur publicou The Cult of Serpent: An Interdisciplinar
Survey of Its Manifestations and Origins (1983), obra que se tornou uma referéncia nos
estudos simbdlicos acerca da serpente em diferentes culturas. Nesse livro, Mundkur
procurou analisar o medo, o0 espanto, o fascinio e a veneracdo as serpentes através de
distintos metodos como salienta o subtitulo de seu livro. Ele expressa que embora esses
animais sejam criaturas estranhas, ainda assim, diferentes culturas apresentam
incontaveis referéncias miticas, lendérias, folcloricas, literarias, artisticas, simbdlicas e

religiosas atribuidas a elas.
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E partindo dessa percepcdo que o simbolismo da serpente é diverso e
necessariamente ndo represente sempre algo negativo, propusemos esse estudo com o
intuito de estudar a Religido Nordica Antiga a partir de seu simbolismo religioso contido
na figura animal das serpentes presentes em monumentos da Era Viking. Nesse intuito,
nossa pesquisa procurou analisar uma religido a partir de sua cultura material, visual e
simbdlica. Dessa forma, sublinhamos que estudar uma religido vai além da leitura de
textos religiosos ou livro sagrados, do relato de ritos e crencas, da descrigcdo de templos e
locais de culto, do debate de dogmas e doutrinas. Esse estudo pode também ser realizado
através de aspectos da cultura material, imaterial, visual, das mentalidades, do imaginario,
de comportamentos, da Estética, da Mitologia, da Psicologia, da Simbologia e de outras
formas.

Com isso optamos para a nossa pesquisa trabalhar com a cultura material de
imagens ou cultura visual®. Mas se a imagem pode servir como fonte visual, historica e
para outros fins, o que ela seria? O conceito de imagem é amplo e até complexo de ser
definido como comentado por Martine Joly (2007), pois a autora aponta que a imagem
consiste ndo apenas em algo que vemos, mas em um meio de linguagem, comunicacao,
informacao e expressdo, o qual pode ser figurativo, literal ou simbdlico.

Para Joly (2007, p. 44-46) o ser humano é uma criatura essencialmente que vive e
depende de um mundo preenchido por imagens de todos 0s tipos, pois as sociedades se
construiram ndo apenas com base na linguagem falada, gestual e escrita, para unir as
pessoas, transmitir conhecimento, informacéo, crencas, leis, conceitos, histérias, valores
etc. mas dependeu da elaboracdo de imagens para auxiliar nesse processo. Algo téo
preponderante que desde a Pré-hist6ria encontramos pinturas de animais, pessoas e outros
seres na chamada Arte rupestre. Nesse sentido, a linguagem visual existe hd milhares de
anos, inclusive antecedendo a linguagem escrita. Mas 0 que seria uma imagem? Sobre

IS0, 0 historiador da arte William Mitchell, comentou o seguinte:

A palavra “imagem” ¢ notoriamente ambigua. Ela pode denotar tanto um
objeto fisico (uma pintura ou escultura) quanto uma entidade mental e
imaginaria, uma imago psicolégica, o conteddo visual de sonhos, memodrias e
percepcdo. Ela desempenha um papel tanto nas artes visuais quanto verbais,
como 0 nome de um conteldo representado de uma figura ou sua gestalt
[configuracao] formal geral (o que Adrian Stokes chamou de “imagem em
forma”); ou pode designar um motif [motivo] verbal, uma coisa ou qualidade
nomeada, uma metafora ou outra “figura”, ou mesmo a totalidade formal de

L A cultura visual é fonte de estudo para vdrias areas além das Artes visuais, servindo para pesquisas no
campo da Historia, Sociologia, Antropologia, Arqueologia, Estética, Linguagem, Comunicacao, Psicologia,
Simbologia, Memoria, Arquitetura, Urbanismo, Ciéncias das Religides, Fotografia, Astronomia, Biologia
etc.
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um texto como um “icone verbal”. Pode até mesmo atravessar a fronteira entre
visdo e audigdo na nogdo de uma “imagem acustica”. (MITCHELL, 2005, p.
2, traducdo nossa).

Pela citacdo de Mitchell percebe-se que a imagem pode se referir tanto a algo
material, palpével, audivel, real e virtual, mas também pode se referir a concepcdes
mentais, imateriais, imagindrias e abstratas. Apesar desse conceito sobre imagem ser
simples, ele ja é o suficiente para este estudo, ja que nosso propdsito € trabalhar com
imagens e ndo teorizar a respeito.

Assim, se as imagens podem se manifestar de forma material e imaterial, quais
seriam suas fungdes? Burke (2004) e Joly (2007) comentam que o uso de imagens é
extraordinariamente amplo, aparecendo de distintas formas para diferentes intuitos. Mas
em termos simples, as imagens procuram transmitir informacdes, valores, experiéncias,
exemplos, representacdes, emocg0es, ideias, conceitos, nocdes, regras, conhecimento,
autoridade, poder, influéncia, fascinio, reveréncia, adoracdo, encanto, ideologia, discurso,
entretenimento etc. Dependendo do tipo da imagem, tais caracteristicas serdo mais claras
e diretas, ou se apresentardo de forma indireta ou até mesmo subliminar.

Dito isso, nossa pesquisa ndo apenas enveredou-se pelo estudo de fontes visuais,
mas escolhemos trabalhar com um tipo especifico de simbolos, o simbolismo animal. Mas
como seria possivel estudar religides a partir dos animais? A historiadora Kimberly Patton
(2006, p. 27), destaca a existéncia de um esqueleto humano, hoje exposto no Museu de
Israel, o qual mostra um homem que teria vivido entre 10.500 e 8.300 anos atréas, que foi
sepultado ao lado de um pequeno cachorro. N&o se sabe se o cdo foi posto ali como uma
oferenda ou era seu animal de estimacdo, que morreu depois do dono e foi colocado ali
para acompanha-lo, ou até mesmo poderia ter sido sacrificado para aquela ocasido.

Com esse exemplo, Patton quis assinalar como a ligacé@o entre pessoas e animais
para fins religiosos € algo antigo, remontando milhares de anos. Nesse &mbito a autora
salienta que essa relacdo é bastante ampla e versatil. Os animais sdo vistos como
companheiros de mundo, amigos, alimento, fornecedores de recursos, ameaga,
predadores, pragas, espiritos naturais, monstros, divindades, seres sagrados,
antepassados, forcas da natureza, inspiracao, portadores de poderes etc.

Diante destas caracteristicas diversas que os animais significam a humanidade
desde os tempos antigos, eles se tornaram indissociavelmente uma parte importante nas
sociedades e nas culturas, influenciando nos costumes, comportamentos, economia,

crencas religiosas, mitos, valores etc. (WALDAU, 2006, p. 52-55). Mas 0 que concerne
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0 ambito religioso, escopo dessa tese, 0s animais possuem uma variedade de funcbes
dentro das religides.

Estes podem aparecer como oferendas e sacrificios, algo bastante comum entre
distintas religides, apesar de que houvesse restricdes para o sacrificio de determinados
animais e até mesmo seu abate e consumo?. Entretanto, eles também podem personificar
objeto de sacralidade, veneracdo e culto. Ainda hoje os hindus veneram uma gama de
animais sagrados como vacas, macacos, elefantes, ratos e serpentes (KLOSTERMAIER,
1998, p. 52). Entre os egipcios varios de seus deuses eram personificados em animais,
além de serem antropomarficos, normalmente possuindo corpo humano e a cabeca animal
(SCARPI, 2000, p. 45). Os animais também podem simbolizar valores, experiéncias e
proporcionar poderes e conhecimento, algo visivel através de ritos, idolos, simbolos,
cultos etc. Tais caracteristicas sao bem marcantes em praticas xamanicas (ELIADE, 2002,
p. 40).

Entretanto, o estudo do simbolismo animal ndo ¢ algo recente. Ele ja existe ha
bastante tempo na Europa. Temos obras como Da Histéria dos Animais de Aristoteles
(384-322 a.C.), Histéria Animal de Plinio, o Velho (29-79 d.C.), o Fisidlogo
(Physiologus) de autoria andnima, mas datado a partir do século Il d.C. E até mesmo as
Confissbes de Agostinho de Hipona (354-430), traz um relato breve a respeito do
simbolismo religioso associado a alguns animais encontrados na Biblia. Posteriormente
possuimos a Etimologia (Etymologiae) de Isidoro de Sevilha (c. 560-636), na qual o
volume doze é dedicado a falar sobre os animais, abordando comportamentos,
caracteristicas bioldgicas e significado simbolico (WOENSEL, 2001, p. 30-35).

A Etimologia ao lado do Fisi6logo se tornaram base para a criacdo dos bestiarios,
livros surgidos a partir do século XI, mas que se popularizaram entre os séculos XII e
X1V, os quais consistiam em obras de carater enciclopédico que elencavam animais reais
e fantasticos, lhe atribuindo breves descri¢fes fisicas, comportamentais, simbdlicas e
religiosas, para um viés didatico. Varandas comenta que:

O Bestiario organiza-se em torno de pequenas narrativas que descrevem varias
espécies animais, com propdsitos morais e didacticos. Neste sentido, cada uma
dessas narrativas é composta por duas partes distintas: uma parte descritiva de
sentido literal (a descricdo, proprietas ou naturas) e a sua moralizacdo e
interpretagdo teoldgica de sentido simbdlico-alegorico (também designada
como moralizagdo, moralitas ou figuras). (VARANDAS, 2006, p. 2).

2 Por exemplo, na india, os hindus evitam consumir carne bovina. Alguns budistas e jainistas adotam uma
vida vegetariana ou vegana. No caso judaico-cristdo, em Levitico 11, existem recomendagdes de quais
animais podem ou ndo ser consumidos, apesar de que 0s cristdos ndo sigam essas recomendac¢es como 0s
judeus. Os mugulmanos também possuem sua lista, a qual pode ser lida na 5 Surata — Al Maida (“a mesa
servida”).
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Os bestiarios foram produzidos em distintos reinos europeus, especialmente na
Franca e Inglaterra, em geral por clérigos os quais ndo assinavam as obras, embora exista
um bestiério atribuido a Alberto Magno (c. 1193-1280), intitulado Dos Animais (De
Animalibus), além de haver edi¢es alteradas do Fisiélogo que receberam autoria. A partir
do século XV o género literdrio dos bestiarios perdeu popularidade, mas o estudo
simbdlico dos animais continuou em estudos de magia, astrologia e alquimia, ao longo
da Idade Moderna. No século XIX, o simbolismo animal voltou a ficar em evidéncia com
a Antropologia e os estudos sobre Totemismo, onde alguns tedricos consideravam o
totemismo uma zoolatria, ou seja, culto aos animais. Somam-se também estudos no
campo da religido, mitologia, folclore, literatura e pintura que retomaram o papel do
simbolismo animal. No século XX os estudos de simbolismo animal se estabeleceram
definitivamente, perpassando obras de carater mitologico, literario, religioso, folclérico,
simbodlico, artistico, antropoldgico, psicoldgico etc.

Clifford Geertz (2008, p. 93-94) comentava que as religides e 0s mitos tendem
utilizar linguagem simbolica e sistemas simbdlicos para reproduzirem suas concepgdes
de mundo, vida e realidade, pois em geral as religiGes e 0s mitos atuam no campo de
conceitos metafisicos e abstratos, sendo o simbolismo o instrumento pelo qual as ideias
religiosas e as narrativas miticas podem ser comunicadas e compreendidas. Assim temos
exemplos de animais que aparecem nas religiées e nos mitos atuando como simbolos. E
essa presenca foi comum em varias religides. Por tais exemplos percebe-se que a religido
pode ser também estudada a partir dos animais, pois o estudo do simbolismo animal
adentra o campo da cultura, e pensando que as religides sdo fortemente embasadas por
aspectos culturais, como defendiam alguns historiadores das religides.

A respeito dessa influéncia fazemos menc¢do a um comentario do historiador da
religido, Angelo Brelich (1966, p. 67-69), o qual salientou que estudar a religido de um
ponto de vista histdrico, ndo era apenas ater-se a compreensdo do fendmeno religioso, sua
manifestacdo divina e sagrada, mas procurar compreender como o pensamento religioso
influenciava e era percebido na sociedade em distintos &mbitos: politico, cultural, moral,
artistico, cultural etc. Num segundo ponto, Brelich recomendava se estudar a parte
material e imaterial da religido: seus ritos, festejos, ceriménias, construgdes, gestos,
simbolos e praticas. Por fim, num terceiro aspecto, se deveria estudar a religido a partir
de seu desenvolvimento historico, tendo em mente que as religides sofrem mudangas ao

longo do tempo.
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Embora o comentério de Brelich tenha sido escrito nos anos de 1960, entretanto,
no século XIX, um dos pioneiros da historia das religies, Pierre Daniel Chantepie de la
Saussaye (1848-1920), ja apontava tal fato, como é observavel nessa sua citagdo: “A
Ciéncia da Religido deve seu crescimento constante as descobertas e avancos que foram
feitos na ciéncia da Linguagem, na Arqueologia, na Filologia, na Etnografia, na
Psicologia das nagdes, na Mitologia e no Folclore”. (SAUSSAYE, 1891, p. 5, tradugdo
nossa).

Compartilhando desse pensamento de Chantepie de la Saussaye, o historiador
Joachim Wach (1898-1955) defendia que o estudo histérico das religides deveria ser algo
multidisciplinar, adotando teorias e métodos ndo apenas da historiografia, mas de outras
Ciéncias Sociais, no intuito de compreender como esses fenbmenos e crengas
influenciavam as sociedades. Nesse ponto, Wach também ja delineava a importancia de
uma visdo sociocultural para se compreender as religides (WACH, 1988, p. 85-86).

Partindo desses trés historiadores das religides, embasamos que o estudo do
simbolismo animal pode ser utilizado para estudar uma religido de diferentes formas, seja
a nivel de rito, culto, crenga, mito ou simbolismo. Apresentando uma gama de
possibilidades, apesar de que também consista numa area que oculte seus problemas, pelo
fato de os simbolos serem polivantes, podendo possuir mais de um sentido e interpretacgéo.

Mas, havendo essa possibilidade de estudar uma religido através do seu
simbolismo animal, decidimos estudar as crencas referentes a chamada Religido Nordica
Antiga (Old Norse Religion) ou Religido escandinava pré-crista (Pre-Christian
Scandinavian Religion), os quais sdo conceitos académicos para se referir ao conjunto de
crengas nativas da Escandinavia que existiram durante a Antiguidade e o Medievo, antes
de serem assimiladas e proibidas pelo Cristianismo, algo que teve inicio no século XI.

Nesse sentido, a Religido Nordica Antiga tratava-se de uma religido de carater
politeista, cotidiano, rural, fatalista, com aspectos xamanicos e magicos, baseados
principalmente em diferentes formas de cultos e ritos, o que envolvia sacrificios de
animais e até de humanos, para agradar ou pedir algo aos deuses. Nao era uma religido
institucionalizada, tampouco possuia dogma ou doutrinas reveladas por algum deus. Nao
existiam livros ou escritos com preceitos, ensinamentos ou normas. Foi uma religido que
apresentava mudancas regionais, o que afetava a importancia atribuida as divindades, e a

forma como os cultos e ritos eram realizados (LANGER, 2009, p. 121, 135).
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Dentro das crencas da Religido Nordica Antiga, mas também da Mitologia
Nordica, a presenca e fungdo dos animais era recorrente, diversa e significativa, como
comenta Kristina Jennbert, autora de trabalhos sobre simbolismo animal no contexto

escandinavo.

A mitologia nordica é preenchida por animais de diferentes tipos. Ha animais
domesticados, animais selvagens e animais imaginarios com propriedades
extraordindrias. Os animais tém significado funcional e simbdlico. Eles séo
ativos, fazendo coisas diferentes. Eles intervém em eventos. Eles podem ser
destrutivos, mas também Uteis de muitas maneiras. Os animais sdo muitas
vezes altamente independentes, e muitos deles recebem nomes individuais.
(JENNBERT, 2011, p. 46, traducdo nossa).

Em termos mitoldgicos a observagdo de Jennbert é bastante precisa. Nos mitos
nordicos possuimos uma gama de animais que aparecem em varias narrativas importantes
como a tentativa de Thor pescar a serpente gigante Jormungand, a presenca dos lobos
Fenrir, Skoll e Hati durante os eventos do Ragnartk, no qual estes canideos sdo
responsaveis pela morte de alguns deuses; 0s corvos Hugin e Munin que informam Odin
sobre 0 que ocorre no mundo; o cavalo de oito patas Sleipnir; o dragdo Nidhogg que roi
as raizes da Yggdrasil; o dragdo Fafnir que guarda um tesouro numa caverna; a cabra
Heidrun que fornece hidromel ao saldo de Valhala. E até temos o caso de passagens das
Eddas que listam o nome de cavalos, serpentes e cervos®.

Percebe-se por estes breves exemplos como a mitologia nordica é rica em nomes
de animais e na presenca destes. No entanto, isso ndo se limitava apenas ao campo
mitologico. Através da arqueologia pode-se conhecer a presenca de animais nos ritos
fanebres. Em diferentes covas foram encontradas peles de vaca, cabra, bode e ovelha.
Mas podem ser encontrados também 0ssos de cavalos, caes, galos, galinhas, porcos, gatos
etc. A condicdo de timulos e tumbas conterem 0ssos de animais, ndo estava associado
com bichos de estimagdo, mas por questdes de simbologia religiosa e status social
(JENNBERT, 2006, p. 135-137).

O arquedlogo Neil Price (2008, p. 265) observou que no tumulos de pessoas
abastadas, a presenca de animais era mais frequente, e em alguns casos, Varios animais
poderiam ter sido sacrificados, o que seria reflexo da importancia e da riqueza do morto
ali sepultado. Pessoas economicamente mais pobres dificilmente teriam acesso a essa
pratica. Price (2008) e Jennbert (2011) observam que o sacrificio de animais em larga

escala, coincide em alguns casos, com regifes economicamente mais prosperas.

3 0 poema Grimnismal nas estrofes 31, 34 e 35 apresenta um catilogo com o nome destes animais. Embora
tais nomes sejam mencionados em outras narrativas também.
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Por tais comentarios nota-se que a importancia dos animais na sociedade e cultura
escandinava da Era Viking (séc. VIII-XI) era bastante ampla. Eles ndo estavam apenas
bastante préximos daqueles povos, sobretudo por se tratar de uma sociedade
predominantemente rural, mas a presenca ia para além da esfera do cotidiano, ela também
passava para 0 mito, a religido e as artes*. Como veremos nesse estudo, representacdes
iconogréficas de animais foram bem comuns entre os nérdicos medievais da Era Viking.
Sendo que nesse ambito iconogréfico, procuramos analisar alguns exemplos de arte, no
intuito de propor interpretacdes para 0 simbolismo da serpente, partindo do pressuposto
de que as serpentes possuiam um papel importante nos mitos, pois, figuravam entre as
criaturas normalmente representadas na arte, e que talvez em alguns casos pudessem ter
um significado religioso. Nesse sentido, a presenca de elementos religiosos na cultura

escandinava foi bem comum.

Na Escandinavia da Era Viking, as imagens com contetdos religiosos
dominavam totalmente o cotidiano - elas estavam presentes nas vestimentas,
na arquitetura das casas e aposentos reais, nas esculturas, na escrita, nas
embarcacdes, enfim, atuantes praticamente em todo o espaco fisico e social
ocupado pelos nordicos e diretamente associadas com a tradi¢do oral e poética.
(LANGER, 2010, p. 2).

Por se tratar de uma religido sem textos sagrados e religiosos®, mas por possuir
uma rica iconografia, optamos em utilizar essas fontes iconogréaficas, algo que Sérgio da
Mata (2010, p. 30) assinalou que no estudo histdrico das religifes, o historiador deva
procurar estudar fontes que expressem as no¢des de sagrado, divino, profano, religioso,
etc. como exemplo, os templos, os espacos de rito, culto, sacralidade e a propria
iconografia. Tal condicdo é importante, pois 0 uso de imagens teve como funcdo ser
objeto de devocéo, meio de persuasédo ou de transmitir informacéo.

Diante dessas prerrogativas, n6s decidimos estudar a Religido Nordica Antiga a
partir de um animal especifico, a serpente como evidenciado no titulo da tese. E, por que
seria relevante estudar o simbolismo da serpente para compreender a Religido Nordica
Antiga? Sabemos que nos mitos esses animais possuem uma presencga recorrente em
determinadas narrativas contidas nas Eddas, mas o que se conhece do simbolismo ofidico

fora dos mitos?

4 Para algumas interpretacdes sobre o simbolismo religioso dos animais, conferir Feras petrificadas: o
simbolismo religioso dos animais na Era Viking (2016) de Ricardo Wagner Menezes de Oliveira.

5 Klaus Hock (2010, p. 42-43) considera como literatura religiosa os livros sagrados, comentarios, ensaios,
tratados, atas, notas, éditos, cartas, bulas, relatérios, diérios, jornais, revistas etc. produzidos pelas
instituicdes religiosas, lideres religiosos, clérigos e fiéis.
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Na cultura material e visual na Escandinavia da Idade do Bronze Nordica (1500-
500 a.C.) até a Era Viking (secs. VIII-XI), a presenca de serpentes foi recorrente em
pinturas, entalhes, gravacdes em objetos, e dentro dessa diversidade de fontes materiais,
escolhemos trabalhar com dois tipos de monumentos.

Os hogbacks que consistem em blocos de pedra esculpidos, que teriam sido
utilizados como demarcadores de timulos, tendo fins religiosos e sociais para exaltagdo
da memdria do morto. Esses monumentos foram produzidos principalmente no norte da
Inglaterra e sul da Escdcia, ao longo do século X, periodo que marca a ocupacao daquelas
regides por comunidades nordicas, especialmente de dinamarqueses e noruegueses, no
que resultou numa época de hibridismo cultural entre os anglo-saxdes e 0s nordicos.

Quanto ao segundo tipo de monumento, referem-se as pedras runicas (runestones),
blocos esculpidos e gravados com runas® e imagens, os quais foram produzidos entre os
séculos V d.C. ao XIlI d.C. tendo fungdo memorialista, comemorativa e finebre, sendo
amplamente erguidos especialmente na Suécia e em menor nimero na Dinamarca e
Noruega, embora tenham sido erigidos em outros territorios como Inglaterra, Ilha de Man,
Estbnia e Russia, areas pelas quais os ndrdicos tiveram contato. Para nossa pesquisa
optamos em trabalhar com os exemplares suecos do século XI pela condicdo de
apresentarem a presenga recorrente de imagens de serpentes.

Apesar de 0s hogbacks e as pedras rdnicas possuirem imagens de pessoas,
animais, embarcac@es, escudos, armas, seres mitologicos, simbolos e signos, ainda assim,
nesses dois tipos de monumentos foram detectados a presenca de serpentes, e iSS0 nN0s
chamou a atencdo, principalmente no caso das pedras runicas suecas, onde existem
centenas de imagens destes animais, reflexo inclusive da arte nordica, a qual fazia
bastante uso de figuras animais para fins de decoracéo.

Lotte Hedeager (2011, p. 85-86) e Bo Jensen (2013, p. 213) salientam que a
imagem de serpentes consista em um dos animais mais comuns presentes na arte
escandinava da Antiguidade ao Medievo, suscitando varias interpretacdes do porqué essa

criatura ser tdo marcante entre os motivos artisticos. Apesar dessas varias indagacoes

6 “Q alfabeto runico escandinavo tem a sua propria ordem de letras e deve o seu nome, futhark, aos seus
primeiros caracteres. Na época viking havia duas versdes principais, mas elas misturavam-se, e por vezes
as formas de um futhark invadiam o outro. Os dois tipos sdo conhecidos como runas de ramo longo (também
chamadas runas dinamarquesas) e runas de ramo curto (também conhecidas por runas sueco-norueguesas
ou comuns)”. (GRAHAM-CAMBPELL, 2006, p. 102). As runas eram usadas para realizacdo de praticas
magicas e para se redigir inscri¢des breves de poucas frases. Nao foram usadas na escritura de textos longos
antes do século XII.
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quanto aos significados que este animal apresentaria, ainda assim, ndo se tem certeza
quanto aos seus sentidos.

David Wilson e Ole Klindt-Jensen (1966, p. 137) sugeriram que as serpentes que
formavam circulos em pedras ranicas pudessem ser referéncias a serpente Jormungand,
que nos mitos mordia a propria cauda, formando um ouroboros, simbolo cheio de
significados, incluindo sentidos religiosos. Signe Fuglesang (1998, p. 199-200) cogitava
que a serpente teria surgido como uma ornamentagdo, mas com o tempo ganhou valores
simbolicos possivelmente associados com motivos religiosos e politicos. E nesse caso, a
autora sugere possivel influéncias cristas para isso. Ja Gro Mandt (2000, p. 18) assinalava
que as serpentes possuiriam um valor simbdlico de nivel social, econdmico e religioso na
cultura nérdica, apresentando inclusive ligacdo com a morte e a protecdo, dois elementos
que abordamos nesta tese. Brunning (2015, p. 68) acredita que serpentes teriam um papel
apotropaico, por isso aparecer em monumentos, armas, joias e outros tipos de objetos,
partindo da analogia de que aquele animal perigoso, espantaria ameagas.

Alain Marez (2007, p. 80) apontou que deveria haver algum simbolismo para a
presenca daqueles animais nas pedras runicas. Embora o autor sugeriu que a serpente
possa ser uma evolucéo das linhas de runas contidas em pedras mais antigas, ainda assim,
ele ndo desconsiderava a possibilidade de haver outros fins para além do motivo
ornamental. Victoria Thompson (2004, p. 132-134) em seu estudo sobre hogbacks,
destacou que a presenca de serpentes em alguns desses monumentos poderia ter uma
concepcao religiosa, talvez de carater funebre. Robert Bailey e Rosemary Cramp (1988)
assinalaram que serpentes eram representadas comumente na arte anglo-saxa para
concepgdes distintas, incluindo valores religiosos. Charlotte Ball (2017) comenta que na
cultura anglo-saxa, dentro dos campos da literatura, pintura e escultura, serpentes sdo
bastante comuns e possuem significados distintos, o que inclui sentidos religiosos.

Diante das ponderacfes destes autores e das fontes citadas anteriormente,
propusemos nossa hipOtese de que as serpentes presentes nestes dois tipos de
monumentos teriam um sentido religioso, especialmente relacionado para fins
apotropaicos (simbolismo de protec¢do), o que as tornaria as “guardids dos mortos”. Pois
sabe-se que entre os varios significados concedidos as serpentes, estavam agueles que as
associavam com ideias de vida, morte, satde, regeneracao, fertilidade, protecdo, ameaca,

alma e espirito.
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Para conceder embasamento a essa indagacao tornou-se necessario recorrer a
outras fontes de estudo, oriundas da literatura como relatos mitologicos e folcloricos, os
quais apresentam elementos mégicos e religiosos pelos quais as serpentes estavam
associadas. Nesse sentido, nossos objetivos secundarios requisitaram a necessidade de
conhecer alguns dos principais simbolismos atribuidos as serpentes em ambito geral e
especificamente no contexto escandinavo; pensar a serpente como um animal associado
a ideias apotropaicas e como tais carateristicas poderiam ter se expressado em outros
contextos. Assim como, objetivamos também realizar uma catalogacdo, analise e
quantificacdo das serpentes presentes em pedras runicas da Suécia. Com isso essa tese foi
estruturada da seguinte forma:

No primeiro capitulo intitulado O Simbolismo da Serpente, apresentamos 0s
conceitos sobre simbolo, imagem e alguns tedricos para se estudar a cultura visual. Em
seguida esbocou-se alguns dos principais simbolismos associados as serpentes no ambito
europeu e depois no contexto escandinavo mais especificamente, concluindo o capitulo
com o mito da serpente do lar (tomt orm).

O segundo capitulo, o Simbolismo ofidico nos Hogbacks, analisamos nossa
primeira fonte de estudo advinda da cultura material, contextualizando historicamente a
época que esses monumentos foram erguidos, além de embasar tedrica-
metodologicamente com estudiosos da Historia cultural, da Cultura visual e da
Arqueologia a forma pela qual realizamos nossa andlise. Nesse capitulo tracamos metade
do nosso objetivo geral, perceber se a serpente na cultura escandinava teria um valor
religioso.

No terceiro capitulo, intitulado Pedras Runicas suecas, realizamos uma breve
introducdo sobre esse tipo de monumento. Em seguida através de um procedimento
quantitativo, identificamos em cada provincia sueca a quantidade de pedras runicas
contendo imagens de serpentes. Nessa se¢do apresentamos comentarios gerais sobre estas
provincias durante a Era Viking, contextualizando o periodo histérico de surgimento
destes monumentos, complementando tais dados com gréaficos por nds elaborados. Neste
capitulo realizamos um dos objetivos secundarios que foi quantificar as pedras runicas
com serpentes.

Por fim, no altimo capitulo da tese, intitulado O simbolismo ofidico em pedras
ranicas, realizamos a segunda parte do nosso objetivo geral, dessa vez elencando algumas
pedras runicas pelas quais analisamos o simbolismo da serpente. Neste caso, essa analise

foi dividida em dois momentos: num primeiro que abarca o inicio do capitulo,
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objetivamos analisar as formas geomeétricas das serpentes runicas a fim de identificar
modelos e estilos, e a possibilidade que tais formas poderiam conter sentidos simbolicos
também. Ja na segunda parte do capitulo realizamos anélises especificas do simbolismo
da serpente em alguns estudos de caso.

Assim pela condicdo de essa pesquisa ter trabalhado com simbolismo animal
religioso, com crengas religiosas dos noérdicos da Era Viking (VII-XI) e com
monumentos vinculados a intengdes funebres, percebemos essa tese como estando
inserida no campo das Ciéncias das Religides’, ja que nossa abordagem tedrica-
metodoldgica seguiu através da Historia e da Arqueologia das religides, além de passar
pela Simbologia e a Mitologia, no intuito de aprofundar nosso conhecimento sobre outros
aspectos da Religido Nordica Antiga.

" As Ciéncias das Religides ou Ciéncia da Religido, consiste numa ciéncia social surgida na Europa do
século XIX, tendo o termo sido cunhado pelo linguista, orientalista e mitélogo Max Miiller (1823-1900).
Na época, a partir de seus estudos e tradu¢des de textos sagrados de religies asiaticas, Muller desenvolveu
um estudo comparado entre religibes e mitologia, vindo a originar a Ciéncia da Religido
(Religionswissenschaft). A qual a partir do método comparado foi assimilando metodologias da
Antropologia, Histdria e Sociologia ainda no X1X, e no XX passou a englobar teorias e métodos de outras
ciéncias. Seu objetivo central é estudar as mais diversas religides e espiritualidades por um viés laico e
cientifico, tratando a religido como um fendmeno nédo apenas tido como sagrado, mas como manifestacdo
de aspectos socioculturais, determinados no tempo e espa¢o. (USARSKI, 2013, p. 56-57).
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2. O SIMBOLISMO DA SERPENTE

Ao longo deste capitulo apresentamos os principais teéricos adotados para se
compreender o conceito de simbolo e imagem, seu estudo e pesquisa, como apresentar
algumas diferencas entre simbolo, signo e alegoria. Num segundo momento comentamos
alguns aspectos sobre a diversidade e complexidade do simbolismo associado as
serpentes, elencando alguns atributos importantes para nossa pesquisa, e por fim,
apresentamos alguns dos principais simbolismos associados com estes animais no

contexto escandinavo.

2.1 Conceitos sobre simbolo

A Simbologia consiste no estudo dos simbolos e seu simbolismo. Apesar de este
campo de estudo ter progredido bastante através da Semiética, da Hermenéutica, da
Antropologia e da Psicologia, ainda assim, é comum as pessoas confundirem simbologia
com simbolismo, e simbolo com signo. Assim sendo, simbolo consiste no objeto de
estudo da simbologia, e por sua vez, simbolismo diz respeito aos significados que um
simbolo pode possuir®. Os estudos sobre simbolos perpassam por distintas areas do
conhecimento como a Simbologia, a Histdria, a Antropologia, a Sociologia, a Filosofia,
a Psicologia, a Fenomenologia, Semidtica, Linguistica, Hermenéutica, Teoria da arte,
Logica etc. Todavia, para nossa pesquisa optamos em trabalhar principalmente com
conceitos oriundos da Simbologia, Antropologia, Histdria e Filosofia.

Assim, encontrar uma Unica definicdo para simbolo ndo é possivel, pois
dependendo da area do conhecimento, existem vérias formas de conceitué-lo. A propria
palavra simbolo em si ja era utilizada pelos antigos gregos e romanos de forma
polissémica, como comenta René Alleau em seu livro A ciéncia dos simbolos (1976, p.
15), onde o autor diz que a palavra simbolo advém do grego simbolon, que possuia na
Grécia antiga, distintos significados, estando relacionada com sentidos topoldgicos,
juridicos, navais e administrativos.

Além dos usos sugeridos por René Alleau, o classicista Peter T. Struck (2004, p.
8-10) comenta que a palavra simbolo também era usada num sentido poético, filosofico

e religioso também. Ele recorda que os neoplatonicos dos séculos Il e IV d.C. usavam a

8 A palavra simbolismo também é usada como sinénimo de simbologia e para se referir a um movimento
artistico surgido na Franca, durante o século XIX. Seus adeptos eram chamados de simbolistas (STRUCK,
2004, p. 8).
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linguagem simbdlica para se referir as ideias metafisicas proposta por Platdo. No quesito
religioso, ele destaca a condigéo de que a adivinhacdo naquele tempo e ainda hoje, utiliza
simbolos para predizer a sorte ou o futuro.

Alleau (1976, p. 16) comenta que a palavra simbolon também estava associada
com o substantivo sumballein que significava reunir, lacar, unir, aproximar, trocar,
conectar etc. O substantivo sumbdllein originou a palavra sumbolikos que significava
“aquilo que se explica com a ajuda de um sinal”. Nesse ponto, Alleau assinala que a
palavra simbolico ja apresentava a concepcdo de simbolo mais proxima do que hoje
conhecemos, pois remete ao uso de um sinal para entender algo. Essa concep¢éo de
simbdlico foi adotada pelos romanos para designar o symbolum, que era descrito como o
uso de um signo, bandeira, objeto etc. para representar ou informar algo.

Devido a essa tendéncia de utilizar signos e sinais, e de representar uma coisa pela
outra, o simbolo acabou sendo confundido com o signo e a alegoria. Umberto Eco (2010,
p. 111-113) explanou que até o século XVIII, ambas as palavras ainda eram usadas como
sindnimos. Foi principalmente com o Romantismo que 0s escritores comegaram a propor
diferencas entre os conceitos de simbolo e alegoria. Mas essa ambiguidade e confusdo
ainda hoje permanecem. Alguns autores consideram que o simbolo seja uma categoria do
signo® ou da alegorial, ou até mesmo sinénimos. Todavia, como essa tese se baseia no
estudo de simbolos medievais é preciso salientar que naquele tempo, ndo havia uma
diferenca clara entre simbolo, signo e alegoria.

Eco (2010, p. 113-1114) e Pastoureau (2002, p. 437) salientam que para 0s autores
classicos, medievais e o restante da populacdo, o conceito de simbolo era tdo comum e
6bvio, que ndo havia uma preocupacdo lexical em defini-lo, a ponto de os estudiosos
utilizarem vaérias palavras como sindnimo de simbolo ou para representar o seu conceito.
Porém, além de palavras, os europeus também utilizaram uma gama de imagens, objetos,
gestos, rituais, crencas e comportamentos para expressar a linguagem simbdlica, a qual

Pastoureau comenta que se traduz como proteiforme, polivalente, poliforme e ambigua.

® Em geral o signo é definido como sendo a forma de se representar algo fisico ou abstrato, através do uso
de desenhos, gravuras, icones, imagens, sinais, fotografias, palavras, sons, cores, gestos, etc. (JOLY, 2007,
p. 15).

10 A alegoria seria a figuracio de ideias abstratas como amor, paz, morte, justica, sonho, as quais sdo
representadas geralmente por formas humanas, animais, objetos, cores, sinais etc. (HEGUIT, 2012, p. 85-
86).
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Entretanto, apesar de que no medievo europeu a populacdo ndo sentisse
necessidade de distinguir com clareza o que seria um simbolo, hoje isso se faz necessério.
Logo, ndo iremos adentrar esse debate quanto a categorizagao de simbolo como signo ou
alegoria, mas citaremos algumas definicGes que revelam que os simbolos fazem uso de
signos e de alegorias. Normalmente o simbolo € entendido como possuindo duas formas
de ser representado: uma como sendo um signo (representagdo como imagem; algo
perceptivel pelos cinco sentidos), a outra é atraves da alegoria (representacdo abstrata;

percebida pela imaginacdo). Complementando essa fala, Heguit diz que:

No simbolo, uma coisa esta no lugar de outra, ou seja, representa outra. Assim,
pode ser qualquer coisa — apreensivel por nossos sentidos (audicdo, visdo,
olfato, paladar e tato) e que se remata a algo — a qual atribui-se, um sentido
(significado e direcdo), que engloba e vai além da prdpria coisa. Quando eu
ndo consigo representar um sentimento, uma emog¢do, uma compreensdo
através de palavras "normais", eu utilizo simbolos ou a linguagem simbolica.
(HEGUIT, 2012, p. 87).

Por essa definicdo, signo seria uma concep¢do mais ou menos homogénea,
objetiva e de significado pré-determinado. Por sua vez, o simbolo possuiria um sentido
heterogéneo, abstrato, podendo ser natural (existente na natureza) ou artificial (criado
pelo homem), cuja intencdo ndo é apenas informar, mas representar e associar.

Vejamos o exemplo de um simbolo, tomemos o caso da macd. Tal fruto é hoje
conhecido facilmente em varios lugares do mundo. Na pratica a macd é o fruto da
macieira, arvore originaria da Asia ocidental. Poderiamos tecer alguns comentarios de
ordem boténica para descrever uma macd, porém, o que nos interessa é como esse fruto
verde, vermelho ou amarelo, torna-se um simbolo.

Nesse sentido temos que considerar que o simbolo consistia numa criacéo racional
abstrata do ser humano, pois todo o significado que um simbolo possui ndo provém direto
da natureza, mas é algo criado pela mente humana, € uma concepcao artificial. Porém,
esse sentido simbdlico sempre parte de uma realidade, seja essa fisica ou metafisica. O
simbolo representa algo que € visivel e palpavel, mas também representa algo que se
encontra no campo das ideias, sentimentos, emocdes e expressoes, algo que pode ser
sentido e percebido.

Ele também tem a funcdo de (in)formacdo. Neste caso, o simbolo gera novos
significados, reinterpretacdes e reutilizacbes. Mas dependendo da forma como
representamos uma maca, ela pode tomar outros significados. Uma macé parcialmente
comida representa o slogan da Apple, porém, uma maca que aparece em algumas pinturas

de arte sacra cristd do medievo e da modernidade, pode simbolizar o fruto proibido
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mencionado no Génesis 3:6. Uma maca verde sobre o rosto de um homem, representa o
quadro O Filho do Homem (1964) do pintor René Magritte (1898-1963).

Se recapitularmos a fala dos autores supracitados, o simbolo diferente do signo,
ele condiciona a um abstracionismo mais profundo, estando carregado de elementos
figurativos e imaginarios que expandem seu significado, e inclusive que levam a
reelaboracdes e reinterpretacdes. A macé aqui no caso utilizado, deixa de ser um simples
fruto como tantos outros, mas torna-se o representante de uma marca, a concepcdo de
uma ideia, e um detalhe peculiar que destaca uma pintura. Enquanto o sentido do signo
se limita a sua forma, ja o simbolo, a forma é apenas um vetor para a transmissdo de uma
diversidade de significados.

Dessa forma nota-se que os simbolos apresentam ambivaléncia, polivaléncia,
diversidade, capacidade de completar, de revelar ou de ocultar significados. Porém, se até
aqui foi visto alguns exemplos sobre simbolo, qual seria sua funcéo, seu proposito? Neste
sentido, o simbolo consiste numa influéncia social, cultural e mental, pela qual os
individuos de uma cultura poderiam reproduzir, informar e assimilar valores, experiéncias
e ideias. Etienne Higuet nos fornece de forma mais detalhada a funcdo dos simbolos

dizendo que:

O simbolo possui pelo menos trés fun¢bes bem distintas: o simbolo mostra,
retine, obriga. Em primeiro lugar, o simbolo mostra, torna sensivel: valores
abstratos, poderes, vicios, virtudes, comunidades. Nesse sentido, o simbolo é
exclusivo, pois precisa ser reconhecido por todos, e assim possui um valor para
0 grupo, para a comunidade, para a sociedade, ele tem poder de reunido, de
consenso, isto é, ele é social. Em segundo lugar, o simbolo retne: além da sua
funcéo consensual, ele indica a pertenca, ele "inclui e exclui®. [...]. Enfim, o
simbolo obriga, prescreve: o cetro e a coroa nao apenas assinalam o poder, mas
convidam a respeita-lo. (HEGUIT, 2012, p. 85).

A fala de Heguit é bem interessante por resumir em poucas linhas algumas das
funcBes centrais dos simbolos que consiste em informar, representar, identificar e impor
algum valor, percepgdo, crenca, ideia etc. Mas os simbolos também sdo formas de
identificar e associar crencas a determinados grupos, doutrinas, ideologias etc. Adrian
Frutiger (2007, p. 195) comenta que os simbolos sejam estes através de imagens, signos,
sinais etc. tendem expressar de forma mesmo simplista, nogdes gerais ou universais que
permitam que o observador consiga interpreta-lo, reconhecé-lo e compreendé-lo.

Retomando ao caso da maca, por mais que a magé néo seja o tal fruto proibido da
Biblia, o signo escolhido facilitava a compreensdo e interpretacdo do simbolico. Sobre

isso, completamos com a seguinte observacéo:
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Nessa perspectiva, o simbolismo ndo tem sinais proprios; ele usa, como sinais,
signos ja estabelecidos em algum lugar. Alguém, portanto, tem um signo —
isto é, um sinal atrelado a um significado padrdo associado (um signifiant
[significante] mais um signifié [significado]) — que é ele mesmo relacionado,
como um sinal, a um significado simbélico associado. O erro consiste em
conceber o significado padrdo, que aqui é somente um aspecto do sinal, pelo
significado simbdlico que por si s é relevante. Simbolismo é um sistema de
signos e, como tal — por exemplo, a lingua, propriamente falando —, é uma
questdo para a semiologia. Mas enquanto a lingua tem seus préprios sinais, 0s
quais sdo somente definidos por sua articulacdo reciproca e sua relagdo com o
significado linguistico, o simbolismo usa — como sinais — elementos, atos e
enunciados que existem e que também séo interpretados, independentes dele.
(SPERBER, 1979, p. 5, traducdo nossa).

A fala do antropdlogo Dan Sperber expressa que em geral o simbolo ndo gera
novas imagens, mas se apropria de signos existentes, dai Sperber dizer que o simbolismo
seria um “sistema de signos”. Neste caso, por mais que se possa alegar que a maca seja
um “‘simbolo universal”, pois qualquer um ira reconhecé-la como sendo uma fruta — aqui
falamos da forma, do signo, da esséncia —, porém, quando interrogado o individuo que
visualiza a maca numa imagem ou ler seu nome, a pessoa poderd dependendo da sua
formacéo, conhecimento, cultura, etc. interpretar a maca de distintas maneiras.

Por isso Sperber falava que a interpretacdo de um simbolo depende de um
“sistema” de ideias e crengas. Para isso vejamos um exemplo bem simples. As cores
possuem significado? Em termos dpticos as cores sdo frequéncias de comprimento de
onda, que possuem variagdes em sua reflexdo, originando diferentes pigmentacdes. Nessa
situacdo, as cores dependem da luz para que possam ser captadas pelos nossos olhos e
lentes. No entanto, as cores por si s6 nao possuem significado simbdlico proprio, este é o
resultado de atributos concedidos as cores. Pastoureau (2015, p. 195) assinala que a
humanidade concedeu emocdes, sentimentos, sonoridade, textura, umidade, temperatura,
dureza para as cores. Revelando se tratar de diferentes sistemas simbdlicos surgidos ao
longo da Historia, os quais foram sendo atribuidos e ressignificados.

Diante disso se percebem trés caracteristicas do simbolo, algo que voltaremos a
analisar a seguir, onde abordamos os simbolos religiosos. No ponto seguinte veremos

como as proprias religides necessitam de simbolos para se expressar.
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2.1.1 Simbolos e imagens religiosas

O cientista da religido Mircea Eliade (1907-1986) era um defensor de que as
religiGes e os mitos deveriam ser estudados pelo seu simbolismo. Embora Eliade aplicasse
uma metodologia que € hoje posta em duvida, para se realizar suas comparactes e
explanacdes sobre os simbolos religiosos e a categorizacdo desses, ainda assim, ele ndo
estava errado em dizer que estudar os simbolos para compreender as religides e 0s mitos
era algo essencial, pois ambos os casos se manifestam através de linguagem simbodlica.
Sendo essa linguagem manifestada através de sinais, palavras, gestos, imagens, etc.
(ELIADE, 1978, p. 12-13).

Se considerarmos que religido consista em praticas e crengas que conectam o
homem com as esferas do sagrado, do divino, do espiritual, do metafisico, do
transcendental, aqui tomando tais conceitos em seu senso comum, logo, estamos
atribuindo caracteristicas pelas quais podemos analisar que um determinado simbolo e
imagem possam exibir um valor religioso.

No entanto, se por um lado o conceito de simbolo é complexo, e por outro, o
conceito de religido também é complexo, unir os dois torna-se uma tarefa dificil para
tentar compreendé-los. Nesse ponto, o antrop6logo Pascal Boyer em seu livro Cognitive
Aspects of religious symbolism (1992), no primeiro capitulo, comentou alguns pontos que
devem ser considerados na hora de se realizar um estudo simbdlico da religido. Além
disso, ele salienta que dependendo da teoria adotada, as formas e visdes para se entender
0 que sdo os simbolos religiosos e para que servem, mudam. Sobre isso, Boyer (1992, p.
4-5) comenta que a partir de como definimos o fendmeno religioso, isso repercute na
maneira como abordaremos o papel dos simbolos religiosos. Diante dessas possibilidades
tedricas para se estudar e compreender os simbolos religiosos, optamos para este estudo
utilizar conceitos oriundos do campo da Antropologia simbdlica®! e da Histdria Cultural.

No campo da Antropologia optamos pelo trabalho de Clifford Geertz (1926-
2006), autor de varios livros dos quais muitos abordavam temas sobre cultura,
simbolismo, religido, sociedade, comportamento etc. Um dos seus trabalhos mais
conhecidos trata-se do livro The Interpretation of Cultures (1973), onde se encontra sua

famosa definicdo de religido como sendo um sistema simbolico. Todavia, ndo iremos

11 Também chamada de antropologia hermenéutica ou antropologia interpretativa.
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adentrar a esse debate a respeito da definicdo de religido proposta por Geertz, mas
conhecer suas defini¢des para simbolo e como essas se associavam com a religido.
Clifford Geertz criticava alguns antrop6logos sociais que estudavam simbolismo
religioso, dizendo que estes acabavam se limitando em tentar apenas compreender 0s
processos sociais e psicoldgicos, mas deixavam de lado a importancia da analise
simbdlica, algo que para ele era imprescindivel, pois como tentar entender as influéncias
simbdlicas numa sociedade sem antes compreender o simbolo em si? Partindo dessa
recomendacdo que se fazia necessario compreender o papel do sistema simbdlico para
depois perceber seus usos, Geertz defendia que os simbolos religiosos representavam o

ethos de um povo.

Os simbolos sagrados funcionam para sintetizar o ethos de um povo — o tom,
o carater e a qualidade da sua vida, seu estilo e disposicGes morais e estéticos
— e sua visdo de mundo — o quadro que fazem do que sdo as coisas na sua
simples atualidade, suas ideias mais abrangentes sobre ordem. Na crenca e na
prética religiosa, o ethos de um grupo torna-se intelectualmente razoavel
porque demonstra representar um tipo de vida idealmente adaptado ao estado
de coisas atual que a visdo de mundo descreve, enquanto essa visdo de mundo
torna-se emocionalmente convincente por ser apresentada como uma imagem
de um estado de coisas verdadeiro, especialmente bem-arrumado para
acomodear tal tipo de vida. (GEERTZ, 2008, p. 66-67).

A partir dessa ideia de simbolo sagrado ou religioso (ele ndo diferencia os dois),
ele comenta que o papel do simbolismo religioso consistia basicamente em formas de
conectar os seres humanos com suas nocdes e concepgdes de sagrado, divino,
sobrenatural, magico, metafisico, transcendental, mas também atuam no sentido de serem
transmissores de valores, atitudes, experiéncias, informacdes, disposicoes, significados,
motivacdes, exemplos, orientacdes etc. que influenciam de alguma forma as pessoas,
fosse através de opinides, crencas, comportamentos, moralidade, visdo de mundo, entre
outros aspectos. Mas nesse ponto Geertz comenta que os simbolos religiosos possuem

outra funcdo, eles também transmite significantes para:

expressar emogdes — disposi¢des, sentimentos, paixdes, afeicbes, sensacbes
— numa concepcdo similar do seu teor difuso, seu tom e temperamento
inerente. Para aqueles capazes de adota-los, e enquanto forem capazes de
adoté-los, os simbolos religiosos oferecem uma garantia cdsmica ndo apenas
para sua capacidade de compreender o mundo, mas também para que,
compreendendo-o, déem precisdo a seu sentimento, uma definicdo as suas
emocdes que lhes permita suporta-lo, soturna ou alegremente, implacavel ou
cavalheirescamente. (GEERTZ, 2008, p. 77).

O comentario de Geertz em dizer que os simbolos religiosos também nos levam a
expressar emocdes, sentimentos, paixdes, afeicdes e sensagdes, é algo pertinente para

entender a construcdo mental que a fé proporciona aos crentes, mas também as mudancas
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de comportamento, visdo de mundo e sua interacdo com as crencas, liturgias e ritos dessas
religides.

Carlo Cardia (2011, p. 16-17) afere algumas observacdes sobre os simbolos
religiosos, dizendo que consistem em meios pelos quais as pessoas conseguem se
familiarizar com ideias e crencas, consistem em vetores para conectar os fiéis com o
sobrenatural e o sagrado invisiveis, representam uma hegemonia de autoridade sobre
dogmas, doutrinas, crencas, ritos e costumes de um povo, comunidade ou sociedade,
diante de alguma crenca religiosa. Embora isso nédo signifique que essa hegemonia nédo
possa ser contestada e ndo possa haver discordancias. Além dessas observacoes, Cardia
(2012, p. 2-4) diz que o simbolo religioso possui uma funcdo de identidade, de
pertencimento, reconhecimento e comunicacdo. Os fiéis de uma religido podem se
reconhecer pelos simbolos que eles usam, da mesma forma, que pessoas de outras
religibes podem identificar fi€is, edificacdes, objetos, espacos, lugares, imagens, etc. de
determinada religido, com base no seu simbolismo, pois o simbolo possui uma funcéo de
manter tradi¢Oes, segundo sugere o autor.

Cardia (2012, p. 2-6) também salienta que o simbolo seja um tipo de linguagem,
e neste caso, a linguagem simbdlica religiosa ndo apenas esta voltada para questdes de fé,
mas possui outros empregos, como para fins politicos e ideoldgicos. E evidente que nem
todo simbolismo religioso possui um uso direto no &mbito politico, mas Cardia pensando
nas religides institucionalizadas como o Cristianismo e o Isldo, alguns simbolos religiosos
passam a serem atributos de poder e autoridade. O emprego desses simbolos pode ser
posto atraves de palavras, imagens, objetos, gestos, trajes, costumes, entre outras formas.

Peter Burke em seu livro Testemunha Ocular (2004), salienta que em muitas
religiGes o uso de imagens possui uma funcdo central para a criacdo da experiéncia com
o0 sagrado e o divino, mas ndo se limitariam apenas a isso. Burke defende que as imagens
religiosas (inclui-se aqui os simbolos) possuem quatro funcdes: doutrinagdo, culto,
devocdo/meditacédo e uso ideoldgico.

No que diz respeito a primeira funcdo, a doutrinagdo, Burke (2004, p. 58-61)
salienta que muitas religiGes ndo faziam uso da escrita, e ainda hoje ha religides que
permanecem agrafas. Mas no caso dessas religides, os ensinamentos eram transmitidos
através da oralidade, mas em outras situacdes, isso era feito com o uso do visual, sendo
que esse visual poderia ser o simples ato de apontar um local, paisagem, cena,

acontecimento, ou a confeccdo de alguma imagem, objeto, traje, signo ou simbolo, ou a
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representacdo de gestos ou dancgas. Assim, a linguagem visual torna-se um artificio
poderoso para promover as crengas religiosas, ensinando-as a populacgéo.

Burke também salienta que a fonte visual por si sé ndo é uma informacéo
desligada de outras fontes, podendo ser complemento a essas. Ele comenta que para
compreender o sentido de uma imagem religiosa é preciso conhecer a religido a qual ela
pertence. Caso contrario se fara falsos julgamentos de interpretacdo. Algo que Erwin
Panofsky comentou ao dizer que: “um nativo australiano ndo poderia reconhecer o tema
da Ultima Ceia; para ele, a cena apenas evocaria a ideia de um alegre jantar”. (BURKE,
2004, p. 43).

O comentério de Burke ilustrado com a citacdo de Panofsky é importante nos
estudos de simbologia, pois como 0s simbolos possuem uma diversidade de significados,
mesmo dentro de uma mesma cultura, se torna necessario conhecer o contexto no qual
eles pertencem. Assim, ao se analisar um simbolo encontrado num livro, parede de um
templo, numa casa, num objeto ou em outro suporte, é preciso relacionar o contexto
historico, cultural, social e religioso que ele pertencia, para assim adentrar ao sistema
simbolico que ele estaria relacionado, do contrario, acabariamos caindo no equivoco da
suastica, ao achar que um vaso de ceramica que contenha uma suastica, tratar-se-ia de um
objeto produzido durante a Alemanha nazista.

A segunda funcdo apontada por Peter Burke (2004, p. 62-63), a qual diz respeito
ao uso da imagem e do simbolo religioso para o intuito de culto ja foi comentado pelos
autores anteriores, no entanto, Burke cita informacdes novas, como a ideia de que
imagens e simbolos religiosos seriam detentores de poderes. Diferente de Cardia que
comenta o uso do simbolo religioso como uma representacdao do “poder politico”, Burke
diz que o simbolo religioso poderia ser a manifesta¢do de um “poder divino, sobrenatural
ou magico”. Neste contexto, ele menciona alguns exemplos sobre o Cristianismo, ao dizer
que na Idade Média instituiram-se as peregrinacdes a igrejas e catedrais, onde os fiéis iam
orar para algum santo, pedindo intervencédo deles perante a Deus, ou até mesmo pedir a
ajuda dos proprios santos para solucionar algum problema, pois acreditavam que aquela
estatua poderia realizar milagres, pois servia de canal entre o Céu a Terra. Por outro lado,
Burke também menciona a condicdo de se confeccionar altares em casa, também era uma
forma de fazer uso dos poderes desses simbolos e imagens religiosos.

Assim, entramos na terceira funcdo mencionada por Burke (2004, p. 64-67), 0 uso
dessas imagens e simbolos para a devocgdo e meditacdo. Essa funcdo é complementar a

anterior, onde as imagens apresentavam um papel de serem cultuadas. Como exemplo,
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Burke cita o caso do cristianismo catolico na Idade Média do século XII1, onde pessoas
peregrinavam para ver imagens de Cristo, Nossa Senhora ou de algum santo, a fim de
prestar promessas, pedir milagres, agradecer por um milagre atendido, ou solicitar algo.

Ele salienta como era notavel o fato de alguns peregrinos sentirem a necessidade
de tocar nas vestes ou nos pés das imagens, como se 0 toque naquela estatua ou pintura,
permitisse uma ligagdo mais forte com o superior, o divino. Nesse ponto Burke comenta
que tal pratica ndo era Unica aos cristdos medievais, povos de outros lugares e épocas
também a praticavam. O ultimo aspecto mencionado por Peter Burke (2004, p. 67-72)
para as imagens religiosas, diz respeito ao uso ideoldgico. Nesse ponto as possibilidades
de exemplo sdo imensas'?, porém, Burke é sucinto em dizer que o uso ideoldgico de
imagens e simbolos religiosos visa questfes religiosas, politicas, sociais, morais,
culturais, etc. CondicGes ja assinaladas por Geertz e Cardia.

Nesse caso, pessoas ou instituicdes se aproveitam da fé dos fiéis para disseminar
ideias favoraveis ou contrarias a algo, para manipular a opinido publica, impor regras,
unir ou desunir grupos, promover motivos para se realizar campanhas, guerras, incursoes,
obras etc. Nota-se como o valor de respeito, devocdo, culto e sagrado dado a imagem
religiosa extrapola o proprio campo das funges religiosas. O uso de imagens e simbolos
religiosos também pode ser motivo para fomentar discursos de intolerancia, perseguigéo
e odio.

Diante desses comentarios sobre as caracteristicas e funcdes dos simbolos
religiosos, o que definiria um simbolo sendo algo religioso? Sobre isso, Geertz (2008, p.
72) deu o seguinte exemplo: “a caridade torna-se caridade cristd quando englobada numa
concepgdo dos propositos de Deus; o otimismo é cristdo quando se baseia numa
concepgdo particular da natureza de Deus”. Por essa fala salienta-se que 0 que torna um
simbolo algo religioso deve-se ao valor religioso a ele atribuido e ndo sua existéncia por
si s0. Mas para que um simbolo ganhe um valor considerado religioso, para isso deve
haver um sistema simbdlico que sirva de modelo para apontar e esquematizar que tal
atitude, ato, gesto, palavra, imagem, etc. € de carater religioso, divino ou sagrado.

Cardia (2011, p. 4) comenta que um simbolo se torna algo religioso quando esteja
associado a um fendmeno, crenca, rito e instituicdo que representem aspectos religiosos.
Neste caso se tais exemplos pertencerem ao campo do sagrado, divino, sobrenatural,

fantéstico, haveria a possibilidade desse simbolo se tornar um simbolo religioso. Apesar

12 Cf. o capitulo 4 do livro Testemunha Ocular (2004).
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que essa definicdo por um lado dependa da crenga das pessoas em reconhecer um valor
religioso em tal simbolo, e por outro lado, dependa do poder de convencimento do clero
ou instituicdo religiosa. Sobretudo, Cardia diz que um simbolo religioso por si s6 ndo é
algo sagrado, mas depende do valor a ele concedido. Geertz e Burke também
compartilham dessa ideia, ao apontarem que a ideia de sagrado dada a simbolos religiosos
seja algo que depende de ndo apenas de fé, mas de um arcabouco cultural que explicite
motivos e argumentos do porqué determinados signos, imagens, objetos, lugares, pessoas,
animais, plantas, etc. seriam religiosos e outros nao.

Assim, com base nesses autores percebemos que o simbolo e a imagem religiosa
possuem distintas funcdes: ele identifica uma religido, ele representa ritos, praticas, mitos,
crencas, hierarquias, divindades, doutrinas, sacrificios, conceitos, ideologias etc. Além de
também serem tomados como algo sagrado ou divino, que pode ser a manifestacdo de
uma divindade, espirito ou outro ser sobrenatural, ou consistir em algo que foi consagrado
para servir de oferenda ou sacrificio, e nesse sentido a coisa em si torna-se um simbolo

religioso e sagrado.
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2.2 Aspectos gerais sobre o simbolismo da serpente

No mundo existem atualmente 3.789 espécies de cobras catalogadas, sendo que
desse total, 20 a 30% sdo peconhentas®®. As cobras estdo entre as espécies de répteis que
mais conseguiram se adaptar a distintos climas, territorios e outras condi¢fes naturais.
Apesar de serem animais de sangue frio, encontram-se cobras em terras frias. Alem de
montanhas, pantanos, florestas temperadas, subtropicais e tropicais; campos, desertos,
ilhas, rios, lagos, cidades e até mesmo nos mares. Exceto na Antértida, no Circulo Polar
Artico, em mares de 4gua fria, em algumas montanhas e ilhas, as cobras estdo presentes
em todos os continentes. A ampla diversidade destes animais se revela como uma prova
de sua capacidade de adaptacdo (WALLACH; WILLIAMS; BOUNDY, 2014).

A condicdo de haver cobras em todos os continentes, tornou-a um animal comum
a varias culturas, crencas, mitologias e religides. Fazendo das serpentes animais alvo de
maultiplos significados. Assim como comentado por Mundkur (1983), essa particularidade
de se encontrar serpentes em campos, florestas, pantanos, desertos, cavernas, montanhas,
vales, lagos, rios e nos oceanos, concedeu-a uma diversidade de significados, pois a
espacialidade também afeta e influencia as crencas, 0s mitos, 0s costumes, 0s ritos etc.
Algo que deve ser considerado para se entender o motivo de que em algumas culturas
serpentes estdo associadas a agua, a terra, ao fogo, aos raios, ao céu, mas em outras nao.

Embora o simbolismo da serpente seja bem amplo, observa-se que esse
simbolismo esta bastante relacionado a ideias dualistas, ambivalentes e opositoras. A
serpente se revela um animal complexo ao ponto de difundir nogdes contraditorias como
vida e morte, doenca e saude, sabedoria e ignorancia, forca e fraqueza, protecéo e perigo
(LURKER, 1987). Esse aspecto dualista é ainda mais interessante se pensarmos que
muitos animais ndo apresentam necessariamente esse simbolismo dualista e opositor, ou
quando os possui, sdo poucos exemplos. Assim para comentar acerca do simbolismo da

serpente, decidimos trabalhar com algumas dessas caracteristicas comentadas.

13 Dado referente até a Gltima atualizagdo com base no catalogo internacional do Reptile Database.
Disponivel em: http://www.reptile-database.org/db-info/SpeciesStat.html. Acesso em 28 de junho de 2020.
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2.2.1 Vida, cura, saude e protecao

Comecemos pelo quesito da vida. E dificil pensar como a serpente poderia estar
associada com nocdes de vida, saude, bem-estar, cura e protecdo, ja que consista num
animal arisco, sorrateiro, perigoso e mortifero. Serpentes sdo predadores, podendo comer
desde ratos até mesmo animais grandes como cavalos e vacas, e ha casos de serpentes
que devoraram seres humanos. No entanto, o grande pavor que esse animal causa ndo € a
condicdo de devorar pessoas, pois a maioria das cobras sdo animais com menos de dois
metros de cumprimento, mas a condicdo de medo reside na sua picada. Embora que
menos de 30% das milhares de espécies ofidicas sejam peconhentas, mas para 0 senso
comum, todas as serpentes sdo venenosas. E essa caracteristica lhe concede uma imagem
de perigo, repulsa, pavor e medo. Mas apesar desses fatores bioldgicos, ainda assim, isso
ndo impediu que diferentes povos atribuissem crencas e valores simbdlicos as serpentes,
vendo-as como criaturas benignas.

Na Grécia antiga, Asclépio (Esculapio para os romanos), era o deus da medicina
e da cura, cujo um dos simbolos € um bastdo com uma serpente enrolada. Tal simbolo é
tdo marcante que ainda hoje os cursos da area de Saude ainda mantém a serpente como
simbolo'®. Além de Asclépio, o deus Hermes também estava associado com serpentes
através de seu caduceu®®. Hécate como uma deusa da magia e do submundo, também
estava associada a serpente. (BRANDAO, 1987a).

Mas além do caso grego, existia uma antiga divindade minoica, de nome
desconhecido, representada por uma mulher segurando uma serpente em cada mao. Essa
divindade chamada genericamente de “Grande Mae Minoica” ou “deusa das serpentes”,
foi interpretada por arquedlogos, historiadores e mitdlogos como tendo sido uma
divindade associada com a natureza, com a vida ou com a morte, mas também possuiria
funcdes domésticas relacionada com a protecdo da familia, da casa, da fazenda, dos
animais, proporcionando além de seguranca, saude e prosperidade (MARINATQOS, 1993,
p. 156).

A guantidade de estatuetas dessa deusa de nome desconhecido, sugere que talvez
tenha possuido um culto popular naquela sociedade. A autora também sublinha que dentre

os elementos religiosos dos minoicos que foram assimilados pelos micénicos e depois 0s

14 Além do curso de Medicina, vemos Farmacia, Odontologia, Fisioterapia, Enfermagem, entre outros
cursos, apresentando serpentes entre seus simbolos adotados.
15 O caduceu de Hermes com duas serpentes enroladas é simbolo das Ciéncias Contabeis.
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gregos, além do nome de deuses, estava o culto as serpentes. Apesar que esse culto foi
algo incomum, havendo poucas mengOes a estes, mas esteve em determinados casos
associado com Zeus também. Algo que serd comentado adiante (MARINATOS, 1993, p.
157-159).

Entre algumas tribos do leste da Galia, cultuava-se a deusa Sirona (Serona,
Sthirona, Derona), a qual era considerada uma divindade da cura, estando associada com
fontes de dgua doce, nas quais dizia-se que suas aguas eram curativas. Sirona tinha como
simbolos pessoais, 0 ovo e a serpente, ambos considerados como elementos que
simbolizavam a vida, o renascimento e a cura. Acredita-se que alguns ritos envolvendo
oferendas votivas eram celebrados em determinadas fontes d’aguas para essa deusa
(MATSON, 2010, p. 102).

No entanto, esse simbolismo da serpente associado com a cura é visto mesmo na
Biblia. A serpente apresenta-se como portadora da cura, embora seja um acontecimento
ambiguo. Em NUmeros 21:4-9 existe um relato o qual narra que em certa ocasido durante
a peregrinacdo pelo deserto, alguns hebreus se queixaram pela ardua viagem, chegando a
blasfemar contra Deus. Ele por sua vez, indignado pela descrenca do povo que ajudou a
libertar da escravidao egipcia, fez surgir vérias serpentes de fogo das areias, e as enviou
para que picassem os blasfemadores. Estes arrependidos ap6s serem punidos por Deus,
foram recorrer a Moisés, pedindo sua ajuda. Ao intervir por eles, Deus disse a Moisés que
criasse uma estatua de bronze na forma de serpente e a colocasse presa num cajado®®. As
pessoas picadas deveriam olhar tal estatua para que fossem curadas.

Essa historia assinala dois aspectos associados a serpente: 0 perigo da morte,
representado pelo veneno, mas também o fato de a serpente ser considerado um simbolo
associado com a cura. Nessa narrativa a serpente surge como artificio para punicéo e
infligir dor!’, mas em contrapartida um meio para recobrar a satde e alcangar a salvagao.
Pois a narrativa diz que alguns dos mordidos acabaram falecendo, mas os demais que se
arrependeram e temiam morrer por ter pecado, encontraram na estatua ofidica um meio

para recuperar as gracas de Deus.

16 A serpente de bronze ou Noesta (Nehushtan) tornou-se um culto entre alguns hebreus. Tal crenca é citada
em 2 Reis 18:4, onde o rei Ezequias ordenou a proibicéo do culto a Noesta e ordenou a destruicdo de seus
idolos.

17 Além de Numeros 21: 4-9, outras passagens biblicas que apresentam a serpente como meio para Deus
punir as pessoas, sao encontradas em Isaias 14:29, Jeremias 8:17, Amds 5:19 e J6 20:16.
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Isidoro de Sevilha (2006, p. 252) em sua Etimologia (séc. VII), apontava a crenca
que cobras jamais envelheceriam e supostamente viveriam seéculos ou seriam
aparentemente imortais, pois sempre estavam se renovando com a troca de peles. Por sua
vez, Alberto Magno (1987, p. 383-386) em seu livro Dos Animais (séc. XII), destacava
as mesmas caracteristicas comentadas por Isidoro, e acrescentava que cobras ndo
adoeciam, eram imunes ao préprio veneno, e detinham como os lagartos, a capacidade de
regenerar a propria cauda, caso fosse cortada.

Diante desses comentarios apontados pelos dois eruditos catolicos, embora eles
apresentem uma Vvisdo depreciativa sobre as cobras, ainda assim, destacavam suas
qualidades fisicas. E essas qualidades foram tomadas pelo senso comum para formar
ideias simbdlicas que associassem serpentes a salde, cura e vida. A condicdo de serpentes
sobreviverem a regides desérticas e até em terras geladas, hibernando, e ressurgindo na
primavera, pode ter concedido a impressao de que sao criaturas dificeis de morrer, ou que
possuem alguma resisténcia sobrenatural que permitam viver em condic¢des climaticas
que facilmente matariam outros seres vivos.

A ideia de serpentes estarem associadas com a cura, era vista entre distintos povos
da Historia, e até mesmo preservado como conhecimento magico e medicinal. O
manuscrito Leechbook (Regius 12 D XVII), datado do século X, consiste numa
importante compilagdo do conhecimento mégico-religioso da Inglaterra. Nessa obra, no
livro I, capitulo XLV, ensina que para se curar uma picada de cobra era preciso lavar uma
cobra preta em agua benta, entdo a vitima da picada, deveria beber aquela agua onde o
animal foi lavado e isso o curaria. Embora 0 manuscrito ensine outros métodos também
para tratar picada de cobra (STORMS, 1948, p. 264-267). Embora o Leechbook seja um
manual antigo sobre medicina, ainda bastante impregnado pela falta de conhecimento
médico moderno, e influenciado por crendices, ndo significa que tais praticas sumiram
totalmente. Essas préaticas ainda hoje permanecem em varios lugares do mundo.

Além dessas caracteristicas apontadas acima, existe o fato de que as serpentes
estavam associadas com lugares que guardavam o “segredo” ou “a fonte da vida”. Na
mitologia grega o dragdo Ladon guardava o jardim das Hésperides, cujas magés douradas
concederiam poderes curativos. Ainda nos mitos gregos, temos no épico dos Argonautas
um dragdo que guardava na Célquida, o Tosdo de Ouro. Segundo esse mito, 0 tosao
curaria qualquer doenca (BRANDAO, 1987b, p. 24).
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Para além do simbolismo da cura e da salde, a serpente também representava a
protecdo contra males. Entre os romanos, as divindades do lar, chamadas de Lares
Familiaris, possuiam um altar doméstico onde eram feitas oferendas e oragdes. O detalhe
€ que o altar aos Lares, que era chamado de larario (lararium), continha a imagem de uma
ou duas serpentes. Os lararios poderiam ser uma simples abertura na parede, com
estatuetas, velas, oferendas, pinturas dos Lares e serpentes em torno, até estruturas mais
elaboradas, representando um pequeno santudrio ou oratério. Todavia, neste caso, a
serpente personificava os Lares no sentido de guardides do lar e da familia
(LECOUTEUX, 2013, p. 90).

Entre os antigos romanos e gregos encontram-se representacfes de Minerva
(equivalente a Atena), deusa da guerra e da sabedoria, estando associada com serpentes.
Algumas representacdes iconograficas da deusa, a apresentam com um escudo (égide)
revestido com escamas de cobra, ou usando uma manta feita de escamas. Em alguns casos
ela traz um broche com o formato da cabeca de uma goérgona (monstro da raga da
Medusa), cujo broche era usado como simbolo para espantar os inimigos, causando-lhes
medo. Embora uma das variacGes regionais da deusa, chamada de Minerva higéia,
estivesse associada com a salde e a protecdo, e um de seus simbolos era uma serpente
(MENARD, 1991a, p. 205).

Alguns povos eslavos adoravam o deus Domovoy (“Senhor da Casa”), o qual era
uma divindade tutelar que protegia o lar e a familia. Estava associado a animais como
cdes, gatos, ursos e serpentes. Alguns relatos falam que em terras bulgaras e checas,
Domovoy deixava uma serpente ou um casal de serpentes, habitando um lar, e tais
animais representariam seu poder de protecao sobre aquele local. Enquanto tais animais
fossem resguardados e recebessem as oferendas, a casa e a familia estariam protegidas
contra ameacas e males (GRAY, 1918, p. 241-244). Apesar de Domovoy ndo estivesse
associado com a cura e a saude, percebe-se que a condicao de protetor e zelador do bem-
estar da familia, o associa a essa ideia de salde, pois ele evitaria males, como doencas.

2.2.2 Fertilidade, fecundidade e sexualidade

No outono e inverno, em determinados lugares do planeta, a vegetacao cai. Isso
coincide com o fato de que serpentes acabem diminuindo suas atividades bioldgicas,
procurando abrigo para hibernar, por se tratar de animais de sangue frio e por possuirem

metabolismo lento. O fato de serpentes durante a primavera e verdo proliferarem,
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especialmente em época de acasalamento, foi associado com a renovacdo da vegetacao,
a passagem das estacdes do ano, a fecundidade e fertilidade. Essas caracteristicas também
teriam feito as serpentes estarem associadas com a terra e a vegetacéo.

Entre os antigos romanos possuimos representacoes de Ceres (Deméter), deusa da
agricultura, fecundidade e fertilidade dos campos e dos animais, representada voando
pelos céus, numa biga com asas ou puxada por serpentes aladas. A deusa seria assim
representada como voando sobre os homens, distribuindo suas béncgéos. O fato de haver
serpentes aladas unidas a imagem da deusa da agricultura e da fertilidade, represente a
associacdo desses animais com tais caracteristicas. (MENARD, 1991a, p. 266).

Além dessa ligagdo da serpente com a fertilidade vista com Ceres, a deusa Juno
também estava associada com serpentes. Na cidade de Lanuvio, localizada ao sul de
Roma, existia um culto a serpentes, as quais viviam numa gruta dedicada a Juno,
representada trajando escudo e lanc¢a, e tendo uma serpente aos seus pés. Anualmente
jovem donzelas levavam alimento até essa gruta e a ofertavam as cobras sagradas que ali
habitavam. A crenca dizia que caso as oferendas fossem comidas, significava que as
serpentes estavam contentes com as oferendas e isso seria indicativo de fertilidade, o que
era sinal de um bom plantio e uma boa colheita para aquele ano. Porém, caso 0s animais
ndo comessem as oferendas, era sinal de que o plantio e a colheita teriam problemas
(MENARD, 1991a, p. 89).

Claude Lecouteux (2013, p. 89) comenta que 0s gregos também comparavam a
serpente com a fertilidade. O culto a Zeus Melechios (“Zeus, o Favoravel”) o tratava
como protetor do lar e abencoador das colheitas. Dizia respeito a um rito de aspecto
doméstico e rural. Mas o detalhe encontra-se na condicdo de Zeus Melechios ser
representado na forma desse animal. Imagens votivas retratam pessoas diante de uma
serpente que personificava o deus.

Entre os povos bélticos a serpente era animal marcante na cultura deles, estando
associada com elementos de fertilidade e fecundidade, além de estar conectada com 0s
simbolismos da terra, 4gua, sol, lua, estrelas e raios, 0s quais em parte estavam associados
com a agricultura, ritos agricolas, fecundidade da terra e dos animais. No ambito da
sexualidade, entre os bélticos, cavalos, touros, bodes, cisnes e cervos eram animais
venerados por sua virilidade, e as serpentes também estavam inclusas nessa categoria.
Ver uma serpente em determinada ocasido poderia ser sinal de bom agouro, significando
casamento ou gravidez (GIMBUTAS, 1968, p. 198, 203).



44

A crenca da serpente doméstica foi comum entre os balticos também,
especialmente os letbes e lituanos. No caso dos letdes eles possuiam alguns termos
proprios para as serpentes domesticas, chamando-as de peena maates (“maes do leite”) e
semma maates (“maes da terra”), ambos associados as serpentes com caracteristicas de
fertilidade, sendo o leite o liquido nutriz dos mamiferos, usado como principal alimento
para 0s bebés nos primeiros anos, assim, o leite tornou-se algo associado com a vida e a
fertilidade. Por sua vez, a ligacdo com a terra dizia respeito a ideia de fertilidade e
fecundidade do campo (WELSFORD, 1920, p. 421).

Quanto a serpente como simbolo sexual, Balaji Mundkur (1983, p. 172-208)
dedicou um capitulo de seu livro a abordar tal tema. Resumimos aqui algumas de suas
consideraces. Objetos e formas que apresentavam uma forma féalica como galhos,
troncos, frutas, chifres, plantas e animais, tornaram-se simbolos falicos, o que inclui as
préprias serpentes. E a condicdo desse animal estar associado com elementos de
fecundidade e fertilidade reforcava essa caracteristica sexual. Mundkur também salienta
que para além da associacao da serpente com o pénis, ha casos de encontrarmos serpentes
associadas com a vulva.

Neste caso, as cobras como outros répteis, possuem o pénis oculto, o qual somente
aparece durante o acasalamento. Logo, a serpente esticada seria comparada ao 6rgédo
sexual masculino, mas a serpente em circulo, seria uma aluséo ao 6rgdo sexual feminino.
Boria Sax (2001, p. 228) aponta que as serpentes seriam simbolos sexuais relacionados a
caracteristicas androginas também, por ter esse simbolismo associado com macho e
fémea. Além do fato que serpentes machos e fémeas sdo praticamente iguais, 0 que
reforcaria essa no¢ao andrégina apontada por ele.

Mundkur (1983, p. 173) também salienta que a condicao de serpentes adentrarem
em tocas ou buracos, seria analogicamente percebida como o ato sexual da penetracdo. A
serpente ao penetrar na terra, estaria fecundando-a. Inclusive o autor sublinha que a
condigdo de algumas cobras erguerem a cabeca, poderia ser comparado com a eregédo
peniana. Algumas espécies de cobras em periodo de acasalamento chegam a ficar horas
copulando com vérios parceiros, além de que a estacdo do acasalamento pode durar
alguns dias, um fator a mais para comparar estes animais com ideias associadas com a
luxuria e a libido. De fato, a serpente também esta associada ndo apenas com essas duas

caracteristicas, mas com a seducdo também.
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2.2.3 Mortos, alma, perigo e punicao

Assinalado esses comentarios basicos sobre o simbolismo da serpente com relagdo
a cura, vida, saude, fertilidade, fecundidade, criacdo, sexualidade, &rvores, terra e agua,
passemos para analisar a respeito da serpente estando associada com a morte. Neste caso,
a serpente se associa com a morte de trés formas: as serpentes se esgueirarem por tdneis,
cavernas e buracos, o que foi interpretado como a capacidade de acessar 0 mundo dos
mortos. A segunda forma diz respeito a ela como propagadora da morte, e a terceira forma
refere-se a ela como manifestacdo da alma, seja dos vivos ou dos mortos.

Kristen Hostetler (2007, p. 203-204) num breve estudo sobre a iconografia da
serpente na Italia, observou que entre 0s etruscos e romanos havia a crenca das serpentes
como seres que guardariam os mortos. Assim, a autora ao analisar pinturas em tumbas
etruscas e romanas notou a presenca de cobras nos tamulos, geralmente sendo retratadas
sozinhas ou em pares, além de aparecer junto a figura de monstros com asas e cabeca de
passaro, chamados de Tuchulcha e Charu, que em alguns casos tem uma serpente na
cabeca e seguras outra nas maos. A autora salienta que algumas dessas serpentes e as
criaturas que as seguravam, eram retratadas na cor azul, pois para os etruscos o azul era
uma cor associada com os mortos e a troca de pele das cobras.

Para Hostetler (2007, p. 207-208) a figura de serpentes e monstros seria uma forma
de proteger os tumulos, no intuito de afugentar ladres de tumba, ou afugentar maus
espiritos, protegendo os restos mortais do falecido ou sua jornada até o mundo dos mortos.
Assim, serpentes atuariam como guardides da morte. Essa ideia é percebida no poema
Eneida de Virgilio, no qual o herdi Eneias ao visitar a tumba de seu pai, para Ihe entregar
oferendas, ele diz que foi recebido por uma serpente azul. A qual recebeu as oferendas
como se fosse a guardiad daquele recinto.

Lurker (1987, p. 8459) salienta também que essa ideia de se encontrar serpentes
como guardias de tamulos ndo ficou restrita apenas aos etruscos € romanos, 0S gregos
também adotaram tal pratica, havendo relatos de ritos nos quais leite era despejado sobre
tumulos, servindo de oferenda alimentar para as serpentes, pois acreditava-se que as
almas poderiam transformar-se nestes animais, condi¢do essa chamada de metempsicose,
crenca difundida pelo Orfismo. Embora ndo tenha sido uma pratica tdo difundida, como

sugere o autor.
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No quesito da serpente personificar a alma, entre varios povos isso foi percebido?®,
mas no caso europeu, 0s romanos acreditavam que os espiritos domésticos que poderiam
ser a manifestacdo de seus ancestrais, pudessem aparecer na forma de serpentes
(LECOUTEUX, 2013, p. 90). Os povos eslavos de norte a sul, também possuiam crencas
que a alma humana poderia ser manifestar na forma de animais como borboletas,
passaros, doninhas e serpentes (MACCULLOCH, 1932, p. 217).

Alguns povos germanicos também teriam essa crenca que a alma poderia aparecer
na forma de serpente. Sobre isso, Paulo, o Diacono (c.722-799) em sua Historia Gentis
Langobardorum (“Historia do Povo Lombardo™), relatou no capitulo 34 do livro III, que
o rei Gunthram teve um sonho no qual sua alma deixava o corpo, fazendo isso na forma
de serpente, saindo por sua boca, indo viajar até uma caverna onde havia um tesouro
(PAUL, 1907, p. 147).

No tocante as serpentes apresentarem perigo, na mitologia grega temos alguns
casos de monstros ofidicos que confrontam deuses e herdis, sendo essas criaturas
representantes da morte, da destruicdo, do perigo e da desordem. Apolo confronta a
serpente Piton, Zeus luta contra o titd Tifdo, Héracles mata a Hidra de Lerna, e Perseu
confronta a Medusa (BRANDAO, 1987b).

Essa historia de deuses e herdis confrontando serpentes ou dragdes € tema
recorrente em varias mitologias euroasiaticas, indo da Inglaterra ao Japdo, sendo que
nesses mitos a luta entre o deus/her6i contra a serpente/dragdo, representa o confronto
entre forcas antagonistas como a ordem e 0 caos ou 0 bem e o mal.*®

Todavia, um dos exemplos mais conhecidos para o simbolismo negativo
associado as serpentes, trata-se da tradi¢do judaico-cristd. A respeito, Lowell Handy
(1992, p. 8002) comenta que na Biblia a serpente é negativamente retratada de distintas
formas. Em Génesis 3:1-2, ela representa o meio pelo qual Satands mentiu e enganou Eva,
levando-a desobedecer a ordem de Deus, e comer do fruto proibido, e depois
compartilhando desse fruto com seu marido Ad&o. Assim, a serpente tornou-se simbolo
para a mentira, a traicdo, o pecado em si, pois no Novo Testamento ha passagens que

utilizam o animal como metéfora para Satanas, o0 mal e o pecado, aludindo que Jesus 0s

18 Cf. o verbete serpent-worship (p. 399-423) na Encyclopaedia of Religion and Ethics vol. 11 (1920); Cf.
Mundkur (1983) e Lurker (1987).

19 Calter Watkins em seu livro How to kill a dragon (1995), realizou um estudo etimoldgico, filoldgico,
literario e simbolico sobre as narrativas mitologicas e lendarias a respeito da luta de herdis e deuses contra
serpentes e dragdes.
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pisara, na ideia de os punir, de os erradicar. No proprio livro de Apocalipse, o Diabo é
comparado a uma serpente ou dragdo, o qual sera langado ao lago de enxofre e fogo.

Mas além dessa associacdo com 0 mal, a mentira, a desobediéncia, o pecado e 0
Diabo, a serpente também é descrita como alegoria para o castigo, sendo esse castigo
proferido aqueles que desobedecem as leis de Deus, algo citado na nota 16. Mas a serpente
também simboliza algo ruim, como visto em Mateus 7:10 e Lucas 11:11, onde se diz que
0 bom pai jamais daria ao filho, no lugar de peixe, uma serpente. Por sua vez, em Mateus
23:33, a palavra serpente € usada como aluséo a pecador, e no caso, 0 evangelista execra
as serpentes por estarem condenadas ao Inferno. Em 2 Reis 18:4 e em Daniel 14:23-25, a
serpente é simbolo de idolatria?®, personificando ofensa a Deus.

A ideia da serpente como castigo extrapolou as paginas da Biblia e se difundiu na
tradicdo cristd europeia na antiguidade e no medievo como comenta Odd Nordland (1949,
p. 100). Ele assinala que manuscritos apocrifos como Apocalipse de Pedro (séc. Il) e o
Apocalipse de Paulo (séc. Ill), ambos possuem descricdes dos castigos sofridos no
Inferno, o que incluia a presenca de serpentes que picariam e envenenariam 0s pecadores.
Segundo o estudo de Nordland, essa visdo infernal foi adaptada ao longo do tempo. O
manuscrito anglo-saxao, Solomon and Saturn (sécs. IX-X), narra na descri¢do que o rei
Salomado faz do Inferno, e nesse haveria a presenca de cobras.

Georges Minois (2005) comenta que as descri¢Bes leigas e teoldgicas sobre o
Inferno, desenvolvidas entre os séculos 111 ao XIIl1, a presenca de serpentes era recorrente,
e em todas este animal surge como a personifica¢do do castigo. Odd Nordland (1949, p.
101) sublinha que essa ideia de serpentes no submundo ou inferno, tenha influenciado o
mito do pogo de cobras, encontrado na literatura nérdica, germanica, inglesa e crista.
Sobre o0s pocos de cobras, Adalheidur Guomundsdottir (2012, p. 1019), comenta que em
seu estudo para analisar a historia dessa peculiar forma de execucao, assinalou que entre
os séculos X1l e XIV, encontrou fontes medievais escandinavas, inglesas e germanicas

que se referem a pocos e até torres de cobras, como locais onde pessoas eram executadas.

20 Na nota 15 foi comentado que a serpente de bronze feita por Moisés acabou gerando equivocadamente
um culto idélatra. O rei Ezequias ordenou a perseguicao e destruicdo dele. No caso do profeta Daniel, ele
menciona esse culto, porém, Daniel relatou que os babildnios adorariam uma serpente também. Entretanto,
esses casos de culto a serpente mencionados na Biblia, levaram ao surgimento no século 1l d.C. de seitas
gnésticas cristas na Siria, Egito e Grécia, as quais prediziam a cren¢a no Ofitismo, ou seja, que a serpente
do Eden era personificacio da sabedoria divina. Embora houvesse diferengas de crenca nessas seitas, elas
compactuavam na ideia de culto a serpente. (ORIGINES, 2004, p. 280).
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2.2.4 Conhecimento, sabedoria, mentira e trapaca

Para além dessa associacdo negativa apresentada anteriormente, associando a
serpente com a morte, o castigo e o0 perigo, esses animais também estavam associados
com a sabedoria, 0 conhecimento, a astlcia, a mentira, a trapaca, 0 engano, e outras
qualidades benéficas ou danosas, 0 que reflete a dualidade dos simbolismos associados
com as serpentes. Mas comegando pelos atributos que a relacionam com a sabedoria e 0
conhecimento, existem narrativas curiosas a respeito. O deus Quetzacoatl, que é a
encarnacao asteca da serpente-emplumada, era dito ter sido uma divindade civilizadora,
tendo ensinado distintos saberes aos Astecas (SOUSTELLE, 2002, p. 7).

Na mitologia grega em uma das narrativas variantes do Ciclo Troiano, 0s irmaos
gémeos Cassandra e Heleno, filhos do rei Priamo e da rainha Hécuba, apos nascerem,
ainda prematuros, foram deixados no templo de Apolo para que recebessem as béncaos
do deus. Quando sua mde foi busca-los, avistou serpentes, uma em cada lado dos filhos,
como se estivessem sussurrando em seus ouvidos. As criangas ao crescerem haviam
despertado o dom da vidéncia (GRIMAL, 2005, p. 77).

Mas o proprio deus Apolo também possui uma ligacdo com serpentes. Os mitos
contam que por ter matado a serpente gigante Piton, ele era chamado também de Apolo
Pito. Com a morte do animal, Apolo tornou Delfos um local seguro, e ali os homens
construiram o famoso Oréculo de Delfos, presidido pelas sacerdotisas chamadas de
pitonisa. Apolo Pito além de ser o deus do sol, estava associado com as artes e a vidéncia,
ou seja, conhecimento (MENARD, 1991b, p. 29-30). Ainda a respeito do panteédo grego,
0 espirito Agathos daemon era conhecido por conceder as pessoas, boa sorte, saude e
sabedoria. Esse daemon as vezes aparecia sob a forma de uma serpente.

Mesmo na Biblia a serpente também estava associada com o conhecimento e a
sabedoria. Em Génesis 3:1-6, a serpente enviada por Satanas, estava escondida na Arvore
do Conhecimento do Bem do Mal, de cujo fruto era proibido se comer. Apesar de seu
papel negativo nessa historia, a serpente, ainda assim, estava ligada a nocdo de
conhecimento. Mas outra relacdo envolvendo serpente e conhecimento € mais
emblematica. Em Mateus 10:16 em meio as recomendagdes dadas por Cristo aos

apostolos, ele diz para ser “prudente como a serpente” ou “sabio como uma serpente”??.

2L Entre os bispos bizantinos e coptas, eles usavam béculos que apresentavam a figura de uma ou duas
serpentes, estando associados a ideia de prudéncia e sabedoria comentada em Mateus 10:16 (LURKER,
1993, p. 8001).
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Em Jodo 3:14-21, Cristo € comparado a serpente de bronze feita por Moisés. Nota-se aqui
que nesse caso em especifico, a serpente ndo possui um simbolismo negativo, mas
positivo, pois representa algumas das qualidades de Jesus Cristo: sabedoria, vida, cura e
ressureicio?®.

Mas apresentados esses simbolismos positivos, associando a serpente com a
sabedoria, o conhecimento, a asticia e a prudéncia, o animal também é associado com
caracteristicas contrarias como a mentira, a trapaca e o engano. Na Biblia temos casos ja
mencionados em Génesis 3:1-6, onde ¢é informado que a serpente possui uma labia
cativante, mas traicoeira, pois ela mentiu e enganou Eva. Essa imagem da serpente
associada com a mentira e 0 engano é repetida em outras passagens biblicas como
Deuteronémio 32:33, Salmos 58:4 e 140:3, 2 Corintios 11:3 etc. E na Idade Média a partir
dos séculos XI e XII, vai estar associada com as mulheres. Pois na Europa encontraram-
se pinturas da serpente do Eden, com a cabeca ou busto de mulher®.

Apresentadas essas caracteristicas principais das serpentes, vimos como estes
animais estavam associados com a vida e a morte, a criacdo e a destruigédo, a cura e a
doenca, o mundo dos mortos (celeste e ctdnico), sabedoria e mentira, fertilidade,
fecundidade, virilidade, os 6rgdos sexuais, a protecdo, a guarda de segredos, a ressureicao,
a regeneracao.

Todavia, varios outros simbolismos ficaram de fora, como a associacdo de
serpentes com fendbmenos celestes (arco-iris, cometas, raios), com astros (sol, lua e
estrelas), com o zodiaco, os elementos naturais (4gua, fogo, terra, ar, metal, madeira),
embora tenhamos comentado brevemente sobre a agua e a terra; com a adivinhagdo (taro,
oniromancia, cartomancia), com figuras de linguagem, com o tempo (ouroboros), com a
heraldica, com meios de transporte, com signos de poder, nas artes, nas propagandas, com
simbolos do Gnosticismo, da Alquimia, do Esoterismo, do Ocultismo etc. Apesar de ndo
ter abordado esses simbolismos, o que foi comentado é suficiente para entender a respeito
da diversidade de significados associados a esses animais.

22 para Alfredo de Carvalho (1995) uma das interpretacdes possiveis sobre essa comparacdo entre a serpente
com Jesus deve-se a condicdo da troca de pele. Carvalho comenta que alguns tedlogos interpretaram isso
como sendo a ideia de que o pecador ao se tornar cristdo, ele nao apenas “nascia de novo”, mas trocava de
roupa, trocava de pele. A roupa velha estava impregnada pelo pecado, e a roupa nova, era seu manto de
salvagdo. Cooper (1982) comenta que no Maniqueismo, antiga religido persa, havia a associagdo entre
Cristo e a serpente de bronze. Essa ideia foi considerada no Gnosticismo, e mantida na Alquimia. Nos
séculos XV e XVI encontramos pinturas alquimicas de serpentes crucificadas.

23 Hilario Franco Janior comentou sobre esse assunto em artigo recente, intitulado A serpente, espelho de
Eva: Iconografia, analogia e misoginia nos fins da Idade Média (2020).
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2.3  Simbolismo da serpente no contexto escandinavo

Das 3.789 espécies catalogadas, a Europa e a Oceania sdo 0s continentes com
menor diversidade de serpentes. No continente europeu existem apenas quatro familias:
Typhlopidae, Boidae, Colubridae e Viperidae, as quais possuem mais de 40 espécies,
sendo que desse total, no caso da Escandinavia, existem apenas quatro espécies nativas:
Vipera berus (vibora europeia comum), Coronella austriaca (cobra lisa austriaca), Natrix
natrix (cobra de agua de colar ou cobra da grama) e Coluber longissimus (cobra de
Esculapio). Essas espécies estdo presentes na Suecia, Dinamarca, Noruega e sul da
Finlandia, mas ausentes na Islandia (BOULENGER, 1971). Essas quatro espécies de
cobras confirmam a presenca desses répteis no territorio nérdico.

No contexto escandinavo as serpentes estdo presentes nos mitos, na iconografia,
no contexto religioso e em outras areas do cotidiano. Sua presenca em territorio nordico
remonta a Idade do Bronze (1500-500 a.C.). Johnni Langer (2003, p. 44-45) assinala o
caso do petroglifo de Bakkehaugen (Noruega), o qual representa uma embarcacdo em
forma de serpente. Sendo que o animal possui cabelos. Outro conjunto petréglifo desse
periodo é o T-248 (Suécia), que representa guerreiros, embarcagdes em forma de serpente

e uma longa cobra na base da pedra (ver Imagem 1).

Imagem 1 — Petrdglifos escandinavos

Legenda: Na fotografia da direita encontra-se o petroglifo de Bakkehaugen (Noruega). Na imagem ao lado,
temos uma representagdo das formas encontradas no petroglifo T-248 (Suécia). Fonte: LANGER, Johnni.
O mito do dragdo na Escandindvia, 2003, p. 44-45.



51

As interpretacfes para esse esquema ndo sdao conclusivas, mas Langer apontou
que estudiosos como Régis Boyer, sugeriram se tratar de algum rito magico ou marcial.
Langer (2003, p. 46) sublinha que a presenca de serpentes com chifres e cabelos poderia
ter tido conexdo com simbolismos associados a fertilidade e a fecundidade, possivelmente
representacdes de ritos agricolas. Além de tais observacdes, o autor chama a atencéo para
a condicdo de naquele tempo haver a representacdo de embarcacgdes com figuras de proa
na forma de cabeca de serpente ou dragdo, constatando ser uma pratica que antecede a
Era Viking. Embora ndo se saiba exatamente o motivo do uso dessas figuras nesse
contexto antigo.

Dando continuidade sobre a presenga da serpente na cultura material e visual
escandinava, outro caso famoso advém da metalurgia. Em 28 maio de 1891 foi descoberto
num pantano no norte da Dinamarca, um antigo caldeirdo de prata, com quase nove quilos
de peso, ricamente adornado com figuras humanas e animais. Chamado de Caldeirdo de
Gundestrup devido a localidade que foi encontrado, esse artefato foi datado de entre Il
a.C.all d.C. sendo de origem celta, mas apresentando elementos da arte romana e tracia.
Provavelmente o caldeirdo tenha sido forjado em outro local da Europa, talvez no leste
europeu, e em determinada época foi transportado até a Dinamarca (KAUL, 2006, p. 854).

O caldeirdo de Gundestrup (ver imagem 2) apresenta mais de dez painéis que
representam cenas de caca, exércitos marchando, divindades, e varios animais como
canideos, cervos, cavalos, bois, serpentes e até animais como ledes, golfinhos e elefantes,
além de trazer também animais fantasticos como grifos. No caso das serpentes, destaca-
se a imagem de um ser hominideo com chifres, segurando um torque (acessorio celta
usado no pescogo ou braco) e uma serpente, estando rodeado por animais. Alguns
estudiosos interpretam o “homem chifrudo” como sendo o deus Cernunnos, isso
explicaria a presenca de varios animais, por se tratar de uma divindade da natureza. Por
sua vez, Cernunnos estava associado com a fertilidade e a terra, 0 que respaldaria a
condic&o de ele segurar uma serpente (KAUL, 2006, 855-856).
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Imagem 2 — Caldeirdo de Gundestrup

Legenda: Fotografia da placa A do caldeirdo de Gundestrup. Em destaque uma possivel representacdo do
deus Cernunnos. Atualmente o caldeirdo se encontra no Museu Nacional da Dinamarca. Fonte:
https://britishmuseum.tumblr.com/post/132087416007/the-gundestrup-cauldron.

Outro suporte material e visual escandinavo que apresenta serpentes, trata-se das
pedras gravadas (picture stones), as quais surgiram na Escandinavia por volta do século
IV d.C. consistindo em monumentos de carater memorialista. Algumas apresentavam
figuras geométricas, ou de animais e pessoas, e algumas continham inscrigdes runicas.
Com o desenvolvimento desse tipo de arte, nos séculos seguintes, entre 0s animais
representados, estavam serpentes em diferentes contextos. Em alguns casos as serpentes
estdo sozinhas e em outros estdo acompanhadas de signos, pessoas e outros animais.
(SAWYER, 2006, p. 7-10).

Alguns exemplos que podemos citar advém de pedras gravadas encontradas na
ilha de Gotland, como a Ardre 111, Hablingo Havor I, Sandegaard | e a Nar Smiss I11.
Nessas pedras datadas entre os séculos IV ao VI, percebemos as representaces de
serpentes em distintos contextos, embora até hoje os estudiosos ndo chegaram a um

consenso quanto ao significado de suas imagens (ver Imagem 3).


https://britishmuseum.tumblr.com/post/132087416007/the-gundestrup-cauldron
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Imagem 3 — Pedras gravadas suecas

Foto Raymond Hejdstrom

Legenda: Quatro exemplares de pedras pintadas suecas, datadas entre 400 e 600. Acima a esquerda, Ardre
111, ao lado dessa a Hablingbo Harvor I1. Abaixo a esquerda, Sandegaard | e ao lado, a N&r Smiss I11. Fonte:
LANGER, Johnni. O mito do dragdo na Escandinavia (2003).

Tentar interpretar os distintos significados para tais imagens ainda é um desafio.
Sobre isso, comentaremos mais especificamente no capitulo 4. Mas deixamos assinalado
a continua presenca das serpentes na esfera iconografica, pois para além do suporte das
pedras gravadas, as serpentes foram encontradas em elmos, broches, amuletos, escudos e
até em chifres de ouro, chamados de Chifres de Gallehus, encontrados na Dinamarca e
datados do século V d.C. (ver imagem 4). Os quais foram descobertos em 1639 e 1724,
sendo que os originais foram roubados e derretidos, porém, alguns desenhos das figuras
e runas que eles continham, foram preservados, possibilitando confeccionar réplicas
(BEER, 1970, p. 140).
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Imagem 4 — Gravura de um dos chifres de Gallehus

Legenda: Desenho representando as imagens de um dos chifres de Gallehus. As réplicas encontram-se no
Museu Nacional da Dinamarca. Fonte: http://kellscraft.com/NorseMythology/NorseMythologyChO01.html.

No entanto, o que tornam esses chifres singulares se deve a alguns motivos:
consistiam em pecas ricamente trabalhadas em ouro, contendo varias imagens de pessoas
e animais, além de apresentar runas proto-nordicas, similares as usadas por tribos
germanicas. Provavelmente esses luxuosos presentes foram dados para alguém muito rico
ou importante. Embora n&o se saiba ao certo se seriam objetos decorativos, ou seriam
usados para beber. Outras hipo6teses sugerem que poderia tratar-se de objetos ritualisticos
(BEER, 1970, p. 141).

Além dessas caracteristicas supracitadas, os chifres apresentam a presenca de
varias serpentes. Até hoje ndo se conseguiu decifrar de forma conclusiva o sentido das
imagens gque representam animais, pessoas, estrelas, seres antropozoomorficos e homens
com chifres. Em um dos artefatos a quantidade de serpentes € maior e aparecem de

distintas formas, embora néo se saiba exatamente o que significariam.


http://kellscraft.com/NorseMythology/NorseMythologyCh01.html
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Embora a presenca iconografica desses animais tenha sido vasta, Jennbert (2011,
p. 101-105) apontou em seus estudos sobre sacrificios e ritos envolvendo animais, a
auséncia de serpentes. Sugerindo algo intrigante: pois enquanto existem milhares de
representacdes iconograficas de serpentes, os vestigios ritualisticos associados a estes
animais, nao foram encontrados. Ja Gréaslund (2006a, p. 126) sublinhou que entre os
nordicos do Periodo Vendel e da Era Viking houve a moda de se usar broches em formato
de serpentes (ver imagem 5). Parte desses broches foram encontrados principalmente na
Dinamarca, datados dos seculos VII e VIII, tendo sido desenterrados em tumulos
femininos (RUNDKVIST, 2003, p. 102-103). Outros broches foram encontrados em
quantidade significativa na ilha de Gotland, em Uppland, ilhas Aland e no sul da Finlandia
(MANGELSDORF, 2007, p. 282). Tais objetos apresentam certos padrdes como

serpentes em formato de S, com duas cabecas ou duas serpentes entrelacadas.

Imagem 5 — Broches dinamarqueses de serpentes

. : S X Fg. 5. Type Licl. SK Uppikra. U4528. 50.3 x
Fig 1. Type Lla SK Uppikrz. U3957. 38,6 x 27.7 mm. Photograph by athoe.
30,2 mm. Photograph by authoe

& - =

- e IOt Fg. 6. Type L1d. SK Jarrestad. SHMO09822:818.
Fig. 2 Type L1bl. SK Upplkrz U2866. 354 x 46.8x 17.1 mm. Photograph by authoe
19.4 mm. Photograph by authoe.

& Fig. 7. Type Lim. SK Upplkra U6620. 21.4 x

Fg 7.
17.0 mm. Photograph by aathor.

Fig. 3. Type L1b2. SK Uppikra. U3406. 47.8 x
20.5 mm. Photograph by authee

Figr. 4. Type Licl. SK Raviunda. LUHM Raviundz
‘9900 F91. 305 x 3.5 mm. Photograph by
author.

Legenda: Exemplos de broches em formato ofidico, encontrados na Dinamarca, entre os séculos VIl e VIII.
Na imagem acima, encontram-se os diferentes tipos de broches catalogados. Fonte: RUNDKVIST, Martin.
Snake brooches of south Scandinavia, p. 98-100.
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O significado exato destes broches ainda é debatido, pois na cultura nérdica
broches metalicos ndo serviam apenas para prender capas e aventais, eram também itens
de distin¢do social. Uma pessoa ndo precisava ter um broche de metal valioso, bastava
ser feito de bronze, cobre, ferro ou latdo, ja era suficiente para indicar que tratava-se de
alguém de posses (EWING, 2006, p. 39-41). Diante disso, observa-se que os broches
essencialmente eram acessorios tipicos de moda, que também possuiam um valor de
promocao social. Nesse ponto, Rundkvist (2003, p. 102) sugere que os broches ofidicos
sejam uma variacdo de broches serpentiformes, os quais tinham a aparéncia de S, mas
necessariamente ndo possuia tracos que levassem a indicar ser uma cobra. Porém, em
dado momento no Periodo Vendel, os artesdos passaram a confeccionar broches com a
aparéncia de serpentes mesmo.

Gréslund (20064, p. 126) sugere que a adocao de serpentes nos broches para além
do quesito estético, poderia estar associado para fins de boa sorte ou algum tipo de
protecao, pois a autora recorda que havia a crenga de que serpentes ajudariam a proteger
as mulheres parturientes. Além do fato de se encontrar vestigios mais posteriores, sobre
a crenca na serpente do lar. No entanto, Rundkvist (2003, p. 105) assevera que essas
hipdteses ndo sejam conclusivas.

Na mitologia os simbolismos associados as serpentes sdo mais perceptiveis,
estando presentes na Edda Poética, na Edda em Prosa, poemas escaldicos, sagas e
algumas cronicas como o Gesta Danorum (Feito dos Daneses) de Saxo Grammaticus, que
contém conteudo mitolégico em alguns de seus volumes. Nos mitos narrados nas Eddas,
a serpente em geral estd associada com simbolismos negativos. Jormungand que é a
Serpente do Mundo, como narrado no Véluspa 50 e 57, e no Gylfaginning 51, é uma das
forcas destrutivas do Ragnardk, sendo ela responsavel por causar maremotos e
inundacdes, além de verter veneno sobre o mundo. Nota-se nesse exemplo o carater
destrutivo relacionado a serpente, como promovedora da destruicao, do caos e da morte.

Outro caso que as serpentes estdo associadas com a morte diz respeito a Nastrond,
um dos mundos dos mortos da mitologia nérdica, descrito no Voluspa 38-39 e no
Gylfaginning 52. Neste local cujo nome significa “costa dos cadaveres”, existiria um
saldo feito de ossos de cobras, e do telhado haveria varios buracos de onde serpentes
gotejariam veneno em seu interior, formando um rio pelo qual os assassinos, perjuros e
assediadores de mulheres casadas eram punidos pelos seus crimes em vida. Além da
presenca de cobras venenosas no telhado de Nastrond, o mito informa que naquela regido

habitaria a serpente-dragdo Nidhogg, o qual sugaria os mortos.
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Nota-se nesse exemplo que as serpentes estdo associadas com o mundo dos
mortos, com a morte, mas também com dor, sofrimento e puni¢cdo?*. Entretanto, o
simbolismo da serpente como meio para a puni¢cdo ndo é exclusivo desse mito, outro
exemplo trata-se do castigo atribuido pelos deuses ao gigante Loki Laufeyjarson. Na
Edda Poética esse castigo é descrito na parte final do poema Lokasenna (Escarnios de
Loki). Ja na Edda em Prosa ele é mencionado no Gylfaginning 50.

Embora existam variagdes quanto aos motivos que levaram Loki a sofrer essa
pena, as duas Eddas retratam que o gigante maquiavélico foi aprisionado com as tripas
de um de seus filhos, morto pelo irmédo que foi transformado em lobo. Mas além desse
castigo em ter um dos filhos mortos, a giganta Skadi, num ato de vinganca pelas afrontas
proferidas por Loki a ela, usa uma cobra a qual goteja sua pegonha sobre o gigante
acorrentado. As Eddas informam que o veneno ao tocar o rosto de Loki, o queimava de
forma excruciante. O gigante estaria sujeito a esse castigo até o inicio do Ragnarok.

Outra histéria que envolve serpentes como punicao, também esta presente na Edda
Poética, nos poemas Sigurtharkvitha en Skamma (A lei curta de Sigurd), no Atlikvitha (A
lei de Atli) e no Atlimal (Os ditos de Atli), onde ha referéncias ao pogo de cobras ou cova
das serpentes (ormagardr em noérdico antigo). Nesses poemas narra-se distintos
momentos da historia do confronto do rei Atli contra o rei Gunnar dos Burgundios. No
final do conflito, devido a traicdo de Gunnar, Atli o sentenciou a ser executado no pogo
de cobras. A punicdo de Gunnar é também narrada na Volsunga saga (Saga dos
Volsungos), nos capitulos 39 e 43.

Todavia, essa forma de execucdo ndo é exclusiva dessa narrativa sobre Atli e
Gunnar. Outro monarca que teria levado o mesmo fim, foi o lendério rei Ragnar Lothbrok.
A Ragnarsson pattr (Saga dos Filhos de Ragnar), a Ragnars saga Lodbrdkar (Saga de
Ragnar Lothbrok), o poema Krakumal (Balada de Kraka) e o volume IX do Gesta
Danorum, todas obras datadas dos séculos XII e XIII, concordam entre si que Ragnar
encontrou seu fim em um poco de cobras na Inglaterra, tendo sido executado pelo rei
Aella 1l da Nortumbria (OLIVEIRA, 2015, p. 72-74).

Outro exemplo de narrativa que apresenta o uso da serpente para exercer punigéo
em alguém, mas de uma forma diferente, pode ser lida na Saga de Mirman (Mirmans

saga), datada do seculo XIV, narra que Mirman teve uma vida desafortunada em sua

24 A respeito da problematica de Nastrond por sua singularidade no contexto mitolégico escandinavo, cf.
OLIVEIRA, Leandro Vilar. O inferno ndrdico? um estudo interpretativo sobre Nastrond. PLURA, Revista
de Estudos de Religido, vol. 8, n. 1, 2017, p. 183-211.
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juventude. Mirman ainda cedo converteu-se ao cristianismo e queria que o restante da
familia fizesse 0 mesmo, porém, seu pai resistia a abandonar seus deuses e troca-los pelo
deus cristdo. Em certa ocasido pai e filho brigaram de forma terrivel, e no conflito Mirman
tomado pela raiva, assassinou acidentalmente seu pai (SLAY, 1997).

A mae de Mirman desolada e enfurecida pelo ocorrido, amaldicoou o filho. A
maldi¢do que ela jogou nele o fez adquirir lepra. Mirman deixou seu lar na Sax6nia
(atualmente na Alemanha) e seguiu até a ilha da Sicilia, onde diziam que vivia alguém
que poderia cura-lo. L4, ele foi informado sobre uma curandeira chamada Cecilia, que
poderia ajuda-lo. Cecilia falou que Mirman havia se tornado um leproso, pois carregava
no estdbmago uma cobra. Se ela removesse o0 animal, isso o curaria. Mirman ingeriu uma
pogdo que o fez vomitar a cobra, e assim foi curado da lepra (SLAY, 1997).

Percebe-se neste relato da Saga de Mirman que a serpente surge como sinal de
punicdo, mas também de maldicdo. Apesar que exista outra histéria de origem
escandinava bem mais famosa que também traz essa ideia. Trata-se da maldigdo do Ouro
do Reno como narrado no capitulo 15 da Saga dos Volsungos. Nessa historia o ando Fafnir
motivado por inveja e ganancia, assassinou seu pai para ficar com sua heranga. Em como
consequéncia, ele foi amaldicoado ao ser transformado numa serpente-dragdo e ter que
guardar uma caverna, onde ficava localizado o tesouro de sua familia. Novamente nota-
se a serpente como simbolo de punicdo e maldigéo.

Gro Mandt (2000, p. 2-4) salientou que o simbolismo da serpente na cultura
nordica era ambiguo no sentido de apresentar significados tanto negativos quanto
positivos. Ele ressalta que nos mitos contidos principalmente nas Eddas e nas sagas, tais
animais sdo apresentados numa conotacdo de ameaca ao equilibrio da ordem cdsmica,
além de serem animais usados para se afligir os mortos e castigar os vivos. Por outro lado,
na cultura material temos serpentes usadas em acessorios como broches, amuletos,
colares, pulseiras e na ornamentacdo de armas e equipamentos militares. Tais animais
inclusive foram usados também para a ornamentacdo em igrejas, 0 que revela outra
ambiguidade, pois se fosse essencialmente um simbolo do mal, por que estariam presentes
em igrejas? Talvez estivessem por |4 devido a alguma funcdo de protecdo, como sugere
0 autor. Assim, teriamos serpentes que simbolizariam tanto perigo, mas também protecao.

Além dessas relacOes, a serpente na mitologia nérdica possuia outros valores
simbolicos, um deles era a associagcdo com a terra. O poema Grimnismal (Os ditos de
Grimnir) informa nas estrofes 34 e 35, que o subterraneo era habitado por uma quantidade

imensuravel de serpentes. Entre esses animais é contabilizado a serpente-dragao Nidhogg,
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a qual roeria uma das raizes da Yggdrasil. Essa informacdo é dita também no
Gylfaginning 16. No entanto, a estrofe 34 do Grimnismal informa que além de Nidhogg
haveria outras serpentes que também roeriam as raizes da Yggdrasil. Inclusive essas
serpentes recebem nomes, sendo chamadas Goinn, Moinn, Grafvitnir, Grabakr,
Grafvolludr, Ofnir e Svéafnir. Esses mesmos nomes séo citados no Gylfaginning 16. Nota-
se nesse exemplo a conex&o das serpentes com o subterraneo, a terra e as raizes. Aspectos
vistos entre outros povos. A condic¢éo de cobras rastejarem para dentro ou fora de buracos
era percebida como uma habilidade de poder acessar o mundo inferior, tornando essa
criatura detentora de mistérios.

Além do elemento terra, nos mitos nordicos a serpente também esta associada com
a 4gua, embora que nesse caso, o principal exemplo conhecido trata-se de Jormungand?>.
Em vaérias culturas a agua simboliza vida, caracteristica essa que se associa a um dos
simbolismos das serpentes. Mas no caso de Jormungand, essa analogia ndo é perceptivel.
O fato de ela viver nas profundezas maritimas a associa com a ideia de perigo. O mar
possui entre seus significados simbolicos, representar mistério, o desconhecido, o perigo;
e suas profundezas € o lar de monstros. Local apropriado para um monstro gigantesco que
vive oculto, como no caso dessa serpente gigante. Dessa forma, um aspecto que
caracteriza a presenca de Jormungand na mitologia nérdica, ndo é apenas a condi¢do
desse monstro habitar o fundo do mar, mas ser descrito como uma criatura tdo grande que

circundaria 0 mundo, ao ponto de morder a propria cauda.

Essa imagem do monstro circundando o planeta (Hymiskvida, estrofe 22, a
“cinta de todas as terras”) devia ser muito antiga, pois é confirmada por varios
poemas escaldicos: “colar da terra” (Husdrapa 4 de UlIf Ugasson, 985 d.C);
“a cinta de todas as terras” (Olvir Hnifa, século IX); “peixe que a todas as
aguas contorna” (Ragnarsdrapa 15, Bragi Boddason, séc. I1X); “circulo do
caminho ingreme” (Eysteinn Valdason, século X). (LANGER, 2015b, p. 179-
180).

A imagem de Jormungand mordendo a propria cauda nos leva a fazer analogia
com o simbolo do ouroboros. Bastante famoso na alquimia, personificando ideias de
tempo, infinito, ciclo, continuo, retorno, renovagéo, evolucéo, equilibrio etc. No entanto,

nao se sabe se os nordicos e os escritores islandeses conhecessem o ouroboros. E mesmo

%5 No Mar do Norte e no Mar Baltico ndo existem espécies de serpentes-marinhas, pois essas costumam
habitar mares quentes. Provavelmente Jormungand ndo foi inspirada num animal real, pois as espécies
ofidicas escandinavas ndo sdo marinhas, e pouco adeptas a nadar (BOULENGER, 1971). Todavia, se esse
monstro tenha sido inspirado em algum animal real, talvez os melhores candidatos sejam a moreia e o
peixe-remo, duas espécies presentes naqueles mares.
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que o conhecesse, ndo se pode afirmar que ele tivesse 0 mesmo sentido que normalmente
0s antigos egipcios, gregos e os alquimistas o concediam.

Jormungand teria o papel de fornecer “ordem” e “equilibrio”, pois 0s mitos da
pescaria contam que 0 monstro ao surgir das profundezas, deixava o mar revolto. E no
Ragnarok, a serpente gigantesca segue para a terra, causando inundagdes. Logo, a
condicdo de ele permanecer na forma circular é garantia de ordem e estabilidade. Mas
quando o monstro altera sua posi¢éo, ele gera desequilibrio nos mares e no mundo. Por
tal interpretacdo encontramos um paralelo simbdlico com a ideia de ouroboros. Sobre

isso, Preben Sgrensen completa:

A pesca de Thor é uma tentativa de dissolver a ordem cdsmica, e na propria
tentativa, e especialmente em seu fracasso, estd uma confirmacao dessa ordem.
Esse é o significado fundamental do mito, como é apresentado em nossas
fontes. Thor, o protetor dos deuses e dos homens, viaja aos limites mais
distantes do mundo para encontrar o0 monstro, e a incerteza da batalha entre
eles demonstra o equilibrio césmico. (SORENSEN, 2002, p. 132, traducdo
nossa).

No ambito do folclore islandés, embora a Islandia ndo existam cobras, ainda
assim, encontram-se lendas que narram sobre a presenca destes animais em rios, lagos e
no mar. A serpente do lago Lagarfljot é mencionada desde 1345. Quase dois séculos
depois, o bispo Oddur Einarsson, suposto autor da Qualiscunque descriptio Islandiae
(1558), menciona a existéncia de cobras d’dgua que seriam espiritos demoniacos
(SVEINSSON, 2003, p. 84).

A serpente no contexto nordico também possuia uma ligagdo com o
conhecimento, apesar de ser algo implicito. Na Gunnlaug saga ormustungu (Saga de
Gunnlaug Lingua de Serpente), narrativa datada do seculo XIII, narra a histéria do poeta
e guerreiro Gunnlaug Illugison, o qual viajou pela Noruega, Dinamarca, Suécia,
Inglaterra, Irlanda e algumas ilhas, a fim de ganhar fama. De fato, ele obteve a fama
buscada, tornando-se inclusive poeta de corte de reis e jarlar, além de ser membro da
guarda real do rei Etereldo da Inglaterra (A SAGA DE GUNNLAUG, 2014). O apelido
Lingua de Serpente advinha da condi¢cdo que Gunnlaug era descrito como um jovem
impetuoso, bravo, inteligente, mas tambem debochado e sarcastico com as palavras. Tais
adjetivos encontram paralelo com o simbolismo da serpente associado com o
conhecimento, pois Gunnlaug era dito ser um homem inteligente, pelo menos na arte da
poesia. Mas por outro lado, sua arrogancia e sarcasmo, revelavam outras duas
caracteristicas da serpente: a contenda e o insulto (A SAGA DE GUNNLAUG, 2014).
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Outro exemplo da associacdo da serpente com o conhecimento se encontra no
primeiro capitulo do Skaldskaparmal, da Edda em Prosa, onde é narrada a historia de
como Odin conseguiu obter o hidromel da poesia. A preciosa bebida que simboliza
inspiracdo e conhecimento, era guardada pelo gigante Suttung, em uma caverna na
montanha Hnitbjorg. O hidromel era vigiado pela filha de Suttung, Gunnlod. Odin para
conseguir adentrar aquele esconderijo, ludibria o gigante Baugi, irmdo de Suttung,
convencendo-o de abrir um buraco na montanha. Com a abertura feita, Odin transforma-
se em cobra e adentra o local (STURLUSON, 2012b, p. 89-91).

O mito depois possui prosseguimento®®. Mas comentemos essa parte especifica,
no qual Odin se transformou numa serpente Ele é conhecido por ser um deus associado
com a guerra, a morte, 0 conhecimento, a magia, a criacdo, a realeza, entre outras
caracteristicas. As associacdes com a morte, conhecimento e criacdo estdo presentes nos
simbolismos atribuidos as serpentes. Mas no caso do mito do roubo do hidromel da
poesia, a serpente personifica o elemento da trapaca, pois Odin engana Baugi, valendo-
se da sua ingenuidade e boa-fé em ajuda-lo, para assim, adentrar o quarto de Gunnlod,
onde cortejou e enganou a giganta, para roubar o hidromel. Nesse sentido a serpente
representa também a astucia, embora retratando-a para um intuito ruim, o engano e a
mentira. Entretanto, essa ndo é a Unica relacdo de Odin com cobras?’. Na Edda Poética,
na estrofe 54, do poema Grimnismal, informa alguns outros nomes pelos quais o deus era
conhecido, destacando-se dois deles: Ofnir (“Enroscador”) e Svafnir (“Portador do
Sono”), os quais sdo mencionados na estrofe 34 do Grimnismal, como sendo nomes de
serpentes que habitariam o subomundo?®.

Por que Odin entre os varios nomes e epitetos que recebia, teria dois deles relativos
a nomes de serpentes? Essa é uma pergunta ainda sem resposta definitiva. Quando
analisamos outros epitetos dados a ele, conseguimos delinear uma via de interpretacéo.
Odin era chamado de Allféd (Pai de Todos), referente a ser um dos criadores da raga
humana e por ter criado o mundo; era conhecido como Rafnagud (Deus dos Corvos),

alusdo a possuir dois corvos de estimacao; Heriafod (Pai dos Exércitos), por sua relacéo

% Jens Peter Schjgdt Analisa simbolicamente esse mito, em seu livro Initiation between two worlds:
structure and symbolism in pre-christian scandinavian religion (2008). Mostrando inclusive a manutencéo
da dicotomia serpente x aguia, ja que posteriormente para Odin sair da caverna, ele se transforma em aguia.
21 A Saga dos Ynglingos (Ynglinga Saga), no capitulo 7, relata que Odin poderia se transformar em péssaro,
peixe, serpente e um animal quadrlpede ndo identificado.

28 As tradugdes “enroscador” e “portador do sono” foram baseadas na interpretacio de Henry Adams
Bellows (2004), ja que em outras edi¢cbes da Edda Poética consultadas, os tradutores ndo sugeriram
tradugdes para estes dois nomes.
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com os guerreiros; Fjolnir (o de muitas aparéncias), devido ao uso de disfarces e
habilidade para mudar de forma?®. Mas a alusdo com Enroscador (Ofnir) e Portador do
Sono (Svafnir) sdo menos claras. Talvez essa associacdo seja referente com a morte: o
ato da cobra se enroscar para matar a presa, e 0 sono no sentido de morrer. Por tal viés,
faz sentido, pois Odin era uma divindade associada com a morte.

No entanto, existem objetos e imagens que também mostram Odin associado com
serpentes. Data especialmente do Periodo Vendel (sécs. V-VIII) bracteados, broches e
elmos que contém imagens de serpentes que poderiam ter alguma ligacdo com Odin.
Sobre isso, Michael Speidel (2004, p. 27-29, 98-99) ao estudar 0s guerreiros germanicos
e escandinavos, aponta que o antigo deus germanico Wodan (que seria equivalente a
Odin) era associado pelos romanos com Mercurio, o qual por sua vez, possuia um bastdo
com duas serpentes enroscadas. Speidel também sublinha que entre os germéanicos foram
encontrados elmos adornados com serpentes ou dragdes. O autor recorda que um kenning
(metéafora) para lanca em nordico antigo era a palavra ormr (cobra). Em algumas
representacdes do Periodo Vendel é comum ver guerreiros trajando elmos com cabeca de
lobo, urso, decoracdo de aguia e de javali, sendo que o lobo, 0 urso e a aguia sdo animais
associados com Wodan e Odin. Estes guerreiros estdo armados com lancas e
acompanhados de serpentes, no que parecia ser algum tipo de rito marcial (ver anexo A).

Outro exemplo que associa as serpentes no contexto escandinavo com o
simbolismo do conhecimento é visto no consumo de seu sangue. Nas narrativas que
relatam o Ciclo de Sigurd € dito que o herdi ao beber o sangue e comer o coracdo de
Fafnir, aprendeu a lingua dos passaros, mas também ganhou o dom da eloquéncia e até
um pouco de sabedoria. Posteriormente Sigurd oferece um pedacgo do coracgdo do dragéo
para sua esposa Gudrun, e ela ao comé-lo, também obtém sabedoria (SAGA DOS
VOLSUNGOS, 2009). Essa ideia de que serpentes possuiriam poderes magicos € vista
em outras duas narrativas nordicas as quais podem ser lidas no Gesta Danorum de Saxo
Grammaticus.

No volume 3 dessa obra, € narrada a historia dos guerreiros e rivais Balderus e
Hother, os quais sdo considerados por alguns estudiosos como sendo uma verséo
evemerista dos deuses Balder e Hoder. Nessa narrativa Balderus é descrito como um
grande guerreiro, com forca, bravura e resisténcia excepcionais. Hother que tenta derrota-

lo, descobre que seu rival possuia aquelas qualidades gracas a uma misteriosa pocao feita

29 Esses epitetos sdo encontrados espalhados nas Eddas, mas parte deles séo listados no poema Grimnismal
nas estrofes 47 a 50 e depois na 54.
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por feiticeiras da floresta. Entre os ingredientes dessa pocdo estava sangue de cobra
(SAXO GRAMMATICUS, 2015, p. 159-161).

Por sua vez, no volume 5 do Gesta Danorum é narrada a historia dos meios-irmaos
Erik e Roller. Em certa ocasido a mée de Erik, chamada Kraka, preparou uma sopa
especial a qual tinha como ingredientes sangue de duas cobras pretas e de uma cobra
branca. Essa comida foi dada ao filho e o enteado. Erik tomou uma sopa amarela feita das
cobras negras, mas nada sentiu de diferente. Ja Roller tomou uma sopa feita com a cobra
branca e adquiriu conhecimento, eloquéncia e a capacidade de compreender a lingua dos
animais (SAXO GRAMMATICUS, 2015, p. 267-269).

Nos trés casos citados percebe-se como a ingestao de sangue ou carne de serpente
concede habilidades especiais. Mas a associacdo da serpente com forca e bravura néo
vinha apenas da magia. Nos mitos encontramos 0 uso da sua imagem como simbolos de
autoridade, intimidacdo e poder. Ressaltando que nesse caso, 0 ato de intimidar esteja
relacionado a ideia da serpente como criatura perigosa e letal. Com isso o guerreiro que
se associava com tais caracteristicas transmitia aos seus inimigos ser um combatente
perigoso e imponente.

No capitulo 23 da Saga dos Volsungos é descrito que o escudo e as armas de
Sigurd possuiam imagens de dragdes, pois seria uma referéncia a condicéo de ele ter
matado Fafnir, mas também era um simbolo de imponéncia, ja que o heroi era descrito
trajando cota de malha dourada, e seu equipamento marcial era adornado nas cores
dourada e vermelha. Assim, a condicao de ele exibir dragdes em suas armas e escudo
servia para transmitir sua autoridade, forca e poder. Até porque na saga € dito que ele
seria 0 maior dos herois em seu tempo (SAGA DOS VOLSUNGOS, 2009, p. 89).

Na estrofe 9 do poema éddico Helgakvitha Hjorvarthssonar (O cantar de Helgi,
filho de Hiorvard), Helgi conversa com uma valquiria, que descreve uma espada que
possuiria uma imagem de serpente na lamina e no cabo. Essa espada era considerada uma
arma poderosa. Na Saga de Ragnar Lothbrok um de seus filhos com Aslaug, chamava-se
Sigurd, a crianca nasceu com um peculiar sinal no olho, que lembrava uma serpente. Tal
condicdo lhe rendeu o epiteto de Sigurd Cobra no Olho (Sigurdr ormr i auga). A saga
narra que o rapaz foi um dos comandantes da grande invasao a Inglaterra, ato em vinganca
a morte de seu pai. E posteriormente ele assumiu o reino da Noruega (RAGNARS SAGA
LODBROKAR, 2003, p. 41).
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Na Olaf Tryggvason saga (Saga de Olavo Tryggvason), cuja obra narra a historia
do rei Olavo I Tryggvason da Noruega (r. 995-1000), é narrado no capitulo 80, que o
monarca assassinou seu inimigo Raud, enfiando uma serpente na garganta dele. Com a
morte de seu oponente o rei tomou-lhe seu navio e 0 nomeou Ormr (Serpente). Talvez
uma referéncia a condicdo do homicidio ou a figura de proa usada nessas embarcacdes.
Posteriormente a saga narra no capitulo 88 que o rei ordenou a construgdo de dois navios,
sendo que o maior e melhor de todos foi nomeado Ormr inn Langi*®® (Grande Serpente ou
Serpente Longa). (STURLUSON, 2011, p. 204, 210).

Um dos sucessores de Olavo I, o rei Olavo Il Haraldson (r. 1015-1028), segundo
narrado no capitulo 49 da Olaf Haraldson saga (Saga de Olavo Haraldson), que durante
a Batalha de Nejsar (1015/1016), o rei usou um estandarte branco com a imagem de uma
serpente, enquanto seus guerreiros tinham cruzes pintadas nos elmos e escudos. No
capitulo 226 dessa mesma saga, € narrada a Batalha de Stiklestad (1030), onde encontra-
se o relato que em determinado momento do conflito, o rei saiu de tras dos seus escudeiros
e fitou seus soldados e inimigos. Um dos guerreiros de nome Sigvat, disse que o porte do
rei era imponente como de um ledo, e seu olhar era intimidador e brilhante como de uma
serpente. Ele impunha medo a todos (STURLUSON, 2014, p. 37, 254).

O caso dos reis Olavo s&o curiosos por causa de um detalhe: ambos eram
cristdos®!, ainda assim, faziam uso de imagens de serpentes. Na condi¢do de serem
cristdos como eles poderiam ter usado um simbolo associado com Satands? Tentar
responder essa pergunta esbarra em uma problematica: as sagas sdo conhecidas por
mesclarem eventos historicos com acontecimentos ficcionais. Assim, ndo tem como se
ter certeza se realmente Olavo | matou Raud, fazendo-o engolir uma cobra, e se Olavo Il

usou um estandarte com a imagem de uma serpente na Batalha de Nesjar®?.

300 navio Ormr inn Langi é citado em quatro sagas que compde a Heimskgringla (O circulo do mundo),
obra que consiste numa saga de reis (Konungasogur), cuja autoria seria creditada a Snorri Sturluson, o
mesmo autor da Edda em Prosa. Nessa coletanea de sagas reais, o navio construido pelo rei Olavo | da
Noruega foi utilizado por seus sucessores e descendentes como o rei Olavo Il, o rei Haroldo Hardrada e
seus filhos Sigurd, Inge e Eystein. O navio é citado como sendo uma imponente e poderosa embarcacéo.
Sobre isso, Mandt (2000, p. 5-6) diz que o uso de figuras de proa contendo cabecas de serpentes ou dragdes
pudesse ter uma fun¢do de intimidagdo e imponéncia.

31 Olavo | embora tenha governado brevemente, ainda assim, empreendeu meios para consolidar a
cristianizacdo de seu reino. Ja Olavo Il foi canonizado em 1164, pelo papa Alexandre Ill. Tornando-se o
santo padroeiro de seu pais. A Olaf Haraldson saga (séc. XII1) apresenta caracteristicas hagiograficas.

32 A hagiografia Passio a miracule beati Olavi (séc. XII), ndo menciona o estandarte com a imagem da
serpente.
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Gullbekk (2008, p. 161) aponta um exemplo curioso, onde assinala que durante as
décadas de 1020 e 1030, o rei Canuto, o Grande que governou a Dinamarca, sul da
Noruega e a Inglaterra, ordenou a cunhagem de moedas, e em algumas delas que foram
cunhadas na Dinamarca, continham a imagem de uma serpente em formato circular. Além
disso, o rei era cristdo, e nota-se em outras moedas, imagens de cruzes. No caso da
serpente talvez o animal estivesse simbolizando autoridade, poder, ou algum outro
significado hoje desconhecido.

Por outro lado, se realmente esses acontecimentos tenham sido reais, € preciso
salientar que o simbolismo religioso cristdo na Idade Média, ndo era homogéneo.
Pastoureau (2012) salienta que o simbolismo religioso dado a animais pelo Cristianismo,
variou ao longo do tempo, do local e da cultura. Assim é possivel que a ideia da serpente
como animal diabdlico fosse insignificante ou desconhecida entre os cristaos
noruegueses, 0s quais viam naquele animal, um simbolo de intimidacdo, autoridade,
perigo e forca, como salientado por Mandt (2000). E no caso dos navios Serpente e
Grande Serpente do rei Olavo I, provavelmente os nomes se deviam a condicéo de que
havia o costume de se esculpir figuras de proa com a imagem de uma cabeca de serpente
ou dragdo. Servindo para fins de intimidacao.

Apresentada essas possiveis interpretaces para a associacdo da serpente com
estes dois monarcas cristdos, passamos a outro exemplo no qual as serpentes possuiam
destaque na cultura escandinava. A arquedloga Kristina Jennbert (2011, p. 123, 184)
comenta que outra forma de se perceber o simbolismo dado aos animais nos mitos
nordicos, era através das metéforas (kenningar) e dos nomes proprios. Vimos que Odin
era conhecido por dois epitetos que o associavam com a serpente, mas a palavra
cobra/serpente em ndrdico antigo, ormr, também era usada como nome préprio pelas
pessoas. Em alguns relatos literarios e historicos, encontramos homens chamados Gorm,
Orm, Ormar, Ormeger, Ormsten, Ormulf, Oddorm, Uddorm, Viorm, Vatorm e um nome
feminino, Ormlggh.

No caso dos kenningar, a serpente esta associada a distintos significados. Ela pode
representar a ideia de armas como espadas e langas. Brunning (2015, p. 56-58) aponta
gue nas Eddas, sagas e poemas existem varias metaforas para se referir a espada, e muitas
delas fazem associacdo com a serpente. Onde encontramos kenningar como “cobra de
batalha” (rognadr), “cobra-ferida” (sarlinnr), “cobra-escudo” (ritormr), “cobra cadaver”
(hreelinnr), “cobra de sangue” (blodormr). A autora sublinha que a lanca também em

alguns casos fosse referida como sendo uma cobra, mas em geral ela observou em sua
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pesquisa, que tal metafora fosse mais habitual para espadas, inclusive comparando essa
arma com a presa da serpente ou com sua mordida, pois ela aponta o0 uso de expressoes
como “a espada mordeu” ou “picado por minha espada”33,

Outro significado para a serpente se encontra na ideia de tesouro ou ouro, como
visto em ormbeps (cama da serpente)®*. Outro exemplo é quando a cobra pode representar
perigo como a ideia de poco de cobras (ormgardr); pode ser uma alusdo ao inverno,
chamado de Vindvalr (matador de serpentes), e ao verdo, chamado de Svusudr (conforto
das serpentes). Esses dois kenningar sao citados por Snorri Sturluson na Edda em Prosa,
na parte do Hattatal. As serpentes também estdo associadas a varios outros kenningar que
rementem a figura de circulo, anel, corda, colar, cinto e peixes.

Essa variedade de significados concedidos ao simbolismo da serpente,
parcialmente apresentado ao longo desse capitulo, revela a problematica de se trabalhar
com este animal devido ndo apenas a pluralidade de conceitos, mas o proprio fato de que
a serpente dentro de uma mesma cultura poderia possuir simbolismos opostos. Em nossa
andlise sobre imagens de serpentes em hogbacks e pedras rinicas, notamos que mesmo
ela simbolizando a morte ou pecado, iSso numa perspectiva cristd, ainda assim, havia
distintas formas de como isso era interpretado e justificado. No entanto, demos
preferéncia a trabalhar a serpente a partir de seus simbolismos de protecéo, vida, conexao

com o mundos dos mortos.

2.3.1 Os espiritos do lar: o caso das serpentes

Na Religido Nordica Antiga para além da crenca nos deuses existia também a
crenga em espiritos associados com a natureza e com a protecao pessoal ou doméstica.
Esses espiritos eram conhecidos por uma variedade de termos, alguns de cunho genérico
como veettir e landveettir, e outros por termos mais especificos como as Disir (espiritos
femininos da natureza), as Fylgjur (espiritos femininos que acompanhavam as pessoas ou
guardavam uma familia), as Hamingjur (personificacdo da boa sorte) e os Elfos (espiritos

masculinos da natureza). Dentro dessa diversidade de seres espirituais, 0s quais poderiam

33 Brunning (2015) em seu estudo aponta outros kenningar para serpente, e traz uma tabela com alguns
deles. Além de assinalar que alguns motivos ornamentais vistos em armas e objetos, teriam padrfes que
imitariam a forma das escamas das serpentes.

34 Trata-se de uma alus&o ao mito de Fafnir, pois sendo ele uma serpente-dragéo, vivia numa caverna, aonde
guardava um tesouro, deitando-se sobre esse. No livro VI1I do Gesta Danorum, na narrativa sobre a viagem
de Thorkill, esse se dirigiu até uma misteriosa caverna aonde estaria um tesouro guardado, 14 dentro ele viu
o chdo infestado por serpentes. Nota-se aqui novamente a associa¢do de serpentes com tesouros guardados
em cavernas.
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aparecer em forma humana ou de animais, havia a crenca na serpente do lar, espirito que
assumia a forma desse animal e estava associado especificamente com a esfera doméstica
e da fazenda.

Para entender a existéncia dessa diversidade de seres sobrenaturais encontrados
em algumas religides, como a Religido Nordica Antiga, mencionamos um comentario do
historiador Angelo Brelich a respeito da crenca em seres sobrenaturais. O autor
comentava que concebia esses seres divididos em duas categorias: 0s deuses, 0s quais se
manifestariam de vérias formas, sendo visiveis, invisiveis, antropomorfos, zoomorfos ou
hibridos, os quais estariam associados com Vvarios aspectos da natureza, da vida, da
sociedade e da cultura. No caso da segunda categoria, essa era mais abstrata e vasta,
incluindo uma diversidade de seres sobrenaturais como espiritos, entidades, monstros,
herdis, criaturas fantasticas etc. (BRELICH, 1979, p. 43-44)

Mas o que torna essa segunda categoria diferente da primeira para Brelich, é que
nela estavam inseridos os seres associados com as necessidades ou expectativas
cotidianas de protecdo, alimentacdo, provimento, salde, seguranca, fertilidade,
fecundidade. Brelich destacava que embora houvesse deuses que também estariam
associados a essas necessidades, ainda assim, as pessoas queriam alguém mais proximo,
e esses espiritos, animais, entidades e herois viviam entre a humanidade, compartilhando
de sua realidade, mesmo que os deuses eventualmente em algumas narrativas estivessem
entre 0s homens, ndo era igual. A respeito disso, Brelich assinalava de forma mais
especifica, a crenca em espiritos tutelares, comentando sobre seu vinculo com a
residéncia, a terra, a propriedade rural, a familia e sua heranca. Tais caracteristicas
concediam a esses seres sobrenaturais uma percepcao intima entre eles e a pessoa
(BRELICH, 1979, p. 48-50).

Nesse ponto, acreditar em espiritos tutelares, segundo Brelich, vinha da
necessidade do ser humano de ter alguém a quem recorrer par auxiliad-lo em sua vida de
forma mais proxima. Os deuses eram solicitados sim, mas dependendo da religido, eles
eram seres ocupados com suas vidas e afazeres, por outro lado, os espiritos tutelares
tinham funcgdes exclusivamente ligada aos seus familiares e protegidos, existindo
praticamente para atendé-los e guarda-los. Diante desse comentario de Brelich, notamos
que o caso das serpentes do lar ou serpentes-domesticas, insere-se nessa necessidade das
pessoas de possuirem alguma forma maégica, religiosa, divina, sobrenatural a quem
recorrer. Entretanto, acreditar que a residéncia pudesse ser guardada por um espirito

guardido na forma de serpente ndo foi algo exclusivo dos escandinavos medievais.
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A crenca nesse tipo em particular de espirito doméstico é antiga e bastante
difundida pelo mundo. No caso da Europa, onde se circunscreve nossa analise, evidéncias
arqueoldgicas sugerem que essa crencga seja bem antiga e fosse praticada por diferentes
povos europeus. Por exemplo, os Minoicos ja apresentariam essa crenca pelo menos antes
de 1000 a.C. como sugere evidéncias arqueoldgicas de artefatos em formato ofidico ou
de estatuetas da “deusa das serpentes” encontradas em residéncias (MARINATOS, 1993,
p. 148). Essa crenga teria sido assimilada pelos micénicos e depois legada aos gregos.

Martin Nilsson (1998, p. 67-68) explicou que entre os gregos, o culto a serpente
do lar era visto através de uma das manifestacGes de Zeus, associado com o ambiente
domeéstico, chamado de Zeus Ktesios (“Zeus do lar”), o qual era considerado o protetor
da casa e da familia. Préatica essa parecida com o culto a Zeus Melechios, comentado
anteriormente. Os romanos também possuiam sua percepcao sobre espiritos domeésticos
em forma de serpente, pois os Lares poderiam se manifestar na aparéncia desse animal
(LECOUTEUX, 2013, p. 90).

Deixando a regido mediterranica e indo ao Leste europeu, entre 0s povos eslavos,
essa crenca também existiu, especialmente associada com o deus Domovoy, o qual
enviaria uma ou duas cobras para residir numa casa a fim de assegurar a protecdo e
prosperidade do local (GRAY, 1918, p. 241). Essa crenca também foi compartilhada
pelos povos germanicos e populagdes balticas como salientava Jacob Grimm (1883, p.
686-687), ao dizer que a serpente do lar existiu em varias partes da Alemanha, Austria,
Polbnia, Letbnia, Litudnia e em outras terras. Em seu estudo ele encontrou narrativas que
mostravam serpentes benéficas, as quais protegeriam os recém-nascidos, a casa, a familia
e a fazenda. Se por acaso tais animais fossem mortos, isso traria azar e morte para a
familia. A fim de evitar tal perigo, as narrativas falam que esses espiritos-serpentes
usariam um tipo de “coroa” em suas cabegas, que os identificaria como seres diferentes.
Esses espiritos eram alimentados com leite de vaca.

Claude Lecouteux (2013, p. 132) destaca que a crenga nao serpente do lar
manteve-se viva na Idade Moderna. Ele escreveu a respeito do caso do te6logo polonés
Jan Lasicki (1534-1602), o qual relatou que entre os camponeses lituanos ainda existia a
crenca de acreditarem que nos lares viveriam uma serpente, a qual personificaria o
espirito guardido daquela residéncia. O reptil era alimentado para garantir sua
sobrevivéncia, logo, ele retribuiria com o bem-estar e boa sorte da familia. Essa préatica

também foi relatada por um embaixador ao visitar a Russia no mesmo século, o qual disse
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ter visto uma cobra de verdade, criada numa casa de fazenda. O animal era chamado de
giwoites, e consistiria no guardido daquele lar. O embaixador abominou aquela prética.

Lenders e Janssen (2014) em um estudo baseado na andlise de lendas e do folclore
europeu, perceberam que ainda na ldade Moderna, em paises como Letdnia, Lituania,
Holanda e Belgica, a existéncia de lendas sobre serpentes domésticas eram contadas pela
populagéo, e tais crencas ainda perduravam no meio rural. No entanto, a pesquisa de
ambos apontou dados interessantes, 0s quais assinalam que na Holanda haveria uma
pratica secular ou milenar de enterrar ovos de serpentes no esterco, no estabulo e no
assoalho da casa, como garantia para protecdo e fertilidade. Achados arqueoldgicos
encontraram vestigios destes ovos.

Benjamin Thorpe (1851, p. 98) sublinhou que a crenga em serpentes do lar existiu
entre 0s povos germanicos e eslavos ao longo de muito tempo. E tais praticas foram vistas
também na Escandinavia, especialmente na Suécia. Embora ele ndo tenha fornecido
detalhes a respeito, Thorpe foi um dos primeiros a dizer que os espiritos ofidicos entre os
suecos medievais fossem chamados de tomtorm. A respeito desses espiritos ofidicos
como mencionado por Thorpe, existem relatos medievais e modernos que apontam a
existéncia da crenca nesses seres na Escandinavia. Enid Welsford (1920, p. 419) ao
analisar os relatos mitolégicos dos nordicos e germanicos, apontou alguns fatos
interessantes: na Saga de Ragnar Lothbrok (séc. XIII), o combate do herdi contra uma
serpente gigante que guardava o dote da princesa Thora Borgarhjért, poderia ser uma
referéncia a crenca na serpente doméstica, pois o animal vivia no saldo no qual residia a
princesa e sua familia. Nesse ponto, a histéria também uniria aspectos das narrativas nas
quais um herdi combate uma serpente/dragdo para conquistar ou resgatar uma donzela. E
outro dado interessante é que Thora era filha de Herraudr, governante da Goétalandia,
regido que compreendia o sul da atual Suécia. Isso seria mais uma evidéncia da ligacao
dos antigos suecos com serpentes.

Welsford (1920, p. 420) também citou que no livro VIII do Gesta Danorum ha
uma narrativa curta, que diz que o rei Siward dos Godos, para proteger sua filha pequena,
deixava duas serpentes no quarto dela. Welsford via isso como uma referéncia as
serpentes do lar, além de recordar que a Gesta Danorum foi redigida no final do século
X1l e comeco do XIIl, embora que a narrativa do rei Siward ndo seja datada, ainda assim,
0 periodo de publicagdo do manuscrito ja aponta que se tratava de uma crenca antiga.
Também a respeito disso, Mandt (2000, p. 5-6) chama atencdo para que a serpente em

algumas narrativas possui uma fungdo diferente de acordo com o género da pessoa:
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qguando esse animal esta associado com homens, a serpente expressa ameaca ou desafio,
mas quando ela aparece associada as mulheres € simbolo de protecao.

Lecouteux (2013, p. 14-15) assinala que a presenca da serpente num contexto
doméstico e religioso é bem antigo, e no caso europeu, foi encontrado entre distintos
pOVOS COMO 0S gregos, romanos, eslavos, russos, prussianos, germanicos, finos-ugricos,
béalticos e escandinavos. O autor considera que o culto a serpente do lar (tomta orna ou
tomptorma em lingua sueca) no contexto escandinavo, mais especificamente na Suécia,
estaria associado a crengas com os “espiritos da terra” (jordvattarne ou landveettir). Esse
espirito ofidico guardido do lar, apresentava caracteristicas similares vistas nos territérios
germanicos, balticos e eslavos: tratava-se de um animal que habitaria um dos recintos da
casa, as vezes, debaixo do forno, debaixo da soleira ou em uma toca; o animal deveria ser
alimentado — geralmente com leite —. O tomta orna supostamente concederia protecéo,
boa sorte, prosperidade e fertilidade a familia e o gado. Havendo narrativas que
apontavam a presenca desse ser no estabulo ou curral.

E essa crenca se manteria nos séculos seguintes, pois Lecouteux (2013, p. 133)
sublinha que em paises como Suécia e Dinamarca, a religiosidade popular e o folclore
mantiveram tais tradi¢fes. Por exemplo, ele cita o caso que no século XV, o tratado sueco
Sieelinna trést (A Consolacdo da Alma), queixava-se que no pais, ainda houvesse préaticas
pagds sendo realizadas, dentre as quais, a crenca em espiritos da serpente do lar. Sobre
isso, Veikko Anttonen (2012) transcreveu uma passagem do Sialinna trést que menciona
acritica dos clérigos suecos a populacdo que ainda adorava espiritos da natureza, que para
0 autor da consolacéo, tratava-se de adoracdo a demonios e uma infracdo do Primeiro

Mandamento biblico.

Se vocé deseja manter bem o Primeiro Mandamento, entdo vocé ndo deve
acreditar nos espiritos da terra, ou em diabinhos, ou espiritos da agua [Sue.
néacken], seja do lago ou das corredeiras, nem nos seres de Kratt, que protegem
tesouros enterrados, nem em serpentes do lar. Vocé ndo deve acreditar em
fadas ou elfos, ou em qualquer outro espirito ou ilusdo (ANTTONEN, 2012,
p. 191, traducéo nossa).

Nessa traducdo de um trecho da Consolacéo da Alma, percebemos como a crenga
em espiritos da natureza e espiritos protetores ainda se mantinha na Suécia do século XV,
levando a igreja a cobrar dos clérigos acdes para se combater tais crencas pagas. Apesar
gue isso ndo extinguiu essas praticas, pois no século XVI, Olaus Magnus (1490-1557),
importante cronista do Norte da Europa, redigiu uma das mais significativas obras sobre

0s costumes dos povos escandinavos, intitulada Historia de Gentibus Septentrionalibus
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(Historia dos Povos Nordicos), publicado em 1555, em latim. A obra informa no volume
21, capitulo 48, que a crenga em serpentes guardides do lar ainda existia em determinadas
regides da Suécia. O que revelava a continuidade dessa tradigdo bem antiga, conforme
informada pelo autor (MAGNUS, 1998).

Se até aqui vimos que a serpente do lar € um tipo de espirito guardido, relacionado
com a protecdo da casa, serd que 0S outros espiritos mencionados no inicio deste
subcapitulo, poderiam assumir forma de serpente?

Dentro da mitologia escandinava as fylgjur se transformam em animais, apesar
que os estudiosos do assunto ndo tenham mencionado a serpente como sendo um dos
animais associados a esses espiritos protetores. Entretanto, o historiador Chantepie de la
Saussaye (1902, p. 297) disse que havia relatos de fylgjur transformando-se em serpentes.
Saussaye pouco comenta a respeito, mas cita em nota de rodapé, um livro alemao,
intitulado Uber die Traume in der Altnordischen Sagalitteratur (1890) de Wilhem
Henzen, em cuja obra, 0 autor citou uma pequena lista de animais que as fylgjur
assumiriam a forma. N6s averiguamos esse livro, e Henzen menciona duas sagas que
fariam referéncia a presenca de fylgjur transformadas em serpentes (HENZEN, 1890, p.
38-39).

Uma é a Saga de Gunnlaug Lingua de Serpente citada por n6s anteriormente. No
capitulo 11 da saga, o guerreiro e poeta Hrafn teve um sonho estranho. Nesse ponto reside
a problematica de interpretacdo sugerida por Henzen. Consultamos diferentes edi¢des em
lingua inglesa e uma em portugués, e notamos variac@es de conteddo. Vejamos as versoes

consultadas:

armi y doggvar pér
hoggvinn: veeri
bradr i blodi bedr

pinn rodinn minu;

thought I was struck
by a twig of the
spear-dew, and
that your bed, my
bride, was reddened

in my blood.

serpent’s dew and
with my blood, O
my bride, you bed

was stained red.

Texto original Traducdo de Traducdo de Traducédo de
(Quirk, 1957, p. R. Quirk Katrina C. Atwood | Théo Moosburger

27) (1957, p. 27) (2000, p. 519) (2014, p. 80)
Hugdumk orms & |In your arms | |By a yew of|Fui ferido por

espada; eu estava

em teus bragos,
minha amada, com
meu sangue
embebeu-se  nosso

leito.
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As quatro citaces acima referem-se ao momento da saga no qual Hrafn teve um
pesadelo ao ver ele préprio morto na cama, ao lado de sua esposa Helga. Nota-se que as
traducOes apresentam a causa da morte de Hrafn de formas distintas. Quirk fala de uma
lanca, Moosburger refere-se a uma espada, mas Atwood optou em preservar o kenning,
referindo-se a “yew serpent’s dew” (orms a armi), tratando-se de uma metafora para
espada ou lanca. Entretanto, chegamos a problematica apontada por Wilhelm Henzen
(1890), o qual ndo considerava que se tratava-se de um kenning, mas de uma serpente em
si, e no caso, uma fylgja. Pelo que compreendemos da interpretacdo de Henzen, a serpente
vista neste sonho poderia ser a fylgja de Hrafn, pois segundo alguns relatos, ver a propria
fylgja era prenuncio de morte. Por tal interpretacdo temos o primeiro caso de uma fylgja
em forma de serpente, como defendido por Henzen.

Por sua vez, o segundo exemplo citado por ele, encontra-se na Saga de Mirman,
onde vimos que Mirman foi amaldicoado com lepra. Sendo que para curar-se dessa
maldicdo, Cecilia removeu uma serpente de seu estbmago. Todavia, ha outra mencdo a
esse animal na mesma saga, mas que também se trata de um sonho. Brigida conta ao
marido que estava gravida, e ao saber da noticia seu marido respondeu que sonhou com
a esposa, e no sonho dentro da barriga dela havia uma serpente, grande e selvagem a qual
ao sair, tentava mata-lo (SLAY, 1997). Para Henzen o fato desse sonho ter uma conotacéao
de mau agouro, seria uma referéncia a fylgja, a qual estava alertando que aquele filho lhe
traria algum problema ou a sua propria morte.

Nestes dois casos citados por Wilhelm Henzen (1890, p. 39), para ele tratava-se
de evidéncias de fylgjur, no entanto, poderiamos dizer que um animal que aparece em
qualquer sonho seria necessariamente uma fylgja? Os autores dessas sagas tinham em
mente que os leitores associariam tais sonhos com fylgjur? Sobre isso, citamos alguns
trabalhos que abordam o papel dos sonhos nas sagas.

Luke Watson (2017, p. 133-134) escreveu que nas sagas 0s sonhos representam
meios pelos quais o destino poderia ser conhecido, sem requerer habilidades
adivinhatérias ou magicas para isso. Sendo assim, uma pessoa comum poderia
eventualmente ter um sonho sobre algo que estaria por acontecer. No entanto, o autor
ressalta que em varias sagas € comum encontrar referéncias a sonhos ominosos, que
pressagiam uma tragedia iminente. Nos dois casos vistos anteriormente, tanto Hrfan,
quanto o marido de Brigida, tiveram sonhos ominosos, pois sonharam com morte, sendo

essa morte personificada por serpentes. Salientando que nas sagas dizia-se que sonhar ou
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ver a propria fylgja era pressagio de morte ou tragédia, até poderia fazer sentido
interpretar as serpentes nas duas sagas anteriores, como possiveis fylgjur.

Turville-Petre (1972, p. 36) escreveu que na literatura das sagas é bastante comum
0S animais aparecerem em sonhos, e para ele, poderiam ser fylgjur, que normalmente
aparecem como jovens mulheres ou na forma de passaros e aves. Embora que ele ndo
explique o motivo dessa afirmacdo. Todavia, ele salientava que os sonhos nas sagas
tenham um caréter simbolico para se referir ao destino, podendo ser inclusive um artificio
literario, pois ele destacava o fato de narrativas que se passavam na Islandia, onde pessoas
sonhavam com lobos, raposas e ursos, mas estes animais nao existem na fauna islandesa.
Se as fylgjur poderiam assumir ou ndo a forma de serpentes, ou seria apenas 0 emprego
de figuras de linguagem, € algo que ndo temos como confirmar.

Sobre isso, citamos também um outro sonho envolvendo serpentes para fazer um
contraponto ao comentario de Wilhelm Henzen e Chantepie de la Saussaye. Na Guta saga
(Saga dos Gutas) redigida no século XIII, a qual narra a histéria da colonizacao da ilha
de Gotland, diz que o descobridor da ilha foi Pieluar, o qual tinha um filho chamado
Hafpi, que era casado com Huitastierna. Na ocasido sua esposa estava gravida e sonhou
com trés serpentes saindo de seu ventre. Tal relato lembra um pouco o sonho do marido
de Brigida como descrito na Saga de Mirman, mas ha uma diferenca: enquanto naquela
historia 0 marido dela disse que a serpente iria mata-lo, na Saga dos Gutas, Hafpi ao ouvir
o relato de sua esposa, tomou aquilo como bom pressagio, dizendo que aqueles animais
representavam os trés filhos que eles teriam: Guti, Graipr e Gunfiaun, e cada um seria
responsavel por colonizar uma parte da ilha (GUTA SAGA, 1999, p. 3-4).

O sonho com serpentes no caso da terceira saga comentada, apresenta estes
animais personificando um bom agouro relacionado com vida e um destino promissor,
pois 0s netos de bieluar dariam continuidade a sua missao de colonizar Gotland. Nesse
ponto, Fulvio Ferrari (1997, p. 10-14) ao analisar a presenca das serpentes no sonho de
Huitastierna, associou tal ocorrido com algumas condic¢des existentes entre 0s suecos e
gotlandeses. Ele destaca o fato que serpentes teriam um simbolismo com fertilidade e
fecundidade, além de destacar que o nimero trés na cultura escandinava era bem visto e
remetia em alguns casos ao deus Odin, proeminente divindade dos guerreiros, aristocratas
e nobres.

Ferrari também assinala que haveria a crenca de serpentes como simbolos
apotropaicos de mulheres gravidas. Por se tratar de um animal associado com fertilidade,

vida e a morte, amuletos em forma de serpente poderiam ter sido utilizados para fornecer
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protecdo e uma boa gestacdo a gravida — algo comentado anteriormente —. Ele diz que
essa crenca existiria na regido do Baltico, sendo encontrada em outros povos vizinhos,
conectando-se também com crencas relacionadas a serpente doméstica.

A mencao a Saga dos Gutas foi escolhida por nos para mostrar que nem sempre
sonhar com animais seria interpretado propriamente como a manifestacao das fylgjur, ou
teria uma conotacao ruim, ja que as sagas comentam que ver sua fylgja era sinal de mau
pressagio e morte. Nesse sentido, a presenca de animais em sonhos como assinalado por
Watson e Turville-Petre, de fato, teria uma conexdo com o destino, porém, nem sempre é
facil interpretar se tais sonhos teriam ligacdes com os espiritos protetores.

Mas seguindo adiante, além da mencdo de possiveis fylgjur que teriam assumido
forma ofidica, existe outro relato que fala sobre a presenca de espiritos em forma de
serpentes. Na Saga de Olavo Tryggvason, no capitulo trinta e trés, existe um relato
interessante sobre os landveettir islandeses. A saga narra que durante o reinado de Haroldo
| da Dinamarca, o rei queria consolidar seus interesses sobre 0s noruegueses através de
um governante fantoche, o jarl Hakon (STURLUSON, 2011, p. 167).

Entretanto, algumas familias norueguesas ndo gostaram de ser governadas por
um rei estrangeiro, e Haroldo inclusive ao ter visitado o pais, foi alvo de escarnio, o que
o irritou. As familias com medo da furia do rei, fugiram para a Islandia. Haroldo como
desconhecia aquela ilha, procurou um espido para averiguar a situacdo. O homem
escolhido era um feiticeiro, o qual se transformou em baleia e nadou da Noruega a
Islandia. Durante sua missdo, o feiticeiro teria se deparado com varios landveettir, como

podemos ler no trecho a seguir da saga:

Ele viu que todas as montanhas e morros estavam cobertos de espiritos da terra,
alguns grandes, outros pequenos. E quando ele veio na direcdo oposta a
Vépnafjordr, ele entéo adentrou o fiorde e comegou a ir para a praia. Entdo no
caminho, ao longo do vale, veio um grande dragdo, e com ele muitas cobras,
sapos e viboras, e expeliram veneno nele. E ele nadou para longe e a oeste, ao
longo da costa, até Eyjafjordr. Ele foi ao longo daquele fiorde. La uma ave veio
em sua direcdo, tdo grande que suas asas alcancaram as montanhas de ambos
os lados, e uma multiddo de outras aves, tanto grandes quanto pequenas. Ele
saiu de 14 e foi para o oeste ao redor da costa, e ao sul até Breidifjordr, e entrou
naquele fiorde. L4 um grande touro veio em sua dire¢do e entrou no mar e
comecgou a mugir horrivelmente. Uma multidao de espiritos regionais veio com
isso. Ele foi embora dali para o sul, ao redor de Reykjanes, e tentou subir até
Vikarsskeid. L& um gigante da montanha apareceu em seu caminho com um
bastdo de ferro em sua mao, e sua cabeca se levantou mais alto do que as
montanhas, e muitos outros gigantes o acompanharam. Dali ele seguiu para o
leste ao longo de toda a extensdo da costa. (STURLUSON, 2011, p. 168,
traducéo nossa).
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A mencéo ao dragdo, serpentes, sapos e viboras € interessante, pois enquanto o
dragdo e os demais seres gigantescos mencionados na narrativa sdo criaturas fantésticas,
no entanto, serpentes e sapos também ndo existem na fauna islandesa. De onde vieram
esses animais? Provavelmente se tratasse de landveettir, pois o relato diz que o feiticeiro
avistou varios espiritos da terra, de diferentes formas, enquanto nadava em torno da
Islandia. E alguns desses espiritos assumiram a forma de animais.

O que nos interessa aqui é o fato de termos um relato, mesmo que breve, no qual
aponta que entre algumas possiveis formas animais assumidas pelos landveettir, estava a
figura da cobra. E no contexto dessa narrativa, a serpente aparece como um animal que
expressa ameaca, mas que esta sendo usado para defender a ilha daquele feiticeiro espido.
Essa narrativa permaneceu na memoria dos habitantes da ilha e atualmente o braséo da
Islandia, apresenta esses quatro guardides que supostamente protegeram a ilha de um
ataque do rei Haroldo | da Dinamarca.

Assim, as fylgjur e os landveettir islandeses consistem em exemplos de espiritos
guardides que assumiriam a forma de serpentes, sendo espiritos diferentes dos tomta orm,
0s quais estavam associados especificamente a esfera do lar. Embora possa se suscitar a
indagacdo que as fylgjur e os landvettir sejam diferentes dos tomta orm, ainda assim,
sublinhamos o fato de que na mitologia nérdica existia a crenca em espiritos na forma de
serpentes. Se essa crenca seria restrita apenas ao meio literario ou ndo, isso trata-se de um
questionamento que ndo podemos fornecer uma resposta concreta.

N&o obstante, a condicdo desses espiritos aparecerem nas sagas nao € garantia de
confirmar sua crenca religiosa. Estudiosos sobre os espiritos nérdicos como Davidson
(1968), Lindow (2001) e Naumann (2016) apontaram a possibilidade de que as
informacBes sobre tais espiritos, como lidas nas sagas e poemas, em parte possa ser
apenas mera ficcdo literaria e ndo necessariamente o registro de crencas religiosas. Os
autores ndo negam que a crenca em tais espiritos tenha existido, mas indagam até onde
podemos confiar nos relatos literarios para compreender esses seres.

Por tal condig&o, ndo podemos desmerecer a crenga nas serpentes do lar, s6 porque
ndo aparecem nas sagas e nos poemas, apesar de serem mencionadas em outros tipos de
fontes, como comentado anteriormente. N&o obstante, como sugerido por Lecouteux
(2013), a crenca em serpentes do lar parece ter sido algo regional, limitado a Suécia e

talvez as ilhas dinamarquesas, e como visto, sobreviveu no folclore.
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Nesse sentido, fazemos mencdo a alguns comentarios apontados por Andreas
Nordberg (2018, p. 77-83), o qual escreveu que a Religido Nordica Antiga possuia
variacOes de como a relagdo entre as pessoas e suas crencas religiosas ocorriam. Ele
assinala trés niveis dessas relacdes: o nivel geografico que apresenta mudancas em ambito
local e regional; as mudancas entre ritos publicos e privados; e as variagdes nas praticas
funerarias e escatoldgicas, as quais apresentam mudancas a nivel social. Nordberg explica
que essa variacao era possivel devido a falta da existéncia de dogmas e doutrinas, além
da condicdo de que a Religido Nordica Antiga era fortemente embasada em aspectos
socioculturais, e como as culturas sdo mutaveis, isso influenciava que as praticas
religiosas também se alterassem temporalmente e/ou espacialmente.

Ao analisar a toponimia, locais sagrados com templos, estilos de sepultamento,
ritos fanebres, Nordberg (2018, p. 79-81) evidencia que dentro de uma mesma regiao a
circularidade de ideias religiosas coexistia. Ele chama atencdo para o fato que na Suécia,
houve distintas formas de sepultamento encontradas ao longo da ldade do Ferro
Germanica (IV-XI d.C.), revelando que nesse periodo distintas formas de sepultar os
mortos se desenvolveram, coexistiram e foram abandonadas. O autor comenta que as
mudancas religiosas acerca dos ritos funebres poderiam mudar rapidamente ou até mesmo
demorar a apresentar alguma mudanca, além de que essa velocidade de alteracdo variasse
de acordo com o local, dependendo de influéncias internas e externas. O que nos leva a
pensar se as serpentes do lar teriam sido uma crenca regional, mais preponderante em
determinadas localidades do gque outras, mas que ainda assim, existiu na Suécia em dado

momento na Idade Média.
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3. 0 SIMBOLISMO OFIDICO NOS HOGBACKS

Nesse capitulo debatemos alguns aspectos sobre a presenca escandinava na
Inglaterra da Alta Idade Média (sécs. V-X), apontando como o contanto entre
dinamarqueses e noruegueses transcorreu com os anglo-saxdes, numa relagdo que durou
quase duzentos anos. Essa longa aproximagéo permitiu que ambos os povos interagissem
culturalmente entre si. Os anglo-saxdes influenciaram alguns ndrdicos na conversao ao
cristianismo, por sua vez, estilos artisticos da arte viking foram legados a arte crista saxd,
notando-se assim, aspectos de hibridismo em varios ambitos como o religioso, social,
linguistico etc. Dessa forma, o capitulo se prop6s a analisar o simbolismo da serpente no
contexto da cultura material dessa arte anglo-escandinava ou hiberno-nérdica, na figura
dos hogbacks, monumentos singulares por serem datados do periodo da ocupagdo e

colonizacdo nordica na Inglaterra e sul da Escocia.

3.1 Introducéo a ocupacdo nordica da Inglaterra

A presenca nordica no que hoje é o atual territério da Inglaterra, remonta pelo
menos desde o século VII, com contatos de viajantes e mercadores. Naquela época a
Inglaterra era dividida em sete reinos: Nortimbria, Mércia, Kent, Anglia Oriental, Sussex,
Essex e Wessex. O historiador James Graham-Campbell (2006, p. 122) aponta que
semelhancas no estilo artistico do elmo de Sutton Hoo, encontrado em Suffolk, no sul da
Inglaterra, lembra aspectos artisticos ndrdicos vistos entre elmos suecos. Graham-
Campbell sugeriu que essas semelhancas talvez ndo fossem mera coincidéncia, mas
poderia ser resultado de contato entre os dois povos.

A Cronica Anglo-Saxa, termo usado para se referir a nove manuscritos redigidos
entre os séculos IX e XII, em inglés antigo, e em algumas partes menores em inglés médio
e latim, consiste em um dos poucos relatos escritos que datam da época da presenca
escandinava na Inglaterra. Nesses manuscritos escritos em forma de anais, informam que
no ano de 787, na época que o rei Bertric enviou sua filha para casamento, chegaram a
ilha, trés navios dos homens do Norte (nordmann), os quais vinham da “terra dos ladrdes”.
A crbnica ndo informa se aqueles ndrdicos haviam vindo para comercializar ou cometer

atos de pirataria, mas a mengdo a “terra dos ladrdes” sugere ser uma referéncia ao lar
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daquele povo, que ja naquele tempo eram vistos como ladrfes. Para 0 ano de 793 a cronica

informa que um “terrivel ataque de pagdos®” se sucedeu no mosteiro de Lindisfarne.

793: neste ano apareceram pressagios terriveis na Nortimbria, que assustaram
muito as pessoas. Consistiam em imensos torvelinhos e relampagos, e viam-se
dragdes chamejantes voando pelo ar. Aqueles sinais foram imediatamente
seguidos por uma época de grande fome, e pouco depois, em 8 de junho do
mesmo ano, os homens pagdos destruiram a igreja de Deus em Lindisfarne,
saqueando e matando. (THE ANGLO-SAXON CHRONICLE, 1912, p. 51,
tradugéo nossa).

Lindisfarne consistia num mosteiro situado na ilha homodnima, na costa do Reino
da Nortumbria, fundado por Sdo Cuteberto (c. 634-687), em cujo local ficou conhecido
como polo de evangelizagéo e centro copista de manuscritos religiosos. A condigéo desse
importante centro religioso da regiéo ter sido atacado, saqueado e incendiado, tornou-se
um marco histérico pelo qual muitos historiadores o adotam como o inicio do periodo
chamado de Era Viking (793-1066). A Cronica Anglo-Saxa (1912, p. 51) informa que no
ano de 794, novos ataques ocorreram na costa da Nortimbria.

Ao longo do século IX, incursdes de pilhagem a Inglaterra, Escécia e Irlanda
prosseguiram por varios anos, as vezes havendo pausas de alguns anos sem nenhum novo
ataque. Caso tenha ocorrido, nao foi registrado para posterioridade. A partir da década de
850, as expedicdes ndrdicas a Inglaterra comecaram a se intensificar, pois nesse periodo
0s ndrdicos passaram a montar acampamentos de inverno. Os ataques anteriormente
ocorriam durante os meses de verdo e primavera. Com a chegada do outono, os ataques
eram normalmente suspensos e SO retornavam no ano seguinte. Todavia, com a criacdo
de acampamentos de inverno em territorio inglés, isso permitiu que 0s invasores
escandinavos permanecessem na ilha e aguardassem a chegada do verdo sem ter
necessidade de retornar aos seus lares e viajar pelo Mar do Norte (KEYNES, 1997, p. 52-
54).

Embora esses acampamentos de inverno tenham tornado a presenca escandinava
mais regular em territério inglés, ainda continuava a ser uma presenca esporadica,
limitada a uma forca de ataque de dezenas ou uma centena de homens, que passavam
algumas semanas ou meses na ilha, saqueando diferentes reinos. No entanto, no ano de
865, essa realidade mudou. O chamado Grande Exército Pagdo (mycel heathen here em
anglo-saxdo) lancaria as bases para a ocupacao dinamarquesa de parte da Inglaterra. As

campanhas desse grande exército, iniciadas no ano de 866, se estenderam até 878,

350 termo pagéo aqui é usado no sentido dado na época da Crénica Anglo-sax, referindo-se a um individuo
ndo cristianizado, que cultuava varios deuses e possuia habitos considerados barbaros.
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marcando doze anos continuos da presenca de forcas militares ndrdicas em territorio

inglés, até conseguirem subjugar os reinos da Nortimbria, da Anglia Oriental e metade

da Mércia (ver imagem 6).

Imagem 6 - Mapa da invasao do Grande Exército Pagédo
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Legenda: Mapa retratando as campanhas militares promovidas pelo Grande Exército Pagdo entre 865 a

878. Fonte: http://twixar.me/mrjK.

O término das campanhas no ano de 878 revelou um impasse: 0 comandante

Guthrum e seus aliados, falharam em conquistar o Reino de Wessex, na época governado

por Alfredo, o Grande (849-899), monarca responsavel por proteger Wessex por longos

anos de investidas dos ataques dos dinamarqueses (daneses, como citado nas fontes), além

de ter negociado tréguas com seus comandantes, como no caso de Guthrum, o qual se

comprometeu em suspender os ataques a Wessex, desde que Alfredo Ihe concedesse apoio
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em reconhecé-lo como rei da Anglia Oriental. O monarca aceitou tal proposta,
suspendendo o conflito, o qual somente retornaria alguns anos depois. Com o término das
guerras do Grande Exército Pagdo, metade da Inglaterra estava sob dominio nordico, e
tais terras foram chamadas de Danelaw?® (ver imagem 7), termo que significa “lei dos
daneses”, sendo usado para se referir ao territério ocupado pelos dinamarqueses,
representando o espaco ocupado por quinze condados, equivalendo a pelo menos um terco
do atual territério inglés (HOLMAN, 2016, p. 2-3).

Imagem 7 - Mapa do Danelaw
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Legenda: As fronteiras do Danelaw por volta do final do século IX. Fonte: http://twixar.me/DrjK.

3% O termo aparece com distintas grafias nos manuscritos ingleses antigos: Danelagh, Denalagu, Denalage,
Deonelage (HOLMAN, 2016, p. 1).
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O termo Danelaw aparece nas fontes inglesas somente a partir do século XI, como
aponta Hadley (2008, p. 375), ao comentar que a meng¢do mais antiga ao termo, foi
encontrada num manuscrito do arcebispo Wulfstan de York, durante o reinado de Etereldo
Il (r. 978-1016). O documento chamado Leis de Eduardo Il e Guthrum (c. 1002-1008)
traz o termo Denalagu. Hadley (2008, p. 376) escreve que o conceito “leis dos daneses”
se referiria ndo necessariamente a uma suposta “legislagdo danesa” que era aplicada
naquelas terras, mas adviria de conceitos ingleses como landcop (posse de terra). Assim,
o termo Danelaw poderia ser designado também como “territério na posse dos daneses”.

O Danelaw ndo consistiu numa unidade politica ou nacional, suas fronteiras
variaram ao longo dos mais de cem anos em que esse territorio existiu. No entanto,
aquelas terras foram divididas entre chefes e reis, as quais também sofreram influéncia
de monarcas ingleses, noruegueses e dinamarqueses. Na Nortambria, a cidade de
Eoforwic, originada de uma antiga fortificacdo romana, foi tomada pelos vikings ainda
no ano de 867, tornando-se a capital administrativa e politica daquela regido. A cidade
foi renomeada para Jorvik, que por sua vez teve a grafia alterada para o inglés antigo,
passando a se chamar York. Assim, a cidade de York durante a dominacdo dinamarquesa
e norueguesa, tornou-se um centro mercantil e manufatureiro bastante importante da
Inglaterra e a sede do Reino de York, pequeno Estado nérdico que compunha o territorio
norte do Danelaw (HALL, 2008, p. 379).

As terras que compreendiam o sul do antigo reino da Nortimbria e o leste do reino
da Mércia ndo formaram novo reino nordico propriamente falando, mas foram divididas
em cinco unidades administrativas chamadas de Cinco Burgos, 0s quais eram:
Nottingham, Derby, Leicester, Lincoln e Stamford. O termo Cinco Burgos foi usado pelos
ingleses para se referir aos territorios centrais do Danelaw, ndo sendo uma expressao
usada propriamente pelos escandinavos. Esses burgos comecaram a se formalizar a partir
da década de 880 e foram conquistados pelos ingleses em 942, embora retomados pelos
nordicos posteriormente. Acredita-se que um ou mais chefes governaram essa regido
central do Danelaw, ndo tendo consistido numa confederacdo administrativa como
proposto por alguns historiadores no passado (OLIVEIRA, 2018c, p. 170-171).

A partir de 878 o sul do Danelaw foi considerado territério do Reino de Guthrum,
que governou até mais ou menos o ano de 890, data de sua morte. Seus sucessores ndo
conseguiram manter o poder, e assim novos chefes tomaram o controle. Entretanto, a

regido ainda continuou sob dominagéo dinamarquesa (HADLEY, 2008, p. 376).
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No Danelaw, a parte norte e central foram as mais desenvolvidas e que mais
apresentaram influéncias da ocupacéo nordica na Inglaterra. Nesses territdrios encontrou-
se um namero vasto de topénimos de origem nordica, os quais ainda hoje sdo mantidos.
Tais lugares apresentam sufixos terminados em by e thorp, indicam a presenca
escandinava (OLIVEIRA, 2018c, p. 171). Além da toponimia, vérias palavras do nérdico
antigo foram assimiladas pela lingua inglesa, também sendo utilizadas atualmente, como
no caso dos dias da semana.

Aspectos da arte viking influenciaram a arte inglesa. As rotas comerciais
desenvolvidas pelos nordicos na Europa continental permitiram que mercadorias vindas
de terras distantes como Constantinopla, pudessem chegar até a Inglaterra. Produtos
luxuosos como seda bizantina, vinhos germanicos e francos, &mbar do Baltico e joias,
eram encontrados no mercado de York. Por outro lado, o comércio de York também se
tornou exportador de facas, ferramentas, acessorios e joias, alem de exportar cal¢ados e
roupas (HALL, 2008, p. 379-380). Além de York, cidades como Lincoln, Thorksey,
Norwich e Thetford no século X, comegaram a despontar como centros manufatureiros
de ceramica e metalurgia (HADLEY, 2008, p. 377).

Foi na regido do Reino de York, especialmente na parte oeste, onde houve uma
proliferacdo de monumentos de pedra como cruzes, timulos, hogbacks, entre outros,
resultados da influéncia politico e econdmica dos nordicos naquelas terras, as quais
vivenciaram um esplendor entre os séculos IX e X, que para alguns historiadores foi

essencial para se entender porque esses monumentos surgiram naquele periodo.
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3.2 Os usos dos hogbacks

O termo hogback também é empregado na geologia para referir-se a uma
formacdo de colinas escarpadas. Em lingua portuguesa essa formagdo é chamada de
abaulamento. No entanto, a palavra hogback também é usada em lingua inglesa para se
referir a uma série de monumentos feitos de pedra, encontrados na Inglaterra, Escocia,
Ilha de Man e Irlanda. Esses monumentos, como serd visto adiante, possuiam estilos
diferentes, porém, uma caracteristica que eles possuiam em comum, era que sua parte
superior é abobadada, como uma colina, por isso a analogia com a formacéo geologica.
Essa forma peculiar é comparada por alguns estudiosos como lembrando o telhado de
uma casa escandinava ou o casco de um barco (ver imagem 8). Inclusive é comum em
estudos atuais encontrar os autores utilizando tais exemplos para fim de comparagéo.
Entretanto, ha alguns estilos que ndo apresentem essa superficie abobadada, mas quase
reta (LANGER, 2015c, p. 253-254).

Imagem 8 — Os cincos hogbacks de Govan

Legenda: situados no interior da Igreja de Govan, em Glasgow, Escécia, os cinco hogbacks compreendem
a colecdo “Govan’s Stones”. Fonte: https://bit.ly/2KLchZO.

Os hogbacks foram construidos entre os séculos X e comeco do XI, apresentando
tracos dos estilos Borre e Jelling da arte viking, sendo encontrados principalmente nas

regides nordeste e leste de Yorkshire e na Cumbria, ambos no antigo Reino da
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Nortumbria, renomeado de Reino de York durante o Danelaw. Temos ali a maior
concentracdo desses monumentos, 0s quais possuem tamanho que variavade 1 ma2m
de comprimento. Atualmente foram catalogados mais de 70 hogbacks, a maioria
concentrados no norte da Inglaterra e no sul da Escocia, regides ocupadas pelos
dinamarqueses e noruegueses (ver mapas B e C do anexo). (LANG, 1972, p. 207-209;
WILLIAMS, 2015, p. 247).

Nas décadas de 1970 e 1980, James T. Lang catalogou os hogbacks, identificando
doze tipos ou estilos, apontando suas principais caracteristicas (ver imagem 10). A
catalogacdo de Lang ainda hoje é utilizada e é uma das mais importantes. Na época, ele
comentava que os estudos sobre as imagens contidas nos hogbacks ainda eram escassos,
pois em geral, os estudiosos focavam sua atencdo em tentar determinar a fungéo desses
monumentos, mas nao necessariamente compreender sua ornamentacdo, simbolos e
imagens (LANG, 2002).

Imagem 9 — Os estilos de hogback, segundo James T. Lang

Legenda: Embora Lang tenha sugerido doze estilos, na imagem acima vemos os dez estilos, que ele
considerava como sendo os principais, j& que os outros dois sdo casos especificos. Fonte: WILLIAMS, H.
Hogbacks: the materiality of solid spaces. 2015, p. 242.
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Na imagem da pagina anterior podemos delinear de forma rapida a aparéncia dos
hogbacks, percebendo que nos varios estilos adotados, havia a presenga de motivos
ornamentais, sendo que em alguns casos, como os modelos A, B, C, D, E, F, G, possuimos
as chamadas “bestas guardides”, em geral identificados como ursos, 0s quais teriam uma
funcdo ornamental ou talvez apotropaica. A ornamentacdo dos hogbacks também
apresenta outros tipos de animais, pessoas, armas, cruzes, decoracdo de entrelagamento,
circulos (ou anéis) etc. Em alguns casos temos representacdes de cenas que sugerem
tratar-se de uma narrativa, uma batalha ou a representacdo de mitos nordicos. Todavia,
ndo é de nosso interesse discursar sobre cada um desses estilos, mas apenas apresenta-
los, antes de partir para a analise de alguns desses monumentos.

Porém, antes de seguir para essa analise, uma pergunta deve ser feita: qual era a
funcdo dos hogbacks? Atualmente ndo ha um consenso sobre a funcdo exata dos
hogbacks, ainda assim, varios dos estudiosos sobre o assunto, consideram que se tratava
de monumentos para fins memorialistas e funebres. Em 1927, William Gershom
Collingwood (1854-1932), importante antiquarista e estudioso dos monumentos anglo-
sax0es e hiberno-nordicos, prop6s que os hogbacks poderiam ter sido tampas de timulos.

O fato de alguns desses monumentos terem sido encontrados em cemitérios e
sobre timulos, reforgou essa ideia. Além da condicdo de haver similaridade de aparéncia
entre ambos. Apesar que ndo haja certeza se todo hogback realmente foi colocado sobre
tumulos. De qualquer forma, a ideia perdurou por varios anos até que em meados do
século XX, comecou a ser contestada por alguns motivos: 0s hogbacks possuem de um
metro a um metro e meio de comprimento, embora haja alguns que sejam maiores. A nao
ser que as pessoas sepultadas fossem pequenas ou criancgas, nao fazia sentido eles serem
usados como tampas. Uma segunda hipdGtese apresentada por Collingwood, sugeria que
os hogbacks néo seriam tampas de timulos, mas monumentos para demarcar os tumulos
(ver imagem 10). (STONE, 1999, p. 16-17).
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Imagem 10 — Dois tipos de demarcadores de timulos anglo-saxfes

Legenda: Acima: cobertura tumular (coped grave-cover) York Minster 44. Abaixo: monumento reclinado
(recumbent monument) Lythe 34. Ambos foram encontrados na regido de Yorkshire, sendo o primeiro
datado do século 1X, e 0 segundo do século X. Fonte: The Corpus Anglo-Saxon Stone Sculpture, disponivel
em: http://www.ascorpus.ac.uk/index.php.

Pela imagem 10, observamos que esses dois tipos de monumentos de pedra
apresentam semelhangas visuais com alguns hogbacks dos tipos mais simples, que
contém poucos motivos ornamentais. Tais monumentos ndo serviam como tampas
propriamente, mas em alguns casos eram usados para serem colocados sobre tamulos,
para fins de decoracao ou serem utilizados como demarcadores. Ha casos de alguns desses
monumentos terem funcdo dupla: servir como tampa e demarcador, apresentando
decoracdo mais requintada.

Pelo fato dos hogbacks terem sido encontrados na Inglaterra em igrejas e seus
cemitérios, surgiu a hipotese de que realmente estivessem associados com os tamulos.
Apesar de existir uma problematica: o fato que os hogbacks possam em dado momento
da Histdria, terem sido removidos de seus lugares originais, sendo transportados para
dentro das igrejas e outras localidades. Tal condicdo prejudica bastante uma analise destes

monumentos, pois se desconhece sua localizagdo original.


http://www.ascorpus.ac.uk/index.php

87

Richard Bailey (1985, p. 60) comentou que alguns estudiosos chegaram a
considerar que os hogbacks ndo teriam sido removidos de suas localidades originais, mas
teriam sido colocados originalmente nas proprias igrejas, pois tratar-se-iam de
monumentos cristdos, pois apresentam alguns tracos de timulos anglo-saxfes e até
mesmo irlandeses. Para ele, os hogbacks poderiam inclusive terem feito parte de
monumentos maiores, como grandes cruzes de pedra, algo comum nas regides da
Cumbria e Yorkshire (ver imagem 11). No entanto, isso ndo responde o motivo dos
hogbacks terem sido encontrados no sul da Inglaterra e na Escdcia, em regides nas quais

a quantidade de monumentos de pedra é escassa.

Imagem 11 — Os hogbacks da Igreja de Santo André

Legenda: Também conhecido como hogbacks do Tdmulo do Gigante (Giant’s Grave) da Igreja de Santo
André em Penrith, Inglaterra. Fonte: Fotografia de Tony Worral, 2015. Disponivel em:
https://www.flickr.com/photos/tonyworrall/16252866285,

Os hogbacks da Igreja de Santo André, vistos na imagem acima, Sd80 um caso
peculiar, pois vemos quatro deles, lado a lado, e entre duas cruzes. Em geral os hogbacks
encontrados estdo espalhados pelo terreno, necessariamente nao ficando proximos um dos

outros, exceto quando foram removidos para comporem uma exposi¢cdo. No caso desse
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exemplo, ndo se sabe se cada hogback homenagearia um individuo em particular, talvez
da mesma familia, ou os quatro seriam uma homenagem para uma pessoa somente.

Dando prosseguimento ao estudo sobre os hogbacks, vimos que Collingwood,
Lang e Bailey sugeriram hipoteses de que os hogbacks seriam monumentos de carater
fanebre ou memorialista, erguidos para uma elite. O proprio Bailey (1985, p. 54) chegou
a cogitar que as imagens contidas em alguns desses monumentos, lembravam figuras
vistas em cruzes de pedra, que, segundo ele, seriam utilizadas para fins de instrugéo
religiosa, comparando passagens biblicas com mitos ndrdicos. Por mais que em alguns
desses monumentos encontremos imagens gque sejam interpretadas como Jesus Cristo
crucificado, elas sdo raras, além da condicdo que haja hogbacks que tragam apenas
motivos de decoragdo, mas nenhum outro tipo de imagem. Sem contar que muitos destes
monumentos catalogados, apresentam sua superficie desgastada ou danificada,
impossibilitando uma analise mais precisa de que tipo de imagens teriam sido gravadas
neles e para quais fins foram feitas.

Ainda sobre essa percepcdo de que os hogbacks apresentariam uma funcéo
memorialista voltada para intuitos sociopoliticos, Dawn Hadley (2000, p. 30) comenta
que os hogbacks seriam monumentos erguidos para se honrar alguém importante da
comunidade. Especialmente pessoas oriundas da elite, e pelo que aparenta, uma “nova
elite”, representada por nordicos recém-cristianizados ou em processo de cristianizacao.
Hadley comenta que o fato de alguns hogbacks serem encontrados em igrejas, sugere a
possibilidade de estarem vinculados a um intuito também flnebre, ou para destaque
social, pois as igrejas naquele periodo, eram locais onde a aristocracia se reunia para a
missa. E como o Danelaw vivenciou segundo o autor, varios anos de turbuléncia politica,
envolvendo disputas de chefes e senhores pelo controle de terras, vilas e cidades, erguer
monumentos para exaltar alguns deles, faria parte da legitimidade dada a alguns chefes e
suas familias.

Por outro lado, Hadley (2000, p. 228) assinala que em uma sociedade cristd como
a anglo-saxd, as igrejas eram locais publicos de visibilidade, e aqueles que buscavam
reconhecimento, deveria se aproveitar desses espacos para Se expressar ou Sser
homenageado. Além da condi¢do que cristdos de familias renomadas eram geralmente
sepultados dentro da igreja ou ao redor, considerado terreno santo e de prestigio como
comenta Airés:

O enterro na igreja ou perto dela respondia originalmente ao desejo de se
beneficiar da protecdo do santo, a cujo santuario era confiado o corpo. Em
seguida, os clérigos, descontentes com o0s aspectos supersticiosos dessa
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devogdo, decidiram interpreta-la de outro modo. Os mortos eram enterrados
em um ligar ao mesmo tempo de culto e de passagem como a igreja, a fim de
que os Vvivos se lembrassem deles em suas preces e se recordassem que, COmo
eles, tornar-se-iam cinzas. O enterro ad sanctos era considerado como um meio
pastoral de fazer com que se pensasse na morte e de interceder pelos mortos.
(AIRES, 2017, p. 188).

Tal habito até certa época no século XX, ainda era realizado em alguns paises,
bastando ir a igrejas catolicas mais antigas, onde podemos encontrar tamulos ou
cenotéfios de pessoas associadas a familias tradicionais ou da elite local. Nao obstante,
Hadley (2008, p. 280) também salienta que entre 0s nordicos ja houvesse o habito de se
usar monumentos e timulos como forma de enaltecer pessoas importantes. Fosse o fato
de se construir pedras ranicas ou pedras gravadas, ou timulos em formato de colina,
sepultamentos com tesouros, sepultamentos em navios etc. Revelando que essa préatica de
exaltar os vivos e os mortos foi levada ao Danelaw, sendo que adaptada para o contexto
daquele territorio.

Também a respeito do uso politico e de status social dos hogbacks, David Stocker
(2000, p. 199) assinala algumas ideias parecidas com as de Hadley, salientando que os
hogbacks seriam monumentos oriundos de um hibridismo cultural, atendendo fins sociais
para se homenagear determinadas pessoas, provavelmente homens. Mas enquanto Hadley
pensa que 0s homenageados deveriam estar associados com a politica e a guerra, Stocker,
sugere que pudesse incluir-se também ricos comerciantes ou fazendeiros, que possuissem
expressividade social local, os quais poderiam ter patrocinados a construcao de hogbacks
ou de outros monumentos.

Stocker (2000, p. 197-198) também destaca a condicao que 0s hogbacks pudessem
expressar o resultado de aliangas entre bispos com a elite invasora. O autor lembra que os
bispos daquele periodo possuiam autoridade como de nobres, e no intuito de ndo perder
suas propriedades, autoridade e influéncia, poderiam ter se sujeitado aos interesses dos
invasores dinamarqueses e noruegueses. Por outro lado, os chefes e senhores
escandinavos se valeriam dessas aliancas para ganhar visibilidade e respeito frente as
familias anglo-sax&s. Nesse sentido, Stocker defende 0 motivo de haver imagens cristas
e pagds em alguns hogbacks e em outros monumentos, pois expressaria uma nova alianga
entre estes povos.

Para Howard Williams (2015, p. 251-252) a condi¢do de os hogbacks serem
encarados como monumentos comemorativos, funebres, de protecdo aos mortos,

memorialistas e até monumentos para conversao, é resultado das dificuldades de definir
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se eles teriam um uso religioso ou sociopolitico, ou até mesmo ambos. O autor comenta
que parece que alguns monumentos encontrados no sul da Escécia, em Lincolnshire e
Wirral, tenham representado os interesses de uma elite conservadora, frente ao avango
politico e cultural anglo-saxao.

Nesse ponto, Williams considera que a representacdo de motivos nérdicos
naqueles hogbacks escoceses fosse uma forma de expressar que aquela elite se mantinha
pagd, ndo se sujeitando a religido daquele territdrio, ou a sua cultura. Embora que em
regibes como Yorhshire e Lincolshire, os elementos sugerem que a elite tinha interesses
em se converter ao cristianismo, mesmo que fosse para fins politicos, como comentado
por Stocker.

Williams (2015, p. 254) segue essa perspectiva de que os hogbacks pudessem ter
uma conotacdo sociopolitica, apontando que a Nortimbria era uma regido sob influéncia
norueguesa no século X, e que a cidade de York vivenciou crises de governo, havendo
reis que se sucediam apos poucos anos de poder, resultado de intrigas, traicdes e golpes.
Além disso, o Reino de York tornou-se relativamente préspero. Nesse ponto, unindo
disputas politicas com o crescimento econdmico, para Williams teriamos elementos que
sustentariam a criagdo de monumentos para enaltecer determinadas pessoas daquela
sociedade. Embora que ndo se saiba se os hogbacks seriam construidos apenas para
homens, ou poderiam ser dedicados as mulheres, pois pela falta de escrita neles, ndo
sabemos a quem foram dedicados.

Apesar de ndo haver respostas para a pergunta se os hogbacks seriam monumentos
parecidos com tampas de tamulo, demarcadores tumulares ou até mesmo cenotéfios,
vimos que os tedricos mais recentes apontam que eles tivessem um papel memorialista,
para fins de status social e influéncia politica. No entanto, uma outra vertente de
estudiosos sugere que 0s hogbacks possuissem uma funcao religiosa também. Mesmo que
eles ndo tenham sido usados como tampas de timulos, poderiam ter tido um papel de
serem monumentos de prote¢do aos mortos.

James Walton (1953) escreveu que as semelhancas dos hogbacks com os telhados
de casas nordicas, teria funcédo religiosa por fornecerem sustentacdo para a hipotese de
que eles poderiam ter aquela forma, por representar a ideia de “casa do morto”. Walton
realizou uma pesquisa arqueoldgica para estudar como era a aparéncia das casas
dinamarquesas e anglo-saxas nos seculos 1X e X, analisando sua forma e como seria 0
visual das telhas, lembrando que em alguns hogbacks, nota-se uma espécie de

ornamentacao que lembra telhas (ver imagem 12).
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Walton comenta que os hogbacks num periodo de cem anos ou mais, mudaram de
estilo, algo visto na tabela de Lang (p. 80). Walton nesse ponto diz que os primeiros
hogbacks apresentavam um visual mais proximo de casas dinamarquesas, depois adotam

um visual baseado nas casas anglo-saxas.

Imagem 12 — llustragéo do estilo de telhado nos hogbacks
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ave, SW

Pmri.th,

Legenda: Esbogos de Walton sobre os estilos de telhado dos hogbacks. No caso, o autor refere-se a
hogbacks ingleses e escoceses. Fonte: WALTON, James. Hogback Tombstones and the Anglo-Danish
House, 1953, p. 71.
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Nesses esbocos, James Walton (1953, p. 71-72) apresenta a hipotese de que a
ornamentacdo dos hogbacks seria baseada no telhado de casas. No entanto, ele chama a
atencdo para uma caracteristica em particular: que os modelos de Burnsall e Brompton
apresentam decoracdo animal. E no caso do modelo Brompton temos um urso, mas ele
considerava que o modelo de Burnsall ndo fosse um urso, mas uma serpente. O autor ndo
explica o motivo pelo qual achava que se tratava de uma serpente, mas voltaremos a
comentar isso em nossa andlise no topico seguinte. No entanto, para ele, tanto o urso
quanto a serpente seriam simbolos usados para proteger 0s mortos, que revela um uso
religioso para esse monumento.

A partir dos desenhos e estudo de Waltson, notamos sustentacdo argumentativa
que a hipdtese dos hogbacks serem “casas dos mortos” possui plausibilidade. Se
recordarmos o que foi dito no capitulo anterior, onde apresentou-se as crengas sobre a
morte, notou-se que havia em alguns lugares a crenca que a alma residiria no tamulo. Em
algumas sagas islandesas, ha relatos de pessoas indo visitar os tdmulos para encontrar os
parentes mortos. N&o obstante, na Suécia havia ritos de culto aos antepassados, onde
oferendas eram deixadas em timulos ou lugares construidos ou demarcados para isso. Tal
caracteristica forneceria um fator a mais para considerar o hogback com um monumento
fanebre.

Victoria Thompson (2004, p. 132-133), ao estudar os hogbacks, enfatiza um papel
religioso e simbolico. Ela comenta que entre os séculos X e XI houve uma proliferacdo
de monumentos religiosos na Inglaterra, uma grande quantidade de cruzes, timulos,
hogbacks foram erguidos nesse periodo, o que coincide também com a prosperidade de
determinadas regides devido ao comércio, que permitia patrocinar os artesdos para
esculpirem essa quantidade de monumentos. Por sua vez, nesse periodo de prosperidade
econbmica instalou-se a condicdo de que a elite passasse a deter o poder aquisitivo para
financiar monumentos publicos ou privados, no caso dos privados, destacou-se 0s
timulos e os hogbacks. Algo do tipo também ocorreu na Suécia como sera visto no
préximo capitulo, onde regiGes como Uppland e Gotland vivenciaram um esplendor
arquitetbnico memorialista e funebre, acarretando a construgdo desses tumulos e
monumentos nestas regides.

Mas voltando ao caso inglés, é também evidente, como aponta a autora, que as
cruzes, em alguns casos, ricamente decoradas, expressassem o requinte por aquele
simbolo sagrado, que ostentava a beleza da fé que propagava. Hoje em dia seria estranho

e até criticado se a Igreja Catolica gastasse dinheiro construindo cruzes belamente
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decoradas, seria algo visto como supérfluo e sindbnimo de ostentacdo. Mas naquele
periodo ndo havia essa concepcao contraria propriamente, e as cruzes também continham
imagens de Jesus, de Nossa Senhora e de santos, além de expressar algumas cenas
biblicas, servindo de referéncia para os fiéis. A leitura de imagens, como alguns
medievalistas se referem. Porém, segundo Thompson (2004, p. 134-135), algumas das
imagens contidas poderiam ser simbolos apotropaicos ou lembretes sobre a morte, o
Inferno e o Apocalipse, servindo de alerta para que os fiéis ndo se distanciassem dos
ensinamentos biblicos e de suas obrigacdes com a Igreja.

Por outro lado, ela sugere que o fato de alguns hogbacks conterem imagens como
cruzes, Jesus crucificado, ursos, serpentes e vermes seriam simbolos com teor religioso.
Os ursos poderiam simbolizar a ideia de protecdo contra perigos, mas também representar
0 sono dos cristdos mortos, aguardando a segunda vinda de Jesus. Por sua vez, ela sugere
que as serpentes e 0s vermes, algo que comentaremos no tépico seguinte de forma mais
detalhada, poderiam servir como simbolos religiosos que lembrassem o perigo do pecado
e a efemeridade da morte, e até outros significados.

A presenca de cruzes e da figura de Cristo em alguns hogbacks serviria de acordo
com a autora, para indicar que se tratava de um monumento de um cristdo, pois nem todo
hogback foi identificado contendo esses simbolos, mas também poderia invocar o poder
sagrado do Salvador para abencoar aquele morto. Esse aspecto é interessante. Georges
Minois (2005, p. 166-167) destacou que na Igreja Primitiva ja existiam oragdes as quais
pediam que Deus protegesse 0s mortos e tomasse conta deles, enquanto aguardavam o
Juizo Final. Esse pensamento religioso se manteve nos séculos seguintes, e ainda hoje
apresenta resquicios no Dia de Finados, onde se ora pelos mortos, ou na tradicdo catélica
das missas de sete dias, um més e um ano para os falecidos. O proprio fato de mandar
orar uma missa para quem morreu € lembrete dessa antiga tradi¢do de pedir protecdo ao
morto, para que por via de duvida, ele ndo fosse ao Inferno, ou no minimo iria para o
Purgatdrio.

Howard Williams (2006, p. 84) considera que 0os monumentos funebres ingleses
da Alta Idade Média, conteriam elementos que ajudassem a proteger o corpo e a alma do
morto. Apesar que na Biblia relate que os mortos serdo ressuscitados e receberdo um
“novo corpo” para habitar o Paraiso, ndo significa que todos estavam cientes dessa
passagem ou seguros disso, logo, havia simbolos que seriam gravados nos tumulos,
lapides, tampas, caixdes etc. para conceder prote¢cdo aos mortos contra maus espiritos,

demonios ou até a profanacdo cometida pelos vivos.
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E essa crenca de assegurar 0s restos mortais ndo é unica ao cristianismo, povos de
outras culturas e religides também pensavam dessa forma, acreditando que 0s 0sso0s nao
poderiam ser danificados, mexidos, tocados, roubados etc. pois irritaria ndo apenas 0s
familiares, mas também a alma do morto, e até poderia Ihe causar algum tipo de problema
no Além. Isso também suscita histérias de fantasmas e de maldicBes, nas quais 0Ss0s
foram profanados de alguma forma, e o morto retornava para punir o responsavel ou
responsaveis.

Ainda a respeito da possibilidade de que os hogbacks pudessem ter um papel
religioso de conceder protecdo aos timulos e ao morto que ele homenageava, Williams
(2015, p. 251) comenta que talvez os ursos vistos nos hogbacks do tipo B e F, pudessem
ter um simbolismo duplo, tanto pré-cristdo quanto cristdo. No ambito pré-cristdo o urso é
um dos animais associados com 0s guerreiros e com Odin, sendo esse uma importante
divindade entre os guerreiros e a aristocracia nordica. Porém, no simbolismo cristdo o
urso estava associado com a morte e a ressurrei¢ao devido a seu comportamento biolégico
de hibernar. Ursos procuram cavernas ou tocas para hibernar, passando semanas ou meses
dormindo durante o inverno, para despertarem na primavera, algo que 0s cristdos
medievais associaram com a ideia religiosa de ressurei¢do. O morto estaria nesse “sono”
aguardando o despertar para o Juizo Final. Por tal viés, Williams considera que 0s ursos
em hogbacks tenham essa concepcdo simbolica dupla, unindo motivos pré-cristdos e
cristdos, mas também poderiam servir de homenagem ao guerreiro, e como simbolo
apotropaico, pois ursos sdo criaturas fortes e ferozes, que intimidam. E poderiam
intimidar espiritos malignos ou demonios a ndo tentar atacar aqueles restos mortais.

Apresentado essa possibilidade de que os hogbacks possam ter tido uma fungéo
religiosa como sugerido por Walton, Thompson e Williams, em assinalar um papel
simbolico como “casa dos mortos”, além de conter elementos que fariam aluséo a
doutrina cristd de ressureicdo, vida e morte, voltaremos a esse tema no préximo topico,

onde apresentamos nossa analise de serpentes nesses monumentos.



95

3.3 Interpretacéo de serpentes nos hogbacks

Estudar as serpentes nos hogbacks esbarra em uma série de problemas. Apesar de
haver mais de 70 hogbacks, ndo tem como se acessar fotos de todos com facilidade.
Mesmo o Corpus Anglo-Saxon Stone Sculpture de onde retiramos varias informacoes
para essa tese, ainda assim, apresenta suas lacunas, como ndo trazer informacGes
referentes a area escocesa. Sendo assim, recorremos a outros sites para encontrar
fotografias ou gravuras de hogbacks, mas nos deparamos com o segundo problema:
muitos desses monumentos estdo danificados, seja por estarem em pedacos, ou pela
superficie estar desgastada a ponto de ndo ser mais visivel as imagens e ornamentos ali
contidos. Um terceiro problema com o qual nos deparamos é que dos hogbacks
pesquisados, somente alguns poucos apresentam serpentes, 0 que nos levou a considerar
ser um estudo de caso bem especifico ou minimalista, devido a pouca quantidade de
fontes disponiveis. Apesar que chegamos ao nosso quarto problema: devido a maioria dos
hogbacks estarem danificados ndo tem como mensurar se haveria imagens de serpentes
neles, de forma a poder dizer que tais animais seriam algo comum na ornamentagao desses
monumentos, ou um motivo especifico, associado a determinados lugares e épocas. Um
quinto problema que destacamos é o fato que as imagens presentes em hogbacks também
sdo complicadas de serem interpretadas. Hogbacks como os de Heysham, que possui
imagens consideradas de teor mitologico, desde o século XIX, suscitam varias
interpretacdes do que poderiam ser aquelas pessoas e animais e 0s mitos a que ele se
refere.

De qualquer forma, mesmo diante dos problemas apresentados quanto a se ter
como objeto de estudo os hogbacks, ainda assim, decidimos analisa-los com base nos
seguintes tedricos: o arquedlogo Enrique Cerrillo (1990, p. 190) em uma de suas reflexdes
sobre o estudo arqueoldgico das religides, propunha trés perspectivas de abordagem: a)
um estudo sobre o desenvolvimento de uma religido com base nos aspectos culturais; b)
tratar o que ele chamou de sentimento religioso, entendendo a crenca e a fé; ¢) entender
a relacdo da cultura material e os espacos com as crencas religiosas.

Nesse terceiro aspecto, Cerrillo comentava também que entre algumas culturas as
crencas religiosas permeavam nocdes econdmicas, politicas e sociais. Templos em alguns
casos nao teriam apenas uma funcéo religiosa, sacerdotes poderiam ser funcionarios
publicos, escribas ou administradores; o monarca poderia exercer funcbes reégias e

eclesiasticas. Sobre isso o0 autor comentava que em alguns casos o arquedlogo possuia
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dificuldades de conseguir perceber essas particularidades, especialmente em situacdes
onde o povo ndo deixou nada escrito sobre sua fé. Cerrillo também completa afirmando
que:

Arqueologicamente, é necessario primeiro isolar, analisar e explicar mais
tarde, que artefatos ou representacdes pictoricas, escultéricas ou mesmo
arquitetdnicas sdo produzidas dentro de qualquer cultura que corresponda a
funcdes religiosas e que pertencam a outras atividades cotidianas, porque
poderia muito bem ocorrer que um instrumento € inicialmente catalogado
dentro do tipo de uso litdrgico, quando na realidade ele responde a fungdes que
sdo diferentes e totalmente opostas as religiosas. (CERRILLO, 1990, p. 191,
traducgdo nossa).

Como os hogbacks consistem em monumentos vinculados também a intuitos
fanebres de prestar homenagem aos mortos e até foram cogitados como uma espécie de
cenotafio ou demarcador de timulos, isso nos levou a adentrar o campo da Arqueologia
da Morte. No final dos anos de 1990, o arque6logo Mike Parker Pearson publicou o livro
Archaeology of Death and Burial (1999), focando sua pesquisa em descrever uma subarea
da Arqueologia das Religides, sendo essa voltada especificamente para estudar timulos,
tumbas, covas, cemitérios, ritos, mitos, objetos, arte finebre e crencas religiosas sobre a
morte.

Pearson (1999, p. 5-11) baseado nos campos tedricos da Antropologia Social e da
Arqueologia Cognitiva, propds métodos para se estudar a religido a partir das crencas
relacionadas com a morte. Ele destacou que estudar os tamulos, tumbas, cemitérios,
objetos e ritos fnebres ndo apenas revelam informacg6es sobre a religido, mas também
aspectos da sua sociedade e cultura, pois, entre distintos povos havia maneiras diferentes
de sepultar ricos, pobres, governantes, criminosos, criangas, idosos, escravos etc. isso era
reflexo de como aspectos socioculturais também estavam associados com as crengas
religiosas.

Timothy Taylor (2011, p. 89-92) assinalou que a Argueologia da Morte deveria
ser estudada ndo apenas pelo ponto de vista antropolégico e sociolégico como comumente
era feita, mas os arquedlogos devem levar em consideragdo a Filosofia, a Teologia, a
Historia, a cultura e as crencas religiosas. Pois a morte apesar de ser uma causa bioldgica,
ela possui um forte impacto existencial, emocional e simbdlico, atrelado a questdes
sociais, culturais e religiosas. Taylor também chamou a atengdo para se estudar as
representacdes sobre a morte: mitos, simbolos, iconografia e iconologia, pois isso revela

aspectos das crencas que diferentes povos possuiam sobre a morte.



97

Dessa forma acreditamos que os simbolos ofidicos contidos em hogbacks e pedras
ranicas teriam significados intrinsecos, que seriam reflexo de aspectos culturais e
religiosos e para avaliar isso, recorremos a um método arqueoldgico apresentado por
Renfrew e Bahn (2012, p. 389-390), que propuseram uma metodologia basica para iniciar
os estudos em uma investigacdo arqueoldgica com base em fontes simbdlicas, que é o
proposito dessa tese. Assim, 0s dois arquedlogos apresentaram seis passos para proceder
na identificacdo dessas fontes: 1) reconhecimento do local onde se encontra (ou
encontrou) o simbolo; 2) caracteristicas fisicas (formato, tamanho, peso e o material
usado); 3) a fungdo do simbolo por uma perspectiva futura; 4) a funcao social; 5) a fungéo
religiosa, mitoldgica ou mégica; 6) os simbolos como arte de representagdo do mundo.

No tocante a analise de fontes visuais, recorremos ao método panofskyano,
mesmo sabendo que ele possua suas limitacGes de uso. William Mitchell (2005, p. 48-49)
sublinhou que o problema nédo estava no método em si, pois ele mesmo se baseou neste
para desenvolver sua metodologia, no entanto, o problema residia quando o historiador
ao interpretar a imagem acabasse caindo em preconceitos, esteredtipos e generalizacoes
sem levar em consideracdo que um mesmo simbolo pode ter distintos significados dentro

de uma mesma cultura, sociedade, época e lugar. Sobre isso Schmitt comenta que:

O historiador deve em primeiro lugar estudar as obras na profundidade
sincronica de sua base social, cultural, ideoldgica. Mas convém também
construir uma histdria, preocupar-se com a diacronia, defrontar-se com o
delicado problema de uma periodizagéo, propor uma cronologia. Ja se disse 0
quanto a referéncia metaférica a uma sucessao de estilos — roméanico, gético
etc. —era insatisfatéria. Mas, inversamente, aplicar para a arte uma cronologia
elaborada seguindo apenas as problematicas da histéria social pode igualmente
levar a subestimar os ritmos de evolugdo proprios as imagens e aos seus usos.
(SCHMITT, 2007, p. 47).

Essa necessidade de perceber a importancia da sincronia e da diacronia ndo apenas
no quesito periodizacdo e na identificacdo de estilos artisticos, mas também na percepcao
simbdlica da época, trata-se de algo que Michel Pastoureau (2002, p. 437-438) comentou
ao dizer que na arte medieval europeia, especialmente a arte sacra que predominava
naquele tempo, os artistas davam muito atencdo a funcao das analogias, assim, um animal,
uma planta, um objeto, uma cor, um gesto e um olhar, poderiam significar algo mais do
que eles seriam em si.

Burke (2004, p. 237-238) reforca essa preocupacdo de que a imagem jamais deva
ser estudada de forma individualista, mas sempre dentro de um contexto e conjunto
imagético que permita sua comparagédo, de forma a auxiliar na anélise dos seus elementos,

simbolos e significados. E outro dado que Burke chama atencéo, mas era um tanto ausente
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no método panofyskyano, era a preocupacdo pela recepcdo da obra. Nesse ponto o
historiador destaca que pensar a fungédo da obra, para que ela foi feita, porque foi feita,
onde seria exibida, quais seriam seus discursos e objetivos. Embora Panofsky tenha
ponderado alguns desses questionamentos, ele ndo os abarcou por completo, diante disso,
recorremos a outros autores para nos auxiliar na aplicacdo do método dele.

Incluimos também a consideracdo de Ernst Gombrich (1995, p. 79-82), quando
ele apresenta o conceito de schemata, ou seja, 0 modelo usado pelos autores para poder
compor suas obras. Nesse ponto Gombrich salientava que nenhuma criacéo é criado do
nada. Todo artista parte de um referencial objetivo, subjetivo, psicoldgico, estético e
cultural para criar sua propria arte. Nesse sentido ha casos de haver modelos elegidos
como essenciais para que qualquer um que fosse pintar, esculpir, gravar ou desenhar algo,
tomaria aquele exemplo como referéncia.

Tendo em mente essas problematicas que o método panofskyano possa apresentar,
sublinhamos que primeiramente o autor distinguia iconografia de iconologia, dizendo que
a iconografia (escrita da imagem) consiste no estudo formalista, cujo objetivo era
identificar os elementos e caracteristicas que compdem uma determinada imagem. Neste
caso, identificar as cores, texturas, técnicas, formas (pessoas, animais, plantas, objetos,
simbolos), cenério, material utilizado, dimensdes. Dessa forma, o0 método iconografico
era essencialmente caracterizado como descritivo (PANOFSKY, 1972, p. 5-8).

Mas essa etapa descritiva era dividida em duas fases: a primeira chamada de pré-
iconografica na qual procurava identificar os significados primarios e naturais, que
basicamente dizia respeito a enumerar se na pintura haveria pessoas, animais, plantas,
objetos, edificacdes, astros, pedras, a paisagem etc. Concluida essa fase introdutdria e
descritiva quanto aos elementos que compunham a imagem, seguia-se a segunda fase, por
ele denominada de analise iconografica, a qual visava identificar os significados
secundarios ou convencionais, que no caso se tratava em se identificar o tema, contexto,
identidade das pessoas, ou como o autor dizia: “identificar a histéria e alegoria da
composicao” (PANOFSKY, 1979, p. 47-52).

Concluida essas duas fases, a terceira e Ultima etapa, refere-se a analise
iconologica, que diz respeito a acdo de identificar e interpretar os significados intrinsecos
ou de contetido. Nesse ponto Panofsky dizia que a analise iconoldgica visava abordar o
simbolismo presente nas obras, mas também compreender o seu contexto cultural e social.
A respeito, ele comentou: “Isso ¢ apreendido pela investigag¢ao dos principios subjacentes

que destacam a mentalidade basica de uma nagdo, uma época, uma classe social, uma
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crenca religiosa ou filoséfica, diferenciada por uma personalidade e condensada em uma
obra.” (PANOFSKY, 1979, p. 49, tradugdo nossa). Quanto a isso, Joly diz que a imagem

contextualizada sempre tem a funcéo de transmitir algum significado.

Toda a mensagem requer primeiramente um contexto, também designado
como referente, para o qual ela remete; requer seguidamente um cédigo pelo
menos parcialmente comum ao destinador e ao destinatario; é também
necessario um contato, canal fisico entre os protagonistas que permite
estabelecer e manter a comunicacdo. Este esquema, muito conhecido, e que
deu lugar a multiplas analises, interpretacdes ou modificacBes, permanece,
todavia, perfeitamente operacional para compreender os principios de base da
comunicag&o, verbal ou ndo. (JOLY, 2007, p. 62).

Definido nossas diretrizes tedrico-metodoldgicas, mas antes de adentrar a analise
dos hogbacks, se faz necessario apresentar o contexto como elucidado pela citacdo a Joly.
Na arte anglo-saxa temos motivos geométricos, abstratos, zoomorficos, fitomorficos e
antropomorficos, que foram representados em distintos suportes, como monumentos de
pedra — especialmente as cruzes dos séculos IX e X —, em detalhes arquitetbnicos nas
igrejas, na ourivesaria e metalurgia, e nas iluminuras de manuscritos, como o Livro de
Kells (séc. I1X) e os Evangelhos de Lindisfarne (séc. V1I1). Esse estilo artistico apresentou
influéncias celtas, germanicas, romanas e cristds (KARKOV, 2011).

A respeito dos motivos zoomorficos da arte anglo-saxa, as serpentes estdo entre
0S animais mais comumente retratados, aparecendo em monumentos, joias, objetos
religiosos como cruzes e relicarios, e nas iluminuras dos Evangelhos. Durek Hull (2003,
p. 192-193) salienta que representacdes abstratas de serpentes para fins de ornamentacao
geométrica foi algo comum na Inglaterra, Irlanda e Escécia. Ele cita os casos do sarcofago
da Igreja de Santo André, a cruz de S&o Jodo em lona, a cruz de Kildaton e algumas cruzes
na Irlanda. Hull diz que ndo se sabe ao certo porque motivos serpentiformes foram tao
populares na arte celta e anglo-saxa, e perduraram por séculos, sendo assimilados pela
cultura cristd naquelas ilhas. A presenca de serpentes na arte anglo-saxa é diversa e nem
sempre facil de ser definida.

Catherine Karkov (2011, p. 24) explica que temos motivos geométricos que
adotam padrdes serpentiformes com direito em alguns casos de mostrar as cabecas desses
animais. No entanto, em outros casos nota-se claramente serpentes, as quais geralmente
se apresentam com seus corpos entrelagados, dando voltas em si mesmo. Tais serpentes
surgem em alguns monumentos, solitarias ou em companhia de outras cobras. Esses
animais também aparecem em cores distintas e nem sempre sua aparéncia correspondia a

realidade, havendo cobras com cabecas de lobo ou ledo.
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Francis Klingender (1971, p. 102) destacou que no norte da Inglaterra, ainda no
final da Antiguidade, broches com formato de dragéo teriam sido populares devido aos
achados arqueol6gicos em grande quantidade. Ele afere que tal estilo de objeto apresenta
caracteristicas celtas e romanas, mas que poderia conter tragos da ornamentacéo sarmata,
que tambem fazia uso desse formato dragbnico. Sobre isso, o historiador salientava o
papel das migracdes dos povos germanicos entre os séculos IV d.C. e V d.C. destacando
os Visigodos, Ostrogodos, Lombardos e Saxdes, o que permitiu que ideias do leste
europeu chegassem ao oeste e vice-versa.

Dessa forma a arte germanica foi disseminada no territério do Império Romano,
mas também absorveu elementos da arte romana. Pela condicdo da Inglaterra estar sob
dominio romano, Klingender (1971, 102-103) comenta a presenca de elementos da arte
galo-romana, italo-romana, cristd-romana e germanica. No caso da arte germanica, ele
chama atencdo para os motivos animais em formato de fita, que teriam comecado a se
difundir por volta dos séculos V ou VI d.C. retratando animais com corpos alongados e
chatos. Consistindo em representagdes imprecisas deles. Esse estilo difundiu-se na Gélia,
Germania, Escandinavia e Bretanha. Nesse ponto o0 autor comenta que exista uma
dificuldade de determinar se alguns animais seriam dragdes ou serpentes, ou tratar-se-iam
de lobos, ursos, cavalos e javalis pela condigdo de terem seus corpos finos e alongados
devido a estética daquela arte, cuja preocupacdo ndo era representar com exatiddo a
aparéncia real desses animais.

No que se refere a arte hiberno-nordica ou anglo-escandinava, Klingender (1971,
p. 108) escreveu que entre os seculos VIII ao X, motivos animais estiveram em alta na
Inglaterra. Ele trabalhou especificamente com a iluminura de alguns livros religiosos e a
confeccdo de cruzes, apontando gue 0s animais vistos como parte da criacao biblica, que
inclusive antecede a origem do homem, eram um tema popular na época, e até mesmo
havia comentarios religiosos e poemas exaltando a beleza dos animais, pois a natureza
era uma forma de conhecer a obra de Deus. Por outro lado, o autor sugeriu que além dessa
ideia de exaltagdo a Deus, os animais também apresentassem valores simbdlicos, e alguns
poderiam estar associados tanto a significados pagdos, quanto a significados cristdos
devido a condicdo hibrida dessa arte.

Quanto a isso, Klingender (1971, p. 111) sugeriu que 0s animais contidos na arte
hiberno-nordica poderiam conter elementos simbolicos encontrados no Fisidlogo. Ele
destacou que esse livro escrito em latim fosse conhecido por parte do clero anglo-saxao,

e 0s simbolismos cristdos nele contido, vieram a ser difundindo. Ndo tem como se ter
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certeza de que os monges de Lindisfarne e Kells, importantes monastérios copistas e de
iluminura na Inglaterra, tiveram acesso ao Fisidlogo, e mesmo que tenha tido acesso a tal
obra, utilizaram seu simbolismo em suas ilustragdes. Para Klingender, caso isso tenha
ocorrido, tal influéncia simbolica nédo ficou restrita apenas na arte de iluminar livros, mas
passou para a escultura, especialmente as cruzes de pedra e monumentos fanebres.

Somando tal hipotese, recordamos que Karkov (2011, p. 154) defende que entre
os anglo-saxdes ja houvesse a no¢do de simbolos apotropaicos. Karkov cita em seu livro
0 caso de um alfinete adornado com a cabeca de uma cobra e um javali com corpo
serpentiforme. Esse alfinete foi encontrado num traje militar entre os séculos VIl ou VIII.
Ela comenta que tanto a serpente quanto o javali, na arte germéanica, sdo animais que
representam poder e ameaca, além de serem usados para fins apotropaicos, no intuito de
evocar a forca daqueles animais para salvaguardar o guerreiro.

A autora também faz mencdo a elmos ricamente adornados, encontrados na
Inglaterra, na Dinamarca e na Suécia, apresentando serpentes e javalis, baseados em
modelos romanos, mas com motivos artisticos germanicos. Nesse ponto a autora assinala
que pela condicdo da arte hiberno-ndrdica apresentar elementos hibridos, tenha havido a
juncédo de concepcdes simbolicas dos anglo-saxdes cristdos e dos nordicos pagaos, que
encontram alguma forma de interagé&o.

Charlotte Ball (2017) em sua tese de doutorado sobre o simbolismo da serpente
na Inglaterra anglo-saxd, trabalhou com fontes literarias, iconograficas e da cultura
material. No que se refere as suas fontes materiais, ela utilizou itens que compde o acervo
do Staffordshire Hoard, que contém mais de 3.500 pecas. A autora focou-se em analisar
objetos metélicos como armas, armaduras, ferramentas e acessorios. Ball destaca que
percebeu muitos objetos com ornamentacédo de serpentes, sendo datados do século VIl e
VIII. Ela comenta que estudiosos cogitaram que essa difusdo de serpentes em objetos e
monumentos na arte anglo-saxa seja reflexo apenas de um motivo ornamental. De fato,
isso faz sentido, como sublinha a historiadora, mas talvez em alguns casos possuissem
um valor simbdlico.

Para responder sua hipotese de que as serpentes na cultura anglo-saxa poderiam
conter elementos religiosos e marciais, Charlotte Ball recorreu a literatura da época,
analisando o simbolismo dado a serpente em obras de teor medicinal, méagico, poético e
religioso. A partir dessas obras ela observou um uso diverso dado as serpentes, as quais
na literatura médico-mégica representavam perigo, mas também meio de cura e

simbolismo apotropaico. Na literatura poética esses animais personificam bravura, forga,
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ameaca e desafio, que se ligam as provacdes do heroi, pois ela trabalha com o poema do
Beowulf. A partir desse aspecto ela fez uma conex&o com a ideia de marcialidade ao
analisar armas e objetos usados pelos guerreiros. No caso da literatura religiosa que
consistia em comentarios teoldgicos de Agostinho de Hipona (354-430) e Beda, 0
Veneravel (672-735), as serpentes surgem como a personificacdo do pecado.

As observagdes apresentadas principalmente por Francis Klingender e Charlotte
Ball quanto a presenga da serpente no contexto anglo-saxao representam alguns dos
elementos que nos ajudaram com a segunda fase do metodo panofskyano que se trata de
identificar o contexto, enredo, modelo, tipo, analogia, que as imagens estdo inseridas.
Diante disso iniciaremos nossa analise, e para sua realizacdo escolhemos seis hogbacks,
0s quais apresentam imagens de serpentes. Embora existam outros que também
contenham a presenca de cobras, decidimos estudar estes por algumas de suas
particularidades, além da condicdo que os outros hogbacks estejam demasiadamente

danificados ao ponto de inviabilizar a analise.

3.3.1 Barmston 01

Os hogbacks escolhidos compreendem principalmente os encontrados em
territorio inglés, devido a condicdo de termos encontrado imagens de serpentes presentes
nestes. Com isso escolhemos seis hogbacks: Barmston 01, Brompton in Allertonshire 16,
Gosforth 05, Lowther 04, Lowther 05 e Penrith 07. Cada um apresenta suas
particularidades quanto a presenca das serpentes, o que inclui a possibilidade de elas
inclusive serem mero motivo ornamental, ndo tendo um simbolismo conectado com ideias
mitolégicas ou religiosas. Estes seis monumentos ficam situados no noroeste da
Inglaterra, estando inseridos na regido com maior quantidade de monumentos de pedra
esculpidos durante a época do Danelaw. Assim, como primeiro exemplos escolhermos o

Barmston 01, e os demais seguimos em ordem alfabética para apresenta-los.
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Imagem 13 — Hogback Barmston 01

Legenda: Apenas um fragmento restou desse hogback. Ele fica situado numa igreja dedicada a todos os
santos, em Barmston, East Yorkshire, Inglaterra. Fonte:
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol_search_results.php?id=717.

O hogback de Barmston 01 consiste num fragmento medindo 70 cm de
comprimento, 24 cm de largura e 40 cm de altura, sendo feito de arenito marrom de gréo
fino e datado do século X (LANG, 1991). Sua coloragdo atualmente é cinza. Na imagem
podemos ver a cabeg¢a de um animal na ponta, apesar que devido ao estado do
monumento, ndo tem como se ter certeza se seria um urso ou serpente. James Lang (1991)
escreveu que os estudos sobre esse hogback consideram que ele pertenca ao tipo E (ver
pag. 90), sendo do estilo dragbnico (dragonesque style), onde cogita-se que tratar-se-ia
da cabega de um dragdo, ndo de um urso. Além dessa condicdo, também se observa a
auséncia da ornamentacdo de telhado, comum em varios tipos de hogbacks. No lugar do
motivo de telhado, temos o entrelagamento, motivo comum na arte anglo-saxa. Além
disso, um desses lagos toca a cabeca do animal por baixo. A imagem do entrelagamento
repete-se no outro lado. Como o restante do monumento esta danificado, nossa analise
pré-iconografica ndo pode seguir adiante.

No quesito da segunda fase, que procura compreender o tema, enredo, contexto e
alegoria que a imagem esta inserida ou se conecta, em parte isso ja foi apresentado nas
paginas anteriores quando discorremos sobre algumas caracteristicas da arte anglo-saxa
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e a presenca de serpentes na mesma. Os elementos apresentados anteriormente seréo
retomados no restante da analise neste capitulo.

Sendo assim, vimos que serpentes eram motivos ornamentais e simbdlicos
comuns tanto para os anglo-saxfes quanto para os escandinavos, a ponto que ambos
também adotavam formas similares de como representar esses animais, algo que seja
legado da ancestralidade em comum com 0s povos germanicos. Mas devido a condicdo
do Barmston 01 estad incompleto, isso dificulta realizar a analise da segunda fase, ja que
ndo conhecemos outros elementos que poderiamos considerar para identificar outras
caracteristicas. No caso, a caracteristica que mais se destaca nesse hogback ¢é o estilo
dragonico, o qual sera nosso objeto de analise para essa fase do método panofyskyano.

O estilo dragbnico recebe esse nome pela condicdo de que a cabeca animal
esculpida nas pontas do hogback apresente auséncia de orelhas e patas, 0 que levou 0s
estudiosos a considerarem que ndo se trataria de um urso, como visto nos hogbacks de
tipo A, B, C, D, G. Por sua vez, o tipo F apresenta alguns tracos que lembram a variagéo
do estilo dragbnico, apresentando cabecas menores. Quanto aos tipos J, H, I, esses ndo
apresentam figuras animais nas pontas. Diante disso, observa-se trés formas que os
hogbacks poderiam ser esculpidos: o estilo ursideo com seus subtipos, o estilo dragdnico
com seus dois subtipos, e o estilo de pontas lisas, sem a presenca da figura animal. Como
o0s hogbacks foram esculpidos ao longo do século X e talvez comeco do Xl, significa que
os diferentes estilos coexistiram na mesma época, ndo sendo possivel delimitar quais
estilos surgiram primeiro e quando isso ocorreu, ou 0 tempo que cada um poderia ter
perdurado, diferente do que é feito com as pedras runicas, onde existem modelos de
datacdo para os estilos artisticos daqueles monumentos.

Mas é seguro dizer que o estilo dragbnico realmente lembraria um dragdo? Na
imagem da pagina seguinte vemos um esboc¢o de um hogback do tipo E, notando-se que
a cabeca animal apresenta focinho reto e proeminente, o que estranhamente ndo condiz
com o focinho de uma cobra, que normalmente séo arredondados na ponta. Entretanto,
fazemos a ressalva que a representacdo de serpentes na arte anglo-saxé e escandinava

necessariamente ndo refletia a aparéncia real do animal.
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Imagem 14 — Esboco do hogback do tipo e

Legenda: chamado também de hogback estilo dragbnico. Fonte: WILLIAMS, H. Hogbacks: the materiality
of solid spaces. 2015, p. 242.

Representacdes ofidicas nas artes desses povos apresentam serpentes de cores
distintas e incomuns para fauna local, como cobras verdes, azuis, vermelhas e pretas. Por
outro lado, vemos também nessas representacdes, casos de cobras com orelhas e cabecas
canideas (ver imagem 20). No capitulo trés da tese, a imagem 1 apresenta petroglifos
escandinavos, contendo serpentes com chifres e cabelos. E em pedras runicas do século
XI, na Suécia, temos serpentes com patas e chifres. E em bestiarios dos séculos XII e
X111, ha casos de serpentes com asas.

Por tal ambito, cogitar que os animais nos hogbacks do tipo E, poderiam ser
dragbes ou até mesmo serpentes, ndo é algo incoerente, pois a préopria representacdo
iconografica desses animais era diversa e necessariamente nao refletia a realidade.
Concedido esse respaldo contextual para a segunda fase do método panofyskyano,
passemos para a terceira fase quando analisamos o sentido iconolégico. Que significado
simbolico um dragdo ou serpente poderia possuir neste hogback?

Sendo os ursos animais relacionados ao contexto artistico e simbdélico nérdico, ja
que na arte anglo-saxa a presenca desses animais ndo era comum, nesse ponto, 0S ursos
estavam conectados com simbolismos que 0s associavam com a guerra, 0S guerreiros e
Odin. Ursos invocam imponéncia, forca e bravura, caracteristicas benquistas entre os
nordicos. Por mais que outros autores como Howard Williams (2015), comente que 0s
ursos poderiam ter uma interpretacdo associada com a ressureicdo de Cristo, € preciso
considerar que os hogbacks sdo monumentos hibridos, unindo elementos pagéos e

cristaos, e as vezes somente pagados, como parece ser 0 caso do Barmston 01.
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O problema é que como 0 monumento esta incompleto, ndo tem como confirmar
se haveria outros simbolos ou imagens nele que sugerissem um referencial cristdo. Mas a
respeito do simbolismo dado ao dragdo, Thompson (2004, p. 131-132) sugeriu que as
serpentes em monumentos anglo-saxdes e hiberno-nordicos teriam outros sentidos para
além da associacdo com o Pecado Original, Satanas e a maldade. Embora sejam
monumentos oriundos de um contexto de hibridismo cultural, num territorio
cristianizado, Thompson diferente de outros estudiosos da cultura anglo-saxd, néo
descarta que simbolismos pagéos referentes as serpentes e dragfes coexistiram naquele
periodo.

A autora trabalhou com o conceito de wyrma, no qual ela assinala que a palavra
wyrm nao apenas era usada para se referir a dragdo, mas a varios animais que incluiam
escorpifes, aranhas, cobras, vermes, piolhos e pulgas. O que une esses animais na
categoria de wyrma, é a condicao de serem peconhentos ou hematofagos. Vale salientar
como apontado por Thompson, que Isidoro de Sevilha no século VII, catalogava as
serpentes e vermes no mesmo grupo. Para a autora a presenca desses wyrmas,
especialmente de dragdes, serpentes e vermes, conotava ligacdes simbdlicas com a morte.

Essas ligacGes com a morte € algo possivel, ja que como visto no capitulo dois da
tese, referéncias com a morte e 0s mortos sdo motivos recorrentes em varias culturas e
religides. O fato de as serpentes serem animais que rastejam, vivem em tocas, adentram
buracos e cavernas, serem animais silenciosos e traicoeiros, mortiferos devido a sua
peconha; eram temidos e associados com o perigo, a morte e o submundo. Por outro lado,
algumas caracteristicas bioldgicas das serpentes como poder hibernar, viver em climas
desérticos e frios, trocar de pele, regenerar a ponta da cauda, além de atributos
excepcionais como supostamente serem imunes ao proprio veneno, viverem mais de um
século ou até mesmo serem quase imortais, aticou a imaginacdo das pessoas desde a
Antiguidade, concedendo também as serpentes ligacdo com a vida.

Diante disso, nos encontramos com a possibilidade de que a serpente poderia
assumir tanto uma concepgdo de morte ou de vida. E a presenca desses animais nos
hogbacks poderia ter algum carater apotropaico, fornecendo algum tipo de protecdo ao
corpo do morto ou a sua alma. Para entender melhor esse interpretacdo iconoldgica,
comentaremos um pouco sobre o pensamento analdgico do medievo europeu, sendo este

essencial para entender como a apotropia funcionava.
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O historiador Hilario Franco Jr (2008) explicou que a populacdo europeia
medieval ndo se valia do pensamento ldgico que atualmente estamos habituados a utilizar
em varios lugares do mundo, embora ele ja existisse naquele periodo. Na Europa
medieval, varios povos utilizavam o pensamento analdgico, que inclusive € um
pensamento antigo, remontando ao periodo da Pré-histdria e ainda hoje utilizado. Franco

Jr define esse pensamento partindo que:

Analogia é isomorfismo que leva a transferéncia de propriedades de algo
conhecido para outro menos conhecido, isto é, gera conhecimento conectado
com outros, e ndo apenas cumulativo. Logo, o pensamento analdgico é método
extensivo que depende mais das propriedades sintaxicas do conhecimento do
que de seu contetido especifico. Ele busca similitudes entre seres, coisas €
fendmenos, todos conectados em uma totalidade que os ultrapassa e € comum
a cada elemento. Tais pontos estruturais presentes em todo componente do
universo decorrem de uma realizacdo primordial, de uma unidade bésica de
tudo, escalonada por semelhangas dos termos anélogos entre si e por referéncia
deles ao termo primeiro, ao protétipo (FRANCO Jr, 2008, p. 2).

Os povos medievais, em especifico as culturas cristianizadas, possuiam forte
apego a percepcao analdgica por considerar que todo o universo estivesse conectado de
alguma forma. Assim, palavras, cores, pessoas, animais, plantas, lugares, gestos, formas,
ideias, direcdes, horas, partes do corpo etc. fariam algum tipo de analogia direta ou
indireta, expressando semelhancas, diferencas, paradoxos, modelos positivos ou
negativos, além de atribuir qualidades, atributos e limites. Nesse ponto, a sociedade vivia
e percebia sua realidade a partir desse viés analdgico. A cosmovisdo cristda medieval era

fundamentada na analogia:

Para Dioniso Areopagita, Deus é cognoscivel gracas as analogias das quais Ele
é a causa; para Tomas de Aquino, toda Revelacdo se da por analogia.
Observagéo da natureza, portanto, mas ndo em busca de leis naturais, causais,
e sim de relacGes comparativas e simultaneas (FRANCO Jr, 2008, p. 5).

Por essa cita¢do de Franco Jr, notamos como a presenca da fé crista foi essencial
para moldar varios aspectos culturais acerca de como o pensamento analdgico atuava e
funcionava na Idade Média. O autor comenta que 0s gregos e germanicos também
fizessem uso desse pensamento, mas apresentando algumas variagdes. Nesse ponto o
pensamento analdgico medieval conviveu com o pensamento simbolico e l6gico, e ambos
se interagiam, apesar de haver predominancia do primeiro em detrimento dos outros. E
uma das caracteristicas fortes do pensamento analogico foi sua nogdo de se conectar.

Desde os antigos gregos e romanos existia a ideia de similia similibus cognoscitur
(semelhante conhece o semelhante), concepgdo usada pela medicina, filosofia, religiéo,

artes e magia. Parte do principio de que coisas semelhantes se atraem e coisas diferentes
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se repelem, porém, mesmo o semelhante pode ter um intuito de repelir também
(FRANCO Jr, 2013, p. 13-14). Algo que nos interessa para entender a presenca das
serpentes em alguns monumentos.

Porém, essa percepcdo de semelhante atrai semelhante também poderia ser usada
no sentido de semelhante cura ou espanta semelhante. Franco Jr (2013, p. 16) comenta a
respeito de tratamentos inusitados para tratar males distintos, como ingerir testiculos de
animais para conceder fertilidade e libido ao homem; tratar dor de dente, tocando no dente
de um cadaver; conter a menstruacdo, passando sangue menstrual de outra mulher. Ele
diz que isso faz parte da funcdo de “contdgio”, na qual um similia similibus mesmo
pertencente a origem diferente, mas que possui a mesma funcdo ou causa, acaba
interagindo e supostamente poderia conceder a cura.

A respeito dessa conexdo analdgica, Thompson (2004, p. 136) escreveu que em
um estudo feito com as fezes humanas da populacdo de York, na Inglaterra, entre os
séculos IX e XI, se observou uma grande quantidade de vermes parasitarios. Nesse ponto
ela questiona se a presenca de wyrmas em alguns monumentos ou objetos teria sido
motivada para fins apotropaicos, ou seja, proteger os vivos daqueles parasitas que
supostamente ainda habitariam os cadaveres, e de alguma forma poderiam sair do corpo
dos mortos e ir acometer 0s vivos. Pastoureau (2012, p. 259) também comenta esse
simbolismo apotropaico associado com dragdes, mas adotando imagens dessas criaturas
nas igrejas medievais, as quais seriam uma recordacdo da ameaca do Diabo e serviriam
também para afugenté-lo.

No contexto escandinavo, Jennbert (2011, p. 209-210) assinala que serpentes eram
animais que aparecem comumente na arte nordica de varios periodos, sendo dificil
identificar seus significados, mas ela aponta que no Periodo Vendel (sécs. V-VIII), o
animal esteve associado possivelmente a Odin, e na Era Viking (sécs. VIII-XI) muitas
serpentes aparecem nas pedras rdnicas, monumentos com funcdo memorialista para
honrar vivos e mortos. Nesse ponto a autora sublinha que houvesse a possibilidade de a
serpente estar relacionada com os mortos de alguma forma, fosse para Ihe conceder
protecdo ou algum outro tipo de auxilio, como talvez pudesse ter um valor honorifico
exaltando qualidades marciais ou de prosperidade.

Sue Brunning (2015, p. 65-68) comenta que na literatura escandinava, serpentes
fossem simbolicamente associadas com espadas, a guerra e o0 guerreiro. Para a autora,
este animal conteria simbolismos de forga, ameaca, imponéncia e protecdo. Logo, devido

a sua associacdo com a marcialidade, isso seria um indicativo de porque tais animais
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estivessem presentes em monumentos associados com guerreiros. Diante disso, se da
mesma forma o urso nos hogbacks poderia evocar essa ligagdo com o guerreiro, é possivel
que a serpente também fizesse 0 mesmo. E pudesse ter uma funcdo de exaltacdo e
protecdo. Diante dessas reflexdes consideramos que o hogback Barmston 01 contenha de
fato elementos das culturas escandinavas, das quais legaram o uso de animais para ritos
fanebres e a adocdo do simbolismo destes para fins religiosos e magicos também. Mas
para que isso fique mais claro e mais bem fundamentado, vejamos 0 que 0S outros

monumentos tém a nos informar.

3.3.2 Brompton in Allertonshire 16

O hogback Brompton in Allertonshire 16 fica situado em Northern Yorkshire, se
encontra incompleto, possuindo 59,2 cm de comprimento, 22 cm de largura, e sua altura
varia de 38 a 43 cm, sendo feito de arenito de gréo-fino e classificado como do tipo D.
(LANG, 2002). Esse hogback apresenta danos na superficie na forma de ranhuras na parte
inferior e nas laterais, além de desgaste na cabeca do urso e na maior parte de seu corpo.
Por sua vez, o outro urso foi perdido devido ao monumento ter sido quebrado de alguma
forma. Somente restam as patas do animal. O urso ndo apresenta orelhas e possui 0
focinho amordacado, algo comum visto nesse tipo. Sua ornamentacao ndo apresenta estilo
de telhado, mas de entrelacamento, contendo uma espécie de moldura feita de bolinhas.
(ver imagem 15).

O hogback Brompton 16 pertence a um conjunto formado por vinte e seis
monumentos de pedra, que inclui cruzes, fragmentos e outros hogbacks, os quais possuem
em comum a ornamentacdo de entrelacamento da qual comentaremos mais
especificamente adiante. No tocante aos hogbacks da série Brompton, esses sdao bem
conhecidos devido ao seu estado de preservacdo, sendo comum ver imagens em sites ou
publicacBes sobre o assunto, além da condicdo de ser uma localidade que retna varios
exemplares desses monumentos. Atualmente eles estdo em exposi¢cdo na Igreja de S&o
Toméas em Brompton, Northern Yorkshire. No entanto, sua localidade original deveria ser

outra, ja que a igreja somente foi construida no século XII.



110

Imagem 15 — Hogback Brompton in Allertonshire 16

Legenda: A imagem foi alterada pelo autor para unir os dois lados numa mesma foto. O monumento esta
situado na Igreja de Séo Tomas em Brompton. Fonte:
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol6.php?pageNum_urls=33.

A série Brompton in Allertonshire é formada por dez hogbacks, indo do nimero
16 a0 26, segundo o catalogo apresentado pelo The Corpus Anglo-Saxon Stone Sculpture,
consistindo no maior conjunto de hogbacks do Reino Unido. Além do Brompton 16 que
aparece parcialmente danificado, os Brompton 18, 22, 23, 24, 25 e 26 também se
encontram em graus variados de deterioracdo, sendo que o nimero 26 é o mais danificado,
havendo apenas um fragmento da parte central.

Nestes hogbacks a ornamentacdo presente é formada por trés elementos
principais: entrelacamento, telhado e ursos. No caso, como 0s hogbacks estdo
danificados, ndo temos como aferir se todos conteriam o conjunto desses trés elementos
ornamentais, apesar que em alguns exemplares notamos a auséncia da decoracdo de
telhado e variagdes na forma de entrelagamento e da aparéncia dos ursos. No que se refere
aos ursos, esses apresentam variacao entre ter os focinhos amordacados, possuirem duas

ou quatro patas.


http://www.ascorpus.ac.uk/catvol6.php?pageNum_urls=33

111

O Brompton 16 apresenta similaridade com os numeros 17, 19 e 23, devido ao
focinho estar amordacado, apesar que o restante do corpo dos ursos apresente diferencas.
Além disso, o motivo de ornamentacdo entrelacada é diferente em cada um desses
monumentos. Pela condicdo dos outros hogbacks estarem com as cabecas dos ursos
danificadas ou ausentes, ndo podemos confirmar se eles seguiriam o padrdo do focinho
amordacado, embora que segundo Lang (2002, p. 75), pelo menos metade dos hogbacks
da série Brompton, possam ter sido esculpidos pelos mesmos escultores devido a algumas
semelhancas.

No tocante a ornamentacdo de entrelacamento essa é peculiar no caso do
Brompton 16, pois apresenta o que alguns estudiosos chamam de “ponta de flecha” ou
“cabega de flecha” (LANG, 2002). No entanto, sugerimos a hipdtese de que ao inves de
ser uma ponta de flecha, poderiam ser cabecas de serpentes. Nosso comentario parte do
principio de que temos pedras ranicas do chamado estilo bird’s eye view (b-e-v), no qual
trazem cobras com cabegas triangulares, e olhos redondos como de péssaros. Esse estilo,
segundo a tabela de Annie-Sofie Gréslund (ver imagem 27), do qual comentaremos
melhor no préoximo capitulo, ja era usado desde o século X, pelo menos. Vejamos um
exemplo comparativo (imagem 16).

Com base na imagem 16, vemos a cabeca da serpente no hogback Brompton 16 e
na pedra runica Jelling 2. Embora a cabeca de serpente do estilo b-e-v apareca em varias
pedras runicas suecas do século XI, escolhemos Jelling 2 pela condi¢do de pertencer a
segunda metade do século X, o que a coloca como contemporanea dos hogbacks na
Inglaterra, e por ser uma das pedras runicas mais famosas que eram conhecidas naquele
tempo, devido ter sido encomendada pelo rei Haroldo | da Dinamarca, como meio de
homenagear seus pais, e para exaltar o monarca como governante dos dinamarqueses e

noruegueses, além de se declarar um rei cristdo.
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Imagem 16 — comparacdo da cabeca das serpentes

Legenda: Montagem do autor, com fotografias do hogback Brompton in Allertonshire 16 e a pedra rdnica
Jelling 2. Fonte: http://www.ascorpus.ac.uk/catvol6.php?pageNum_urls=33 e https://www.arild-
hauge.com/danske_runeinnskrifter2.htm.

Posto isso, 0 que nos interessa na imagem 16 é a semelhanca na cabeca das cobras,
apresentando o padréo triangular ou “ponta de flecha”, e os olhos destacados na lateral da
cabeca. Devido ao hogback estar com marcas de deterioragéo, ndo fica visivel o contorno
dos olhos, como também nao se sabe se haveria um traco na face ou a presenca da lingua
estirada, elementos vistos em algumas pedras rinicas que possuem o estilo b-e-v. Através
dessa comparacgéo, defendemos que se trata de uma serpente, e ndo uma “ponta de flecha”
como sugerido por alguns estudiosos. Para endossar nossa hip6tese recorremos ao mastro
da Cruz Sockburn 03 (ver anexo D), datado do século X e construido na Inglaterra. Na
imagem observa-se uma serpente que possui a cabeca similar a vista em Brompton 16 e
Jelling 2. Consideramos que isso seja um indicativo de que haja uma serpente no hogback

Brompton 16.


http://www.ascorpus.ac.uk/catvol6.php?pageNum_urls=33
https://www.arild-hauge.com/danske_runeinnskrifter2.htm
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Enquanto no Barmston 01 as serpentes do estilo dragbnico ocupam o lugar dos
ursos, como possiveis guardides dos mortos, no Brompton 16 ha ursos fazendo esse papel
nas pontas, legando as serpentes as laterais. Mas elas seriam mera ornamentacdo com
“ponta de flecha”, como sugerido por alguns estudiosos do assunto? Consideramos que
possa haver essa possibilidade de ser um motivo ornamental, no entanto, consideramos
que haja possibilidade também que a serpente tivesse um sentido simbdlico.

No capitulo 2 apresentamos alguns dos simbolismos da serpente no contexto
escandinavo, apontando que esse animal estava associado para fins marciais, de protecao,
fertilidade, fecundidade, contato com os mortos e até conectado com o deus Odin, a
mesma divindade pela qual ursos também estavam ligados®’. Recordamos também que
na Heimskgringla (2014), nos capitulos que se referem a Saga de S&o Olavo, o rei utilizou
uma bandeira com a imagem de uma serpente para expressar autoridade, e seu olhar era
descrito sendo intimidador como de uma serpente. Nestes dois exemplos o animal esboca
um simbolismo de forga, imponéncia e presenca. Elementos que combinam com a ideia
de se exaltar um guerreiro.

Logo, acreditamos que tanto o urso quanto a serpente no hogback Brompton 16
poderiam ser ndo apenas guardifes dos mortos, mas estariam conectados com a ideia de
status social, fornecendo uma aparéncia nobre, valorosa e imponente ao homenageado.
Algo que Stocker (2000) e Hadley (2008) comentaram sobre o papel dos hogbacks, como
monumentos de homenagem aos mortos, atribuindo visibilidade para eles e seus
familiares na comunidade. Assim, sugerimos gque 0 urso e a serpente poderiam ter esse
valor simbdlico também nestes monumentos.

Entretanto, a presenca de serpentes nos hogbacks néo teve apenas um simbolismo
associado com crencas pagas da Religido Nordica Antiga, temos casos de hogbacks com
influéncia cristd que nos leva a sugerir outros sentidos para esses animais. Para isso

escolhemos o hogback Gosforth 05 na Cimbria (ver imagens 17 a 20).

3 Frog (2008, p. 15-16) observa que 0 urso no contexto escandinavo também estaria associado com a caga
ritualistica, as estacdes do ano e 0 submundo, devido ao fato de ursos irem hibernar em cavernas e ressurgir
apenas na primavera. Ele salienta que no norte da Escandindvia, entre 0s povos S&mi, o urso apresenta um
sentido sagrado, estando envolvido com ritos e sacrificios que o conectam com a vida e a morte. Os ursos
também eram simbolos honorificos para exaltar o0 morto, passando a ideia a comunidade que ele foi um
homem valoroso.
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3.3.3 Gosforth 05

Imagem 17 — Detalhe das cabecas de feras no hogback Gosforth 05

Legenda: A cabeca de fera maior é considerada um urso, a menor ndo se tem certeza. Monumento situado
na Igreja de Santa Maria em Gosforth. Fonte: http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94.

Imagem 18 — Cristo crucificado no hogback Gosforth 05

Legenda: A condicdo de possuir Cristos crucificados nas pontas, levou os estudiosos a nomear esse hogback
de Tdmulo do Santo. Fonte: http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94.



http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94
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Imagem 19 — Imagens serpentiformes no hogback Gosforth 05, lado a

Legenda: Homem confronta trés seres serpentiformes.
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94.

Imagem 20 — Imagens serpentiformes no hogback Gosforth 05, lado ¢

Legenda: Dois homens se encontram em meio a quatro seres serpentiformes. Fonte:
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94.



http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=94
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As quatro imagens do hogback Gosforth 05, vistas nas duas paginas anteriores,
apresentam motivos interessantes para anélise. Esse hogback suscitou debates quanto sua
periodizacéo, se seria do comeco ou final do século X, ou até mesmo do comeco do seculo
XI. Uma de suas pontas foi quebrada, tendo se perdido a outra cabeca do animal guardiao.
Este hogback € classificado como sendo do tipo K, possuindo 157 cm de comprimento,
80 cm de altura e 26 cm de largura, sendo feito de arenito vermelho de grdo-médio. E
conhecido pelo nome popular de Tumba do Santo (Saint Tomb) devido a presenca de duas
imagens de Jesus Cristo crucificado. Seu estilo é comparado a de outros monumentos de
Gosforth, Penrith, Aspatria e Canonby. Bailey e Lang sugeriram que o mesmo escultor
de Gosforth 01 e Gosforth 04 pode ter atuado em Gosforth 05, devido a semelhangas de
formato e na aparéncia das bestas serpentiformes. Inclusive ele foi encontrado enterrado
dentro da Igreja de Santa Maria, proximo ao hogback Gosforth 04 (BAILEY; CRAMP,
1988).

Gosforth 05 é um hogback interessante, pois mostra claramente estilos e motivos
anglo-saxdes e escandinavos combinados para sua construcdo. Logo, ele é um exemplo
claro desse hibridismo cultural que marca a arte hiberno-nérdica. Posto isso, vejamos sua
analise da primeira fase, dando seguimento ao que foi apresentado no paragrafo anterior.
Hé a figura do urso em uma das pontas, como animal guardido. Ele apresenta pequenas
orelhas triangulares, olhos e sua boca esta aberta, exibindo seus dentes afiados e lingua
estirada. O restante do corpo do urso ndo € mostrado. Diante dessa cabeca ursidea temos
um ser serpentiforme com focinho longo e orelha, o qual parece estar mordendo a lingua
do urso.

Nas pontas que sdo o lado B e D, temos a representagdo de Jesus crucificado. N&o
¢ possivel ver uma cruz, mas nota-se 0 homem com os bracos abertos em posi¢édo de
crucificacdo. Ele é representado de forma simples, sem cabelo e barba, e parece trajar
uma tanica. Seu rosto apresenta os tracos dos olhos e boca, embora esteja bem
deteriorado. O Jesus do lado D estd mais degradado do que o outro, sendo quase
imperceptivel. Sobre as cabecas das imagens de Jesus nota-se dois semiarcos, talvez
fossem resquicios de alguma moldura ou decoracdo, ou sejam halos. Sobre esses
semiarcos encontra-se um adorno de entrelagamento, mas como a pedra estd danificada
nédo nos permite distinguir com clareza seu tipo. Os lados B e D possuem a parte superior

em formato triangular, o que lembra o telhado de casas nordicas e anglo-saxdes.
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Nos lados A e C existem homens em meio a seres serpentiformes, os quais
apresentam orelhas, e a cabeca deles lembra o formato de canideos. No lado A existe um
homem e trés criaturas. O homem aparece sentado ou em pé sobre um dos animais, e
abraca dois deles. Devido ao nivel de desgaste no monumento ndo se pode ver detalhes
do rosto dele e determinar se estaria vestido ou nu. No lado C vemos dois homens e quatro
criaturas. Nesse caso, as imagens foram esculpidas de forma simétrica, repetindo a mesma
posicdo. Os dois homens seguem a mesma postura do anterior, estando aparentemente
nus, sentados ou de pé, e abracando ou tocando as criaturas. Um dos homens esta com a
mé&o dentro da boca do animal, o outro homem aparenta fazer isso, mas seu brago esta
quebrado. Ao centro do lado C, existe um motivo decorativo que separa duas das
criaturas. Ao todo identificam-se onze seres serpentiformes, sendo que dois deles estéo
ausentes, pois uma parte do hogback foi partida.

No lado C também se nota nas pontas inferiores, pequenas formas triangulares
com trés furos, o que sugere se tratar dos orificios dos olhos e da boca. Bailey e Cramp
(1980) salientam que esses pequenos tridngulos seriam faces humanas ou mascaras,
consistindo num tipo de decoracdo visto em alguns monumentos anglo-saxdes e
irlandeses. Por fim, temos a ornamentacdo de telhado, a qual unem formas de L para
compor losangos, criando o padrdo decorativo. As caracteristicas ornamentais nesse
hogback, especialmente seu formato triangular nos lados B e D, a moldura de
entrelacamento e ornamentacdo de telhado sdo encontrados em outros hogbacks da
Cumbria e do sul da Escécia, o que revela a circularidade de motivos ornamentais que
foram mais comumente usados.

Quanto ao conjunto Gosforth, existem apenas dois hogbacks, o outro é o Gosforth
04, chamado de Tumba do Guerreiro (Warrior’s Tomb) por apresentar Varios guerreiros
armados com escudos e lancas. Por sua vez, no lado C do Gosforth 04 temos
ornamentacdo em forma de circulos e entrelagamento, sendo que dois deles parecem ser
animais, mas devido ao desgaste do monumento ndo € possivel determinar que animais
seriam esses. Mas além dos dois hogbacks, 0 conjunto possui cinco cruzes, estando quatro
delas incompletas, sendo a Gosforth 01 e Gosforth 06, mais conhecidas por retratarem
temas mitoldgicos.

Comparando-se aos hogbacks anteriores analisados, as duas novidades mais
marcantes que distingue Gosforth 05 de Barmston 01 e Brompton 16 é a presenca de
simbolismo cristdo, representado na figura de Jesus Cristo, e a presenca de seres

serpentiformes. Antes de adentrar a analise iconoldgica € preciso determinar se tais seres
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serpentiformes seriam serpentes ou dragdes, ou poderiam ser animais COmMoO ursos ou
lobos.

No caso da hipotese de serem lobos, alguns estudiosos sustentam tal argumento
com base na analise iconografica de Gosforth 01, a qual apresenta essas criaturas, sendo
gue em uma das imagens da cruz, acredita-se que seja uma representacdo do deus Vidar
lutando contra o lobo Fenrir, como citado no mito do Ragnarok. Todavia, isso ndo explica
por completo se 0s outros monstros vistos na cruz, também seriam lobos, apesar de
apresentarem certo grau de semelhanga. A outra hipdtese é que as criaturas em Gosforth
05 possam ser dragfes, devido a semelhanca desses seres com outras imagens celtas e

romanas, absorvidas pela arte anglo-saxa (ver imagem 21).

Imagem 21 — Seres serpentiformes em diferentes artes

Legenda: Na imagem superior temos uma cena da Cruz de Gosforth 01 (séc. X). Na imagem abaixo a
esquerda, um dragdo romano na Coluna de Trajano (séc. II) em Roma. A direita um dragdo no Livro de
Kells (séc. 1X), exposto na Biblioteca do Trinity College em Dublin, Irlanda. Imagem montada pelo autor
a partir das seguintes fontes: cruz de Gosforth: encurtador.com.br/pHOZ4; Coluna de Trajano:
https://pt.qwe.wiki/wiki/Dacian_Draco; Livro de Kells: encurtador.com.br/cgvw?2.
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Na imagem 21 visualizamos trés formas animais que poderiam indicar dragdes.
No caso do dragdo romano na Coluna de Trajano, a criatura representa a bandeira usada
pelos Déacios, a qual teria forma desse animal mitico. E consenso entre os historiadores
que seja um dragdo de fato. Porém, na cruz de Gosforth fica a divida se seria um lobo,
serpente ou dragao, ou talvez um hibrido, pois o suposto lobo que ataca o guerreiro, possui
lingua bifurcada, que € uma caracteristica de alguns répteis, ndo de canideos. Quanto ao
dragdo visto no Livro de Kells, também divide opinifes, onde se alega que seria um
dragéo, lobo, ledo ou serpente.

Nesse ponto recordamos os comentarios de Klingender (1971), Karkov (2011) e
Ball (2017) de assinalar que na arte anglo-sax& havia a condi¢do de que animais pudessem
ser representados com corpos alongados, chatos e sem membros. Tal condi¢cdo gera
duvidas se as criaturas na cruz e no livro seriam dragdes, serpentes, lobos ou até ledes.
Embora que Richard Bailey (1985, p. 59) e Amy Miller (2012, p. 38) comentem que 0s
animais no hogback Gosforth 05, fossem serpentes de fato. Sobre isso, fazemos uso da
imagem 22 para endossar a fala deles.

Imagem 22 — Duas imagens de serpentes na arte anglo-saxa

M} t ’ u" }’/}’]u—c lllu:‘«ll'lr;”r;luu!lult’ »v‘" 3
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Legenda: Na imagem acima temos uma serpente azul representada no The Herbariuem Pseudo-Apolleus,
datado do século VIII-IX. Na imagem abaixo uma serpente numa tira de prata, contendo o versiculo
NUmeros 10:35. Este objeto foi achado nas escavagdes de Staffordshire Hoard, sendo datado do século VII.
Imagens retiradas de BALL, Charlotte. A creeping thing, 2017, p. 190 e 195.
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A imagem 22 foi adaptada da tese de Charlotte Ball (2017), na qual a autora utiliza
tais imagens para abordar o simbolismo da serpente na cultura anglo-sax&. Ela comenta
que o animal azul é uma serpente, pois isso é atestado no manuscrito que ela se encontra.
Ja o animal na tira de prata, Ball fica em davida se seria um dragao ou serpente, apesar
que ela assinala que no século VII, periodo que tal objeto é datado, o dragdo fosse uma
grande cobra. Além disso, Ball assinala que na arte anglo-saxa a serpente é representada
de diferentes formas, algo visto na arte de outros povos europeus, encontrando-se
serpentes em cores diversas, com chifres, orelhas, patas e asas.

Utilizando as imagens 21 e 22, defendemos que se trate de serpentes ou talvez
dragbes, mas ndo de lobos com corpos serpentiformes. Adiante daremos novos
embasamentos para isso. Definido essa identificacdo dos animais de Gosforth 05,
podemos seguir para a analise iconoldgica. Pela condicdo desse hogback apresentar
elementos hibridos, haja a possibilidade que as serpentes tenham um valor tanto cristdo
quanto pagdo. Comecaremos pela hipdtese que elas foram retratadas seguindo uma
perspectiva crista.

A primeira hipotese que sugerimos € que as serpentes neste contexto podem estar
simbolizando o pecado. O nimero sete poderia até ser mesmo uma alusdo aos Pecados
Capitais, doutrina formulada pelo Papa Gregorio | no final do século VVI. Embora que sua
aceitacao nunca foi algo concretamente aplicada pelos fiéis e tedlogos, sendo dificil alegar
que as setes serpentes possam ser uma referéncia a tais pecados. No caso das trés pessoas,
essas poderiam representar os pecadores. A condicdo de eles abragarem 0s animais possa
ser interpretada como o apego ao pecado. Embora a iconografia do Diabo fosse incomum
no século X, a iconografia da serpente era usada em alguns casos para representa-lo, mas
também para simbolizar o mal e o pecado. A Biblia possui versiculos que atribuem a
associacdo da cobra com o pecado, algo comentado no capitulo 2 da tese. Por sua vez,
Agostinho de Hipona e Beda, o Veneravel defendiam esse posicionamento.

Digamos que tais serpentes representem o pecado e as pessoas sejam os pecadores,
por qual motivo um cristdo colocaria esses simbolos no hogback que que serviria de
homenagem? Tomando o pensamento anal6gico medieval como referéncia, representar o
mal ndo significa necessariamente invoca-lo, mas ele pode ser usado para espanta-lo ou
servir de instrucdo. Nesse ponto, a presenca de serpentes junto a pecadores, poderia ser
uma forma de protecdo ao morto. Tais simbolos seriam usados para espantar o
semelhante. E soma-se a isso, a presenca dos Cristos nas pontas do hogback, que

reforcaria esse sentido de protecao.
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Por outro lado, a dualidade entre os dois Jesus crucificados representando a
salvacdo, e os trés pecadores entre cobras, simbolizando a condenacdo, possa ter possuido
um propdsito de instrucdo, servindo de alerta e lembrete as pessoas, para que evitassem
viver em pecado e procurassem seguir os mandamentos de Cristo. Se considerarmos que
0 emprego de imagens no medievo foi importante para instruir os cristdos sobre os
dogmas, doutrinas e crengas de sua fé, faz sentido essa hipdtese. Até porque encontramos
cruzes de pedra que apresentam imagens associadas com a salvacdo e a condenacéo,
Paraiso e Inferno.

Nessa perspectiva ainda de interpretacdo cristd para essas serpentes, Amy Miller
(2012, p. 39) sugere que a posicao dos homens em Gosforth 05 (ver imagens 20 e 21),
lembre a postura de crucificacdo, pois eles estdo em pé e com 0s bracos abertos na
horizontal. E no caso do lado C do Gosforth 05, onde temos dois homens e quatro
serpentes, uma das maos de cada um deles, toca ou entra na boca de um dos animais,
enquanto a outra médo envolve o pescogo de outra serpente. Colocar a mdo na boca de
animais é encarado em alguns casos como sinal de perigo ou de provacdo. Além disso, a
autora sublinha gque a presenca das pequenas faces humanas nas extremidades, possam
ser referéncia aos mortos, pois esse tipo de elemento € usado em outros monumentos do
arquipélago.

Pelo comentério de Miller, a sugestdo dela que as figuras humanas poderiam
expressar a imagem da crucificacao é interessante, mas observamos um problema nesse
ponto. Os homens pela inclinacdo de suas pernas, sugere gque estivessem sentados ou com
as pernas arqueadas, isso ndo combina com a imagem de crucificacdo, onde as pernas
ficam estiradas, algo inclusive visto na figura dos dois Jesus (ver imagem 18).
Consideramos que a ideia de que sejam pessoas abracando as serpentes seja mais provavel
do que sendo elas imitando o Cristo.

Outra forma de interpretar essas serpentes ainda no contexto cristdo, é fazendo
uma comparacgao com o Fisidlogo, importante obra de simbolismo animal que ja existia
no século X. Nesse livro a serpente € representada de quatro formas através de alegorias,
mas sempre personificando algo de positivo como expiacdo, sabedoria, prudéncia,
respeito e lealdade. Na terceira alegoria é contada uma breve narrativa que diz que
serpentes somente atacariam pessoas vestidas, mas poupariam pessoas nuas. A nudez
neste contexto simboliza pureza e € uma alegoria a condi¢do de Ad&o e Eva antes do
Pecado Original, os quais viviam nus e sem maculas (PHYSIOLOGUS, 2009, p. 16-20).
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No hogback de Gosforth 05, os trés homens aparentam estar nus e as serpentes
ndo demonstram nenhum sinal de que estariam atacando-os. Inclusive dois dos homens
colocam sua méo direita na boca dos animais como se fosse uma provagédo. O desgaste
na imagem também ndo ajuda nesse ponto. Inclusive nem sabemos se as pessoas estariam
originalmente nuas ou vestidas. Tentar aplicar a ideia do Fisiélogo é interessante, pois
como nédo percebemos sinais de ataque, as pessoas nuas poderiam sugerir a ideia de
pureza, de santidade?

Ou seja, 0 morto homenageado morreu como um bom cristdo. E aquelas pessoas
nuas abracando serpentes seria analogia para representar sua santidade? E uma
possibilidade, mas creiamos que seja algo dificil, pois ndo sabemos o impacto que o
Fisi6logo causou na Inglaterra naquele tempo®. Ou se outro texto cristdo com essa visdo
positiva da serpente realizou algo similar.

Concluidas essas interpretac@es cristds vamos as interpretacdes de origem paga.
Como as cruzes de Gosforth sdo conhecidas por trazerem elementos mitolégicos,
seguiremos por essas perspectiva mitolégica para interpretar a presenca das serpentes no
hogback Gosforth 05. Entre os mitos nordicos existe um em particular que possa ter
alguma relagdo com o contexto desse hogback, trata-se do poco de cobras (ormgard),
citado no capitulo 2 (ver pégs. 43 e 53), que consistiu num suplicio para uma execu¢do
desonrosa, quando uma pessoa era atirada literalmente dentro de um buraco cheio de
cobras venenosas.

Na mitologia nordica os reis Gunnar e Ragnar Lothbrok morreram dessa forma.
Nesse contexto a serpente representa aspectos negativos, simbolizando perigo, desonra e
morte. Gudmundsdéttir (2012, p. 370) em sua pesquisa sobre 0 mito do poc¢o de cobras,
lista varios monumentos e imagens que representariam esse mito, indo do século IX ao
XV. Muitos deles encontrados na Suécia e Noruega. Mas para a area anglo-saxd, ela
destaca alguns: a Cruz de Kirk Andreas na Ilha de Man, a Cruz de Gosforth 01, o hogback
Lowther 05 (que estudaremos adiante), a Cruz de Great Clifton na Cumbria (ver anexo
E), sdo alguns exemplos dentre varios outros, pois Gudmundsdattir salienta que esse tema
do poco parece ter sido popular, a ponto de ter vérias referéncias em monumentos,

esculturas, algumas pinturas, decoragdes de objetos e men¢Oes na literatura.

38 No século VIII a versdo latina do Fisiélogo foi traduzida para o anglo-saxdo, arabe, islandés, provencal,
castelhano, italiano e outros idiomas (VARANDAS, 2006, p. 5).
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Diante disso nos questionamos se as serpentes e homens em Gosforth 05 poderiam
ser uma adaptaco do pogo de cobras. E uma sugestéo dificil de ser considerada, pois as
narrativas sobre esse suplicio tendem a apresentar apenas um prisioneiro sendo executado
por vez. Além disso, se pensarmos em qual teria sido o propdsito de retratar essa forma
de execucdo neste hogback, nos deparamos com um problema de finalidade. No caso
cristdo entendemos que representar os pecadores poderia servir de alerta aos cristdos, mas
essa ideia seria também aplicével para uma populagdo paga e recém-convertida? Nesse
ponto consideramos que por se tratar de um monumento oriundo de hibridismo, haja a
possibilidade de que o poco de cobras possa ter sido adaptado para uma interpretacao
cristd, associando tal suplicio com a ideia de punicdo dos pecadores no Inferno.

Antes de concluir as interpretagdes sobre o hogback Gosforth 05, ainda falta
analisar mais duas serpentes, as quais se encontram na parte superior do monumento,
estando face a face para o urso. Lembrando como essa parte do monumento foi quebrada,
0 outro urso e as outras duas serpentes, ndo sdo mais visiveis. Nesse ponto ndo sabemos
se esses quatro animais teriam 0 mesmo sentido que as sete serpentes que se encontram
associadas com as pessoas, ou seriam apenas ornamentos. Além disso, a imagem sugere
que as serpentes estariam confrontando os ursos. Poder-se-ia falar de um tema de
confronto de animais? Algo comum na arte medieval, em que encontramos animais
lutando entre si, ou sendo cacados por seus predadores. Esse tipo de motivo geralmente é
visto em igrejas, tapecarias e gravuras em livros, onde vemos leGes, lobos, ursos, cées,
carneiros, cervos, touros, coelhos, javalis, se confrontando, ou os predadores os atacando.
Além de ser uma retratacdo da natureza, mostrando essa ideia de caca e cagador, alguns
animais possuem valores simbdlicos, como o lobo cagando o cordeiro, ou o cdo cagando
o coelho, ou o ledo cacando o cervo.

Mas haveria algum valor simbolico do confronto de um urso com uma serpente?
Para responder isso € preciso pensar no que o confronto simbolico desses animais poderia
transmitir de informagéo para os observadores desse monumento. Numa perspectiva
cristd, o urso confrontando a serpente poderia simbolizar a virtude combatendo o pecado,
pois ursos em dadas épocas eram considerados pelos cristdos como criaturas virtuosas
(embora que em outras também representasse o pecado). Numa perspectiva paga, os dois
podem ser simbolos de prestigio social como comentado a respeito de Brompton 16, e
poderiam representar valores marciais como bravura, forca e ferocidade. Em ultima
instancia poderiam ser mera decoracao, sendo a imagem dos Jesus, das sete serpentes e

dos trés homens mais importante em termos simbolicos e visuais.



124

3.3.4 Lowther 04 e Lowther 05

Os hogbacks Lowther 04 e Lowther 05 serdo abordados conjuntamente por néo
apenas fazerem parte do mesmo recorte espacial, mas por apresentarem forma e
iconografia semelhantes. Possivelmente possam ter sido feitos pelo mesmo escultor ou
sua equipe. Ambos os hogbacks se situam em Westmorland e encontram-se danificados
e desgastados, principalmente o Lowther 05, que apresenta maior grau de deterioragéo.

O hogback Lowther 04 (ver imagem 23) é classificado como sendo do tipo G, mas
ndo possui 0s animais nas pontas, devido ao desgaste da pedra ou algum outro tipo de
dano. Provavelmente tenha sido desgaste causado pelas intempéries, ja que ele foi
descoberto em 1876, ao ar livre em um monte. Em 1907 ele foi transferido para a igreja
de Sdo Miguel. O monumento possui 158 cm de comprimento, sua altura varia de 16 a
20 cm, e sua largura varia de 34 a 35 cm, foi esculpido em rocha de arenito vermelho de
granulacdo grossa. Datado do século X, esse hogback apresenta decoracéo de telhado na
parte superior que € abobadada, alem de ter imagens dos dois lados, mostrando serpentes
e figuras humanoides. N&o foram identificados temas cristdos, provavelmente trata-se de

um monumento esculpido por alguma pessoa ndo-cristd (BAILEY; CRAMP, 1988).

Imagem 23 — Hogback de Lowther 04

Legenda: Os lados A e C de Lowther 04. Atualmente o hogback esta exposto na Igreja de S&o Miguel em
Lowther. Fonte: https://bit.ly/2D]N5DI.
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A partir da imagem na pagina anterior, demos seguimento a analise pré-
iconogréfica. Devido a imagem conter elevado grau de desgaste, recorremos também
como suporte, uma gravura realizada por Collingwood, famoso antiquarista que estudou
e catalogou 0s monumentos anglo-saxdes e hiberno-nordicos. Todavia, sublinhamos que
sua gravura apresenta algumas imprecisoes (ver anexo F).

No lado A, temos dois navios com soldados armados com seus escudos. O navio
da esquerda possui oito soldados e o da direita conta com dez. Devido ao desgaste da
rocha, a cabeca dos soldados perdeu as fei¢cdes. O navio direito esta visivelmente melhor,
apresentando trés tracos como decoracao e a existéncia de figura de proa que nao é visivel,
mas pela curva do pescoco, talvez fosse uma cabeca dragonica ou serpentiforme. Sob ele
h& um peixe. J& 0 navio da esquerda ndo é visivel. Sob as embarcacdes e a figura humana
ao centro, hd uma serpente cujo corpo da sete nds, e sua cabeca é em forma de triangulo.
Ao centro da imagem do lado A temos uma figura humana grande, que aparenta ser calvo,
mas o desgaste do monumento ndo permite melhores conclusdes. Todavia talvez fosse
uma mulher, como sera apresentado na analise iconoldgica adiante. Essa pessoa estéa de
pé e seu braco direito estd na altura da cintura, com o punho fechado. O brago esquerdo
ndo é visivel. Além dele, as pernas e a lateral esquerda do corpo também néo séo visiveis.

No lado C temos seis figuras femininas, sendo que quatro delas estdo quase
imperceptiveis devido ao desgaste da rocha. Seus rostos sdo circulares e com tragos
faciais simples, comum da arte anglo-saxa. Seus cabelos sdo longos e fazem uma curva
nas pontas, como se sugerisse que fossem cacheados. Todas estdo com uma ou duas maos
abertas sobre a barriga ou os seios, mas ha diferencas quanto a essa postura. A primeira
mulher da esquerda para a direita, estd com o bracgo direito sobre o lado do coracéo e seu
braco esquerdo sugere fazer o mesmo. A mulher ao lado dela apresenta postura diferente,
0 braco esquerdo estd sobre o seio esquerdo. A terceira, quarta e quinta mulheres
aparentam ter a mesma postura da segunda, devido a posicdo do braco esquerdo. Ja a
sexta mulher aparenta estar com as duas méaos sobre a barriga. Sob elas hd uma serpente
cujo corpo da quatro ou cinco nés. A cabeca do animal ndo é visivel.

Como sublinhamos anteriormente que iriamos analisar os dois hogbacks Lowther
conjuntamente, antes de partir para a analise iconogréafica, iremos para a analise pré-
iconografica do Lowther 05, que apresenta maior nivel de deterioracdo. Apenas a parte
central se preservou, ainda assim esta incompleta. Pelas semelhancas com Lowther 04 ¢
classificado como sendo do tipo G, embora ndo se tenha certeza disso. Esse hogback é

datado do século X, possui 78 cm de comprimento, 25 cm de altura e 35 cm de largura,
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sendo esculpido em rocha de arenito vermelho de granulacdo grossa. Também foi
encontrado ao ar livre proximo a Lowther 04 e transportado em 1907 para a Igreja de Séo
Miguel (BAILEY; CRAMP, 1988).

Na imagem 24 vemos os dois lados do Lowther 05, apresentando oito figuras
femininas, quatro de cada lado. E sob cada uma dessas mulheres, estdo serpentes com
seus corpos dando nos. Devido ao monumento estar incompleto, ndo sabemos quantas
figuras femininas haveria ao todo ou se haveriam outros tipos de imagens. Tampouco
podemos avaliar se as duas serpentes seguem o mesmo padrao visto em Lowther 04, ou

elas poderiam apresentar alguma variacao.

Imagem 24 — Hogback Lowther 05

Legenda: Os dois lados de Lowther 05, mostram as misteriosas figuras femininas vista em Lowther 04. O
hogback encontra-se exposto na Igreja de Sdo Miguel, em Lowther. Fonte: http://onlineresize.club/pictures-
club.html.
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Comparando a Lowther 04, as mulheres em Lowther 05 estdo mais preservadas,
permitindo uma maior clareza em sua observacdo. No lado A temos quatro mulheres,
sendo que a quarta esta com o corpo parcialmente faltando devido ao dano sofrido no
monumento. A primeira mulher esta com a cabeca levemente inclinada e as duas méaos
estdo juntas como se estivesse orando. A mulher ao lado estd com a méo direita sobre o
seio esquerdo. A terceira e quarta mulher pela posicdo do brago direito, sugerem estar
fazendo mesma postura do que a segunda. Os cabelos delas seguem estilo similar ao visto
em Lowther 04. Mas uma diferenca notada nesse hogback é a presenca de motivos
decorativos nos dois lados da terceira mulher. As duas formas lembram pequenos
quadrados, mas feitos com formato de U. Sob as mulheres temos uma serpente cujo corpo
dé trés nos.

No lado C também se vé quatro mulheres, mas essas apresentam detalhes nos
cabelos, sugerindo que estivessem trancados. A primeira mulher estd com o braco
esquerdo sobre o seio direito. Mas como a pedra esta danificada ha a possibilidade de
serem os dois bragos sobre o busto. A segunda mulher esta com a méo direita sobre o seio
esquerdo e seu outro braco esta oculto atras do cabelo. A terceira figura ja apresenta as
duas méaos diante do busto. A quarta personagem que esta quase deitada, assume postura
similar da terceira. E sob a quarta mulher hd um pedaco de um quadrado, talvez um
motivo ornamental como visto no lado A ou outra forma. Sob as quatro mulheres vemos
uma serpente cujo corpo da dois nos. O lado C também permite enxergar resquicios de
uma decoracdo de telhado.

Apresentadas as caracteristicas pré-iconograficas dos dois hogbacks, passemos
para sua andlise iconogréfica. Lowther é uma pequena regido quase no centro da por¢ao
norte da Inglaterra, ficando distante do mar, diferente de Gosforth que fica na costa oeste
e de Barmston que fica na costa leste. Quanto a Lowther, a localidade fica proxima da
regido de Penrith, que era conhecida por seus depositos de arenito, bastante usado nas
esculturas de varios monumentos da Cumbria, fato esse que alguns autores se referem ao
“arenito de Penrith”.

Lowther é um conjunto formado por dez monumentos de acordo com o catalogo
do The Anglo-Saxon Stone Sculpture, sendo esse grupo composto por fragmentos de
cruzes bem deteriorados, trés hogbacks e duas tampas de timulo. N&o iremos analisar o
hogback Lowther 06 devido a seu estado de preservacdo ser péssimo a ponto de sua
superficie esta tdo danificada que ndo nos permite identificar com clareza as imagens e

ornamentacao. Embora James Lang tenha feito uma descri¢éo dele, identificando motivos
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ornamentais de entrelacamento e a presenca de cruzes, 0 que sugere que se trata de um
monumento cristdo. Quanto as cruzes do conjunto Lowther a maioria sdo meros
fragmentos dificeis de contextualizar algo. Porém, a Lowther 02 é a Gnica que nos permite
um vislumbre melhor de sua decoracdo, onde observar-se decoracéo fitomorfica, cujas
folhas lembram videiras, aléem da presenca de animais quadripedes. A cruz também
apresenta ornamentacao de entrelagamento e de formas circulares. Quanto as duas tampas
de timulo, Lowther 07 e Lowther 08, essas também apresentam dano e desgaste. Mas é
possivel observar sua ornamentacdo geométrica e de entrelacamento que apresenta
motivos similares vistos em cruzes da llha de Man e de outras partes da Cumbria.

Passando para andlise iconologica, Bailey e Cramp (1988) sublinham que na
década de 1940, o arquedlogo Sune Lundqvist defendeu que as imagens contidas no
hogback Lowther 04 seriam de origem escandinava, estando associadas com algum mito.
Ele também sugeriu que as serpentes vistas nesse monumento poderiam simbolizar
Jormungand, ja que no lado A temos navios e um peixe, 0 que sugere um cenario aquético,
no qual a gigantesca serpente habita. Bailey e Cramp também comentam que as serpentes
em Lowther 04 sejam similares a de Lowther 05, e parecidas com a de Penrith 07 e Cross
Canonby 05, mas os autores ndo concordam com Lundgvist que possa Ser uma
representacdo de Jormungand, e tampouco sugeriram algum sentido para a ocorréncia
desse animal.

Para tentarmos compreender o papel das serpentes em Lowther 04, se teriam
algum sentido simbolico ou seriam mero ornamento, precisamos identificar o contexto
daquelas imagens. O lado A nos apresenta dois exércitos em navios separados por uma
figura ao centro. N&o tem como se definir se seria um homem ou uma mulher, mas na
mitologia nérdica existe um acontecimento famoso que envolve Hildr Hognadéttir e a
Batalha Eterna (Hjaoningavig). N&o entraremos em pormenores sobre essa historia
narrada na Edda em Prosa, no poema Ragnarsdrapa, na Gesta Danorum e outras fontes,
mas sabe-se que foi uma histéria popular, tendo distintas versGes e representacdes
iconograficas. Uma das cenas mais memoraveis é quando Hildr se coloca entre o exército
de seu pai Hogni e o exército de seu inimigo e captor Hedinn. Tal momento é
principalmente retratado na iconografia escandinava.

Adalheidur Gudmundsdéttir (2012, p. 66), em seu estudo sobre o mito de Hildr,
identificou imagens datadas entre os séculos VIII ao XI, principalmente em pedras
gravadas de Gotland, na Suécia. A autora destaca que embora a iconografia predominante

seja de base gotlandesa, ndo significou que essa narrativa ficou restrita ao territério sueco



129

ou a peninsula escandinava. Menc¢des ao mito foram encontradas na Germania e na
Inglaterra, e nesse ponto Gudmundsdéttir defende que a imagem do lado A do hogback
Lowther 04 possa ser uma representacdo de Hildr entre os dois exércitos, e no lado C as
mulheres estariam pranteando pela morte de seus maridos, ou poderiam ser as
responsaveis por incentivar seus esposos a irem para a batalha.

Se considerarmos que Gudmundsdottir esteja certa, o contexto de Lowther 04
além de ser pagdo claramente, o colocaria em consonancia com as representagdes sobre
o0 mito de Hildr e a Batalha Eterna, tema popular entre os nordicos, que atraia pelas
facanhas marciais, algo que combinaria para alguém importante que almejasse status ou
que sua memoria fosse bem lembrada. Por sua vez, em Lowther 05, as mulheres poderiam
também ser as esposas dos guerreiros. Nesse ponto a proposta da autora em dizer que
essas mulheres poderiam ser as esposas dos guerreiros € interessante, no entanto,
ressalvamos que na Era Viking, em determinadas épocas, as mulheres casadas usavam
lencos para cobrir os cabelos que eram trancados. Isso era um distintivo social para
identificar seu vinculo matrimonial. Por sua vez, mulheres que ndo usavam lencos,
significava que eram solteiras (CAMPOS, 2014). E nos dois hogbacks temos mulheres
sem lencos, exibindo seus cabelos trancados.

Mas se por um lado temos uma possivel linha de interpretacdo para justificar a
presenca dessas mulheres no monumento, mas e quanto as serpentes, o que elas poderiam
significar nesse contexto? Em outras representacdes de Hildr e os exércitos, ndo notamos
a presenca de cobras, 0 que possa sugerir que as serpentes neste hogback sejam mera
ornamentacdo. Tal possibilidade é consideravel, pois recordamos que o uso de serpentes
para adornar monumentos anglo-saxdes e nordicos era comum. Porém, como o tema de
Lowther 04 indica que se refere a uma narrativa de batalha, fazendo possivelmente
referéncia ao mito de Hildr, isso nos levou a propor que as serpentes tenham alguma
ligacdo com a marcialidade, pois como apontado no capitulo 2, a respeito da ligacdo de
Odin com o simbolismo ofidico, a serpente era um animal associado com a esfera militar,
representando perigo, intimidacdo e forga, caracteristicas que expressam valores num
contexto de guerra (BRUNNING, 2015, p. 65-68). Além disso, essas serpentes nos dois
hogbacks, apresentam nds em seus corpos, sendo que o nd seria também um simbolo
associado com Odin (LANGER, 2010, p. 13).

Por outro lado, as serpentes também se conectavam com o mundo dos mortos.
Nesse ponto indagamos se os dois animais poderiam ser uma referéncia ao morto, pois

entre 0s germanicos e eslavos havia a crenga que a alma poderia se transformar em cobras,
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e no caso dos ndrdicos, a crenca nas fylgjur, apresenta espiritos guardides que poderiam
aparecer na forma de animais. Uma outra hipdtese é que os animais serviriam de guardides
do morto, evocando seu simbolismo para proteger aquele a quem o hogback

homenageava. Algo que comentamos para Barmston 01 e Brompton 16.

3.3.5 Penrith 07

O Penrith 07 é grande, tendo dimensdes acima da media, possuindo 199 cm de
comprimento, de 41 a 55 cm de altura e 9,5 cm de largura, sendo classificado como do
tipo H; tendo sido esculpido em granito arenoso, tipico daquela regido (BAILEY;
CRAMP, 1988). Penrith 07 compde um grupo de quatro hogbacks e duas cruzes, chamado
popularmente de Tumba Gigante (Giant’s Grave), situado ao lado da Igreja de Santo
André (ver imagem 11). Embora nesse conjunto haja quatro hogbacks, os demais
apresentam elevado grau de deterioracdo ndo sendo possivel distinguir suas imagens, com
isso decidimos analisar apenas o numero 7 por conseguir observar serpentes e termos o
acesso a uma antiga gravura de Collingwood a respeito (ver imagem 25).

Embora existam algumas criticas aos desenhos feitos por Collingwood, estudiosos
de hogbacks costumam utiliza-lo como referencial, e no caso de Penrith 07 o seu esbogo
é uma das poucas formas que temos contato de como poderia ter sido a imagem original
desse hogback. Inclusive nesse esboco nota-se que parte da imagem estd apagada, pois,
ja na época do autor encontrava-se desse jeito. De qualquer forma, notamos a decoragédo
de telhado em trés niveis, parte superior abobadada, sem a presenca de animais nas pontas.
A decoracdo de telhado néo aparenta algum tipo de moldura.

No lado A existe a imagem de uma grande serpente cujo corpo esta contorcido,
algo visto em outros monumentos anglo-saxdes e nérdicos. Sobre a cabeca do animal ha
uma pessoa com o braco direito estirado, tocando algo nao identificado. Ao lado desse
temos uma forma estranha também dificil de ser determinada. Talvez fossem ranhuras na
rocha. Diante da serpente ha uma forma entrelacada que parece ser outra cobra, mas como
a imagem esta parcialmente apagada, ndo temos certeza se ha uma pessoa em meio a essa

serpente.
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Imagem 25 — Hogback Penrith 07

Legenda: Devido ao alto nivel de desgaste atual de Penrith 07, decidimos utilizar um esbogo feito por W.
G. Collingwood, no inicio do século XX. Fonte: imagem montada a partir dos originais disponiveis em:
http://www.ascorpus.ac.uk/catvol2.php?pageNum_urls=146.

A nivel iconol6gico o que podemos identificar dos outros hogbacks desse grupo,
¢ pouco. O Penrith 08 e Penrith 09 estdo tdo danificados que praticamente nao
distinguimos algo com clareza. No caso do Penrith 06 ainda conseguimos ver a decoragédo
de telhado, entrelacamento e de circulos. Os quatro hogbacks possuem dimensdes
parecidas e somente possuem o lado A esculpido, sendo o lado C liso. Estes monumentos
compreendem o conjunto Penrith composto por cinco cruzes, quatro hogbacks e dois
fragmentos ndo claramente identificados.

Todas as cruzes estdo bastante danificadas ndo sendo mais visiveis com nitidez,
mas em algumas ainda se nota decoracdo geométrica e fitomdrfica. A imagem mais
significativa desse conjunto se encontra no fragmento Penrith 11, onde se ver Jesus

crucificado, sendo apunhalado por dois soldados romanos. E sobre os bragos da cruz ha
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dois anjos. Um detalhe para essa obra € o fato de o Jesus estar barbado, enquanto em
outras representacdes ele aparece imberbe.

A decoragdo de Penrith 07 parece ser singular em referéncia ao restante do
conjunto, ja que nao identificamos serpentes, ainda que o elevado grau de desgaste ndo
permita afirmar isso. Comparando Penrith 07 com as cruzes Penrith 04 e Penrith 05 que
formam a Tumba Gigante, notam-se elementos decorativos com entrelagamentos e
circulos. A deterioragcdo ndo permite identificar com certeza outras formas. As duas
cruzes sao datadas do século X, e apresentam forma similar a outras cruzes do periodo
anglo-saxéo e hiberno-nordico.

A nivel iconoldgico Penrith 07 representa alguns desafios. As serpentes ndo
sugerem ser criaturas guardides e nem ornamentais. Para essa analise cogitamos uma
interpretacdo por um Viés cristdo e outra por viés pré-cristdo nordico. Uma possivel
interpretacdo crista ja foi cogitada por Bailey e Cramp (1988), os quais sugeriram que
esse monumento apresentasse o tema da “luta contra a serpente”, algo visto no hogback
Gosforth 05 — por nds analisado — e na cruz Great Clifton. Usando essa cruz como
referéncia, Cramp comenta que as serpentes em Penrith 07 poderiam ter seu simbolismo
associado ao Cristianismo. A autora sublinha que na cruz Great Clifton, observa-se um
homem confrontado por uma grande serpente. Os dois autores sugerem que a serpente
simbolize o pecado e a pessoa enrolada a uma cobra, poderia simbolizar o Inferno, pois
héa relatos anglo-saxdes que falam de pecadores sendo torturados com serpentes.

A interpretacdo dada pelos autores € interessante e faz sentido, ainda mais, se
pensarmos que os quatro hogbacks estdo acompanhados de duas cruzes, o que sugere que
todos aqueles monumentos foram erguidos para um ou mais cristdos. A pessoa sobre a
cabeca da serpente, aparenta estar nua, 0 que nos faz remeter a ideia de que a serpente
ndo atacaria pessoas nuas, pois elas simbolizavam a pureza, algo apresentado no
Fisiologo. E o fato de a pessoa estar sobre a cabeca do animal, sugere ato de
superioridade. Tal condicdo também nos faz recordar do debate biblico que interpreta
Génesis 3:15, onde diz que a cabega da serpente serd pisada. Os catolicos interpretam
como uma profecia para Maria, ja 0s protestantes consideram como uma profecia para
Jesus. Em ambos 0s casos, pisar a cabeca da serpente significa vencer o Mal, pois a cobra
nesse contexto representa Satanas. No entanto, ndo sabemos se essa interpretagdo fosse

conhecida naquele periodo, apesar que a imagem nem possa ser uma analogia a isso.
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Embora esse hogback esteja associado com duas cruzes, exista o problema que
ndo sabemos se elas foram erguidas na mesma época dos hogbacks, ou foram colocadas
antes ou posteriormente. Além de ndo haver certeza se os quatro monumentos foram
organizados para aquele intuito, sendo colocados lado a lado, ou estavam espalhados pelo
territorio da igreja ou em outra localidade. Sabe-se que desde pelo menos o século X VI,
h& pinturas da Tumba Gigante ja apresentando a atual configuracdo que encontramos
hoje. No entanto, ndo tem como garantir que essa organizagdo fosse a mesma antes do
XVI.

Apesar dessas duvidas sobre a configuracdo desses monumentos quanto a sua
localizag&o original e sua identificagdo com as partes que compde o conjunto, haja em
vista que em nenhum dos quatro hogbacks foram encontrados simbolos cristdos. Diante
disso existe a possibilidade que as serpentes representadas em Penrith 07 pudessem ter
ndo um sentido cristdo, mas pré-cristdo. Na mitologia ndrdica ha narrativas sobre homens
confrontando serpentes, como Thor enfrentando Jormungand no Hyrmskvida, Sigurd
lutando contra Fafnir na Saga dos Volsungos, Ragnar confrontando uma grande cobra na
Saga de Ragnar Lothbrok, além de sagas lendarias datadas dos séculos XIII e XIV,
falando de herois lutando contra dragfes. No caso de Ragnar e das sagas, sdo narrativas
posteriores, mas os mitos sobre Thor e Sigurd ja eram conhecidas no século X e talvez
até antes. Além disso existe a possibilidade de que a serpente enroscada possa ser uma
alusdo ao poco de cobras.

Ponderemos esses exemplos. Na imagem em Penrith 07 de acordo com o esboco
de Collingwood, ndo observamos nenhuma sugestdo que permita identificar que
estivéssemos diante de uma representacdo de Thor contra Jormungand, pois as imagens
conhecidas do confronto do deus do trovdo com a serpente gigante estdo associadas com
a cena de pescaria, como comentado anteriormente. No ambito mais préximo, a propria
Cruz de Gosforth possui uma cena dessa pescaria, apresentando o deus dentro de um
barco em companhia do gigante Hymir. Nas duas imagens Thor aparece empunhando seu
martelo, se encontra numa embarcagdo e a serpente esta abaixo dele. Em Penrith 07 nédo
se observa nenhum barco e nem o martelo, elementos centrais para que pudéssemos
identificar aquele personagem com o deus do trovéo.

Poderia ser Loki sendo castigado? Acreditamos que ndo. Para fins de comparacao
tomemos a Cruz de Gosforth novamente. Nela encontramos uma imagem interpretada
como sendo o castigo de Loki, no qual o gigante aparece com as maos e pés amordagados,

com uma serpente sobre sua cabeca, e sua esposa Sigyn segura um tipo de tigela para
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coletar o veneno. Tal imagem confere com a descricdo encontrada no poema do
Lokasenna e no relato do Gylfaginning. Mas em Penrith 07 ndo temos nenhum desses
elementos presentes, o que dificulta sugerir que poderia ser Loki. Quanto a Ragnar
Lothbrok, as narrativas desse rei lendario vao se popularizar a partir do século XII com o
Gesta Danorum, influenciando outras crénicas até o seculo XIIl. Embora que nessas
cronicas constem versdes diferentes da lenda desse her6i, o que inclui ndo comentar seu
embate contra uma serpente gigante que lhe rendeu o epiteto de Lothbrok (“calcas
peludas™). No tocante a iconografia de Ragnar, nada se conhece a respeito que suscite a
possibilidade de dizer que sejam representacdes dele.

Outra possibilidade é que o homem e a serpente pudessem ser referéncias a Sigurd
e Fafnir, e a serpente entrelacada representar o pogo de cobras no qual Gunnar foi atirado.
Nesse ponto as duas imagens poderiam estar remetendo a esses dois mitos. Todavia nos
deparamos também com problemas para definir essa comparagdo. Embora representacdes
de homens em pogos de cobras datem de pelo menos o século VIII, como apontado por
Guomundsdottir (2012), nem sempre é facil definir com clareza que tais representacdes
seriam necessariamente uma referéncia ao rei Gunnar, pois a autora sublinha que o mito
de cobras dentro de um poco aparece em outras narrativas como a de Ragnar Lothbrok e
até em historias menos conhecidas. Além disso, a condicdo que essa parte do hogback
esteja bastante danificada, também ndo nos permite determinar isso com seguranca.

Quanto a Sigurd, nas imagens conhecidas do herdi, especialmente as
representadas em pedras runicas como S6 101, S6 327, U 1163 e U 1175, ele aparece
apunhalando com uma espada o dragdo Fafnir. Em Penrith 07 temos um homem sobre a
cabeca da serpente, o que ja destoa da imagem representada nas pedras runicas. Embora
que isso ndo descarte ainda essa hipotese, pois as pedras mencionadas sao datadas do
século XI, o que sugere a condicdo que a forma de retratar o heroi possa ter se alterado
com 0s anos, havendo a possibilidade que poderia anteriormente haver outras maneiras
de representar Sigurd e Fafnir.

Lilla Képar (2015, p. 317-321) comenta que durante o periodo hiberno-nérdico a
narrativa de Sigurd foi difundida especialmente no norte da Inglaterra, onde encontram-
se possiveis representacdes do herdi em alguns monumentos como a Cruz de Halton, em
Lancashire, que apresenta uma cena de forja atribuida ao ando Regin, que nos mitos foi
mentor de Sigurd. Acima da forja temos uma pessoa que a autora diz que poderia se tratar

de Sigurd. O interessante que ele ndo aparece armado ou atacando Fafnir, mas
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aparentemente estaria olhando para dois passaros em galhos, pois no mito diz que Sigurd
aprendeu a lingua dos passaros ap6s consumir o coragdo do dragao.

Outra imagem trata-se do pedaco da cruz Kirby Hill 2 em Northern Yorkshire, no
qual a autora comenta que desde a década de 1970, James Lang havia sugerido que
poderia ser uma representacdo de Sigurd, retratando a cena que ele mata Regin, ap0s
descobrir sobre sua traigdo. Uma terceira imagem citada por Kopar é a tampa de timulo
York Minster 34, em East Yorkshire. Nessa tampa ha presenca de Sigurd empunhando
uma espada e lutando contra duas serpentes e Regin aparece decapitado. A tampa também
traz decoracdo de entrelacamento, trés animais quadrupedes se atacando, um cavalo e
outras cenas ndo claramente identificadas (ver anexo F).

Diante dos monumentos comentados por Kopar, os quais datam do século X e
estdo inseridos no contexto temporal e espacial de Penrith 07, e mostram distintas formas
como o mito de Sigurd foi retratado, cogitamos que haja possibilidade de que o homem
representado no hogback poderia ser o herdi. Ele estaria representado sobre a cabeca da
serpente como se simbolizasse seu triunfo frente aquele monstro. Além disso, nota-se pela
gravura de Collingwood que o homem estd com o braco direito erguido e segura algo,
embora ndo consigamos identificar com clareza o que ele esteja segurando. Seria uma
arma? Ou o coracdo de Fafnir? Ou ele estaria apontando para dois passaros? Séo
indagacBes que ndo temos como possuir certeza devido ao elevado nivel de desgaste do
monumento.

Mas se ha incerteza em definir se no hogback Penrith 07 poderia estar
representando Sigurd, Fafnir e Gunnar no poco de cobras, sugerimos uma alternativa.
Nesse ponto recordamos que o tema de homens combatendo serpentes ou dragdes é algo
comum em varias culturas em diferentes épocas. No caso escandinavo possuimos
algumas pedras gotlandesas como Martebo | (400-600), onde aparecem dois cavaleiros
com langas e uma serpente-dragao entre eles; Sanda Kyrka IV (400-600) na qual se vé
um cavaleiro enfrentar um dragdo; Auster-Hangvar (400-600), em que aparece uma
serpente-centopeia confrontando um homem; e a propria Cruz de Gosforth (900-1000)
onde temos seres serpentiformes monstruosos confrontando guerreiros. Com excegdo da
cruz onde se costuma utilizar o referencial mitologico para interpretar a presenca das
serpentes, o significado desses animais nas pedras gotlandesas de Martebo I, Sanda Kyrka
IV e Auster-Hangvar permanece inconclusivo, embora haja hipdteses que sugiram que
tais serpentes poderiam estar associadas com simbolismos solares, ctdnicos e da morte,

como comenta Langer (2003, p. 46-50).
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Apesar dessas duvidas quanto ao sentido da serpente nesses monumentos citados,
percebe-se que o tema de um guerreiro confrontando uma serpente/dragao € antigo no
contexto escandinavo e em linhas gerais poderia suscitar um simbolismo de heroismo. Se
consideramos que Stocker (2000) e Hadley (2008) comentaram que os hogbacks
poderiam ter um papel de promocdo social para 0 morto e sua familia, logo, retratar
imagens que gerassem a ideia de heroismo, nobreza, bravura seriam fatores para realcar
a memoria do homenageado.

Fato esse que consideramos que a presenca de temas mitoldgicos como visto em
Lowther 04 e Penrith 07 possam se encaixar nesse sentido de usar mitos para
enaltecimento social, visando interesses politicos, autoridade e prestigio. Tal proposta é
possivel, pois retomando a Escandindvia, as pedras gotlandesas e as pedras rinicas vao
apresentar esse papel de exaltacdo da memdria dos homenageados, algo por nds melhor
comentado no proximo capitulo, mas antecipamos brevemente como comentado por
Agneta Ney (2012, p. 73-78), que as pedras gotlandesas retratavam cenas mitoldgicas, de
batalha, boas-vindas, guerreiros, cavaleiros, navios, cotidiano, ritos etc. sendo que
algumas dessas cenas poderiam ser usadas para promover a pessoa ou pessoas que foram
homenageadas com aquele monumento. Especialmente quando a autora sublinha a
presenca de elementos que demarcam exaltacdo a aristocracia.

O uso de monumentos para enaltecimento ja era praticado pelos anglo-saxdes € 0
escandinavos, diante disso, cogitamos que a presenca de tematicas mitoldgicas em
hogbacks como Penrith 07 e Lowther 04 (e talvez Lowther 05) possam ter sido usados
para fins de exaltacdo do homenageado, comparando-0 aos personagens miticos ou
destacando alguma virtude a eles relacionadas. Por outro lado, hogbacks como o
Barmston 01 e Brompton 16, as serpentes poderiam ter uma funcdo de associar o
homenageado com aspectos guerreiros e uma condicdo apotropaica. Ja em Gosforth 05
consideramos que o0 contexto cristdo daquele monumento tenha designado uma
interpretacdo a serpente como representacdo do pecado, do Inferno e da morte. Apesar
que também haja possibilidade que essa conotagdo possa ter sido influenciada pelo mito

do poco de cobras, que também simboliza a morte desonrosa.
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4. PEDRAS RUNICAS SUECAS

Neste capitulo discorremos a respeito da segunda fonte advinda da cultura
material, as pedras ranicas. No presente capitulo dividido em dois momentos, o primeiro
apresenta em linhas gerais do que se tratam as pedras runicas e como influéncias de outros
povos podem ter legado concepcles religiosas para a presenca de serpentes nesses
monumentos. No segundo momento apresentamos 0 levantamento quantitativo das
pedras ranicas suecas por cada provincia na qual elas existem. Além de apontar
comentarios sobre esses monumentos e explanar um pouco a respeito da situacao histérica
da Suécia em cada um desses territorios durante a Era Viking, especificamente o século

XI, época de maior producédo de pedras runicas.

4.1  Introducdo as pedras runicas

As pedras runicas (runestones) consistem em pedras trabalhadas ou em gravacgdes
em rochas naturais, nas quais foram inseridas runas, alfabeto de origem germanica,
surgido por volta do século 11 d.C. baseado no alfabeto latino®®, sendo difundido entre
povos germanicos e eslavos (PAGE, 1999, p. 2-3). As primeiras pedras rdnicas possuiam
apenas runas, algumas poucas apresentavam imagens. A partir do século X, a combinacgéo
de imagem e escrita comecou a se tornar mais habitual. Por outro lado, existem também
as chamadas pedras gravadas (picture stones, image stones ou gotland’s stones), tendo
surgido entre os séculos IV ou V d.C. na ilha de Gotland, atualmente na Suécia. A
principal diferenca desse segundo tipo, € a auséncia de inscri¢des rdnicas, sendo que tais
monumentos contém apenas imagens e simbolos (JANSSON, 1987, p. 10).

As pedras runicas sdo monumentos encontrados sobretudo na Escandindvia,
especificamente na Dinamarca, Noruega e principalmente na Suécia, embora que alguns
desses monumentos foram erguidos na Inglaterra, Escdcia, llha de Man, Irlanda, Rassia
e outros territorios, mas consistindo numa pequena fracdo da producado geral. Todavia, a
condicgéo dessas pedras terem sido erguidas do século V ao XIlI, revela um uso cultural e
social bem longevo para esse tipo de monumento (SAWYER, 2006, p. 10-14).

No tocante as imagens contidas nas pedras ranicas, elas apresentam animais como
canideos (ndo se sabe se haveria uma distingdo entre cdes e lobos), serpentes, aves

(corvos, aguias e galos), cavalos e leGes. Além da decoragdo zoomorfica, ha algumas

39 Existe também a linha de rundlogos que defendem uma origem grega para as runas.
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pedras que trazem pessoas e mais raramente, o que é considerado como sendo monstros.
Também se encontra em alguns casos a presenca de motivos fitomorficos e simbolos
como a suastica, a triquetra e a cruz crista. J& nas pedras gravadas a presencga de animais
¢ um pouco mais variavel, incluindo cervideos e animais de fazenda, além de mostrar
cenas do cotidiano, de batalha, mitoldgicas, sacrificios, embarcacdes, armas, simbolos
etc. (OEHRL, 2017, p. 88-89).

Atualmente contabiliza-se que existam pelo menos 3 mil pedras ranicas
catalogadas, havendo a possibilidade de algumas estarem soterradas e outras terem sido
destruidas no passar do tempo. Desse total de monumentos identificados, 89% se
concentra na Suécia, especialmente na provincia de Uppland. Somente na Suécia estima-
se que haja 2.500 pedras runicas, na Dinamarca identificou-se 250 monumentos e cerca
de 50 na Noruega. As demais pedras estdo espalhadas por outros territorios visitados ou
ocupados pelos nordicos (PRICE, 2015, p. 367).

As pedras ranicas mais antigas foram encontradas na Dinamarca, datando por
volta do século V d.C. No mesmo periodo ja se encontrava pedras gravadas em Gotland.
As pedras ranicas da Dinamarca faziam uso do Antigo Futhark até o século IX, quando
se passou a adotar o Novo Futhark*® (SAWYER, 2006, p. 7-10). Sendo que muitos desses
monumentos foram erguidos durante a Era Viking (sécs. VI1I-XI), o que seria resultado
da expansdo do poder politico e econémico de monarcas, nobres, ricos fazendeiros e
comerciantes que aproveitaram as expedicdes, invasdes, saques, guerras e colonizagédo
daquela época (PRICE, 2015, p. 368).

A origem das pedras ranicas e das pedras gravadas ainda é debatida, ndo se sabe
exatamente se seriam originarias de conceitos internos ou teriam sofrido influéncias
externas de povos vizinhos como 0s germanicos. Todavia, o arquedlogo Sune Lindgvist
(1887-1976), comecou a defender a tese de que tais monumentos poderiam ter sido
influenciados pela arte romana tumular, que foi absorvida pelos germanicos e gauleses, e
levada ao norte da Europa (ver apéndice A). A hipotese de Lindqvist embora criticada em
alguns aspectos, foi nos anos seguintes sendo sustentada com novas evidéncias
(VARENIUS, 2012, p. 48).

40 Antigo Futhark é o termo usado pelos rundlogos para se referir a uma variagdo do alfabeto rinico
germanico, possuindo 24 letras. Esse alfabeto foi usado na Escandinavia até mais ou menos o século IX,
quando foi gradativamente substituido por uma versdo de escrita mais rapida e contendo 16 letras, chamada
Novo Futhark ou Futhark Escandinavo. O novo alfabeto ranico foi habitualmente utilizado até o século XII
(JANSSON, 1987, p. 21).
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Lisbeth Imer (2010, p. 42-44) sublinha que desde o século Il d.C. encontram-se
vestigios arqueologicos de objetos de origem romana em timulos na Dinamarca, Noruega
e Suécia. Tais objetos como joias, pentes, copos, tacas, jarras, espadas, facas, elmos e
moedas, ainda continuaram a ser encontrados em timulos escandinavos até a Era Viking.
Neste contexto, Imer assinala que deveria ter havido um contato comercial entre 0s
germanicos, gauleses e romanos, provendo a nobreza nordica com tais produtos luxuosos.
Além dessas trocas de mercadorias, influéncias culturais também foram trocadas.

Nylén e Lamm (2007, p. 27), baseando-se na tese proposta por Lindqvist e
defendida por outros arqueologos, eles sugeriram que através desse contato com a cultura
romana entre os séculos Il e V, isso teria proporcionado que os gotlandeses tivessem sido
0s primeiros escandinavos a darem origem a tradicdo de erguer pedras para fins de
homenagem, tradicao essa que se espalhou pela Suécia, e chegou a Dinamarca e Noruega
com menor influéncia. As pedras erguidas em Gotland e no sul da Dinamarca, apresentam

algumas semelhangas com tumbas romanas (ver imagem 26).

Imagem 26 — Comparacao entre tamulo romano e pedra rinica sueca

Legenda: A esquerda uma tumba romana com um cavaleiro (sécs. I-111). A direita temos a pedra de Mojbro
(U 877), localizada na Suécia, datada do século V. Nessa pedra vemos um cavaleiro acompanhado de dois
caes de caga. Atualmente a pedra de Mdojbro se encontra em exibi¢cdo no Museu Histérico Sueco, em
Estocolmo. Fonte: https://floasche.files.wordpress.com/2014/08/illu-02.jpg.
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Na imagem 26 temos uma comparacdo entre dois monumentos de épocas
aproximadas. No caso da pedra de Mdgjbro, a imagem foi retocada para destacar o
cavaleiro e seus cées, ja que no original isso estd quase imperceptivel. Mas gracas a esse
artificio podemos observar um certo grau de semelhanca nos dois monumentos, mesmo
gue na pedra romana temos um cavaleiro atacando um inimigo subjugado, enquanto na
pedra sueca encontra-se um cavaleiro empunhando sua espada e escudo, mas o tema é
comum em ambos 0s casos, como argumentam Nylén e Lamm (2007, p. 28).

A arqueologa Lotte Hedeager (2011, p. 67-68) sugeriu que além da influéncia
romana sobre as pedras runicas e pedras gravadas, outros aspectos da arte dos romanos,
em especial, motivos de animais, plantas e a aparéncia de pessoas, também chegaram a
Escandinavia. Lotte sublinha que ndo significa que os ndrdicos importaram 0s motivos
animais, esses ja existiam na cultura deles, entretanto formas de representar alguns
animais foram baseadas no estilo romano, mas também germanico e celta, adotando essas
caracteristicas para a fauna nordica. Entretanto, para que serviam as pedras runicas? Quais
eram as funcdes dadas a tais monumentos?

Em geral as pedras ranicas apresentam um uso memorialista, seja para enaltecer
os feitos de alguém vivo ou uma homenagem postuma. A maior parte das homenagens
eram concedidas a homens (maridos, pais e filhos), por seus familiares (esposas e filhos),
mas ha casos de mulheres que foram homenageadas, especialmente esposas, maes e
filhas*'. Estes monumentos ndo consistiam em timulos como foi sugerido no passado,
mas seriam monumentos memorialistas, e em alguns casos, poderia se considerar que
possam ser cenotafios pela condicdo de terem sido erguidos para prestar homenagem aos
mortos, incluindo o direito de a familia dedicar um epitéafio ao falecido.

A respeito dos epitafios, Clairbone W. Thompson (2014) escreveu com base no
seu estudo nos epitafios encontrados em pedras runicas de Uppland, que estes seguiam
uma férmula que servia de base para a maior parte destes monumentos. A tal formula
como apontada por Thompson, se dividia em quatro partes: a memoria, a ora¢do (no caso
de uma pedra com epitéafio cristdo), o acréscimo e a assinatura. A partir dessa formula os
epitafios rdnicos apresentavam o nome do homenageado e quem estava prestando a
homenagem, e por qual motivo; sendo que esse motivo poderia se expandido com o
acrescimo, informando sua genealogia, local que viajou ou onde morreu, ou outra

informacdo que a familia julgasse importante. E se a pessoa tivesse sido cristd, uma

41 Birgit Sawyer (2006) possui tabelas interessantes sobre isso. Consulte os apéndices 3 e 4 de seu livro.
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oracdo era acrescentada, sendo que essa oracdo normalmente se pedia que Deus
guardasse a alma do morto*?. Por fim, o artesdo ou mestre de runas, assinava o
monumento, embora ndo fosse algo recorrente esse ato de demonstrar autoria, ja que a
maior parte das pedras runicas sdo de autoria anénima. Thompson (2014) em eu seu livro
apresenta tabelas comentando as variagdes dessa formula quanto as palavras-chave
usadas para se escrever os epitafios comuns e epitéfios cristdos.

Nesse ponto salientamos um comentério interessante sobre o uso de epitéafios.
Philippe Aries (2008, p. 256) explica que entre diferentes povos existiu a necessidade
religiosa, social e pessoal dos familiares, amigos, admiradores ou da comunidade, de
manter a memdoria dos mortos ainda viva. As formas de se fazer isso sdo indmeras, mas
duas delas que o autor destaca, era a construcao de tumbas e 0 uso de epitafios. No caso
europeu, Aries assinala que os romanos foram provavelmente o povo que mais se
destacou no quesito de arte funeraria ou arte tumular, apesar de eles proprios terem sido
influenciados por outros povos como 0s gregos, etruscos e egipcios. De qualquer forma,
a arte tumular romana incluia timulos, tumbas, lapides, criptas, mausoléus, cenotéfios,
epitafios etc. e isso foi adotado por outros povos e absorvido pela religido crista.

Nesse sentido, o autor destaca que as tumbas, lapides, cenotafios, sarcéfagos,
caixdes e os epitafios, consistiam em meios para preservar a memoria e identidade de
alguém para as gerac0es futuras. Essa preservagdo poderia ter apenas um intuito de carater
familiar, assinalando a genealogia daquela familia, ou para fins de recordacao pessoal dos
entes queridos falecidos. Mas no caso de pessoas que tenham sido importantes, que foram
figuras publicas, sua memdria merecia ser preservada para conhecimento futuro, podendo
servir de inspiracdo e modelo de carater.

Essa dedicacdo de epitafios entre os nérdicos € bem perceptivel pela condicdo de
gue muitas pedras runicas possuem o nome dos homenageados, dos familiares e em
alguns casos informam algum feito do morto, como tendo viajado para terras distantes,
morrido em batalha, conquistado fama, assumido cargo importante na politica local etc.
Em outros exemplos tais informagdes ndo existem, apenas se diz que os parentes erguiam
aquele monumento em memdria de um ente querido que faleceu, e nesse ponto ha casos

de até mesmo citar-se 0 nome do escultor ou mestre de runas que fez aquele monumento.

42 Zilmer (2013, p. 137-140) escreveu um estudo extenso e interessante sobre o contetido encontrado nos
epitafios, mas principalmente nas orag@es do final da Era Viking e comeco da Idade Média Nérdica. Neste
estudo ele aponta que no século XI foi comum o0 uso de expressdes “Deus ajude” ou “Deus proteja”.
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Muitas das pedras runicas com epitafios cristdos, datam do seculo XI, estando
situadas na Suécia, apesar que como Vvisto anteriormente, tratava-se de um territorio ainda
ndo unificado e em processo de conversdo. No caso das pedras rdnicas que contém
epitafios cristdos o uso desses textos também adotava um valor religioso, pois evocava-
se 0 nome de Deus, e as vezes de Maria, Jesus e mais raramente de algum santo ou dos
anjos, pedindo que estes guardassem a alma do falecido (ZILMER, 2013, p. 137-138).

Aries (2008, p. 54, 112, 143) assinala 0 exemplo de uma lapide romana do ano de
515, dedicada a um cristdo, em cujo epitafio era pedido aos santos que os afasta-se da
faria e tormentos do Tartaro (Inferno). Pelo exemplo apresentado por ele, observa-se
como € antiga a pratica do uso de epitéafios por cristdos para se pedir protecdo por sua
alma, fosse na viagem ao Paraiso, ou enquanto estivesse aguardando o Juizo Final, pois
como comentado por Ariés, houve um tempo que havia a crenca de que a alma do cristdo
poderia ser incomodada de alguma forma e isso a comprometeria no dia do Juizo.

Entretanto ndo bastava apenas destacar os feitos e a memoria de alguém nesses
monumentos, através de epitafios ou imagens, era preciso que tais monumentos pudessem
ser vistos pela comunidade. Se no capitulo anterior vimos que muitos dos hogbacks foram
encontrados em igrejas ou proximas a estas, devido a serem locais de visibilidade, ja as
pedras runicas como explica Stern Marjolein (2013, p. 3-4), eram erguidas em distintas
localidades como a beira de estradas, campos, pontes, cemitérios e terrenos de igreja, pois
tratava-se de lugares nos quais havia a circulacéo de pessoas, permitindo que a populacéo
local tivesse contato com tais monumentos.

Marjolein salienta que embora grande parte da populacdo nérdica fosse iletrada,
ainda assim, apenas 0 ato de visualizar tais monumentos ja se fazia importante para a
memoria do homenageado. Além da condicdo de que estamos nos referindo a
comunidades com algumas centenas de pessoas, 0 que favorecia que a populagdo
conhecesse uns aos outros, e pudesse identificar determinadas pedras como pertencentes
a membros de certa familia. Sobre estes locais de passagem citados, Sven Jansson (1987,
p. 106-111) destacou a condicdo de haver algumas pedras rdnicas que em cujos epitafios
aparecem palavras relacionadas com estrada, caminho e ponte. Na interpretacdo do autor,
tais meng0es estariam associadas com a crenga de que 0s mortos necessitariam de alguma
forma de se guiar na jornada até o Além.

Essa pratica foi comum em distintos povos, os quais buscavam meios para auxiliar
a viagem das almas para os mundos mortos, e tais praticas incluiam orag¢fes, mantras,

ritos, objetos, monumentos, etc. e para Jansson 0s nordicos também tiveram essa crenca.
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Nesse ponto ele defendia a ideia de que o fato de pedras rdnicas terem sido erguidas
proximas a estradas, pontes e margens de rios, ndo se deveu apenas a necessidade de
promover visibilidade a aquele monumento, mas de auxiliar a alma a encontrar um
rumo*®. Zilmer (2013) também apresentou estar de acordo com essa opini3o.

Jansson e Zilmer destacaram os casos dos epitafios cristdos os quais sempre
pedem auxilio a Deus ou outra divindade para guardar ou guiar a alma. Nesse sentido,
eles sugeriram que as pedras ranicas poderiam ter tido uma fungdo ndo apenas
memorialista, mas um papel religioso para auxiliar os mortos. Tais monumentos atuariam
como uma espécie de “passagem” ou “porta” para guiar os mortos. Por mais que nenhum
corpo tenha sido encontrado nas suas imediagdes a existéncia do monumento cumpriria
com esse papel de recordagdo, homenagem e guia.

Julie Lund (2005, p. 109-113) escreveu que entre os nordicos da Era Viking
existiu a crenca de prestar oferendas aos mortos. Em seu estudo realizado principalmente
na Dinamarca, foi identificado varios locais que ndo continham necessariamente tamulos,
mas marcadores e até pedras runicas, onde se encontravam objetos e armas, 0s quais
foram ofertados aos mortos. Pois alguns relatos contidos nas sagas e nas Eddas, dizem
gue 0s mortos eram sepultados com seus pertences, pois necessitariam deles no pos-
morte. Nesse caso, 0 autor sublinha o papel das estradas e pontes, 0s quais simbolicamente
representavam meios pelos quais conduziriam as almas para 0os mundos dos mortos. E
essa crenca existiu entre os nordicos cristianizados e nao-cristaos, e foi compativel entre
ambos.

Lund (2005, p. 120-121) também assinala a condi¢cdo de que algumas pedras
rinicas apresentem a palavra “ponte” (bru), onde se ler que “aquela ponte” foi erguida
para determinada pessoa**. Embora haja dlvidas se essa palavra tenha sido usada para
demarcar a condicdo que o monumento foi erguido proximo a uma ponte, ou 0
monumento em si estava atuando como uma “ponte” para o morto. Nesse ponto ele cita
clérigos como Agostinho de Hipona e Wulfstan de York, os quais mencionam que as

almas passariam por pontes em sua jornada até o Paraiso.

43 Schmitt (1999) comenta que no medievo a crenca de que as estradas serviam tanto para os vivos, quanto
para 0s mortos, permeou povos cristdo e ndo-cristianizados. Narrativas sobre fantasmas e assombracdes
percorrendo estradas, assombrando pontes, existiam em varios lugares. Por isso as recomendacgdes de evitar
viajar a noite, deixar oferendas ou ora¢des nas encruzilhadas para protecdo prépria ou pedir que as almas
errantes encontrassem seu caminho.

44 Rke Johanson (2008, p. 147-148) aponta que existam pelo menos 75 pedras rinicas que trazem a palavra
ponte. Ele apresenta alguns desses exemplos, e tece um breve comentério sobre o possivel uso religioso
neste quesito.



144

Marianne Eriksen (2013, p. 200) ao estudar o simbolismo religioso concedido as
portas e portais, cita a possibilidade de que as pedras gravadas e as pedras runicas
poderiam simbolizar uma “porta de passagem dos vivos para a morte”. A autora recorda
que entre os nordicos houve em determinadas épocas 0 uso de portas ou portais falsos
para se realizar ritos fUnebres e algumas pedras apresentavam a aparéncia de uma porta,
talvez tendo alguma ligag&o com tais préaticas ou concepgdes simbdlicas. Dessa forma os
comentarios de Eriksen sobre o uso das portas e de anéis para ritos funebres, nos fez
considerar a possibilidade de que as serpentes ranicas com anéis possam ter assimilado
algum aspecto dessas crencas salientadas por ela.

Diante disso percebe-se que as pedras runicas possuiam além de uma possivel
funcao religiosa auxiliadora, uma fungdo de promogéo de status social, como vista nos
hogbacks, fato esse que em alguns monumentos havia a preocupacdo de destacar algum
feito do homenageado. E mais raramente encontramos inscri¢des que apresentam a
genealogia do morto, citando quem era seu pai, av e até bisav0. Embora a funcdo desses
monumentos fosse prestar homenagem aos vivos e mortos, Alain Marez (2007, p. 279-
281) escreveu que as informacbes contidas em algumas dessas pedras nos permite
conhecer um pouco mais sobre a historia nérdica. Alguns desses monumentos informam
que o falecido morreu em viagem a terras distantes. Logo, temos relatos de viajantes que
faleceram na Inglaterra, Lombardia, Império Bizantino e até no Oriente Médio, como no
caso da jornada de Ingvar, o Viajante®, que liderou uma expedicéo ao Mar Caspio.

Outra importancia que Marez destaca, é a condicdo de algumas pedras
apresentarem informacdes politicas. A mais famosa é a DR 42 Jelling 2, na Dinamarca,
erguida pelo rei Haroldo I (c. 935-986), citada anteriormente. Nesse monumento esta
escrito uma homenagem aos pais de Haroldo, Gorm e Thyra, além de informar que
Haroldo era rei da Dinamarca e da Noruega. Nota-se que 0 monumento apresenta a funcao
de ser memorialista, mas também de ser propagandistico por exaltar os feitos do monarca.
Marez (2007, p. 285) também salienta 0 caso de pedras rdnicas que informam sobre
batalhas relacionadas as campanhas do rei Canuto, o Grande*®, havendo cerca de 30

desses monumentos que foram erguidas para guerreiros que morreram ao Seu Servico.

4 A historia da expedicéo de Ingvar ocorreu no século XI, sendo narrada de forma romanceada na Saga de
Yngvar. Pelo menos 26 pedras runicas fazem mengdo a membros dessa expedicéo.

4 Canuto Il (c. 995-1035) foi rei da Dinamarca, da Noruega e da Inglaterra. Tendo sido um dos mais
poderosos e influentes monarcas da Era Viking. Ele era neto de Haroldo 1.
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Outros dados que podem ser percebidos nas pedras runicas, especialmente as
oriundas do século XI, trata-se da difusdo do cristianismo na Suécia e na Dinamarca,
devido a existéncia de centenas destas pedras conterem epitafios que citam Deus, Maria,
e menor namero, Jesus Cristo, Sdo Miguel e Sdo Bartolomeu. Além dessas mencdes
inclui-se a presenca de cruzes. Alguns arquedlogos e historiadores interpretam isso como
reflexo do crescimento do cristianismo nestes paises, ja que mengdes a Odin, Thor, Freyr,
Freyja ndo eram usuais*’ (MAREZ, 2007, p. 352-354). No entanto, Oliveira faz uma

ressalva:

Ter simbolos cristdos em uma pedra runica ndo quer dizer que ela seja um
monumento exclusivamente cristdo, tampouco a existéncia apenas de simbolos
pagdos representa exclusividade dessa origem. Pedras como a SO 112,
localizada na Suécia, apresentam uma cruz junto a uma mascara odinica, ou
ainda a famosa So 101, também na Suécia, que traz cenas da saga lendaria de
Sigurd junto a inscri¢@es rinicas que ofertam a construgdo de uma ponte a alma
de alguém. A maéscara odinica e a representagdo de Sigurd sdo importantes
simbolos do paganismo ndrdico, assim como a cruz e preocupacédo pela alma
de alguém sédo elementos trazidos pelo cristianismo (OLIVEIRA, 2014, p. 48).

O comentério de Oliveira é pontual para percebermos que apesar da presenca de
elementos cristdos nas pedras rdnicas, ndo temos seguranca Se O morto que era
homenageado fosse cristdo, ou sua familia o era e decidiu prestar-lhe uma homenagem
cristd. Por outro lado, havia a condi¢do de que a populacdo mantivesse praticas pagas
mesmo apos a conversdo, algo comum em varios momentos da histéria, onde a converséo
era algo recente ou estava em processo de consolidacdo. Mas apesar dessa observacédo
importante, o comentario de Alain Marez (2007) segue valido, pois mostra como a
populagéo cristd adotou rapidamente o uso destes monumentos pagaos, adaptando-os para
seus referenciais de fé, ao introduzir os nomes de Deus, de Jesus e de santos, e
principalmente adotar o uso da cruz como simbolo para identifica-los com a nova fé.

Com isso observamos nessa breve introducéo que as pedras runicas consistem em
monumentos antigos que ao longo dos séculos passaram por mudancas de carater
artistico, mas preservando sua funcdo de homenagear os vivos, mas principalmente os
mortos, servindo para exaltacdo social do homenageado e sua familia, além de contribuir
para a o legado da memdria familiar e da comunidade. Por outro lado, as pedras ranicas
também nos fornecem informacdes sobre acontecimentos histéricos, sobre territorios que

0s vikings e viajantes percorriam, e a expansdo do Cristianismo na Escandinavia.

470 nome desses deuses aparece na escrita rdnica em outros suportes, mas ndo eram habituais nas pedras
rnicas. Embora o nome de Thor surja em algumas destas pedras (MAREZ, 2007, p. 330-331).
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Se as possibilidades de estudo tendo as pedras runicas sdo muitas, nos resta saber
como identifica-las. Sublinhamos que as pedras gravadas sao classificadas por letras, indo
do Tipo A ao Tipo E, os quais sdo divididos entre os anos de 400 e 1000. Essa
classificacdo foi concebida por Sune Lundqvist e apresentada em 1941, sendo adotada
desde entdo com algumas ligeiras atualizagdes. Sua classificacdo além de estimar datas
aproximadas para cada tipo de pedra gravada, também determina que existiria um modelo
em suas formas, e esses modelos serviram de base para os artesdos (VARENIUS, 2012,
p. 41-43).

No que se refere as pedras runicas a forma de catalogacdo apresenta diferencas.
Atualmente baseia-se no padrdo adotado pelo Scandinavian Runic-text Data Base
(Samnordisk runtextdatabas) desenvolvido a partir de 1986, no Departamento de Linguas
Escandinavas da Universidade de Uppsala. Em 1991 o projeto recebeu a proposta para
ganhar um banco de dados informatizado, o qual foi sendo desenvolvido nos anos
seguintes originando o programa Rundata (OWE, 2010, p. 1). Nesse sistema 0s
monumentos sdo catalogados por cddigos de area e posicdo, 0s quais identificam o
territério que a pedra esta localizada ou foi encontrada originalmente, além de classifica-
la numa listagem geral por area. O Rundata também soma a tais dados, informacGes sobre
periodo aproximado no qual as pedras foram feitas, se o alfabeto runico adotado é o antigo
ou novo futhark, além de informaces extras sobre a localidade, devido a algumas regides
possuirem muitas pedras uma proxima da outra. O projeto também traz as transcricdes e
traducOes dos textos ranicos. Atualmente existem 6.751 inscri¢fes ranicas catalogadas,
sendo que 5.777 apenas na Suécia, 0 que torna o pais, 0 maior concentrador desse tipo de
monumento?®,

Apesar dessas informacdes oferecidas pelo Rundata, a classifica¢do ndo inclui as
dimensGes das pedras, como visto no catadlogo de Lundqvist, isso deve-se a condicao de
que as pedras ranicas ao longo da histéria ndo seguiram um padrdo necessariamente,
havendo pedras com menos de 1 m de altura e outras com mais de 3 metros de altura.
Alguns desses monumentos séo finos como pilares e outros possuem mais de 100 cm de
largura. Entretanto, na década de 1990, a arquedloga Anne-Sofie Graslund apresentou
uma proposta para se catalogar as pedras runicas de acordo com determinados padrbes

gréficos, no caso, ela escolheu como modelo, as imagens de serpentes.

48 InformacGes tiradas do site do Rundata: https://rundata.info/. Acesso em 30 de julho de 2019.
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Gréslund (2006b, p. 111-112) comenta que em meados da decada de 1990, ela
estava participando de um projeto arqueoldgico em Uppland, envolvendo tentativas de
identificar o periodo de producdo de pedras ranicas. Autora sublinha que naquela época
ja havia propostas de se tentar criar meios para se classificar estes estilos. Entretanto estes
métodos ndo se revelaram eficazes. Nesse ponto Graslund recorda que em 1913, o
runélogo Otto von Friesen (1870-1942) baseado nas pedras de Uppland, sugeriu uma
divisdo cronologica tomando como referéncia o contetdo historico das pedras e 0 nome
de alguns importantes mestres de runas, como Asmund Kéreson (c. 1025-1050) e Opir (c.
1070-1100). A partir da proposta de Friesen e de outros estudiosos, Graslund desenvolveu
uma tabela para se catalogar as pedras ranicas do século XI, a partir da aparéncia das
serpentes ranicas, avaliando-se a forma de suas cabecas, caudas, patas e 0s anéis de

conexdo como se pode ver na tabela a seguir (imagem 27).

Imagem 27 — Tabela de Gréslund para identificagdo dos estilos de serpentes

| <= |29 %j\f@
i =

Legenda: Elementos de catalogacdo baseado em serpentes para periodizar pedras runicas do seculo XI.
Fonte: GRASLUND, Anne-Sofie. The Late Viking Age Runestones of Vastergétland: On Ornamentation
and Chronology, Lund Archaeological Review, v. 20, 2014, p. 44.
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O catéalogo proposto por Anne-Sofie Graslund como visto na imagem anterior,
divide-se nas categorias nomeadas de B-e-v (bird’s eye view), Prl a Pr5%, sendo que cada
categoria dessa corresponde a uma datacdo aproximada, salientando que a autora deixa
bem claro que essas categorias coexistiram no mesmo periodo por varios anos, ndo
havendo meios atuais para delimitar com certeza seus limites. Quanto a periodizacao a
dessas categorias, elas seguem as seguintes datas:

e Estilo dinamarqués: antes do ano 1000
e B-e-v:c.1010-1050

e Pril:c.1010-1040

e Pr2:c.1020-1050

e Pr3:c.1045-1075

e Pr4:c.1070-1100

e Pr5a:c.1100-1130

e Pr5b: c. 1100-1150

As datas apresentadas sdo as quais usamos para periodizar as pedras runicas neste
estudo. Além disso, ressalvamos que adotamos elementos que caracterizam alguns dos
estilos da arte viking para realizar a analise apresentada no topico 4.3. Sobre isso Gréslund
(20064, p. 128) salienta que os estilos artisticos de Ringerike®® e Urnes®! da arte viking,
também sdo aplicados na sua catalogagdo, onde Prl representa o estilo Ringerike, por sua
vez, as categorias Pr2 a Pr5 englobam diferentes momentos do estilo Urnes. Diante disso,
a autora observa que a proliferacdo de pedras rdnicas na Suécia coincide com a
popularizacdo do estilo Urnes, o qual inicia-se nas primeiras décadas do século XI.
Voltaremos a abordar mais informacGes sobre essa periodizacdo e o estilo Urnes na

andlise das pedras runicas mais adiante.

49 Para maiores informac@es sobre as caracteristicas dessas categorias consulte o texto Dating the Swedish
Viking-Age runes stones on stylistic grounds (2006a) de Graslund.

%0 O estilo Ringerike recebe este nome baseado numa localidade norueguesa ao norte de Oslo. Este estilo é
caracterizado por apresentar animais com contorno duplo, quadris espiralados, decoragéo estilo folha de
acanto, apresentar ledes e serpentes baseados nos estilos Jelling e Mammen. O estilo Ringerike foi
observado ndo apenas nas pedras rinicas, mas na metalurgia, na decoragcdo de armas e escudos, na
ornamentacdo de casas, na joalheria etc. Teria surgido ou sido influenciado pela arte anglo-saxa do século
X (WILSON; KLINDT-JENSEN, 1966, p. 134-140).

51 O estilo Urnes recebe este nome baseado numa pequena igreja em Sogn, Noruega. A igreja apresenta rica
decoracdo esculpida em madeira, sendo datada do século XI. O estilo de Urnes é marcado por trés motivos
centrais: um animal quadrupede, uma serpente estilizada, que pode ter ou ndo patas e um lago de fita. Os
animais apresentam corpos alongados e com curvas, possuem fitas que se entrelagam aos seus corpos, em
alguns casos, partes de seus corpos formam nos (WILSON; KLINDT-JENSEN, 1966, p. 147-148).
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4.2 Distribuicdo das pedras runicas na Suécia

Seguindo a metodologia adotada no capitulo anterior, para a contextualizacdo
historica-geogréfica dos hogbacks, retomamos tal pratica para contextualizar as pedras
runicas. No topico anterior conceituamos 0 que S380 esses monumentos, agora
conheceremos um pouco da historia da Suécia durante a Era Viking, para compreender
como aspectos politicos, sociais e econdmicos influenciaram o desenvolvimento das
pedras ranicas, pois embora tais monumentos datem do século V, a maior parte deles foi
erguida ao longo do século XI. Periodo que coincide com a unificacdo do territorio sueco
sob um Unico monarca e a formalizacdo do cristianismo como religido oficial deste reino.
Apresentando esse aspecto histdrico, nos subtdpicos explanaremos sobre a distribuicao
geogréfica das pedras ranicas suecas.

Na Alta Idade Média o territorio sueco era dividido entre quatro povos: no extremo
norte da regido de Norrland, encontravam-se 0s Samis, os quais viviam fora do mundo
escandinavo, além de falarem outras linguas e possuirem uma cultura diferente. Na regido
central denominada de Svealand, habitavam os Suiones®?; ao sul, na regido de Gétaland,
habitavam os Gotas® (gautas ou geatas), e a leste dali, na ilha de Gotland, viviam o0s
Gotlandeses (ou gutas). Cada um desses povos possuia seus proprios governantes e
divisdo das terras (ver imagem 28). Com exce¢do dos Samis que sdo de origem fino-
ugrica, os Suiones, Gotas e Gotlandeses pertencem ao ramo germanico e indo-europeu,
compartilhando o mesmo idioma com algumas variagdes, algumas crengas e costumes.
Dessa forma, as regides de Svealand, Gotaland e Gotland viviam politicamente
autdbnomas, mas mantinham relagdes comerciais e militares. E eventualmente conflitos
para se conquistar territorios ocorriam® (MENINI, 2018, p. 654-657).

No Periodo Vendel (550-800) os territorios suiones e gotlandeses apresentavam
um elevado grau de desenvolvimento econémico. Por mais que fossem terras com muitas
fazendas, o comércio prosperou nestas regides. Se no sul da Dinamarca encontraram-se
muitos objetos de origem romana, advindos do comércio com 0s germanicos, nos portos
suiones e gotlandeses também se encontrou objetos romanos, mas além desses, produtos
oriundos dos territorios eslavo, franco, bizantino e arabe (LONNROTH, 1988, p. 528).

52 O termo vai originar a palavra sueco.

53 O famoso her6i Beowulf pertence ao povo Gota, como é informado no poema que narra sua historia.

54 O processo de formagdo do reino sueco é estimado tendo ocorrido entre os anos de 1000 e 1250.
Terminando com a unificacdo dos reinos dos suiones e dos gotas. Por sua vez, 0s gotlandeses seguiriam
autdnomos por mais um século (LINDKVIST, 2008b, p. 221).
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O proprio termo Vendel refere-se a uma regido sueca na provincia de Uppland,
notoria por seus tumulos reais. Por sua vez, Gotland é conhecida por sua grande
concentracdo de fortificacOes militares, pedras gravadas e concentracdo de moedas
estrangeiras (LONNROTH, 1988, p. 528).

Imagem 28 — Mapa da Suécia com os reinos dos Suiones e Goétas no século Xl

Kingdoms of Svear and Gotae
122 Centtary
Svear

@ cow

) Oosana (Land of the Getar)

Legenda: Ainda no século XII a Suécia ndo consistia num territério unificado, estando politicamente
dividida entre os Suiones (em amarelo), os Gétas (em azul), os Gotlandeses (em verde). O sul era ocupado
pelos dinamarqueses e o norte era dividido entre pequenos chefes e seus territorios. Fonte:
http://abre.ai/scandinavia-12th_century.

No limiar do primeiro século da Era Viking, pequenas cidades despontavam no
territorio sueco, como Birka e Helgd no Lago Malaren, e Gamla Uppsala, importante
centro politico e religioso. Mais ao norte tinhamos Vendel, onde encontrou-se os timulos
reais contendo embarcacdes, moedas estrangeiras, joias, amuletos, medalhdes, objetos de
vidro, moveis, utensilios de cozinha, armas e equipamentos militares decorados,

elementos que revelam a prosperidade das elites suiones, a ponto de manterem um
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comeércio de longas distancias para suprir todos esses produtos de luxo (COHEN, 1988,
p. 693).

Ao longo da Era Viking os contatos comerciais dos suiones, gotlandeses e gotas
continuaram a crescer, pois enquanto os dinamarqueses e noruegueses focaram-se nas
campanhas de pilhagem no oeste europeu, na ocupacéo das llhas Britanicas e exploracédo
do Mar do Norte, os suecos também travaram guerras, mas criaram Varias rotas e
entrepostos comerciais pelo leste da Europa. Alguns desses entrepostos originaram vilas
e cidades. Mas alem dessa expansdo mercante, a Era Viking na Suécia é marcada pela
introducao do Cristianismo e as tentativas de monarcas suiones e gotas de unificarem os

dois territérios.

O processo de formacdo do Reino da Suécia deve ser entendido como um
processo de desenvolvimento gradual da (1) sobreposicdo de soberanias, (2)
do surgimento de organizag6es militares formalizadas e (3) do estabelecimento
do cristianismo na regido. O caso do rei Olof Skétkonnung (r. 995-1022), ou
Olavo, o Tesoureiro, nos ajuda a entender esse processo. A ele credita-se a
fundacdo de um reino cristdo na Suécia, tendo sido batizado em 1008 em
Husaby. Ha evidéncias numismaticas que o colocam como “rei dos godos e
principe dos suiones”, portanto, rei da Suécia (MENINI, 2018, p. 656-657).

O uso do cristianismo para se conquistar autoridade entre as elites locais e assim
criar lagos politicos e de apoio militar para iniciar campanhas de unificacéo do reino, ndo
foi exclusivo ao caso sueco. Recordemos que Haroldo | da Dinamarca era cristao e deixou
exposto na pedra ranica de Jelling 2 que era governante de uma Dinamarca unificada. Os
reis Olavo | Tryggvason e Olavo Il Haraldsson que eram cristdos, também utilizaram a
religido para consolidar os seus dominios na Noruega e tentar tornar o pais um reino
cristdo, j& que no tempo de Olavo Il ainda existiam praticas pagas.

Por mais que o cristianismo tenha tido um papel importante para a formacdo do
reino sueco, sublinha-se que essa importancia demorou séculos para apresentar
influéncia. Missionarios cristdos visitaram os gétas e suiones desde o século IX, como o
bispo Ansgario de Hamburgo (801-865) — canonizado como Sao Oscar —, que viajou pela
Germania, Dinamarca e Suécia, pregando, batizando e fundando igrejas. A igreja da
cidade de Birka é creditada como tendo sido fundada por ele, por volta de 829 ou 830.
Mas apesar desse contato ainda no inicio da Era Viking, o cristianismo somente se
fortaleceria no territério sueco a partir do século XI, sendo isso refletido na quantidade
de igrejas e monumentos flnebres que carregam cruzes e epitafios pedindo as bencaos de
Deus, que véao surgir nessa época (LINDKVIST, 2008a, p. 669).
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Contextualizado de forma breve esse panorama histérico de como se encontrava
a Suécia na Era Viking, passaremos para situar a localizacdo geografica das pedras
ranicas, apresentando dados quantitativos e informac@es historicas e geogréficas das
provincias que elas se encontram. De inicio a Suécia era dividida em trés regides
histricas (landsdelar): Norrland, Svealand e Gotaland®, mas & medida que o Reino
Sueco comecgava a se formar no seculo XII, surgiram as provincias (landskap) que se
mantiveram em numero de 25 (ver imagem 29), embora essas provincias foram
reconfiguradas para 21 condados (1&an). No caso se faz necessario essa informacao, pois
as pedras ranicas séo distribuidas geograficamente com base na divisdo dessas provincias

e condados.

Imagem 29 — Divisdo das provincias historicas suecas
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Legenda: As 25 provincias historicas suecas. Fonte: https://www.worldofmaps.net/en/europe/maps-of-
sweden/map-of-sweden-administrative-divisions.htm.

%5 Em lingua portuguesa existe a tradugdo dos nomes das regides e provincias suecas, mas como n&o sio
termos comumente usados nem nos livros, optamos em manter 0s nomes no original sueco.
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Mediante essa divisdo geografica apresentamos graficos os quais informam o total
de inscrigdes runicas catalogadas, a porcentagem referente a pedras ranicas que possuem
serpentes e as que ndo possuem imagens desses animais. Também informar-se sobre a
existéncia de pedras ranicas danificadas as quais haja indicativos de possuirem imagens
de serpentes e outras pedras que o0 grau de deterioracdo € tdo grave que nao nos permite
estimar se conteriam imagens de cobras. Também informamos a existéncia de inscri¢des
ranicas em fragmentos e outros suportes. Todavia, sublinhamos que nossa quantificacdo
foi baseada nos dados fornecidos pelo Runic Dictionary — que contém as informacoes

mais completas —, 0 Rundata e o site Runeindskrifter.

4.2.1 Gastrikland (Gs)

Situada no sul de Norrland é o menor condado desta regido, seu territério abarca
uma parte da costa do Mar Baltico. No século XI, Gastrikland compreendia parte do
territério de Uppland, estando inserido no contexto daquela importante provincia que
englobava o centro do reino dos suiones. Segundo informa o Runic Dictionary, esse
condado possui 23 inscrigdes runicas catalogadas, sendo que 11 dessas inscri¢des
apresentam a presenca de serpentes, embora haja fragmentos que ndo nos permita

identificar serpentes.

Gréfico 1 — Pedras runicas de Gastrikland

GASTRIKLAND
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serpentes - 11
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Pedras sem
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possivel de Pedras sem
serpentes - 2 serpentes - 2
9% 8%

Fonte: Produzido pelo autor.
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O conjunto ranico de Gastrikland embora pequeno, destaca-se por possuir
monumentos datados principalmente do estilo Pr2 (1020-1050), os quais apresentam duas
informac0es interessantes: as pedras Gs 2, Gs 9 e Gs 19 compdem o conjunto da Pedras
de Sigurd, denominacao dada para se referir as pedras runicas que trazem referéncias ao
famoso heroi nordico que lutou contra o dragdo Fafnir. Outro dado interessante deste
conjunto, sdo os epitéfios cristdos, contabilizado em nimero de cinco (Gs 2, Gs 11, Gs
12 Gs 13 e Gs 15), equivalendo a metade das pedras runicas que possuem serpentes. E
desse total, trés delas apresentam menc¢des a Maria (Gs 11, Gs 12, Gs 13), que consiste
na segunda divindade cristd mais citada, estando atras de Deus, como apurado na

pesquisa.
4.2.2 Gotland (G)

Gotland é a maior ilha da Suécia, embora que na Era Viking consistisse numa
unidade politica autbnoma, regida por um conselho (thing), apesar que nos séculos XI e
X1 sua populacédo teve que pagar tributos aos suiones devido a acordos politicos. A ilha
foi colonizada pelos gutas segundo informa a Saga dos Gutas, narrativa do século XIlI,
que narra a colonizacéo de Gotland. Sendo os gutas povo aparentado dos gétas que viviam
em Gotaland. Condicdo essa que os gotlandeses compartilhavam da mesma cultura e
lingua, apesar que se falasse na ilha um dialeto chamado de antigo gutnish. A ilha
prosperou com base na agricultura e no comércio, possuindo 0s portos mais
movimentados do Mar Baltico por varios anos. O que rendeu prosperidade a sua
populacdo permitindo a criacdo de dezenas de vilas, fortificacdes, igrejas e a construcao
de centenas de monumentos (HOLMAN, 2003, p. 108).

Atualmente a ilha possui mais de 570 pedras gravadas catalogadas, os principais
monumentos de destaque, a ponto de serem chamados também de pedras gotlandesas
(VARENIUS, 2012, p. 41). No entanto, existem também pedras runicas em Gotland. O
Rundata informa 413 inscri¢des ranicas, ja o Runic Dictionary apresenta 409 inscricdes,
sendo que desse total cerca de 63 consistem em pedras runicas. E dessa quantidade menos

da metade possuem serpentes como se pode ver no grafico 2.
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Grafico 2 — Pedras runicas de Gotland
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Fonte: Produzido pelo autor.

Apesar de possuir cerca de 63 pedras runicas, 13 ndo possuem serpentes
confirmadas, outras 24 geram duvidas devido ao estado de degradacao que se encontram,
o0 que dificulta e até inviabiliza identificar se haveria serpentes nestes exemplares. Com
iss0, nossa pesquisa identificou apenas 26 pedras ranicas gotlandesas com serpentes.
Sublinhamos também que o conjunto de Gotland apresenta um tipo especifico de suporte,
as tampas de sepultura, as quais possuem formato retangular bem delineado, contendo
runas nas bordas e ao centro normalmente se encontram cruzes, mas ha casos de haver
motivos ornamentais de plantas, alguns animais quadripedes ou pessoas. Porém
percebeu-se a auséncia de serpentes.

No caso da maioria das pedras com serpentes, essas sdo catalogadas como Pr3 e
Pr4, no entanto, uns sete exemplares estavam danificados ao ponto de ndo poderem ser
datados. Mesmo o Runic Dictionary assina-la essa condi¢do. Ndo obstante, observou-se
que algumas pedras com serpentes possuem o formato baseado em pedras gravadas (ver
apéndice B), revelando que os escultores poderiam ser os mesmos. Sublinhamos também
alguns casos peculiares no conjunto de pedras ranicas de Gotland: epitafios cristdos em
1/3 das pedras com serpentes, sendo que a G 200 cita 0 nome de Jesus Cristo (algo raro)
e a G 208 cita a Maria. A pedra G 59 contém a representacdo que alguns sugerem ser uma
referéncia a Odin e uma valquiria, ou uma referéncia do guerreiro chegando a cavalo ao

Valhala, sendo recebido por uma valquiria que carrega um corno de bebida.
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A pedra G 114 também é interessante, pois apresenta quatro partes que juntas
formam uma narrativa, apesar que duas partes estejam quebradas ndo permitindo ter ideia
de que historia seria aquela. Por fim, fazemos menc¢do a Martebo | (G 264), datada de
entre os séculos V e VI, cujas runas estdo ilegiveis. No caso, Martebo | é considerada
uma das mais antigas pedras runicas conhecidas, apresentando um disco solar e dois

cavaleiros que enfrentam uma grande serpente.

4.2.3 Halsingland (Hs)

Localizada na regido de Norrland, a provincia de Haslsingland situa-se ao norte
de Géstrikland e na Era Viking era rota pela qual comerciantes e cacadores faziam para
ir do Reino dos Suiones para o Norte, em busca de peles, marfim de morsa e minérios. O
conjunto ranico dessa provincia também é pequeno, possuindo 21 inscri¢fes e poucas

pedras runicas, das quais algumas somente restaram fragmentos (ver grafico 3).

Gréfico 3 — Pedras runicas de Hélsingland
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Fonte: Produzido pelo autor.

Em nosso levantamento conseguimos identificar cinco pedras contendo serpentes
runicas, sendo datadas dos periodos Prl e Pr2, dado interessante pela condicédo de revelar
que tais monumentos sdo bem mais antigos dos vistos em Gastrikland e Gotland. A ideia
de que pedras runicas fossem somente antigas no sul da Suécia, devido a influéncia
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dinamarquesa e gotlandesa ndo é exata totalmente. De fato, as pedras mais antigas datam
daquela regido, mas se tratando do século X1, Hélsingland por ser um territ6rio nortenho
ja apresenta mesmo que em pequena quantidade, exemplares do inicio do século, algo
perceptivel na condicao de que pedras como a Hs 6 e Hs 11 possuem tragos que lembram
o estilo dinamarqués no qual se vé as runas escritas em linhas. Inclusive as serpentes

ranicas evoluiram desse estilo mais simples.

4.2.4 Jamtland (J)

A provincia de Jamtland é um territorio grande e situa-se ao sul da Lapénia. E a
provincia sueca que contém a pedra ranica mais ao norte identificada até entdo. Seu
conjunto ranico é bem pequeno, possuindo apenas 5 inscri¢des rdnicas, sendo uma delas
uma pedra ranica indexada pelo cddigo J RS1928;66, no entanto, &€ mais conhecida por
seu codigo de area, sendo chamada de Pedra de Frosdn, nome de uma pequena ilha onde

hoje situa-se a cidade de Ostersund.

Gréfico 4 — Pedras runica de Jamtland
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Fonte: Produzido pelo autor.

Durante a Era Viking o territério de Jdmtland era autdnomo, ndo estando
vinculado ao dominio noruegués ou suione. Apesar que posteriormente 0S noruegueses

expandiram seu reino até 1a. Holman (2003, p. 99) destaca a condicdo de que o conteudo
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das runas nessa pedra ndo diz respeito a um motivo de epitafio, mas um motivo de
homenagem. O texto informa que Austmadr Gudfarstason ergueu aquela pedra para
comemorar a condicdo de Jamtland foi cristianizada. Holman recorda que essa ideia é
citada em Jelling 2 pelo rei Haroldo, talvez tenha servido de inspiracéo.

Peter Foote (2016, p. 107) aponta que Austmadr talvez fosse algum chefe local ou
pelo menos homem de respeito na comunidade ao ponto de ele patrocinar aquele
monumento que carrega seu home e apresenta ser uma dedicatéria a cristianizacdo de sua
terra. No caso, a Pedra de Froson é catalogada como sendo Pr3, tendo sido erigida entre
1045 e 1075, época na qual Foote recorda que a Suécia ainda estava em processo de
cristianizacao, e temos o caso de uma pedra ranica bem distante dos centros politicos e
econdémicos da Era Viking, indicando que mesmo assim, aquelas terras foram
cristianizadas. Para Foote isso revela como a cristianizacdo dos suecos ndo foi um
processo homogéneo e nem gradativo, pois em Uppland, o coracdo do reino dos suiones,

o templo pagdo de Gamla Uppsala ainda existia e funcionava neste periodo.

4.2.5 Medelpad (M)

Consiste numa pequena provincia de Norrland, situada entre Jamtland e
Hélsigland. No passado seu territorio estava vinculado aos seus vizinhos. Depois de
Jamtland, Medelpad é a provincia mais ao norte da Suécia a possuir pedras runicas.
Devido a sua proximidade com mar, isso facilitava a mobilidade de pessoas e
mercadorias. Comparada a Jamtland que possui apenas uma pedra runica identificada,
Medelpad apresenta 18 monumentos, sendo que 11 possuem serpentes (ver grafico 5).
Tais pedras datam principalmente da primeira metade do século XI, pertencendo as
categorias B-e-v, Prl e Pr2, apresentando serem antigas, o que novamente sublinha-se
que apesar de estarmos ao norte do Reino Suiones, em territorio governado por pequenos
chefes, percebe-se a presenca de tais monumentos. Metade essas pedras estdo em estado
péssimo de conservacao o que dificulta classificar sua categoria exatamente. Além disso,
observa-se que as pedras ndo apresentam elementos decorativos complexos ou mais

refinados, seguindo um modelo mais simples visto em Halsigland e Géstrikland.
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Gréfico 5 — Pedras runicas de Medelpad

MEDELPAD

Pedras sem
serpentes - 7
39%

Pedras com
serpentes - 11
61%

Fonte: Produzido pelo autor.

O conjunto de Medelpad ndo possui grandes destaques, mas sublinhamos no caso
duas pedras: a M 4 que informa que 0 homenageado participou da expedicao de Ingvar,
algo que nos evidencia que os membros dessa famosa expedicdo eram oriundos de
distintas partes da Suécia. A segunda pedra é a M 5 por conter uma mencdo a Maria,
recordando que mencdes a ela, a Jesus e alguns santos sdo bem raras, ja que na maioria

das vezes cita-se apenas Deus.

4.2.6 Narke (N&)

A provincia histérica de Narke é um pequeno territorio situado ao sul da regiao de
Svealand, cercado pelas antigas provincias de Vastmarland, Sédermanland, Varmland,
Vastergotland e Ostergdtland. Devido a sua localizacdo geogréfica, Narke fazia parte
desses territorios vizinhos o que significa que suas pedras ranicas eram incluidas dentro
de um conjunto bem mais amplo. Porém como a catalogacao segue a divisao histérica das
provincias suecas, consideraremos o conjunto de Néarke especifico. No caso ele é formado
por 39 inscri¢des runicas, o que inclui mais de 20 pedras e runas encontradas em objetos
e em pedacos de pedras (ver grafico 6). Em referéncia as serpentes rdnicas, a maioria
compreende as categorias de Prl e Pr2, havendo exemplares catalogados para B-e-v, Pr3
e Pr4, embora existam algumas pedras que restaram apenas fragmentos, ndo permitindo

sua periodizacao.
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Gréfico 6 — Pedras runicas de Narke

NARKE
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serpentes - 11
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Outros suportes e
fragmentos - 15
39%

Pedras sem
serpentes - 13
33%

Fonte: Produzido pelo autor.

No conjunto rdnico de Nérke observou-se um dado intrigante, a existéncia de
algumas pedras possuindo serpentes, mas sendo de carater ornamental. Tais pedras
classificadas como N& 5, N& 6 e N& 7 apresentam serpentes, mas ndo contém runas. O
motivo de terem sido feitas ndo é conhecido. Serd que serviriam também como
monumento de homenagem para alguém vivo ou morto, ou seriam utilizadas para outros

fins que hoje desconhecemos.

4.2.7 Oland (O)

Oland consiste na segunda maior ilha da Suécia, sendo sua formagio geoldgica e
seu clima similares ao de Gotland, sua vizinha ao norte. Ambas as ilhas apresentavam
terras férteis e pastos, o que possibilitou a expansao da agricultura e da pecuéria, além de
ter uma costa abundante para a pescaria. Enquanto Gotland destacou-se como importante
ilha mercante, Oland também desenvolveu o comércio, mas em menor escala, no entanto,
ailha possuia recursos consideraveis, pois localizou-se pelo menos dezesseis fortificacdes
em seu territorio. A mais famosa é Eketorp que consistiu numa aldeia murada, datada por
volta do ano 300 e ocupada até o ano 700, quando foi abandonada por motivos
desconhecidos. Na Era Viking o local voltou a ser habitado (GRAHAM-CAMPBELL,
2006, p. 30-31).
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Dentre as ilhas suecas, Oland é a que apresenta maior quantidade de pedras
ranicas. Seu conjunto é estimado em 184 inscric¢des runicas e desse total, pelo menos 130
sdo pedras runicas, sendo que essa quantidade € ainda maior devido a condi¢do de haver

muitos fragmentos que possam ter sido partes de outras pedras (ver grafico 7).

Grafico 7 — Pedras runicas de Oland
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Fonte: Produzido pelo autor.

Nesse grafico inserimos uma categoria nova: pedras com possiveis serpentes. Essa
categoria refere-se as pedras ranicas que estdo fragmentadas ou com a imagem
parcialmente apagada, porém, nota-se corpos serpentiformes. O problema é que o estilo
dinamarqués, que foi adotado também na Noruega e Suécia, costuma usar corpos
serpentiformes para escrever runas, mas tais corpos ndo sdo serpentes propriamente ditas.
Sobre isso comentaremos no topico 4.3.

Sobre as pedras rinicas de Oland observa-se que muitas delas estdo concentradas
em dois locais de preservacdo, a Igreja de Hulterstad e a Igreja de Kdpings, sendo que
essa concentra 74 fragmentos de pedras runicas. A origem dessa igreja remonta ao século
XI, o que sugere a possibilidade de que algumas dessas pedras rdnicas possam ter sido
originalmente colocadas em seu cemitério. Apesar que os fragmentos das demais pedras
foram sendo transportados para I ao longo do tempo.

As pedras rinicas de Oland sdo classificadas principalmente como pertencentes

as categorias Pr2, Pr3 e Pr4, apesar que existam muitos fragmentos que ndo nos permitam
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propor uma datagdo. Algumas pedras desse conjunto destacam-se como a Ol 9 por ter
mais uma mencao a Maria. No entanto, duas pedras se revelam intrigantes: a Ol 19 que é
classificada como Pr4 (1070-1100), apresenta uma pessoa com duas longas trancas, as
quais se enroscam com serpentes. N&o se sabe se seria uma pessoa ou alguma entidade
sobrenatural.

A outra pedra intrigante é a Ol 21, na qual temos uma serpente com quatro patas
e asas, 0 que poderia ser um indicativo de tratar-se de um dragdo. Essa emblematica figura
até mesmo gera davidas aos especialistas a ponto que no Runic Dictionary e no Rundata
ndo haver uma classificacdo de qual estilo essa pedra pertenceria. J& que a cabeca do
animal nédo se encaixa nestes estilos. O que pode sugerir ter sido um trabalho autoral de
seu escultor, que ndo se baseou em nenhum modelo do periodo. Por fim, fazemos mencéo
a pedra Ol Fv1911;274B, mas conhecida como Pedra de Resmo, nome devido a igreja
onde se encontra exposta. Essa pedra esta incompleta, mas o que se destaca é a condi¢édo
que fizeram uma cépia dela e pintaram com as cores vermelha, branca e preta, seguindo
uma teoria de que as pedras ranicas fossem coloridas dessa forma originalmente.

Se Gotland ¢ a ilha das pedras gravadas, Oland é a ilha das pedras rdnicas. A
quantidade é significativamente mais elevada do que algumas das provincias no
continente, o que concede a Oland uma posi¢ao econdmica e de prosperidade significativa

no cenario medieval sueco.

4.2.8 Ostergétland (Os)

Ostergétland é uma das provincias histdricas suecas que compreendia o antigo
Reino dos Goétas, que normalmente era delimitado pelos lagos de Vérnen e Vattern, sendo
formado por bosques e terras planas, propicias para o cultivo e o pastoril. Seu territorio
equivale a porc¢do oriental do reino, voltada para o mar, o que permitiu que os Gotas
pudessem ter contato com outros povos do Baltico, dentre os quais 0s dinamarqueses,
pois nota-se atraves das pedras runicas uma forte influéncia do estilo dinamarqués nestes
monumentos. Além disso, sublinha-se que o cristianismo fincou raizes primeiro em
Gotaland do que em Svealand devido a proximidade com a Dinamarca e 0 norte da
Germania (HOLMAN, 2003, p. 107).

O conjunto runico de Ostergétland € vasto, sendo catalogado 459 inscricdes
runicas, das quais pelo menos 300 monumentos consistem em pedras ranicas, embora

muitas estejam fragmentadas o que dificulta sua periodizagdo e decifracdo (ver grafico
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8). As pedras identificadas possuem idade variada, remontando desde o século X pelo
menos, devido a influéncia do estilo dinamarqués. Mas no que se referem as pedras com
serpentes, muitas sdo classificadas como sendo B-e-v, e algumas sdo Prl, Pr2 e Pr3. No
entanto, a maioria das pedras desse conjunto parecem ter sido feita na primeira metade

do século XI.

Gréfico 8 — Pedras rdnicas de Ostergétland
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Fonte: Produzido pelo autor.

Ostergétland é conhecida pela Og 136, mais conhecida como Pedra de Rok,
devido a estar situada no terreno da igreja homénima. Datada do século IX, esse
monumento com mais de trés metros de altura, consiste na pedra rdnica com o texto mais
longo que se conhece, possuindo centenas de palavras. Inclusive trata-se do mais longo
epitafio escrito com runas em monumentos. Mas como a Pedra de Rok ndo possui
serpentes, logo, ndo entrou na nossa pesquisa.

No que se refere as pedras com serpentes, ja foi mencionado que a maioria data
da primeira metade do século XI, consistindo em 68 exemplares identificados, embora o
nimero seja maior, pois varios fragmentos apresentam tracos serpentiformes. Devido a
estarem incompletos ndo ha possibilidade de certificar se seriam serpentes ou motivo
ornamental. A respeito da pedras que conseguimos identificar serpentes, muitas

apresentam tragos simples do estilo B-e-v ou ornamentacéo de entrelagamento.
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Mas destacamos algumas pedras como a Og 81 que possui imagens nas duas faces,
apresentando estilo B-e-v, mas com a diferenca de ter uma suéstica dentro de uma cruz.
No caso, a presenca de suésticas em pedras runicas é pequena. Porém, o interessante é
que geralmente quando ela aparece nas pedras ranicas esta associada com cruzes,
dificilmente aparece sozinha. Além da presenca da suastica, a pedra Og 81 também se
destaca por fazer referéncia a Grikkland®®, termo em nordico antigo usado para se referir
aos dominios do Império Bizantino. Outra pedra é a Og 104, a qual informa que o
homenageado morreu na Inglaterra. A Og 111 informa que o homenageado serviu nos

exércitos do rei Canuto, o Grande.

4.2.9 Skane (DR)

A provincia histérica de Skane ou Escania como as vezes é citada em alguns sites
ou livros em lingua portuguesa, consiste na provincia mais ao sul do atual territorio da
Suécia. Sendo formada por campos e algumas florestas, consistindo numa area com
muitas plantacGes devido ao seu clima ser mais ameno em referéncia ao restante do pais.
Entre os séculos | e Il d.C. os romanos e gregos acreditavam que a Escandinavia fosse
um arquipélago e chamavam suas ilhas de Scandie ou Scatinavia. Ambos os termos
originaram as palavras Escania e Escandinavia (HELLE, 2008, p. 1).

Em termos histéricos da Era Viking, Skane é conhecida por ter sido palco de uma
importante batalha naval ocorrida em 1026 e nomeada de Batalha de Helgea (Batalha do
Rio Sagrado), travada em data incerta, esse conflito foi marcado pelo confronto entre as
tropas de trés reis: Olavo Il da Noruega, Anund Jacob da Suécia e Canuto, o Grande da
Dinamarca. Olavo e Anund uniram forgas para atacar navios dinamarqueses gerando o
estopim para o inicio da guerra. A vitdria coube a Canuto e sua marinha, o que inclusive
contribuiu para a derrocada de Olavo Il, pois Canuto continuou com sua ambicdo de
conquistar a Noruega, invadindo-a em 1028, o que forcou o rei Olavo a fugir,
abandonando seu pais por dois anos (HOLMAN, 2003, p. 138).

% O termo as vezes é erroneamente traduzido como Grécia devido a condicdo que Grikkland signifique
“terra grega”. Mas isso deve-se ao fato que a lingua oficial do Império Bizantino era o grego. Por isso que
os nordicos chamavam aquela regido de terra grega, sendo uma referéncia ao império e ndo a peninsula
grega propriamente. O contato dos nérdicos com os bizantinos foi longevo e remonta desde o século 1X,
quando chegaram os primeiros mercadores. Nos séculos seguintes grupos de nérdicos passaram a compor
tropas militares bizantinas, a mais famosa era a Guarda Varegue que estava a servico do imperador
bizantino (HAYWOQOOD, 1995, p. 100).
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No caso, sublinha-se que um dos motivos para ter iniciado essa guerra entre 0s
trés reinos, deveu-se as decisdes erradas tomadas por Olavo Il e Anund Jacob em
quererem controlar as aguas sob dominio dinamarqués, neste caso, a regido de Skane
pertencia ao Reino da Dinamarca naquele periodo. E essa posse manteve-se por muito
tempo até o século XVII, quando os suecos passaram a deter o controle de Skane, de
Halland e outros territorios disputados com os dinamarqueses (GRAHAM-CAMPBELL,
2006, p. 18).

Devido a essa condicdo do territério de Skane ter pertencido a Dinamarca, o
Rundata e o Runic Dictionary utilizam as siglas DR ou DK para se referir ao conjunto de
inscri¢des rdnicas dessa provincia. Todavia pelo fato de Skane fazer parte historicamente
e geograficamente da Suécia, desde o século XVII, decidimos considera-lo como
pertencendo ao conjunto de pedras runicas suecas e nao parte da Dinamarca, embora que
tais pedras apresentem o estilo dinamarqués bem evidenciado. Posto isso, o conjunto
ranico de Skane é formado por 147 inscrices, sendo que desse total, apenas 57
correspondem a pedras runicas, porém, uma minima fracdo dessas pedras possuem

serpentes (ver grafico 9).

Gréfico 9 — Pedras runicas de Skane
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Fonte: Produzido pelo autor.

O conjunto runico é formado por muitas inscricdes encontradas em paredes e
objetos diversos. No caso das pedras ranicas a maioria sdo em estilo dinamarqués nédo
contendo imagens de serpentes. Todavia, destaca-se também a condicdo de haver pedras
gravadas em Skane, tratando-se do subconjunto de Hunnestad, formado pelas pedras DR
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282 a DR 286, os quais contém imagens de animais quadrupedes, talvez lobos ou ledes.
Porém, a pedra mais famosa desse subconjunto é a DR 284, a qual possui a imagem do
que os estudiosos consideram ser uma representacéo da giganta Hyrrokin, citada na Edda
em Prosa, na parte da historia que narra o funeral do deus Balder.

Mas em referéncia as pedras com serpentes, foram identificados apenas cinco
exemplares, quatro deles: DR 271, DR 291, DR 296 e DR 345 sdo classificados como
sendo do estilo B-e-v, sendo datados de entre 1010 e 1050. J4 a quinta pedra que é a DR
344 ¢ classificada como Pr4 (1070-1100), inclusive ela apresenta quatro serpentes, duas
delas s@o pequenas e apenas ornamentais, se entrelacando com as serpentes maiores.
Além dessa pedra as demais ndo possuem fatores de destaque, exceto a DR 296, na qual

hé trés serpentes finas que formam linhas, nas quais as runas foram escritas em cima.

4.2.10 Sméaland (Sm)

Smaland é a terceira maior provincia da Suécia, situada no sul do pais, no antigo
territério dos Gotas. Trata-se de uma regido vasta com muitas plantacdes e pastos.
Geograficamente manteve contato com os dinamarqueses em Skéne, Oland e o restante
do territdrio dos Gotas. Apesar desses contatos, durante a Era Viking, Smaland era uma
regido autbnoma, dividida em varios pequenos territorios governados por jarlar, e devido
a essa divisdo a regido foi chamada de Smaland (“pequenos territérios™). (LINE, 2007, p.
43).

A provincia destaca-se pelas pedras runicas possuirem influéncia do estilo
dinamarqués e pelos achados de muitos timulos na regido, alguns datados da Era Viking.
A maioria dos tumulos apresentam armas, e a forma de sepultamento foi uma juncéo de
cremacdo e inumacdo, onde as cinzas eram enterradas. Muitos desses cemitérios
concentraram-se proximo as maiores vilas e cidades. No século XI a regido apresentava
uma consideravel concentracao de igrejas. Devido a proximidade com a Dinamarca isso
favoreceu a cristianizagdo daquelas terras (LINE, 2007, p. 43).

Quanto as inscri¢des runicas, Smaland ndo possui uma grande quantidade, sendo
contabilizada 193 inscri¢cdes. Embora que mais de 120 desse total sejam pedras runicas,
podendo haver mais pedras devido aos fragmentos que ndo nos permitem tirar melhores
conclusdes. Apesar dessa grande quantidade de pedras runicas, a maior parte dessas ndo

possuem serpentes. Nossa pesquisa somente conseguiu apurar com certeza treze
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exemplares contendo serpentes, porém, outras trinta e seis pedras nao nos permitiram tirar
conclusdes exatas devido ao grau de deterioracdo das mesmas (ver grafico 10).

Gréafico 10 — Pedras ranicas de Sméaland
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Fonte: Produzido pelo autor.

O conjunto de pedras rinicas com serpentes de Smaland ndo apresenta exemplares
de caracteristicas notaveis que merecam destaque. Das treze pedras, cinco apresentam
epitafios cristdos e duas estdo bastante danificadas a ponto de ndo permitir ler-se as runas.
Cinco pedras pertenceriam ao estilo B-e-v, quatro ao Pr2 e quatro ao Pr3. Uma delas a
Sm 157 estd tdo danificada que ndo tem como determinar seu estilo. Outro dado a
sublinhar € que dez desses monumentos foram encontrados em igrejas, sendo que dois

deles Sm 124 e Sm 157 foram usados na construcao de igrejas.

4.2.11 S6dermanland (S6)

Sédermanland (“terras dos homens do sul”) no século XI fazia parte de Svealand,
compreendendo a porcdao sul do territério dos suiones. Atualmente essa provincia
historica faz fronteira a oeste com o Mar Baltico, a sul com Ostergotland, a leste com o
lago Mélaren e Narke, ao norte limita-se a Vastmanland e Uppland. A regido foi marcada

por fazendas, mas devido a estar situada no caminho que conecta o Lago Mélaren ao Mar
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Baltico, tornou-se rota comercial, sobretudo pela cidade de Birka situada em uma das
ilhas do lago, a qual escoava os produtos do interior até o mar e por sua vez recebia
mercadorias importadas. Entretanto a regido somente despontou politicamente ap06s a Era
Viking, com a fundacao da cidade de Estocolmo no século X111 (LINE, 2007, p. 36).

Devido a sua proximidade com Uppland que era o entdo centro politico dos
suiones durante a Era Viking, Soédermanland foi influenciada diretamente por questdes
politicas, culturais e econbmicas. Fato esse que na regido encontram-se o terceiro maior
conjunto runico da Suécia, contabilizando 455 inscri¢cdes runicas, sendo que mais da
metade desse total consistem em pedras rdnicas, cuja grande maioria apresentam
serpentes. No caso, sublinha-se que depois de Uppland, Sédermanland possui 0 maior
conjunto de serpentes ranicas da Suécia (ver gréfico 11).

Grafico 11 — Pedras runicas de Sodermanland
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Fonte: Produzido pelo autor.

Depois de Uppland, Sodermanland ocupa o segundo lugar na quantidade de pedras
rinicas contendo imagens de serpentes. Contabilizamos 226 exemplares, embora
possivelmente possa ter havido bem mais devido as pedras danificadas que ndo nos
permitem tirar melhores conclusdes. O conjunto dessa provincia possui na sua maioria
pedras do tipo B-e-v, Pr2 e Pr3, o que significa que a produgéo se concentrou na primeira

metade do século XI. Muitas dessas pedras possuem formato de arco e oval.
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Destaca-se também a condicdo de 45 pedras com serpentes rdnicas possuirem
epitafios cristdos, sendo que desse total dois deles: S6 125 e S6 139 séo dedicados a Jesus
Cristo, e outros dois que sdo0 a S0 318 e SO 347 apresentam dedicatoria a Maria. Nesse
quesito cristdo, também contabilizamos 138 cruzes e a condi¢do de 48 monumentos terem
sido encontrados em terrenos de igreja. No entanto, o grande destaque desse conjunto
deve-se as pedras que se referem a expedic¢édo de Ingvar, o Viajante. Do total de 26 pedras
que fazem referéncia a essa viagem, 15 delas estdo situadas em Sédermanland, sendo que
8 apresentam serpentes ranicas. Alem desse exemplo, também se destaca a presenca de
pedras que remetem ao mito de Sigurd e Fafnir como a famosa S6 101 e a SO 327. Outra
pedra singular que merece ser citada, trata-se da SO 175 (1045-1075), que consiste numa
gravacéo feita numa grande rocha, onde se vé um homem segurando duas serpentes, uma
em cada médo, e 0s animais parecem sussurrar aos seus ouvidos. Tentativas de interpretar

essa imagem ainda ndo chegaram a um consenso do que poderia significar.

4.2.12 Uppland (U)

A provincia de Uppland (“terra afastada da costa”) consiste num territorio bastante
plano, propicio para a pecuéria extensiva e até a agricultura. Além de possuir florestas,
rios e lagos. Devido a esses atributos geogréficos, o territério ja era ocupado desde a
Antiguidade. Durante os séculos VI e IX a regido de Uppland apresentou sinais de
prosperidade, em parte pela influéncia politica que emanava de Vendel, de cuja localidade
se encontraram importantes vestigios arqueoldgicos, especialmente associados com as
descobertas de monte e barcos funebres. O requinte empregado a essas sepulturas, indica
que a elite local deteria ndo apenas prosperidade, mas influéncias politicas para obter tais
riquezas, algumas até mesmo importadas (HOLMAN, 2003, p. 276-277).

Outra localidade influente de Uppland na transi¢do do Periodo Vendel (sécs. VI-
VIII) para a Era Viking (sécs. VII1-XI) foi a cidade de Birka no lago Mélaren. Pequeno
centro mercante que recebia mercadorias do interior e as conduzia até o litoral, por sua
vez, produtos advindos através do Mar Baltico como moedas arabes, seda bizantina,
contas de vidro da Rdssia, entre outras mercadorias adentravam o lago e seguiam até
Birka. Além de importar mercadorias advindas através de um comeércio de longa
distancia, a cidade também exportava pentes, acessorios, utensilios e peles de animais, e
até mesmo recebeu missdes cristds por volta de 829, como a visita do missionario
Ansgéario de Hamburgo (OLIVEIRA, 2018a, p. 103-105).
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Entretanto, Uppland no século XI apresentava uma conjectura politica e
econdmica diferente. Vendel e Birka hd muito haviam declinado e novos centros politicos
e econbmicos surgiram, em especial a cidade de Sigtuna, fundada na década de 980 pelo
rei Eric, o Vitorioso, considerado um dos primeiros monarcas suiones a reinar numa
Sveleand unificada, ja que ha evidéncias que o territdrio dos suiones foi governado por
mais de um governante ao mesmo tempo. Todavia, a partir do reinado de Eric, o0 Vitorioso
(r. 980-995), Sigtuna tornou-se a capital politico-econémica do reino, ajudando inclusive
na unificacdo do territdrio. Mas apesar das tentativas do rei Eric e de seu filho Olavo, o
Tesoureiro (r. 995-1022) de unificarem Uppland e os demais territdrios dos suiones e até
mesmo de englobar os dominios dos Gotas, essa unificagdo somente se concretizou no
século X1 (LINDKVIST, 2008a, p. 670).

Uppland também se tornou centro importante para a difusdo do cristianismo,
havendo o despontar de igrejas, principalmente nos séculos X1 e XII. Na capital do reino
que na época era Sigtuna, o segundo bispado da Suécia foi fundado na década de 1070,
pelo bispo Adalvard, o Jovem. No século seguinte a regido recebeu novas igrejas e até
um arcebispado. E importante salientar isso, pois a partir de Sigtuna o processo de
conversdo do reino dos suiones vai continuar apés a Era Viking, além do fato que muitas
pedras runicas da segunda metade do século XI, apresentam motivos cristdos, algo que
seria reflexo da constante cristianizagdo do reino e do territorio de Uppland em especial
(ROS, 2008, p. 143).

Além desse historico, a provincia de Uppland apresenta uma extraordinaria
quantidade de pedras e inscri¢des runicas. Nos dados mais atualizados fornecidos no
Runic Dictionary e o Rundata, sdo quantificadas 1.484 inscri¢fes runicas, sendo que
desse total, mais de 1.181 consistem em pedras rinicas. O que representa mais da metade

de todas as pedras runicas da Suécia estdo concentradas em Uppland.
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Grafico 12 — Pedras runicas de Uppland
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Com base no grafico 12, observa-se a imensa quantidade de monumentos
contendo pedras ranicas, 0s quais conseguimos contabilizar com certo grau de certeza em
valor de 822 monumentos possuindo serpentes. Porém, se levarmos em consideragao que
93 pedras contenham possivelmente estes animais e outros 79 monumentos ndo nos
permitiram identificar com seguranca a presenca de cobras, o valor de pedras ranicas
contendo serpentes chegaria a quase mil exemplares. E se pensarmos que o conjunto
ranico de Uppland possui um pouco mais de 1.181 pedras rdnicas, estamos considerando
que 90% destes monumentos possuem cobras, 0 que nos levou a conceder a Uppland o
epiteto de “Ofifissa nordica™’.

O conjunto de pedras ranicas de Uppland apresenta na sua maioria serpentes dos
tipos Pr3 e Pr4, revelando que grande parte da producdo desses monumentos € datada da
segunda metade do século XI. Nesse dado também se inclui que a maior parte desses
monumentos se situam na regido central do territério. Quanto a presenca de elementos
cristdos nestes monumentos, identificamos que das 822 pedras que contém serpentes, 148
apresentam epitafios cristdos, apesar que mais de quinhentos desses monumentos
contenham cruzes, mas apenas nove deles possuam suasticas. Dentro desse contexto

57 Ofitssa (“Terra das Serpentes”) era um nome grego dado a uma regido situada no norte do atual Portugal,
na qual habitaria um povo chamado Ofi, os quais cultuariam cobras.
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religioso, ha vinte citaces a Maria, nove citacdes a Jesus e uma citacdo a Sdo Miguel.
De todos os conjuntos de pedras ranicas da Suécia, Uppland é que contém a maior
quantidade de mencOes a Maria, Jesus e a Deus. Provavelmente um reflexo da condigéo
que Sigtuna tenha na segunda metade do século XI, tornou-se um bispado, fato esse que
a grande quantidade de pedras runicas contendo epitafios cristdos, possam ser resultado
dessa conversdo massiva da regido. Depois de S6dermanland, Uppland concentra a maior
quantidade de pedras runicas referentes a expedicdo de Ingvar, totalizando 8
monumentos. Por sua vez, ja no contexto de pedras referentes a Sigurd e Fafnir ha apenas
duas: U 1163 e U 1175. Ja referéncias ao rei Canuto, o Grande, encontram-se duas pedras,
asU 194 e U 344.

O conjunto de Uppland também apresenta os peculiares casos de serpentes aladas,
algo visto nas pedras U 107, U 305, U 887, U 1031 e U 1142. No caso da pedra U 887
indagamos se tal animal seria uma serpente alada ou um dragéo, devido a ele possuir uma
pata. Duvida parecida também surge com a pedra U 1039 na qual o animal runico possuli
duas patas, uma dianteira e outra traseira, o que nos fez indagar se seria também um
dragdo. No quesito de referéncias a outros territérios, destacamos quatorze pedras que
mencionam viagens aos dominios bizantinos, seis a Inglaterra e trés a Virland na Esténia.
Destaca-se também as pedras U 136 e U 605 as quais informam que os homenageados
viajaram para Jerusalém.

Um monumento ranico famoso em Uppland trata-se da U 1161 (Pr3), mais
conhecida como Pedra de Altuna, que foi encontrada no ano de 1918 como parte da
parede da Igreja de Altuna. A pedra possui imagens em trés lados, sendo a mais conhecida
a que retrata o deus Thor em um barco, durante a pescaria da serpente Jormungand, mito
famoso que possui diferentes versdes escritas e até é representado em outros monumentos
também. Mas além da U 1161, também fazemos mencao a intrigante U 629 (Pr3), que
fica localizada proximo a Sigtuna, e apresenta duas serpentes com patas, as quais cada
uma segura uma pessoa pela cabeca. As duas pessoas sdo consideradas como sendo um
homem e uma mulher devido a vestimenta. A cena é peculiar, pois as serpentes ranicas
tendem a interagir com outras cobras ou animais, mas dificilmente se ver elas interagindo
com pessoas, algo raro nesse tipo de arte. E 0 mais interessante é o fato de os dois animais
estarem segurando os humanos pela cabeca, como se estivessem atacando-o0s. No caso,
sublinha-se que essa pedra U 629 apresenta elementos cristdos, o que seria um caminho

para se tentar compreender a representacéo das serpentes naquele sentido.
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4.2.13 Vastmanland (Vs)

A provincia de Vastmanland fazia parte do reino dos suiones, estando situada ao
oeste de Uppland, condi¢do essa que seu nome significa “terra dos homens ocidentais”.
Todavia, 0 nome Vastmanland somente passou a surgir em documentos por volta do
século XIII, periodo que a Suécia ja havia se formalizado como um reino unificado. Nesse
sentido a historia politica dessa provincia durante o século Xl se mescla com os
acontecimentos de Uppland. Em termos geograficos, o territrio mantém florestas e
campos, mas ja apresenta terreno mais elevado (LINE, 2007, p. 38, 56).

Em seu territorio floresceu a cidade de Vasteras por volta do século X,
desenvolvendo-se nos séculos seguintes a ponto de ser a segunda maior cidade de
Svealand, estando atras apenas da capital Sigtuna. A cidade que ainda hoje existe, fica
situada diante do lago Mélaren como Birka no passado. Devido a proximidade com o
lago, os comerciantes de Vasteras tinham acesso a sua rota fluvial. Posteriormente a
cidade também se tornou sede de uma diocese (LINE, 2007, p. 329-330). O conjunto
ranico de Vastmanland é pequeno, sendo formado por 36 inscri¢cdes ranicas, das quais
metade sdo pedras ranicas contendo serpentes (ver grafico 13). Sendo datadas dos
periodos B-e-v, Pr3 e Pr4, o que revela uma datacdo que abrange o século XI, contendo

estilos iniciais, intermediarios e tardios.

Gréfico 13 — Pedras runicas de Vastmanland
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Com base no grafico acima percebe-se que metade do conjunto rdnico de
Vastmanland apresenta uma grande quantidade de serpentes rdnicas, levando em
consideracdo o fato de ser um conjunto pequeno. E devido a isso, podemos informar que
se encontram cinco pedras do periodo B-e-v, uma de Prl, uma de Pr2, trés de Pr3, trés de
Pr4 e duas de Prba. Desse conjunto, apenas trés pedras apresentam epitafios cristaos,
embora que sete delas possuam cruzes.

Por outro lado, algumas dessas pedras informam que os homenageados morreram
durante viagens. Trés pedras as quais sdo: Vs 1, Vs 19 e Vs Fv1988;36 relatam que 0s
homenageados viajaram para Leste, apesar de ndo determinar para que local exatamente
eles foram. Apenas a Vs 19 diz que a pessoa que realizou essa viagem, participou da
expedicdo de Ingvar. Todavia alem dessas referéncias a Europa oriental, as pedras Vs 9 e
Vs 18 informam que o homenageado faleceu na Inglaterra. As demais pedras ndo
apresentam condicgdes peculiares que mereceriam um destaque a ser assinalado, porém,
citamos apenas 0 caso da Vs 17 que apresenta o desenho de um barco, e das pedras Vs
15, Vs 24 e Vs 29, as quais apresentam animais quadrupedes. Embora seja dificil definir

que espécies seriam essas.

4.2.14 Vastergotland (VQg)

A Ultima provincia sueca a ser analisada consiste em Vastergotland, a qual
compreendia a porcdo ocidental da antiga Gétaland. Situada no sul do pais, seu territorio
é marcado por campos, florestas, terras altas, rios e dois lagos importantes os quais
marcam as fronteiras oriental e ocidental de Vésterg6tland na atualidade, sendo os lagos
Véanern e Vattern. No sul, a provincia faz fronteira atualmente com o mar, estando sua
curta costa situada no Estreito de Categate (HOLMAN, 2003, p. 107).

No século X1 o territorio de Vastergotland ndo recebia esse nome, no entanto,
fazia parte da antiga regido dos Goétas, embora tenha sido reivindicado seu dominio pelo
rei Olavo, o Tesoureiro, que no ano de 1010 foi batizado na cidade de Husaby, por um
bispo inglés. Posteriormente o rei ordenou a fundacéo do primeiro bispado da Suécia, que
foi instalado em Skara (HOLMAN, 2003, p. 65, 208). Enquanto Ostergdtland ainda
manteve uma certa autonomia politica, ja Vésterg6tland tornou-se parte do reino de

Olavo, além de ser um marco para a histéria do cristianismo na Suecia.
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O conjunto runico de Vastergotland é formado por 314 inscricdes, das quais 145
sdo pedras ranicas, isso desconsiderando as pedras que restaram apenas fragmentos.
Embora quase metade desse conjunto seja composto por pedras runicas, apenas um

numero baixo apresenta serpentes como se pode ver no grafico a seguir.

Grafico 14 — Pedras rdnicas de Véstergotland
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A partir do grafico acima, nota-se que a maior parte das pedras runicas de
Vastergotland ndo apresentam serpentes, outra evidéncia utilizada pelos arquedlogos para
mostrar que 0 uso de serpentes rdnicas tenha sido algo mais comum de Svealand e
consequentemente, da regido central da Suécia. Embora Vastergdtland na primeira
metade do século XI estivesse sob jugo dos suiones, seu conjunto de pedras ranicas
apresenta forte influéncia do estilo dinamarqués.

No que se refere as 25 pedras runicas contendo serpentes, percebeu-se que o estilo
B-e-v predomina, o que é indicativo que tais monumentos datam principalmente da
primeira metade do século. Além desse estilo, 0 sequndo predominante é o Prl. Por sua
vez,a Vg 50 seriaPr3ea Vg 52 é Pr2. Destes 25 monumentos, cinco apresentam epitafios
cristdos, sendo que trés citam Maria e um cita Jesus. O caso mais peculiar é o da pedra
Vg 50, cujo epitafio evoca o nome de Deus, Maria e dos anjos, sendo que a mengao aos
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anjos é pouco habitual nas pedras ranicas. Além desse mencdo incomum, a propria
serpente também aparece em formato raro, no caso, ela surge em forma retangular.

No que se refere a mengdo a outros lugares, a pedra Vg 178 diz que o
homenageado viajou para o Império Bizantino. Ja a Vg 184 diz que o homenageado
faleceu no Leste, sem especificar onde. Por sua vez, a pedra Vg 181 relata que o
homenageado faleceu na Estdnia. Em si 0 conjunto de serpentes ranicas de Vastergotland
é de pouca expressividade, sem monumentos famosos ou interessantes. Embora que as
pedras ranicas sem serpentes apresentem casos de ornamentacdo interessantes, mas nao

sdo escopo dessa pesquisa.
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5. O SIMBOLISMO OFIDICO NAS PEDRAS RUNICAS

Neste Gltimo capitulo da tese, apresentamos a analise do simbolismo da serpentes
nas pedras runicas, especificamente 0 caso sueco por conter a maior parte desses
monumentos. Inicialmente retomamos algumas tipologias desenvolvidas para classificar
as serpentes ranicas. Se anteriormente apresentamos a catalogacao proposta por Annie-
Sofie Gréslund para determinar aproximadamente a data de cada estilo de serpente ranica,
agora abordaremos tipologias referentes as formas que estes animais aparecem nos
monumentos.A partir dessa tipologia elencamos algumas formas particulares que
apresentam simbolismos os quais poderiam ter algum sentido a mais do que serem apenas
ornamentos. E para fazer essa analise, recorremos a algumas diretrizes propostas no livro
de Renfrew e Bahn e o conceito de schemata de Gombrich, apontando que determinadas
formas encontradas nas serpentes runicas poderiam advir de padrdes vistos em outros
suportes 0s quais também apresentam a presenca de serpentes.

Na segunda parte do capitulo, retomamos o método de Panofsky usado na anélise
dos hogbacks, agora para analisar o simbolismo das serpentes nas pedras ranicas,
escolhendo alguns exemplares que serviram de estudo de caso. Para isso, optamos em
trabalhar com pedras rdnicas pertencentes a diferentes estilos, seguindo a classificacdo
proposta por Gréslund, a qual divide as serpentes ranicas entre as fases B-e-v ao Pr5, que
abrange um periodo de cem anos. Com isso, procuramos evidenciar como o simbolismo
ofidico foi representado nesse tipo de monumento ao longo do século XI, procurando
perceber se houve alteracdes de sentido simbdlico ou a preservacdo de simbolismos

basicos.

5.1 Formas geometricas das serpentes runicas

Embora a maior parte das serpentes ranicas foram gravadas durante o século XI,
diferentes estilos foram desenvolvidos nesse intervalo de tempo o que revela a evolugéo
do uso de motivos serpentiformes desde simples linhas adotadas no estilo dinamarqués,
0 qual ndo apresenta tracos zoomorficos, até chegar ao estilo sueco que apresenta uma
diversidade de serpentes runicas de distintos tamanhos e formatos. O estudo dessas
formas ja foi proposto por Sune Lindgvist, Hans Christiansson, Claiborne W. Thompson

e Birgit Sawyer.
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No caso, optamos em adotar a tipologia apresentada por Hans Christiansson em
sua tese Sydskandinavisk stil: studier i ornamentiken pa de senvikingatida runstenarna
(1959), mas devido a dificuldades para ter acesso a essa obra e 0s entraves linguisticos,
recorremos aos comentarios e tabelas usados por Thompson e Sawyer que adotaram a
tipologia proposta por Christiansson, que se dividia em trés tipos basicos, que ele de
forma simples os nomeou de tipos A, B e C, além de apontar subdivisdes para estes
(THOMPSON, 2014). Para expressar essa tipologia do autor, adotamos uma tabela feita

por Sawyer (2000), como pode ser vista a seguir.

Imagem 30 — Plano do tracado em pedras ranicas
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Fonte: SAWYER, Birgit. The Viking-Age Rune-stones (2000), p. 193.
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Nessa tabela presente no livro de Birgit Sawyer, visualizamos uma sintese baseada
tanto na tipologia apresentada por Christiansson, quanto por Thompson, e a atualizagédo
dessa, com os elementos encontrados nos nimeros 9 e 10. No caso da tipologia proposta
por Christiansson, a categoria 6 corresponde ao Tipo A, a categoria 7 ao Tipo B e a
categoria 8 ao Tipo C. Nesse sentido, Christiansson ja apontava que o Tipo A seria uma
variacdo da forma de arco, a qual é mais antiga, estando presente no estilo dinamarqués,
mas por fatores desconhecidos, os artistas passaram moldar essas linhas e Ihes conceder
cabecas e caudas, tornando-as em serpentes. O autor como apontado por Thompson
(2014), chegou a contabilizar a presenca desses padrdes nas pedras runicas suecas,
chegando a conclusdo de que a maioria das serpentes ranicas apresentavam a forma de
arco.

No entanto, em nossa pesquisa observamos que embora esse formato de arco seja
de fato predominante, notamos também uma presenca consideravel de formas do tipo oval
(ou elipse) e até mesmo serpentes circulares e em espiral, duas formas deixadas de lado
pelos autores referidos acima. Mas além desses exemplos, nos deparamos também com
casos mais incomuns de serpentes em formato quase triangular e retangular. Nesse ponto,
Christiansson e Thompson na época que suas pesquisas foram langadas, isso nas décadas
de 1950 e 1970, consideravam que esses padrdes por eles analisados seriam um fator
meramente ornamental. Outros estudiosos tendem a concordar com isso e nGs mesmos
também concordamos, mas de forma parcial ja que consideramos que tais formas

poderiam conter elementos simbdlicos.

5.1.1 Arco

O arco consiste na forma mais comum de se representar serpentes rinicas como
salientado por Christensson e Thompson, a ponto de servir como base para varias
representacdes desse animal nas pedras rdnicas. Simbolicamente o arco possui varios
sentidos dos quais alguns serdo comentados adiante, porém, ¢ dificil determinar porque o
uso dessa forma em questdo. A presenca do arco em pedras runicas remonta mesmo antes
a Era Viking e se manteve até o final dessa, passando por diferentes variagdes artisticas

como se pode ver nas imagens 31 e 32.
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Imagem 31 — Serpentes em formato de arco
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Legenda: Na fileira superior, a pedra Og 229 (B-e-v) em formato de arco aberto, e ao lado, a pedra U 101
(Pr4). Na fileira inferior, a pedra U 314 (Pr4) em forma de arco fechado, e ao lado, a pedra U 86 (Pr4) como
um arco alongado ja em formato oval. Fonte: produzido pelo autor com base nas imagens do site:
https://www.schleugerhard.com/.

O arco possui um simbolismo diverso perpassando casos especificos como o arco
e flecha, o arco-iris, o arco lunar, entre outros. No entanto, em geral 0 arco possui um
sentido de conexdo, passagem e caminho. O arco em termos arquitetonicos trata-se de

uma forma bastante empregada para se fazer entradas, sendo ele o caminho que conecta
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0 exterior ao interior. Nesse sentido ele evoca os significados de um simbolo de ligacéo,
contato, que por sua vez, estdo presentes também no circulo, ja que alguns arcos
consistam em semicirculos (HOFFMAN, 2010, p. 14). No contexto nérdico lembramos
que a ponte Bifrost era descrita como um arco-iris, e sua funcdo era de ligacdo entre céu
e terra, entre Asgard e Midgard.

Diante disso, haja a possibilidade de que as serpentes em formato de arco
poderiam simbolizar essa associagdo religiosa do terreno com o celeste, ou ser uma
personificacdo da ideia de vida e morte, representando o caminho do nascimento numa
ponta, o crescimento e depois a queda até a morte na outra ponta. Em complemento a essa
associagao com vida e morte, recordamos que o arco também esta associado com a figura
do portal, e aqui retomamos a hipétese de Jansson (1987) e Eriksen (2013) sobre a crenca
na “porta dos mortos” (cf. p. 138-140), o que poderia ser uma forma de interpretacédo para
tentar entender a enorme quantidade de serpentes nesse formato, ja que muitas das pedras

ranicas apresentam um carater finebre, inclusive de ajuda e talvez protecdo ao morto.

5.1.2 Circulo

O circulo é um signo presente na Escandinavia desde a Antiguidade, sendo
encontrado gravado em pedras e pareddes rochosos. Em referéncia a esse periodo antigo
pré-viking, o circulo poderia em alguns casos estar associado a simbolismos solares,
personificando luz, vida, fecundidade, crescimento etc. (LANGER, 2010, p. 4).
Entretanto o circulo também esta associado em outras culturas com aspectos de
representacdo do tempo, recomeco, movimento, eternidade, unido, estabilidade,
harmonia, perfei¢do, conexdo ( HOFFMAN, 2010, p. 16, 61)

Na Era Viking o circulo perdeu espaco nas representacdes artisticas, mas passou
a ser associado nos mitos com a serpente Jormungand devido ao fato do animal morder a
prépria cauda, condicdo essa que levou estudiosos a sugerirem gue serpentes rdnicas que
apareciam no formato circular ou mordendo a cauda, seriam referéncias a Jormungand. E
tal condicdo também foi atribuida a sugestdo de que essa serpente pudesse ser uma aluséo
ao simbolo do ouroboros.

Apesar da antiguidade desse simbolo, ndo tem como afirmar que os noérdicos
associassem Jormungand com o ouroboros, tratando-se de uma conjectura contemporanea
para isso (cf. padg. 55-56). Ainda assim, isso ndo impediu que alguns estudiosos

sugerissem ver simbolismos do ouroboros associados a Jormungand e até usar tal
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condicdo para justificar interpretacdes de possiveis serpentes em alguns suportes como
os broches. Na pagina 51 comentamos brevemente sobre esses acessorios, mas agora
retomamos a esses objetos para mais algumas informacdes que devem ser esclarecidas.

Assim, a hipoOtese de que as serpentes runicas poderiam ser baseadas em
Jormungand porque este animal representa um ouroboros, sdo carentes de argumentacao.
Apenas uma pequena parcela das serpentes runicas possuem formato circular ou que
esteja mordendo a propria cauda. A maior parte desses animais possuem um formato de
arco como assinalado anteriormente. Além disso ha a condicdo que a maioria das
serpentes nao aparecem mordendo suas caudas, o que dificulta defender a hipotese do
ouroboros ou de ser uma alusdo a Jormungand.

Por outro lado, o0 argumento de que tais serpentes possam ser representacoes de
Jormungand, também busca apoio no fato de que haja pedras runicas que retratem o heroi
Sigurd lutando contra Fafnir, que neste caso as serpentes presentes simbolizam esse
dragdo. Assim, se tais animais podem representar Fafnir, por que outras cobras néo
poderiam representar Jormungand? O problema desse argumento reside na condigéo de
haver apenas oito pedras rdnicas definidas como tendo alguma referéncia a Sigurd®®.
Tomar um caso tdo especifico como este para sustentar a hipotese de que Jormungand
esteja presente em outras pedras é algo complicado. Além da condigdo que o uso de
serpentes para fins ornamentais na arte viking foi comum, o que significa que
necessariamente Jormungand nao tenha sido a inspiracdo para isso.

Diante disso, a ideia de que algumas dessas serpentes poderiam simbolizar
ouroboros continua problematica, mesmo que os simbolismos sobre tempo, eternidade,
continuidade, vida e morte, sejam algo que combine com os significados simbdlicos das
serpentes e com o sentido memorialista flnebre das pedras ranicas, isso deve ser tomado
com cautela, ja que a maior parte destes monumentos apresentam as serpentes em formato
de arco, ndo circular. Todavia, a presenca de circulos também surge de outras formas

como pode ser visto na imagem 32:

58 As pedras que apresentam referéncia a Sigurd sdo a Gs 2, Gs 9, Gs 19, S6 40, S6 101, S6 327, U 1163 e
U 1175.
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Imagem 32 — Serpentes em formato circular, de 8, espiral e trés circulos

Legenda: Na parte superior, pedras U 130 (Pr4) e S6 244 (Pr2). Na linha inferior, pedras S6 33 (B-e-v) e U
1106 (Pr4). Fonte: produzido pelo autor com base nas imagens do site: https://www.schleugerhard.com/.

Pela imagem acima observa-se quatro variagdes que possuem o circulo como
base. Dessas quatro variacGes, duas delas sdo apresentadas na tabela de Sawyer e ja
mencionadas por Christiansson e Thompson, que sdo a forma de 8 e a sua variante com
trés circulos. Por sua vez, Sawyer ndo apresenta a forma de circulo e espiral, as quais
embora aparecam em pouca quantidade, ainda assim, nos suscitou algumas indagacoes

pautadas na concepcao de schemata de Gombrich.
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Mandt (2000, p. 7-8) também ressalva que durante os séculos VI ao VIII d.C. o
uso de serpentes como ornamentagédo era encontrado nas pedras gravadas, elmos e joias
como amuletos, pulseiras, colares, braceletes e broches. E sobre os broches, Rundkvist
(2003) comentou sobre os estilos baseados na tipologia proposta por @rsnes nos anos de
1960, que dividia estes objetos nos tipos de formato de S, Z, oval e forma de 8. Cada tipo
possui seus subtipos que apresentam algumas variacOes ligeiras. No entanto para este
estudo nos interessou os tipos oval e em forma de 8, os quais apresentam certo grau de
semelhanca encontrado em algumas serpentes runicas como pode ser visto no exemplo

dado na imagem 33.

Imagem 33 — Comparacdo de um broche serpentiforme com uma pedra runica

Legenda: Um broche do tipo L1d (séc. VIII) e a pedra runica Gs 1 (Pr4). Fonte: produzido pelo autor com
base no site https://www.schleugerhard.com/ e no artigo de Rundkvist (2003).

A partir da imagem acima, observa-se como alguns tracos dos broches do tipo L1d
possuem paralelo com as serpentes runicas do estilo de 8. Em ambos é notavel o formato
bem delineado desse tipo, que aparece tanto na vertical, quanto na horizontal. Por qual
motivo esse formato seria adotado, é algo que ndo se possui uma resposta clara. Pois
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embora tal forma nos faga pensar no niumero 8 ou no “ simbolo do infinito”, ambas as
ideias ndo existiam naquele tempo, surgindo apenas depois.

Nosso intuito foi mostrar que estes broches j& apresentavam formas que véo ser
encontradas em algumas pedras ranicas seculos depois, 0 que sugere que 0s artesdos e
mestres de runas ndo teriam decidido criar padrbes, mas possivelmente adotar modelos ja
em usos na sociedade ha bastante tempo. Ainda sobre os acessoérios em formato de
serpente, além das formas comentadas anteriormente, foram encontrados também

amuletos de serpente em espiral, outra forma vista nas serpentes rinicas, como

apresentado na imagem 34.

Imagem 34 — Comparacdo de amuletos espiralados com pedras runicas
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Legenda: Na fileira superior, o amuleto H110, exposto no Yorkshire Museum, Inglaterra, sendo datado do
século X. Ao lado temos a pedra rinica S6 179 (B-e-v). Na fileira inferior, uma réplica do amuleto Bj844.
O original estd exposto no Historiska Museet, Suécia, sendo datado século IX. Ao lado, encontra-se a pedra
rinica S6 33 (B-e-v). Fonte: produzido pelo autor com base nas imagens dos amuletos nos referidos museus

e das pedras rinicas no site: https://www.schleugerhard.com/.
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A partir da imagem 34 nota-se dois tipos de amuletos ofidicos em formato espiral:
O H110 é feito de metal e madeira e foi encontrado em Dublin. Possivelmente tenha sido
produzido em York, que na época era um importante centro manufatureiro do arquipélago
bretdo. Ja 0 amuleto Bj844 é feito em prata e foi encontrado em Birka, importante cidade
mercante que entrou em decadéncia no primeiro seculo da Era Viking. Ambos os
amuletos datam de séculos proximos e evidenciam que o estilo espiralado era usado na
confec¢do destas joias e foi comum durante esse periodo. Por sua vez, destacamos duas
pedras runicas de Sddermanland que pertencem a primeira metade do século XI.
Novamente retomamos nossas consideracdes que possivelmente os estilos das serpentes
ranicas tenham sido baseados nos estilos encontrados em acessorios como amuletos e
broches, os quais circulavam no cotidiano. Mas qual seria o significado das espirais?

A espiral possui um simbolismo amplo, mas para nosso escopo de estudo,
interessa seus significados associados com movimento, tempo, ciclo das estagdes, ciclo
da vida, desenvolvimento, trajeto e progresso, caracteristicas essas as quais estariam
presentes dentro do sistema de significados dos povos germanicos e escandinavos, como
afere Hupfauf (2003, p. 226-227). E no caso, o autor sublinha que a espiral foi um motivo
ornamental bem presente nas pedras gravadas e nas pedras ranicas, sendo que no segundo
caso, a espiral foi adaptada para se integrar com 0s animais e plantas presentes nesses
monumentos, especialmente no estilo Ringerike.

Pela condicdo das espirais no contexto escandinavo existirem desde antes da Idade
do Bronze como aferido por Mandt (2000), significa que ao longo da Histdria esse
simbolo mudou de significados. Sobre isso, Langer (2010, p. 4-5) apontou que alguns
arquedlogos e historiadores ao longo do século XX, tentaram perceber nas espirais uma
manifestacdo do Sol, algo encontrado entre outros povos. Todavia, ele destaca que se
comparado com povos vizinhos como os Celtas, as espirais também estavam associadas
com a viagem da alma ao mundo dos mortos, além de surgirem também em monumentos
fanebres. Por sua vez, Langer também cita hipéteses de autores que cogitaram que as
espirais pudessem ter significados associados com o culto guerreiro a Odin, estando
ligado a possiveis praticas xamanicas ou de éxtase.

Sendo a serpente um dos animais que se conectam com as espirais devido a forma
de seu corpo, nota-se que esse animal possui algumas caracteristicas simbdlicas em
comum com a espiral: ambos possuem sentidos associados com a vida, mudanga, morte,
movimento, elementos da natureza como rio e o raio; possuem caracteristicas associadas

com a fertilidade e a sexualidade; apresentam conota¢bes que os ligam direta ou
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indiretamente com os astros. Apenas por tais exemplos percebe-se como ambos o0s
simbolos estdo intimamente conectados. E no contexto das pedras ranicas por serem
monumentos tendo também o caréater funebre, possivelmente os sentidos de morte, vida,
viagem e ressurreicdo (aqui pensando na condicdo dos cristdos) fazem sentido. Os

escultores poderiam combinar tais simbolos para esse intuito.

5.1.3 Oval

Quanto ao formato oval ou eliptico, percebemos que em geral esse € retratado
sendo composto pela unido de duas serpentes que apresentam simetria. Na tabela de
Sawyer esse modelo ¢ simplesmente chamado de “duas serpentes”. Porém, optamos em
usar o termo serpentes simétricas, pela condicdo de haver monumentos nos quais esse
modelo aparece, onde exista a presenca de outras cobras, o que dificulta referir-se apenas
a “duas serpentes”. Neste caso, essas serpentes simétricas tendem apresentam trés
variantes: a) elas surgem se confrontando; b) estdo posicionadas de forma oposta, estando
uma de costas para a outra; c) elas aparecem de maneira invertida, estando uma de pé e a
outra de cabeca para baixo. Além desse detalhe, a tabela de Sawyer também mostra que
h& casos nos quais essas serpentes simétricas ndo se tocam, ou tocam 0S pescogos e
caudas, ou apenas 0s pescogos. Isso sdo reflexos das variagdes desse estilo. Mas apesar
dessas variacdes, as serpentes ainda seguem mantendo um grau de simetria como se pode
ver na imagem 35.

Neste caso, essa presenca de simetria possa ser reflexo do estilo Urnes como
apontam Wilson e Klindt-Jensen (1966, p. 149-150), ao destacarem essa caracteristica
simétrica nas pedras runicas e em painéis de madeira em algumas igrejas. Nesse aspecto
a presenca de serpentes simétricas seria algo proveniente de estética como sugerem 0s
autores. Além disso, recordamos que a simetria também foi uma tendéncia comum na arte
medieval de distintos povos europeus, sendo também reflexo do pensamento anal6gico
daquele tempo (cf. p. 102-103).

Posto isso sobre essa questdo da simetria, e quanto ao formato oval em si: haveria
algum simbolismo relacionado? De acordo com Mundkur (1986, p. 173-176), o formato
oval esta associado com a mulher e a fertilidade, por se parecer com a vulva ou o utero,
mas tambem por lembrar a forma de um ovo. Além disso, a forma oval consiste numa
variacdo do circulo, com isso temos simbolismos dessa segunda forma também atribuidos

ao formato oval. No entanto, quais seriam os sentidos exatos que esse formato poderia
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assumir no contexto das pedras ranicas, € algo que ainda ndo se existe certeza. Apesar
que os significados associados com a vida e até mesmo o Utero (aqui no sentido ndo

apenas de gerar, mas de proteger), podem ser cogitados.

Imagem 35 — Serpentes runicas em forma simétrica

Legenda: Da direita para a esquerda as pedras S6 305 (Pr3), U 86 (Pr3) e U 161 (Prl). Fonte:
produzido pelo autor com base nas imagens do site: https://www.schleugerhard.com/.
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5.2 O anel nas serpentes runicas

E constante a presenca de serpentes estando com seus pescogos e caudas ligados
por fitas, lagos, anéis e anéis duplos (os quais parecem com algemas). Autores no passado
consideraram que a presenca desses elementos somados as formas geométricas das
serpentes runicas, seriam essencialmente fatores de ornamentacéo e reflexo de estilos
artisticos. Entretanto fazemos duas observagdes: como aponta Langer (2010, p. 2), a
cultura nérdica era permeada pelo uso da linguagem simbdlica em seu cotidiano nos mais
diversos contextos. Além disso, sublinhamos que no periodo medieval europeu, a
decoracdo necessariamente ndo estava desassociada de ter uma utilidade para apresentar
simbolos, pois a linguagem simbolica permeava a vida daqueles povos em diferentes
estancias como as artes, arquitetura, linguagem, nomes, cores, tecidos, objetos, lugares
etc. (PASTOUREAU, 2002, p. 485-489).

Sendo assim, alegar pura e simplesmente que tais motivos seriam apenas algo
meramente estético, até poderia ser aceitavel no passado, mas com o desenvolvimento de
estudos no campo da simbologia, certas afirmacgdes devem ser reconsideradas. Posto isso,
decidimos nesta segunda parte do capitulo, analisar dois elementos ‘“ornamentais”
bastante presentes nas serpentes runicas: o anel e o n6, embora que para alguns autores
eles possam ser a mesma coisa, para nds, o enxergamos como algo distinto.

Mencdes a anéis na mitologia nordica encontram-se nas Eddas e sagas, como
Draupnir, o anel magico que se multiplica em outros oitos anéis, que foi dado por Odin
para seu filho Balder; os anéis de juramento, dados por reis a guerreiros valorosos, algo
visto em algumas sagas; ou o0 anel amaldi¢coado do ando Andvari, que inspirou a Cangéo
dos Nibelungos e posteriormente Wagner e Tolkien. Nessas narrativas vemos empregos
distintos para o anel, que em alguns casos é apenas um simples objeto de valor, mas em
outros possui atributos magicos positivos ou negativos. De qualquer forma, o uso de anéis
e sua concessdo possuia um valor simbélico associado com juramentos, honra e status
social.

Posto isso, percebemos que o formato de serpentes circulares ou que possuam
anéis em seus corpos remeta ao simbolismo do anel presente na cultura nérdica, ja que a
palavra para anel e circulo em nérdico antigo era hringr, que também era usada como
nome proprio por alguns reis lendarios (ZOEGA, 1910, p. 202). Essa condicéo do anel e

circulo estarem etimologicamente ligados também é vista nos mitos como no exemplo
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dos epitetos dados a serpente Jormungand, criatura conhecida por formar um circulo em
torno do mundo (cf. p. 55).

Na cultura nordica o uso dos anéis ia para além de uma condicdo estética, mas
simbolizava valores sociais importantes como compromisso, recompensa, lealdade,
amizade, reconhecimento e juramento. Sabe-se que governantes para agradecer 0 apoio
geralmente militar e politico, davam anéis de presente, condi¢cdo essa pela qual os reis
nordicos também eram conhecidos pelo epiteto de hringdrifr “doador de anéis”. No
entanto, a palavra hringr ndo se referia apenas ao anel que estamos habituados, sendo
aquele que se usa nos dedos, o termo também era empregado para braceletes e pulseiras
(ERIKSEN, 2015, p. 80-81).

Além dessa funcdo do anel representar a alianca, compromisso, lealdade e
recompensa a servigos prestados, o objeto também possuia uma funcdo de representar
juramentos, com isso existia 0 ato de jurar sobre anéis ou usar anéis de juramento como
informam algumas sagas. E dependendo da situacdo, esse juramento era feito com um
embasamento religioso, evocando-se o nome de deuses como Thor, Odin, Freyr, Njord e
UlIr para servirem de testemunhas. Essa associacao religiosa dos anéis também era vista
no formato circular de supostos altares que existiriam em alguns templos como sugerem
as sagas de Eyrbyggja, Droplaugarsonar e Kjalnesinga, que deixam isso subentendido,
embora também se referiram aos anéis de juramento (SIMEK, 1993, p. 266, 312).
Determinado esse simbolismo atribuido ao anel no contexto da cultura ndrdica medieval,
como isso poderia ser aplicado ao caso das serpentes runicas? Os anéis ndo aparecem em
todos os exemplos, eles consistem em acessOrios que apresentam inclusive alguns

ornamentos atrelados a eles como pode se ver na imagem 36.

Imagem 36 — Tipos de anéis das serpentes runicas

U226 U212 U646

Fonte: THOMPSON, Claiborne W. Studies in Upplandic Runography, fig. 3.8, 2014.
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Nessa imagem retirada do livro de Thompson, o autor baseia-se na pesquisa de
Hans Christiansson no final dos anos de 1950, para compor os trés exemplos apresentados
na pagina anterior. No caso de Thompson, ele refere-se a estes acessorios ndo como sendo
um anel, mas como um n6. Da mesma forma que Christiansson também fazia. Porém,
como salientado por nés, consideramos isso um anel, pois adiante mostraremos nds
propriamente. De qualquer forma, os trés exemplos apresentados sdo 0s tipos mais
comuns desses anéis duplos que lembram “algemas”. Entretanto, vamos nos referir a eles
apenas como aneis.

Observa-se que dois deles possuem ornamentos acoplados a sua estrutura. O anel
da pedra U 226 (Pr1) possui um ornamento triangular, o qual em nossa pesquisa observou-
se que ele pode aparecer em diferentes tamanhos e até em nimero de dois no mesmo anel.
O segundo ornamento visto na pedra U 212 (Pr3) lembra um bulbo, o qual também pode
aparecer em tamanho diferente. Por fim, na terceira pedra U 646 (Pr3), o anel ndo
apresenta ornamento. Na pesquisa notamos que em geral estes anéis ndo possuem
ornamentos, mas além do tridngulo e do bulbo, ha alguns casos que eles mostram um
ornamento que lembra uma ponta de lanca e alguns possuem fitas.

Mas embora existam essas variacOes na forma destes anéis, nem toda serpente
ranica necessariamente faz uso deles. Em geral serpentes dos estilos B-e-v ao Pr3 é que
fazem mais uso desses anéis, ja o Pr4 eles aparecem raramente e no Pr5 sdo inexistentes.
Além disso, sublinha-se que em geral estes anéis estdo presentes em serpentes em forma
de arco ou quando aparecem serpentes simétricas. No entanto, para além de uma funcéo
ornamental, esses anéis poderiam ter algum significado simbdlico?

Sobre isso, Lise Bertelsen (2015, p. 57, 64-65) ao estudar a forma das cruzes em
pedras runicas em Vastergdtland, chamou a atencao ao analisar 0s anéis presentes nestes
monumentos. A autora sublinha a condicdo de varias cruzes apresentarem anéis, e neste
contexto ela tomou tais anéis ndo apenas como um fator decorativo, mas que
simbolizariam ideias de continuidade, eternidade, vida e morte, retorno — pensando aqui
na ressureicdo dos mortos para o dia do Juizo Final — conexdo e compromisso.
Sublinhamos que Bertelsen adota um referencial cristéo para definir os simbolismo destes
anéis.

Apesar dessa escolha da autora, concordamos que seja um caminho possivel de
interpretacdo, pois se pensarmos gque 0s suecos cristianizados adotaram as pedras runicas
como monumentos fanebres, até mesmo concedendo-lhes caracteristicas proprias como

uso de cruzes e epitafios que fazem mencdo a Deus, Maria, Jesus e 0s santos, ndo seria
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improvavel que o anel ndo tivesse sido tambem interpretado por um pensamento cristao.
Nesse aspecto, dentro do Cristianismo, o anel também simboliza reconhecimento,
autoridade, compromisso e lealdade. Bertelsen sugere o paralelo com a alianca de
casamento, que marca 0 compromisso entre os conjuges, mas também entre eles e Deus.
Assim, a autora sugere que a presenca desses anéis pudesse simbolizar o compromisso
do morto homenageado com o seu deus, legitimando sua fé.

Embora nem todas as cruzes em pedras ranicas apresentem tais anéis, ¢ uma ideia
interessante e até mesmo encontra respaldo na cultura nérdica. Nesse sentido
acrescentamos a hipotese de que os anéis presentes em serpentes para aléem de serem
acessorios decorativos, teriam um papel simbdlico de representar dignidade,
reconhecimento e compromisso, mas ndo apenas com Deus — como sublinhado por
Bertelsen —, mas da familia do morto com a memoria dele. Se recordamos que tais
monumentos eram erigidos para homenagear principalmente os mortos, destacando em
alguns casos, seus feitos ou sua genealogia, faz sentido colocar estes anéis para simbolizar
esse valor prestado pela familia, em reconhecer a meméria do ente querido.

Também a respeito do simbolismo do anel na cultura nérdica, Marianne Eriksen
(2015, p. 73-74) destaca o exemplo dos anéis de porta, utilizados para bater nestas, mas
tendo um papel simbdlico religioso. A autora recorda que entre os nérdicos da Era Viking
havia a crenca a respeito de portais e portas 0s quais estariam associados com ritos de
passagem, especialmente da vida para a morte. Para a autora 0s anéis presentes em
algumas dessas portas concederiam um simbolismo de reconhecimento, juramento e
homenagem ao falecido, pois Eriksen salienta que se tratava ndo apenas de portas comuns,
mas estruturas utilizadas para fins religiosos.

Recordando que a propria Eriksen e Jansson consideraram que as pedras ranicas
poderiam ter uma utilidade como “porta” para guiar a alma e a memoria do morto, esses
simbolismos dos anéis apresentados por ela e por Bertelsen fazem sentido e até poderiam
ter tido uma validade mesmo, na qual os familiares representariam sua unido e zelo com

0 homenageado, seja se ele estivesse vivo ou morto.
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5.3 O no nas serpentes ranicas

O no esté entre uma das formas ornamentais mais comuns em diferentes estilos
artisticos no mundo. A partir do no cria-se entrelacamentos de formas variadas. No caso
europeu, a ornamentacdo de no, entrelacamento e laco foi bastante influenciada pela arte
romana. Apesar de influéncias arabes também adentraram a Europa na ldade Média
(TRILLING, 2001, p. 58, 133). A presenca desse formato foi encontrada entre os celtas,
germanicos, eslavos e escandinavos. No capitulo sobre os hogbacks, vimos a presenca
desse tipo de ornamentacéo, e novamente ela encontra-se presente nas pedras ranicas por
se tratar de um ornamento comumente utilizado. Entretanto, enxergando para além de
uma condicdo estética, observamos que em VArios casos as serpentes runicas apresentam

nos (imagem 37).

Imagem 37 — serpentes runicas com nés

Legenda: Na parte superior a pedra Ms 16 (B-e-v) e ao lado a pedra Ol 36 (Pr3). Abaixo, no lado esquerdo,
a pedra U 310 (Pr3) e ao lado desta, a pedra Og 232 (B-e-v). Fonte: produzido pelo autor com base nas
imagens disponiveis no site: https://www.schleugerhard.com/.
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Diferente dos anéis apresentados anteriormente 0s quais possuem formas
diferentes, mas as quais podem ser catalogadas, com os nos isso nao é algo fécil, pois eles
surgem de vérias formas diferentes e sua presenca nas serpentes ranicas € menos usual,
apesar que na maioria das vezes eles aparecam na variacdo de entrelacamento e lago.
Todavia, observamos que a presenca de nos aparenta ter sido mais comum entre pedras
do estilo B-e-v, seguido pelo estilo Prl e Pr2. Também se identificou tais elementos nos
estilos Pr3 e Pr4. Nao obstante, destacamos também que os estilos Pr4 e Pr5 fazem
bastante uso de lagos. Sabendo que o no, o laco e o entrelacamento sdo motivos
ornamentais comuns na arte de distintos povos europeus, poderia existir algum
significado simbdlico para eles?

Trilling (2001, p. 134-135) comenta que tais formas entre alguns povos eram
concebidas para fins magicos e apotropaicos. O autor recorda que os nds foram usados
para representar magias de ataque ou protecdo. Nesse ponto, ele sugere que a presenca
desses elementos em determinados monumentos e objetos, para além de um fator de
decoracdo, poderia estar associado para um principio de emprego magico ou de protecdo
pessoal. Sobre isso Trilling cita o caso do uso de nos para se proteger do “mau olhado”,
de “pragas”, “inveja” entre outras ameacas.

No contexto nérdico sabe-se que existiam crencas méagicas similares as apontadas
por Trilling, onde acreditava-se que determinados problemas, infortinios, acidentes,
ferimentos e doencas poderiam ser oriundos de atos méagicos praticados por pessoas ou
outros seres. Tal fato poderia responder o motivo de haver nds, entrelacamento e lacos
nas pedras rdnicas? Talvez. Mas somente esse valor ndo seria o suficiente para
compreender a presenca desse simbolo.

Para poder entender melhor como o n6 poderia ter alguma ligacdo com as
serpentes, 0s mortos, ideias apotropaicas e 0s monumentos, é necessario entender quais
seriam seus significados basicos. Metzner (1985, p. 41-45) assinala que o simbolismo do
né é ambivalente, podendo representar condi¢des positivas e negativas. O nd pode estar
associado com as ideias de algo fechado e amarrado, o que pode significar conexao ou
aprisionamento. O nd simbolizaria a conexdo entre pessoas, divindades e seres espirituais,
sendo esse no apresentado através de nos religiosos ou magicos. Neste ambito magico e
religioso, 0 n6 também possuiria uma funcdo de protecdo. Por outro lado, fazer um né
pode ser entendido como criar um obstaculo, gerar um problema, deparar-se com um

perigo.
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Por estes breves comentarios percebe-se que 0 nd, o lago e entrelagamento os quais
se unem simbolicamente, possuem essa diversidade de sentidos e até mesmo sentidos
ambiguos. Mas quais significados eles teriam dentro da cultura escandinava da Era
Viking? De acordo com Wilson e Klindt-Jensen (1966) e Hupfauf (2003), os nos que se
encontram na arte viking sdo influenciados por modelos de origem germanica e celta.
Com isso, os autores sublinham que o uso de nds ocorreu em diferentes estancias da
producdo material dos escandinavos, sendo encontrados em monumentos de pedra,
objetos de madeira, inscri¢des, acessorios e na joelharia. Entretanto, o que simbolizaria
estes nos. E algo que ndo se tem um consenso.

Quando se fala em simbolismo do né no contexto ndrdico € comum pensar
imediatamente no valknut. Entretanto, nos Gltimos anos surgiram indagagdes quanto ao
emprego desse termo, pois valknut é um termo criado por estudiosos contemporaneos
para se referir a um simbolo formado por trés triangulos intercruzados. Além disso, o
valknut também foi considerado sendo uma variagdo da triquetra, que por sua vez, seria
uma variagdo da suastica. Com isso, nota-se um determinado grau de dificuldade em
definir com clareza tais simbolos e isso consequentemente afeta a identificacdo de seus
significados. De qualquer forma, o valknut (“né dos mortos™) ¢ um simbolo encontrado
em hogbacks (como visto anteriormente), mas também é visivel em pedras gravadas,
pedras ranicas, entre outros suportes. Hilda Davidson (1990, p. 147) considerava o
valknut como um simbolo associado com 0s mortos e 0s guerreiros, estando conectado a
Odin.

Mais recentemente, Eirik Westcoat (2015, p. 21) contesta essa suposta ligacdo do
valknut com Odin. Em seu estudo ele mantém a conexdo do valknut como sendo o “né
dos mortos”, mas associando-o com sua hipotese de também estar ligado com o “coragao
dos mortos”, algo que simbolizaria virtude, coragem e for¢a. Apesar do autor reconhecer
que sua hipétese ndo seja infalivel, pois o simbolo pode conter outros significados,
entretanto, ele aponta ndo haver evidéncias que conectem Odin a este simbolo. Tratando-
se mais de uma conjectura que parte do principio de o deus estar associados com 0s
guerreiros mortos, logo, supostamente teria alguma conexao com o valknut.

Além dessas considera¢des do ndé com o valknut, Campos (2014) lembra que nos,
ndo somente foram encontrados gravados, esculpidos, pintados ou desenhados em
monumentos e objetos diversos, mas havia a condi¢cdo de que nos, também eram
utilizados nos cabelos. Tanto homens quanto mulheres usavam cabelos longos e

eventualmente os trancavam, fazendo uso de distintos nos. Arwill-Nordbladh (2016)
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explica que na sociedade da Era Viking a forma como os cabelos eram apresentados
estava associada com a condicdo de status social. Inclusive sabe-se através de achados
arqueoldgicos que houve casos de pessoas que ao serem sepultadas recebiam um tipo
especifico de penteado, geralmente um estilo de no. Isso foi encontrado até mesmo antes
da Era Viking, com os corpos dos pantanos achados nas turfeiras dinamarquesas.

Arwill-Nordbladh (2016) considera que da mesma forma que havia certas posturas
de sepultamento, as quais ditavam a posi¢do que o corpo deveria ser colocado no tumulo,
pois sabe-se que em determinadas lugares 0os mortos eram sepultados com as cabecas
viradas para o Norte ou Leste, é possivel que a maneira como o morto seria vestido e
penteado também tivesse algum sentido religioso. E nesse caso, destaca-se representacdes
iconogréficas de pessoas com cabelos longos, trangcados ou com um no triplo. Sobre o uso
desse n6, Campos (2014) explica que foi mais comum entre as mulheres e estaria
associado com Odin. Um dos argumentos para isso sdo representacdes de valquirias que
aparecem utilizando os cabelos com um ou trés nés. E sendo as valquirias as mensageiras
de Odin para escolher os guerreiros mortos em batalha ou na funcéo de recebé-los no
Valhala, isso € tomado como embasamento para sustentar o uso destes penteados nédo
sendo mero capricho estético, mas possuindo algum valor simbolico também.

Posto isso, 0 papel do n6 na cultura escandinava revela-se como um simbolo
comum, com fungdes ornamentais e estéticas, mas que poderia estar relacionado com
alguma crenca associada com Odin e os mortos. Recordando que como o simbolo é
polivalente, é provavel que o n6 de cabelo ndo tivesse 0 mesmo sentido do que um né de
uma serpente runica, ou o valknut. Embora ambos sejam variacdes de n6, cada variagdo
possa apresentar seu préoprio significado, e para nossa pesquisa interessou 0s nés com
cobras. Sobre isso, Wilson e Klindt-Jennsen (1966, p. 40-44) explicam que o0 uso de nés
é bastante antigo na arte viking, e inclusive além das serpentes, outros animais também
aparecem fazendo uso de nos, apresentando corpos serpentiformes, ou pernas ou corpos
alongados como nos estilos Ringerike e Urnes.

Devido a essa constante presenca de nos, seja possivel que as serpentes ranicas
gue apresentem esse tipo de simbolo advenham apenas de uma caracteristica ornamental.
Porém, como até mesmo 0s ornamentos poderiam ter um valor méagico ou religioso, nao
descartamos que em alguns casos, as serpentes com nos, poderiam ter algum principio

magico imbuido.
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Sabendo que entre os nordicos havia a crenca que o0 nd estivesse associado com
Odin e os mortos, é possivel que as serpentes com nds e lacos poderiam ter alguma relacéo
com a morte, fosse fornecendo prote¢do ao morto como simbolo apotropaico, ou fazendo
referéncia ao ciclo da vida, algo imbuido no simbolismo do né, onde podendo ser uma

referéncia ao “nd triplo” que estava associado ao deus Odin.
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5.4 Analise simbolica das serpentes runicas

Apresentado os elementos iconogréficos que comumente compdem a schemata
das serpentes ranicas, e tendo apresentado possiveis significados simbdlicos, nessa
penultima secdo da tese iremos aplicar essas consideracdes simbolicas trabalhando com
os estilos do B-e-v ao Pr5, adotando uma metodologia diferente. Ao invés de abordar
determinados monumentos especificamente como feito pelos hogbacks, optamos agora
em trabalhar com conjuntos monumentais.

Antes de partir para os exemplos destacamos uma ressalva: por mais que
defendamos que as serpentes runicas possam possuir valores simbdlicos religiosos, nao
descartamos que em determinados casos, esses animais sejam apenas elementos
ornamentais. Essa condicéo é perceptivel principalmente nos estilos iniciais como o B-e-
v e 0 Prl, nos quais as serpentes apresentam essencialmente uma caracteristica
ornamental e em geral ndo seguem modelos definidos. Tal fator seja reflexo de que tais
estilos sdo oriundos do estilo dinamarqués, no qual ja se usavam linhas para se inscrever

as runas. A diferenca foi tornar essas linhas em serpentes.

5.4.1 B-e-v

De acordo com Annie-Sofie Graslund (2006a, p. 119-120), o estilo bird’s eye view
(b-e-v) seria uma forma de transicdo entre o estilo dinamarqués e o estilo sueco com as
serpentes ranicas, embora ele seja datado entre 1010 e 1050. O b-e-v é caracterizado por
serpentes simples, geralmente em formato de arco, mas podendo aparecer sem um
formato definido. A cabeca das serpentes € triangular e apresenta dois grandes olhos, que
lembram olhos de passaros, segundo a autora. Neste estilo as serpentes ndo apresentam
orelhas, chifres, patas ou asas. A ponta de suas caudas € simples.

No nosso caso observamos que as serpentes do estilo B-e-v costumam aparecer
sozinhas, e seus corpos normalmente aparecem bem estirados, havendo a presenca de
poucos nos ou até mesmo a auséncia destes. O uso de anéis é raro, em contrapartida, é
perceptivel uma maior presenca de cruzes nos monumentos desse estilo. Os melhores
exemplares de B-e-v sdo encontrados em Ostergétland, Sodermanland, Uppland e
Vésterg6tland, sendo as provincias que concentram a maior quantidade de monumentos

desse estilo.
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Todavia, devido ao B-e-v apresentar poucos detalhes em sua composicao, € dificil
determinar se ele seria um estilo meramente ornamental ou que pudesse conter elementos
religiosos. Posto isso, vamos analisar trés exemplos de B-e-v para aplicar a nossa
hipétese. Embora sabendo que esse estilo seja marcado pelo fator ornamental,
acreditamos que alguns exemplares contenham valores simbolicos religiosos. O primeiro
exemplo que escolhemos trata-se da pedra Og 229 (ver imagem 38), situada em Varby,
em meio a um bosque, proximo a trés casas e uma estrada, a pedra foi mudada de local
ao longo do tempo. O monumento tem formato retangular, medindo cerca de 237 cm de
altura por 135 cm de largura, tendo sido esculpida em granito cinza (BRATE, 1911, p.
215).

Imagem 38 — Pedra rdnica Og 229

Legenda: O monumento continua ao ar livre, no local onde foi encontrado em Varby, em 1891, em terras
de uma fazenda e préximo de uma igreja. Fonte: https://www.schleugerhard.com/%C3%B6g-201-

%C3%B6g-ata/.



https://www.schleugerhard.com/%C3%B6g-201-%C3%B6g-ata/
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A pedra apresenta uma serpente simples em forma de arco. Sua cabeca encurva-
se ligeiramente e aponta para cima. Sua lingua é trifurcada, algo que aparece em outros
monumentos desse estilo. Sua cauda é também simples e aponta para cima. Ao centro do
monumento ha uma cruz com uma cruz interna e seu centro forma um pequeno quadrado.
As runas informam que “Eysteinn e Orcekja levantaram esse monumento em memoria de
Geiri/Heri, seu pai. Que Deus ajude seu espirito” (tradugdo nossa). Pelo teor do epitafio
observa-se que o pai ou os filhos fossem cristdos, ja que o nome de Deus é evocado.

Embora esse monumento ndo nos forneca a primeira vista outros elementos de
analise, até porque se desconhece quem tenha sido seu escultor e tampouco sabe-se quem
foram Eysteinn, Orcekja e o pai deles. Além disso existe a condicdo que a Og 229 seja a
Unica pedra rinica em Varby, o que complica, ja que diferente dos hogbacks como visto
no capitulo 3, onde eles estavam inseridos em um conjunto de monumentos, Og 229 é
solitaria para sua localidade.

E ndo podemos esquecer como assinalado por Brate (1911), o monumento foi
removido de seu local original, estando em diferentes localidades em Varby. Tal condi¢do
prejudica fazer a andlise de interpretacdo, ja que o lugar que ele foi erguido nos fornece
informacdes, algo sublinhado por Schmitt (2007) ao se estudar imagens. No entanto,
escolhemos essa pedra runica para evidenciar que em alguns casos, elas apresentam essa
problematica de terem sido mudadas de local e conterem poucas informacGes.

Posto tais explicacfes, passemos a interpretacdo dos simbolos desse monumento
gue no caso sdo trés: a serpente, 0 arco e a cruz. No que se refere ao simbolismo dos dois
primeiros, esses ja foram debatidos anteriormente, entdo vejamos um pouco sobre a cruz.
Zilmer (2011, p. 88, 92) destaca que Vvarios autores apresentaram interpretaces para as
cruzes nas pedras runicas, havendo atualmente duas linhas de interpretacdo: as cruzes
tratam de apenas ornamentos religiosos, ou elas evocariam a protecdo divina, servindo
ndo apenas como simbolo para anunciar que aquela pessoa pertencia a fé cristda, mas que
estava resguardada por ela, ou seja, a cruz poderia atuar também como simbolo
apotropaico.

Zilmer também comenta que alguns autores questionaram se o simbolismo da cruz
seria independente do simbolismo dos demais elementos contidos no monumento. Para
nos, todas as imagens presentes nas pedras ranicas devem ser consideradas como parte
de um conjunto e ndo interpretadas separadamente. Sendo assim, no caso da Og 229, é
visivel claramente que a cruz ao centro do monumento queria destacar que aquela pessoa

homenageada ou sua familia eram cristdos. Algo inclusive reforcado no epitafio como
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sublinhado por nds mais acima. Mas qual poderia ser a relagdo da serpente em forma de
arco com a cruz e o epitafio?

Como apresentado nas paginas 135 e 136 dessa tese, o0s epitafios cristdos em
alguns casos detinham a funcdo de evocar protecdo para o morto, fosse essa protecédo
fornecida para resguardar seu corpo ou sua alma, durante a jornada até o Paraiso.
Tomando esse comentério e somando a condigdo que a cruz para além de simbolo que
represente o Cristianismo, seja também um lembrete do sacrificio de Cristo, simbolizando
ao mesmo tempo morte e ressureicdo, somamos isso a condicao da serpente ser na cultura
escandinava da Era Viking, associada com 0s mortos. 1sso suscita a hipotese de essa
serpente ndo seria apenas um artificio estético para se gravar runas, mas poderia estar
atuando como protetor, j& que a cruz também poderia possuir essa funcdo. Entéo teriamos
dois simbolos apotropaicos para resguardar a alma de Geiri/Heri.

Bertelsen (2014, p. 58) também sublinha em suas pesquisas sobre pedras runicas,
nas quais ela notou trés tipos de simbolos cristdos que se encontram presentes nestes
monumentos: a cruz, a arvore e a serpente. A autora considera que os vikings em seus
contatos com povos cristdos, especialmente os anglo-saxdes, tenham absorvido varios
elementos do simbolismo cristdo, e séculos depois eles reaparecem na Suécia, numa
época na qual a cristianizacéo da regido estava se desenvolvendo largamente. Nesse ponto
Bertelsen considera que os trés simbolos estariam associados com a ideia de vida, embora
que a serpente também possa representar o pecado e a morte, mas ela recorda que
serpentes também estava simbolicamente associadas com a vida, e estando ligadas
também com as arvores e até com a cruz (ver notas de rodapé 19 e 20).

Quanto a cruz em questdo, Bertelsen (2014, p. 75) considera que ndo fosse apenas
um simbolo para assinalar que o0 homenageado ou sua familia fossem cristdos, mas seria
um simbolo para se recordar de Cristo e seu ensinamento de que apds a morte haveria
uma outra vida. Nesse sentido, a cruz segundo ela, atuaria como um simbolo para recordar
0s cristdos de que a morte ndo seria o fim. E existia a promessa de uma nova vida, a qual
poderia ser de bengdos ou de danagoes.

Também a respeito do papel simbélico da cruz nas pedras ranicas, Lund (2005, p.
122) escreveu que a cruz poderia ter uma correlagdo com a ideia de travessia. Aqui a
autora retoma seu debate sobre as pedras ranicas poderem servir como “pontes” para
auxiliar a alma dos mortos. Nesse sentido ela salienta a conexdo etimoldgica das palavras
cross (cruz) e crossing (cruzamento), partindo da ideia de que a cruz seria uma espécie

de “marco” para orientar as almas em sua jornada ao Além.



202

Isso é reforcado pela condicéo de alguns destes monumentos terem sido erguidos
proximos a rios, estradas e pontes, vias pelas quais auxiliaram a jornada no pds-morte.
De fato, a ideia de Lund é interessante, pois em outros idiomas europeus existem uma
correlagdo etimologica da palavra cruz com a ideia de caminho e atravessar: em espanhol
temos cruce, cruz (atravessar), cruzar (atravessar); em italiano encontra-se croce (cruz ou
atravessar), incrocio (encruzilhada ou cruzamento); no francés encontra-se croix, croseiment,
traverser (cruz ou atravessar); em alemao temos kreuz (cruz), kreuzugen (cruzamentos), kreuzung
(encruzilhada), Ubequeren (cruzar ou atravessar). Em nordico antigo essa correlacdo é menos
perceptivel, porém, em um dos idiomas derivados do nérdico, no caso, o islandés, encontramos
as palavras kross (adaptacédo de cross), krosslegja (atravessar algo) e krossgétu (encruzilhada).

Posto isso, € interessante se considerar que as cruzes também poderiam ter esse
simbolismo associado com a ideia de viagem espiritual. A respeito, Korecka (2019, p. 70-
72, 135-136) salienta que nos mitos nordicos apresentados nas Eddas e nas sagas
lendarias pode-se encontrar relatos de deuses como Thor e Odin, viajando através de
outros “mundos”, e até relato de herdis, feiticeiros e viajantes os quais usavam magia ou
eram protegidos pelos deuses para poderem cruzar lugares distantes, perigosos e
fantésticos, em suas jornadas. Essas fronteiras naturais/sobrenaturais permeavam tais
historias. E aqui recordamos da fala de Lund sobre os mundos dos mortos, o qual para se
alcancé-los as almas teriam que viajar também, e as oferendas, preces e monumentos
serviriam de auxilio para 0 morto poder se guiar.

Uma ultima andlise que podemos aplicar neste monumento, advém do método
proposto por Anders Andrén (2000), que recomendava analisar a disposicdo do texto
ranicos, prestando atencao onde estaria situado os nomes de quem prestava homenagem
ou era homenageado, lugares citados, causa da morte e palavras-chave como ponte,
memoria, Deus, Mée de Deus, proteja, ajude. Pois de acordo com Andrén (2000, p. 13-
16), em alguns casos, tais nomes e palavras estdo posicionados de tal forma que poderia
indicar simbolismos que passavam despercebidos. Como a condi¢do de um nome esta
proximo de uma cruz, ou na cabeca de uma serpente, ou estar mais alto do que outro nome
encontrado no mesmo texto.

E pensando nessa sugestdo de analise esbocada por Andrén, decidimos aplicé-la
também as pedras rinicas por nos analisadas. No caso da Og 229, na imagem a seguir,
podemos ver a localizagdo do nome dos filhos: Eysteinn e Orcekja, € 0 nome do pai deles,

e por fim, o nome de Deus. Nota-se pela imagem 39, que os nomes dos filhos comegam
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pela cabeca da serpente, estando um em seguida do outro. Ja& 0 nome do pai deles, surge

no lado esquerdo superior, acima da cruz.

Imagem 39 — Og 229 com os nomes destacados

Pai

Filhos

Legenda: Imagem alterada pelo autor para destacar a localizagdo dos nomes citados no monumento.

Segundo Andrén (2000, p. 12-14), os homenageados costumam aparecer em
posicdo de destaque, geralmente mais elevada no monumento. Por sua vez, 0 nome dos
familiares pode aparecer na cabecga ou cauda da serpente, mas também em alguns casos,
pode estar préximo do homenageado. Mas no caso da Og 223 sublinhamos que a mencgao
a Deus, fica em posicéo intrigante, por estar localizado abaixo da cruz. Todavia, destaca-
se que a condicdo do nome dos filhos estd préximo a cabega da serpente, e essa esta
olhando para cima, em dire¢do a cruz, mas também a altura onde se encontra 0 nome do
pai deles, possa ter um carater simboélico de reveréncia dos filhos para seu pai. Algo que
Andrén comenta existir em alguns desses monumentos.

Vejamos o segundo exemplo, dessa vez advindo de Sédermanland. O monumento
escolhido é o S6 31, que fica situado em Nora, proximo ao lago Norasjon. Essa pedra
runica faz parte de um conjunto formado por quatro pedras runicas, das quais as pedras
S0 28 e SO 29 ndo possuem serpentes, mas por sua vez, a SO 30 e SO 31 apresentam esses

animais, embora que em estilos diferentes.
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Os quatro monumentos foram removidos de seus locais anteriores, embora néo se
saiba se eram os originais. E estdo aguardados num pequeno museu no distrito de Holebo
em Nora. No que se refere a S6 31, esse monumento esta fragmentado tendo sido utilizado
pelo que parece na cozinha de uma residéncia, como informa Brate (1924, p. 22) quando
visitou o local para catalogar o monumento. Como a S¢ 31 foi encontrada fragmentada,
suas dimensdes sdo incertas, mas atualmente ela possui cerca de 53 cm de altitude por 40
cm de largura. A pedra como se pode ver na imagem 40, apresenta serpente em formato
de arco, mas sem possuir cruz alguma. No entanto, o animal tem seu pescoc¢o e cauda
conectados por um tipo de anel ornamental. Sua cabeca apresenta olhos maiores e bem
redondos, além de longo focinho. Sua cauda ja apresenta um pequeno calo e leve curva
na ponta. Tanto a cauda quanto a cabega apontam para cima. O texto gravado é um
epitafio que diz: “Hrdaldr e Oleif ergueram esta pedra em memaria de Thorir, (seu) bom

pai, marido de Aldrif” (tradugao nossa).

Imagem 40 — Pedra runica So 31

"Z‘%?.;
N0 N
Legenda: Os fragmentos do monumento estdo guardados em diferentes arquivos em Nora e Bjorksta. A

imagem acima é uma reconstituicdo de como seria 0 monumento quase completo. Fonte:
https://www.schleugerhard.com/s%C3%B6-1-s%C3%B6-100/.
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Por mais que existam outros exemplares de b-e-v, escolhemos 0 S6 31 pelo quesito
de ele ndo possuir cruz e nem epitéfio cristdo, condicdo essa importante, pois muitas
pedras desse estilo, em Sédermanland possuem essas condicdes citadas. Sendo assim, S6
31 ndo possui nem cruz e nem um epitafio que evoque a protecdo de Deus, dois elementos
que no exemplo anterior associamos com a funcgédo guardia da serpente. No caso desse
monumento nota-se pelo seu epitéfio que os filhos ordenaram a construcéo dessa pedra
para honrar a memoria de seu pai. O monumento ndo informa o nome de seu escultor e
mestre de runas. Todavia, quanto a sua imagem, novamente temos uma serpente em forma
de arco, lembrando que essa forma € um padrdo comum, ndo sendo necessariamente algo
excepcional. A diferenca nesse exemplo é a presenca de um anel que conecta cauda e
pescoco.

Como foi dito anteriormente sobre os anéis na cultura escandinava medieval, esses
representavam compromisso, honra, lealdade, ligacdo e reconhecimento. Por sua vez,
Eriksen (2013, 2015) e Bertelsen (2015) apontaram em suas pesquisas que 0S anéis
também poderiam estar ligados a ideia de vida e morte, devido ao formato circular. Além
disso, recordamos o estudo de Thompson (2016) que se referia a tais anéis como sendo
“nds”, e lembrando que o nd no contexto nordico teria ligagdo com a morte COMO
assinalado anteriormente.

Assim, compreendemos que a serpente em SO 31, a qual apresenta um anel a
conectar seu corpo, poderia ter alguma ligacdo com a ideia de vida e morte, ambas
caracteristicas que encontram respaldo no préprio simbolismo da serpente. Nesse sentido,
sugerimos que 0s anéis e nos presentes nos corpos das serpentes para além de serem
simples ornamentos, conteriam simbolismos, dentre os quais expressarem referéncia com
a morte. E tratando-se do fato que a S6 31 é um monumento que provavelmente tenha um
caréater funebre, isso reforca a ideia de que a serpente com anel estaria atuar possivelmente
neste aspecto também. O anel poderia simbolizar o compromisso dos filhos com seu pai.
Levando em consideracdo o estudo de Eriksen sobre os anéis para fins de simbolismo
fanebre (ver pégs. 136-137), embasamos nossa hipotese que a presenca desse objeto
unido a serpente poderia suscitar a condi¢cdo de que o animal de alguma forma estaria
ligado a ideia de auxiliar a alma do falecido ou na manutengéo da sua memoria.

Como sugerido por Jansson (1987), Lund (2005), Eriksen (2013) e Bertelsen
(2015), as pedras runicas poderiam ter tido alguma fungéo religiosa de servirem de
“portais” ou “meios” para auxiliar a viagem do morto ao Além. E considerando que

serpentes sdo animais que possuem conexao com o submundo, o qual em muitas culturas
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¢ associado com o local de residéncia dos mortos, tal aspecto nos fez considerar que a
serpente em SO 31, mas também em outras pedras ranicas, talvez possuam uma funcéao
similar. Sendo assim, para além de ser uma guardia, ela poderia também ter funcéo de
guia. E aqui repetimos nossa sugestdo de que o anel na serpente poderia indicar essa
alianca ou compromisso do animal com o homenageado, em servi-lo de alguma forma.

Andrén (2000, p. 13) sugeriu uma interpretacdo de Brigitta Johansen, de que a
serpente nas pedras ranicas poderia evocar o guardido do lar do homenageado, ou até
mesmo representar seus parentes. Johansen baseava essa hipdtese na Saga dos Gutas,
citada nessa tese anteriormente, onde narra-se a visao que a esposa do descobridor da ilha
de Gotland teve, ao dizer que sonhou com trés serpentes, as quais simbolizariam seus
filhos que estavam por nascer. Embora haja algumas duvidas para interpretar essa linha
de pensamento da Johansen, como citado por Andrén, retomamos esse caso mais adiante.

Todavia, ao aplicar o método sugerido por Andrén para analisar a localizacéo dos
nomes presentes nas pedras runicas. No caso da S6 31, o nome do homenageado se
encontra na parte superior direita, local de destaque. J& 0 nome de sua esposa esta na
cabeca da serpente, e os filhos aparecem na cauda do animal. Num primeiro momento
poderia se dizer que a esposa Aldrif teria mais proeminéncia, por estar situada na cabeca,
porém, o texto runico da SO 31, ndo comeca pela cabeca do animal, mas sim por sua
cauda. O motivo disso ndo é conhecido. Sendo assim, seguindo a leitura do texto, comeca-
se pela cauda, local que se destaca o nome dos filhos de Thréri, os quais foram os
responsaveis por prestar aquela homenagem ao pai. Entretanto, apesar dessa
consideracdo, sublinhamos que a ideia de “hierarquia” de homenageadores proposta por
Andrén, possui sentido.

O terceiro e Gltimo exemplo para o estilo B-e-v é a interessante U Fv1992;157
(ver imagem 40), a qual executando-se ndo possuir um epitafio cristdo, esta pedra runica
nos apresenta duas serpentes simétricas, dois anéis, uma cruz e a novidade de conter uma
suastica, simbolo este que ainda ndo possui uma conclusdo ao seu significado durante a
Era Viking. O monumento foi descoberto em 1990 apés ser desenterrado durante as obras
da construcdo de uma estrada que passa pelo terreno da fazenda Maby, na pardquia de
Husby-Arlinghundra. A pedra apresenta alguns danos nas suas bordas e alguns trechos da
imagem foram apagados. Apoés sua identificacdo o monumento foi transferido para ser
exposto no Aeroporto de Arlanda, em Sigtuna, onde permanece atualmente
(GUSTAVSON; SNADAL; AHLEN, 1992, p. 156).
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Imagem 41 — Pedra ranica U Fv1992;157

Legenda: O monumento encontra-se em exposicdo em um dos terminais do Aeroporto de Arlanda, em
Sigtuna. Foto tirada por Christer Hamp e 05/09/2005. Fonte:
http://www.christerhamp.se/runor/gamla/u3/ufv1992-157.html.

A U Fv1992;157 foi esculpida em granito cinza e granuloso, apresentando uma
superficie ligeiramente grosseira. Ele possui dimens6es grandes, tendo 230 cm de altura
por 173 cm de largura. Nao se sabe qual seu local original de exposi¢cdo ou em que época
acabou tombando e sendo soterrado. Além disso, o texto ndo informa quem teria sido seu
escultor ou mestre de runas, mas ele poderia ter alguma conexdo com as pedras U 439 e
U 661, segundo Gustavson, Snaeedal e Ahlén (1992, p. 157-158), por se tratar de trés
monumentos que fazem referéncia a expedi¢do de Ingvar e mencionam a palavra “ponte”

e foram encontrados na mesma regido. Por fim, por sua descoberta inusitada, a U

Fv1992;157 ndo é inserida num conjunto runico local.


http://www.christerhamp.se/runor/gamla/u3/ufv1992-157.html
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No que se refere a descricao de sua imagem, nota-se a presenca de duas serpentes
simétricas em forma de semicirculo, as quais s&o unidas pelos pescocos e caudas por
anéis. Ao centro ha uma cruz com uma pequena suéstica dentro dela. As cabecas das
serpentes margeiam os lados da cruz, tocando seus bracos, enquanto as caudas ndo tocam
a cruz. Embora os animais sejam simétricos, ainda assim, apresentam ligeiras diferencas
como o tamanho dos olhos e comprimento do focinho. No que se refere ao seu epitéfio,
ele diz que: “Gunnar e Bjorn e Thorgrim ergueram esta pedra em memoria de Thorstein,
seu irmao, que estava morto no Leste com Ingvar, e fez essa ponte” (tradugdo nossa).

Nota-se pelo epitafio que Throstein foi um dos membros da expedicao de Ingvar
e faleceu durante a viagem, com isso, seus irmdos ergueram este monumento em sua
memoria. Chamamos a aten¢do para o uso da palavra ponte (no original: bru) a qual seria
uma referéncia ao papel das pedras runicas servirem de guia ou suporte para 0s mortos,
como sublinhado por Jansson e Zilmer e 0s outros autores citados anteriormente.

No caso da U Fv1992;157 é perceptivel essa funcdo de ajuda ndo apenas pela
presenga da palavra “ponte”, mas também das serpentes e da cruz, a qual poderia conter
uma funcao de protecdo como assinalado por Bertelsen e Zilmer, ou de auxilio e guia
como defendido por Lund. Ja quanto a sudstica, isso € algo problematico. Por muito tempo
esse simbolo foi associado com o deus Thor, embora tal afirmacéo atualmente é posta em
davida®®. Além disso, a presenca de suasticas em pedras rinicas é algo raro. Em nosso
levantamento encontramos apenas 21 desse monumentos com serpentes ranicas que
possuem suasticas. Pode parecer um nimero significativo, mas se considerarmos que
existam mais de trés mil pedras runicas, entdo estamos falando de um nimero bem
irrisorio.

Além de Thor, a suastica também ja foi associada com Odin devido a ser
encontrada em espadas e equipamentos bélicos, além de em alguns casos aparecer
préximo a um rosto barbudo considerado uma representacdo deste deus (DAVIDSON,
1987, p. 56). Langer (2010, p. 8) comenta que a suastica poderia ter alguma conexdo com
a ideia de temporalidade, movimento, viagem, pois suasticas foram encontradas gravadas
em potes funebres de origem germanica entre os séculos IV e V d.C. Algo que remontaria

a ideia de ciclo da vida ou passagem para o pds-morte.

% Cf. TAGGART, Declan. Understanding diversity in Old Norse religion taking Pérr as a case study,
2015, p. 183. Comenta brevemente numa nota de rodapé néo ter evidéncias para tal associacéo.
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Entretanto, ndo foram apenas os nordicos e germanicos que fizeram uso de
suasticas associando-as a objetos, monumentos ou locais fanebres. Na Europa, 0s
romanos, irlandeses, ingleses, gregos, celtas e etruscos também fizeram usos de suésticas
de diferente formas, e ndo apenas no padrdo com quatro bracos, pois as suasticas
apresentam inclusive formas espiraladas ou com varios bracos. Nota-se como a suastica
embora seja um simbolo polissémico, mas no recorte geografico europeu, ela esteve
presente de Norte a Sul, da Antiguidade ao Medievo (WILSON, 2013, p. 23, 116-157).

Teodor e Stanciu (2009, p. 136-137) salientam que o Cristianismo nos seus
primordios teve contato com a suastica através de distintos povos como 0S romanos,
etruscos, gregos, egipcios, persas, celtas e germanicos. Inclusive a suastica ganhou
naquele tempo um novo nome, passando a ser chamada de cruz gamada, em referéncia a
lembrar a juncdo de quatro letras Gama do alfabeto grego. Devido a suastica lembrar uma
cruz com suas pontas estendidas, isso levou a assimilacdo do simbolo pela liturgia cristd,
condigdo essa que na Roma imperial, ja se encontravam timulos de cristdos contendo
suasticas. E a presenca desse simbolo manteve-se pela Idade Média®.

Freed e Freed (1980, p. 94-95) apontaram de forma bastante importante, a
condicdo de que ao se estudar a suastica pelo fato de ela ser um simbolo polivalente e
polissémico, o contexto na qual ela foi encontrada, deveria ditar os parametros pelos quais
sua interpretacdo seria realizada. Nesse sentido, embora a suéstica apareca junto a cruzes
cristas, ndo deveriamos tomar como solu¢do mais simples dizer que a suastica seria uma
“outra cruz’, mas procurar entender seus significados proprios, os quais se
complementariam com o da cruz.

Nesse sentido, ressalvamos que a condi¢do da suastica presente na pedra rinica U
Fv1992;157, por ela estar inserida dentro de uma grande cruz, nos leva a considerar um
contexto cristdo. E partindo disso, temos que propor quais seriam as interpretacdes cristas
do periodo para a suastica. A fim de entender por qual motivo aquele simbolo estaria ali.
Nesse ponto, como assinalado por Teodor e Stanciu (2009), a presenca de sudsticas sendo
usadas por cristdos remontaria a pelo menos o século Ill ou IV, no periodo da Roma
imperial, sendo encontrada ao lado de outros simbolos cristdos em timulos e tumbas.
Todavia, na antiga Gélia, Bretanha e Irlanda no periodo de cristianiza¢do daquelas terras,

0s cristdos também passara a usar suasticas associadas com cruzes. Posteriormente algo

60 A Catedral de Amiens na Franca é famosa por seu piso com suasticas. A Catedral de Winchester na
Inglaterra possui a estatua de um bispo cujas vestes sdo adornadas com suasticas. A Igreja de Lalibela na
Etidpia, também contém suasticas adornando janelas.
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do tipo foi visto na Germania, na Escandinavia e outros lugares. Mas qual seria o
simbolismo cristdo concedido a suéstica?

Nobuaki Kuniya (1967, p. 17-18) alegava que a suéstica tenha comecado a ser
usada pelos cristdos gregos, 0s quais segundo a tradi¢do dos Evangelhos, foram um dos
primeiros povos a serem convertidos pelos préprios apostolos. Ele assinalava que a
suastica era comparada a duas letras Gama, isso deu origem ao termo cruz gamada. No
entanto, essa associagdo da suéstica com a fé cristd seria legado da cultura judaica, a qual
fazia uso, segundo ele, de suéasticas e simbolos parecidos chamados de gammadiae, para
se referir as personagens biblicas e a Javé. Dessa forma, com a expansao do cristianismo
pelo Império Romano, 0s romanos consequentemente adotaram a partir dos gregos, a
ligacdo da suéstica com a fé crista.

Nesse ponto Kuniya (1967, p. 19) sugeriu que a suastica nao seria um simbolo
apenas associado com a cruz e Jesus Cristo, mas dentro da tradicdo judaica, era um
simbolo ja usado para se reportar a Javé e aos profetas, que por sua vez, através do
cristianismo sua associacdo foi expandida para Cristo, os apdstolos e santos. Nesse
sentido, ele salientou que a suastica evocaria alguma ideia de sagrado pela condicéo de
estar associado ndo apenas com Deus, mas também com seus representantes — profetas,
apostolos e santos —.

Uma segunda possibilidade de interpretagéo apresentada por Kuniya (1967, p. 21)
e bastante interessante, a qual acreditamos que tenha conexdo com nosso objeto de estudo,
diz respeito ao seu comentario quanto a presenca de suasticas em timulos e tumbas, que
para ele, tal simbolo estaria associado com ideias de protecdo, e evocacao da salvacéo.
Nesse contexto, ele defendeu que a sudstica incorporasse simbolismos associados com a
cruz, estando essa atuando como simbolo de esperanca, iluminacdo e salvacdo. Nesse
ponto, ele insere sua hipdtese de que a sudstica cristianizada estando associada com
simbolismos de vida. O que até faz sentido, ja que a propria cruz cristd também evoca
ISSO.

Além dessas caracteristicas especificas ao contexto cristdo, Kuniya (1967, p. 25)
também apontava que em outras culturas a suastica estava associada com simbolismos
celestes e solares, que a conectava direta ou indiretamente com as estrelas, o clima, as
estacdes, chuvas, e consequentemente a ideias de fertilidade e fecundidade. Notamos que

algumas dessas caracteristicas foram absorvidas pela tradicdo judaico-cristdo, como a
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condicdo da suastica possivelmente personificar luz e vida, dois elementos associados a
Cristo®L,

Retomando a pedra ranica Fv1992;157, € possivel que a suéstica dentro da cruz,
esteja atuando como um elemento complementar para exaltar simbolismos associados
com aquele simbolo, podendo evocar ideias sobre vida, iluminacdo e salvacdo. E se
considerarmos o que foi comentado sobre esse monumento anteriormente, pelo seu
cardter memorialista de teor fanebre, pois, o homenageado faleceu em viagem,
considerou-se que a cruz estaria atuando como um simbolo de protecdo, de salvacdo, mas
também de orientacdo para alma de Throstein. Nesse ponto, a suastica poderia estar
reforcando alguma dessas caracteristicas. Ja que ela aparece de forma pequena, em meio
a uma grande cruz, o que sugere ndao se tratar de um simbolo principal, mas
complementar.

Quanto a disposicdo dos nomes dos irméos e palavra-chave, a Fv1992;157 nos
revela alguns dados interessantes. Pela imagem 41 na pégina seguinte, podemos ver a
localizagdo dos nomes dos trés irmdos que prestam homenagem. Nota-se que o texto
rinico comeca pela cabeca da serpente da esquerda e termina em sua cauda. O
interessante € que o nome do homenageado, que era o irmdo Thorstein, aparece na cauda.
Tal posicdo poderia ser tomada como desonrosa, mas nesse ponto Andrén (2000), salienta
que € preciso entender o contexto. Embora o nome de Throstein esteja na cauda, ele
aparece na parte superior e proximo a cruz, duas posicdes de respeito, além de colocar o
nome dele mais proximo do simbolo de protecéo e salva¢do. Embora que outro dos irmaos
dele, no caso, Gunnar, também esteja situado ao lado da cruz, o que indicaria certo status
para ele, talvez como irm&o mais velho ou patrocinador daquele monumento.

Quando passamos para a serpente da direita, 0 texto comeca a cabeca e termina
também na cauda. Abaixo do anel, aparece a palavra morreu, indicando que se trata de
uma homenagem postuma. O interessante nesse ponto, é que a palavra morreu (sin), esta
préxima do anel, que possui também um simbolismo de vida e morte. E caso ela seja um
nd, como alguns estudiosos sugerem, temos aqui a evocagdo do “nd dos mortos”.

Dando prosseguimento a leitura do texto ranico, destaca-se a palavra leste (aust),
a qual informa que Thorstein faleceu em viagem. E na parte superior, ja proximo da

cauda, temos 0 nome de Ingvar, famoso viajante a quem Thorstein esteve subordinado na

61 No Evangelho de Jodo, Jesus é referido como luz da vida e luz do mundo em trés momentos: Jodo 8:12,
Jodo 9:5, Jodo 12:46. Por sua vez, ao longo do capitulo 6 desse evangelho, Jesus é chamado de “pao da
vida” em varios momentos.
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ocasido, como sugere esse texto. Nesse caso, 0 nome de Ingvar como era famoso na época,
também aparece na parte superior do monumento, talvez isso se deva também como
forma de mostrar que Thorstein seria afamado, por ter viajado junto com um viajante

renomado.

Imagem 42 — U Fv1992;157 com 0s nomes destacados

Legenda: Imagem alterada pelo autor com base no original presente no site:
http://www.christerhamp.se/runor/gamla/u3/ufv1992-157.html.

Mas um ultimo detalhe que destacamos nessa analise textual, diz respeito a
posicao da palavra ponte (pessa), a qual foi escrita fora do corpo da serpente, ligado seu
focinho com a ponta da cauda, como se fosse uma ponte. Porém, o interessante é que na
serpente ao lado, ndo existe uma conexdo dessa, 0 que sugere que 0 uso da palavra ponte
teria algum valor simbolico para o contexto do monumento, criando um ciclo na serpente
dadireita, a qual contém as informac@es que destacavam Thorstein. Além disso, a palavra
ponte também aparece proxima a cruz, o que reforcaria a ideia desse simbolo e do

monumento de servir como guia para a alma do falecido.


http://www.christerhamp.se/runor/gamla/u3/ufv1992-157.html
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5.4.2Prl

O proximo estilo das serpentes ranicas a ser analisado diz respeito ao Prl, que
vigorou entre os anos de 1010 e 1040, sendo algo concomitante ao estilo B-e-v e Pr2.
Gréslund (2006a, p. 120-121) descreve esse estilo possuindo uma forma compacta, com
curvas de angulos menores, focinho curto ou pontudo, labios protuberantes, boca aberta,
podendo exibir lingua ou as presas; olhos pequenos, orelha pequena ou uma coroa
ornamental. Em alguns casos o pescog¢o do animal esta envolto por uma fita. Nesse estilo
a serpente ndo apresenta a presenca de patas ou asas. Ja sua cauda pode ter a ponta
levemente encurvada e apresentar um pequeno apéndice. A autora também sublinha que
esse estilo consta com a presenca frequente de cruzes, anéis e nds, além de poder aparecer
em forma de duas serpentes.

Em nossa pesquisa detectamos que as provincias de Osterg6tland, Sédermanland
e Uppland contém o maior nimero de exemplares de serpentes runicas do estilo Prl.
Todavia, observa-se que em provincias menores como Gaéstrikland, Halsingland e
Medelpad, esse estilo conserva fortes elementos do estilo dinamarqués, o que pode sugerir
também se tratar de um estilo de transicdo, pelo menos nessas localidades, pois em
Uppland ja se encontra diferentes formas de serpentes do Prl.

Devido a condigéo das serpentes do estilo Prl estarem na maior parte das vezes
associadas com cruzes, aneis e nds, sendo raros 0s casos que isso nao ocorre, logo, €
dificil trabalhar com esse estilo sem o desassociar dos simbolos acima citados. Sendo
assim, para evitar repeticdes de analise, ao invés de apresentar trés exemplos distintos
como visto no estilo B-e-v, dessa vez vamos analisar apenas um exemplo, pois 0 método
por nos usado pode ser repetido nos outros casos. Sendo assim, o exemplo por nds
escolhido advém de Ostergotland.

A pedra Og 81 fica situada na antiga Igreja de Hogby®?, que conta com um
pequeno cemitério e um conjunto de oito pedras rdnicas, das quais duas sao fragmentos
e apenas outras duas apresentam serpentes do tipo Prl. Pela condicdo que na historia
sueca ndo foi incomum que pedras runicas fossem trocadas de lugar e até mesmo levadas
para terrenos de igrejas devido a possuir cruzes — os que as identificavam como

monumentos cristdos —, elas foram reunidas em terrenos de igrejas e paréquias. Sendo

62 Existe também uma Igreja de Hogby em Oland, mas no caso, abordamos a de Ostergétland.
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assim, nem sempre é possivel determinar se uma pedra runica foi erguida originalmente
no terreno de uma igreja ou transportada para l& posteriormente.

Todavia, escolhemos Og 81 (ver imagem 42) por ela apresentar duas serpentes em
formato diferente, além de conter os elementos simbdlicos da cruz, suastica e com o0 no.
A Og 81 foi usada na construgdo de uma das paredes da igreja, permanecendo ali até
1874, quando aquela ala do templo foi demolida e a pedra removida. Na época nao se
sabia que ela possuia imagens em outra face, apenas uma dela estava exposta, onde podia-
se ver uma cruz ao centro. Com tal descoberta 0 monumento foi transportado para a area
do cemitério, onde permanece desde entdo. A Og 81 ¢ alta e estreita, possuindo 345 cm
de altura por 60 cm de largura. Mas como ela foi esculpida num bloco irregular de granito,
em alguns trechos sua largura varia de 54 cm a 63 cm (BRATE, 1911, p. 80).

O lado A apresenta uma grande serpente compactada, a qual lembra o estilo
dinamarqués. A cabeca do animal é pequena, exibe uma coroa®®, boca aberta com lingua
estirada. A cabeca se encontra proximo a base. Devido a semelhanca com o estilo
dinamarqués, possivelmente essa serpente tenha apenas a funcdo ornamental de conter as
runas. No entanto, no lado B encontra-se uma serpente em formato oval, sendo que sua
cauda da um n6 no pescoco. A ponta da cauda estd levemente dobrada e possui um
pequeno apéndice. J& a cabeca do animal apresenta também uma coroa, boca aberta,
focinho pontudo, labio inferior protuberante e uma lingua trifurcada que lembra uma
chama. A cabeca do animal aponta para cima, como se estivesse a observar a cruz que
contém uma suastica dentro. A cruz ndo esta situada ao centro do monumento, mas um

pouco abaixo da sua metade.

%3 Na pagina 64, apresentamos o comentario de Jacob Grimm que escreveu que algumas serpentes do lar
seriam identificadas por um tipo de coroa.
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Imagem 43 — Pedra runica Og 81
o 3% : F

R A e

Legenda: As duas faces da Og 81 contendo serpentes runicas. O monumento encontra-se exposto no terreno
do cemitério da Antiga Igreja de Hogby, em Ostergétland. Fotos tiradas por Christer Hamp em 07/07/2007.
Fonte: http://www.christerhamp.se/runor/gamla/og/og81.html.

As runas contidas na Og 81 possuem trés textos: o primeiro referente ao lado A
com a serpente compacta, diz que “O bom homem Gulli teve cinco filhos. O valente
Asmundr caiu em Feeri; Ozur encontrou seu fim no leste da Grécia; Halfdan foi morto em
Holm; Kari foi morto em Oddr ¢ Btii também foi morto” (traducdo nossa). Ja no lado B
lé-se “Thorgerdr levantou essa pedra em memoéria de Ozur, irmdo de sua mée. Ele
encontrou seu fim no leste da Grécia” (traducdo nossa). Por fim, a terceira inscricao
contida em outro lado da pedra, informa o nome do mestre de runas: “Thorkell esculpiu
as runas” (traducdo nossa).

Por esse epitafio que ndo apresenta caracteristicas religiosas, observa-se que o
monumento foi erigido a mando de Thorgerdr para seus tios, pois fica subentendido que
Gulli possa ter sido o avd materno de Thorgerdr. Nota-se também neste epitafio a
presenca da genealogia, caracteristica que aparece em algumas pedras ranicas. Além
disso, o texto informa que todos os cinco filhos de Gulli morreram, pelo que parece em


http://www.christerhamp.se/runor/gamla/og/og81.html
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combate ou em expedicdo. Pois, com excecao de Bui que ndo tem o local de sua morte
citado, os demais irm&os tém os locais onde morreram, mencionados. J& Ozur que é o
principal homenageado, esse faleceu a leste da Grécia, o que pode ser uma referéncia ao
Império Bizantino®.

Mas retomando aos elementos simbolicos dessa pedra rdnica, como dito antes, a
serpente do lado A parece ser apenas uma figura ornamental para conter a maior parte do
texto ranico, porém, o que chama atengdo é a serpente do lado B, que apresenta formato
diferente e um no6. No caso, 0 n6 como sublinhado anteriormente no tdpico 5.3, expressa
varios significados, dos quais alguns estdo associados com a ideia de vinculo, protecao,
além de simbolizar vida e morte. E talvez até outros significados que hoje
desconhecamos. No entanto, tomando as caracteristicas citadas, a serpente B a qual
apresenta um no em seu corpo, pode ser uma referéncia a essa ideia de vinculo e protecédo
oferecidos ao homenageado (que no caso Ozur é o principal), pois o texto informa que
ele morreu distante de casa e ndo sabia-se 0 paradeiro de seus restos mortais. Inclusive
nem se sabe se eles foram enviados de volta. Sendo assim, a serpente com nd expressa
esse simbolismo de estar protegendo Ozur.

Nesse caso, 0 nome do seu sobrinho, aparece ao lado da serpente, ja 0 nome do
tio aparece adiante, estando acima da cruz, novamente uma posi¢do de destaque. J& a
palavra Grécia (Grikium) encontra-se no lado direito da serpente, o que possa identificar
o0 animal também como estando associado com simbolismo de morte. Pois Andrén (2000),
observou certas cenas de animais mordendo ou serpentes se mordendo, e proximo ao local
da mordida, constava a palavra morreu, causa da morte ou o local onde o homenageado
faleceu.

E essa ideia apotropaica é reforcada pela presenca da cruz como simbolo que nao
apenas anuncia uma identidade cristd, mas também tem o valor sagrado de protecédo e
reivindicacio para a ressureigio (isso se cogitarmos que Ozur ou seus irméos fossem
cristdos), além de que a cruz também poderia atuar como um guia para orientar a alma
dos irméos, pois parecem que todos morreram longe de seu lar e talvez seus restos mortais
ndo foram levados de volta para a familia. Por sua vez a suastica também conteria seus
simbolismos associados com o ciclo da vida, além de estar associada com a cruz cristd,

como comentado no exemplo anterior, pois ela aparece dentro da cruz.

% No texto esté escrito Grikkjum no original, e ndo Grikkland, que pode ser entendida como referéncia ao
Império Bizantino, como comentado na nota 52.
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5.4.3 Pr2

O estilo Pr2 perdurou de 1020 a 1050, iniciado cerca de dez anos mais tardiamente
que 0 B-e-v e 0 Prl, mas terminando depois do Prl. As serpentes nesse estilo de acordo
com Graslund (20064, p. 121), apresentam angulos maiores do que 0s vistos no Prl, suas
cabecas apresentam uma forma cdncava entre a orelha e a ponta do focinho; o focinho
também pode apresentar uma dobra; o labio inferior é protuberante e os olhos séo
pequenos. A orelha diferente do Prl, que sdo pequenas, neste estilo elas s&o um pouco
maiores e mais pontudas, chegando a lembrar até mesmo um chifre.

Nesse estilo ja se notam ainda de forma timida a presenca de patas e de apéndices
situados geralmente no pesco¢co. A cauda é parecida ao do estilo Prl, sendo mais
ocasional a presenca do apéndice. Cruzes sdo frequentes nesse estilo, e 0s anéis e nos
também aparecem com maior frequéncia. Em alguns casos o pescoco e a cauda do animal
n&o sdo ligados por anéis ou nds, mas por fitas (GRASLUND, 20063, p. 122). Além disso,
observou-se que as serpentes de Gastrikland apresentam maior presencga dos apéndices
NOS Pescocos, por sua vez, as serpentes de Sodermanland aparecem em maior quantidade
na forma de 8. Devido a haver algumas caracteristicas novas na forma das serpentes como
a presenca de apéndices em seus corpos e até mesmo de patas, decidimos incluir isso em
questéo.

O primeiro exemplo que escolhemos advém de Gastrikland, sendo a Gs 12 (ver
imagem 42), que fica situada em Lund, estando encaixada a uma das paredes da Igreja de
Valbo. Nao se sabe o local exato da origem desse monumento, pois desde 1896, ela
encontra-se no mesmo local desde entdo. No entanto, Jansson (1981, p. 108) informa que
antiquaristas do século XVII ja haviam escrito sobre a Gs 12, apontando que ela seria
nativa de Lund mesmo. Ou pelo menos € o que eles supunham na época. O monumento
é feito de arenito vermelho-amarelado, possuindo mais de 300 cm de altura, 88 cm de
largura e 42 cm de espessura. Trata-se de uma pedra rdnica alta e estreita. No entanto,
essa ndo é sua versao original, pois relatos do seculo XVI1I ja apontam que a Gs 12 estava
rachada e faltavam algumas partes da base (JANSSON, 1981, p. 114). Devido a essa
condigdo de ter rachado, 0 monumento apresenta imagem parcialmente deteriorada,
especialmente na parte inferior proximo a base, onde ocorreu um descascamento da sua

superficie.
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Imagem 44 — Pedra ranicas Gs 12

Legenda: A pedras Gs 12 incrustada na parede da Igreja de Valbo. Fonte:
http://www.runesnruins.com/runes/gs12.html.

No que se refere a sua imagem, observa-se duas serpentes com patas, cujos
pescocos ddo um nd um no outro. Ao centro hd uma grande cruz, e abaixo dessa ver-se a
cabeca de uma terceira serpente, a qual estd entrelacada as caudas das duas outras
serpentas, as quais séo conectadas por um anel com um ornamento de bulbo. Como essa
secdo da pedra esta danificada ha séculos, pois as gravuras dos séculos XVII e XVIII ja
apontam tal problema, ndo se pode observar com mais detalhes como seria o corpo da
terceira serpente e se essa conteria pata também. Além disso, as pontas das caudas dos

animais nao sdo visiveis.


http://www.runesnruins.com/runes/gs12.html
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Quanto ao texto, as runas informam que “Idrdr fez erguer essa pedra em memoria
de Eibjorn, seu filho. Eles eram... Bergsvein e Arnfast e Eilif. Eles eram... Que Deus e a
Mé&e de Deus ajudem sua alma” (tradu¢do nossa). Devido a algumas runas estarem
apagadas, existe seces do texto que ndo sdo compreensiveis, especialmente em dois
momentos quando se referem a “eles eram”. No caso, ndo se sabe se Bergsvein, Arnfast
e Eilif seriam irmdos de Eibjorn ou seriam algum antepassado seu, podendo serem irm&os
de seu pai. Além disso, o epitéfio revela um teor cristdo, evocando a protecdo de Deus e
da “Mée de Deus”®.

O que chama inicialmente atencdo nesse monumento para além da grande cruz ao
centro, sdo as duas serpentes enroscadas por um né em seus pescoc¢os e o fato de elas
possuirem patas. Alguns podem se questionar se a presenca de tais membros seja fator de
considerar tais animais serpentes ou nao, pois naturalmente elas ndo possuem patas. Com
isso, poderia se dizer que seriam dragdes? Como apresentado no capitulo 2, ali discutimos
que o dragdo ndrdico era uma grande cobra, entdo, ndo é facil determinar se 0s animais
presentes nesse monumento seriam vistos pelas pessoas da época como sendo cobras ou
drag0es.

Todavia, se considerarmos o que foi explicado no capitulo 2 sobre o papel do
dragdo e da serpente como seres que podem causar maleficios ou beneficios, o que inclui
eles gerarem protecdo aos vivos ou mortos, independentemente de serem serpentes ou
dragdes, o0 sentido apotropaico pode ser mantido. Aqui recordamos 0s comentarios de
Pastoureau e Franco Jr sobre o uso de dragbes como simbolos apotropaicos em igrejas.
Sendo assim, ndo seria estranho ou irracional ter estes animais associados com timulos e
monumentos cristdos, ja que eles proprios aparecem nas igrejas, consideradas como a
“casa de Deus”.

Além da condicdo desses animais terem um carater protetor, mesmo que seja a
nivel de analogia onde “similar espanta similar”, os nds reforgam essa ideia de protecao,
a qual é somada com a presenca da cruz e concluida com o epitafio evocando a protecdo
divina de Deus e Maria. E quando passamos para analisar a posicdo dos nomes presentes
no texto ranico, o nome de Eibjorn situa-se ao lado da cabega da serpente da direita que
esta embaixo. E por sua vez, ao lado da cabeca da serpente da esquerda, que esta apagada,

encontra-se 0 nome e Deus (Gud), e mais acima esté escrito Mée de Deus (Moder Gud).

%5 O nome Maria ou Nossa Senhora, ndo s3o citados nas pedras rinicas. Ela sempre ¢ referida como “Mie
de Deus”.



220

Aqui temos um dado interessante a ser mencionado. No exemplo anterior da Og
81 citamos que a presenca do nome Greécia ao lado da cabeca da serpente poderia ser
indicativo de associar o0 animal com a morte, no caso da Gs 12 essa associagdo manteve-
se, mas com uma diferenca. A serpente neste caso também esta em nd, mas esse no é
formado por outra serpente que se enrosca nela, assim, temos dois animais enroscados,
0s quais formam uma conexao. E nesse ponto, 0 nome de Deus surge paralelo ao nome
do homenageado, e ambos séo separados por duas cobras que se enroscam, 0 que pode
ser interpretado como um simbolismo de conexdo, pois a serpente € considerada um
animal que conecta o mundo dos vivos com o mundo dos mortos, simboliza o ciclo da
vida e até mesmo em algumas culturas, ela personifica a alma. Nesse ponto poderiamos
perceber nesse exemplo, uma conexdo simbdlica entre Eibjorn e Deus, manifestada por
essas duas serpentes.

Assim, novamente se ver 0 uso de pedras ranicas associados ndo apenas para
exaltar a memdria dos mortos, mas também de servir de meio apotropaico para guardar
suas almas em sua jornada ao Paraiso, pois como citado anteriormente por Minois e Aries,
naquele tempo os cristdos temiam que sua alma pudesse ser desviada do “caminho para

o Céu”.
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5.4.4Pr3

Se a presenca de serpentes rdnicas com patas comegou a surgir no estilo Pr2,
embora fosse escassa, ja no estilo Pr3 as patas tornaram-se mais comum. O Pr3 teria
perdurado entre 1045 e 1075, o que marca meados do século XI e o periodo de transicao
dos estilos antigos para os estilos novos. Fato esse que se observa elementos do Prl e Pr2
contidos no Pr3, e por sua vez, algumas caracteristicas surgidas com ele foram legadas ao
Pr4. Graslund (2006a, p. 122) informa que o estilo Pr3 é caracterizado por serpentes com
corpos que apresentam curvas em angulos moderados, a cabeca € similar a do Pr2, porém,
os olhos sdo maiores, a orelha é ligeiramente menor do que a do Pr2. Todavia, 0 que
destaca nesse momento é a presenca de um labio superior dobrado, que as vezes da a ideia
de ser um apéndice. A ponta da cauda pode estar estirada ou ligeiramente dobrada.
Apéndices na ponta da cauda costumam ser um pouco maiores. Cruzes, an€is € nos
aparecem com frequéncia. A forma de 8 é mais comum que em outros estilos.

O estilo Pr3 foi bem popular na Suécia, sendo contabilizado em nossa pesquisa
pelo menos 300 exemplares de serpentes desse tipo. Tal estilo foi prolifico nas ilhas de
Gotland e Oland, S6dermanland e Uppland. Para néo ficar em exemplos parecidos com
0s anteriores, onde 0s monumentos apresentam nds, anéis e cruzes, decidimos usar um
caso de Gotland, a qual apresenta o estilo Pr3 unido ao estilo gotlandés de pedras runicas.
Sendo assim, escolhemos a pedra ranica G 59.

A G 59 encontra-se de posse da Igreja de Hablingbo desde o século XIX. Antes
de 1920, ela ficava exposta no cemitério da igreja, porém, foi transferida para a cAmara
da torre da igreja, a pedido de um antiquarista, o qual preocupou-se com o desgaste
sofrido pelo monumento exposto as intempéries. Desde entdo 0 monumento continua no
mesmo local. Pela condicdo da G 59 ser feita ndo de granito, mas de um tipo de calcario
granulado isso tornou sua estrutura fragil, tendo acarretado deterioracdo da sua superficie
nestes seculos. O monumento é de dimensdes pequenas, possuindo 102 cm de altura por
96 cm de largura, além de ser fino, medindo 10 cm de largura (JANSSON; WESSEN,
1962, p. 77). Na Igreja de Hablingbo também se encontram inscri¢des ranicas (G 60) e
um fragmento de pedra ranica (G 61) bastante deteriorado. Com isso esse conjunto é
formado por trés pecas, as quais ndo possuem conexao entre si. Devido a condicdo da G
59 esta bastante deteriorada a ponto de metade das suas imagens hoje ndo serem mais
visiveis, decidimos trabalhar com gravuras feitas na década de 1960, época que o

monumento ainda se encontrava em melhor estado de conservacgéo (ver imagem 43).



222

Mesmo as gravuras feitas por Seite nos idos da década de 1960 ja apresentavam
os problemas de conservacdo deste monumento. Jansson e Wessén (1962) assinalaram
que existiam gravuras desse monumento, datadas do século XIX, mas essas apresentavam
imprecisdes na aparéncia e dimensdo das figuras. Inclusive um destes desenhos mostrava
uma cruz no lugar do mastro do navio. Devido a esse desgaste no monumento, nédo
fizemos a anélise da localizacéo das runas.

No que se refere a descri¢do da G 59, observa-se que seu formato é tipico do estilo
gotlandés, o qual foi mais usual em pedras gravadas e nem tanto em pedras rdnicas.
Condicéo essa que somente em Gotland encontram-se pedras runicas com esse formato
especifico. O lado A apresenta duas serpentes simétricas as quais estdo ligadas por um
emaranhado de fitas ornamentais que possuem trés pontas e dao quatro nos. Entre os dois
animais encontra-se uma estrutura que lembra uma lanca com ponta de flor-de-lis. As

duas serpentes possuem patas longas, as quais se cruzam.

Imagem 45 — Pedra runica G 59

182, Hablingbo K., St A 183. Hablingbo K., Seite B.

Legenda: Gravuras dos lados A e B da G 59 Hablingho. K. Seite, 1961. Fonte:
https://www.runinskrifter.net/signum/G/59.
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Suas caudas se unem na parte superior da pedra, estando ligadas por um anel com
ornamento de bulbo. Abaixo das caudas temos a figura de uma mulher de vestido,
segurando um corno de bebida. H&4 uma forma adiante dela ndo identificada com clareza.
Diante da mulher encontra-se um cavaleiro montado e apontando sua longa lanca para
ela. O cavaleiro tem barba e segura as rédeas do cavalo com a outra mao. No lado B do
monumento, encontra-se um navio com vela quadrada, uma ancora e a tripulacéo de seis
homens, trés de cada lado. Nessa parte ndo h& vestigios de runas ou moldura devido ao
desgaste do monumento. O texto runico esta incompleto, lendo-se apenas 0 nome de trés
homens. Ele informa o seguinte: “Hallgeir e Frosti e Atli, eles... em memoria de...”.
Possivelmente os trés homens poderiam ser irmaos e estariam dedicando 0 monumento a
algum parente seu, talvez o pai, tio ou outro irmao, pois geralmente eram 0s homens a
serem homenageados nestes monumentos. Além disso, as imagens presentes sugerem um
contexto masculino.

A presenca da mulher com um corno de bebida foi tomada desde o comego do
século XX como sendo uma referéncia as valquirias que recebem os guerreiros mortos
em Valhala. O cavaleiro foi ora considerado um guerreiro morto montado em Sleipnir,
chegando ao Valhala, ou uma referéncia a Odin. No lado B encontram-se um navio, que
pode ser uma aluséo a condi¢cdo do homenageado poderia ser um guerreiro, um viking ou
um mercador. Essas interpretacdes sdo baseadas principalmente na pedra gravada de
Tjangvide, também encontrada em Gotland e datada de entre 700-800 d.C. Nessa pedra
observa-se 0 que pode ser Odin montado em Sleipnir, diante de uma valquiria segurando
dois cornos de bebida. E na parte inferior da pedra ha um navio. Possivelmente como
aponta Jansson e Wessén (1962, p. 80), o escultor da G 59 pode ter se inspirado na
Tjangvide e representado a mesma tematica ali contida. Isso € indicativo que o
homenageado seria pagdo e ndo cristao.

Partindo dessa linha de interpretacdo mais aceita, a qual ndo discordamos, nota-se
novamente o carater flnebre da pedra rdnica presente. Os homenageadores poderiam ter
solicitado tais imagens como forma de retratar o parente falecido que agora estaria a
caminho de Valhala, o descanso dos guerreiros valorosos. Quanto ao navio, esse poderia
ser uma referéncia a ocupagdo do homenageado como sugerido anteriormente, ou 0 navio
pode atuar como uma referéncia a viagem ao Além, pois ha relatos que Valhala néo ficaria
no céu, mas no aléem-mar no Norte. Mas nesse ponto, se considerarmos o cavalo como

sendo um psicopompo, ndo faz muito sentido o navio ser também um psicopompo.
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Porém, se ndo ha muitas duvidas quanto a funcao do cavaleiro, da mulher com o
corno de bebida e o navio, e quanto as duas serpentes? Os dois animais aparecem de forma
simétrica, sendo a simetria algo comum da arte medieval de distintos povos europeus. Por
sua vez, suas caudas estdo ligadas por um anel, o qual surge como ornamento, mas
também possui fungdes simbdlicas ja mencionadas. Ja a ornamentacao de entrelacamento
que aparece pregada as cabecas das serpentes pode ser uma referéncia ao estilo Ringerike,
0 qual retrata animais com esses apéndices. Entdo nesse sentido, o escultor da G 59 teria
se baseado tanto no estilo gotlandés quanto no estilo Ringerike.

No entanto, um dltimo simbolo merece ser analisado em questdo, a suposta flor-
de-lis que aparece entre as duas serpentes. A flor-de-lis é também conhecida como lirio e
azucena (seu nome arabe). Embora essa flor seja famosa na heraldica devido a sua ligacéo
com a nobreza francesa e de algumas familias espanholas, o lirio possui distintos
significados, dentre os quais: pureza, castidade, nobreza, virtude, agua, o céu, o feminino,
a alma, a luz, a vida etc. (PASTOUREAU, 2004, p. 96-104).

Essa flor também possui simbolismos cristdos que ndo vem ao caso aqui por se
tratar de um monumento pagao. No entanto, embora a flor-de-lis possua um simbolismo
diverso, caso a imagem na G 59 seja uma referéncia a essa flor, o que ela poderia
significar? Como 0 monumento possui a fun¢do de homenagem e esta associado também
a intuito fanebres, é previsivel pensar que a flor deva adotar simbolismos que coadunam
com tais fungbes. Assim, sugerimos que a flor-de-lis possa representar nobreza, virtude e
a alma. Os dois primeiros devem-se a sua associacdo com o Valhala, o qual segundo a
tradicdo, somente os guerreiros valorosos para la iriam. J& a nogdo de alma combina com
a ideia de se tratar de um monumento com intuito fanebre de representar
iconograficamente o destino do morto. E nesse ponto as serpentes podendo atuar como
guardids dos mortos, poderiam estar a proteger a alma do homenageado simbolicamente

retratada por aquela flor-de-lis.
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5.4.5Pr4

O estilo Pr4 surge nas Gltimas décadas do século XI, englobando o periodo de
1070 a 1100, o que perfaz o final da Era Viking. Esse estilo apresenta alguns elementos
presentes no Pr3, mas ja se mostra bem diferente dos estilos anteriores. Graslund (2006a,
p. 122) o descreve como um estilo elegante com varias curvas, lacos e dobras, e inaugura
o estilo Urnes. A cabeca da serpente é alongada, apresentando uma orelha recurvada para
tras e ndo mais em pé como antes. Em alguns exemplares a orelha é grande parecendo um
chifre e também pode aparecer como um longo apéndice que se enrosca ao corpo do
animal. O olho é bastante grande e alongado. O focinho é curto e o labio superior é mais
longo, apontando para baixo e apresentando uma dobra. Em alguns casos o labio superior
pode possuir apéndices longos. Em geral a boca aparece fechada, néo exibindo mais a
lingua e nem as presas. Embora que o Pr4 exiba mais comumente a caracteristica de
representar as serpentes mordendo a si mesmas ou a outras.

As patas aparecem de forma mais regular, sendo maiores, apresentando trés
garras. As caudas seguem um padrdo parecido com o do B-e-v e Prl, sendo simples. Os
padroes do Pr4 englobam o formato de 8, mas principalmente a tendéncia de
entrelacamento, mostrando uma ou duas serpentes entrelacadas com cobras menores ou
fitas. A presenca de cruzes se mantém, poréem, anéis e nés comegam a ser menos usuais,
sendo gradativamente substituidos pelos lacos (GRASLUND, 20064, p. 123). Esse estilo
predominou principalmente em Gotland, Oland e Uppland. Enquanto o Pr3
contabilizamos cerca de 300 unidades, o Pr4 ja passa dos 400 exemplares identificados,
consistindo no estilo de serpente runica mais comum da Suécia. Um dado importante,
pois revela que boa parte desses monumentos foram erguidos no final da Era Viking,
especialmente em Uppland, a “Ofitssa nordica”. O que também indica que o Pr4 foi
bastante popular em pouco tempo.

Para este estudo de caso, decidimos escolher um dos monumentos que teria sido
feito pelo mestre de runas Opir, um dos mais conhecidos artesdos desse tipo de arte, lhe
sendo creditado a autoria direta e indireta de quarenta e seis pedras runicas pelo menos
(BERTELSEN, 2006, p. 31). Embora haja davidas se Opir realmente fez todas essas
pedras runicas, ou ele designou ajudantes para fazer outras delas, os quais no fim

assinaram o nome do mestre no monumento.
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Nesse sentido o exemplar por nos escolhido trata-se da pedra U 229 (ver imagem
44), a qual encontra-se em bom estado de conservagdo é apresenta uma serpente em
formato de trés circulos, um dos estilos pelos quais Opir possui outros trabalhos. A U 229
fica situada em Skalby, num pequeno campo de gramado em Hammarby, em uma zona
residencial da cidade. Apesar que nao seja sua posi¢édo original, como apontam registros
de antiquaristas do comeco do século XX. O monumento possui 164 cm de altura por 146
cm de largura, tendo sido feito em um pedaco de granito cinza. E embora esteja ao ar

livre, ele vem sendo cuidado pelas autoridades responsaveis.

Imagem 46 — Pedra ranica U 279

Legenda: Foto frontal da U 279, tendo se removido a paisagem de tras, pois 0 monumento encontra-se ao
ar livre. Fonte: https://www.schleugerhard.com/u-201-u-300/.



https://www.schleugerhard.com/u-201-u-300/
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Pela imagem acima observa-se como o estilo Pr4 comecou a apresentar cada vez
mais um padrdo de emaranhamento, contendo Varios circulos e lagos, que a primeira vista
geram confusdo e desordem. No intuito de tornar a imagem mais clara para a anélise,
recorrermos a uma gravura e a colorizamos para destacar as quatro serpentes que compde

o0 tema iconografico da U 279, algo apresentando a seguir.

Imagem 47 — Pedra runica U 279 com serpentes coloridas

Legenda: Gravura da pedra ranica U 279 feita por Jonas Lau Markussen, 11/07/2019. As cores foram
inseridas por nds para destacar as serpentes. Fonte: https://jonaslaumarkussen.com/illustration/the-skalby-
stone-u-279/.

A serpente vermelha é a que possui runas, sendo a maior das quatro. Seu corpo
assume o formato do estilo de trés circulos. O animal apresenta uma longa pata e sua
cauda termina na estranha forma de pata, a qual passou a ser comum no estilo Pr4. A
serpente vermelha morde a serpente amarela préximo ao pescoco, e a sua cauda esta
segurando a serpente verde. No circulo superior ha uma cruz com uma pequena cruz ao

centro.


https://jonaslaumarkussen.com/illustration/the-skalby-stone-u-279/
https://jonaslaumarkussen.com/illustration/the-skalby-stone-u-279/
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A serpente amarela enlaca-se trés vezes na serpente vermelha. A serpente verde
enlaca duas vezes na vermelha, porém, seu pesco¢o dobra-se a ponto de formar um
pequeno circulo. Quanto a serpente azul, essa apresenta pata e trés apéndices: um sai de
trés de sua cabeca e enrosca-se ao pescoco e parte do corpo da serpente verde, formando
um no; o segundo apéndice brota do meio do corpo do animal e sua ponta toca o focinho
dela; o terceiro apéndice surge junto a ponta da cauda. A serpente azul enlaga-se trés
vezes na vermelha.

As serpentes vermelha e azul possuem o mesmo formato, ja as serpentes amarela
e verde sao similares. Esse padrdo de emaranhamento comecgou a se tornar comum no
estilo Pr4 e sendo mantido no Pr5, no qual consiste em uma ou duas serpentes maiores
estarem emaranhadas por vérias cobras menores. Alguns exemplares chegam a contar até
com cinco ou sete cobras emaranhadas as serpentes maiores. O motivo disso
provavelmente seja ornamental. Algo inclusive visto no estilo Urnes adotado na
decoracdo de igrejas nordicas.

Quanto ao texto ranico esse informa que: “Bjorn e Igulfastr e Jon fizeram esta
ponte em memoria de Thorstein, seu irmdo. Opir gravou as runas” (traduc&o nossa). Por
esse texto bem curto, observamos que trés irmdos prestaram homenagem ao irméo
falecido. E no final o mestre de runas responsavel p0s sua assinatura. O texto nao
apresenta nenhuma outra dedicatdria ou informacgdo como e onde Thorstein faleceu. E
embora a U 279 contenha uma cruz, nota-se a auséncia de um epitafio cristdo no
monumento, algo que é comum, pois existem mais pedras com cruzes sem epitafios
cristdos, do que monumentos com esse tipo de epitéfio.

No quesito iconogréfico, além dessa caracteristica de emaranhamento, nota-se
também a condicdo da serpente vermelha estar mordendo a amarela. O tema de serpentes
mordendo se popularizou com no estilo Pr4. Em geral tais mordidas sdo aplicadas a altura
do pescoco, e raramente elas mordem a ponta da cauda, o que poderia sugerir um
simbolismo de ouroboros como cogitado por alguns estudiosos. Além disso, ha a
condicgéo de que em algumas pedras as serpentes estdo a morder a si mesmas.

No caso, a mordida representa um ato de agressividade, podendo suscitar a
interpretacdo de ser um ataque contra o outro ou contra si mesmo. Nesse sentido,
poderiamos interpretar que uma serpente mordendo outra, possa suscitar um parametro
de defesa, tomando aqui a outra cobra como uma ameaga, com isso a serpente guardia
estaria agindo em ato de protecdo. Mas, além desse simbolismo da mordida, chama

atencdo na U 279 a grande quantidade de lagos e circulos. Recordando que o circulo
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possui um simbolismo de continuidade e tempo, estando associado com o ciclo da vida e
morte, dois elementos presentes no monumento, pois no epitafio assinala que Thorstein
faleceu e agora tinha aquela pedra sendo erguida em sua memoria®®.

Quanto aos lacos, anteriormente foi demonstrado que o lago simbolicamente esta
associado com 0 no, tendo esse um simbolismo de conclusdo, fechamento, conexao,
protecdo, além de estar conectado com intuitos flnebres. A serpente azul é a Unica que
apresenta um né propriamente, e esse aparece curiosamente em torno de seu pescocgo, 0
“n6 do enforcado”, algo que possa remeter a condigdo de Odin ter-se enforcado na
Yggdrasil. Pelo fato de ndo sabermos se Thorsteinn tenha sido um guerreiro, ndo tem
como aprofundar essa linha de interpretacdo de que o né da serpente azul poderia estar
associado realmente a Odin.

Outra caracteristica que se destaca nesse monumento sao as quantidades referentes
ao numero 3. Todas as serpentes formam trés circulos com seus corpos. Porém, uma
indagacdo nos suscitou, por que quatro e ndo trés serpentes? Talvez os quatro animais
possam ser referéncias aos quatro irmdos. Ou apenas as outras trés serpentes sejam
referéncias aos irmaos que estao a prestar homenagem. Sobre isso, Andrén (2000, p. 13-
15) também salienta uma possivel interpretacdo de que as serpentes presentes nestas
monumento, no que diz respeito a exemplares que contenham mais de um destes animais,
poderia ser também alusdo aos familiares.

Apesar que no exemplo da U 279, o nome dos irmdos estejam todos gravados na
serpente vermelha. No caso, o texto rinico comega no circulo da direita, iniciando-se pelo
nome de Bjorn, sendo seguido por Igulfastr. Ja no circulo superior, o primeiro nome que
aparece é Jon, depois vem a dedicatéria da “ponte em memoria”, para chegarmos ao nome
de Thorstein que esta ao lado direito da cruz (local de destaque). Por fim, 0 nome de Opir
aparece no circulo da esquerda. Se tomarmos a localizacdo destes nomes, Bjorn esta
proximo do azul, igulfastr liga-se com a serpente azul e a verde, e Jon esta ao lado da
serpente amarela. O que poderia indicar que tais animais representariam os irmaos. E uma
possibilidade a ser considerada. Entretanto, existe também outro fator a ser considerado:
o0 simbolismo do numero trés.

Na mitologia nérdica o nimero trés era recorrente, estando associado a varios
mitos como o caso dos irmdos Odin, Vili e Vé os quais foram responsaveis por criar

Midgard (o mundo dos homens); os deuses Odin, Hoenir e Lodurr criaram Ask e Embla,

 Thompson (2016) comenta que quando aparece a expressdo em memoria, era indicativo que o
homenageado havia falecido. Embora que nem sempre a palavra memoria aparecesse nas pedras runicas.
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0s primeiros seres humanos; em Utgard, Thor foi desafiado por Utgard-Loki a cumprir
trés testes; Odin passou trés dias e trés noites em companhia de Gunnlod até roubar o
hidromel da poesia, depositado em trés anforas. As trés Nornas estariam associadas com
o destino; Loki teve trés filhos com Angrboda. O grande inverno que antecederd o
Ragnarok, durara trés anos seguidos. A Yggdrasil possui trés grandes raizes. Mas qual
seria 0 valor simbdlico para esse nimero?

Na cultura escandinava medieval pré-cristd, o trés também era visto em outros
simbolos como a triquetra, o triskelion e o valknut. No caso do triskelion, ele teria
conexdes com a suastica e a espiral, e assim deteria simbolismos de aspectos solares, de
temporalidade, do ciclo da vida e que poderia estar associado também com deus Odin. J&
a triquetra e o valknut, estariam associados com simbolismos referentes a vida, a morte,
o0 tempo, entre outros (LANGER, 2010, p. 10-13). J& Tang (2015, p. 13-16) comenta que
0 trés na literatura escandinava era um numero que expressava totalidade, unidade, etapas,
quantidade de pessoas e tempo. Era também utilizado para designar acontecimentos
importantes, fosse enfatizando alguma caracteristica destes acontecimentos ou a presenca
de envolvidos, que em geral resumia-se a trés pessoas importantes para aquele contexto.
O namero também possuiria um valor religioso e méagico.

No que se refere ao nove, Rudolf Simek (1990, p. 232-233) escreveu brevemente
que desde tradi¢Ges germanicas esse numeral ja possuia preponderancia simbdlica e até
magica, embora ndo se saiba exatamente 0s motivos para isso. E 0s nordicos conservaram
tais caracteristicas. Simek cita alguns exemplos de mitos que se referem ao nove e sugere
que teria um valor cosmoldgico, estético e magico envolvendo esse numeral. Ja Johnni
Langer (2015d, p. 342) acrescenta que o nimero nove também estaria associado com
elementos magicos para protecdo, teria sofrido influéncias ndo apenas de povos
germanicos, mas também de tradicGes xamanicas, além de ser um nimero associado com
0 deus Odin e algumas runas.

Por essas caracteristicas gerais e especificas que envolvem o nimero 3 e 0 9,
podemos sugerir que no contexto da U 279, os trés lacos que aparecem nas serpentes
poderiam representar simbolismos associados com a ideia de unido, plenitude, equilibrio,
o ciclo da vida e talvez alguma referéncia direta ou indireta a Odin. Salientamos que o
circulo simbolicamente também esteja associado com tais elementos apresentados, e a
condic&o de ele aparecer em quantidade de trés poderia ser uma escolha estética e/ou para
reforgar algum significado hoje desconhecido para nés. Lembrando também que existam

serpentes cujos corpos formam apenas um ou dois circulos.
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Um dltimo dado a ser comentado sobre o uso de trés circulos como visto no
exemplo da U 279, e se tal caracteristica voltaria a se repetir em outros monumentos
creditados a Opir? A presenca desse estilo se repete com as pedras U 118, U 122, U 142,
U 210, U 262, U 287, U 315, U 566, U 687, U 893, U 898, U 984 e U 1106, 0 que totaliza
treze monumentos que possuem esse estilo em particular. No entanto, cada uma dessas
pedras runicas retratam as serpentes de forma diferente, alterando seu tamanho, posi¢édo
de suas cabecas e patas, e quantidade de serpentes que acompanham as maiores. Todavia,
sublinhamos que a U 898 ndo apresenta uma cruz, diferente dos demais monumentos.

Entretanto, poderia se indagar que o estilo de trés circulos poderia ter sido uma
invencdo de Opir? E dificil confirmar tal questionamento, pois existem outros
monumentos que apresentam esse estilo, em particular a pedra U 459 que é classificada
sendo Pr2, o que significa que antecede a época de produgdo dos monumentos de Opir.
Ele poderia ter se influenciado por esse monumento? Ou sua inspiracdo adveio de outro
lugar? Essas séo perguntas que ndo temos como responder. No entanto, podemos afirmar
mesmo que o estilo de trés circulos anteceda Opir, ainda assim, ele parece ter sido o
responsavel por difundi-lo, incluindo o simbolismo do nimero trés que € marcante nesses

exemplares.
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5.4.6 Pr5

O ultimo estilo a ser comentado quanto a identificacdo das serpentes runicas
refere-se ao Pr5. Mas ha um porém nisso. O Pr5 representa um periodo temporal que
ocorre apos a Era Viking, sendo classificado entre 1100 a 1150, o que compreende 0
inicio da Idade Média Nérdica. E evidente que naquela época as pessoas ndo tinham essa
percepcdo temporal e historiografica e para elas 1050 e 1150 ndo pareciam ser tdo
diferentes. Mas para nos historiadores € preciso sublinhar que atualmente existem esses
demarcadores historiograficos. Ainda assim, abordamos o estilo Pr5 mesmo ele sendo
posterior a Era Viking.

Gréslund (20064, p. 123) descreve que nesse estilo a serpente apresenta uma forma
de arco, apresentando linhas que se cruzam em angulos retos, podendo ser na horizontal
ou na vertical. Seu corpo também pode aparecer enlacado ao corpo de outras cobras e
apresentar curvas. A cabecga do animal possui duas formas, a primeira é parecida com a
do Pr4, mas sendo menor e sem as orelhas exageradas ou o apéndice labial grande. J& a
segunda forma da cabeca é totalmente diferente do que € visto nos outros estilos. A autora
diz que seria uma influéncia da arte irlandesa, apresentando uma cabeca pequena e com
a boca em formato de bico.

Os olhos sdo pequenos, sendo que no Pr5a eles seguem o formato do estilo Pr4, ja
no Pr5b, eles sdo menores. As orelhas sdo pequenas ou inexistentes, mas em alguns casos
aparecem como longos apéndices que se enroscam ao pescogo ou outras partes do corpo.
A boca geralmente aparece aberta, sem mostrar as presas ou a lingua. As patas sao
parecidos com o estilo Pr4. A ponta da cauda tem normalmente o formato de uma pata.
Seus corpos apresentam simetria contorcendo-se e formando arcos ou circulos. Podendo
aparecer mordendo a si mesmo. Normalmente mordem seus préprios pesco¢os. Cruzes
aparecem ocasionalmente. N&o hé presenca de anéis e 0s nds sao escassos.

O estilo Pr5 é pouco numeroso como o estilo Prl, sendo identificado menos de
setenta exemplares. No caso, esse estilo concentrou-se em Uppland, o que sugere ser seu
local de origem. No entanto, as pedras Vs 17 e Vs 27 em Vastergdtland suscitam duvida
entre os estudiosos, pois poderiam pertencer ao tipo Pr5a, embora ndo haja certeza quanto
a isso. De qualquer forma, para esta analise utilizamos os exemplares presentes apenas
em Uppland, tendo escolhido um do tipo A e outro do tipo B, devido a suas varia¢Oes

comentadas acima.
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No caso do tipo Prba, o exemplar por nos escolhido trata-se da pedra runica U
1034 (ver imagem 46), situada na Igreja de Tensta, a qual compreende a Arquidiocese de
Uppsala, tendo sido fundada no século XIII, possui quatro pedras runicas: U 1034, U
1035, U 1036 e U 1037, sendo que todas apresentam serpentes, embora a U 1037 tenha
restado apenas um fragmento, ndo podendo ser datada. No entanto, a U 1035 e U 1036
sdo datadas do estilo Pr4. Como a igreja somente foi erguida dois séculos ap6s o término
da Era Viking, ndo se sabe onde originalmente esses quatro monumentos foram feitos e
erguidos, ou quando foram transferidos para o interior da igreja (WESSEN, JANSSON,
1957, p. 272).

Originalmente a U 1034 ficou exposta ao lado da porta do coro, mas em 1950 foi
transferida a pedido do arquedlogo Svein Jansson e restaurada, pois ela apresentava
rachaduras e estava dividida em duas metades. Ap0s o restauro 0 monumento foi exposto
no lado de fora da igreja, onde permanece desde entdo. O monumento foi esculpido em
granito vermelho-acinzentado, possuindo 200 cm de altura, 107 cm de largura e espessura
de 34 cm. Sua superficie é quase uniforme e por ter passado séculos guardada no interior
daigreja, ndo sofreu tanto dano causado pelas intempéries. A autoria das runas é creditada
ao mestre de runas Opir (WESSEN, JANSSON, 1957, p. 272).

A serpente ranica da U 1034 possui pata e formato de arco, apresenta a posi¢do
comum de curvar seu pescoco, formando um circulo, mas ao invés de morder seu pescoco,
o animal morde o corpo de uma outra cobra que possui pata e esta enroscada nela. A
cabeca da serpente possui um longo apéndice que se enrosca na cauda da outra cobra. As
caudas das duas serpentes possuem formato de pata. Proximo a cabeca da cobra hd uma
cruz com anel. No topo do monumento ha um tipo de mascara, que apresenta dois olhos,
longo nariz e o vestigio do que seria uma boca ou bigode. Esse tipo de mascara aparece
brevemente em outros monumentos, embora nao se saiba exatamente seu significado.

Quanto ao texto runico esse informa que: “Thorbjorn e Thorstein e Styrbjorn
fizeram a pedra ser levantada em memoria de Thorfastr, seu pai. Opir esculpiu” (tradugio
nossa). Por esse texto nota-se provavelmente um carater de epitafio, no qual os trés filhos
mandaram fazer este monumento para honrar seu pai. Por sua vez, as runas sdo creditadas
a Opir. Por fim, o epitafio é curto e sem informag@es extras, ndo nos permitindo analisar

outros elementos seus.
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Imagem 48 — Pedra ranica U 1034

Legenda: Pedra rinica U 1034 exposta no terreno da Igreja de Tensta. Foto tirada em 6 de outubro de 2010
por Bengt A Lundberg. Fonte: http://kmb.raa.se/cocoon/bild/show-image.html?id=16001000254384.

Passando para sua andlise, por ela compreender um dos monumentos atribuidos a
Opir, a U 1034 apresenta caracteristicas vistas em outros dos monumentos feitos por ele
como a U 104, a U 933 e a U 1014, embora as ultimas duas sejam do estilo Prbb. De
qualquer forma, nota-se nesses monumentos caracteristicas em comum: pescoco
encurvado, serpente com pata, formato de arco, e mordendo a si mesma ou mordendo
outra cobra. No caso da U 1034 destaca-se a condi¢do na qual a segunda serpente esta
enroscada trés vezes na maior, novamente encontramos o simbolismo do trés, dos circulos

e lacos. Todavia, a serpente maior também forma trés circulos: um com o0 pescoco, outro


http://kmb.raa.se/cocoon/bild/show-image.html?id=16001000254384
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com a cauda e um terceiro que € bem pequeno, formado pelo apéndice da cabeca da
serpente. Assim temos ao todo seis lagos.

Recapitulando o que foi dito anteriormente, o arco pode simbolizar a ligagéo da
vida com a morte, ou representar um portal pelo qual a alma cruzaria para ir ao Alem. O
nimero trés pode ser tanto um elemento estético, pois € comum nas pedras de Opir, ou
pode representar os trés irm&os, ou personificar as ideias de unidade, plenitude, equilibrio,
o ciclo da vida e talvez alguma referéncia direta ou indireta a Odin ou a Trindade crista.
Os lacos por sua vez representam a conexao, mas também possuem simbolismos
préximos com o no, podendo representar protecdo, nesse ponto a condi¢cdo da serpente
maior morder a menor, pode ser um complemento simbdlico, mostrando que a serpente
maior esteja a manter ameagas longes. Por sua vez, a cruz indica uma identidade crista,
mesmo que nao saibamos se o pai era cristdo ou seriam os filhos, mas a cruz também
evoca a protecdo de Deus e teria uma funcdo de guiar alma em sua jornada no Além. Por
fim, a novidade contida nessa pedra é a pequena mascara no seu topo. Algo que merece
um comentario a mais.

A presenca de mascaras ou rostos desse tipo, em pedras runicas € algo escasso,
embora Bertelsen (2005, p. 45) contabilizou 21 pedras ranicas contendo 23 mascaras.
Temos o exemplo da Ol 19 (Pr4), mas neste caso uma figura humanoide esta presente no
monumento. A SO 86 (B-e-v) apresenta um emblematico rosto em formato de coragdo e
que fica sobre uma cruz. A S6 167 (B-e-v) também apresenta um rosto com bigode e
barba. A U 78 (Pr5a) apresenta um pequeno rosto na parte inferior, estando quase
apagado. A U 824 (Pr3-Pr4) apresenta um rosto com longos cabelos. Os exemplos dados
sdo de pedras ranicas contendo serpentes, mas ha alguns monumentos sem serpentes que
apresentam tais rostos como a DR 81, a S6 367 e a famosa DR 66, conhecida como Pedra

de Aarhus (ver imagem 47).
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Imagem 49 — Mascaras em pedras runicas

Legenda: Em cima, da esquerda para direita: U 1034 e S6 86. Embaixo, da esquerda para direita: SO 367 e
DR 66. Montagem feita a partir das fotos disponiveis em: https://www.schleugerhard.com/.

Bertelsen (2005, p. 45) comenta que as mascaras presentes nas pedras ranicas
foram comparadas a funcdo dos rostos de Medusa encontrados na arte greco-romana,
cujas faces monstruosas tinham um intuito de intimidagdo, mas também apotropaico,
seguindo o pensamento analdgico no qual usa-se o mal para repelir o mal. Entretanto, a
autora sublinha que estudiosos como Hultgard e Sawyer cogitaram se tais rostos poderiam
ser referéncias aos deuses Odin ou Thor. Para a autora tais mascaras que seriam de dois
tipos: rosto humano e rosto leonino, seriam um motivo puramente pagao, porém, adotado
pelos artesdos cristdos. Nesse ponto, Bertelsen concorda com uma ideia apotropaica
concedida a tais mascaras, pois os cristdos também faziam uso de figuras monstruosas
para fins apotropaicos.

N&o obstante, recordamos que na arte funebre anglo-saxa e irlandesa, também
encontramos mascaras ou rostos como sublinhado por Bailey e Cramp (1980). Embora
tais faces no contexto anglo-saxao e irlandés fossem mais simples e talvez nédo tivessem
um fator apotropaico, mas de lembrete dos mortos. Inclusive algumas dessas faces como
salientado pelos dois autores, apareciam em cruzes, podendo ser representacdes de anjos
ou dos cristdos salvos. Stern Marjolein (2013, p. 150-152) segue uma opinido parecida


https://www.schleugerhard.com/
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com Bailey e Cramp, considerando que as mascaras talvez ndo tivessem um valor
apotropaico, mas poderiam ser uma referéncia a memdria do morto.

Porém, o exemplo da U 1034 ¢ problematico, pois a méascara é muito pequena e
dificil de ser vista de longe. As vezes até passa despercebida, o que dificulta concebé-la
como um simbolo apotropaico ou uma homenagem ao morto. Além disso, é a Unica pedra
rdnica creditada a Opir, que possui uma mascara. Sera que essa mascara teria sido gravada
na mesma época da feitura do monumento ou seria uma inscrigdo posterior? Essa € uma
pergunta que ndo temos como responder.

Além disso, sublinhamos que em geral essas mascaras aparecem em tamanho
maior, para se destacarem no monumento, algo que ndo é o caso da U 1034, o que dificulta
sua interpretacdo. Mesmo que consideremos a possibilidade de ser uma referéncia a Odin
ou Thor, ou até mesmo a Jesus como ja chegou a ser ponderado, como citado por Sawyer
(2000, p. 129), ndo nos parece ser o caso que essa face represente alguma dessas
divindades. E o contexto ndo melhora, pois o0 topo da pedra foi danificado, podendo ter
havido outras imagens complementares, hoje desconhecidas.

Quanto a anélise da localizagcdo dos nomes dos irmaos, a U 1034 revela um caso
atipico. Em geral os homenageados surgem em posi¢ao mais elevada ou que se destaque
de alguma forma. Mas nesse monumento, cujo texto se inicia pelo lado esquerdo, ler-se
0s nomes dos trés irmdos que atuam como homenageadores, sendo que o nome de
Styrbjorn é o mais alto, estando ao lado da cruz e da cabeca de uma das serpentes. Ja o
nome do irmao homenageado, que é Thorfastr, encontra-se do lado direito, um pouco
abaixo da cruz. N&o identificamos uma correlagdo do porqué disso. Talvez as runas foram
gravadas maiores do que deveria, rompendo com a ideia de posi¢do, ou ndo teria havido
esse propdsito como visto em outros monumentos aqui analisados, de posicionar 0s
nomes dos homenageados de forma simbdlica. Uma outra possibilidade € que talvez
Styrbjorn poderia ser o irmdo mais velho ou de alguma importancia significativa na
familia.

Encerrando a analise da U 1034, para o exemplo de uma pedra runica do estilo
Prbb, escolhemos a U 1096 (ver imagem 48), situada num campo em ROrby, a uma
altitude de 200 metros, proximo a uma estrada. Atras dela ha um grande arbusto e mais
atrds uma floresta. Situado também ao lado do arbusto encontra-se a U 1095. Ambas
formam o conjunto de Rérby, entre Balinge e Uppsala. A U 1096 ndo é uma pedra grande,
possui 150 cm de altura e cerca de 99 cm de largura, tendo sido esculpida em granito
cinza (WESSEN, JANSSON, 1957, p. 412).
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Imagem 50 — Pedra ranica U 1096

Legenda: A U 1096 situada em seu local que foi encontrado. Atrés o arbusto e uma parte da sua vizinha a
U 1095. Foto tirada em 2001. Fonte: https://commons.wikimedia.org/wiki/File:U1096 R%C3%B6rby -
KMB_-_16000300031616.jpg.

A serpente possui pata e um de seus quatro dedos é estranhamente enorme, sendo
até incomum, pois ele alonga-se e cruza seu corpo. O animal possui formato de arco e seu
corpo se contorce trés vezes. Ela tem um longo apéndice que sai de traz da cabeca e
enrosca seu pescoco. No topo da pedra ha uma cruz com uma longa fita que se enrosca
ao corpo da serpente e forma trés lacos. A cauda do animal termina em formato de pata e
segura o dedo alongado. O texto ranico informa que: “Gunnelfr mandou erguer essa pedra
em memoria de Asbjorn e em meméria de Guta/Goti, seus filhos” (traducio nossa). O

texto é curto, ndo indica o autor ou outra informacdo sobre os homenageados.


https://commons.wikimedia.org/wiki/File:U1096_R%C3%B6rby_-_KMB_-_16000300031616.jpg
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A composicdo da U 1096 é simples, sendo bem parecida a outros monumentos
desse mesmo estilo, mesmo com os modelos creditados a Opir. E como comentado, a
presenca de cruzes é pequena, e nota-se a auséncia de anéis e nds, apesar que a U 1075,
da qual ndo se sabe o paradeiro do monumento, conhecendo-se apenas algumas gravuras
suas, apresente 0 curioso caso de possuir um anel com uma cruz. Motivo incomum no
estilo Pr5b. Todavia, a U 1096 apresenta o simbolismo do arco, dos trés lagos, sendo estes
representados tanto pelo corpo da serpente, quanto pela longa fita que sai do mastro da
cruz. E o interessante é essa fita enroscar-se ao animal, como se fosse uma maneira de
deixa-lo ainda mais proximo daquele simbolo sagrado. Como a hipotese dessa tese é que
as serpentes possam atuar como guardids dos mortos nestes monumentos, essa énfase da
fita da cruz conectar-se ao corpo do animal, talvez ndo seja algo meramente estético, mas
possa ter algum significado que hoje desconhecamos. Porém, recordando que lacos
signifiguem unido, conexdo e um laco triplo possui um valor magico-religioso. Tal
combinacgdo poderia reforcar uma ideia de protecdo a memoria ou alma dos filhos de
Gunnelfr.

E no que se refere a posicdo de seus nomes, 0 texto runico comeca no lado
esquerdo, onde a primeira palavra escrita € o proprio nome de Gunnelfr. J& 0 nome de
seus filhos, o primeiro que aparece é Asbjorn, o qual esta no lado direito da cruz, ja o
nome de seu irmao Guta, aparece mais abaixo, ao lado do né da serpente. O texto informa
que ambos os irmdos faleceram, embora ndo seja dito o motivo. Porém, analisando a
disposicdo dos nomes, Asbjorn por aparecer primeiro e mais alto poderia indicar ser o
filho mais velho, dai o local de evidéncia que ele aparece. Além disso, 0 nome dos dois
irmdos encontram-se proximo a lacos, o que implica no simbolismo da conexdo,
representado por estes. Reforcando a ligacdo do pai preocupado com a memdria e talvez

até com a alma de seus filhos.
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CONSIDERAGCOES FINAIS

Embora essa Ultima parte da tese seja chamada de consideraces finais, no entanto,
cabe aqui a apresentacdo de algumas conclusGes também. Antes de adentrarmos
propriamente alguns comentarios finais sobre a analise dos hogbacks e das pedras rdnicas,
decidimos iniciar essa secdo a partir do capitulo quatro, no qual apresentamos um
levantamento das pedras ranicas por provincia sueca. Ja que um dos objetivos secundarios
foi fazer uma catalogacdo desses monumentos possuindo serpentes ranicas, nosso objeto
de estudo. Embora graficos tenham sido apresentados para cada provincia, as tabelas e
gréficos a seguir apresentam todos os dados por nos coletados nestes quatro anos de
pesquisa. Lembrando que tais valores ndo representam a quantidade exata, pois existem
pedras que estdo fragmentadas a ponto de ndo poderem ser classificadas.

O gréfico 15 apresenta a quantidade de serpentes rinicas por cada provincia sueca.
Ao todo foram identificadas 1.254 imagens com serpentes. E como anteriormente foi
comentado, Uppland trata-se da “Ofiussa nordica” por concentrar 65% desses
monumentos. Em segundo lugar vem Sddermanland com 18% do total. Um valor bem

discrepante entre o primeiro e segundo lugar.

Gréfico 15 — Quantidade de serpentes runicas por provincia sueca

Fonte: Produzido pelo autor com os dados da pesquisa.
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Complementando o grafico 15, apresentamos a imagem 49, contendo outro mapa
da Suécia, com sua divisdo politica das provincias histdricas, agora atribuindo os valores
apresentados no gréfico para sua localizacao geogréafica. Por esse mapa observa-se que a

maior parte dos monumentos esta concentrada na porcao central, sul e nas ilhas.

Imagem 51 — Mapa da Suécia com a quantidade de serpentes rdnicas
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Legenda: Mapa das provincias histéricas. Os valores em vermelho correspondem a quantidade de pedras

rinicas contendo serpentes. O valor em si representa apenas 0S monumentos que nao nos suscitaram
duavidas ou problemas de identificacéo.
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Se com o gréafico 15 e 0 mapa concluimos quais sdo as provincias suecas que
apresentam serpentes rdnicas, mensurando do menor para o0 maior, o gréfico 16 apresenta
os valores totais das pedras runicas analisadas, mas sem incluir as que sdo pequenos
fragmentos. No caso, pode-se ver neste grafico os valores gerais das quantidades de
serpentes identificadas com éxito, mas também os valores resultantes de davidas oriundas
a partir de pedras que estdo fragmentadas, mas que ainda se ver corpos serpentiformes, e
monumentos que estdo tdo danificados que é dificil tirar uma conclusdo, requerendo uma

analise com aparelhos de escaneamento e outros meios para se avaliar sua superficie.

Gréfico 16 — Quantidade de serpentes em pedras rdnicas

190

Pedras com serpentes Pedras sem serpentes Pedras com supostas  Pedras sem identificagao
serpentes possivel

Fonte: Produzido pelo autor com os dados da pesquisa.

Pelo grafico 16 notamos como as serpentes formam um tema bastante comum nas
pedras runicas. Se somarmos ao valor de 1.254 com os valores de supostas serpentes e
dos monumentos que poderiam conter tais animais, estariamos falando de um novo total
de 1.757 monumentos contendo serpentes. Se considerarmos que apenas na Suécia sdo
estimados 2.500 pedras ranicas (incluindo os fragmentos), entdo observa-se que mais da
metade possui serpentes. Esses dados sdo interessantes nao apenas para dizer o ébvio que
a Suécia é o pais que contenha mais serpentes runicas, mas por mostrar que aquela regido
possuiu uma forte ligacdo cultural com o simbolismo ofidico, condicdo essa que

praticamente ndo se veem tais animais nas pedras ranicas na Dinamarca e Noruega.
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N&o obstante, no tocante as serpentes ranicas, apresentamos ao longo do capitulo
5 os diferentes estilos, e no capitulo 4, a predominancia de cada estilo por provincia. Na
tabela abaixo reunimos tais informagdes. No entanto, assinalamos que na tabela nédo

foram incluidos os monumentos sem estilo identificado.

Tabela 1 — Total de serpentes ranicas por estilo e provincia

Géstrikland 1 7 2
Gotland 1 6 10
Hélsingland 1 1 3
Jamtland 1
Medelpad 4 1 1
Nérke 2 1 3 2 1
Oland 1* 3* 11* 17*
Ostergotland 31* 5* 4* 8*
Skane 4 1
Smaland 5* 1* 4* 4*
Sodermanland 94* 11* 53* 51* 11*
Uppland 46* 40* 82*  205* 362*  29* 25*
Vastmanland 5 1 1 3 3 2*
Véstergotland 15 7* 1 1*

Total aproximado 208*  69* 163*  292* 407 @ 31* 25*

*Valores incertos devido a um mesmo monumento suscitar divida a que estilo ele pertenceria.
Fonte: Produzido pelo autor com base nos dados da pesquisa.

De acordo com a tabela acima observa-se que o estilo predominante foi o Pr4, o
qual inclusive predominou na provincia de Uppsala. O segundo estilo mais numeroso foi
0 Pr3, que novamente esteve concentrado em Uppland. Por sua vez, o B-e-v que assume
0 posto do terceiro lugar, concentrou-se na provincia de Sdermanland. Entretanto, o Pr2
que se encontra em quarto lugar, retorna novamente para Uppland. Nesse sentido,
observa-se que excetuando-se as pedras ranicas em estilo B-e-v, todos os demais estilos

se concentram em Uppland.
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A partir dessa tabela pode-se perceber também que durante a segunda metade do
século XI houve uma maior producéo desses monumentos, pois recordando que os estilos
B-e-v, Prl e Pr2 estiveram em voga entre 1010 e 1050, os quais juntos totalizam
aproximadamente 440 monumentos. Contudo, os estilos Pr3 e Pr4 que compreendem o
periodo de 1045-1100, correspondem a um total aproximado de 699 monumentos. Sendo
que desse valor, mais da metade foi esculpido entre 1070 e 1100, um periodo curto de
trinta anos. Algo que requerer mais pesquisas para se compreender esse periodo em
particular e sua consideravel abundancia de monumentos ranicos.

N&o obstante, o alto valor concentrado entre 1075 e 1100, ja foi percebido por
estudiosos do tema, os quais assinalam que embora as pedras runicas tenham surgido no
século V, todavia, foi no século XI, mais especificamente em sua segunda metade, onde
ocorreu uma grande producdo desses monumentos. Sendo essa produc¢do concentrada em
Uppland, que naquele tempo correspondia ao centro do Reino dos Suiones. Nesse ponto
é pertinente salientar que no estilo Pr4 predominou a presenca de lacos e pequenos
circulos, tendo decaido e até mesmo desaparecido o uso de anéis e nds. Além disso no
estilo Pr4 temos a presenca mesmo que pequena, de serpentes em forma de 8 e serpentes
formando trés lacos.

Tendo destacado esses informes mais quantitativos com os graficos, 0 mapa e as
tabelas, agora adentraremos a questdo da analise simbdlica. Ao longo do capitulo 2, o
qual foi dedicado a abordar o simbolo, a simbologia e o simbolismo ofidico, destacamos
algumas das caracteristicas simbdlicas atribuidas as serpentes, como significar morte,
perigo, vida, subterrdneo, mundo dos mortos, alma, transmutacao e protecao.

Sendo o recorte espacial a Europa, percorremos diversos exemplos entre os
gregos, romanos, eslavos, celtas e germanicos até chegar aos escandinavos da Era Viking.
Recordando que a Escandinavia apesar de estar distante do mundo mediterranico, nao
significou que estivesse isolada geograficamente, pois no capitulo 4, apresentamos
evidéncias arqueoldgicas de cultura material romana encontrada na Dinamarca e Suécia.
Inclusive abordamos a teoria de que as pedras gravadas e pedras ranicas teriam sido
influenciadas pela arte funebre romana. Algo comentado por estudiosos como Lindqvist,
Imer, Nylén, Lamm e Hedeager.

Além de destacarmos essa possibilidade, optamos em focar nossos comentarios
sobre simbolismo das serpentes a partir da sua associagdo com 0s mortos e a ideia de
protecdo, através da crenca da serpente doméstica ou serpente do lar, algo que tracamos

como essa crenga na Europa remontaria desde pelo menos a Civilizagdo Minoica, tendo
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encontrado em dados momentos a existéncia desses ritos entre gregos, romanos, eslavos,
germanicos e nordicos, especialmente da Suécia. A condi¢do de que entre 0S suecos
medievais existiam narrativas sobre serpentes domésticas que seriam responsaveis por
proteger a casa, a familia, a colheita e o gado, assim como, proporcionar fertilidade, nos
chamou atencdo, pois um século antes encontramos também na Suécia, uma enorme
proliferacdo de monumentos contendo serpentes.

Embora a presenca de cobras na cultura material da Escandinavia remonte desde
a ldade do Bronze, tendo existido ao longo de milénios até chegar a Era Viking, ainda
assim, é intrigante por qual motivo as pedras runicas que existiam desde o século V,
somente no XI passaram a possuir serpentes. Alguns estudiosos a comecgar por
antiquaristas no século XVIII, passando por arque6logos no seculo XX, consideraram na
maior parte das vezes que se tratou de um fenébmeno estético: a ornamentagdo com
animais era algo comum entre povos germanicos e escandinavos, logo, a presenca de
serpentes, lobos, cavalos, ledes e aves faria parte desse aspecto cultural.

De certa forma isso nédo estaria errado, mas reduzir a presenca das serpentes as
quais se encontram em 1.254 monumentos e provavelmente até mais do que isso, apenas
por uma condicdo estética, ndo foi uma resposta que julgamos satisfatoria. De fato, ndo
excluimos que tenha havido essa concep¢do ornamental ao se gravar tais animais na
pedra, mas os elementos associados com o anel, 0 no, o laco, a cruz e a suastica, nos levou
a considerar que pudesse haver algum valor simbolico por tras disso. Além da propria
condicdo da forma como estes animais foram representados.

Diante disso, partindo dos estudos de Thompson e Graslund tentamos aprofundar
tal questionamento, ao perceber a existéncia de arcos, circulos, espirais, elipses e até o
formato de 8, os quais demonstramos que cada forma dessa, contém um simbolismo
intrinseco. E sobre isso, destacamos através da concepcdo de schemata de Gombrich,
que alguns dos formatos das serpentes runicas poderiam ter sido baseados em amuletos e
broches, de um a dois séculos antes. Cujos objetos estariam ligados a praticas
apotropaicas como cogitadas por Graslund, Rundkvist e outros.

Mas enquanto as pedras ranicas apresentam certos padrdes para se gravar as
serpentes, o caso dos hogbacks foi mais complicado devido a inexisténcia de um modelo
pelo qual nos permitisse realizar estudo similar. Entretanto, os anglo-saxdes antes de
serem cristianizados, ja dedicavam simbolismos as serpentes associando-as com 0sS

mortos e os timulos, algo comentado por Klingender, Thompson e Ball.
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Assim, partindo do pressuposto que as serpentes possuiram um simbolismo de
proteger os lares, cogitamos que ideia similar pudesse ser atribuida aos monumentos
fanebres como hogbacks, mas principalmente as pedras runicas, onde se identifica maior
presenca desse animal. Tendo isso em consideracdo, em que as serpentes possuiam uma
funcdo protetora, consideramos que essa protecdo talvez nao teria estado restrita apenas
aos vivos, mas também foi aplicada aos mortos. Por isso o titulo dessa tese.

Diante disso, no capitulo 3 analisamos os hogbacks Barmston 01, Brompton in
Allertonshire 16, Gosforth 05, Lowther 04, Lowther 05 e Penrith 07, com exce¢do do
Gosforth que tudo indica um simbolismo cristdo para a serpente, os demais sugerem a
presenca de simbolismo pré-cristdo, no qual sugerimos que poderia ser interpretado como
uma representacdo da morte, da alma, do morto ou até mesmo servir como simbolo
apotropaico. Essas condicdes ja haviam sido apontadas por Klingender, Thompson e Ball,
embora eles ndo tenham adentrado na andlise para confirmar tal hipdtese. Outros
estudiosos que escreveram sobre hogbacks como Walton, Lang, Bailey e Williams
destacaram fungdes religiosas para tais monumentos, os quais poderiam ter servido de
protecdo aos timulos, a memaoria do morto ou sua alma.

No caso das pedras runicas também observamos algo similar. Embora tais
monumentos tenham surgido para fins memorialistas e de exaltagdo, grande parte deles
no século XI apresentam um carater funebre, como salientado por Jansson, Thompson,
Lund, Sawyer e Marez, a ponto de poderem ser considerados neste caso como uma
espécie de cenotafio também. Por mais que as serpentes em Vvarios casos nas pedras
ranicas tenham sido inseridas para fins ornamentais, todavia, quando elas sdo analisadas
ndo isoladamente, mas no conjunto da obra, percebemos que em meio aquelas formas
serpentiformes encontram-se simbolismos pictograficos e escritos, 0s quais unidos nos
levam a perceber que haveria a possibilidade de as serpentes conterem uma funcao
apotropaica.

Nesse ponto, considerando as explicagdes de Franco Jr sobre o funcionamento do
pensamento analdgico no medievo europeu, no qual fez uso de ideias e conceitos entre
similares e opostos, para gerar interpretagdes, algo visivel na iconografia das igrejas e na
arte sacra cristd. Consideramos pela condigdo que as pedras runicas no século XI estavam
inseridas num contexto cristdo, esse pensamento analégico foi absorvido. Logo, as
serpentes seriam usadas como seres para se espantar o mal, assegurando assim, que a
memoria do morto ou do homenageado pudesse estar protegida de possiveis ameacas que

pudessem prejudicar ele em vida, mas principalmente apds a morte.
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Nesse sentido, retomamos as explanagdes de Jansson, Lund e Eriksen de que as
pedras ranicas poderiam ter sido consideradas como “monumentos auxiliadores” ou
“portais” para se ajudar os mortos a chegarem nos mundos dos mortos. E pensando-se na
capacidade da serpente de se adaptar e transformar-se (aqui pensando na troca de pele),
ela tenha sido considerada como um animal provido de qualidades especiais (e até mesmo
magicas como demonstrado no capitulo 2), as quais deteriam alguma funcéo ndo apenas
maléfica, mas benéfica, que poderia ser usada para auxiliar as pessoas. E pensando nessas
funcBes benéficas, fizemos a tabela a seguir, a qual concentra os principais simbolos e
significados pesentes nas pedras runicas por nos analisadas. No caso, salientamos que ndo
colocamos em evidéncia simbolos como a espiral, a elipse, o laco e a suéstica, devido a

estes terem aspectos parecidos com 0s vistos no circulo, n6 e na cruz.

Tabela 2 — Simbolos encontrados nas pedras ranicas

Simbolo Nome Significados
Protecdo, vida, morte, renascimento, ciclo, alma,
Serpente familiares
Conexdo, caminho, passagem, vida e morte
Arco
VN Tempo, eternidade, continuidade, ciclo da vida e morte,
| ) Circulo renascimento
N
Ligacdo, alianga, compromisso, lealdade, ciclo,
Anel continuidade
Ligacdo, alianca, ciclo da vida e morte, continuidade,
No protecdo
Identidade crista, protecédo, conexdo, direcéo
Cruz

Fonte: Produzido pelo autor.
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Tendo isso em mente, a larga presenca desses animais, fosse de forma solitaria ou
aparecendo em grande quantidade, estaria unindo o ornamental com um uso maégico-
religioso. Se atualmente a ornamentacdo para muita gente apenas suscita algo estético,
todavia, entre algumas culturas ela possuia uma funcdo simbolica, magica e religiosa.
Ainda hoje esse papel da ornamentacdo estando ligada a caracteristicas espirituais,
magicas e religiosas conserva-se em algumas religides e praticas espiritualistas como o
Feng Shui. Se mesmo em pleno século XXI temos pessoas que acreditam nesse papel do
espaco, da imagem, do simbdlico, os quais influenciam ou suscitam algum tipo de crenca
sobre espiritos, deuses, divindades, energias etc. O que dizer do século XI? Cuja época
isso era algo bem mais explicito e comum para a mentalidade daquelas pessoas. Logo,
ndo seria de se estranhar que para alguns nérdicos na Suécia, olhar agueles monumentos
Ihes suscitassem varias ideias, inclusive religiosas e espirituais.

E como destacou Aires e Minois, na Idade Média europeia, a preocupacdo com a
morte e os mortos foi tema comum aos cristdos e outros povos em processo de
cristianizacdo. E assegurar que 0s mortos ndo deixassem seus tumulos ou se perdessem
no caminho ao Paraiso, e assim tornassem almas penadas rancorosas, vindo a assombrar
0s Vivos, eram preocupacfes mais comuns do que é hoje em dia. Sendo necessario orar
por eles, honra-los, visitar os cemitérios, realizar os veldrios e ritos finebres adequados,
preservar suas memorias, aprisiona-los se fosse o caso, proteger seus restos mortais de
ameacas haturais e sobrenaturais.

Tomando em consideracao que entre os escandinavos da Era Viking essas crencas
de se zelar pelos mortos também existiram, e recordando que as pedras runicas teriam um
papel de auxiliar os mortos, servindo de “pontes”, consideramos que fosse necessario
haver uma protecdo para guardar estes caminhos. A primeira vista julgaria-se que o0 mais
sensato seria colocar cdes de guarda, entretanto, canideos pouco aparecem na cultura
visual nordica, e quando o surgem, é dificil destingui-los se seriam lobos ou cédes. Na
prépria mitologia nordica os lobos tém mais presenca do que os cdes. E embora possa se
dizer que cdes possuem conexdo com o mundo dos mortos, algo visto em outras culturas
e também na mitologia nérdica com o caso de Garm, entretanto, o simbolismo de cées
ndo é abrangente como 0s das serpentes.

Pois se em um hogback ou em uma pedra runica, um cdo poderia simbolizar
protecdo, vigilancia, companheirismo, lealdade, e até ser um simbolo de marcialidade.
Oliveira (2016, p. 98), aponta que que cdes e lobos ndo evocariam status social como

lebes e ursos, mas teriam relagdo com a marcialidade, como uma forma de exaltar a
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bravura e a for¢a do guerreiro. Embora caso o canideo fosse um lobo, esse também
possuiria sentidos negativos.

Porém, a serpente personifica perigo, astlcia, desenvoltura, morte, vida, protec¢éo,
entre outros diferentes simbolismos que possuem uma melhor conexdo com a fungéo
fanebre também atribuida a estes monumentos. Além disso, o formato do corpo desse
animal permite que as runas fossem gravadas, além de que formas como o circulo, o arco,
a espiral, e a presenga de nds, lagos e anéis pudessem ser inseridas, e como demonstrado
nas analises no capitulo 5, todos estes elementos possuem algum tipo de sentido simbolico
que coadunam um com o outro. Fazer isso com a imagem de cées ou de lobos, seria algo
dificil ou até mesmo inviavel. Por isso consideramos que as serpentes tenha sido
preferidas como simbolos de protecdo, do que os cées.

Por fim, diante dos dados apresentandos em graficos, tabelas, mapas e das varias
analises feitas, concluimos tendo em consideracdo que conseguimos avancar um pouco
mais no estudo sobre as crencas fUnebres da Era Viking, concluindo essa pesquisa em
Ciéncias das Religides, campo pelo qual nos permitiu compreender as implicagbes das
crencas religiosas e sua manifestacdo séciocultural, mostrando que uma religido pode ser
pesquisada também pelo seu simbolismo religioso presente nos animais, e
consequentemente como estes animais aparecem na sua iconografia, cultura material e
monumentos, revelando outra forma de se estudar uma religido e de compreender sua
manifestacdo e recepcdo em uma determinado povo com sua sociedade e cultura.

E no caso da Religido Nordica Antiga, observou nesse estudo como a serpente
possui um papel simbdlico importante na Era Viking, pois além de possuirem uma fungédo
ornamental, teriam tido uma funcdo magico-religiosa, e talvez até outros significados,
pois, levando em consideracdo a epigrafe dessa tese que € baseada em uma obra de
Camus, a qual diz “um simbolo sempre ultrapassa aquele que o usa e o faz dizer na
realidade mais do que tem consciéncia de expressar”, estamos diante ainda de um leque
de possibilidades, onde outros pesquisadores poderdo descobrir outros significados para

compreender estes monumentos.
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ANEXOS

Anexo A — Guerreiros do Periodo Vendel

Legenda: Imagens baseadas em ornamentos de elmos do Periodo Vendel, datados em torno dos séculos VI
e VII, encontrados na Suécia. Na imagem a esquerda temos um guerreiro usando elmo com chifres no
formato de animais. Alguns estudiosos consideram que as pontas representem cabegas de aguias, mas
Michael Speidel sugeriu que fossem dragdes ou serpentes. Na imagem direita ha dois guerreiros com elmos
com adorno de aves, talvez aguias, estando eles com suas langas para baixo e acompanhados de serpentes.
Speidel sugeriu que poderia tratar de algum rito marcial. Em ambas as imagens ele identificou uma relacéo
com Odin, pela condigdo de ser um deus da guerra. Fonte: SPEIDEL, Michael P. Ancient Germanic
Warriors, 2004, p. 28 e 99.
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Anexo B — Localizacao dos hogbacks na Inglaterra
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1 Hexham (1) 13 Wydiffe (3) 25 Bedale (2) 37 York (5)
2 Bromfield (1) 14 Gainford (2) 26 Pickhdl (2) 38 Kirby Wiske (1)
3 Aspatria (1) 15 Stanwick (2) 27 Lythe (17) 3@ Kirby Maizeard (1)
4 Plumbiand (1) 18 Darlington (1) 28 Easington (3) 40 Bumsall (3)
5 Crosscanonby (1) 17 Dinsdale (1) 20 Upleatham (1) 41 Boltonde-Sands (1)
6 Brigham (1) 18 Sockbum (8) 30 Oswaldkirk (1) 42 Heysham (1)
7 Gosforth (2) 19 Crathorne (5) 31 Helmsley (1) 42 Bidston (1)
8 Addingham (1) 20 Stainton (1) 32 Kirkdale (1) 44 West Kirby (2)
2 Pennth (4) 21 Ommesby (1) 33 Lastingham (1) 45 Derby (1)
10 Lowther (3) 22 Ingleby Amciffe (3) | | 34 Sinnington (1) 48 Repton (1)
11 Appleby (1) 23 Osmotherly (1) 35 Elleroum (1) 47 Hickiing (1)
12 Kirby Stephen (1) 24 Brompton (11) 36 Bamston (1) 48 Shelton (1)
40 Gilling West (1)

Fonte: YATES, Catherine. The Tenth-Century Hogback Stones of Northern England in their Political and

Social

Context.

Disponivel em:

https://www.academia.edu/13218007/The Tenth-

Century Hogback Stones of Northern England in Social and Political Context.



https://www.academia.edu/13218007/The_Tenth-Century_Hogback_Stones_of_Northern_England_in_Social_and_Political_Context
https://www.academia.edu/13218007/The_Tenth-Century_Hogback_Stones_of_Northern_England_in_Social_and_Political_Context

Anexo C — Localizagdo dos hogbacks na Escécia
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Distribution of Hogback and Kindred
Monument Sites in Scotland

Shetland
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Fonte: LANG, James T. Hogback monuments in Scotland, 1972, p. 208.
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Anexo D — Fragmento do mastro da cruz Sockburn 03
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Legenda: Situada na Capela de Conyers, Durham, Inglaterra, esse monumento datado do século XX é
interpretado contendo elementos escandinavos. Fonte:
http://www.ascorpus.ac.uk/catvoll.php?pageNum_urls=469.



http://www.ascorpus.ac.uk/catvol1.php?pageNum_urls=469
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Anexo E — Gravura do hogback Lowther 04
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Legenda: Desenho feito por W. G. Collingwood em 1906. A forma das serpentes nessa imagem difere de
como sdo vistas no monumento real. Detalhes dos guerreiros e das seis mulheres também ndo séo
perceptiveis na fotografia usada, apesar que poderiam sé-lo hd mais de um século. Fonte:
https://bit.ly/2InBojw.



https://bit.ly/2InBojw
http://gen.lib.rus.ec/book/index.php?md5=13533590D03A243509091B4CD5E18E33
http://gen.lib.rus.ec/book/index.php?md5=13533590D03A243509091B4CD5E18E33
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Anexo F — Representacdes de Sigurd em monumentos ingleses

Legenda: As trés imagens citadas por Lilla Képar (2015) que poderiam ser referéncias ao mito de Sigurd.
Na primeira acima, a esquerda consiste numa gravura da Cruz de Halton, com a forja de Regin e 0 ando em
dois momentos; acima Sigurd olhando para os passaros. Na segunda imagem temos Kirby Hill 2 com Sigurd
e Regin morto. Na terceira, abaixo, um dos lados da tampa de York Minster 34, com Sigurd armado entre
duas serpentes. A pessoa a frente dele talvez seja Regin. Imagem montada pelo autor.
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APENDICES

Apéndice A — estela funerarias romana, germanica e nérdica

e

o

il il

r)'
1

Y
~I
s

Legenda: Acima na esquerda, uma tumba romana do século | d.C. dedicada ao soldado Dannicus. A tumba
se encontra em Watermoor, Inglaterra. A direita uma estela funeraria germanica datada do século VII.
Encontra-se guardada no Museu de Halle an der Saale, Alemanha. Abaixo, a esquerda, a pedra gravada G
268, datada entre os séculos VIII e IX, exposta no Museu de Historia em Estocolmo. A direita, gravura da
pedra rdnica G 59 do século XI, encontrada em Gotland. Imagem produzida pelo autor.
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Apéndice B — Estilos dinamarqués e gotlandés de pedras runicas
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G 112 e G 203. Fonte:

tado pelas pedras DR 294

es represen

Na fileira inferior temos o estilo gotlandés representado pelas pedras G 111,

Legenda: Na primeira fileira temos o estilo dinamarqu
produzido pelo autor.



