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Resumo: O presente artigo investiga a narrativa mitologica de Aurvandil utilizando a
metodologia combinada da Etnoastronomia e da Mitologia Comparada. Nossa principal
hipétese é que alguns mitos e ritos envolvendo o deus Thor estiveram associados a estrela
Polaris, a constelagdo da Ursa Maior, 2 uma nogdo cosmoldgica de prego césmico e ao
simbolismo da suastica enquanto rotacdo estelar. Além das fontes literarias, utilizamos
algumas pesquisas envolvendo cultura material (dados obtidos pela Arqueoastronomia) e
folclore da area euroasiatica, especialmente as da Finlandia, Baltico e Escandinavia.
Palavras-chave: Religiosidade Medieval; Astronomia Noérdica Antiga; Cosmologia
Escandinava; Aurvandil.

Thor, stars and myths: an etnoastronomical interpretation of
Aurvandil’s narrative

Abstract: This article investigates the mythological narrative of Aurvandil using the
combined methodology of Ethnoastronomy and Comparative Mythology. Our main
hypothesis is that some myths and rites involving the god Thor were associated with the
Polaris star, the constellation Ursa Major, a cosmic notion of cosmic nail, and the
symbolism of the swastika as a stellar rotation. Besides the literary sources, we used some
research involving material culture (data obtained by Archaeoastronomy) and folklore of
the Eurasian area, especially those of Finland, Baltic and Scandinavia.

Key-words: Medieval religiosity; Old Norse Astronomy; Scandinavian Cosmology;
Aurvandil.

Thor, estrellas y mitos: una interpretacion etnoastronémica de la
narrativa de Aurvandil
Resumen: El presente articulo investiga la narrativa mitologica de Aurvandil utilizando la
metodologfa combinada de la Etnoastronomifa y la Mitologfa Comparada. Nuestra
principal hipétesis es que algunos mitos y ritos que involucra al dios Thor estuvieron
asociados con la estrella Polaris, a la constelaciéon de la Osa Mayor, a una nocion
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cosmoldgica de clavo cosmico y al simbolismo de la esvastica como rotacién estelar.
Ademas de las fuentes literarias, utilizamos algunas investigaciones involucrando la
cultura material (datos obtenidos por la Arqueoastronomia) y folclore del area
euroasiatica, especialmente las de Finlandia, Baltico y Escandinavia.

Palabras clave: Religiosidad Medieval; Astronomia Nordica Antigua; Cosmologia
Escandinava; Aurvandil.

Recebido em 02/08/2017- Aprovado em 26/08/2017

Nas dltimas décadas diversas disciplinas cientificas vém sendo investidas de novos
temas de investiga¢ao, além de metodologias inovadoras, todas se concentrando no papel
que o firmamento celeste exerceu sobre o passado humano. Tanto a nivel politico quanto
social, econémico e em particular, na esfera religiosa e mitica, o céu exerceu (e ainda
exerce) uma fascina¢io que vai muito além de toda racionalidade. Nossa investigacdo esta
incluida em uma série de disciplinas académicas, de conceitos e metodologias que
procuram analisar essas influéncias da natureza celeste sobre as a¢des e pensamentos
humanos na Histéria.

Neste sentido, adotamos como primeiro referencial teérico as consideragdes da
Etnoastronomia sobre mitologias celestes: a paisagem diurna e noturna do firmamento
celeste foi palco de diversas projecoes culturais envolvendo mitos, ritos, crengas e
folclores. Ao mesmo tempo em que as sociedades observaram e registraram os
fendbmenos astrondmicos, elas construiram elaboradas crengas sobre o mundo celeste: sua
origem (cosmogonias), sua visio de mundo (cosmologias), cratofanias (poderes divinos
sobre a natureza) e mitos etiolbgicos (que explicam fatos naturais) (Verdet, 1987, p. 11-
23). A relacio entre fenémenos astronoémicos e mitos nido pode ser encarada como
puramente determinista (ou naturalista): enquanto existem mitos criados objetivamente a
partit do olhar sobre o firmamento (exemplo ¢ a estrela Algol e o mito de Perseu?),
outros sio projetados culturalmente sobre o céu (os conceitos de constelagdes?). Entio,
as mitologias celestes sio baseadas numa relagio dindmica e mesmo dialética com a

natureza. Em alguns casos elas sdo criadoras, em outros elas foram produtos.

2 A premissa bésica do pesquisador Stephen Wilk é que as antigas observagdes gregas da estrela
Algol (Constelagdo de Perseu, que varia de magnitude a cada trés dias), influenciaram na narrativa
das trés Greias e seu unico olho (parte do mito de Perseu em busca da cabeca da Gérgona) (Wilk,
1996, p. 129-133).

3 Bons exemplos sdo com as constelagdes zodiacais: elas sofreram variagdes culturais e histdricas
em suas descri¢des, baseadas nas diferentes sociedades, formas de trabalho e aspectos da cultura
material de cada periodo da Mesopotimia antiga (Rogers, 1998, p. 9-28). Outro exemplo sio as
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Nossa principal metodologia envolve tanto a analise de narrativas mitologicas
preservadas pela literatura, quanto a sua comparagio com fontes advindas da cultura
material. Para isso, empregamos alguns estudos tedricos* de Etnoastronomia e
Arqueoastronomia e aplicados a area noérdica medieval®. Ainda como recurso
metodologico complementar, empregamos alguns referenciais sobre mitologia
comparada.®

1.A narrativa de Aurvandil
Nosso tema encontra-se na denominada Edda Menor, tradicionalmente atribuida a
Snorri Stutrluson e escrita em torno de 1220 d.C. na Islandia. Trata-se de um dos mais
importantes textos para o estudo da mitologia nérdica, baseado em tradi¢oes orais pré-
cristds e preservado dentro de um referencial cristdo, com fins didatico-poéticos. A Edda

Menor foi estruturada em quatro partes, sendo a nossa narrativa constante na terceira

imagens desenvolvidas pelas culturas sobre a trajetéria dos planetas no céu, especialmente as
relacionadas com astrologia e folclore (Aveni, 1993).

4 A Etnoastronomia geralmente considera os mitos, o folclore e as tradi¢Ses orais envolvendo o
firmamento celeste, enquanto a Arqueoastronomia trabalha essencialmente com a orientagio
astronémica de antigos monumentos. Mas em alguns casos, os pesquisadores nio estabelecem
fronteiras entre ambas, fundindo as duas disciplinas na perspectiva da Astronomia Cultural. Os
métodos mais utilizados pelos pesquisadores consistem de analise de dados para estabelecimento de
datac¢do; posicionamento, efemérides e calendario; demonstragcdo empirica da teoria e repeticio do
fenémeno em condi¢Ges controladas; andlise das fontes orais para critério de datagao, autenticidade
¢ historicidade; significados simbodlicos e culturais do fendémeno astrondémico; correlagdo da
interpretagdo da cultura material através do relato folclérico ou etnografico (Ruggles, 2005, p. 261-
264). Para maiores contextos no emprego de perspectivas historicas, arqueoldgicas e antropoldgicas
nos estudos de mitologia celeste e Etnoastronomia, ver: Kelley & Milone, 2011, p. 1-6. Uma das
mais recentes e interessantes discussées metodoldgicas da Arqueoastronomia ¢ a utilizagio do
conceito de paisagem, especialmente as categorias subjetivas, sociais e culturais na construgio das
antigas nogdes de espaco celeste (Quintela & Garcia, 2009, p. 39-54). Na Inglaterra vem sendo
empregado com sucesso o conceito de Skyseape Archaeology, originando livros, artigos, eventos e
petiddicos.

5 O melhor estudo sistematizador das fontes primarias envolvendo o conhecimento astronémico
nérdico pré-cristao ¢ o de Etheridge, 2013, p. 1-12. Ja com relagio a Edda de Snorri Sturluson e sua
possibilidade como fonte para o conhecimento astronémico e celeste da Escandinavia pré-crista,
uma boa discussao encontra-se em Sigurdsson, 2014, p. 184-260. Uma excelente analise comparada
dos mitos celestes baltico e finlandeses com os do mundo nérdico medieval é disponivel em
DuBois, 2014, p. 184-260. Um dos melhores estudos recentes sobre mitologia celeste nérdica,
apresentando uma original andlise da narrativa de Gunnlod e sua relagdo com os ciclos lunares, foi
publicado por Knight, 2013, p. 31-62.

¢ As premissas classicas envolvendo o método da mitologia comparada foram utilizadas de Barrera,
2003, p. 471-486. Para novos caminhos na mitologia comparada, empregamos Detienne, 2004, p.
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secdo prosimétrica conhecida como Skdldskaparmdil (Ditos sobre poesia)’, onde ocorre
uma discussio prosddica na forma de um dialogo entre Bragi, o deus dos poetas e Aegir,
uma personificagio dos oceanos. Snorri utilizou neste capitulo varios elementos
mitolégicos, etimolégicos e citagGes retitadas da poesia escaldica.® A narrativa de
Aurvandil estd inserida num drama maior do Skdldskaparmadil, referente ao combate do
deus Thor com o gigante Hrungnir® (também mencionado no poema Haustling'® e
preservado em algumas manusctitos da Edda de Snorti) e do qual temos quatro cenas
intercaladas: o encontro de Odin com o gigante; a visita de Hrungnir ao Valhalla; o duelo
entre o gigante com o deus Thor; a remocio da lasca de pedra da cabeca de Thor.
Inicialmente temos o didlogo de Hrungnir com Odin, onde ambos entram em
disputa para saber qual cavalo é mais rapido. Ambos acabam chegando em Asgard e o
gigante ¢ convidado a entrar e beber com os deuses. Ali Hrungnir fica bébado e
pronuncia que irda matar a todos e levar a deusa Freyja embora consigo. Cansados do
visitante, mas sem poderem expulsa-lo diretamente, invocam o nome de Thor. Os dois
acabam marcando um duelo e como refor¢o, os gigantes produzem um gigantesco
homem de barro (Mokkurkalf). O ajudante de Thor, Tialfi, vence o gigante de barro,
enquanto Thor consegue destruir Hrungnir. Mas metade da arma de pedra de Hrungnir
fica acidentalmente depositada no cranio de Thor, além do fato de o deus ficar preso nas

pernas do gigante apés o combate acabar. Seu filho Magni consegue liberta-lo (Sturluson,

93-120. Para uma renovacio metodolégica dos estudos de mitologia comparada aplicados ao
mundo nérdico pré-cristio, utilizamos Schjedt, 2012, p. 275-281.

7 Ou segunda, se levarmos em conta que muitos escandinavistas consideram a primeira parte, o
proélogo, um texto apdcrifo e tardio (Wanner, 2008, p. 140-161).

8 Existe uma grande tendéncia atual em considerar a obra Edda em Prosa dentro de referenciais de
conversio cultural e religiosa da Islandia, como em Wanner, 2008, p. 119-139; em tratar Snorri
como um mitégrafo cristdo interessado em reconstituir o passado pagdo dentro de uma sintese
medieval (Ross, 2000, p. 128-135); os mitos em Snorri nao sdo um registro puro do paganismo, mas
releituras dentro da fé crist, ou seja, a Edda em Prosa é uma nova mitologia baseada na tradicao e
patcialmente na cultura cristd (Abram, 2011, p. 207-221).

9 F um dos poucos mitos que os pesquisadores tém plena conviccdo de que decoravam os saldes e
escudos dedicados ao deus Thor (Lindow, 1996, p. 3).

10O poema Haustling (Um longo outono) ¢ um poema escaldico datado do século IX d.C. e
composto por Pjoddlfr de Hvinir. O poema possui duas partes: o sequestro e resgate da deusa
Idunna e outro relacionado ao combate de Hrungnir com Thor. Essa teria sido a principal fonte de
Snorri e foi incluida logo depois de seu relato no Skdldskaparmdil, em algumas versGes manuscritas
da Edda Menor. As duas narrativas do Haustling teriam sido originalmente pintadas em um escudo
que o poeta teria recebido (Simek, 2007, p. 133). O poema foi incluido nas versdes manuscritas R e
W da Edda en Prosa (Stutluson, 1999, p. 22-24), mas nio aparece na versio U (Sturluson, 2012, p.
94, onde somente ¢ mencionado).
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1998, pp. 20-24).1" Apés o ocorrido, Thor retorna a sua casa, em Trudvangar, com a lasca
em sua cabega. Thor ¢é auxiliado pela feiticeira Groa, esposa do gigante Aurvandil, o
valente. Por meio de sons magicos (galdra), a pedra comega a se mover no seu crinio.
Neste instante, acreditando que a operagdo seria bem-sucedida e como sinal de
agradecimento para Groa, Thor comenta que antes de chegar a sua casa, pelo caminho de
volta do norte (do reino de Jotunheimr), transportou o seu esposo Aurvandil em uma
cesta. Um dos dedos do pé do gigante, que havia ficado de fora do cesto, acaba se
congelando e Thor o parte, arremessando-o em seguida ao céu. Ele se transforma na
estrela chamada “O dedo de Aurvandil” (Awrwandilstd). O deus proclama para Groa que
seu marido ndo tardard em retornar para casa, fato que deixa a feiticeira feliz e
transtornada, impedindo que o restante da magia seja cumprido e como consequéncia, a
lasca acaba ndo saindo da cabe¢a do deus. Isso seria a explicagdo porque ndo se deve
retirar de uma casa nenhuma pedra de amolar, pois do contrario, fard com que a lasca do
cranio de Thor se mova (Sturluson, 1998, p. 20-24).

O relato do combate entre Hrungnir e Thor recebeu as mais variadas analises
pelos mitélogos desde o século XIX e nio temos inten¢dao de retomar em detalhes essa
historiografia.”> Uma das mais recentes e bem-sucedidas analises foi a do pesquisador
norte-americano John Lindow. Para ele, esse mito teria em esséncia desempenhado um
papel cosmogonico pelo deus do trovio na hierarquia do reino dos deuses, em
contraposi¢do a Odin em seu papel de deus criador dos mundos, do homem e de grande
parte do cosmos. O referencial basico deste pesquisador é o culturalista, percebendo os
equipamentos dos seres envolvidos na contenda, seus comportamentos, suas acoes ¢ seus
atos dentro de um referencial de audiéncia desta sociedade: a batalha segue as regras
juridicas e sociais para disputas nérdicas na Era Viking; as caracteristicas dos gigantes,
deuses e ajudantes destes sdo definidas por parametros humanos para covardia e bravura.
Além disso, o autor também utilizou comparagbes internas das fontes nérdicas para
perceber estruturas semelhantes: sagas islandesas, poemas escaldicos e narrativas miticas

sdo contrapostas para delimitar seu modelo, a de uma cosmogonia desempenhada pelo

WO Skdldskaparmdl foi preservado essencialmente em quatro manuscritos medievais e
renascentistas: o Codex Regins (R) (GKS 2367 4°, ¢ 1300-1350 d. C., Instituto Arni Magnusson,
Islandia), Codex Wormianus (W) (AM 242 fol, c. 1359 d. C., Instituto Arni Magnusson), Codex
Upsaliensis (U) (DG 11, ¢ 1300-1325 d. C., Biblioteca da Universidade de Uppsala, Suécia), Codex
Trajectinns (MSS 1374, ¢. 1600 d. C., Universidade de Utrecht, Holanda). Cada secao do
Skdldskaparmdil é dividida em capitulos e com alguns conteudos diferentes em cada manuscrito. Para
a nossa divisdo e analise do texto, adotamos principalmente a edi¢io de Anthony Faulknes, baseada
nos manuscritos Codex Wormianus (W) e Codex Regius (R) (Stutluson, 1998, p. 20-24).

12 Para um panorama destas discussdes, ver Simek, 2007, p. 316-326.
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deus Thor, especialmente no relato de Aurvandil e da criacdo de estrelas com os olhos de
Tiazi descrito no poema Hdrbardslod 19 (Lindow, 1996, p. 3-20).

Outro trabalho mais recente, tendo com o referencial conceitual as discussdes
sobre o xamanismo na area nordica, aprofundou questoes relacionadas as crengas sobre
estruturas cosmicas verticais e em especial, os mitos envolvendo o deus Thor e a
natrativa de Aurvandil (Tooley, 2009, p. 273-294).13 Consideramos as analises de Lindow
e Tooley muito satisfatérias, mas ndo completas. Algumas questdes sobre a fonte ainda
ficaram pendentes, especialmente as relacionadas com questGes astronémicas:
efetivamente qual seria a estrela apontada por Snorri na abébada celeste? Como ela estava
inserida nas crencas cosmologicas nérdicas? Qual o seu papel ou significacdo com os ritos

efetuados para Thor no mundo pré-cristao?

2. A estrela de Thor

Recentemente alguns conteudos astronémicos das Eddas vém sendo discutidos
pelos académicos e cada vez mais se percebem que possiveis descri¢des celestes (tanto
personificagdes, quanto simbolismos ou descri¢des figuradas) podem ser encontradas nas
narrativas nordicas (Knight, 2013, p. 31-62). A Edda de Snorri, em particular, esta sendo
apontada como uma promissora fonte para novos estudos sobre mitos celestes
(Sigurdsson, 2014, p. 198). Nosso principal referencial da narrativa de Thor e Hrungnir
vai neste sentido. Trata-se de uma mitologia celeste que envolve dois tipos de fend6menos
do firmamento: atmosféricos e astronémicos. Essa classificacio é moderna, visto que os
antigos ndo separavam o que acontecia no céu (Verdet, 1987, p. 11-127) e serve como
pardmetro em nossa investigacao.

No relato de Snorri Sturluson, o gigante Hrungnir duela com Thor em um local
chamado Grjétinagordum (Stutluson, 1998, p. 21). Em nérdico antigo esta palavra
significa “o muro do local de pedra” e Snorri utilizou a casa do gigante Geirrod para
fabrica-la (Grjétun, segundo Simek, 2007, p. 120). Na fonte que serviu de base ao relato,
o poema Haustlong, somente a forma Grjotina ¢ mencionada. O autor do poema,
bjoddlfr de Hvin, inicia sua narrativa na estrofe 14, mencionando que Thor percorre o
caminho da Lua com a sua carroga: “mdna vegr und hanun” (Sturluson, 1998, p. 23), um
kenning para o céu. Na proxima estrofe, novamente o céu ¢ invocado em forma poética

(santuario dos falcGes), desta vez relacionado a passagem de Thor ao fenomeno do

13 Anteriormente, uma tese de doutorado da Noruega havia explorado as conexdes cosmoldgicas
verticais com o deus Thor, mas em nenhum momento citou ou analisou o episédio de Aurvandil

(Bertell, 2003, p. 7-239).
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relampago.'* Logo em seguida, a batalha em si ¢ mencionada, destacando o choque entre
o martelo de Hrungnir (uma amoladeira) e de Thor e apesar dela ser efetuada em uma
ilha, o simbolismo entre o choque das armas remete a uma natureza atmosférica tipicas
das deidades do trovao entre o mundo indo-europeu. A barba ruiva de Thor, causadora
de tormentas, também lembra a amoladeira de Hrungnir, descrita em Snorri como
vermelha, remetendo ao céu tipicamente rubro de algumas tormentas. O relampago é
outra caracteristica associada as variadas deidades do trovdo nos panteGes europeus, além
do controle dos ventos, arco itis, das chuvas e tempestades!®. As relacdes atmosféricas do
deus Thor ja foram bem debatidas na academia. A deidade foi especialmente telacionada
a0 vento e ao impulso de navegacio pelo Atlantico Norte, relacionadas ao movimento de
sua batba. Diversos amuletos foram criados no intuito de proporcionar sorte na
navegagio e no aparecimento de ventos favoraveis (Perkins, 2001, p. 9-158).1 De nossa

parte, intentamos aprofundar as questdes astronomicas do relato.

14 Kudttu oll, en Ullar endildg fyrir magi grund var grapi brundin (Stutluson, 1998, p. 24). Essa passagem foi
analisada como sendo uma alusio poética ao fendmeno do relampago causado pela passagem da
carroca de Thor pelos céus (Taggart, 2015, p. 72-79).

15 Uma recente tese de doutorado vem agora implementar um novo félego aos que se dedicam ao
estudo dos mitos celestes atmosféricos envolvendo esse importante deus nérdico: Taggart (2015).
A pesquisa possui uma farta documentacdo de fontes primarias e bibliografia analitica,
concentrando seu foco na literatura medieval produzida sobre Thor, com o intuito de estudar as
mudangas e estabilidades nas representagdes mitolégicas. O tema central da tese ¢ a analise dos
fenémenos do trovio e relimpago associados com a divindade e neste sentido, a tese se aproxima
de muitas outras pesquisas que vem resgatando o referencial naturalista na mitologia nérdica
(Perkins, 2001). Claro que ndo se trata mais do naturalismo defendido pelos romanticos
oitocentistas, que procuravam explicar todos os telatos miticos pela simples observagio da
natureza. Aqui a relacdio com o ambiente natural é vista como dependente da interacio social,
cultural e histérica e ndo simplesmente como o seu produto. Um momento marcante da tese ¢ a
andlise das conexdes de Thor com o trovio e o relampago na literatura medieval, além da relagdo da
deidade com os terremotos. A investigacio do autor sobre o poema noruegués Haustlong e a
poesia islandesa de Steinunn Refsdéttir é muito boa. As meng¢des ao vulcanismo sao bem atuais,
indo de encontro a recentes pesquisas sobre fenémenos climaticos e registros arqueolégicos e sua
influéncia nos mitos e na literatura nérdica antiga (Taggart, 2015, p. 69-112).

16 A recente tese de Declan Taggart discute as afinidades etimoldgicas entre armamento e
movimento do relampago, entre carroga e o deus Thor, entre clima e carroga, trovao e Thor, entre
outros. Os estudos toponimicos ajudam também a entender a relagdo entre o deus celeste e suas
afinidades agrarias. O primeiro momento polémico do autor é quando rompe com a tradicional
visdo de Thor enquanto ferreiro césmico ou divino, especialmente na poesia escaldica, apesar de
concordar que o martelo possui conexdes simbodlicas com a ferraria e ser emblema de varios
ferreiros. Aqui o autor critica especialmente Davidson (1965) e Motz (1997), mas concorda com
Lindow (1994), quando menciona que o martelo nunca foi usado como forga criativa (Taggart,
2015, p. 129-137). Porém, a questio ainda esta muito longe de ser esgotada, como atestam varios
estudos mais recentes sobre a figura do ferreiro mitico. A relacao entre martelo, ferraria, mitos e
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Tabela 1: Estrutura da narrativa de Hrungnir e Thor

Local da Fonte Cena/Situagio Contexto Relagido
cena astronémica
Asgard Skdldskaparmdil Disputa entre Odin e Titanomaquia -
Hrungnir
Jotunheimr | Skdldskaparmal | A carroga de Thor percorre o Cratofania Ursa Maior (Gks
Haustlong céu 1812: Karlyagn,
carroga do
homem)
Jotunheimr | Skdldskaparmil Ocorréncia de trovoes e Etiologia -
Haustlong relampagos
Jotunheimr | Skdldskaparmal Descricdo do coragio de Simbologia -
Hrungnir (Hrungnis hjarta) (valknn?)
Jotunheimr Snorri Choque da amoladeira de Cratofania Abxis
Haustling Hrungnir e o martelo de circumpolar?
Thor
Jotunheimr | Skdldskaparmal Consequéncia do choque: Etiologia -
Haustlong surgem as amoladeiras do
mundo e uma lasca vai parar
na cabeca de Thor
Jotunheimr | Skdldskaparmal Feiticos de Groa Magia -
Haustlong
Jotunheimr | Skdldskaparmal Thor cria a estrela Dedo de Cosmogonia Estrela Polatis,
Aurvandil alfa da
constelacio da
Ursa Menor (Gks
1812: Kvennavagn,
carroca da
mulher)
Jotunheimr | Skdldskaparmal | As amoladeiras ndo podem Folclore -

ser retiradas das casas

A narrativa possui diversos elementos que ligam o mundo celeste a terra dos
gigantes (tabela 1). De um lado, a carroga de Thor percorre o céu e sua passagem
ocasiona os trovées e tempestades. Ja no mundo dos gigantes, o combate entre o gigante
e o filho de Odin provoca o surgimento dos seixos e amoladeiras do mundo — uma

situacdo totalmente ctonica. O infcio da narrativa da batalha de Hrungnir e Thor possui

ritos de Thor ainda demandara muitas problematicas, especialmente quando confrontada com a
cultura material nérdica e com perspectivas comparativas da drea europeia antiga.
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fortes elementos atmosféricos, mas o final da narrativa é ocupado pela criacio da estrela
O dedo de Awurvandil: passando por sentidos que vdo da etiologia, da cratofonia até a
cosmogonia. Mas como identificar qual estrela a narrativa esta mencionando?

Uma primeira pista pode ser conferida pela perspectiva etimolégica. Em 1934 o
mit6logo alemdo Rudolf Much interpretou Aunrvandil” como sendo “o brilhante Vandal”
(baseado no nérdico antigo aurr, ouro, relacionado ao latim aurenm, ouro), mas foi
questionado por Simek (2007, p. 24). A grande maioria dos pesquisadores, desde o
Oitocentos, vincula o nome Aurvandil com o termo anglo saxdo Earendel, devido a este
ultimo ser associado a estrela da manha (o planeta Vénus) no poema Christ I'® e que
possui relagio com outros nomes proprios nas fontes germanicas, como Horwendillus
(Saxo Grammaticus) e o heréi do poema alemdo medieval Orendel, Auriwandalo
(Longobardos), Orentil (Antigo Alto Alemio) (Simek, 2007, p. 24). Esse mesmo vinculo
etimolégico ¢é seguido por outros autores, que optam por relacionar a estrela Dedo de
Aurvandil ao planeta Vénus (Lindow, 2001, p. 65; 1996, p. 18; Bernardez, 2010, p. 235;
DuBois, 2014, p. 216; Tooley, 2009, 283-285; Ogier, 2002;' Person, 2016)%. Mas alguns
académicos pensam que essa origem etimoldgica é controversa e questionam a associagdo
de Aurvandil com o anglo-saxdo Earendel, preferindo uma conexdo com o nérdico
antigo aurr e os rios de Elivagar (Etheridge, 2013, p. 7), o que também é problematico.
Particularmente percebemos que um vinculo direto da estrela citada por Snorri ao planeta
Vénus ¢ muito complicado, baseado nos estudos de navegacio astronémica dos povos

nérdicos.?!

17 No manuscrito Codex Upsaliensis (U) foram utilizadas as grafias Awrvanda, Anrvandil e Aurvandill (f.
221, p. 41) (Sturluson, 2012, p. 94); no Codex Regis (R) aparecem as grafias Aurvandils, Aurvandil,
Auwurvandil] (Sturluson, 1998, p. 22); no Codex Wormianns (W) surgem as formas Aurvandils, Aurvandil,
Auwurvandil] (Sturluson, 1872). Para melhor normatizagdo do nérdico antigo ao portugués, em nosso
artigo adotamos somente a forma Awurvandil.

18 O poema anglo-saxido Christ I de Cynewulf é datado do século X d.C. O termo surge entre as
linhas 104 ¢ 111 do poema: “Fala Farendel” (Salve estrela da manha! Tradugio nossa do inglés
moderno em Cynewulf, 2010, p. 4).

19 Ainda segundo este pesquisador, o termo Aurvandil equivale a Grendel (do poema Beowulf, Ogier,
2002).

20 Na realidade desde o Oitocentos os académicos relacionaram a etimologia de Aurvandil com
Earendel. Em 1835 o pioneiro da Etnoastronomia germano-escandinava, Jacob Grimm (em um
extenso capitulo sobre esse tema em seu classico livro, volume II), apesar de ndo interpretar
diretamente qual constelacio ou estrela a narrativa de Snorri Sturluson poderia descrever, apela para
a imagem da estrela matutina do poema Christ I (Grimm, 1882, p. 375, 723).

2l As evidéncias materiais apontam um sofisticado conhecimento nautico dos nérdicos durante a
Era Viking, tanto pelas suas descobertas geograficas no Atlantico Norte durante o medievo quanto
pelo encontro arqueoldgico de instrumentos de navegacio como bussolas solares (para indicar a
latitude e certos horarios) (Bernarth, 2014, p. 1-18). Neste sentido, os pesquisadores concluem que
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Acreditamos que a origem do termo Aurvandil deve ser encontrada em outros
parametros, mais por conteidos homoénimos do que proximidade etimolégica. O termo
mais proximo seria Veralden tjoelte, palavra saimi para a estrela Polaris (alfa da constelagdo
da Ursa Menor), significando literalmente “pilar do mundo” (Heide, 2014). Outro
indicativo é a expressdo em noérdico antigo Veraldar nagli (prego do mundo), um heiti?
utilizado em um manusctito da Edda em Prosa.®> A estrela Polaris é simbolizada por um
prego no céu em diversas culturas euroasidticas e relacionada a uma cosmologia vertical e
¢ neste sentido que deve ser buscado o sentido de Aurvandil: o prego do mundo ou
prego do céu. Outras interpretagdes astronomicas da estrela Dedo de Aurvandil também
sdo equivocadas.?* A adicdo do primeiro nome por Snorri (de um termo ctonico, aur>),
comum a gigantes e andes, revela uma clara intencdo de apresentar a audiéncia uma
informacdo cosmogonica.?

No relato da Edda Menor, o deus Thor procura a esposa de Aurvandil para retirar
uma lasca de sua cabecga, ap6s criar a estrela. Algumas fontes relacionam o culto desta

deidade a pilares (Ondvegissilur, Eyrbyggia saga 4) com pregos em sua ponta, chamados de

ndo se poderia confundir um planeta, de brilho estavel e que percorre a trajetéria da Ecliptica com
movimentos tetrégados (no caso, Vénus, o objeto mais brilhante do céu depois do Sol e Lua) a
uma estrela, um objeto celeste cintilante e fixo. Como a maioria dos antigos povos navegadores do
hemisfério Norte, os nérdicos devem ter utilizado a estrela Polaris (alfa da Ursa Maior) como
referencial indicador do Norte e principal meio de navegagio astronémica durante a noite dos
tempos pré-cristios (Marcus, 1953, p. 112-131). Simplificando, para usar a Polaris como objeto de
otientagdo, localizam-se as constelagdes da Ursa Maior ¢ Menor para encontrar a estrela em
questdo, que fica localizada a 1 grau do ponto norte celeste. Traca-se uma linha imagindria entre
este ponto até o horizonte logo abaixo e obtém-se o norte geografico (Ridpath, 1986, p. 15).

22 Heiti ¢ uma sinonimia poética utilizado por Snorri Sturluson, como por exemplo, Hugin e Munin
para corvo (Holman, 2003, p. 131).

23 A expressdo surge em conjunto com Regingaddi (Prego dos deuses), ambos em um DPu/ur do
manuscrito AM 758 I, 4to para designar pregos em pilares com significado religioso (Béldi, 2005, p.
172). O manuscrito também ¢ conhecido como Lanfis-Edda (Edda Magnusar Olafssonar) e foi
compilada por Magnis Olafsson em 1609, sobrevivendo em duas versdes: X e Y (Faulkes, 2013, p.
1-10).

2 Uma das teorias mais populares sobre o Dedo de Aurvandil ¢ a sua identificacio com a estrela
Alcor, da constelagao da Ursa Maior (Allen, 1963, p. 446). Outras envolvem a estrela Rigel (Beta da
constelacio de Orion: Cleasby & Vigfusson,1875, p. 35; Santillana & Dechend, 1998, p. 355) ¢ a
constelagio da Coroa Boreal (Reuter, 1982). Todas estas associagdes sdo puramente conjecturais e
sem nenhum tipo de confirma¢io ou apoio em fontes mitoldgicas, literarias, folcléricas ou
histéricas.

%5 Aurr - nérdico antigo: areia umida; lama (Zoega, 1910, p. 27), cascalho (Simek, 2007, p. 24), um
dos nomes da terra no Adkvismal (Clearby & Vigfasson, 1874, p. 34).

26 Neste sentido concordamos com Lindow (1996, p. 18), para o qual o termo usado por Snorri
(Aurvandil) se aproxima de Aurgelmir por uma questio de identificagio a cosmogonia, mais do que
por proximidade etimoldgica.
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Regingaddi (Prego dos deuses) e Veraldarnagli (Prego do mundo). Possivelmente Snorri
teve acesso a uma versio da mitologia celeste do filho de Odin, elegendo uma expressao
popular atrelada a estrela Polaris, baseada em seus aspectos religiosos e cosmoldgicos.
Essa identificagdo da estrela com o genitivo veralden se deve a uma tradicio etimologica de
associar a Polaris com a ideia de prego do mundo (mas também estrela do mundo, o
centro do mundo), existente na Europa Setentrional somente no islandés antigo, no
finlandés e na lingua simi (ver tabela 2). Nas linguas escandinavas, de maneira geral,
desde o medievo a forma corrente de identificar esta estrela é através de termos
relacionados com a dire¢do Norte (como Leidarstjarna) e se mantém até hoje.2” Porém,
essa ultima tradicdo etimoldgica foi influenciada diretamente pela entrada do
conhecimento astronémico ocidental na area escandinava, além de sua utilizacio pela
navegacdo e aplicada a0 mundo erudito. Deste modo, a associagdo entre os termos
Auwurvandil e Veralden®® se mantém exclusivamente numa tradicdo popular proxima a area
baltica, da Islandia ao norte da Suécia e Noruega, ao contrario do referencial etimolégico
da Polaris como estrela do Norte, que envolve tanto a Escandinavia quanto a Europa

medieval em geral — e se tornou can6nico mesmo nas linguas modernas em geral.

27 No final da Alta Idade Média era recorrente denominar Polaris como a estrela dos navegadores
pela Europa Setentrional (como descrita em um estudo sobre calendario e astronomia da Inglaterra
do século X. d. C.: Alfirico de Eynsham, 2013, s.p.), devido a sua utilizagdo para localizar o Norte
geografico.

28 Segundo alguns pesquisadores, o termo veralden nas linguas sami foi produto de empréstimo da
area noérdica (Tooley, 2009, p. 275). Nas fontes medievais nérdicas a palavra veralden significa
mundo e muitas vezes foi associada com o deus Freyr, como na Yuglinga saga 13 e Flateryjarbok 1:
Veraldar god, o deus do mundo (Bertell, 2003, p. 228). Mas a principal deidade sami, Veralden olmai
(O homem do mundo, também denominado Maylmen olmai; Radien attje; Jubmel; Veralden
radien) era identificado a um pilar ciltico (wailmen stytto: pilar do céu), cuja ponta possufa um prego
ou terminal de ferro (Hultkrantz, 1996, p. 33), o que liga diretamente veralden da drea sami com
veralden dos pilares do culto a Thor (Ieraldarnagli, prego do mundo). Em 1934 o mitélogo alemio
Rudolf Munch concebeu que a etimologia de Aurvandil podetia ter ligagio com o protogermanico
*taho (viga, trave) e com o nérdico antigo vendr (vara, bastio) (Simek, 2007, p. 24), o que reforca
nosso paralelo entre a relagdo entre os pilares com significados cosmicos e religiosos e sua conexio
com a estrela Polaris — e consequentemente, com o termo utilizado por Snorri (Aurvandil).
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Tabela 2: A estrela Polaris nas linguas europeias®

Lingua

Polaris como

Polaris como

Polaris como estrela

europeia/Pais/Etnia prego do estrela do Polar
mundo/Céu Norte/estrela do
caminho (Norte)
Sami Veralden tsuold (Pilar Boabje-nasti Napatihti (Estrela central)
do mundo) Boalyjendstir (Estrela
Veralden tjoelte (Pilar do Notte)
do mundo)
Wralden tjnold (Pilar
do mundo)
Al-#snol (Pilar do
céu)
Finlandés Pobja naelf nanla Pobjantihden Taivan sarana (Estrela
(Prego do Norte) (Estrela do Notte) Polar)
Taillan tappi (Centro do
céu)
Napatahti (Estrela central)
Estoniano Bobinavle (Prego do
Norte)
Lituano Sianriné (Estrela do Poliariné (Estrela Polar)
Norte)
Chukchi Olgep-ener (Prego do Unp-ener (Estrela Polar)
céu)
Tluk-ener (Estrela
imével)
Bielorusso Guozd (O prego) Stazhar (Esrela da Zorny Kol (Estrela Polar)
meia noite) Polunochna zora (Estrela
Polar)
Noérdico antigo Veraldar nagli (Prego Leidarstjarna Hjarastjarna (Estrela
do mundo) (Estrela do dobradi¢a/Estrela Polar)
caminho)

Anglo-saxido

Ladsteorra (Estrela
do caminho)

scip-steorra (estrela

29 DuBois, 2014, p. 184-260; Grimm, 1882; Ivanisha & Rudenska, 2014, p. 104-113; Krayer, 1987;
Tooley, 2009; Heide, 2013; Cleasby & Vigfusson, 1874; Allen, 1963; Berezkin, 2005, p. 79-100;
Hultkrantz, 1996, p. 31-50; Kelley & Milone, 2011; Olcot, 1911; Ruggles, 2005; Seskauskaite, 2013,
p. 27-37; Tumenas, 2008, p. 78-85.
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Inglés medieval

loode sterre, lood-sterre,

lade-sterne, lode sterre
(Estrela do
caminho)

Alemao medieval

Leitstern
Leiderstern (Estrela

do caminho)

Sueco medieval

Ledstjarna (Estrela
do caminho)

Alemiao moderno

Norstern (Estrela do
Norte)

Polarstern (Estrela Polar)

Islandés moderno

Nordurstjarnan
(Estrela do Notte)

Pdlstjarnan (Estrela Polar)

Noruegués moderno

Nordstjernen (Estrela

Polarstjerna (Estrela Polar)

(bokmal/nynorsk) do Notte)
Dinamarqués Nordstiernnen Polarstiernen (Estrela Polar)
Modetno (Estrela do Notte)
Sueco moderno Nordstjarnan Polstgrnan (Estrela Polar)
(Estrela do Notte

O pesquisador Clive Tooley foi um dos poucos que procurou analisar com alguns
detalhes a narrativa de Aurvandil, mas ainda dentro da concepg¢io de que ela seria uma
alusdio ao planeta Vénus. Para ele a palavra seria conectada ao anglo-saxdo Earendel e ao
protogermanico *auga-wandalaz (errante luminoso). Ambas teriam um sentido de queda
celeste e seriam explicadas pelas caracteristicas do planeta Vénus (que em algumas épocas
¢ visivel ap6s o por do Sol e em outras, antes). Como reforgo a sua interpretagio, Tooley
ainda cita a narrativa de Groa no Swvipdagsmdl (que tem o mesmo nome da esposa de
Aurvandil), mae de Swvipdagr (“dia repentino”, cujo pai é Sdlbjartr, “brilho do Sol”) (Tooley,
2009, p. 284). O problema ¢ que na narrativa de Snorri o deus Thor arremessa o dedo de
Aurvandil ao céu, criando a estrela. Ou seja, ndo ha em nenhum momento da narrativa
alguma alusdo a simbolismos de queda (a ligagio de Vénus com Lucifer, inclusive na
Vulgata; ao submundo, a ressurreicdo, a visita aos outros mundos, a guerra, a0 sexo —
tipicas imagens associadas a este planeta, visto como essencialmente feminino no mundo
oriental, Aveni, 1993, p 39-78 - mas também aplicado ao contexto cristdo, como no
poema Christ I, com o termo Earendel) e sim a um ato de criagdao, cosmogonico, como ja
mencionamos citando a analise de Lindow, 1996, p. 3-20. Concordamos com Tooley de

que o fato da feiticeira Groa nao conseguir remover a lasca da cabeca de Thor seria uma

[233]



s Revista Brasileira de Histéria das Religices. ANPUH, Ano XI, n. 31,
BHE Maio/ Agosto de 2018 - ISSN 1983-2850 &

RevstaBReslleir de Historladas

E=#"" / Thor, estrelas ¢ mitos: uma interpretagao etnoastronomica da narrativa de Aurvandil,, o
221-256 / RELIGIOSIDADES

alusio ao fato da estrela Polaris permanecer visualmente fixa no céu (2009, p. 284), mas
acreditamos que a narrativa realiza uma dupla referéncia ao mesmo objeto celeste — tanto
a lasca da cabe¢a do deus, quanto a estrela criada por ele, sio mengdes diretas a estrela
Polaris. Sintetizando a narrativa, a feiticeira tenta mover a lasca de Thor (microcosmo:
simbolizado pelos pilares com pregos na extremidade), enquanto que a estrela foi criada
durante a jornada para a casa de Groa (macrocosmo: o préprio firmamento). E por fim, o
planeta Vénus ¢ visivel somente na faixa da ecliptica, totalmente afastado visualmente da
regiao da estrela Polaris e seus arredores: astronomicamente a interpretacio de Tooley é
totalmente questionavel.

A estrela polar é mencionada no poema runico sax6nico (datado do século IX d.
C.), relacionada ao deus Tyr*. No contexto mitico germano-escandinavo, o deus *Tiwaz
era a deidade principal do mundo celeste (depois substituido por Thor na Era Viking),
sendo associado aos reis e conectado as amoladeiras. Estes altimos objetos, por sua vez,
estavam relacionados no mundo germanico a autoridade politica e utilizado inclusive
como objetos cerimoniais, tendo um simbolismo de poder, justica, guerra e sacralizagao
de juramentos (Mitchell, 1985, p. 1-31). No relato da batalha de Hrungnir e Thor, as
amoladeiras do mundo s3o originadas pelo encontro do martelo Mjollnir e a amoladeira
do gigante. Essa etiologia é um dos episédios centrais narrados por Snorri e Dj6dolr,
certamente constituindo o 4mago de uma simbologia religiosa relacionando objetos de
pedra ao deus do trovio. Também uma lasca cai na cabega de Thor, motivando-o a
procurar a feiticeira Groa para retirar esse incomodo e acabando por criar a estrela Dedo
de Aurvandil®® Uma grande quantidade de objetos liticos (fésseis marinhos, armas e
utensilios pré-histéricos, amoladeiras) vem sendo encontrados em sepulturas nordicas,
indicando que desde o Neolitico havia algum tipo de associa¢do entre pedras com certos
formatos especiais (especialmente apresentando morfologia bélica) e a esfera celeste
(Ravilious, 2010). No folclore escandinavo até nossos dias, objetos liticos sio
considerados provenientes do céu e produtos de trovoes e relampagos, sendo
considerados objetos magicos e de proteciao (Blinkenberg, 1911), as denominadas “pedras

de raio” nos paises de lingua portuguesa.?

30 “Tir ¢ uma estrela guia que mantém a promessa com 0s principes; estd sempre em seu Curso
sobre as brumas da noite e nunca cai” (Anénimo, 2015, p. 380). Aqui evidentemente temos a N0gao
de Polaris como estrela do Norte (indicadora de orientagdo geografica), como percebemos na nota
20.

31 Na mitologia celta, ap6s patticipar de um combate, o herdi irlandés Cuchulainn recebeu uma
emanag¢do em sua fronte semelhante a uma pedra de amolar de um guerreiro (Dumézil, 1990, p.
113).

32 Este folclore também existe no Brasil. Em nossas pesquisas arqueolégicas ocorridas nos estados
do Parana e Santa Catarina entre 2001 e 2003, em 4areas povoadas por descendentes de imigrantes
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Figura 1: Reconstitui¢io de culto ao deus Horagales na Laponia (Fonte: Picart, 1723).

alemdes e italianos, existe um folclore ainda muito ativo considerando que objetos liticos de origem
concretamente indigena (como machados lunares, amoladores e pildes de origem tupi-guarani,
todos encontrados pelos locais durante a preparagio das lavouras) sejam provenientes de
tempestades celestes — as denominadas “pedras de raio”. A comparagdo com material folclérico ou
posterior a Era Viking referente as denominadas thunderstones (popularmente conhecidas no
Brasil por “pedras de raio”) foi questionada pelo pesquisador Cian Taggart. Para esse autor, nio
existem evidéncias de que no mundo pré-cristio nérdico existiram crengas relacionando os
relampagos/trovdes com a criagio de pedras (de origem antrépica, como objetos neoliticos; ou
naturais, como fésseis, mas ambos creditados a uma origem celeste), como queriam os
pesquisadores Jacob Grimm, Turville-Petre, Jacqueline Simpson e Lotte Motz. Essa associagdo teria
sido criada na Grécia classica, percorrido o mundo medieval e tornada popular a partir do
Renascimento, com a sua primeira citagio literdria no mundo nérdico, na obra de Olaus Magnus.
Posteriormente, tais natrativas transformam-se em crenca popular e se disseminam no folclore
escandinavo contemporaneo, resgatado por Blinkenberg em 1911 (Taggart, 2015, p. 177-188).
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2 B s
Figura 2: Imagem de tambor saimi do século XVIII, Porsanger, Noruega — com detalhe central de
uma sudstica (Fonte: en.wikipedia.org). Figura 3: detalhe central de tambor simi da Noruega, datado
do século XVII — a figura com o numero dois ¢é interpretada como sendo o deus do trovio simi
Horagales, portando o seu martelo; o nimero 1 é o eixo da cruz “solar” do tambor (Fonte: Rydving,
1991, p. 40)

Seguindo o relato de Snorti e as problematicas que levantamos inicialmente,
deparamo-nos com a constatacio de que Polaris estd inserida no mito com um sentido
cosmoldgico e ndo como uma simples estrela de orientagio. Diversos pesquisadores ji
constataram a existéncia de muitos simbolismos envolvendo esta estrela como central
para maltiplos sistemas religiosos na area euroasiatica. Um dos primeiros pesquisadores a
constatar a importancia deste objeto celeste foi Mircea Eliade em 1951, inferindo que
Polaris era vista como um prego no céu, a ponta de um pilar césmico que sustenta o
universo em dezenas de povos da area polar, baltica, norte asidtico e norte europeu.
Outro dado extremamente importante foi a constatagio de que estruturas humanas
reproduziam em escala microcésmica essa espacialidade cosmica: pilares de casas,
templos, cabanas eram denominados de “pilares do mundo”. Na base destes pilares, eram
efetuados sacrificios, oferendas e ora¢des ao ser supremo celeste desta comunidade. E
através de Polaris os xamas destas sociedades podiam se comunicar com o outro mundo.
Todas essas evidéncias seriam constituintes do que o mit6logo romeno conceituou como
simbolismos do centro (Eliade, 1998, p. 289-294).

Mais recentemente, diversas investigacbes demonstram as conexdes entre
xamanismo e rituais envolvendo crengas cosmologicas de uma axis vertical tendo a estrela

polar como ponto mais elevado e central, especialmente na area circumpolar. Ao

[236]



s Revista Brasileira de Histéria das Religices. ANPUH, Ano XI, n. 31,
eI e ;.,.!’D,J)E;I_IR 7 Maio/Agosto de 2018 - ISSN 1983-2850 =
E=#"" / Thor, estrelas ¢ mitos: uma interpretagao etnoastronomica da narrativa de Aurvandil,, by
991-256 / RELIGIOSIDADES

contrario do que muitos académicos defendiam, essas crencas balticas e do norte
escandinavo (especialmente da area saimi) ndo foram originadas pelo contato com grupos
germanicos antigos, mas ambas provém de tempos mais recuados, talvez do Paleolitico.??

Dentro desta perspectiva, o referencial de que o pilar do mundo foi uma invencgao
nérdica, original e independente, é questionada e vista agora como uma adaptagdo tardia
de uma crenga mais antiga e provinda de uma area muito mais ampla (Hultkrants, 1996,
p. 38). Da América do Norte a Sibéria, as concepgdes de um pilar do mundo encabegado
pela estrela Polaris, na qual as estrelas giram ao seu redor, é uma constante quase
genérica. O prego na coluna do mundo (identificado com Polaris), assim, setia um
conceito amplamente distribuido nas populac¢oes euroasiaticas. Comparado com outras
crengas cosmoldgicas, como a drvore do mundo, alguns pensam que se trata de
concepedes diferenciadas: enquanto o pilar/coluna sustenta o cosmos, a arvore se projeta
até o céu (Hultkrants, 1996, p. 43), o que ao nosso ver, ¢ muito correto se aplicada ao
mundo nérdico.** Também algumas investigagdes em Arqueoastronomia vem
correlacionando antigos monumentos europeus com orientagdes astronémicas para a
estrela Polaris, como o circulo de Goseck na Alemanha.3

A nogao de um prego césmico também é um elemento primordial em deuses do
trovao da area finlandesa, biltica e eslava. Os adoradores do deus finlandés Ukko
possufam diversos objetos metalicos, denominados de Ukon naula (pregos de Ukko,
relacionado ao noruegués antigo naghle), associado simbolicamente ao relimpago e

utilizado junto a armamentos (Salo, 1990, p. 131-134). Viajantes europeus descreveram

3 A ideia de que as narrativas dos deuses do trovido da area sami e baltica teriam sido influenciadas
tardiamente pelo contato com os povos nérdicos, ou que a cosmologia de uma axis vertical das
regides circumpolares teria vindo dos germanos antigos, vem sendo questionadas mais
recentemente. O novo método comparativo apela para um referencial onde existe dinamismo e
conexdes em cada regido, nunca simplesmente origem e difusdo a partir da area nérdica. Sobre isso
ver: Hultkrants, 1996, p. 32;

34 Acreditamos que a concepgio de arvore césmica (Yggdrasill) estd conectada no mundo nérdico a
Via Lactea e a constelagdes ao redor dela, enquanto que o pilar do mundo (axis vertical) esta
relacionada diretamente com a estrela Polaris ¢ ao céu ao seu redor. Ou seja, duas concepgdes
cosmoldgicas diferentes existindo na mesma area. Sobre o envolvimento astronémico da arvore
césmica noérdica, consultar: Langer, 2015, p. 121-136. Sobte as diversas cosmologias nérdicas, ver:
Tooley, 2009, p. 272-413; Heide, 2014.

% Goseck ¢ um sitio arqueolégico descoberto em 1992 na Alemanha e datado em 4.900 a.C.,
tornando-o o mais antigo observatério astronémico da Europa. Ele possui alinhamentos com o
nascimento e ocaso do Sol nos solsticios. Segundo a astrbnoma Marianna Ridderstad (2009, p. 1-6),
o circulo de Goseck representa a concepg¢ao xamdnica paleoeuroasidtica do céu sustentado por um
pilar — cujo cimo é ocupado pela estrela Polaris. Para outras evidéncias de cultura material
curoasiaticas envolvendo a estrela Polaris ¢ uma mitologia celeste de prego césmico e ou eixo do
mundo, ver: Rappenglueck, 1999, p. 169-175.
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diversas estatuas de madeira do deus Storjunkare’ dos simi na Lapdnia, que foram
reunidas pelo escritor Schefferus (1704, p. 102-103), segundo as quais estas imagens
portavam um martelo em sua mao direita e um prego metalico em sua cabega (que para o
autor, seria uma imagem do Thor dos sami, p. 102). Ainda segundo outro cronista, uma
estitua nesta mesma regiao da Laponia também possufa martelo e prego no topo, mas
com um detalhe a mais: uma corda era amarrada no prego e sua ponta continha um
pedaco de prata, uma pederneira para fazer fogo (Picart, 1723, p. 186, ver figura 1).
Obviamente aqui lembramos da narrativa de Aurvandil e a lasca na cabeca do deus Thor.
Ja mencionamos as descri¢coes islandesas de pilares ao culto deste deus com pregos na
ponta,’ o que faz pensar em conexdes — se ndo influéncias diretas da area nérdica
(registros medievais) para a regido sami (registros modernos, portanto mais recentes),
como afirmaram alguns pesquisadores anteriores’®, mas ao menos temos conexdes
religiosas de algum tipo em regides vizinhas. Em 1964 a mitéloga Hilda Davidson refletiu
que as semelhangas entre os pilares islandeses e laponicos poderiam explicar a narrativa
de Aurvandil — seria uma alusdo ao fogo utilizado nos templos do deus Thor (Davidson,
2004, p. 86).> Nio sobreviveram as narrativas dos deuses do trovao simi, mas podemos
inferit que eram semelhantes as de Thor e provavelmente os pregos seriam a
representacdo da estrela Polaris, enquanto que os objetos amarrados neles foram os

simbolos da pederneira do gigante — conectando o céu e a Terra, na forma das pedras que

3 Trata-se de outro nome para o deus Horagales, também denominado de Tiermes, Auke,
conforme a regido sami, que para Johannes Schefferus também recebiam a denominag¢io de Thor
(Schefferus, 1704, p. 90).

37 Pilares com imagens do deus Thor e pilates com pregos na ponta, como descrevem as fontes
islandesas medievais, ndo foram encontrados pelas pesquisas arqueologicas até o presente
momento, mas sdo referendadas historicamente pelos pesquisadores da cultura material e
relacionados diretamente com os assentos elevados dos lideres e representantes da lei no mundo
nérdico da Era Viking (estes com implicagdes religiosas e cosmoldgicas) (Sundqvist, 2015, p. 230).
3 Em 1956 o mit6logo Jan de Vries afirmou que o mito de Thor com a lasca na cabega teria
originado a pratica ritual dos sami de erguer estatuas com pregos na cabega (Rydving, 1990, p. 361)
% Essa interpretagdo classica de Hilda Davidson de que poderiam ter existido ritos a Thor
envolvendo o simbolismo do relimpago, fogo e pilares com pregos, foi questionada pelo
pesquisador Declan Taggart devido ao seu emprego de fontes tardias (especialmente Johannes
Schefferus). Mesmo assim, ele termina sua longa nota afirmando que a questdo ¢ intrigante e
motivo para pesquisas futuras (Taggart, 2015, p. 147, nota 507). Apesar de citar em sua bibliografia
o pesquisador Clive Tooley, Taggart parece nido ter percebido as indmeras conexdes entre as
natrativas miticas da area finlandesa, baltica e escandinava, o que permitiria o uso de fontes mais
recentes para comparagdo com os registros medievais. Sobre o tema, ver as diversas fontes
traduzidas para o inglés por Tolley (2009, volume II, especialmente os relatos sobre os pilares e
moinhos césmicos, p. 21-27; 85-90).
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caem do céu e produzem fogo (os meteoritos), explicando o folclore das pedras

encantadas ou de raios (ver nota 32).

2.A carroga de Thor

Até o presente momento analisamos especificamente a identificacdo da estrela
criada pelo deus. Mas no inicio do relato entre a batalha de Hrungnir e Thor, ¢
mencionada a carro¢a deste deus percorrendo o céu. Ela teria alguma correlacio com o
mundo astronémico e com a estrela de Aurvandil? Acreditamos que sim. Em um
manuscrito islandés (GKS 1812 4to), na sua se¢do datada de 1192 d.C., existe a mencio a
algumas constelacbes que seriam conhecidas no mundo escandinavo antes da
cristianizacio, utilizando nomes nativos: a carroca do homem (Karlvagn) e a carroca da
mulher (Kvennavagn). A primeira, segundo o manuscrito, seria a equivalente da constelacdo
ocidental conhecida como Ursa Menor (UMa), e a segunda, a Ursa Menor (UMi).

A Ursa Maior é a mais famosa constelacio do hemisfério norte desde a
Antiguidade. Seu asterismo mais reconhecivel a olho nu sao sete estrelas: quatro formam
um quadrado, seguidas de trés estrelas em linha reta — o desenho ¢ semelhante a uma
concha (a denominada Big Dipper, a Grande cagarola).® Tanto a Ursa Maior quanto a
Menor giram em torno da estrela Polaris, no movimento que possui implicacdes
cosmoldgicas (como veremos adiante). Diversos estudos demonstram uma grande
antiguidade na associacio destas duas constelagbes com animais por toda a Eurasia,
possivelmente uma tradi¢do advinda do Paleolitico. Nestas sociedades (que vio da Grécia
aos indigenas norte-americanos) o grande quadrado das estrelas Dubhe, Merak, Megrez ¢
Phecda geralmente eram percebidos com a forma de animais (originalmente o alce,
depois o urso*), enquanto Alkaid, Mizar e Alioth eram vistas como os trés cacadores
(Berezkin, 2005, 79-94).

40 As sete principais estrelas da Ursa Maior, componente da grande concha, sio (em ordem de
magnitude/brilho): Dubhe (a ursa), Merak, Phecda, Megrez, Alioth, Mizar, Alkaid. A estrela Mizar
possui uma estrela associada, quase nao visivel a olho nu, mas conhecida desde a Antiguidade:
Alcor (Ridpath, 1986, p. 242). Além de sua utilizagio como determinadora de orientagio e
navegaciao (para encontra a estrela Polar), a constelagio da Ursa maior também foi usada como
marcadora de tempo e sazonalidade na Europa Medieval (Kuperjanov, 2010, p. 51)

4 Uma recente pesquisa de filogenética do mito apresenta algumas conclusbes sobre as
representagdes religiosas de animais celestes no mundo paleolitico, cujas datagdes mais antigas sio
associadas com animais herbivoros (D Huy, 2013, p. 93-106).
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Figura 4: Reconstitui¢do do céu de Estocolmo no ano 951 d.C., destacando as constelages da
Ursa Menor/Pequeno Carro (figura do alto, com destaque para as estrelas guardias do Polo,
Kochab ¢ Pherkab; ao lado direito, a estrela Polar) ¢ Ursa Maior/Grande Catro (com destaque para
as estrelas ponteiros Merak e Dubhe, utilizadas na navegagio e orientagio para identificacio da
estrela Polar, logo acima). Programa Szellarium 0.143 (USA, 2016).

Muitas tradicbes circumpolares e euroasiaticas atrelaram a essas figuras dos ursos
celestes diversas manifestagoes religiosas, como o xamanismo e simbolismos relacionados
a realeza e ou praticas de caga com significados ritualisticos, num periodo que transcorre
do Paleolitico a Grécia classica (Antonello, 2013, p. 1-13). Analisando diversas imagens
de arte rupestre da Escandinavia, datadas da idade do bronze (regiao de Bohuslin, c. 1800
a. C. — 600 a. C.), o pesquisador Gudmund Schitte (1920, p. 244-254) concluiu que
podem se tratar de antigas representagdes da constelagao da Ursa Maior — com destaque
para suas sete principais estrelas formando o Bigg Dipper. Mesmo se suas analises

estiverem corretas, nao sabemos com certeza qual o significado que os nérdicos tinham

[240]



o Revista Brasileira de Histéria das Religices. ANPUH, Ano XI, n. 31,

> A EE’HB&@ Maio/ Agosto de 2018 - ISSN 1983-2850 &
;;sw / Thor, estrelas e mitos: uma interpretacio etnoastronomica da narrativa de Aurvandil,, o
9291-256 / RELIGIOS IDADES

para essas constelacdes durante esse perfodo, mas baseados em pesquisa comparadas de
mitologia e folclore, podemos inferir que a partir do inicio do medievo (século IV d.C.), a
Ursa Maior passou a ser relacionada em praticamente todo o mundo europeu como um
vefculo com roda (Berezkin, 2012, p. 46-49)*> (ver figura 4). Essa mudan¢a da
configuracio do asterismo de animal para uma carroga, basicamente, foi originada pela
forte mudanca social e econémica que se efetuou no final da Antiguidade, estreitamente
vinculada ao universo rural formador do medievo europeu.

As tradi¢Oes europeias medievais em geral associam as setes principais estrelas da
Ursa Maior com uma carroca (carrus em latim): Sandivanger (Carroga do camponés, Estonia),
Ceorles wan (carroga do camponés, Anglo saxdo), Suur Vanker (A grande carroga, Estonia),
Goncolszekér (carroga de Gonceol, Hungria), Grofer Wagen (A grande carroga, Alemanha) ou
mais especificamente, atreladas a um monarca como Arthur’s wain (Inglaterra) e king Arthur’s
chariot (Itlanda). Posteriormente, a imagem de Artur seria substituida por Carlos Magno em
varios paises de linguas germanicas: Catleswan/Charle’s Wain (Catroca de Catlos, Inglatetra
medieval, do protogermanico &arla wagnas) (Ivanisha & Rudenska, 2016, p. 104-113; DuBois,
2014, p. 184-260; Kupetjanov, 2010, p. 51-60; Berezkin, 2005, p. 81-84; Goller, 1981, p. 130-
139; Allen, 1963, p. 419; Olcot, 1911, p. 348-359; Reuter, 1982; Schutte, 1920, p. 244-254).

Na Alemanha a Ursa Maior foi relacionada ao deus Odin e seu veiculo:
Wotanswagen ¢ Irmineswagen. Na Estonia esta constelagdo é conhecida como Ofava, e
segundo alguns pesquisadores foi influenciada pela regido escandinava (teria sido
originada de Odins vagn, carroca de Odin), do mesmo modo que o finlandés Otawa
(Ivanisha & Rudenska, 2016, p. 104-113). O termo mais genérico usado folcloricamente
na Escandinavia nio se atrela individualmente e objetivamente a uma deidade, mas

somente a designacdo da carroca de um homem*, como em outras regiées da Europa

42 Em sua pesquisa, o etnoastrébnomo estoniano apresenta um mapa da Eurdsia com as ocorténcias
da Ursa maior como veiculo de rodas (carroga, carruagem, charrete) — elas se concentram na
Europa Central e do Leste, mas também sio registradas na Islandia, Noruega, Suécia, Dinamarca e
Baltico (Berezkin, 2012, p. 47).

4 O termo utilizado para carroga em nérdico antigo, vagn, também foi frequentemente usado como
kenning para o céu/firmamento: vagns hill (saldo da carroga); vagn-rafr (cobertura da carroga), vagn-
brant (estrada da carroga), land vagna (terra da carroga) Cleasby & Vigfusson (1874, p. 674). No
Skdldskaparmdl 31, o termo wvagn foi utilizado como sindénimo para constelagdo: (versio do
manuscrito Gks 2367 4°): Hoernig skal kenna himin? (...) land sélar ok tungls ok himintungla, vagna ok
vedra?” “‘Como se deve nomear o céur (...) Terra do Sol, da Lua e dos planetas, constelagdes e
ventos” (Traducdo nossa). A edicio de Arthur Gilchrist Brodeur de 1916 traduziu ao inglés a
palavra como carroga, enquanto que a de Anthony Faulkess (Manuscrito DG 11 4°. to) traduziu a
mesma como armamento. A edi¢io de Jesse Byock (baseada no manuscrito Gks 2367) traduziu o
termo como constelagao. A edigao de Luis Lerate (baseada no manuscrito Gks 2367) utilizou o termo
carro — segundo o tradutor, numa referéncia as carrogas que conduzem o Sol e Lua. Esta ultima
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(Dinamarca, Karlsvogn; Suécia, Karlhwagn ¢ Herremwagen). No ja citado manuscrito islandés
GKS 1812 4to, a constelagio da Ursa Maior é denominada nativamente do mesmo
modo, Karlpagn. Mas a qual deidade ela era associada na Escandinavia pré-crista?

Diversos deuses germanicos e nérdicos eram relacionados na literatura com
diferentes tipos de veiculos com rodas, seja em ritos publicos ou em narrativas miticas:
Nerthus, Lytir, Balder, Freyr, Freyja, Njord, Thor e Odin (Reaves, 2010, p. 1-10; Taggart,
2015, p. 77). Odin é um dos deuses mais citados na poesia escaldica conectado a esse
veiculo, o que levou desde o século XIX aos pesquisadores a identifici-lo com a
constelagio da Ursa Maior (Grimm, 1882, p. 724-726). Em seu famoso dicionario
etimolégico, a dupla Cleasby & Vigfusson (1874, p. 674) afirma que na Escandinavia pré-
cristd esta constelagio era conhecida como Odins vagn, mas nio sabemos quais fontes
foram utilizadas para essa afirmacdo. Possivelmente, essa denomina¢io foi derivada do
folclore medieval poés-cristianizagdo da Escandindvia, a exemplo de Wotanswagen e
Irmineswagen na Alemanha e Wotan sgekere na Hungtia, opinidao que ¢ reiterada por Grimm
(1882, p. 724-726) e Krayer (1987, p. 679)

Odin ¢ conhecido na poesia escaldica como runni vagna (condutor de carrogas); vinr
vagna (amigo das carrocas); vdri vagna/ vagna ver (protetor/senhor das carrogas); valdr
vagnbrantar ~ (protetor da estrada das carrogas); sumni  vagna (movedor da
carroca/constelagdo); vagna Grimnir (carroca de Grimnir) (Cleasby & Vigfusson, 1874, p.
674; Reaves, 2010, p. 1-10); reidartyr (deus da carroga) (Taggart, 2015, p. 77). Os noérdicos
antigos ndo utilizavam vefculos com roda para a guerra, causando perplexidade o
atrelamento de Odin a essa figura da constelagdo. Para o mitélogo Thomas DuBois, o
termo kar/ (constante na forma karlavagnen/Karlvagn) se tefere a um homem de alta
condi¢do social nas sociedades germanicas antigas, o fazendeiro livte, membro do
comittatus dos lideres e reis e portanto, tendo alto significado militar. Deste modo, a
associacdo desta palavra a mais reconhecivel constelagdo do hemisfério norte confere a
ela um estatuto de marcialidade, explicando sua associagiao ao deus Odin (DuBois, 2014,
p. 209). Concordamos com esse referencial, ainda mais se observarmos que as duas
narrativas da criagdo de estrelas (O dedo de Aurvandil e os Olhos de Tiazi**) estio conectadas

interpretagdo é equivocada, pelo fato do texto citar o sol e a Lua antes dos planetas. Pelo contexto
da frase, o termo vagn (carroga) aqui ¢ utilizado num sentido de identificagdo da Ursa Maior e
Menor, e neste caso, como sindénimo de constelacdo, o que confere mais credibilidade a traducio de
Jesse Byock.

44 Os olhos de Tiazi - mito estelar referente ao gigante Tiazi, pai de Skadi, que é conhecido
principalmente pelo sequestro da deusa Idunna e de suas magis, narrativa encontrada no poema
escaldico Haustling de Thjédolfr de Hvin e no Skdldskaparmal de Snorri. Odin tira os olhos de Tiazi
¢ os langa ao céu fazendo duas estrelas (az bann ték augu Bjaza ok kastadi upp d himin ok gerdi af stjorur
tver, Skdldskaparmdl 1). Em outro relato (Hdrbardsjjéd 19) a autoria da criagdo deste par estelar é
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com o desmembramento ou morte de gigantes por parte de algum deus (ou Odin ou
Thor, dependendo da versio do mito).

Thor também ¢é conectado a figura deste vefculo na literatura, sendo considerado
por alguns pesquisadores como o deus dominante em relagio a citagdo com esse
equipamento na poesia escaldica e éddica, a exemplo de Abvissmal 3, onde ele é
denominado de vagna vers, o homem da carroga. A criagdo de relampagos e trovoes esta
estritamente associada com o movimento de sua carroga, portanto, uma associacio
metereologica e celeste. Deste modo, de um ponto de vista religioso, o simbolo da
carroc¢a estaria muito mais associado com Thor do que com outros deuses (Taggart, 2015,
p. 72, 77, 79). Mas esta questdo precisa de maiores aprofundamentos: na realidade, a
diversidade e as variacGes de cultos da mesma divindade por toda a Escandinavia é
atestada também pela toponimia (Brink, 2007, p. 125). Apés a cristianizacdo, a imagem de
Thor conectada a constelagio da Ursa Maior era muito forte entre os intelectuais

medievais, a ponto de inclusive criarem documentos apécrifos.* Mas voltando a narrativa

creditada ao deus Thor: upp ec varp angom Allvalda sonar a pann inn heida himin (eu arremessei os olhos
do filho de Allvadi para o céu brilhante). Para John Lindow (1996, p. 3-20), esta narrativa reforca a
patticipacdo de Thor como construtor do universo, um papel necessirio para a manuten¢io da
ordem cosmogo6nica. E a maioria dos académicos (como Grimm, 1882; Ogier, 2002; Persson, 2016;
Reuter, 1982) acreditam que os olhos de Tiazi sejam as estrelas Castor e Pélux, ambas da
constelagio de Gémeos, uma posi¢io que nos reiteramos.

4 A constelagio da Ursa Maior era conhecida também no medievo por Seprembrio, como na
descri¢ao do abade inglés Elfrico de Eynsham, século X d. C., que também a denomina de Arcton e
Carl Wain. A prépria Escandinavia foi conhecida pelos escritores latinos como Septen triones, devido
a visibilidade da Ursa Maior nesta regiao (Jakobsson, 2011, p. 34), o que acabou criando o termo
Europa Setentrional. Em 1475 o sueco Ericus Olaus escreveu a Chronica Regni Gothorum (Goterinas
Rihes Kronika), onde menciona que a estatua de Jupiter em Uppsala (Thor, baseado no relato de
Adao de Bremen no Gesta Hammaburgensis, c. 1075 d. C.) estaria sem roupa e segurando em sua méo
esquerda sete estrelas. O livro de Ericus Olaus s6 foi publicado em 1615 por Arnold Johan
Messenius, que repete a mesma descricao: “Thor autem cum sceptro lovem simmlare videtnr”. Talvez
Ericus Olaus tenha traduzido erroneamente Bremen e complementado a informagdo da estitua
com o folclore vigente na época associando a Ursa Maior (karl wagen) com o deus Thor,
acrescentando a imagem biblica de Jeova segurando sete estrelas em sua mio (tanto a Ursa Maior
como o aglomerado das Pléiades possuem sete estrelas principais). Em 1555 o escritor Olaus
Magnus publica seu livro Historia om de nordiska folken (Histéria dos povos nérdicos), onde surge
uma ilustracdo dos deuses Frigg, Thor ¢ Odin. Thor estd sentado com um cetro/martelo em sua
mao e acima de sua cabeca surgem doze estrelas de forma muito semelhante a constelagio da Ursa
Maior (terceiro livro, capitulo 3). Em outra ilustracdo (terceiro livro, capitulo 5), Thor ¢é
representado de pé com sete estrelas acima de sua cabega. Possivelmente essas representagoes
foram influenciadas pelo folclore tardo-medieval associando a Ursa maior com o deus Thor. Para
acessar essas imagens: http://www.avrosys.nu/prints/ Durante o século XIX diversos
pesquisadores citam o manuscrito de Ericus Olaus, sendo descrito erroneamente como O/d Swedish
Rhbyme-Chronicle e que supostamente aludiria que as sete estrelas de Thor em sua mao seriam a
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de Snorti do Skdldskaparmidil: como a carroca, a estrela Polaris e a constelacdo da Ursa se
inserem nos mitos e ritos relacionados ao deus Thor?

3.A sudstica de Thor

Como ja mencionamos na segunda parte deste artigo, varios estudos relacionam
uma concepgao cosmologica com a estrela Polaris em diversas culturas do hemisfério
Norte. Essas pesquisas nio somente constataram a relacio entre uma cosmovisao
baseada em um pilar césmico, mas também como tendo conexdes com xamanismo e a
estrela Polaris ocupando o alto deste sustenticulo césmico. Mais recentemente, alguns
estudos perceberam esse envolvimento para a drea nordica e realizaram algumas
aproximag¢oes comparadas com o mundo béltico e finlandés. Tooley (1995, p. 63-82;
2009, p. 299-303) afirma que a imagem de um moinho césmico (a exemplo do sampo
finlandés) ndo existe extensivamente nas fontes noérdicas e seu registro ¢ marginal e
pouco claro, enquanto que na area béltico-finlandesa ele é central. Influenciado pelas
pesquisas de Tooley, mas propenso a perceber conexdes etimoldgicas mais amplas
provindas do mundo germanico antigo (como a coluna Irminsul), Eldar Heide (2013)
conclui que a exemplo de outras culturas euroasiaticas, os antigos noérdicos tinham uma
cosmologia onde o firmamento era um gigantesco moinho, com a estrela polar ocupando
o topo de um pilar invisivel. Concordamos com a posicdo destes dois académicos, mas
ressaltamos que ambos ndo perceberam em suas analises a constatagdo de um fendmeno
astronémico que poderia explicar a esséncia desta cosmovisdo: ela pode ter sido
influenciada pela visibilidade periédica da rotagdo de algumas constelagdes em torno de
um ponto quase fixo no céu (a estrela Polaris). Esse movimento ¢ percebido em poucas
horas (com a Ursa Maior, Menor e outras constelacdes circumpolares girando em sentido
anti-horario em torno de Polaris)* e na pratica acaba tendo a configuracio de uma espiral
ou circulo, o que explicaria a criacdo das narrativas de mito de um moinho césmico no
norte europeu, além de ter relacio com outas narrativas, como o Melstrom (do qual a
propria cosmologia nérdica possui afinidades, conforme Tooley, 1995, p. 68-69).47

constelagio de Karlewagn (Ursa Maior): North America Review, 1837, p. 428; An Hebrew and English
Lexicon, 1807, p. 796. Até mesmo Jacob Grimm cita esse suposto manuscrito em sua compilagdo
sobre Astronomia nérdica, mas ja suspeitando do mesmo: Grimm, 1882, p. 724.

46 Realizamos uma simulagio para o céu nérdico (Estocolmo, dia 01 de janeiro de 900 d. C., 20 as
24 horas da noite) no programa Stellarium e percebemos nitidamente o movimento circumpolar em
torno de Polaris.

47 Melstrom é uma narrativa em torno de um turbilhdo ou vértice circular de agua, obviamente se
trata de um fenémeno observado 7# /loco (como na regido de Saltstraumen, Noruega). Mas cle
também ocupa espaco na mitologia, como na descri¢io de Snorri Sturluson sobre um turbilhdo
(sveldr ¢ hafinu, vortice na dgua, Skdldskaparmal 53, GKS 2367 4°) formada na dgua antes do moinho
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Uma teoria do inicio do século XX, recentemente retomada em varias pesquisas,
procurou determinar que o simbolo da sudstica em diversas culturas do hemisfério norte
teria sido originado pela observa¢io do movimento circumpolar da constelagiao da ursa
Maior em torno da estrela Polaris (ver figura 5). Ao nosso ver, essa constatagao também
pode ser aplicada a area nérdica. A suastica é um simbolo muito antigo, registrado desde
4.000 a.C. em diversas culturas pelo mundo. A ideia basica deste simbolo ¢ a de um
dinamismo rotacional (Citlot, 1984, p. 541) ou ainda, de um movimento de rotacio em
torno de um eixo (Chevalier & Gheerbrant, 2002, p. 852), associada geralmente a
questdes celestiais e divinas no mundo euroasiatico: ao Sol (Jones-Bley, 1993, p. 440) ao
céu; no budismo é um simbolo da eternidade (Assasi, 2013, p. 3). No mundo helénico, a
suastica era relacionada a Hélios (Gricourt, 1990, p. 308). Os deuses celtas Taranis (do
trovio) e Belenos (Sol) foram associados as sudsticas. E tanto no mundo helénico quanto
celta o cavalo, a roda ou a carroga em movimento sio vistos como veiculos do Sol sendo
conduzido ao céu e seus simbolismos césmicos. Algumas moedas gaulesas representando
suasticas com terminagdes em cavalos sao exemplo disso (Gricourt, 1990, p. 303; 319).
No mundo baltico ela tanto representa o caminho do Sol na esfera celeste quanto ¢é
interpretada como simbolo de fertilidade e ¢ um elemento grafico basico dos deuses do
trovao (Bliujiene, 2004, p. 16-27)

Na Pérsia antiga a sudstica era conhecida como carroga de Mitra e era conectada a
interpretagdes astronomicas pelos mitraistas antigos (Assasi, 2013, p. 3). Visto como
deidade solar, Mitra conduzia sua carroca pelas constelagbes. A suastica surge em
esculturas associada com o tito central dos mistérios mitraistas, a morte do touro, sendo
interpretada como um simbolo para o movimento circular das constelagdes em torno de
Polaris (Assasi, 2015, p. 233-245). Na China imperial (séc. I a.C.), a estrela Polaris era
simbolo do imperador, o Pélo Celeste Norte era visto como o palacio central, a Ursa
Maior era a carruagem imperial e a sudstica representava o movimento circular das duas
Ursas em volta da estrela Polaris (Grossato, 1998, p. 55-63).

Nas fontes literarias e mitologicas nio existe uma associacdo direta da sudstica
com o deus Thor, apesar de ocorrerem imagens deste simbolo em pedras runicas e estelas
da Era Viking — mas geralmente em contextos odinistas (como a estela DR 248).48 Mas
um objeto em especifico, pode ter uma relagdo mais estreita com Thor: um pingente de

bronze em forma de machado/martelo, contendo uma suastica e datado do inicio da Era

de Grotti afundar no oceano e deixar o mesmo salgado. Segundo Tooley (1995, p. 68-69) existiriam
afinidades entre o Malstrom ¢ o mito de Grotti.

4 A questdo da tradicional vinculagio da suistica com o martelo e os mitos de Thor foi
questionada superficialmente em uma nota da tese de doutorado de Declan Taggart (2015, p. 177-
188).
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Viking (Langer, 2010, p. 7). Alguns pesquisadotes também perceberam que a principal
arma desta deidade (em nordico antigo: hamarr) tinha conexdes etimologicas com a
palavra céu (himinn), o que levou o mitélogo John Lindow a considerar o martelo do filho
de Odin como dotado de poder césmico e de criacdo (1994, pp. 485-503). Outra
evidéncia da relagdo entre esse simbolo e Thor surge com o signo Pdrshamarr (Motz, 1997,
p. 340), utilizado na tradigao magica islandesa apés o medievo tardio e que possui a forma
de suastica.

Além disso, também podemos verificar como esse simbolo conectava-se as outras
deidades europeias do trovdo e a Astronomia. A sudstica era conhecida no Baltico como
Perksino krygins (a cruz de Perkunos para os lituanos®’), enquanto que a constelagio de
Ursa Maior como Perkiino Ratai/ Perkinasiv vig (a carroca de Perkuno). A estrela capella,
da constelagio de Auriga (proxima da Ursa Maior) era denominada de Perksino Ofka
(Bode de Perkuno) (Tumenas, 2008, p. 83). Além desta aproximagdo com um animal
identificado também com Thor, a mesma constelagio de Auriga era conhecida no mundo
nérdico pré-cristio como Asar Bardagi (O campo de batalha dos deuses, GKS 1812 4to),
o que demonstra que era uma area de interesse e associada ao mundo divino. No mundo
lituano, a sudstica era vista como signo do trovio e do relampago, indicadora de
fertilidade e relacionada ao sol e a0 mundo celestial e as estrelas (Seskauskaite, 2013, p.
30). E o deus sami Horagalez possui representacoes em tambores xamdnicos com a
imagem da suastica (ver figura 2). Talvez tenha existido alguma associa¢io direta entre os
ritos com estatuas para deuses do trovio entre a Escandinavia ao Béltico e o movimento
citcumpolar em torno de Polaris, mas at¢é o momento os vestigios sio pouco
esclarecedores. A suastica indica claramente uma acepcdo celestial nestes sistemas
religiosos, sempre atrelada a significados de movimento. Analisando conteidos
astrondmicos e cosmoldgicos na religiosidade sami, o antropdlogo Bo Sommarstrom
chegou a conclusao que s@o muito préximos das concepgdes nordicas (1987, p. 222),
enquanto que analisando os desenhos dos tambores xamanicos, concluiu que muitos
deles possuem referéncias a constelagdes e que podem se tratar de verdadeiros mapas
astrais, conectados a nogdes cosmologicas (1991, p. 136-165). Em muitos destes objetos
ocorre uma grande cruz central, onde em cada brago da cruz porta pessoas, em outros
animais e em outros objetos. No meio da cruz foi representada uma rena. Também outra
rena de dimensSes maiores cerca o conjunto. Em alguns tambores (ver figura 3), trés

bragos sao ocupados por seres humanos, um por uma rena e outro pelo deus do trovio.

4 Entre os letdes a sudstica era conhecida como Perkonkrusts (Cruz do trovao) e Ugnnkrusts (cruz de
fogo). Foram encontrados vestidos da tribo dos Latgalianos no Baltico do século XII com
bordados de suasticas, possivelmente com o sentido de protecio, fertilidade e bem-estar (Davidson;
Pigozne, 2010, p. 28).
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Claramente percebemos que em todas essas representacdes surge uma sugestio de
movimento em torno de um eixo, repetindo graficamente o que ocorre no céu em torno
de Polaris. Na cultura lap6nica antiga, Sarva (o alce), era identificado com as constelagdes
de Cocheiro e Perseu (ambas circumpolares, giram em torno da estrela Polaris), enquanto
que os povos siberianos viam a Ursa Maior como um grande alce (Persson, 2015).

Figura 5: Movimento estelar em torno de Polaris, obtido com fotografia de longa

exposicio. As ilustragdes de constelagGes e seus nomes foram sobrepostas na fotografia como
recurso didatico. Fonte: http://epod.usra.edu
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6
Figura 6: Alinhamento circular de pedras simi, em forma de labirinto, Holmengri, Noruega, c.
1200-1700 d. C. Fonte: Olsen, 1991, p. 54.

As possibilidades de pesquisa material na Escandinavia seguindo esta hip6tese sio
imensas. Alguns alinhamentos de pedra em forma de labirinto dos sami (ver figura 0),
interpretados como tendo significados religiosos em ritos de passagem e¢ em funerais
(Olsen, 1991, p. 51-57), podem ter implicagbes com o movimento das constelagdes em
torno da estrela Polar, mas dependem de futuras pesquisas arqueoastronémicas®. Em

pelo menos uma fonte da mitologia nérdica nés encontramos uma possivel referéncia a

%0 Em se tratando de alinhamentos de pedras, o monumento pode ter orientagdes ou implicagGes
astronomicas, se levarmos em conta os diversos resultados de pesquisas sobre megalitismo na
Europa (Kelley & Milone, 2011). Infelizmente as investiga¢des arqueoastronémicas na
Escandinavia ainda sio muito precarias e particularmente na Finlandia e norte da Noruega e Suécia,
onde ocorrem estes labirintos, elas ndo existem. Em contato por e-mail com a astrénoma Marianna
Ridderstad (Universidade de Helsinki, abril de 2016), ela confirmou que ndo existem atualmente
pesquisas de campo com este enfoque nestas regides mencionadas. Schefferus (1704, p. 100)
descreve 30 locais de culto ao deus do trovdo Storjunkare, sendo que 14 deles sao situados em
montanhas, entre as quais os montes Skipoiwe e Kaitizikia na Laponia. Monumentos no alto de
montanhas geralmente possuem orientagdes arqueoastronomicas. Lembramos aqui que existiam
povos curoasiaticos que relacionavam montanhas césmicas com a estrela Polaris (Eliade, 1998, p.
294-295). A cosmovisio da montanha também existiu na area nérdica (Tooley, 2009, p. 292-294).
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esse fendomeno celestial. No poema éddico Vafpridnismal 235!, Mundilfari ¢ denominado
como o pai do Sol e da Lua e sua etimologia ¢ associada com o giro dos moinhos, o que
nos leva mais uma vez a cosmologia do moinho césmico associado com o prego e os
deuses do troviao (Tooley, 1995, p. 75-76).

Conclusio: Paisagem Celeste e Religiosidade Nordica

Apesar de durante certo tempo os estudos sobte o céu e suas manifestacGes nas
crengas dos povos antigos ¢ medievais terem sido relegado a certa marginalidade, eles
retornaram com vigor em emergentes disciplinas e perspectivas académicas, concedendo
novos olhares para a histéria das religides. A drea noérdica ainda é repleta de fontes
primarias que podem levar os investigadores as mais diferentes questdes envolvendo o
tema da religido e natureza, cujas conexoes também sio as mais variadas possiveis. Ao
longo deste artigo, examinamos a narrativa mitica de Aurvandil e suas implicagdes
astronomicas. Ela possui afinidade com muitos mitos euroasiaticos envolvendo a nogao
de um pilar e prego césmico, bem como a simbolos celestiais (carroca e sudstica), que
estdo conectados a outras tradi¢oes culturais e religiosas em torno da Escandinavia.
Assim como para com a no¢do do moinho césmico na éarea finlandesa e noérdica, a
narrativa de Hrungnir e Aurvandil esteve inserida dentro de concepcdes de fertilidade
(Tooley, 2009, p. 285), de cosmogonia e etiologia (Lindow, 1996, p. 3-20), além de
aspectos marciais e iniciaticos (Dumézil, 1990, p. 110-114).

Algumas questoes ainda dependem de maiores anélises: é necessario entender com
mais profundidade como essas narrativas miticas eram relacionadas com os cultos, e mais
especificamente, como o vislumbrar da paisagem celeste foi utilizado junto aos ritos do
deus Thor na Escandinavia pré-cristd. As constelacdes das duas Ursas (e a estrela Polaris)
sdo visiveis durante todo o ano pela Escandinavia e é necessario compreender melhor as

conexodes entre visibilidade, calendario e atividades religiosas nesta regido.>?

SU“Mundilfari beitir, hann er mdna fadir ok svd Solar it sama; bimin hverfapan skulu hverjan dag éldum at
artal?” (Vafpridnismal 23; Mundilfari ele é chamado; o pai da Lua; e também do Sol; eles giram pelo
céu todo dia contando o tempo, tradu¢io nossa).

52 A proposta de DuBois (2014, p. 218) em associar o cessar da guetra devido ao fim de visibilidade
das estrelas Olhos de Tiazi (Castor e Pélux da constelacio de Gémeos) e Dedos de Aurvandil é
altamente instigante, mas para este ultimo caso ¢ inverificavel, visto que ao contrario do que ele
supde (de que Aurvandil seja o planeta Vénus, p. 216, portanto ndo visivel em certas épocas do
ano), demonstramos no presente artigo de que o mais provavel é que essa estrela seja Polaris (como
consequéncia, visivel durante todo o ano). Em recente publicagdo, o historiador Dorian Knight
analisou o episédio de Odin e Gunnlod no Hdavamdil como sendo uma descri¢io do ciclo lunar, com
resultados surpreendentes. Em sintese, a pesquisa de Knight conclui que a descri¢io do
relacionamento fracassado de Odin com a filha do gigante Billing (Havamdil 96-102) corresponde a
fase da Lua Cheia para Nova: o astro possui ligacdes simbdlicas com o feminino e o cachorro no
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As versdes de alguns mitos e simbolos também sdo obscuras: porque o mito de
criagdao das estrelas Olhos de Tiazi é creditado tanto a Odin quanto a Thor, do mesmo
modo que a constelagio Carroca do homem e os simbolos de Hrungnis hjarta e da
suastica? Aurvandil pode ser um reflexo de conflitos sociais entre os colonos e migrantes
(exemplo do que propés DuBois ao comparar mitos celestes noérdicos e fino-tgricos,
2014, p. 219)?

Outras conexdes devem ser melhor investigadas. O simbolismo do cranio e da
cabeca, tdo importante para a religiosidade celta,> também tem um importante espago na
narrativa de Aurvandil e na mitologia nérdica em geral, quase sempre associada ao
mundo celeste e aos gigantes: o firmamento ¢é criado a partit do cranio de Ymir
(Gylfaginning 1);>* um gigante tem a sua cabega partida e enviada para Nifheilm por Thor,
apOs ter exigido o Sol e a Lua por pagamento (Gylfaginning 42)%; o gigante Tiazi é morto e
seus olhos sdo transformados em estrelas (Hdrbardslod 19); o estilhaco da de Hrungnir vai
para a cabeca de Thor (Skaldskaparmil 3). E necessario o entendimento mais profundo

destes simbolismos da Titanomaquia nérdica e a Astronomia.>

final do relato é uma simboliza¢do da morte, do outro mundo e da escuridio do disco (Lua Nova),
transfigurados no medo da Lua desaparecer por meio de canideos devorando este astro. A narrativa
triunfante de Odin acasalando com Gunnlod (Hdvamdl 103-110), pot sua vez, corresponderia com a
fase da Lua Nova a Lua Cheia. Neste caso, a interpretacio de Knight leva em conta também o
simbolismo do hidromel associado com a Lua Cheia, conhecido no folclore por Lua de mel
(conexio entre casamento e fertilidade) (Knight, 2013, p. 31-62). Também em relagio a calendario e
mitologia celeste nordica, existem outras possibilidades de investigacdo, como em Gylfaginning 42:
um gigante exige o Sol e a L.ua como pagamento para construgio das muralhas de Asgard, dentro
do prazo de um inverno.

53 Ver, por exemplo: Zierer, 2011, p. 112-129.

5 Na introdugio da narrativa sobre o roubo do hidromel (Skdldskaparmdl 2), Odin acaba
ocasionando o corte da cabega de alguns gigantes escravos, apds utilizar uma amoladeira (ver na
introducao do presente artigo as consideragdes sobre este objeto). Para uma comparacio entre os
significados religiosos da cabeca entre celtas e nérdicos ver: Davidson, 1988, p. 71-78.

%5 Analisando o mito da construcdo de Asgard (Gylfaginning 42), percebemos que um gigante solicita
como pagamento a deusa Freyja, o Sol e a Lua. Logo depois, os deuses percebendo que o gigante
poderia conseguir seu intento, proclamam que o firmamento celeste seria destruido com isso. Se
percebermos que o astro mais brilhante no céu, depois do Sol e da Lua, é Vénus, podemos tomar
como pardmetro a possibilidade de que houve a associacio na cosmovisio nérdica, entre Freyja e
este planeta.

56 Investigando o céu nérdico durante o ano 900 d. C. (programa Szellarinm 0.14.3), realizamos
algumas constatagdes: a constelacio de Gémeos situa-se muito préxima de Polaris. Em Oslo (lat.
59° N), a constelagio ¢é parcialmente visivel durante o ano, girando em torno da estrela Polaris, mas
em Tromse (lat. 69° N), Castor ¢ Pélux sio plenamente passiveis de obsetvagdo o ano inteito (com
excecdo dos perfodos com o sol brilhando até a meia noite e as Noites brancas). Acreditamos que
para o imaginario escandinavo, as regides ao norte (mais préximas ao polo) eram vistas como a
terra dos gigantes. Eram territérios mais frios e desabitados, mas conhecidos durante a Era Viking
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Acreditamos que as perspectivas de analise para os métodos comparativos,
alargando o foco das pesquisas futuras da area escandinava para a Europa Setentrional e o
Baltico, possam ajudar a entender melhor as escassas fontes de que dispomos. A
paisagem celeste pode refletir as condi¢des sociais, economicas e os conflitos culturais de
determinados perfodos histéricos em diversos aspectos. “O céu nio é um mundo
estrangeiro ou remoto mas tem muito a dizer sobre os conflitos e caracteristicas do
mundo abaixo” (DuBois, 2014, p. 220). Espaco extremamente privilegiado de
representacoes simbolicas, religiosas e miticas, a paisagem celeste somente agora comeca
a despertar interesse dos cientistas das religides em nosso pafs, bem como o estudo das

mitologias celestes. O céu ndo ¢ o limite.
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