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Resumo

Na mitologia nérdica encontramos mencodes a distintos mundos da morte como Valhala e
Hel, porém, nestes locais do além, os mortos ndo sofriam. No entanto, em Nastréond, um
sombrio saldo cheio de cobras e veneno, os criminosos ali eram punidos. A proposta
deste artigo € analisar se dentro das crencas da religido nordica antiga haveria nocdes de
punicao que pudessem ajudar a compreender o mito de Nastrond, como local da morte
onde almas sofreriam. Para isso realizamos um estudo de analise mitologica, simbélica e
histérico-religiosa no intuito de compreender nocdes basicas das concepcoes de vida apos
a morte na mitologia e religido nérdica. Para o embasamento teérico adotamos as obras
de alguns escadinavos entre os quais Christopher Abram, Eldar Heide, Hilda Davidson,
John Lindow, Johnni Langer, Kees Samplonius, Raymond Page e Sigurd Nordal.
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Abstract

In Norse mythology we find mentions of distinct worlds of death such as Valhalla and
Hel. However, in these otherworldly places the dead would not suffer, but in Nastrénd, a
gloomy hall full of snakes and poison, criminals would be punished. The proposal of this
paper is to analyze if there would be notions of punishment in Old Norse religion beliefs
that could help to understand the myth of Nastrénd as the place of death where souls
would suffer. To do so, we have made a mythological, symbolic, religious, and historical
analysis study in order to comprehend basic notions of afterlife conceptions in Norse
mythology and religion. Concerning the theoretical approach, we have used the works of
some researchers in Scandinavian Studies, among them Christopher Abram, Eldar
Heide, Hilda Davidson, John Lindow, Johnni Langer, Kees Samplonius, Raymond Page,
and Sigurd Nordal.
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Introducao

O Religiao nordica antiga (Old norse religion) ou Religido escandinava pré-
cristd (Pre-christian religion in Scandinavia) consiste em um conceito
historiografico para se referir ao conjunto de crencas magico-religiosas adotadas
pelas populacoes habitantes da regiao da Escandinavia, especialmente Noruega,
Dinamarca, Suécia e Islandia, durante a Alta Idade Média (V-X). Populacoes
essas que comumente ficaram conhecidas como vikings. No caso, as principais
referéncias sobre as crencas religiosas dos vikings datam dos séculos VIII ao XI,

periodo no qual a religido nordica estava em vigor!. (Langer, 2016, p. 120-122).

A fé nordica consistia numa religido politeista, ndo dogmatica, nao
centralizada, nao institucionalizada e nem revelada. Nao havia textos sagrados
ou religiosos?2. As tradicoes, ritos, mitos e crencas eram transmitidos oralmente e
variavam com o local. Acreditava-se em alma (hamr), espiritos protetores (fylgja) e
vida apds a morte. A nocao de sacerdocio era vaga, e a existéncia de templos era
escassa. Os ritos e cultos eram feitos ao ar livre, nos lares e saldes. Realizavam-
se ritos de batismo, casamento, consagracao, passagem, fUnebres, adivinhatorios
etc. Como também se celebravam festivais e se realizavam sacrificios de animais
e humanos. A relacdo com os deuses era pautada em troca de favores, protecao e
dependéncia, pois se acreditava na intervencao do divino, do sobrenatural e do
magico diretamente na vida, na sorte, na saude e no destino. (Davidson, 2004, p.
180-182; Langer, 2005, p. 54; Hultgard, 2008, p. 212-216).

Desse modo, a religiosidade era muito mais baseada no culto do
que no dogmatico e metafisico; estruturada em atos, gestos e ritos
significativos, girando em torno do sacrificio. O paganismo nordico
era de natureza tolerante, sem fanatismos nem adoracao
extremada e, ao contrario do que se imagina com frequéncia,
manteve contato com a Europa crista. Foi fruto de uma sociedade
profundamente rural, realista e pragmatica e que concedia
privilégio a uma magia fatidica. (Langer, 2009, p. 132).

Devido a condicdo de que a religido nordica nao possuiu escritos
religiosos, algumas de suas crencas e praticas religiosas somente sdo conhecidas
através da mitologia, a qual teve algumas narrativas preservadas através da
poesia e da prosa, especialmente com as Eddas e as sagas islandesas?® (Bibire,
1992, p. 1-5). Com isso, para se estudar as nocoes de vida apos a morte na fé
nordica, se faz necessario recorrer as fontes mitolégicas, pelas quais nos

permitem conhecer como aqueles povos pensavam a existéncia da alma depois
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da morte. O que nos leva a adotar um estudo religioso pautado na analise

mitologica.

Mediante a estas caracteristicas partimos da seguinte problematica que
gerou essa pesquisa: os mitos que falam a respeito de lugares da morte sugerem
que os mortos nao padeceriam sofrimentos ou seriam punidos por suas acoes em
vida. Pelo fato de que na fé nérdica nao ter havido a nocéo de pecado, nao havia
necessariamente a crenca de uma punicao divina apdés a morte. Acreditava-se
que se a punicao ocorresse, seria ainda em vida. Um deus teria se zangado por
alguma ofensa ou desfeita, entdo ele puniria alguém. Mas uma condenacéo
eterna, ndo era algo que fazia parte daquela religido. Mas neste ponto surge o
problema. Dos lugares da morte conhecidos, como Valhala, Folkvang, Bilskirnir,
Hel, o salao de Ran, as montanhas sagradas+, e a ilha de Gefjon, em nenhum

deles os mortos sofriam, mas em Nastrond eles sofreriam.

Nesse ponto Nastrond surge como um lugar emblematico. Enquanto nos
outros lugares os mortos nao sofreriam, nem mesmo em Hel, local que foi
associado pelos cristdos ao Inferno, em Nastrond os mortos seriam punidos e
sofreriam por tempo indeterminado. Com isso este local mitico apresenta-se
como algo diferente e divergente das outras concepcoes de pos-morte dos
nordicos. Mesmo que saibamos que ndo havia um dogma que guiasse as crencas
daquela religido, ainda assim, de todos os mundos anteriormente citados, por
que apenas em um deles haveria a crenca de sofrimento no pos-morte? Seria

Nastrond um local parecido com a ideia de inferno?

Motivados por essa indagacdo, decidimos investigar em busca de
respostas. Porém, nossas pesquisas nos revelaram que o que sabemos sobre
Nastrond, ainda é pouco. Talvez um dos motivos para essa falta de analises se
deva a condicao de que Nastréond € citado apenas em duas fontes conhecidas: o
poema Véluspa e no livro da Edda em Prosa. Inclusive a descricao de Nastrond
na Edda em Prosa € baseada no relato do Véluspd, apresentando singelas
diferencas que comentamos neste estudo. A escassez de material escrito
provavelmente dificultou seu estudo, embora que outros lugares da morte
também padecem da mesma condicdo como o saldo Bilskirnir, que consiste no

lar de Thor; o saldao de Ran, deusa do mar; e a ilha da deusa Gefjon.

Mas apesar dessa escassez de informacoes sobre Nastrond, decidimos

redigir este estudo para tentar promover reflexdes acerca da tematica da vida
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apoOs a morte na religido e mitologia nérdica, pois em geral apenas Valhala e Hel
sdo alvos de tais estudos, devido a quantidade de fontes e todo o imaginario que

se construiu sobre estes lugares através das artesS.

Para a realizacao desse estudo o pautamos na area das Ciéncias das
Religioes, especificamente no estudo historico, mitologico e simbolico das
religides, no intuito de se analisar quais possiveis referenciais religiosos,
mitologicos e morais da cultura noérdica poderiam contribuir para se entender o
papel de Nastrénd como um local de punicdo apdés a morte, e se poderia ter
havido alguma influéncia do Cristianismo na concepc¢ao de Nastrénd, tornando-o
um mito originario de um hibridismo de crencas religiosas. Pois a fé crista
interagiu com os vikings desde o século VIII, quando chegou ao sul da

Dinamareca.

1. Nastrond: a costa dos cadaveres

O nome Nastrénd advém do nordico antigo Néastrondu, o qual € formado a
partir da juncao das palavras nas = cadaver e strondu = costa, que se traduz
como costa dos cadaveres. (Zéega, 1910, p. 310). Um local chamado de costa dos
cadaveres soa ainda hoje com certo arrepio e temor no nome. Algo que
provavelmente naquele tempo também devesse evocar essas reacdoes. Mas para
entender o porqué Nastrond surge como um local sombrio se faz necessario
conhecer o que as descricoes mitologicas nos tém a informar a respeito. Como

comentado anteriormente, os relatos de Nastrond aparecem apenas nas Eddas.

Neste caso a Edda Poética, também chamada de Edda Maior, Edda Velha,
Edda de Saemund, consiste num conjunto de poemas de autoria anoénima. O
manuscrito mais antigo conhecido € o Codex Regius (GKS 2365 4to), tendo sido
produzido na Islandia no final do século XIII6. Neste codex estdo reunidos 31
poemas de distintas épocas, sendo que algumas das historias mitolégicas
remontariam pelo menos ao século IX. Nao se sabe quem teria reunido estes
poemas e por quais motivos o teria feito. Mas a obra apresenta as principais
narrativas dos deuses e herdis que hoje conhecemos. (Langer, 2015a, p. 146-
149).

O segundo livro € a Edda em Prosa, também chamada de Edda Menor e

Edda de Snorri, obra dividida em quatro partes: prologo, Gylfaginning,
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Skadldskaparmdl e Hdttatal, sendo sua autoria atribuida ao poeta islandés Snorri
Sturluson por volta da década de 1220. Este livro consiste numa sistematizacéo
de varios mitos, alguns inclusive encontrados nos poemas da Edda Poética.
Apesar de que Snorri também nos forneceu narrativas que sao encontradas
apenas em seu livro. Sao conhecidos quatro manuscritos dessa obra, mas
apenas em uma delas, o Codex Upsaliensis (DG 11) é creditado o nome de Snorri

como provavel autor. (Ross, 2005, p. 137).

Apresentados estes breves comentarios sobre as duas Eddas, passamos
para conhecer o que foi escrito sobre Nastrond. Comecemos pela Edda Poética,
iniciando pelo poema Véluspd, o qual consiste no primeiro poema do Codex
Regius. O nome Véluspd pode ser traduzido como A Profecia da Advinha, pois a
historia se inicia com o deus Odin ressuscitando uma vélva (adivinha), para lhe
fazer algumas perguntas sobre a origem do mundo, dos deuses, dos gigantes, dos
anodes e dos homens, a descricao de alguns lugares, até chegar aos tempos do

Ragnarok?. (Dronke, 1997, p. 30).

Henry Bellows (1923, p. 17-18) assinala que no Véluspd encontrado no
Codex Regius, Nastrond € mencionado nas estrofes 37 e 38 (em outras versodes
consta como as estrofes 38 e 39), porém, no Véluspd do manuscrito Hauksbék
(AM 544 4to), datado do século XIV, as referéncias surgem nas estrofes 34 e 35,
mas o conteido € o mesmo. No entanto, a versdao do Codex Regius possui 62
estrofes (algumas traducoes trazem 64 ou 66 estrofes, devido a adaptacodes
textuais dos tradutores), mas a versdao do Hauksbdk possui 58 estrofes. O que
apresenta que trechos foram excluidos dessa edicao, como também ha variacoes
de conteido em algumas partes. No entanto, vejamos o que o poema fala sobre

Nastrond.

Estrofes 37 e 38 do poema Véluspa de acordo com o Codex Regius

37. Sal sa hon standa sélu fjarri 37. Ela viu uma sala longe do sol,
Nastréndu a, nordr horfa dyrr. Nastrond situa-se com sua porta para o
Falla eitrdropar inn um ljéra, norte;

sa er undinn salr orma hryggjum Veneno goteja através do teto,

Espinhas de serpente enchem a sala
38. Sa hon bar vada bunga strauma

menn meinsvara ok mordvarga 38. Ela viu cruzando por rios selvagens
ok bann er annars glepr eyrarinu. Homens perjuros e assassinos
Par saug Nidhoggr nai framgengna, E os assediadores de mulheres casadas;
sleit vargr vera. Nidhogg suga os corpos dos mortos,
Vitud ér enn - eda hvat? O lobo rasga os corpos;

Vocé quer saber mais o qué?8

Fonte: Dronke, 1997, p. 17.
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O nome Nastrond é citado nas estrofes 37 e 38 como vistas acima, sendo
que estas estrofes compdem a secdo do Véluspd que descreve alguns lugares
mitologicos como o rio Slid, a regidao de Nidavéllir®, o salao do gigante Brimir e
Jarvindi (Floresta de Ferro). Nastrond é descrito como possuindo um salao cheio
de ossos de serpentes, e que possuiria buracos no teto, de onde serpentes
gotejavam veneno ao ponto de formar um rio de peconha, por onde os

assassinos, traidores e assediadores de esposas vagariam em tormento.

No caso, nado se sabe exatamente onde Nastrond e os demais lugares
citados, estariam situados, ja que a geografia mitica nao € algo preciso.
(Bernadéz, 2010, p. 281). Mas para tentar entender um pouco como essa
geografia era pensada, Jonas Wellendorf (2006, p. 53) assinala que na mitologia
nordica podem-se conceber duas concepc¢does cosmogodnicas predominantes

(embora haja outras concepc¢oes), uma horizontal e outra vertical.

No modelo horizontal os mundos mitolégicos como Asgard, Midgard,
Jotunheim, Niflheim, Muspelheim, Hel etc., ficariam situados num mesmo plano.
Nesse sentido, o autor aponta que Hel ficaria situado ao Norte, inclusive até
Valhala também ficaria situado nessa direcao. Valhala e Hel consistem em
mundos da morte, e havia crencas de que os mortos seguiriam para o Norte, para

seu repouso final.

Por sua vez, no modelo vertical, Asgard €& elevada ao plano celeste e Hel
desce para o submundo. Nessa concepcao como apontada por Wellendorf, Asgard
e Hel que supostamente poderiam estar situados ao Norte, no além-mar, agora
eram distanciados num sentido vertical. Essa concepcdo entre cima-baixo, de
acordo com Wellendorf (2006, p. 53-54) possa ter advindo de um referencial
cristdo. Enquanto no modelo horizontal ele identificava o local da morte com as
montanhas, com o Norte e com o além-mar; no modelo vertical, o mar e as
montanhas somem, dando lugar para o sombrio e o subterraneo, elementos que

lembram o imaginario do Inferno.

Alguns estudiosos do tema da cosmologia nordica chegaram a questionar
se o modelo vertical fosse uma concepcao apenas de Snorri Sturluson para sua
Edda, concepcao essa influenciada por um referencial cristdo do autor. Alguns
defendiam esse argumento com base no poema Véluspd, o qual sugere que a
cosmologia fosse horizontal. O problema é que quando se ler o restante da Edda

Poética, outros poemas indicam elementos que se remetem ao modelo vertical.
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Logo, isso sugere que ambos os modelos ja existiam na concepcao escandinava,
nao sendo necessariamente uma influéncia crista, como salienta Eldar Heide

(2014, p. 102-103).

Como base nos comentarios de Wellendorf e Heide, Nastrond encaixa-se
tanto no modelo horizontal quanto no vertical. No Véluspd nao ha indicativos de
onde tal costa dos cadaveres ficaria, porém, sabe-se que sua porta era voltada
para o Norte. Se tomarmos a geografia da Escandinavia, especificamente do que
hoje sao os paises da Noruega, Suécia e Finlandia, o extremo norte dessas terras
se encontra no Circulo Polar Artico, uma das regiées mais frias do mundo, um
local de dificil sobrevivéncia e desolado, e que na época do inverno, os dias sdo

curtos e as noites sao longas. (Clarke, 2006, p. 20).

Nesse aspecto geografico, a descricdo da advinha sobre uma terra distante
do sol tem respaldo, pois se tal costa ficasse localizada no extremo norte da
Escandinavia, ela estaria suscetivel a essa variacao na duracao do dia e da noite.
Entretanto, no poema é dito que suas portas ficavam voltadas para o Norte, mas
nao significa que Nastrond estivesse situado no norte. Pois era comum entre
alguns povos direcionarem a entrada de seus lares e templos para o Norte ou o

Sul.

Tal fato é interessante, pois entre alguns povos da Europa septentrional
havia o costume de que os timulos fossem orientados no sentido norte-sul. A
entrada ficava apontada para o Sul, mas a camara funeraria ficava voltada para
o Norte, inclusive a cabeca do morto era sepultada para essa direcdo. No caso da
Escandinavia essa pratica foi mantida na antiguidade e no medievo. E tal
condicao levou Hilda Davidson (1968, p. 86) a assinalar que a ideia de Nastrond
como local sombrio e com serpentes, era algo que encontrava correlacdo nas
narrativas vistas em algumas sagas, as quais descreviam alguns timulos que
estariam infestados de cobras. Aqui a autora cogitava que talvez Nastréond possa
ter sido uma mitificacdo do timulo pautada em nocodes folcloricas apos a Era
Viking (793-1066), lembrando que a versao textual que conhecemos data apenas

do século XIII.

Mas e quanto a citacao da Edda em Prosa a respeito de Nastrénd, o que
Snorri tinha a nos dizer acerca? Na Edda em Prosa, Nastrond é citado
brevemente no final do Gylfaginning 52, contudo, o texto apresentado por Snorri

basicamente repete o que € citado nas estrofes 37 e 38 do Véluspd. Ou seja, o
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proprio Snorri também nao deixava claro onde essa costa de cadaveres estaria
situada, embora em seu livro, ele detalhe melhor lugares como Hel, Niflhel e

Niflheim10.

Aqui retomamos o comentario acerca da cosmologia noérdica, pois, como
anteriormente assinalado, a geografia mitologica dos escandinavos nao era um
sistema coeso. Eldar Heide (2014, p. 106-107) estudou as mencdes mitologicas a
localizacao de Hel, apontando que nas Eddas encontram-se referéncias que Hel
estivesse situado tanto no subterraneo, mas também estaria localizado na
superficie e no Norte do mundo, para além-mar. Isso significa que Nastrond
também nao possuisse uma localizacdo exata, apesar de que seu nome significa
costa dos cadaveres, o que se supoe que estivesse voltado para o mar!!, logo,
estaria situado na superficie do mundo. Neste ponto € preciso mencionar um
comentario de Eldar Heide sobre a associacao de fronteiras aquaticas com os

“outros mundos”.

A ideia de que o (ou um) reino dos mortos esteja situado além de
um rio (frequentemente subterraneo), o qual os mortos tém que
atravessar, também é encontrada ao longo do Noroeste da Europa
e na maioria de outras partes do mundo. Também era comum
acreditar que os falecidos iam para uma terra além-mar (ou além
de outro grande corpo d’agua). Do Noroeste da Europa, essa ideia
¢é atestada pelos Paises Baixos (areas célticas e francas) desde o
inicio do século VI d.C. O historiador bizantino Procépio diz que
as pessoas dessa area levam de barco as almas dos mortos para
uma ilha fora da costa. Em Beowulf, o corpo do rei Scyld (pai de
Beowulf) é colocado em um navio que o carrega para longe pelo
mar. Na Escandinavia, parece que se poderia também ir a Hel
através do mar. Quando o deus Baldr morreu, seu corpo foi
disposto em seu navio, que foi colocado a flutuar e entao foi-lhe
ateado fogo, e posteriormente nos sabemos dele em Hel. (Heide,
2011, p. 59)

Na perspectiva de Heide, ele sugere se o ato de realizar o funeral de alguns
mortos em barcos estaria relacionado com o imaginario mitico-religioso de que as
almas fariam uma viagem maritima até os mundos da morte. A ideia de Heide é
interessante, mas tem alguns problemas. Muitos dos escandinavos eram
sepultados e ndo cremados em barcos ou navios, € quando eram cremados, o rito
era feito numa pira. A cremacao em embarcacoes era algo reservado para uma
pequena parcela da populacao. Contudo € preciso pensar também que possa se
tratar de uma crenca associada a determinados setores da sociedade ou até

mesmo a determinadas regioes (Hedeager, 2008, p. 17-18).
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No entanto, isso nao significa que a pessoa que foi enterrada nao pudesse
ter uma crenca parecida, de se pensar que realizaria uma viagem aquatica até os
mundos da morte, s6 porque nao foi cremada num barco. Neste caso, sabe-se
que entre os nordicos o cavalo era um psicopompo, ou seja, animal que teria a
habilidade de transitar entre os mundos dos vivos e dos mortos. De fato, em
alguns tamulos foram achados ossos de cavalos, o que sugere que a alma faria

algum tipo de viagem (Langer, 2015a, p. 95-96).

A condicao de Nastrond estar associado com uma regiao aquatica fosse
um mar ou lago, além de também estar proxima a "rios selvagens" como €
mencionado na fonte, encaixasse na perspectiva cosmogbdnica comentada por
Heide, de se associar os lugares da morte com a agua, e para se chegar até estes

deveria se cruzar mares ou rios, realizando-se uma viagem espiritual.

2. Nastrond: o salao das serpentes

Para além de ser uma costa com cadaveres, Nastrond também era um
local onde havia um saldo, no qual os criminosos eram punidos em veneno de
cobra. Neste sentido Nastréond seria um saldo das serpentes. Aqui temos dois
dados interessantes: o primeiro diz respeito a nocdo do papel dos saldes na
cultura escandinava, e o segundo refere-se ao simbolismo da serpente para os
nordicos. Neste caso, a fim de melhor compreendermos o papel deste mito e
crenca dentro do contexto escandinavo, se faz necessario alguns apontamentos

acerca dos dois pontos assinalados.

Saloes entre os povos germano-escandinavos nao eram apenas salas
grandes, mas eram residéncias de senhores abastados, até mesmo de reis. Eram
locais de sociabilizacdo, de manifestacdo de autoridade e de poder. Locais onde
se guardavam armas, tesouros, realizavam-se banquetes, festejos, cerimonias
civis e até mesmo religiosas (Ayoub, 2013, p. 103-106). O papel que palacios,
fortalezas, mansoes e castelos como locais de poder possuiam para outras
sociedades, no caso germano-escandinavo este local era representado pelo saldo

(héll em nordico antigo).

A importancia do espaco do saldo era tao significativa na cultura
escandinava da Era Viking, que tais lugares nao apenas eram relevantes na vida

mundana, mas apoés a morte eles também tinham um papel central. Na religido
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nordica antiga até onde foi possivel identificar os espacos do Além, basicamente
todos se referem a saldoes. Valhala significa literalmente saldao dos mortos (val =
mortos + héll = salao), sendo descrito nas Eddas!?2 como um local majestoso e

suntuoso, pois era a propria residéncia do rei dos deuses, Odin.

Os outros locais da morte ja citados neste estudo como o Folkvang, era o
salao de Freyja, o Bilskirnir era o saldo de Thor, a deusa Ran possuia um saldo no
fundo do mar, a deusa Gefjon possuia um salao numa ilha, e o salao da deusa Hel
se chamava Eljudnir. As préprias montanhas sagradas (helgafell) conteriam saldes
em seus interiores. Mas além destes saldes como locais do poés-morte, os mitos
também citam varios outros saldes onde ocorrem importantes acontecimentos
mitologicos, o que também representa a importancia destes espacos para a cultura

daqueles povos.

Nesse ponto se salienta que o saldo também representa um local de
comunhao, recepcao e acolhimento. Régis Boyer (2000, p. 53-54) salientava que a
sociedade viking era pautada num nucleo familiar, ndo apenas de lacos
consanguineos, mas também no acolhimento de outros individuos através de
casamentos, adocoes e juramentos. O lar era o espaco pelo qual aquela sociedade
mais se sociabilizava, diferente de hoje em dia, onde €é mais comum nos

sociabilizarmos na rua e em espacos publicos. Com isso, Munir Ayoub conclui que:

Portanto, eram esses saldes a expressdao maxima dos cultos, festas e
das manifestacdées de uma aristocracia que se tornava o ponto
central da cosmologia escandinava, atribuindo a sua prépria
compreensdo um carater sagrado, politico e até mesmo legislativo,
pois davam a essas cidades e centros caracteristicas de locais
seguros, diferenciados e sociabilizados. Tal ndo acontecia nas zonas
fora das suas fronteiras, por serem regioes selvagens, de outras
esferas espaciais e de outra compreensdao social. Além da
compreensao cosmica, nao podemos nos esquecer de que eram tais
saldes e ritos também importantes na legitimacao real. Locais e fatos
que davam a realeza escandinava o papel principal de estabelecer a
ordem e de possibilitar uma relativa paz, que gerasse e garantisse a
sociabilidade e as condigcbes para a execucdo das atividades
religiosas, politicas, manufatureiras e comerciais desses povos.
(Ayoub, 2013, p. 109-110)

Por estas consideracoes citadas, nota-se o papel dos saldoes também num
sentido mitologico e religioso. Assim, Nastrond apesar de ser um saldo sombrio e
nada agradavel pelo que sugere sua descricao, ainda assim, encaixa-se no aspecto

mitico-religioso da cultura dos escandinavos da Era Viking, em associar os saldes
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como locais onde os deuses residiriam e governariam, e locais onde os mortos

pudessem se reunir com seus antepassados.

Concluida essas observacoes, adentremos aos comentarios sobre a presenca
de serpentes em Nastrond. Num primeiro momento isso pode parecer bastante
estranho: um saldo cheio de ossos de cobras, e inundado por um rio de veneno.
Obviamente tratar-se-ia de um local maldito, que deve ter sido pensado com base
em algum referencial cristdo, pois no Cristianismo a serpente € associada com a
morte, o sofrimento e o mal. Apesar dessa hipotese ser interessante, Pastoureau
(2012, p. 250-254) comenta que o simbolismo da serpente na Europa medieval
cristd nao era unanime, mas consistia num conjunto de referéncias advindas da
tradicdo judaico-crista, greco-romana, germanica e celta. Logo, a serpente
necessariamente toda vez que fosse representada, ndo estaria simbolizando algo

negativo.

Mas além desse dado assinalado por Michel Pastoureau, sublinha-se que a
presenca de serpentes nos mitos nordicos era bem comum. A mencao a veneno e
serpentes nao é exclusiva a Nastrond. Alguns mitos falam que o rio Slid, um dos
rios que nasceriam no lago Hvergelmir, teria suas aguas envenenadas e cheias de
armas, e este cruzaria Hel (Véluspad 36). Um dos filhos de Loki foi a serpente
Jormungand, a qual no Ragnarék lancaria veneno sobre o mundo, e sua peconha
mataria Thor (Véluspa 55-56/ Gylfaginning 52). Loki ao ser preso pelos deuses foi
amarrado com as visceras de um de seus filhos, e foi torturado com veneno de
cobra, que gotejava sobre sua face (Lokasenna /Gylfaginning 51/ Véluspa 34-35).
Também se fala que o submundo seria infestado de cobras (Gylfaginning

16/ Grimnismal 34).

Nota-se nestes mitos contados nas Eddas, que a presenca de cobras e veneno
estava associada a algo ruim, a dor, o subterraneo, o sombrio, a morte e a punicao!3
(Oliveira, 2017, p. 73-75). Tais caracteristicas sdo interessantes para percebermos
que o papel de Nastrond como local de punicdo. Para isso no ponto a seguir,

analisaremos simbolicamente os tormentos existentes naquele salao.

3. Os tormentos de Nastrond

A estrofe 38(39) do Véluspa cita os tipos de crimes que sdao punidos em

Nastrond, mas diz que além das serpentes que viviam no telhado daquele saléo,
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haveria também uma criatura chamada Nidhogg e um lobo, os quais, ambos
devorariam os mortos que ali se encontravam, lhe causando ainda mais dor e
sofrimento. Para entender estes sofrimentos precisamos trabalhar com um pouco
de simbologia, a fim de compreender como o veneno, Nidhogg e o lobo se

encaixam simbolicamente neste mito.

No caso do simbolismo do veneno em geral este esta associado com
caracteristicas negativas, simbolizando perigo, dor, sofrimento, destruicado e
morte!4, E bastante comum associa-los com animais como escorpides, aranhas,
mas especialmente com cobras (Mundkur, 1983, p. 2). O fato do veneno esta
simbolicamente associado com cobras, reforca ainda mais a presenca destes
animais em Nastrénd. O proprio Nidhogg (Nidhéggr em nordico antigo) confirma
também essa caracteristica, apesar de ele nao ser descrito como um ser
peconhentol!5, ainda assim, € uma criatura ofidica. Esse dragido € mencionado no
poema Grimnismdl nas estrofes 32 e 35, as quais dizem que Nidhogg viveria nas
profundezas do mundo, roendo uma das raizes da Yggdrasil, a arvore cosmica
que mantém o equilibrio dos mundos. Por sua vez, Snorri Sturluson no
Gylfagnning 16 e 52, atribui a morada de Nidhogg como ficando em Niflheim.
Porém, as mencoes mais importantes a ele se encontram no Véluspd 38(39) e 66,

onde ele esta associado com a morte.

No Véluspa 38 é dito que Nidhogg sugava os cadaveres em Nastrond. O
fato de se dizer que ele seria um dragado nos faz remontar a ideia das serpentes
relacionadas a Nastrénd, mas também lembra as serpentes que habitariam o
submundo, o qual seria infestado por tais animais, como comentado no
Gylfaginning 16 e no Grimnismal 34. Assim, Nidhogg aparece como uma dessas
serpentes subterraneas, a qual possui um nome proprio e fungoes proprias: roer
a raiz da Yggdrasil ou sugar os cadaveres em Nastrond!6, apresentando duas
funcoes, além do fato de ser uma criatura parecida com uma serpente, diferente

da imagem comum que temos desse monstro. Sobre isso Langer comentou que:

Especificamente o nosso mito em questao, o dragdo possui muitas formas,
as quais sao variaveis conforme o contexto cultural e historico. Apesar do
imaginario preponderante na atualidade associar a forma draconiana a todo
réptil quadrupede, com asas e que solta fogo, algo que foi popularizado somente

a partir do século XIII, consolidando-se ao final do medievo (Langer, 2015b, p.
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151-152). No entanto, entre os gregos, germanicos e chineses, o dragao

correspondia a uma serpente descomunal.l?

Nidhogg por ser um dragdo-serpente encarna em si os simbolismos tanto
do dragao e da serpente, os quais embora parecidos, ainda assim, sao diferentes.
Michel Pastoureau (2012, p. 259-260) assinala que em geral o dragdo entre as
culturas europeias estava associado com o simbolismo de perigo, medo,
monstruosidade, imponéncia, forca, poder, veneno, fogo, agua, ar, terra,
subterraneo, morte e maldade. No caso de Nidhogg conseguimos observar os
simbolismos de monstruosidade, medo, subterraneo, veneno e morte. Ele € um

dragao que vive no subterraneo, que devora os mortos.

Mas além desse dragdo, os mortos em Nastrond também seriam
atormentados por um misterioso lobo. Quanto a este animal, sua identidade é
desconhecida, e também é problematica, pois nos mitos nérdicos ha varios lobos,
mas talvez ndo seja nenhum especifico, constando mais como elemento
simbolico, algo que reforca a importancia desse animal para as culturas
europeias, especialmente do norte da Europa, como assinala Pluskowski (2001,

p. 131). Neste caso, o lobo possuia distintos simbolismos, sendo bons e maus.

O lobo pode estar associado com a caca, a guerra, ritos de passagem etc.
Neste caso, o lobo personifica a forca, a bravura, a valentia, a resisténcia, o medo
proporcionado aos inimigos. Entretanto, por outro lado, o lobo surge como uma
figura terrivel, perigosa, assustadora, agressiva e destrutiva, associada com a
morte, dor, sofrimento, punicdo, maldicao etc (Dunnigan, 2005, p. 9783). Mas no
caso do mito de Nastrénd, o seu lobo também aparece imbuido dessas
caracteristicas negativas apontadas com base em Dunnigan (2005). No caso, este
lobo simboliza morte, punicdo e sofrimento. Condi¢cbées que combinam com a

descricao de Nastrénd como lugar de punicao.

Entretanto, a figura do lobo nos mitos nordicos tende em geral esta
associada com elementos negativos e destrutivos, especialmente quando diz
respeito ao mito do Ragnardk. Onde os lobos Fenrir, Skoll e Hati, sao os
responsaveis por matar alguns dos deuses (Langer, 2013, p. 71-73). No entanto,
o lobo de Nastréond parece nao estar associado ao Ragnardk propriamente, pois
no Véluspa ele é mencionado antes da parte que se iniciam as profecias do
Ragnarok, e por sua vez na Edda em Prosa, ele nem se quer existe. No caso, em

nenhuma das versdes dessa Edda, se menciona a existéncia desse lobo, o que
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torna o relato sobre Nastrond na Edda em Prosa, diferente do contido no

Voéluspa, mesmo que essa diferenca seja algo bem minimalista.

Todavia, apesar do lobo ser mencionado apenas no Vdluspd, alguns
estudiosos tende a associar esse canideo com a figura de Garm ou de Fenrir, algo
que sera comentado adiante. Devido ao fato deste lobo se encontrar em um
mundo da morte, esse animal esteja associado a condicao dos “caes infernais”,
pois em diferentes culturas do mundo, a imagem de caninos estando relacionada
com a morte € algo recorrente. Na mitologia grega temos Cérbero (Brandéao, 1986,
p. 242-243); na mitologia egipcia, Anubis, o deus da mumificacdo e mensageiro
dos mortos, possui a cabeca de um cachorro (Scarpi, 2000, p. 44). No caso
escandinavo, encontra-se a mencao a um cachorro chamado Garm, o qual seria

o responsavel por guardar o Portao de Hel.

Pelo fato de o lobo de Nastrénd néao ser identificado, ndo se pode dizer que
ele fosse Garm, pois esse tem a funcado de cao de guarda, como fica claro no
poema Baldrs draumar na Edda Poética, o qual conta que Odin ao chegar a
entrada de Hel, deparou-se com este cao. Além disso, no poema Véluspd, Garm €
mencionado estando preso por uma coleira, e lateria trés vezes anunciando o
Ragnarok, e quando a guerra final tivesse inicio, ele se libertaria de sua corrente
e partiria para o campo de batalha. Mas o lobo de Nastrénd era responsavel por
devorar os corpos, e ndo de guardar o local, e tdo pouco € dito que ele lateria.
Mas para aqueles que consideram a hipéotese que Nastrond faca parte de Hel,
esse lobo talvez possa ser uma alusao a Garm, e ha quem defenda que talvez seja
Fenrir!8, pois existem hipoteses que defendem que Garm e Fenrir se tratassem

da mesma criatura, mas citada em mitos distintos.

No entanto, ndo tem como se confirmar se o lobo de Nastrénd seria de fato
Garm ou Fenrir, pois na estrofe 38 do Véluspd, a palavra usada para lobo é
vargr, por sua vez, no Grimnismdl 44, a palavra para se referir a Garm é hundr
(cachorro). Além disso, em distintos poemas Fenrir € referido pela palavra ulfr
(lobo). Por outro lado, tomando como referéncia o estudo de Régis Boyer (1997, p.
52), este mencionou que a palavra vargr, que também significa lobo, era usada
num sentido de metafora para se referir aos assassinos, especificamente aqueles
que cometeram algum crime e se tornaram proscritos. Aqui a analogia €
relacionada entre comunidade e alcateia. Quando um lobo prejudica a alcateia,

este é expulso da mesma, tornando-se um lobo solitario. No caso da comunidade
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viking, assassinos que prejudicavam a ordem, também era expulsos ou

executados em alguns casos.

Essa observacao de Boyer € bastante pertinente, pois a palavra assassino
que consta na estrofe 38 do Véluspa e no final do Gylfaginning 52, no texto
original aparece como mordvargar, o qual era uma metafora para se referir a
assassinos, mais especificamente aos proscritos. Ou seja, aquele que matou
alguém por uma causa injusta, desleal ou banal. Tomando tal referéncia,
podemos conjecturar a hipoétese se o lobo de Nastrénd tenha sido uma alegoria
para se referir aos proscritos, os quais seriam punidos apdés a morte, e ndo uma

criatura mitologica propriamente.

4. Nastrond como local de punicao

Apos esses comentarios sobre a localizacdo de Nastrénd e os elementos
simbolicos a ele associado, iniciamos essa parte do artigo, o qual diz respeito a

tentar compreender Nastrénd como local da morte e de punicao.

A mencdo a veneno, cobras, Nidhogg e ao lobo ja foram debatidos
anteriormente, logo, o foco se dara no segundo e terceiro versos dessa estrofe, os
quais revelam que os perjuros, assassinos e os sedutores de esposas, iriam para
Nastrond apos morrer. Como visto anteriormente, na mitologia e religido noérdica
existiam distintos lugares da morte, e as formas de chegar até estes era diferente.
Sabemos que para a alma ir ao Valhala ou Folkvang, o individuo deveria ser um
guerreiro que morreu em combate, apresentando bravura, forca e fama. Com isso

as valquirias o conduziriam a um destes dois saldes (Davidson, 1987, p. 31).

Por sua vez, para ir-se a Hel, segundo Snorri Sturluson, aqueles que
morressem de velhice ou de doenca iriam para este lugar da morte!9. Nao
obstante, para ir-se ao salao da deusa Ran, a pessoa teria que morrer afogada no
mar, com isso, sua alma passaria a residir neste saldo submarino. No entanto,
nao sabemos exatamente por quais motivos a alma iria a Bilskirnir, o saldo de
Thor (Vilar, 2015b, p. 36-37). Mas embora haja fatores distintos, em todos os
casos, € dito que os mortos ndo padeceriam de tormentos nestes locais20, mas em

Nastrond as almas seriam punidas por seus crimes.

Apesar de a historiografia atual procurar descontruir a imagem dos

vikings como sendo barbaros cruéis, incivilizados e que ndo possuiam ética e

PILLURA, Revista de Estudos de Religiao, ISSN 2179-0019, vol. 8, n° 1, 2017, p. 183-211.



L. V. Oliveira — O Inferno nérdico? Um estudo interpretativo sobre Nastrind 198

nem leis, ainda assim, essa visdo preconceituosa e até mesmo fantasiosa, ainda
permanece no senso comum, sendo reproduzida em filmes, jogos, desenhos,
livros, séries etc. Todavia, hoje se sabe que os vikings possuiam principios
morais, leis, um sistema de justica, e ndo eram tao barbaros e incivilizados como

costuma ser mostrado nas artes. No caso:

Os vikings eram gente que sentia muito respeito pela lei, embora
isso ndo seja o que se pensa hoje deles. A assembleia local (Thing)
fazia e administrava a lei, que se conservava na memoria dos
ancidos juristas. Essa lei controlava a sociedade e continha as
ambicoes dos homens importantes se o poder politico e a
autoridade estavam para fazé-la cumprir. Segundo as sagas
islandesas, o procedimento legal era complexo e preciso, e o0s
métodos de julgamento, tanto nos pleitos civis como nos
criminais, dependiam de uma rigorosa adesdo a um coédigo de
praticas proprio. (Page, 2006, p. 100)

Por tal aspecto sabe-se que embora nao houvesse a nocao de pecado na
religido nordica, os vikings, ainda assim, possuiam nocao de certo e errado, de
crime e de justica. Além de haver também principios de moralidade e como se
comportar publicamente. Os covardes, enganadores, mentirosos, homossexuais,
ninfomaniacas, bruxas etc., eram comportamentos e acdes repudiados na

sociedade nordica (Strém, 1973, p. 4-95).

Aqui se percebe que os nordicos possuiam valores e principios
comportamentais e morais, diferente do pensamento cristdo da época que os
considerava como selvagens e incivilizados. Todavia, antes de prosseguir com
essa analise é importante salientar que no texto original nas duas Eddas,
empregaram-se metaforas para se referir aos trés crimes que eram castigados em
Nastrond. No quadro abaixo temos uma transcricao em nordico antigo das duas

passagens que abordam os crimes que recebiam punicdo em Nastrond.

Edda Poética Edda em Prosa
(Voluspa) (Gylfagnning)
39. Sak par vapa / punga strauma 52. A Nastrondum er mikill salr ok illr.

Dyrr horfa nordr. Hann er ofinn af orma
hryggjum. En orma hofud hanga inn um
[ok panns annars glepr eyrarinu]; gluggana ok blasa beir eitri sva at ar falla
af ok vada beir menn beer er eru eidrofar
ok mordvargar.

menn meinsvara /ok morpvarga

par so Niphoggr /nai framgengna,

sleit vargr vera: / vitup enn epa hvat?

Fonte: Hildebrand; Gering; Bellows, 2011, p. 31; Sturluson; Faulkes, 2012, p. 83.
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Destacamos as palavras em negrito: meinsvara, morpvarga, panns annars
glepr eyrarunu e eidrofar, pois consistem nos trés crimes pelos quais os mortos
seriam sentenciados a Nastrond. Para entendermos melhor a nocdo de tais
crimes se faz necessario interpretar estas palavras, as quais no texto original sdo

metaforas.

As palavras morpvarga ou mordvargar consistem em duas formas de grafia
para a mesma palavra, que significa assassino (Zéega, 1910, p. 301). Inclusive
tal palavra era usada como metafora para se referir aos proscritos, pessoas que
cometeram assassinatos contrarios a lei, pois apesar de os nordicos serem uma
sociedade belicosa, nao significava que podia se matar por qualquer motivo ou
em qualquer momento (Page, 2006, p. 100). No entanto, as leis nordicas
permitiam o direito de vinganca (hefnd) e até mesmo de duelos (hélmganga) para
se resolver determinados conflitos particulares. Tais condig¢oes dificultam um
pouco entender em que determinadas situacées um individuo que cometeu
homicidio, seria taxado como criminoso ou estaria apenas exercendo seu direito

de resposta (Palamin, 2015, p. 44).

No caso da palavra meinsvara, essa significa perjuro, por sua vez, Snorri
usou em sua versao a expressao eidrofar, sindnimo para perjuro. Em ambos os
casos, as duas palavras referem-se a pessoas que nao sao de confianca, pessoas

que quebram acordos, juramentos, promessas etc. (Zoéga, 1910, p. 104, 293).

Ja a frase panns annars glepr eyrariinu?! também consiste numa
metafora, pois significa algo como “aqueles que assediam as esposas dos outros”.
A maioria dos tradutores traduz essa frase como “sedutores de mulheres
casadas”, mas alguns traduzem como “sedutores de mulheres comprometidas”
ou "sedutores de esposas". De qualquer forma, como veremos adiante essa

metafora é a mais emblematica.

Todavia, pode parecer um tanto paradoxal dizer que sendo os nordicos da
Era Viking uma sociedade guerreira, punir os assassinos fosse algo inusitado.
Pode até parecer uma concepcao cristd, mas a ideia de que os injustos,
criminosos e maus seriam condenados por seus atos, na vida apos a morte, néao
consiste numa concepcao de origem judaico-cristd, pois varios outros povos
tinham nocoes do tipo. Logo, se os nordicos da Era Viking talvez possuissem essa
nocao de que os impios seriam julgados de alguma forma por seus atos em vida,

Nastrond surge como esse local de punicdo, embora pouco se saiba sobre suas
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origens e sua funcionalidade na religido nordica antiga, pois fora das Eddas nao

foram descobertas mencoes a Nastrond.

Lembrando que as Eddas sao essencialmente fontes mitologicas, além do
fato, de trazerem alguns mitos fragmentados, o que dificulta a interpretacao da
mitologia nordica e até mesmo de sua relacao com a religidao (Pires, 2015, p. 23-
24). Embora haja essa problematica quanto ao estudo das Eddas, vamos
interpretar Nastrénd por um viés mitologico, tentando fazer uma ponte com a
realidade social e cultural dos noérdicos da Era Viking, como também tentar

pensar a questdo religiosa que poderia estar associada com este local da morte.

A escolha do crime de assassinato € um caso curioso, pois de acordo
principios legais que se conhece da época, necessariamente os assassinos nao
seriam executados por seus crimes, mas em alguns casos seriam exilados, como
foi o caso de Erik, o Vermelho (c. 950 - c. 1003), o qual se tornou proscrito duas
vezes, € nas duas ocasidoes ele foi exilado (Graham-Campbell, 2006, p. 220).
Outra forma de penalidade, era a condicdo que os parentes ou amigos da vitima,
deteriam o direito de vinga-lo. Com isso o proscrito corria risco de ser

assassinado (Palamin, 2015, p. 45).

No que se refere ao perjuro, esse também ¢é um crime que gera
questionamentos. Régis Boyer (2000, p. 53) aponta que os vikings eram
centrados num nucleo familiar, o qual era composto pelas relacdes de
parentesco, amizade, juramentos e serviddo. Nesse sentido, devido a essa
proximidade social, torna-se complicado definir por qual motivo uma pessoa
perjura seria sentenciada a Nastréond. Seria um homem ou mulher que traiu a
familia? Que traiu um juramento? Que traiu seu senhor? Qualquer pessoa que
faltou com a palavra, estava passivel de ser sentenciada a Nastréond? Ou apenas

para la seguiriam os mais impios e desleais?

Neste caso, sabe-se que alguns povos tinham o habito de declarar pena de
morte aos traidores. Todavia, por que especificamente esse crime seria punivel
em Nastrond, é algo que nao se sabe. Ainda mais se pensarmos que nos mitos,
nas sagas e na historia viking, estes estdo recheados de casos de traicao, perjuro,
complo, assassinato, trapaca etc. Nesse ponto, Kees Samplonius sugere que tais
crimes nao seriam baseados numa concepcao moral, legal ou religiosa, mas
poderiam ser pautados na mitologia, mais especificamente no mito de punicao de

Loki:
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Culpados de matar e descumprir promessas, os ZEsir falharam ao
sustentar a ordem do mundo que eles tinham fundado. E
dificilmente uma coincidéncia que o destino de Odinn e a punicdo
de Loki tenham coincidido com as punicdes aplicadas aqueles
moralmente perversos no Voluspad, estrofes 38-39.
Aparentemente, o poeta considerava-os como pertencentes a
classe dos perjuros, adulteros e assassinos listados nessa estrofe.
(Samplonius, 2013, p. 139)

Como Samplonius assinalou, Odin e Loki acabaram passando por
acontecimentos que nos fazem recordar os tormentos de Nastrénd. Odin no
Ragnarok é assassinado pelo lobo Fenrir, algo que lembra o lobo que existe em
Nastrond, o qual devora os mortos. Loki por sua vez foi punido com veneno de
cobra, castigo similar aos condenados em Nastrond. Porém, as comparacoes
propostas por Samplonius nao se limitam neste ponto. Ele salienta que os crimes
cometidos por Loki como narrados em alguns mitos possam servir de pista para

entender Nastrond. Para isso precisamos conhecer que crimes teriam sido estes.

No caso de Loki, sua histéria é bastante interessante, pois ha duas versoes
registradas nas Eddas acerca dos motivos pelos quais ele foi punido. Na Edda
Poética, no poema Lokasenna, Loki assassina Fimafeng, um dos escravos do

«

gigante Egil, que na ocasido oferecia um banquete aos deuses. Neste caso, “ao
assassinar Fimafeng, Loki mostra nao esta preocupado em se respeitar o pacto

entre anfitrido e convidados” (Vilar, 2015a, p. 113).

A morte do escravo por si sO ja consistia em dois crimes relacionados com
Nastrond: o perjuro e o assassinato, pois Loki rompeu o acordo de paz
instaurado no saldao de Egil, ao assassinar um de seus escravos. Nao obstante,
Loki cometeu ou pelo menos fez insinuacoes ao terceiro crime, o assédio sexual,
quando acusou as deusas Idunna, Gefjon, Frigga, Freyja, Sif e a giganta Skadi,
de terem cometido adultério, inclusive ele insinua que teria tido um caso com Sif

e Skadi, as quais eram casadas (Vilar, 2015a, p. 116-117).

Na Edda em Prosa, Snorri diz que Loki foi punido, pois quebrou sua
confianca com os deuses e tramou a morte de Balder. Em ambos os casos, Kees
Samplonius (2013) aponta que os crimes de perjuro e assassinato encontravam-
se presentes nestas narrativas, entretanto, a questdo da traicdo conjugal €
problematica, pois na versao de Snorri, ndo ha nada relacionado ao assédio
sexual. E tal fato é interessante, pois no relato de Snorri, em Nastrond s6 dois

tipos de crimes eram punidos: o homicidio e o perjuro. Seria tal condicao uma
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mera coincidéncia, ou Snorri baseou-se em outra versao do mito de Nastrond?
Ou a alterou com base na versdo adotada sobre a punicao de Loki, onde néao se

encontra o crime de assédio a mulheres casadas?

De qualquer forma, essas perguntas ainda nao possuem respostas, pois
embora a explicacdo de Samplonius tenha sido bem observada ao encontrar
similaridades nos crimes de Nastrond com os atos cometidos por Loki, isso nao é
algo conclusivo, pois como sugerido por ele, pode ter sido mera coincidéncia, ou
talvez de fato possa ter havido uma influéncia mesmo, porém, dizer qual versao

teria influenciado quem, é algo que nao se sabe.

Mas além dessas duas hipoteses comentadas anteriormente, uma baseada
em referenciais legais da época, e a outra baseada na mitologia, uma terceira
vertente sugere que os trés crimes punidos em Nastrond poderiam estar
baseados em referenciais cristdos. Lembrando que quando as Eddas foram
escritas na Islandia do século XIII, a populacao da ilha ja era toda crista (Nordal,
1978-1981, p. 115). Sobre isso, John McKinell (2008, p. 4-5) comenta que nao
significa que o conteuido das Eddas seja totalmente cristdo. Ele salienta que
muitas narrativas expressam elementos pagados que inclusive sdao contrarios a
moral cristd. O mais sensato € reconhecer que existam influéncias do
cristianismo em determinados momentos das Eddas, mas nédo ao ponto de
distorcer suas narrativas de sua originalidade, se assim podemos falar. Para
McKinell o poema do Véluspd possui algumas estrofes oriundas de uma visao

hibrida entre a religido nérdica e o cristianismo?22.

Tomando em consideracdo a possibilidade de que algumas estrofes do
Véluspa possuam influéncia de concepcgoes cristds, como comentado por
McKinell, tal especulacao faz sentido, quando observamos que dentro das leis
dos nordicos, nao se conhecem nada a respeito a criminalizacdo do adultério ou
da fornicacao. Isso nao significa que a traicao fosse perdoada ou generalizada,
mas pelo menos em ambito do Direito, nado era penalizada. Entretanto, Jochens
(1996, p. 22-23) comenta que o incesto era crime, que a poligamia e a bigamia
eram reprovados, apesar de que a infidelidade conjugal ndo era um tabu,
inclusive fazia parte daquela sociedade como entre outros povos do mundo, onde

era comum o homem ter amante.

Dessa forma, pela auséncia de uma lei ou norma que criminalizasse o

adultério, torna-se questionavel porque exatamente essa infracdo seria
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penalizada em Nastrond. Teria sido uma concepcado advinda do contato com o
cristianismo? Pensando que a partir do século VIII temos noérdicos se
convertendo a essa religido. Sobre essa possibilidade, McKinell (2008, p. 9-10)
assinalou um dado interessante, também ja percebido por nos e outros
mitologos: o fato de que os crimes punidos em Nastrénd lembram uma estrofe do

livro do Apocalipse, como podemos ver na tabela abaixo.

Véluspa 38 (39) Apocalipse 21:8
38. Ela viu cruzando por rios selvagens | Quanto, porém, aos covardes, aos
incrédulos, aos abominaveis, aos

Homens perjuros e assassinos . . S
assassinos, aos impuros, aos feiticeiros,

E os assediadores de mulheres casadas; | aos idolatras e a todos os mentirosos, a
parte que lhes cabe sera no lago que arde
com fogo e enxofre, a saber, a segunda
O lobo rasga os corpos; morte.

Nidhogg suga os corpos dos mortos,

Vocé quer saber mais o qué?

Fonte: Traducéao nossa; Biblia Shedd, 2013.

Por mais que na citacao biblica do Apocalipse constem outras atitudes
desaprovadas e que receberiam punicdo durante o Juizo Final, em negrito
destacamos os assassinos, mentirosos e impuros (em outras traducdes aparece
como promiscuos), crimes esses que lembram os trés citados na estrofe do
Véluspd, como apontado por McKinell. No entanto, ndo € apenas no Apocalipse
que se percebe essa correlacdo entre os crimes punidos apos a morte. Em outras

passagens da Biblia, encontramos elementos similares.

Em Exodo 20:3-17 sao revelados os Dez Mandamentos, dentre os quais
trés nos chamam atencdo: nao mataras (Ex 20:13), nédo adulteraras (Ex 20:14) e
nao daras falso testemunho (Ex 20:16). Neste caso, entenda-se falso testemunho
como estando relacionado ao ato de ser desleal, de mentir, de perjuro contra a
justica. Por sua vez, estes trés crimes sao retomados em Deuteronomio 5:17-20,
Mateus 19:18, Marcos 10:19 e Lucas 18:20. Em todos estes livros, o homicidio, o

perjuro e o adultério sdo tratados como crimes graves para os judeus e cristaos.

Diante de tal reflexdo podemos salientar algumas hipoteses: os crimes de
assassinato e de perjuro possuem respaldo nos costumes vikings e até em seus
mitos, como comentado anteriormente neste estudo, estando passiveis de serem
punidos pelas leis ou pela vinganca. Logo, nao teriam sido uma concepcao crista

necessariamente. Todavia, o crime de assédio sexual e adultério sdo passiveis de
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terem sido influenciados pelo cristianismo. Outra hipotese € que os trés crimes
possam ter sido concebidos com base num referencial mitologico como sugerido
por Samplonius, ou possam advir de um referencial cristdo mesmo. E isso fica
até mesmo mais perceptivel, quando analisamos o relato de Nastrond na Edda

em Prosa.

5. Nastrond como o inferno?

O Véluspda nao diz claramente onde Nastrond estaria situado, mas pelo
que parece ele ficaria no subterraneo, sendo um local sombrio, podendo ou néo
fazer parte de Hel ou de Niflhel. No entanto, na Edda em Prosa, a ideia de
Nastrond como um suposto “inferno” € mais perceptivel. Snorri Sturluson autor
da referida obra, escreveu que apos a destruicdo causada pelos eventos que
compunham o Ragnardk, o mundo iria ser reordenado e restabelecido. A vida
voltaria a se desenvolver e proliferar. Os deuses sobreviventes passariam a serem
governados por Balder. E a humanidade recomecaria com o casal Lif e
Lifthrasir23. Todavia, nessa era de renovacao, haveria boas moradas para onde
seguiram os justos (réttsidadir), mas haveria moradas ruins, para onde iriam os

impios (vandir).

Esse detalhe a respeito da boa morada e da morada ruim nos faz lembrar
as nocoes de Paraiso e Inferno vistas em Apocalipse 21, onde se diz que passado
o Juizo Final, os puros iriam residir na Jerusalém celeste, ao lado de Deus,
Cristo e dos anjos, enquanto os maus seriam atirados as profundezas, no lago de

fogo e enxofre.

Neste caso, Snorri dizia que os sobreviventes do Ragnarék, no caso
daqueles que foram justos e virtuosos iriam morar em saldes celestes como o
Gimlé, o Brimir e o Sindri24, onde os que ali fossem residir, viveriam bem.
Claramente percebemos um imaginario paradisiaco nessa fala do Snorri. Por sua
vez, os que haviam sido impios, desleais, criminosos iriam para as moradas ruins

como Nastrénd, onde sofreriam com veneno de serpente.

Contudo, Snorri nao diz claramente se Nastrénd ficaria no submundo,
mas tal detalhe fica subentendido, pois ele diz que o dragao Nidhogg que também
vive em Nastrond, morava no subterraneo, em Niflheim. Além disso, no

Gylfaginning 2, Snorri comenta que os malvados iriam para o submundo de
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Niflhel. Uma condicdo a mais para situar Nastrénd como pertencente ao
subterraneo, pelo menos dentro da concepg¢ado cosmogobnica apresentada na Edda
em Prosa. E tal condicdo nos faz perceber que Nastrond possa nesse contexto ser
uma alegoria ao Inferno, como consistindo num saldo tenebroso e subterraneo,
onde os criminosos eram punidos apos a morte. Diante de tais comparacoes,
percebe-se que provavelmente Snorri Sturluson reutilizou nomes, fazendo

reelaboracoes e adaptacoes, como comenta Langer:

Também a Edda em Prosa tem sido percebida muito mais como
um produto de sua época (Idade Média Central) sobre os antigos
mitos do que como uma fonte “correta” e original a respeito das
narrativas antigas, criando desta forma uma “nova” mitologia,
baseada tanto na tradicdo nativa quanto no imaginario cristao
(Interpretatio christiana). (Langer, 2015a, p. 144)

Consideracoes finais

Optamos em nao dizer consideracoes finais, pois o tema dessa pesquisa
ainda esta em aberto para futuras novas analises, inclusive utilizando-se outras
abordagens a fim de procurar mais fatores de ordem religiosa nordica ou crista
na descricao de Nastrond. Neste caso, recordamos que este local da morte €
apenas citado nas duas Eddas, e de forma breve, o que o torna problematico de
ser estudado, além de nao termos margem para compara-lo com outras

narrativas da mitologia nordica.

Neste caso, de todos os lugares da morte conhecidos nos mitos e na
religido nordica, Nastrénd € o Gnico que nos surge como um local onde as almas
eram punidas pelos crimes que haviam cometido em vida. Nesse ponto, Hilda
Davidson (1968) considerou propor que Nastrénd possa ter sido uma mitificacao
do timulo, e também possa ter sofrido ressignificacdes como ocorreu com Hel.
Ainda assim, essa ressignificacdo nao explicaria a ideia de punicao divina, pois
nao sabemos até onde os crentes da fé nordica possuiam nocado de que suas

almas seriam julgadas por seus atos apos a morte.

Contudo, estudiosos como Anne Rissgy (2013) e William Reaves (2014)
defendem a opinido de que na Edda Poética, encontram-se referéncias a um
“tribunal divino”, aonde os deuses iriam até uma das raizes da Yggdrasil,
localizada no Poco de Urd, local onde moravam as Nornas, as deusas do destino,
e ali, as divindades julgariam os mortos. O problema dessa teoria € que as

referéncias sao insuficientes para dizer se de fato os deuses estariam ali reunidos
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para julgar as almas dos homens, ou para algum outro motivo. E mesmo que
fosse para julgar as almas, como isso se procederia? Levar-se-ia em questao o

comportamento, carater e indole dos homens e mulheres?

Na auséncia de mais informacoes por parte da mitologia e da religido, nos
sobrou analisar por um viés simbélico, social e cultural as caracteristicas
apresentadas em Nastrénd. No caso, vimos que o simbolismo da serpente, do
veneno, do dragdo e do lobo, todos confluem com elementos negativos que se
mesclam para compor o cenario simbodlico de uma costa de cadaveres e um salao
de serpentes, onde os mortos padeceriam em sofrimento. Tais simbolos reforcam
a percepcao de subterraneo, trevas, dor, sofrimento, punicao e morte, o que

legitima Nastréond como um local de punicao.

Quanto a analise dos crimes que eram punidos em Nastréond, conseguimos
identificar que dentro das leis nordicas conhecidas, o homicidio e o perjuro eram
desaprovados e penalizados fosse através de exilios, execucoes ou pelo direito de
vinganca. Mas nao foram encontradas referéncias que penalizassem o adultério e
o assédio sexual, apesar de que tais atos se fossem cometidos, entrariam na

nocao de honra ferida, o que poderia justificar um ato de vinganca ou duelo.

Todavia, comentamos que tais crimes talvez nao tivessem sido baseados
num referencial legal e moral da época, mas em referenciais mitolégicos como
apontados por Kees Samplonius (2013), o qual salientou similaridades de tais
crimes com os mitos da punicao de Loki, sugerindo que Nastrond talvez possa ter
se baseado em nocdes pagas mesmo, sem recorrer a influéncias morais e
religiosas do cristianismo. Por outro lado, os crimes punidos em Nastrond
poderiam ser uma referéncia a valores cristdos como salientado por John
Mckinell (2008), que sugeriu que tais crimes encontram paralelo nos livros

biblicos, inclusive citando uma passagem do Apocalipse a respeito.

Quanto a se considerar que Nastrond seria o “inferno nérdico”, podemos
conjecturar tal opinido com base na possivel influéncia cristda em sua
interpretacao, algo visto no relato de Snorri Sturluson, que apresentou no final
do Gylfaginning uma visao vertical de mundo, dividida entre Bem e Mal, situando
Nastrond no submundo, como um local ruim e sombrio, para onde iriam os
criminosos. Dessa forma, consideramos que Nastrond aparecesse nas Eddas
como um possivel tipo de "inferno", mesclando elementos pagaos e cristdos na

elaboracao de sua descricao e funcao.
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1 A religido nérdica antiga ndo existe mais, apesar de que seu pantedo, mitos e algumas crencas e
ritos sejam utilizados por religibes neopagds como o Asatri, o Vanatru, o Odinismo e o
Heathenismo.

2 Fazemos uso da concepc¢éao de Klaus Hock (2010, p. 42) em diferenciar texto sagrado como sendo
aquele que se atribui um valor ou poder divino, como no caso das religides abraamicas com o Tora,
a Biblia e o Corao, considerados manifestacoes escritas da Palavra de Deus. Por sua vez, texto
religioso seriam obras que versam sobre os textos sagrados, apresentando comentarios, analises,
criticas, estudos etc. Material que também é usado na doutrinacédo e na liturgia.

3 As sagas islandesas consistem num conjunto de narrativas em prosa, escritas na Islandia entre
os séculos XII e XIV. As sagas abordam aventuras, viagens, a colonizacdo da Islandia, conflitos
familiares, genealogias dos reis, guerras, traicées, complds, vidas dos bispos etc. Algumas dessas
sagas também abordam tematicas imbuidas com elementos lendarios e mitologicos. (Oliveira, 2009,
p. 39-40).

4 A montanha sagrada (helgafell em nérdico antigo) consiste numa concepcao de vida apdés a morte
na qual se acreditava que as almas viveriam em saldes dentro das montanhas. Ali eles conviveriam
com seus antepassados, compartilhando de alimentos, bebidas e festejos. (Odd Nordeland, 1969, p.
67-68).

5 Desde o século XIX os mitos nérdicos e a sociedade dos vikings tornaram-se temas de pinturas,
romances, poemas, pecas, 6peras etc. No século XX isso continuou a se desenvolver, passando
para os quadrinhos, filmes, desenhos, jogos e videogames. Valhalla e Hel sdo os lugares mais
reconhecidos pelo publico que conhece mitologia nérdica através das artes.

6 "Nao ha consenso sobre a idade e origem dos poemas da Edda. E certo que os poemas
preservados foram escritos na Islandia no século XIII e que Saxo conhecia os mesmos tipos de
poemas proximo a 1200. Noés também sabemos que os poemas heroicos e mitos de deuses
ocorrerem na Pedra de Rok (cerca de 800). Mas é impossivel datar os poemas orais antes de serem
escritos. S6 podemos dizer que os poemas perpetuaram uma tradicdo que teve um antigo - pré-
cristdo - conteudo e que na Era Viking eram atuais em toda a Escandinavia. Alguns dos poemas
parecem ter sobrevivido razoavelmente inalterados, enquanto outros sdo recriacoes de poemas
antigos". (Serensen, 1992, p. 170).

”

7 "O Ragnardk é um termo que possui distintos sentidos: “creptisculo dos deuses”, “julgamento dos
deuses”, “julgamento dos poderes”, “destino dos poderes”, “destino dos deuses", “consumacao dos
poderes antigos” etc., consiste num mito escatologico sobre a renovacao dos cosmos, apresentando
o fim de um ciclo e o estabelecimento de um novo tempo. Esse mito é dividido em trés momentos:
no primeiro, temos as profecias e o cumprimento destas, as quais desencadeariam a grande guerra;
no segundo, o relato sobre a Batalha de Vigrid, onde deuses, gigantes, monstros e os homens
lutariam; no terceiro, a descricdo dos acontecimentos apds o término da guerra". (Oliveira; Oliveira,

2017, p. 259).

8 Essa traducao foi feita por nés com auxilio do A concise dictionary of Old Icelandic (1910), e das
tradugdes do Véluspd feitas por Ursula Dronke (1997), Luis Lerate (2004) e Henry Bellows (2011).
Neste caso, ndo respeitamos a métrica do texto original, que inclusive nao é possivel de ser mantida
ao se traduzir para uma lingua neolatina. Mais adiante neste estudo, comentamos a respeito de
algumas metaforas contidas nessa estrofe.

9 Nidavéllir costuma ser associado como sendo o lar dos andes, apesar de nao haver muitas
referéncias sobre isso. Na estrofe 36(37) do Véluspd, onde esse lugar é mencionado, diz que
Nidavéllir é habitada pelos Filhos de Sindri, o qual foi um importante anao no passado.
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10 Hel consiste num local da morte situado em geral no submundo, sendo governado pela deusa
Hel, filha de Loki. Por sua vez, Niflhel ora aparece como sinénimo de Hel, ou consistindo numa
regido no submundo. Niflheim é descrito como uma regido fria e nebulosa, situada ora no Norte ou
no submundo. (Lindow, 2001, p. 240; Weaves, 2014, p. 5-7).

11 Peter Andreas Munch (1926, p. 38) sugeriu que Nastrond nao seria a costa de um mar, mas a
costa do grande lago Hvergelmir, o qual Snorri (Gylfaginning 4) situava em Niflheim, dizendo que
desse lago nasciam nove rios: Svol, Gunnthra, Fjorm, Fimbulthul, Slid, Ygl, Vid, Leiptr e Gjoll. O
lago também é mencionado no poema Grimnismdl da Edda Poética.

12 O poema Grimismdl na Edda Poética, cita 12 saldes dos deuses.

13 E preciso salientar que entre os escandinavos, o simbolismo da serpente ndo era totalmente
ligado a questdes negativas, havia um lado positivo, pelo qual associava as serpentes a vida,
fertilidade, fecundidade, virilidade, sorte, protecdo, forca, poder etc. (Granslund, 2006, p. 126;
Langer, 2003, p. 46).

14 Em geral o veneno possui essa conotacdo negativa, mas ha casos que ele também esta associado
a medicina e a cura, como salientam Chevalier e Gheerbrant (1986, p. 229-230).

15 Por sua vez a serpente Jormungand e o dragado Fafnir, eram monstros peconhentos.

16 O nome Nidhogg possui entre algumas traducdes o significado de “roedor de raizes” ou
“devorador de cadaveres”. (Langer, 2007, p. 88).

17 A palavra dragao advém do grego drakkon, termo usado para se referir a grande serpente.

18 John Lindow (2001, p. 134-135) sugere a hipdtese de que Garm pudesse ser outro nome para
Fenrir, além de sugerir também um possivel equivoco entre os autores das Eddas.

19 Embora Hel seja citado em alguns momentos na Edda Poética e até em outros poemas como o
Sonatorrek, em nenhuma dessas mencoes explica-se por quais motivos as almas iriam a Hel. Neste
ponto, Abram (2003, p. 10) e Davidson (1968, p. 84) assinalam que a ideia de velhice e doenca
provavelmente seja uma invencao de Snorri, como forma de conceder uma resposta a pergunta de
qual seria o motivo para ir-se a Hel, assim como, seja também parte da reelaboracao do autor para
criar uma dualidade que respaldasse sua visao de Valhala, como o “paraiso”.

20 Mesmo na Edda em Prosa, onde Snorri apresenta uma visdo negativa da deusa Hel e seu reino,
ainda assim, ele nao diz que as almas ali sofreriam, mas estas seriam punidas em Niflhel e
Nastrond.

21 De acordo com Zoéga (1910, p. 120), a palavra eyrartinu € uma construcao poética para se referir
a amante ou esposa. Nao obstante, eyrariinu € uma metafora, pois é formada pelas palavras eyra
(orelha) e runi (amizade intima), algo que perpassa a ideia de “cochichar ao ouvido”, ndo no ato de
fofocar, mas na acdo de galanteio. Por sua vez annars glepr eyrariinu numa traducao mais
aproximada do original, seria algo como “enganar a esposa do outro”. Em termos contemporaneos,
poderiamos falar em algo como assédio sexual e moral. Por isso optamos pelo uso da palavra
assédio ao invés de seducao.

22 "Os pagaos aceitaram que Cristo era um deus, mas nédo que ele era o Unico Deus. Como a
religiosidade germéanica pré-crista e a estrutura social eram fundamentalmente inter-relacionadas,
celebracdes pagds demandavam solidariedade social e, desde que os novos convertidos ao
cristianismo consentissem nisso, tudo correria bem. Os problemas comecaram quando os cristaos
se recusaram a participar de festividades sociorreligiosas com colegas aldedes, mas relatos sugerem
que, ainda assim, a comunidade em geral inicialmente procurava preservar a unidade".
(Samplonius, 2013, p. 132).

23 Alguns mitélogos tendem a entender essa descricdo como uma alegoria para se falar sobre o fim
do paganismo e a ascensdo do cristianismo. O casal Lif e Liftrhasir é mencionado apenas nessa
Edda. Inclusive eles nos fazem lembrar de Adao e Eva. (Langer, 2015a, p. 118).

24 Esses trés nomes também aparecem no poema do Véluspd, porém, Brimir consta como o nome
de um gigante e Sindri € o nome de um anéo. Christopher Abram (2003, p. 49) cogita que Snorri
relatou outra versdo do mito, ou se apropriou destes nomes e lhe concedeu novo sentido.
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