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Religiosidades em A cangdo dos Nibelungos e Saga dos Volsungos: cristianismo

epaganismo no mundo germanico

Isabelle Maria Soares!

Resumo: Utilizando tradugdes brasileiras dos textos Das Nibelungenlied ¢ Vélsunga
saga, o presente artigo pretende refletir sobre religido e religiosidade no contexto
medieval da Austria, Alemanha e Islindia numa perspectiva comparativista.
Primeiramente, serdo feitas algumas consideracdes sobre o processo de tradugdo para, em
seguida, refletir sobre o carater comparativista entre os dois textos analisados, com base
em algumas teorias de Literatura Comparada. Por fim, ao compreender a fun¢do do
cristianismo no contexto historico e geografico de cada texto em estudo, a analise focara
nas possiveis comparacdes entre as obras no que concerne as religiosidades trazendo
suposigdes proprias e de historiadores, além de questionamentos, acerca da historia das
crengas dos povos envolvidos.

Palavras-chave: religiosidades, cristianismo, religido nordica pré-crista, Literatura
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Religiosity in Song of the Nibelungs and The Saga of the Volsungs: Christianity
and paganism in Germanic World
Abstract: Using brazilian translations from Das Nibelungenlied and Volsunga saga,
this paper aims to reflect about religion and religiosity in the medieval context of
Austria, Germany and Iceland through comparative perspective. Initially, it will be done
some considerations regarding the translation process and, therefore, we will reflect
about the comparative feature between the two analyzed texts, based on Comparative
Literature theories. Ultimately, by understanding the Christianity role in the historic and
geographic contexts of each text in studying, the analysis will focus on the possible
parallels between the literary works regarding religiosities by introducing our own

assumptions and those from historians, and also questions, about the history of the
involved peoples beliefs.
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Introduciao

A Cangdo dos Nibelungos (em lingua alema: Das Nibelungenlied) ¢ um poema
épico datado do século XII e provavelmente escrito na regido onde atualmente localiza-
se a Alemanha e/ou Austria, enquanto a Saga dos Volsungos (em lingua islandesa:
Volsunga saga) é um texto em prosa escrito posteriormente na Islandia no século XIII.

Ambos os textos possuem autoria desconhecida e narram, de modo geral, uma mesma

I Mestranda do Programa de Pos-graduagdo em Letras da Universidade Estadual do Centro-oeste
(UNICENTRO).

94



Revista Alétheia - Estudos sobre Antiguidade e Medievo - N02/2017 — ISSN:1983-2087

lenda. Suas diversas relagdes tém sido alvo de estudo de pesquisadores de varios lugares

do mundo.

Para este estudo, as fontes utilizadas sdo tradugdes brasileiras para a lingua
portuguesa de tais textos: as traducdes de A. R. Schmidt-Patier de A Cangdo dos
Nibelungos e de Théo de Borba Moosburger da Saga dos Volsungos. Este artigo pretende
fazer uma analise comparativa das duas tradugdes, focando, principalmente, nos pontos
de carater religioso que levam aos leitores de lingua portuguesa novos significados sobre
o medievo no mundo germanico?. Desse modo, sera feita uma breve reflexdo sobre o

processo de tradugao.

Em seguida, para embasar a andlise comparativa serdo articulados alguns conceitos
do ambito de Literatura Comparada e Teoria Literaria. Por fim, apresentar-se-4 a
contextualizagdo historica ao que se refere a inser¢cdo do cristianismo na Islandia e na
Europa Ocidental que auxiliarda na compreensdo dos apontamentos e reflexdes a serem

feitos sobre as religiosidades presentes em ambos os textos medievais em estudo.

Algumas consideracgdes sobre a questao da traducao

Os historiadores identificam trés tipos ou versdes de manuscritos de 4 Cangdo dos
Nibelungos, classificados em A, B e C. O texto de Schmidt-Patier foi traduzido
diretamente do manuscrito B que, segundo o tradutor, ¢ considerado o mais pagao,
possuindo 2379 estrofes, de quatro versos alexandrinos com rima emparelhada (AABB).
Por ter feito a tradugdo literal do texto em versos, o tradutor ndo se preocupou com a
estrutura estilistica do poema. Na verdade, o texto traduzido de Schmidt-Patier, mesmo

dividido em estrofes, parece estar sendo contado em prosa’.

A tradug@o de Théo de Borba foi feita a partir do texto original islandés da edigao
de Ornélfur Thorsson, com o auxilio de algumas tradu¢des de lingua inglesa. O tradutor
especifica que buscou ser fiel ao texto original “na medida do possivel”, mas justifica que

essa fidelidade “ndo foi buscada necessariamente em correspondéncias sintaticas, mas

2 Tanto a Islandia e o restante da Escandinavia, quanto as regides onde hoje localizam-se a Austria ¢ a
Alemanha, que sdo os territorios contextuais desta analise, fazem parte do aqui chamado mundo germanico.
3 Uma problematica bastante acentuada na edi¢do de 4 Cangdo dos Nibelungos utilizada para este artigo
refere-se a identificacdo de varios erros, aparentemente de digitacdo e ndo de ortografia, que atrapalham
um pouco a leitura.
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sim no tom da narrativa” (MOOSBURGER, 2009: 32). Dessa forma, compreende-se que
ha um aspecto problematico no ato de traduzir: Walter Benjamin entende a traducdo
enquanto um tipo de leitura que “destr6i” o texto original para construir, reorganizar e

reestruturar um texto novo em um novo contexto (LAGES, 1999).

Interessante que assim como Schmidt-Partier faz um capitulo introdutorio
justificando varios pontos de sua tradugdo, também o faz Théo de Borba que, além de
uma introdu¢ao, complementa com notas de rodapé durante o texto, o que auxilia muito
o leitor de lingua portuguesa que possui uma proposta investigativa. Alids, investigar a
traducdo de uma obra tornou-se objeto da Literatura Comparada, pois:

[...] os elementos que acompanham a tradugdo sdo significativos, seja o
proprio processo da tradugdo quando o tradutor esclarece por que o livro foi
traduzido e mesmo como o foi, seja a critica que a analisa e tem, por vezes,
papel decisivo na orientagdo da recepgao daquele texto, situando os leitores e
preparando-os para a sua leitura. (CARVALHAL, 2006: 71)

Nesse sentido, a Literatura Comparada promove estudos sobre a recepgao literaria
de um texto levando em consideracdo ndo somente “o contexto literario a que
originalmente pertence, mas também [...] o novo contexto no qual ela se integra”
(CARVALHAL, 2006: 73). Contudo, assinala-se que o objetivo aqui ndo ¢ de comparar
as tradu¢des em lingua portuguesa com as originais, mas, como ja mencionado,
comparar as duas tradugdes brasileiras entre si para identificar aspectos de ambito
tematico sobre a religiosidade do mundo germanico ocidental e nérdico, que chegam aos
leitores de linguaportuguesa gragas a esse processo de reescrita, ou de leitura, chamado
“traducao”. Ademais, a visdo e concepgdes que os tradutores colocaram sobre os textos
em que trabalharam serdo sempre levadas em considera¢ao, quando necessario, no

decorrer deste artigo.

A questiao comparativista: textos em dialogo

Em primeiro lugar, determina-se que ¢ fato que a diferenga mais caracteristica entre
A Cangdo dos Nibelungos e a Saga dos Volsungos se refere ao género literario. A
primeira, escrita em poema, costuma ser considerada pertencente ao género €épico por
tratar de fatos heroicos condizentes com a patria alema. Contudo, possui caracteristicas

fortes do romance cortés: exaltagdo exagerada da nobreza, descri¢ao detalhada das vestes

96



Revista Alétheia - Estudos sobre Antiguidade e Medievo - N02/2017 — ISSN:1983-2087

das damas e cavalheiros, das riquezas e da generosidade extrema dos nobres e reis para

com outros cortesdos e, com menos frequéncia, para com os pobres.

Por outro lado, a Saga dos Volsungos seria de um género caracteristico da cultura
escandinava: a saga. De forma geral, esse tipo de narrativa escrita em prosa, que surgiu
no século XIII na Islandia, costuma narrar de forma bastante simples a historia de uma
pessoa ou de um grupo: o narrador das sagas ¢ apenas um observador, que conta os fatos
muito objetivamente, sem fazer comentarios ou determinar juizo de valor aos personagens
(CAMPOS, 2016). Outra caracteristica muito forte das sagas ¢ que costumam trazer

personagens que realmente existiram e foram significativos na histéria da Escandinavia.

Em resumo, 4 Cang¢do dos Nibelungos narra como Siegfried, dos Paises-Baixos, ¢
Kriemhild, da Borgonha, casaram-se e viveram apaixonadamente até o dia em que ele foi
assassinado trai¢oeiramente por Gunther, irmdo de Kriemhild, por influéncia de seu
vassalo Hagen Von Tronje. Gunther se casou com Briinhild, da Islandia. Briinhild exigia
que aquele que quisesse se casar com ela deveria passar por provas de forca e coragem,
e vencé-las. Gunther ¢ quem consegue a mao dela em casamento, contudo, quem mediou
os eventos que levaram a isso foi Siegfried, que, se tornando invisivel com sua carapuga
magica, ajudou Gunther a vencer as competi¢gdes de forgas contra Briinhild. A segunda
parte da historia conta como Kriemhild planejou e concluiu sua vinganga para com
Hagen, o que levou imensa desgraca para os burgundios e também para os hunos, povo

do reino de Etzel, o segundo marido de Kriemhild.

A Saga dos Volsungos tem como foco um enredo muito semelhante. Entretanto, a
saga conta desde a origem dos Volsungos, descendentes de Sigurd. Os primeiros capitulos
sdo dedicados a contar toda a trajetéria antecedente do her6i. Nessa narrativa, o que
dialoga propriamente com A Cangdo dos Nibelungos esta a partir da historia de Sigurd,
que se apaixona por Brynhild, mas, ao tomar uma bebida enfeiticada pela mae de
Gunnar e Gudrun, acaba apagando Brynhild de sua memoria e se casa com Gudrun.
Gunnar ¢ quem se casa com Brynhild com o auxilio do proprio Sigurd. Mais tarde,
Brynhild descobre, através de Gudrun, que quem cumpriu a prova determinada por
Brynhild, de atravessar um arco de fogo para chegar ao seu castelo, foi Sigurd e ndo
Gunnar. Por causa disso, Brynhild adoece e pede para que Gunnar mate Sigurd, o que
acaba sucedendo. Depois que Sigurd ¢ morto, Brynhild ndo deseja mais viver e tira a

propria vida.
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Pelo breve resumo dos dois textos ja é possivel confirmar que 4 Cangdo dos
Nibelungos e a Saga dos Volsungos estdo em intenso didlogo, mesmo que os textos
abordem a historia em diferentes perspectivas, “uma vez que a Saga dos Volsungas
apresenta sobretudo Sigurd, Gunnar (o rei Gunther dos Nibelungos) e Brynhild
(Brunhild); a Cang¢do dos Nibelungos foca em Kriemhild (no Volsunga, Gudrun) e Hagen
(Hogni Gjukason)” (FABBRO, 2015: 328). E sabido que a lenda enfoque das duas
narrativas foi transmitida oralmente no mundo germanico, o que pode explicar a
semelhancga direta dos dois textos:

O fato da Cangdo dos Nibelungos incorporar alguns personagens claramente
histéricos, como Atila (Etzel) e Teodorico (Dietrich von Bern), levou a
hipotese da histéria ser baseada em ecos de eventos do século V,
especificamente a destruicao do reino burgiindio de Worms por Aécio em 436.
Dentro de uma leitura pangermanica, a catastrofe dos burgundios teria gerado
um ciclo poético preservado em uma tradi¢@o oral difundida por todo o espaco
germanico, da Austria a Islandia, recebendo uma forma escrita somente no

séc. XIII. Varios dos personagens do poema, de fato, sdo figuras também
conhecidas na literatura nordica. (FABBRO, 2015: 328)

Segundo Luciana de Campos, o que influenciou propriamente a produ¢do dos dois
textos foi o poema do Ciclo de Sigurd, transmitido oralmente e, posteriormente, se
fazendo presente na Edda Poética*, poema do contexto escandinavo medieval,
destacando-se o fato de ter sido possivelmente “reescrito em antigo alto alemao por volta
do século XII” recebendo o titulo de 4 Can¢do dos Nibelungos e “a influéncia da
literatura cortés francesa” (2016: 79). Contudo, héa controvérsias, pelo fato de que “tanto
a Saga dos Volsungos quanto a Edda estdo preservados em manuscritos posteriores a
Cangdo dos Nibelungos, (...) e ja que nenhum documento anterior faz referéncia direta
a historia” (FABBRO, 2015: 328-329), além de ser impreciso o fato de realmente ter

existido uma tradi¢do oral ligando os fatos.

A tradicdo na Literatura Comparada buscou por muito tempo focar seus estudos
somente sobre as fontes e influéncias. Desse modo, pode-se dizer que os dois textos
germanicos ou possuem uma mesma fonte, como afirma Luciana de Campos, ou um
influenciou o outro. Entretanto, novas propostas teoricas foram surgindo ou aprimorando-

se sobre as antigas no campo da Literatura ¢ Estudos Comparados. Uma dessas

4 Segundo Luciana de Campos: “A poesia éddica é uma poesia mais simples e pouco rebuscada [...]. De
autoria andnima e atemporal essa poesia esta centrada nos temas mitologicos e heroicos procurando cantar
tanto os feitos dos deuses como as venturas ¢ desventuras dos herdis” (2016, p. 79).

98



Revista Alétheia - Estudos sobre Antiguidade e Medievo - N02/2017 — ISSN:1983-2087

renovagoes teoricas bastante consistente deve-se a Julia Kristeva, que, revendo as
propostas sobre o dialogismo de Mikhail Bakhtin, afirma que “todo texto se constroi
como um mosaico de citagdes, todo texto ¢ absorcao e transformacao de textos” (apud

PERRONE-MOISES, 1990: 94), instituindo assim a teoria da intertextualidade.

Além dos textos germanicos em questdo validarem a teoria da intertextualidade,
cita-se outro exemplo de intertexto: as narrativas de O Hobbit e da trilogia O Senhor dos
Anéis de J. R. R. Tolkien, que dialogam de modo intenso com os dois textos. O leitor
tolkiano certifica isso ao ler a historia de Sigurd, que, ao matar o dragdo-serpente Fafnir
e se apoderar de seu tesouro, que inclui um Anel, é para sempre amaldigoado. Portanto,
compreende-se que o fazer literario ¢ um constante processo intertextual, pois reforga-se
que:

Estudando relagdes entre diferentes literaturas nacionais, autores e obras, a
literatura comparada ndo s6 admite, mas comprova que a literatura se produz
num constante didlogo de textos, por retomadas, empréstimos e trocas. A
literatura nasce da literatura; cada obra nova ¢ uma continuagdo, por
consentimento ou contestagdo, das obras anteriores, dos géneros e temas ja

existentes. Escrever é, pois, dialogar com a literatura anterior e com a
contemporanea” (PERRONE-MOISES, 1990: 94)

Destaca-se ainda que para luri Tynianov a obra literaria consiste em “relagdes
diferenciais firmadas com os textos literarios que a antecedem, ou sdao simultaneos, e
mesmo com sistemas nao-literarios” (apud CARVALHAL, 2006: 48), o que pode
explicar os varios didlogos ndo somente entre os dois textos literarios em estudo, mas
também destes com outros elementos. Um exemplo estd em A Cangdo dos Nibelungos,
quando Kriemhild confia o ponto fraco de seu marido Siegfried ao vassalo dos burgtndios,
Hagen Von Tronje, que o tenciona matar traicoeiramente.

899. Ela [Kriemhild] disse: “[...] Naquela montanha, depois de haver morto

o dragdo, o respeitavel guerreiro banhou-se no sangue do monstro. Desde
entdo arma nenhuma consegue feri-lo em combate.

[...]

902. Quando o sangue ainda bem quente brotou das feridas do dragdo e o
respeitavel cavaleiro nele se banhou, caiu-lhe entre as omoplatas uma folha de
tilia de bom tamanho. Este lugar onde pode ser ferido ¢ a causa de toda minha
preocupagio. (ANONIMO, 2013: 193)

Aqui o dialogo se faz entre literatura e mitologia. O leitor, ou mero conhecedor, da

mitologia grega ¢ capaz de identificar o intertexto presente aqui, que remete ao mito
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do calcanhar de Aquiles. Nao se especifica, nesse momento, a localizagdo do
“calcanhar” de Siegfried, apenas se destaca que, mesmo ele sendo um heroi invencivel,
que ndo pode ser ferido, ele possui um ponto fraco assim como o hero6i grego Aquiles.
Enganada pela aparente boa inten¢do de Hagen, Kriemhild apenas avisa a ele que com fio
de seda bordard uma cruz quase imperceptivel onde se encontra o ponto fraco de
Siegfried. Mais adiante, quando o narrador conta como Siegfried foi morto, relata que o
“calcanhar de Aquiles” ¢ algum ponto nas costas de Siegfried: “Enquanto o Senhor
Siegfried estava inclinado sobrea fonte bebendo, [Hagen] cravou-lhe a langa nas costas

exatamente no local assinalado por uma cruz.” (ANONIMO, 2013: 208)

Um outro exemplo esta na Saga dos Volsungos. Na terra dos Volsungos, no dia do
casamento de Signy com Siggeir, chega um homem desconhecido por todos, mas que da
a entender ao leitor, que tem certo conhecimento sobre as crencas nordicas, que este
seria o deus Odin pois ¢ “alto e idoso ¢ tem um olho s6” (ANONIMO, 2009: 42), uma
referéncia fisiologica a esse deus nordico. Ele brande uma espada no tronco da arvore
Barnstokk, que fica no centro do palacio, e anuncia que quem conseguir retirar aquela
espada do tronco ira recebé-la como presente e percebera que nao existe no mundo espada
melhor que aquela. Muitos homens nobres tentaram tirar a espada, mas quem conseguiu
foi Sigmund, filho do rei Volsung, que “retirou a espada® do tronco, € era como se
estivesse solta para ele” (ANONIMO, 2009: 42). Vé-se que, nesse caso, o intertexto se
faz com a lenda arthuriana referente a espada Excalibur, uma conversa entre literatura,
mitologia e folclore. Assim como a lenda presente em 4 Cangdo dos Nibelungos e a Saga
dos Volsungos passou da oralidade para a escrita, transformando-se em literatura, a
lendaria historia do rei Arthur tornou-se um topico nas produgdes literarias europeias do

mundo medieval.

Nota-se, também, a importancia do papel do leitor e da leitura. Wolfgang Iser, um
dos precursores da estética da recepgao, defende que o texto s6 passa a existir através da
leitura, ou seja, hd uma ponte que liga o texto ao leitor. Ele ainda complementa
discursando acerca da existéncia de vazios, que s6 o leitor ¢ capaz de preencher (apud
LIMA, 1979). Portanto, os exemplos acima demonstram a necessidade de o leitor ter

consigo uma carga de leituras, ndo somente de textos escritos, mas também leituras de

> BEsta espada, Gram, mais tarde, é quebrada pelo proprio Odin, quando luta contra o proprio Sigmund em
uma batalha. Os pedagos da espada sdo herdados por Sigurd, que pede para Regin “reconstrui-la”. Sua
equivalente em 4 Cangdo dos Nibelungos é chamada Balmung. (LANGER, 2015)
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mundo, que o auxiliem no preenchimento de vazios € no entendimento do processo
intertextual. Ainda, destaca-se o fato de Tolkien, por exemplo, ser também um leitor,
levando a entender portanto que o escritor ¢ “um leitor que escreve” (CARNEIRO, 2010:

47).

Por fim, entende-se que, mais do que identificar semelhangas, “comparar ¢
contrastar” (CARVALHAL, 2006: 78). Ou seja, a literatura se faz ndo somente por
analogias, mas, principalmente, por diferencas: alias, sdo as distingdes que podem levar
um texto a originalidade. Portanto, propde-se, a partir daqui, identificar contrastes entre
os dois textos, que possibilitem compreender de modo breve como sucedeu a constru¢ao
da identidade e da memoria dos povos envolvidos com as referentes narrativas.
Determina-se, entdo, a afrontar os dois textos a partir do aspecto religioso. Retomando o
pensamento de que a literatura conversa ndo somente com a propria literatura mas
também com outros sistemas, ¢ possivel afirmar que os textos germanicos em analise
dialogam intensamente com a religido: 4 Cangdo dos Nibelungos com o cristianismo,

enquanto a Saga dos Volsungos com as religiosidades nordicas pré-cristas.

A cristianiza¢ao na Europa Ocidental e na Islandia

Assinalando que os dois textos provém de povos e épocas um pouco diferentes, é
importante entender um pouco do contexto em que foram escritos. Destaca-se, sobretudo,

o papel do cristianismo na formacao destes contextos.

A Europa Ocidental, que inclui a regido onde hoje é a Alemanha e a Austria, passou

a seguir fervorosamente o cristianismo a partir do século IX. Jacques Le Goff explica que

a cristianizagdo sobre os Saxdes®, promovida pelo imperador dos romanos, Carlos Magno,

ocorreu em uma mistura de conversdo e massacre, resultando em um processo de
cristianiza¢do demorado:

Auxiliado por missionarios — todo e qualquer ferimento contra algum deles e

toda a ofensa a religido cristd eram punidos com a morte segundo uma

capitular editada com o fim de ajudar a conquista —, e conduzindo ano ap6s

ano os guerreiros para o interior do territorio, batizando uns, pilhando outros,
queimando, massacrando e efetuando deportagdes em massa, Carlos [Magno]

¢ Grupo pertencente as tribos germanicas. Viviam ao norte da Alemanha durante a Idade Média, muitos
migraram para o territorio britdnico misturando-se aos povos anglos e formando os chamados anglo-saxdes.
Antes de serem cristianizados, os Saxdes partilhavam uma cultura e religiosidade semelhantes a dos antigos
povos escandinavos.
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acabou por subjugar os Saxdes. (LE GOFF, 2005: 44 apud PEREIRA, 2006:
14)

A Islandia, que foi colonizada entre 874 a 930 d.C. pelos escandinavos noruegueses,
foi cristianizada bem tardiamente, entre o final do século X e o comeco do século XI.
Diferente da Europa Ocidental, que, como se vé a exemplo dos Saxdes, teve uma
conversao violenta, que de certa forma extinguiu as antigas praticas pagas, na Islandia, o
processo de cristianizagdo ocorreu mais pacificamente, sendo que por muito tempo o
cristianismo e o paganismo nérdico conviveram mutuamente. Como mostram algumas
pesquisas, esse contato gerou “uma mescla da antiga religiosidade pagd com elementos

advindos da nova f&” (LANGER, 2015: 115).

Johnni Langer esclarece que ndo existia um termo definido para religido entre os
escandinavos, pois “ocorriam praticas religiosas € nao uma unica religido: inn forn sior
(o costume antigo) em oposi¢do ao inn nyi sidr (o novo costume, o cristianismo)” (2015:
357). Isso mostra como o processo de conversao significou ndo uma mudang¢a no sentido
religioso de fé para os islandeses, mas uma mudanga nos costumes, para “uma nova
tradicdo que aumentava sua presenga no mundo com o qual os escandinavos se

relacionavam, seja por comércio, viagens ou saques” (OLIVEIRA, 2015: 111).

Assinala-se o fato de que a conversdo ao cristianismo foi uma decisdo tomada na
Assembleia Geral no ano 1000. Ou seja, a cristianizag@o “foi uma conversdo politica”
(OLIVEIRA, 2015: 114). Nessa perspectiva, a chegada do cristianismo na Islandia tornou
a pratica da escrita bastante recorrente, fazendo surgir, assim, sua Literatura, na qual os
islandeses procuravam resgatar suas memorias sobre as suas antigas praticas religiosas.
Importa mencionar que, por possuirem esse carater de registro mnemonico, as sagas sao
uma das principais fontes de estudiosos que pesquisam sobre as religiosidades na
Escandinavia: ou seja, muito do que se sabe sobre as religiosidades nordicas pré-cristas
nos dias atuais se deve a produgdo literaria da Escandinavia medieval’. Contudo, é
preciso atentar-se ao fato de que, como muitas pesquisas feitas a partir do século XX
apontam, esses textos escritos, principalmente as Eddas, possuem “influéncias tanto do
cristianismo quanto do classicismo no momento da transposi¢cdo escrita em latim e

islandés antigo, ocorrida posteriormente a 1050 d.C.” (LANGER, 2015: 115).

7 A Literatura Medieval Escandinava é composta pelas Sagas, mas também pela Poesia Escéldica e pelas
Eddas: a Edda em Prosa (ou Edda Menor) e a Edda Poética (ou Edda Maior).
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Mesmo que apresente um contexto totalmente pagdo em sua narrativa, a Saga dos
Volsungos, como afirma o proprio tradutor Moosburger, foi escrita por um (ou mais de
um) cristdo. Antes do processo de cristianizagao, os escandinavos mantinham seu folclore
e suas memorias através da oralidade, sendo sua escrita, as runas, utilizada raramente e
quase que totalmente sem fins literarios. Por isso, chama a atencdo que, apesar de ja
cristianizados no momento em que a Saga dos Volsungos tornou-se literatura, esse texto
apresentar veemente as memorias pagas. Isso indica que a passagem do paganismo
noérdico para o cristianismo nao conteve apenas um significado religioso, mas também a

“busca por uma identidade nas véarias sociedades escandinavas” (LANGER, 2015: 440).

Por ter sido escrita durante o reinado do rei Hakon IV (1217-1263), em um contexto
de monarquia centralizada e aristocracia cristianizada, ¢ ndo mais de uma corte real de
base tribal, a Saga dos Volsungos expressa muitas influéncias da Europa Ocidental que
estdo ligadas com o seu contexto historico-geografico. Por exemplo, diferentemente das
Eddas, “a narrativa em prosa dos Volsungos ja contém alguns elementos tipicos da
cavalaria medieval, o que denota uma grande aproximacdo da corte de Hdkon com o
continente”. Nesse sentido, ndo se pode interpretar as varias referéncias a Odin e a outros
deuses do pantedo nérdico como “expressdes de €, no mesmo sentido de como se
sucediam as praticas no periodo pré-cristao, uma vez que, estando inseridas em um novo

contexto, “possuem um outro significado” (LANGER, 2015: 439).

O tradutor Schmidt-Patier afirma que ndo existe algum vestigio de espirito cristao
em A Cangdo dos Nibelungos, justificando que as caracteristicas da maioria dos
personagens se aproximam das de pagdos germanicos de uma €poca remota: “sentimentos
ferozes e indomaveis, o rigoroso cddigo de honra e a falta de escrupulos” (2013: 22). No
entanto, ele admite que o épico de lingua alema “¢ o canto fiunebre de um mundo pagao
que, aos poucos se cristianiza” e complementa que “Siegfried € a Gnica personagem cujas
qualidades morais e atitudes perante a vida o identificam com o cristianismo nascente”

(SCHMIDT-PATIER, 2013: 22).

Entretanto, apesar de que se identifique tracos de paganismo em A Cangdo dos
Nibelungos, a religido cristd ainda se sobressai nesse texto, ndo somente através da
cleméncia por Deus, mas também pela simbologia cristd bastante presente. Luciana de
Campos, que afirma que tal narrativa ¢ uma reescrita do contexto escandinavo, como

mencionado anteriormente, destaca que uma das grandes diferengas entre 4 Cangdo dos
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Nibelungos ¢ a Saga dos Volsungos € justamente os elementos cristios que foram
inseridos pelo épico de lingua alema, para que a lenda se enquadrasse ao “padrao cristao

que todas as cortes da Europa [Ocidental] seguiam” (2016: 80).

Religiosidade e literatura: Desvendando o medievo germéanico

Serd articulada a analise comparativa, focando exclusivamente nas religiosidades,
as quais tém uma presenga significativa e mediadora nos textos, e, portanto, merecem
ser entendidas. Nesse sentido, determina-se que serdo considerados mitos, ritos e
simbolos que estdo envolvidos tanto com as crengas cristds quanto com as crengas
nordicas pré-cristds. Nao serd seguida a linearidade das narrativas, nem mesmo o0s
eventos semelhantes entre elas, mas conforme as ideias acerca do cristianismo e do
paganismo noérdico vao sendo expostas e discutidas. Para comegar a argumentacao, cita-
se um excerto que refere brevemente a religiosidade enquanto instrumento de saber e

poder nas sociedades antecedentes da modernidade:

Nas épocas pré-modernas, explicava-se o que ndo se conhecia — tanto na
natureza quanto na sociedade — apelando a forgas externas: Deus ou o
destino. Seres sobrenaturais eram invocados para por ordem na natureza, os
deuses se mostravam competentes ndo s6 em questoes religiosas, mas também
nas desordens mais quotidianas da educacdo e da moral, esclareciam mistérios
da arte, os sofrimentos e os exercicios arbitrarios do poder. (CANCLINI,
2008: 22-23)

Deus e o destino: a explicagdo e a determinacdo de tudo para os diferentes
medievos. Este ¢ o ponto inicial desta discussao. O primeiro capitulo/aventura de A
Cangdo dos Nibelungos narra Kriemhild. As estrofes 13 e 14 descrevem o sonho
premonitério de Kriemhild, que referencia um falcdo e uma dupla de 4guias. Nas estrofes
14 e 16, fala-se no nome de Deus a maneira crista. Essas estrofes demonstram como o

destino ¢ um fato bastante presente nesse texto.

13. Vivendo cercada de tais honras, Kriemhild sonhara, certa noite, que um
falcao selvagem, belo e vigoroso, que havia criado, fora estracalhado por uma
dupla de dguias. Como a cena se desenrolara diante de seus proprios olhos,
nenhuma desgraca ocorrida neste mundo poderia ter-lhe causado pesar maior.

14. Quando contou o sonho a mae Ute, esta lhe deu a tUnica explicacdo

possivel: “o falcdo que domesticavas € um nobre homem, o qual — se Deus o
nao proteger — perderas logo”.
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[...]

16. [...] “Se neste mundo tiveres de experimentar a felicidade, esta lhe vira
através do amor por um homem. Se Deus te conceder por marido um bom
cavaleiro, tu serds uma bela esposa.” (ANONIMO, 2013: 27)

A questdao do sonho, bem como a referéncia as aves ou outros animais, se fazem
frequentemente presentes na narrativa Saga dos Volsungos e em outras sagas, podendo
estar associadas com as religiosidades nodrdicas. Além de estabelecerem previsdes
futuras, os sonhos, nas narrativas islandesas, ao apresentarem manifestagdes simbdlicas,
definem “a visdo de mundo que embasa o desencadeamento dos eventos ou mesmo
detalha a personalidade dos personagens principais” (FABBRO, 2015: 481). Na
concepgao pré-crista entre os escandinavos € comum 0s animais aparecerem em sonhos
com o fim de profetizar eventos futuros (MIRANDA, 2016). Pode-se dizer que, nos
trechos do texto dos Nibelungos citados acima, ha tragos dessa crenga pagd ao fazer
alusdo ao sonho com avese a representagdo que este faz ao destino da personagem
Kriemhild. Para exemplificar a presenga desse topico na narrativa islandesa, cita-se uma
passagem bastante significativa na qual Gudrun, que seria a equivalente de Kriembhild,

conta seu sonho para Brynhild, equivalente a Briinhild, que o decifra:

“Eu sonhei” disse Gudrun, “que caminhava para longe do aposento das damas
junto com muitas mulheres e que avistamos um imponente cervo. Ele se
distinguia muito dos demais veados. Sua pelagem era de ouro. Todas nds
quisemos apanha-lo, mas so eu consegui. O veado me pareceu ser melhor que
todas as coisas. Depois tu o flechaste ¢ o derrubaste diante dos meus joelhos.
Eu senti tdo grande tristeza que mal pude suportar. Depois tu me deste um
filhote de lobo. Este me respingou com o sangue dos meus irmaos.”
Brynhild responde: “Decifrarei conforme vira a ser: Sigurd iré até ti, aquele
que eu escolhi para mim como marido. Grimhild lhe d4 hidromel adulterado,
que nos leva todos a uma guerra. Tu te casards com o rei Atli. Perderas os teus
irmdos e em seguida mataras Atli”. (ANONIMO, 2009: 97)

Essa passagem dialoga com a retirada de A Cang¢do dos Nibelungos pelo fato das
personagens equivalentes Kriemhild e Gudrun relatarem seus sonhos premonitorios que
envolvem a simbologia animal significando o futuro matrimonio das personagens com
o(s) heroi(s) Siegfried/Sigurd. No excerto do épico dos Nibelungos citado anteriormente,
quem decifra o sonho ¢ a mae de Kriemhild, Ute, enquanto no texto islandés, é Brynhild.
Chama a aten¢do que em ambos os textos se preve a futura tragédia, ndo se omitindo dos

leitores o desfecho das narrativas. Contudo, no primeiro, Ute assinala que um evento
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tragico pode vir a ocorrer se ndo houver a protecdo de Deus, enquanto na Saga dos

Volsungos, Brynhild relata que a tragédia ¢ em parte causada pela feiticaria de Grimhild.

Ute e Grimhild s3o personagens equivalentes, pois ambas sdo maes das
personagens Kriemhild e Gudrun, respectivamente. A primeira cumpre o papel de
“mae boa”,influenciado pela perspectiva da igreja cristd através da figura iconica de
Maria, mae deJesus Cristo, e, durante a narrativa, ndo interfere nos acontecimentos e
nem nas decisdes de sua prole, tendo em vista que “ela é a Unica que ndo comete
erros e estd sempre preocupada com o bem estar dos filhos acima de tudo”
(PEREIRA, 2006: 132). J4& asegunda, que demonstra desde o inicio ser uma feiticeira,
possui um papel crucial para o desenvolvimento dos principais eventos, como o
casamento entre Gudrun e Sigurd. Emoutras palavras, Grimhild ¢ a personificacdo da
autoridade materna, caracteristica essencial das personagens maes da Saga dos
Volsungos que “costumam ter pleno podersobre os seus proprios filhos” (PEREIRA,
2006: 148). Nesse sentido, ¢ possivel notar como as religiosidades agem sobre e

juntamente com as construcdes culturais.

Uma forte caracteristica em A Cang¢do dos Nibelungos refere-se ao narrador que,
constantemente, anuncia de maneira antecipada os eventos futuros da historia. Para citar
alguns exemplos: na estrofe 7, ao contar sobre os burgtindios, ele diz que “mais tarde,
todos eles perderiam a vida em circunstancias tragicas, por causa da inimizade de duas
nobres damas” (ANONIMO, 2013: 26); na estrofe 44, quando narra que Siegfried soube
da existéncia da jovem Kriemhild e diz que “mais tarde, essa jovem seria a causa de todas
as suas venturas e penas” (p. 35); e na estrofe 876, quando anuncia que “por causa de
uma desavenga entre duas mulheres, muitos her6is iriam perder a vida” (p. 187). Além de
destacar o papel da mulher enquanto causa dos eventos tragicos, o fato de o narrador nao
se preocupar em fazer suspense e desvendar o desfecho apenas no final da histéria ajuda
a determinar e acentuar o quanto o destino ¢ inexoravel na narrativa. Um outro exemplo
de destino predeterminado pode ser encontrado em um episdédio que envolve seres

mitologicos, como explana o tradutor:

Verdadeiramente exemplar ¢ o vaticinio das ondinas do Danfibio que nas
estrofes 1533 ¢ 1548 revelam a Hagen que todos os nibelungos em demanda
as terras de Etzel perderiam a vida, exceto o capeldo. Querendo tirar isso a
limpo, Hagen procura afogar o sacerdote. Mas este, mesmo ndo sabendo
nadar, alcanga miraculosamente a margem oposta do Dantbio. Hagen
vislumbra a a¢do do destino como um poder contra o qual ¢ inutil lutar.
(SCHMIDT-PATIER, 2013: 21)
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Schmidt-Patier complementa que “a existéncia de uma Razdo Suprema que
predetermina a sorte dos homens os exime, de certo modo, da responsabilidade de seus
erros e malfeitos” (2013: 21). A “Razdo Suprema” de que fala pode estar relacionada a
personagens e/ou objetos mitologicas, como é o caso das ondinas®, bem como, a
personagens mulheres, como sugere o narrador, mas, principalmente, ao Ser
Superior instituido pelo cristianismo. Interessante ainda ¢ a escolha de um sacerdote
como objetode provagdo do destino revelado a Hagen, o que aproxima a ideia de uma
provacdo divina. Ou seja, mesmo existindo objetos e personagens sobrenaturais (ou nao
necessariamente) que ndo estdo relacionados com as crengas cristds para mediar os

eventos de carater “miraculoso” ou tragicos, o destino ainda é colocado nas maos de Deus.

Portanto, em A Cangdo dos Nibelungos, o destino, de certa forma, esta atrelado ao
Deus cristdo’. As personagens acreditam que ¢ “Ele” quem determina o futuro, como
demonstram constantemente suas falas e a utilizacdo frequente das conjungdes
subordinativas “se” ou “que” antes do pronome Deus, como mostram os exemplos: “se
Deus o ndo proteger [...]”, “Se Deus te conceder [...]” (ANONIMO, 2013: 27), “[...] que
Deus vos conceda justa recompensa, [...] (p. 81), “Até o meu regresso, espero que Deus
vele por vossa seguranca [...]” (p.114). Sabe-se que para o Cristianismo, mais
precisamente o Catolicismo, ndo ha uma crenga fervorosa no destino, em seu significado
em si, mas em Deus, Santissima Trindade (Deus Pai, Filho e Espirito Santo), como
aquele que tem o poder de agir sobre a vida de cada um que cré, possibilitando a cada
ser humano o direito de escolha, a qual seria, de certa forma, significativa para a
predeterminacdo dos eventos futuros.

Como afirma Johnni Langer (2015), existem duas perspectivas nos estudos sobre a
concepe¢ado de destino para as religiosidades ndrdicas pré-cristas: “os que acreditam numa
nog¢do fatalista nativa ¢ os que defendem uma interferéncia cristd e classica para as
narrativas preservadas pela literatura medieval”. Para este artigo, segue-se a primeira
tendéncia, que ¢ a mais tradicional e que compreende a percep¢do de destino como algo
relativo ao pensamento magico pagado, no qual todo ser — seja heréi, deus ou homem — ¢

definido pela sacralidade do destino, sendo que ““as narrativas demonstram a necessidade

8 As Ondinas sfo personagens mitoldgicas elementais da agua, espécie de sereias.

° A narrativa A Cangdo dos Nibelungos fala muito em Deus e da a entender que este ¢ de fato o Deus
cultuado pelo cristianismo pela relacdo que este possui com toda a simbologia cristd fortemente presente
no texto e referéncias a praticas ritualisticas cristas.
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de conhecer, aceitar ¢ assumir essa condi¢do natural” (LANGER, 2015: 125). Nesse
sentido, o destino ¢ inquebrantavel.

De modo geral, o destino ¢ determinado pelas trés nornas, divindades que possuem
uma fungdo semelhante a das moiras da mitologia grega. De acordo com Johnni Langer,
Snorri Sturluson, considerado o escritor da Edda em Prosa, descreve as praticas das
nornas de maneira bem objetiva, sendo que “o destino promissor ou fatalista, a fama ou
a pobreza, tudo seria definido pelas nornas boas ou mas”. Tais divindades aparecem na
Saga dos Volsungos, como em outras sagas islandesas, quando “invocadas em um
contexto juridico e fatidico” (LANGER, 2015: 336). Por exemplo, quando nasce um dos
filhos de Sigmund e Borghild, Helgi, “vieram as nornas e estipularam-lhe o futuro,
dizendo que ele seria de todos os reis o mais célebre.” (ANONIMO, 2009: 54)

E muito frequente também, no texto islandés, a participagdo de aves e outros
animais, ndo somente enquanto figuras icOnicas, mas, principalmente, como
intercessores no processo de desenvolvimento dos eventos da historia. No trecho abaixo,
Sigmund, filho do rei Volsung e pai do herdi Sigurd, estava pensando em uma forma de
curar seu filho Sinflioti, apos o ter ferido quando os dois transformaram-se em lobos ao

se revestirem com peles do animal, quando as aves vém em seu auxilio.

Um dia Sigmund vé€ duas doninhas, ¢ uma morde a garganta da outra, e aquela
corre entdo até a floresta e apanha uma folha e a deposita sobre o ferimento, ¢
a doninha se ergue sa. Sigmund caminha para fora e vé que um corvo voa com
uma folha e a traz para ele. (ANONIMO, 2009: 51)

Para as crengas nordicas pré-cristas, o corvo esta diretamente associado ao deus
Odin: seus corvos Huggin e Munnin (que significam respectivamente “pensamento” e
“memoria”) sdo seus mensageiros. Portanto, nesse trecho pode-se interpretar que o corvo
que auxilia Sigmund ¢ um enviado de Odin. Além disso, os deuses do pantedao noérdico
sdo personagens que muito interferem e influenciam nos acontecimentos da historia,
principalmente o deus Odin. O proprio Sigmund foi morto por um guerreiro que tinha
“um olho s6 e empunhava uma lan¢a”, referéncia topica a essa deidade. Alias, ¢
interessante referir, neste ponto, a concepgao do pesquisador Enrique Bernardez, como
traz Johnni Langer, que considera que primitivamente Odin era visto como “sendo
essencialmente um deus da morte, e em especial, de alguns mortos — os guerreiros”

(LANGER, 2015: 347).
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Diferentemente, em 4 Cang¢do dos Nibelungos as praticas e costumes cristaos sao
constantemente afirmados, porém, de forma mais simbdlica: na narrativa em Alto
Alemao, ndo ha nenhuma intercessdo direta do Deus cristdo, “Ele” ndo interfere nos
acontecimentos pessoalmente, como faz Odin e os deuses nordicos na Saga dos
Volsungos, ele existe na narrativa apenas através das suplicas e/ou no imaginario das

personagens, que invocam seu nome constantemente.

Outro exemplo presente na narrativa islandesa, que remete a importancia do destino
na religiosidade nordica, ¢ quando Sigurd procura por Gripir, irmao de sua mae, “por ser
este previdente e conhecer a sorte das pessoas”. Sigurd pede veemente para que ele lhe
conte sobre seu destino. Depois de relutar bastante, “Gripir acaba por contar [...] todo o
seu destino — do modo como veio se confirmar mais tarde” (2009: 72-73). Alids, o proprio
desfecho tragico sobre a vida de Sigurd mostra que o hero6i, “seguindo a tradi¢do germano-
escandinava, assume seu inevitdvel destino” (AMORIM, 2015: 467), um paradoxo
caracteristico da figura universal do hero6i, que vence o maior dos desafios mas padece

com coisas insignificantes.

Um momento significativo no texto islandés acontece quando Sigurd, depois de ter
matado o dragdo-serpente Fafnir!®, assa o coragdo do monstro a pedido de Regin, €, ao
experimentar se estava no ponto o assado, acaba provando do sangue do dragdo-serpente
e passa “a compreender o canto dos passaros” (2009: 81). Os passaros conversam entre
si em tom de conselho para que Sigurd possa ouvir:

“Al esta Sigurd, assando o coracdo de Fafnir. Ele proprio deveria comé-lo.

Assim poderia tornar-se mais sabio que qualquer outro homem.”
Um outro diz: “La esta deitado Regin, e quer trair este que lhe tem confianga.”

[...]

Entdo um quarto falou: “[...]Deveria entdo cavalgar até o alto da montanha
Hindarfiall, onde queda-se Brynhild dormindo, pois 14 podera adquirir grande
sabedoria[...]” (ANONIMO, 2009: 81)

Sigurd segue todos os conselhos dados pelos passaros de forma indireta a ele.
Quando parte para o alto da montanha Hindarfall, ele encontra Brynhild que estava

dormindo “vestida como homem, guerreiro”. Sigurd corta a cota de malha apertada que

10 Destaca-se que apesar do dragdo germanico ter sido metamorfoseado muitas vezes em representagdes
imagéticas ¢ iconograficas que tangem a passagem do paganismo para o cristianismo, sua estrutura
serpentiforme tradicional ndo sofreu muitas alteragdes nas fontes literarias escandinavas: “Produzidas entre
o século XII e XIII, estas narrativas apresentam a denominagdo orm, que significa tanto serpente quanto
dragdo, [...] ndo descrevem patas ou asas, ¢ quando descrevem a a¢ao do animal, no caso do dragdo Fafnir,
geralmente ¢ descrito como arrastando seu corpo, do mesmo modo dos vermes e serpentes” (LANGER,
2015: 140).
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ela vestia, e, por isso, Brynhild desperta. Ela conta que foi amaldi¢oada pelo deus Odin,
porque ela matou Hialmgunnar em uma batalha, homem para o qual o deus havia
prometido a vitoria. Por causa disso, Odin perfurou Brynhild com uma rosa, dizendo que
nunca mais ela obteria a vitdria e que deveria se casar. Contudo, ela replicou, dizendo que
sO se casaria com o mais bravo dos guerreiros, aquele que ndo teria medo de nada
(ANONIMO, 2009: 82-83). Esse momento mostra a participacdo e a interferéncia das
deidades nordicas nos eventos da histéria e, também, confirma a ideia de que o destino ¢
estipulado pelas nornas, e ndo pelas outras divindades, tendo em vista que o deus Odin
ndo conseguiu cumprir uma promessa. Apds esse acontecimento, Brynhild pronuncia
varios conselhos a Sigurd, que no texto estdo destacados em versos, como mostra o trecho
a seguir:

[...]

Eis as runas da cura

e as runas da ajuda

e todas as runas da cerveja

e espléndidas runas da forga,

para todos que as possam,

imaculas, sem avilta-las,

ter para a sua boa ventura.

Faz delas uso, se aprendeste, i
até que fenecam os deuses. (ANONIMO, 2009: 87)

Destaca-se o ultimo verso “até que fene¢cam os deuses”, o qual, em nota de rodapé,
o tradutor explica que se refere ao Ragnardk, o fim dos tempos para as crengas nordicas
pagas, no qual aconteceria uma grande batalha que causaria a morte de diversos deuses,
incluindo os mais populares, Odin, Thor e Loki, seguido de catastrofes naturais e o mundo
ficando submerso por agua. Em contraste, também ha referéncia ao fim do mundo em 4
Cangdo dos Nibelungos, chamado de “Dia do Juizo Final”, que, segundo os parametros
cristdos, seria o Ultimo julgamento feito pelo Deus cristdo sobre todos os homens. Tal
referéncia ¢ feita por Hagen von Tronje que discute com Kriemhild acerca do Tesouro
dos Nibelungos:
1742. “De fato, minha Senhora Kriemhild, ha muito que o Tesouro dos
Nibelungos ndo estd mais sob os meus cuidados. Meus soberanos me deram

ordens para que o afundasse no Reno e la devera ficar at¢ o Dia do Juizo
Final!” (ANONIMO, 2013: 353)

Entretanto, € preciso assinalar que, como explana Johnni Langer, o termo
“Ragnardk” s6 se faz presente na poesia €ddica e em nenhuma outra fonte escrita da Era

Viking (793-1066 d.C.), mesmo que ha referéncias a um “fim do mundo” em
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muitas dessas narrativas. Além disso, ndo existem representacdes visuais produzidas na
Era Viking pré-cristd que retratem o Ragnarok. Portanto, o termo ¢ bastante complexo,
sendo debatido por varios estudiosos. Os estudos feitos a partir dos anos 1920 passam a
considerar “a possibilidade das fontes escritas terem sido influenciadas pelo referencial
cristdo” (LANGER, 2015: 393), ou seja, de referéncias biblicas sobre o Apocalipse, ou
como citado no texto dos Nibelungos, o “Dia do Juizo Final”. Em uma continuacio
dessa perspectiva, Hilda Davidson acredita na existéncia de “efeitos da visdo de fim do
mundobiblico sobre o imaginario ndérdico durante o século X e XI, [...] mas insiste em
um fundo originalmente pagdo” (LANGER, 2015: 394). Nesse sentido, o Ragnardk
pode ser interpretado por duas perspectivas: ou “ndo fazia parte da cosmologia
escandinava pré-cristd” ou ndo ocupava um espago tado importante, “sem relevancia para
a religiosidade e para a expressdo iconica social” (LANGER, 2015: 394), tendo um

pouco de presenca apenas na tradicdo oral que foi posteriormente reeclaborada e

preservada através de narrativas escritas em um contexto cristianizado.

O simbolismo religioso, como se nota, ¢ bastante presente em ambas as narrativas.
Uma caracteristica que chama a atencdo em 4 Cangdo dos Nibelungos esta relacionada
aos numeros, haja vista que o narrador demonstra certa preocupacdo em descrever a
exatiddo das quantidades presentes na historia. Nesse sentido, o nimero 12 (doze) se faz
presente de modo significativo. O ntimero doze traz consisténcia cristd, com base na
Biblia Sagrada, por estar relacionado com os doze apdstolos de Jesus Cristo. Desse modo,
pode-se sugerir um didlogo com o episddio onde Siegfried esta se preparando para partir
a terra dos burgundios e fala decididamente para sua mae: “[...] Apenas doze guerreiros
deverdo acompanhar-me na viagem [...]” (ANONIMO, 2013: 38). Como o tradutor
Schmidt-Patier acredita, Siegfried € o Unico personagem cuja as caracteristicas morais o
aproximam do cristianismo. Assim como Jesus, morreu vitima de uma trai¢do. Seria

possivel comparar Siegfried a Jesus Cristo? Fica o questionamento.

De modo geral, mesmo que o cristianismo seja predominante em 4 Cangdo dos
Nibelungos, admite-se que hd, realmente, tracos de memoria pagd nessa narrativa, os
quais podem estar ligados tanto as antigas crengas germanicas como a outras. Langer
(2015) explica que hé principios comuns entre as crengas europeias pré-cristas (ou pagas):

Basicamente, podemos encontrar nos mitos noérdicos muitos elementos

comuns a outras religiosidades europeias pré-cristas: relatos de criagdo
(cosmogonia), narrativas de organizagdo sobre a estrutura do mundo e do
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universo (cosmologia), descricdo de seres sobrenaturais (deuses, deusas,
monstros, entidades fantasticas), herdis, localidades fantasticas, a destruigdo e
reorganizacdo do mundo (escatologia), temas religiosos (festivais, cultos),
temas magicos (feiticaria, profecias, maldi¢Ges, curas, viagens ao além),
temas etioldgicos, everistas, poesia gndmica, mitos celestes, entre muitos
outros. (LANGER, 2015: 309-310)

Citando alguns exemplos presentes na narrativa dos Nibelungos, ha a carapuga
magica - que Siegfried tomou de um gnome e mais tarde usa para enganar Briinhild -, sua
espada invencivel Balmung, o dragdo guardido do tesouro dos Nibelungos e o fato de seu
sangue ter tornado Siegfried imune a ferimentos. Referéncias que fogem, de certa forma,
do que ¢ instituido pelo Cristianismo. Do mesmo modo, na Saga dos Volsungos,
lembrando que foi escrita por cristdos, ¢ possivel encontrar rastros do cristianismo.
Identifica-se um deles quando nasce o hero6i que “foi respingado com 4gua e chamado de

Sigurd” (2009: 66), lembrando um dos sete sacramentos cristdos, o batismo.

Hélio Pires sugere uma problemdtica quanto aos costumes e crengas religiosas
apresentados no material escrito da Islandia medieval. Ele defende que mesmo que tais
materiais registrem os costumes pagdos, hd uma probabilidade destes terem sido
modificados, até certo ponto, levando a uma falsa crengca de uniformidade da
religiosidade nérdica pagd, sendo que “ndo ¢ uma recolha inocente de crengas antigas,
mas antes uma sistematiza¢cdo de material pagdo feita a partir de uma perspectiva crista”

(2016: 116). Da mesma forma, o tradutor Moosburger afirma que:

Muitas das narrativas mitologicas de que dispomos estdo fortemente
influenciadas por uma concepcao de mundo cristd, porque todos os textos
escritos pelos escandinavos na Idade Média sdo uma consequéncia direta da
cristianizagdo: a Igreja trouxe consigo para os nordicos a tradi¢ao latina, e, em
decorréncia dela, criou-se uma tradicdo escrita em lingua vernacula.
(MOOSBURGER, 2009: 17)

O proprio Odin, que segundo Rudolf Simek ¢ o “chefe dos deuses na mitologia
édica” (apud LANGER, 2015: 345), ¢ uma deidade de tamanha complexidade quando se
trata de suas diversas interpretagdes, sendo considerado em estudos mais recentes “uma
fabricacdo medieval de um deus pagio com referenciais cristdos” (LANGER, 2015: 349).
Portanto, reafirma-se que ¢ preciso ler e refletir a respeito dos textos levando em

consideragdo principalmente seus contextos.
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Para finalizar, apresenta-se 0 momento do funeral de Sigfried/Sigurd. Na Saga dos
Volsungos, apos Sigurd ter sido assassinado, Brynhild se mata, e, agonizando, pede para
ser velada junto dele, conforme os costumes pagaos, como ¢ descrito por ela:

Agora Gunnar, fago-te um ultimo pedido: manda acenderem uma grande pira
numa planicie, para mim, Sigurd e mais aqueles que com eles foram mortos.
Manda erguerem tendas vermelhas de sangue de gente e cremarem-me 14, do
lado desse rei huno, e, do outro lado dele, meus homens, dois a cabega e dois
aos pés, e dois falcoes. Assim estara repartido com justeza. Depositai 14 entre
noés dois a espada desnuda como outrora, quando nds nos deitamos na mesma
cama e proferimos votos nupciais. E as portas ndo se fechardo sobre seus
calcanhares se eu acompanha-lo, ¢ nosso funeral ndo sera miseravel se
acompanharem-no cinco escravas e oito servos, que me foram dados por meu

pai, ¢ 1a se cremarem aqueles que foram mortos com Sigurd. [...]
(ANONIMO, 2009: 117)

Além de uma clara descri¢do do ritual funerario, destaca-se a presenca da espada
nesse trecho, tendo em vista que “a espada com caracteristicas fantasticas, ou
simplesmente com um nome proprio, ¢ um tema muito importante na mitologia
escandinava” (LANGER, 2015: 169). Para o mundo germanico pagao, a espada possui
uma simbologia ligada a esfera social, sendo espada e herdi inseparaveis. Um exemplo
disso ¢ quando a espada Gram ¢ quebrada e Sigmund morre.

Além disso, Hilda Davidson compreende que ha uma relagao entre a espada e o
contrato do casamento na drea germano-escandinava, sendo a espada “um simbolo da
continuidade da familia” (apud LANGER, 2015: 170), como pode ser exemplificado pela
cena na qual a espada separa os corpos de Siegfried e Brunhild na cama em 4 Cangdo
dos Nibelungos, no momento em que o heroi finge ser Gunther. H4 um momento
semelhante na Saga dos Volsungos, como lembra Brynhild, ao pedir a Gunnar que
depositasse a espada entre os corpos dela e de Sigurd, que ja havia acontecido outrora.
Quando Sigurd troca de aparéncia com Gunnar para conquistar Brynhild, como sucede,
deita-se com ela por trés noites e pde a espada Gram com a lamina desnuda entre eles: ao
perguntar a ele o porqué de tal gesto, o herdi responde “que lhe estava determinado que
assim tivesse suas nupcias com sua esposa, ou, do contrario, teria a morte” (ANONIMO,
2009: 102). Desse modo, infere-se que, nesse contexto, a espada representa uma
dualidade: a eterna unido e, a0 mesmo tempo, a eterna separagao.

Jaem A Cangdo dos Nibelungos, Siegfried ¢ sepultado conforme os parametros
cristdos. Nessa narrativa, porém, a equivalente de Brynhild, a Briinhild, ndo morre e ndo

vivencia uma paixao com Siegfried. Quem vela por Siegfried ¢ sua amada Kriemhild
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(que seria equivalente a Gudrun do texto islandés). Os excertos abaixo mostram como

foi o sepultamento do heroi, certificando que se sucedeu com os rituais cristaos:

1039.[...] A nobre dama determinou entdo que o corpo de seu querido esposo,
o Senhor Siegfried, fosse transportado para a catedral. [...]

1052. Quando correu a noticia de que se estaria entoando hinos na catedral e
que o morto ja teria sido posto no ataude, estabeleceu-se um terrivel tumulto,
pois todos desejavam dar uma oferenda para a salvacdo de sua alma.[...]

1054. Nenhuma crianga com algum lampejo de razio era considerada pequena
demais para ndo dar sua oferenda. Antes de baixa-lo a sepultura cantou-se
naquele dia mais de cem missas. [...] (ANONIMO, 2013: 219-222)

As duas passagens falam por si s6. Ambas descrevem os procedimentos do ritual
funerario para cada crenga e demonstram como esses textos medievais, essencialmente o
islandés, cumprem um papel “arqueoldgico”, ou seja, sdo uteis aos pesquisadores que tém
por objetivo explorar e reconstruir a historia desses povos. Outrossim, consolida a
afirmacdo de Luciana de Campos sobre o texto escrito em antigo alto alemao ser uma
reconstru¢do do texto islandés com base no cristianismo ja fortalecido na Europa

Ocidental, tendo em vista a explicita transformac¢ao de um trecho para o outro.

Consideracoes Finais

O artigo propds refletir a respeito das religiosidades no contexto medieval
germanico ocidental e island€s. Compreendeu-se, de certo modo, que a fungdo que as
religiosidades exercem ¢ diferente em cada texto e contexto analisado. Na Saga dos
Volsungos, as religiosidades nordicas pré-cristds exercem um papel de registro de
memorias. 4 Cangdo dos Nibelungos, por ser considerada uma adaptagdo, promove os

costumes cristdos bem consolidados na Europa Ocidental do século XII.

Além de apontar alguns aspectos religiosos, mostrou-se como a Literatura se
constroi através da intertextualidade, a partir do breve estudo sobre as tradugdes dos
textos A Cangdo dos Nibelungos e a Saga dos Volsungos, e como o leitor e suas leituras
sdo importantes nesse processo. Antes disso, fez-se um breve levantamento sobre
questdes concernentes ao processo de traducao, compreendendo que traduzir ¢ uma forma

de leitura e que um texto traduzido ¢ um novo texto.
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Por fim, os didlogos e diferencas identificados em ambos os textos levam a uma
possivel compreensdo de como a identidade e memoéria do medievo germanico do
ocidente ¢ da Islandia se construiram diferentemente em um contexto centralizado pelo
cristianismo. Apesar de ser possivel contrastar as diferentes crengas, o cristianismo ¢ as
religiosidades nordicas pré-cristds, compreender o processo de conversdo cristd nas
sociedades onde os textos foram escritos ¢ importante para o leitor que pretende
desvendar ndo somente a Literatura, mas os costumes e as construcdes culturais dos

contextos medievais.
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