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MULHERES COMO FUNCIONARIAS DO CULTO OU ESPECIALISTAS
RITUAIS NA ERA DO FERRO GERMANICA?!

FEMALES AS CULT FUNCTIONARIES OR RITUAL SPECIALISTS IN THE
GERMANIC IRON AGE?

Dr. Rudolf Simek?

Traducdo:

Jodo Paulo Moraes de Andrade3

Abstract: This article reviews women of Germanic tribes mentioned in early Greek and Latin
sources that have, in the past, been interpreted as cult functionaries or even “priestesses’. Each
case is presented and it is shown that although these women may have connections with the
supernatural, with prophecy and even had political influence, there is no reason to presume

they are associated with a particular cult or a formal role in any cult.
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Resumo: Este artigo analisa as mulheres das tribos germanicas mencionadas nas fontes gregas
e latinas primitivas que, no passado, foram interpretadas como funcionarias cultos ou mesmo
“sacerdotisas”. Cada caso é apresentado e ¢ demonstrado que, embora essas mulheres tenham
conexdes com o sobrenatural, com profecia, adivinhagdo e até tenham influéncia politica, nao
ha motivo para presumir que estdo associadas a um culto particular ou a um papel formal em

qualquer culto.
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Introdugao

Nos altimos anos, tornou-se moda interpretar os enterros desviantes (Deviant burial)
das mulheres na era de ferro germanica como enterros de feiticeiras, bruxas, sacerdotisas, volur
(sg. Volva) ou, mais cautelosamente, como “especialistas rituais”, “especialistas em culto” ou
"funciondrias de culto". Isso pressupde que sabemos algo sobre tais funcdes de mulheres
durante o periodo de aproximadamente 400 a.C. a 1000 d.C., ou seja, durante um periodo no
qual o politeismo germanico retrocede lentamente em direcdo ao Norte da Europa, sendo
finalmente substituido pelo cristianismo, mesmo na Noruega, na Islandia e na Suécia nos
séculos XI e XII. Mas, de fato, antes dos romances, pseudo-historicos cristdos da alta idade
média, preservados como as Sagas Islandesas, ndo temos indicios de mulheres com fungdes
no culto além das ocorréncias ocasionais do termo vglva em uma UGnica poesia escaldica
(skaldic) e em vérias estrofes édicas (eddic stanzas), nenhuma das quais pode ser datada anterior
a cerca de 1050 d.C., e nenhuma Pedra de Ranica menciona quaisquer funciondrias femininas
do culto (fernmale cult functionaries). No entanto, a medida que a etimologia pode nos dizer algo,
parece que o termo em Noérdico Antigo vplva é compreendido pelo termo volr ['funciondrios
ou staff'], que é a tinica conexao entre essas profetisas e equipes. Embora achados de potenciais
funcionarios entre sepulturas e bens levaram a especulagdes sobre eles, como sendo
conectados com volur (ou melhor, de suas sepulturas). Por outro lado, temos uma série de
textos referentes a profetisas germanicas (prophetesses) ou videntes (seeresses) da Idade do Ferro
Romano, no entanto, estes podem ser interpretados em cada caso.4 Como esta informacio, nas
sibilas germanicas (Germanic sibyls) primitivas, ainda ndo estd disponivel em inglés, por
completo, o artigo a seguir oferece uma visao geral das fontes gregas e latinas para tais papéis

das mulheres no periodo pré-cristao.

4 Sobre Videntes no geral, ver Schroder, 1933, p. 133-137; Hultgard, 2005; Simek, 2006, p. 367-369, 463f.,
477f.; Tausend, 2009, p. 155-174. No texto original, o termo em inglés antigo Seeress designa a mulher
que prevé eventos ou acontecimentos futuros. Segundo o dicionario Merriam-webster de 1828, o termo
também denota o sentido de a profeta "prophetess" e foi utilizado pela primeira vez em 1845.
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Profetisas de Cimbros segundo Estrabdo

Em 5 de outubro de 105 a.C., os exércitos romanos sofreram uma desastrosa derrota
nas maos dos Cimbros®, em Arausio, no extremo sul da Franca. Posteriormente, a ameaca
germanica assombrou os escritores romanos, e nao so6 eles. O gedgrafo grego Estrabao (cerca
de 63 a.C. até 23 d.C.) ndo menciona a derrota, mas, falando sobre os Cimbros, que segundo
ele viveram além do rio Elba, ele menciona um costume que deve refletir as experiéncias

traumaticas dos exércitos Romanos ha pelo menos 100 anos antes:

“Sobre os Cimbros, se conta o seguinte costume: as mulheres no trem do
exército® foram acompanhadas por mulheres de cabelos grisalhos, profetizas
vestidas com camisas brancas e vestidos longos, presos com um broche, cintos
de bronze e pés descalgos. Estas se aproximavam dos prisioneiros no campo
com espadas desembainhadas, colocavam grinaldas em suas cabegas e
levavam-nos a um grande caldeirdo sacrificial, que media cerca de 20 anforas
amphorae (cerca de 524 litros). Uma delas subia alguns degraus, curvava-se
sobre o caldeirdo e cortava as gargantas de todos (os prisioneiros levados a ela).
Profetizavam o futuro através do sangue que escorria no caldeirdo. Outras
rasgavam os abdomens dos mortos, liam nas entranhas, vitérias prometidas
aos seus. Na batalha, elas batiam as peles estendidas sobre o entrelacado de
vime em seus vagodes, elas batiam o couro ... sobre os cestos de suas carrogas,
fazendo grande barulho” (Geographika VIL.2, 3, traducdo do autor; cf. The
Geography of Strabo, vol. 3, p. 170).

Essas sacerdotisas sanguinolentas em longos vestidos brancos, cortando as gargantas
dos prisioneiros Romanos para coletar o seu sangue em caldeirdes de ferro, com a finalidade
de assim prever o futuro, por sua vez, desde sempre assombraram a imaginagao de estudiosos
que mergulhavam na religido dos antigos povos germanicos. No entanto, o valor da fonte
desta descricdo detalhada para a nossa compreensdo das funciondrias de cultos germanicos
(Germanic cult functionaries) é relevantemente restringida, pois é uma confusao de diferentes
elementos. Estrabao ou possivelmente fonte escrita (written source), parece ter combinado trés

elementos sobre os habitos religiosos:

5 Tribo germénica origindria da Jutlandia (atual Dinamarca), segundo Técito de Ptolomeu.
6 Train of armies, ver defini¢do histérica de Train (Military).
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1. As profetisas/sibilas/videntes eram empregadas entre as tribos germanicas para

predizerem o futuro.

2. Astribos germanicas (entre outras) eram conhecidas por ocasionalmente matar os seus

prisioneiros ap6s a batalha como parte de um sacrificio votivo.

3. A pratica romana de prever o futuro a partir das entranhas dos animais.

No texto Strabo usa dois termos para denotar estas mulheres profetizas, de cabelos
grisalhos. Ambos do grego hiéreia (sacerdotisa) e promantis (profetisa) (Cf. também Gr. mantis,
profétis (profetisas) sao usadas, e ndo o termo mais formal Sibila, mas nenhum desses termos é

encontrado em outros autores classicos ou posteriores para denotar videntes germénicas.

Veleda e Albruna de Tdcito

Cerca de um século depois, Tacito (56-116 d.C.) descreve o papel das mulheres

germanicas na guerra em sua narrativa etnografica. Em 98 d.C,, ele escreve:

Inesse quin etiam sanctum aliquid et providum putant, nec aut consilia earum
aspernantur aut responsa neglegunt. Vidimus sub divo Vespasiano Veledam diu apud
plerosque numinis loco habitam, sed et olim Albrunam et compluris alias venerati sunt,
non adulatione nec tamquam facerent deas (Germania 8).

Até se acredita que ha algo sagrado e profético inerente as mulheres, e que nédo
se deve desconsiderar seu conselho nem ignorar suas respostas. Na época do
divino Vespasiano, vimos como Veleda considerada por muitos como uma
divindade (numinis loco), mas mesmo Albruna e outras foram veneradas,
Embora nem com adulac¢des ou tampouco enaltecidas como deusas (deas).

Esses comentarios sao mais cautelosos e ainda mais precisos do que os de Strabo, visto
que ele nos da os nomes de duas das videntes, Veleda e Albruna. A primeira, diz ele, estava
ativo durante o reinado de Vespasiano (69 a 79 d.C.), a tltima olim (“uma vez” ou “hd muito
tempo”), provavelmente, antes de Veleda.

N3o ha outras informacdes sobre Albruna. Mesmo o nome ndo é certo: Albruna é

realmente uma emenda para Aurinia e Albrinia. Se Albrinia ou Albruna estiverem corretos, esses
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nomes sugerem uma interpretacdo como “A Confiavel Amiga dos Elfos ou aquela presenteada
com o conhecimento secreto dos Elfos” (cf. Nérdico Antigo dlfr, Ger. Alb “espirito”; Nérdico
Antigo riin “conhecimento secreto (mégico)”; “encanto”). O termo Aurinia, no entanto, coloca
o nome na proximidade etimolégica de nomes de matriarca como Aufaniae, Aumenhenae ou o
nome de uma deusa Aueha (todas em pedras votivas do século II d.C.). No entanto, a incerteza
da grafia do nome leva motiva a sua reconstrucdo através de outras informagdes sobre
sacerdotisas e videntes germanicas, em vez do nome que produz informagdes independentes
sobre a fung¢do ou o significado das videntes.

Técito nos fornece informagdes mais significativamente importantes sobre o estado de
Veleda e sua fungao em sua Historiae, e é desta descrigdo em particular que podemos aprender
muito sobre o papel politico de uma vidente no século I d.C.

Veleda fazia parte da tribo dos Cimbrios, como ja falei anteriormente, e Briicteros, nesse
caso que vivia na area entre os rios Ems e Lippe. De acordo com o exposto, ela desempenhou
um papel politico vital na revolta Batava. Em 69 d.C., os Batavos germanicos da regido do
baixo Reno “Lower Rhine” ergueram-se contra a ocupacdo Romana sob a qual viviam. Seu
lider, Jalio Civil enviou Mtamio Luperco, o comandante da legido conquistada Castra Vetera,

como presente para Veleda. Tacito informa o seguinte:

Ea virgo nationis Bructerae late imperitabat: vetere apud Germanos more, quo
plerasque feminarum fatidicas et, augescente superstitione, arbitrantur Deas. Tuncque
Veledae auctoritas adolevit. Nam prosperas Germanis res et excidium legionum
praedixerat. Sed Lupercus in itinere interfectus. (Historiae IV, 61).

Esta donzela da tribo do Bructeri gozava de uma ampla autoridade, de acordo
com o antigo costume germanico, que considera muitas mulheres dotadas de
poderes proféticos (fatidicas) e, a medida que a supersticdo cresce, atribui-lhes
a divindade (arbitrantur deas). Neste momento, a influéncia de Veleda estava no
auge, ja que ela havia predito o sucesso germénico e a destrui¢do das legiGes.
No entanto, Lupercus foi morto na estrada.

A morte do comandante ndo diminuiu a honra dada a Veleda e, quando os povos
germanicos nas margens ocidentais do Reno, mais tarde, ameacaram a cidade de Colonia

(Cologne), os cidaddos de Colonia convidaram Civilis e Veleda como arbitros:

Arbitrum habebimus Civilem et Veledam, apud quos pacta sancientur.” Sic lenitis
Tencteris, legati ad Civilem et Veledam missi cum donis, cuncta ex voluntate
Agrippinensium perpetravere. Sed coram adire adloquique Veledam mnegatum.
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Arcebantur aspectu, quo venerationis plus inesset. Ipsa edita in turre: delectus e
propinquis consulta responsaque, ut internuntius numinis, portabat. (Tacitus,
Historiae IV, 65).

“Nos teremos como érbitros Civilis e Veleda, ante dos quais todos os nossos
acordos serdo ratificados”. Com essas propostas, Os cidaddos de Colénia
primeiro acalmaram o Tencteri e enviaram uma delegagdo a Civilis e Veleda
com presentes, visto ter obtido delas tudo que o povo de Colonia desejava. No
entanto, a embaixada ndo tinha permissao para abordar a prépria Veleda nem
dirigir-se a ela diretamente: eles foram impedidos de vé-la para inspirar mais
respeito. Ela que morava em uma torre (in furre); um de seus parentes,
escolhido para o propésito, levou-lhe as perguntas e trouxe suas respostas,
como se ele fosse 0 mensageiro de um deus (internuntius numinis).

Logo ap6s isso, em 70 d.C., os guerreiros germanicos tomaram um navio bandeira
(navio principal) da frota romana do Reno, um Trireme, em um ataque noturno e o arrastaram
como um presente para Veleda até o rio Lippe. O comandante, Petilio Cerial (que escapou s6
porque passou a noite com uma amante germdnica em terra), Pode avaliar corretamente o
poder de Veleda e pediu-lhe em mensagens secretas para permitir que o destino da guerra
tomasse outra diregdo sobre a qual ele prometeu um perddo para Civil e Batavos (Tacitus,
Historiae V, 24). Infelizmente, ndo sabemos como Veleda reagiu a tentativa de suborno em
mudar as suas previsdes, mas ouvimos falar de seu destino posterior através de outras fontes:
um poema escrito por Papinio Estacio (Silvae I, 4, 89) menciona Veleda como prisioneira no
ano de 77 d.C., e um pouco mais tarde havia sido, aparentemente, deportada para a Italia. Nao
é improvéavel que ela tenha vivido o resto de seus dias como serva do templo em um templo
na cidade de Ardea, no Lacio (sul da Italia), uma vez que um poema satirico grego encontrado
em um pequeno fragmento de marmore desta cidade é destinado a alguém chamado Veleda
e se refere a ela como “a virgem alta e arrogante adorada pelos bébados do Reno”.”

Das palavras de Tacito "Na época de Vespasiano vimos ..." pode-se deduzir que Técito
realmente viu Veleda quando foi trazida para Roma, quando nasceu em 60 d.C. e Vespasiano
s6 morreu em 79. Esta possibilidade poderia explicar o interesse especial do historiador em
Veleda, a quem ele menciona cinco vezes no total.

Apesar da tentadora semelhanca fonética, o nome de Veleda provavelmente nao é
etimologicamente relacionado com ON wvglva (vidente), mas estd conectado com fili (d) “poeta,

estudioso” em celta (ver Krahe 1961; Guyonvarch 1961; Meid 1964, cf. também Cymr. gweled

7 Sobre o destino de Veleda, ver Guarducci 1945-1946; Keil 1947; Wilhelm 1948; Volkmann 1964.
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“ver”: Birkhan 1997: 295). E bem possivel que Veleda nao fosse originalmente um nome, mas
sim um termo para "vidente", neste caso o termo poderia ser de origem celta. Se *veleda é um
termo originalmente celta para uma variedade de especialista em culto feminino, é possivel
que o papel correspondente também tenha sido assimilado ou, pelo menos, fortemente
influenciado pelos modelos celtas.

A interacdo sincrética entre as religides germanica e celta é encontrada na maioria das
fontes (principalmente inscri¢des) ao longo do Baixo Reno. Assim sendo, é ao menos possivel
que o relato de Técito sobre o *veleda/Veleda reflita mais fortemente as tradigdes celtas no
continente do que o papel dos funcionarios de culto germanicos na Escandinavia naquele

momento ou mais tarde.

Ganna e Waluburg segundo Dido Cdssio

Mais duas videntes do século I d.C. sdo por nés conhecidas através de fontes Romanas,
ambas mencionadas pelo nome por Dio Cassius (163-c.229 d.C.), escritas, em Grego, no inicio
do século III d.C. Estes estao longe de ser uma mulher sem nome, gigantesca ou pelo menos
sobrenatural ou algo parecido. Esta tltima mulher supostamente confrontou o comandante
romano Druso em 10 a.C., quando seu exército se aproximava do Elba, Magdeburgo e nas
terras da tribo Querusca.

De acordo com Dio Cassius (Roman Histories 54, 35), esta pessoa previu a morte que
se aproximava de Drusus (Abramenko, 1994). Apesar do fato da aparigdo desta mulher tem
servido como a principal evidéncia de que as mulheres entre as tribos germanicas poderiam
ser agentes poderosos com a capacidade de profetizar, tem um carater extremamente lendario
e ndo serd considerado aqui como informacgdes etnogréficas validas. As duas videntes
nomeadas mencionadas por Dio Cassius sdo Waluburg e Ganna.

Ganna era uma vidente da tribo dos Sémmnones, estabelecida a leste do Elba, e parece ter
estado ativa até o final do século I d.C. Ela foi trazida para Roma com o rei dos Semnones,
Masyos:

Masyos, rei (basileus) dos Semnones, e a virgem Ganna, que apareceu como
vidente em Celtica® apds Veleda, vieram a Domiciano, foram tratadas
honradamente e foram devolvidas (Cassius Dio, Roman History 67, 5;
Historiarvm romanarvm, vol. 3, p. 180).

8 Apesar do que Walter Baetke (1938, p. 113) diz, a saber, "in Germania", os manuscritos e as edi¢des
todos lidos "in Celtica" (Regido Germanica de Celtica).
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Domiciano foi imperador de 81 a 96 d.C., e um tratado com os Cheruski (que viviam
entre o Weser e o Elba) parece ter acontecido durante o ano seguinte a sua guerra final contra
os Catos a saber 86 d.C., que é, portanto, uma data provavel da aparicdo de Ganna em Roma.
Como tal, ela esteve ativa na década posterior a captura e deportagao de Veleda.

Com base na semelhanca fonética, o nome de Ganna esta ligado ao gin- (como variante
apofonica de *gan-; de Vries 1970: §572) ou também pode ser interpretado como NA gandr
(varinha mégica). No entanto, a etimologia de gandr é incerta, embora esteja claramente ligada

a préticas magicas (cf. Heide 2006: 65-69; Tolley 2009 I: 246-247).

No Nordico Antigo, parece referir-se a implementos mégicos que podem ser
interpretados de diversas maneiras como uma “equipe” ou “varinha” ou um espirito magico
sendo manipulado por magia. Se a palavra significasse “equipe, varinha magica”, o nome
estaria diretamente relacionado ao emblema de sua vocagdo, assim como no caso da vidente
Waluburg (como abordado abaixo). Isso apresenta a possibilidade de que Ganna ndo seja um
nome proprio, mas poderia refletir um termo que denote seu oficio, sua funcdo, da mesma
forma como foi discutido sobre Veleda, anteriormente. Em nossa discussao o texto Grego é
ambiguo, explicando vérios assuntos em uma cldusula secundaria: que ela era virgem, ativa
ap0s Veleda em terras Celtas, e que ela era uma vidente. Vale ressaltar que ela ndo é chamada
pelo termo usual sibylla, mas sim theidzousa (alguém que faz profecias). A vidente Waluburg,
por outro lado, é expressamente chamada de sibyl (sibylla). Isto aparece constantemente em
um Ostrakon grego da ilha de Elefantina, na margem oposta a Assudo, no sul do Egito, e datado
do século II d.C. Aqui, ela é conhecida como “Waluburg Se(m)noni Sibylla”, muito claramente
0 nome, origem e profissao.

Esta descrigdo é encontrada na pentltima linha de uma lista de soldados romanos e
greco-egipcios, possivelmente de pagamento. Walu- provavelmente deriva do germanico
*walus (cajado, varinha)?, por isso a varinha como o simbolo de uma vidente.

Como a vidente germanica pode estar no Egito, onde obviamente estava a servico dos
romanos, é uma questao aberta. Se ela ndo estivesse 14 como escrava, talvez fosse por algum

tipo de servico para um oficial romano, o que também explicaria sua baixa classificacdo na

2 O nome de Waluburg ndo tem nada a ver com o nome alemao Walpurga (de Wald-burga).
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lista salarial. Possivelmente, ela havia sido deportada pelos romanos por razdes politicas,
como Veleda, que destaca a influéncia politica significativa que as videntes tinham entre os
pOVOs germanicos.

Técito e Dio Cassius, obviamente, consideravam que as videntes das tribos germéanicas
eram virgens, isto é, mulheres solteiras e jovens. No entanto, permanece uma questdo em
aberto saber se 0s autores romanos interpretaram os oficios femininos do rito em termos do
tnico grupo de servas dos rituais romanos com os quais eles conheciam, ou seja, as vestais

virgens.

Gambara dos Lombardos

Um caso bastante questionavel de uma serva de rito é a Mae-rainha longobarda, cujos
filhos Ybor e Ajo levaram os Langobards a vitéria sobre os Vandalos depois que a sua méae
rezou para Frea. As tnicas indicagdes de um oficio ritual para Gambara sdo sua - obviamente
publicas - oracdes, e seu nome, que foi interpretado como derivado de *Gand-bera (portador
de varinha). No entanto, nem os textos Longobardos Origo gentis Langobardorum Paulo Didcono
I, 3 e 7) nem a versdo em Saxdo Gramaético Gesta Danorum VIII, 284: a forma que ele d& é
Gambaruc) sugerem um papel religioso oficial, embora a profecia nao seja mencionada e nada

indica uma posicao institucionalizada em um culto.

Videntes na Idade do Ferro Romano

Para além da etimologia de nomes como Ganna, Gambara, Veleda e Waluburg, e as
varias referéncias a seus papéis politicos, os tinicos detalhes que temos sobre essas videntes
vém das descri¢cdes de Strabo e Tacito. Strabo, como vimos anteriormente, parece ter
combinado varias no¢des em uma imagem, isto ¢, Nomeadamente a das mulheres idosas
enquanto funciondrias (ou servas) culticas e relatos lendérios dos rituais de sacrificio de
prisioneiros apés uma batalha. Embora ndo seja totalmente impossivel, seu relato é totalmente
isolado e deve ser considerado como sendo pouco confidvel. Por ndo usar a palavra
sacerdotisas para essas mulheres, apesar de ser isso que a sua descri¢do queria implicar. Tacito,
por outro lado, pode ter visto pessoalmente Veleda e ter entrado detalhe ao falar sobre seu

papel em duas obras diferentes.
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Temos trés fatos fisicos, isto é, (assim como Ganna) ela é considerada virgem, em
segundo lugar, que ela mora em uma torre e, em terceiro lugar, ela recebe presentes, inclusive,
nada menos, que um grande Navio de guerra romano. Nos surpreende que Técito tenha
mencionado uma torre, mas na linguagem usual de seu tempo, o turris latino tem dois
significados: por um lado, é uma torre de cerco siege tower (da mesma forma é frequentemente
usado por César em seu De Bello Gallico, por exemplo, Lib. II, 12, 30, 33), mas também, é usado
como sindnimo de burgus e denota um forte muito pequeno, geralmente com uma torre de
vigia. Assim, T4cito suscita que ela viveu em um pequeno assentamento nativo fortificado,
nado apenas em uma aldeia, o que implica dizer que ela vivia separada das pessoas comuns.
Isso também explicaria por que os servos tinham que atuar como interlocutores entre ela e
aqueles que vinham vé-la. Os presentes sao mais dificeis de explicar: a partir da descricdo de
Técito, parece que tanto os romanos como os nativos tentaram influenciar suas previsdes
enviando presentes. No entanto, como o navio foi enviado a ela depois da vitéria sobre os
romanos, que ela havia previsto, parece que devemos, entdo, comparar esta acao aos presentes
votivos votive gifts, comuns nas sociedades germanicas da Idade do Ferro (cf. the ship offerings
of Hjortspring, Nydam, and Thorsberg). No entanto, os presentes votivos s6 podem ser
dedicados a uma divindade como um sinal de gratiddo pelas graca alcancada (prayers granted).
Se esta interpretacdo do navio como um presente votivo é correta, Veleda deve ter servido
enquanto a representante de uma divindade.

Em outra passagem acima, Tacito diz claramente que, Veleda e outras videntes nao
foram veneradas nem com adulacdes ou tampouco enaltecidas como deusas. Entdo, qual era
exatamente o papel de Veleda? Pode-se deduzir do fato de que nenhuma insinuagéo é feita em
um sacrificio ou qualquer outro ato ritual, que ela possa ter comandado (officiated), e que ela
nao era uma sacerdotisa. Tacito expressa categoricamente que ela ndo era uma deusa e, de
qualquer forma, ele usaria a palavra fanum em vez de turris para sua residéncia, se ele quisesse
implicar qualquer coisa desse tipo. Os presentes votivos, por outro lado, parecem atribuir a
ela um papel divino, mas sua natureza humana é acentuada por sua fun¢do como mediadora
e pela tentativa de influenciar um oficial romano em suas decisdes com promessas politicas.
Parece natural, portanto, assumir que Veleda era uma vidente politicamente ativa,
potencialmente envolvida mais na politica do que na religiao.

Mas o que tudo isso nos diz sobre o papel das mulheres nos cultos germanicos da Idade

do Ferro Romana? A informacdo detalhada sobre Veleda parece apontar para um papel
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politico ndo insignificante das vésperas. No entanto, essa fungao parece limitada a previsao do
futuro, visto que o papel de Veleda como mediadora parece bastante atipico e também nao
estd de acordo com seu lugar de residéncia isolado.10

E, apesar do fato de que nem mesmos insinuagdes possam ser encontradas na Era do
Ferro Romana das supostas varas magicas (magic wands) que foram encontradas em alguns
tamulos de mulheres da era Viking (Dommasnes 1978; 1982; Petré 1993; Graslund 2001), o
cajado, bastao (staff) deve ter sido um sinal do seu ocupagdo (trade), até o ponto em que foi
refletido em seus nomes ou termos de sua funcdo: Ganna, Gambara/Gambaruc, Veleda e
Walu-burg podem ser todos termos funcionais e ndo nomes préprios, na maioria dos casos,
fazendo referéncia ao que simboliza seu servigo (office).

Além dos sacrificios de prisioneiros em rituais mencionados por Strabo (e isso na sua
funcao profética!), a evidéncia desse periodo nao oferece indicios de uma fungédo ritualistica
das mulheres para além da profecia e, certamente, ndo é seguro vé-las como sacerdotisas em

ritos publicos.

Da Idade do Ferro ao Volur

Veledas e Gannas da Idade do Ferro da Europa Central podem muito bem ser refletidas
até certo ponto nos recentes registros poéticos e outros registros literarios referentes ao volur
no Norte. Estas supostamente declamaram a histéria e o futuro do mundo (como em Voluspa)
ou fazem suposicdes no futuro dos habitantes locais (como no caso de Thorbjorg litilvolva na
Eiriks saga, Thordis spakona na Vatnsdeela saga ou Heimlaug volva em Gull-Thoris saga). A
altima, cuja existéncia literdria s6 comeca na Idade Média Central em algumas sagas bastante
fantasiosas, ndo sao representadas por seus criadores literarios para ter a mesma posicao social
que suas homoélogas um milénio antes, e suas supostas praticas possuem mais conhecimento
dos autores da feiticaria Sami do que dos costumes nérdicos - a medida em que estes sdao
descritos 300 anos ap6s o advento do cristianismo. Onde a importancia de sua fungdo é
enfatizada (como na Voluspd), isso é feito em descri¢des que devem mais as quatro siblicas
(sibyls) classicas da literatura medieval inicial do que ao spddisir e spikonir que podem realizar

suas praticas em fazendas na Islandia e na Groelandia em tempos pré-cristaos. A realidade de

10 Supor, como Tausend (2009, p. 166) parece implicar, que Veleda e/ou Ganna teve algo a ver com a
festa sacrificial dos Semonones, descrita em Tacito, Germania 39, é pura especulacao.
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Volur na Era Viking e suas préaticas vivas - se elas realmente existiram - sdo de fato muito
menos claras do que os relatos contemporaneas de tais mulheres da Idade do Ferro Romano,
deixando as conexdes diretas e as continuidades entre elas ténue.

No entanto, mesmo para manifestacdes literarias tardias de profetisas (menores) na
Escandindvia na literatura de saga, termos como “especialista de culto” (por exemplo, Tausend
2009: 155), “oficios ritualisticos”1! ou “especialista em rituais”!? (Gardeta 2012: 89ff), parecem
estranhamente fora de lugar, e ainda mais para as profetizas da antiguidade. Nada sobre seu
papel em um "culto publico" foi encontrado, e assumir um ritual de progndsticos
(formalizado? Transregional? Tradicional?) para além das fantasias selvagens de Estrabdo é
puro palpite. Podemos certamente chaméa-los de “especialistas em progndstico” prognostic
specialists com um papel importante na politica, mas atribuir seu papel aos cultos religiosos se
baseia exclusivamente em conceitos romanos de progndsticos na religido do estado e nas idéias
romanticas populares do passado. Tais ideias permanecem completamente especulativas e
improéprias para as areas germanicas.

As sibilas da antiguidade paga - da Eritreia Erithraean, da Cumas Cumean, da Délfica
Delphic e da Libica Libyan - tornaram-se aceitaveis para os cristdos da Idade Média, como a
Sibila Eritreia nos textos dos Oraculos Sibilicos (Sibylline Oracles) que supostamente
pronunciaram um verso sobre a vinda de Cristo e o fim do mundo, que foi retomado nos
escritos de Santo Agostinho e Isidoro de Sevilha e, portanto, tornou-se amplamente conhecido,

chegando a ser integrado a liturgia da Pascoa:

Dies irae, dies illa,

solvet saeclum in favilla,

teste David cum Sibylla

(Versio de Thomas de Celano, cerca de 1190-1260.)

Dia da ira, naquele dia,
uma idade se dissolve em cinzas,
de acordo com David e a Sibila

O fato de que o topos literario da velva na poesia épica agrega elementos tanto da

descricao literaria latina das sibilas classicas quanto das praticas reais das videntes famosas

1 “Kultfunktiondrin” é o termo escolhido por Olof Sundqvist (2003, p. 425).
120 termo “especialista ritual” ritual specialist é entendido aqui como tendo uma associacao especifica
com o culto.
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nos tempos pré-cristaos, é claro, ndo se pressupde que T4cito fosse conhecido na Islandia do
século XIII (como alega Tausend, 2009, p. 173), mas pode refletir uma reminiscéncia germéanica
comum de mulheres tdo importantes em um passado distante. No entanto, apesar destas
interferéncias literdrias da Antiguidade tardia e da Idade Média, seria perigoso tragar uma
linha direta entre as descrigdes medievais literarias do volur com as videntes da antiguidade
germanica - mesmo que o papel destas tltimas também estivesse surpreendentemente
proximo das sibilas classicas do Mediterraneo. Mas isso, novamente, pode ser devido a
interpretatio Romana tacitamente inerente as descrigdes das videntes germéanicas e voz dada por

nossas fontes classicas.
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