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Resumen: El objetivo de este articulo es analizar las formas en las que el destino toma
presencia en el Medievo Noérdico. Nos centraremos especialmente en Vplsunga saga y su contexto de
produccién. Veremos que las dinamicas sociales de Islandia y Noruega durante el siglo X111 condicionan
la representacion del destino y los efectos que tiene sobre el individuo. La necesidad de la reciprocidad
era crucial para el mantenimiento de una sociedad basada en las relaciones personales y en sistemas
de amistad. Por ello, la avaricia es uno de los principales elementos transgresores condenados en
esta saga. En dicha narrativa, un tesoro maldito atrae la codicia de los personajes y los motivara a
transgredir otras normas fundamentales. Esta maldicion fija a la vez un destino fatidico que pone en
cuestion la libertad que un individuo puede tener en un mundo condicionado. Estos determinantes son
impuestos también por otras fuerzas externas que encuentran su comparacién con el propio destino.
Asi, demostraremos que el honor y las exigencias impuestas dentro de una estructura de parentesco
son representadas con la misma inexorabilidad que el destino y la misma destructividad que la codicia.
Tanto el honor excesivo como la codicia tendran la capacidad de arrastrar a los individuos a un futuro
aciago que engullird tanto a los cémplices como a los inocentes.
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Abstract: The aim of this article is to analyze the ways in which fate appears in Norse Medieval
cultures. Special attention will be paid to Volsunga saga and its context of production. We will see
that the social dynamics of Iceland and Norway during the 13 century influence the representation
of fate and its effects on the individual. The necessity of reciprocity was crucial for the maintenance
of a society based on personal relationships and systems of friendship. Hence, greed is one of the
principal transgressive elements condemned in the saga. In this narrative, a cursed treasure attracts the
character’s greed and motivates them to transgress other fundamental norms. This doom also sets an
ominous fate that casts doubt on the freedom an individual might have in a conditioned world. These
determinants are also imposed by other external forces that are compared to destiny. Thus, we will
demonstrate that honor and the obligations imposed within the kinship structure are represented with
the same inexorability as destiny and the same destructiveness as greed. Excessive honor and greed have
the capacity to drag individuals into a fateful future that will engulf both the complicit and the innocent.
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SUMARIO: 1. Introduccidn; 2. Los primeros rasgos de la historia y la asociacion entre las profecias
y la muerte; 3. La maldicién de Andvari y la inalienabilidad de los dones; 4. Un encuentro con el
destino: sobre la construccién del futuro y el dragén como reflejo de la codicia; 5. Los juramentos y la
codicia como herramientas del destino; 6. La inexorabilidad de las obligaciones y su destructividad; 7.
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Greediness is one of the principal paths to misery
Budlam, lama de Uyanga, Mongolia (High, 2017, p. 71).

1. INTRODUCCION

En los ultimos afos ha habido un creciente interés dentro de la antropologia
por analizar las dinamicas del destino en distintas sociedades y ofrecer comparacio-
nes etnograficas que pudieran iluminar el objeto de estudio. Elliot y Menin (2018,
p. 293) apuntan a que uno de los rasgos mas comunes del destino es el de evocar
«conceptions of human lives and futures that are, at least partly, fixed—be it by
high political powers, cosmic forces, or transcendental entities». En este articulo
analizaremos la nocion del destino en el medievo nérdico, asi como a la tensidn
gue guarda con la actividad humana. Prestaremos especial atencién a la Volsunga
saga (c. 1250s-1260s)?, donde el destino juega un papel predominante y aparece

! La saga fue producida en Islandia o en Noruega, que tenian evidentes relaciones
culturales, histdricas y politicas. Se preserva en un manuscrito medieval (Nykgl. saml. 1824 b,
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estrechamente asociado a los efectos perniciosos que genera la codicia. Ademas,
veremos que el sino se ofrece como una comparacion fiel de una estructura social
representada y demostraremos que las caracteristicas del contexto de produccion
confieren la inexorabilidad del destino y la nocividad de una maldicién a elementos
disruptivos como la codicia y cierto tipo de honor que pone en riesgo la estabilidad
y el funcionamiento de la sociedad productora.

A pesar de la centralidad que tiene el destino en la literatura nérdica, este no
ha recibido demasiada atencién académica durante las Ultimas décadas (Gropper,
2017, p. 198). Karen Bek-Pedersen ha aportado claves esenciales y sostiene que
el honor suele representarse en los mismos términos que el destino. Las acciones
que toman los distintos personajes pueden representarse como algo que fijaron
las nornir* de forma previa, pero son situaciones «in which men and women feel
that they are not acting according to their own wishes but nonetheless feel that
they must do what they do, as though they were obeying some kind of law» (Bek-
Pedersen, 2011, p. 26).

Otros autores conciben el destino de una forma mas determinista, en la que
la Unica respuesta posible ante este es la mera aceptacién (Boyer, 1986). Pero ese
fatalismo se hace aliin mds evidente cuando el individuo intenta huir de su destino.
En Qrvar-Odds saga, el desarrollo de la propia narrativa estad condicionada por la
profecia que recibe su personaje homénimo (Torfi H. Tulinius, 2002, p. 159). En el
segundo capitulo, la vidente (volva / seidkona)® Heidr pronosticd un buen futuro a

4t0) junto con la Saga de Ragnar Lodbrék, aunque tanto el estilo como la estructura narrativa
presentan notorias diferencias que impiden entenderlas como una sola saga (Larrington, 2012,
p. 251). Pertenece al género de las fornaldarségur que, con excepciones como la Yngvars saga
vidférla, suelen narrar eventos legendarios situados en una época antigua (desde las migraciones
germanicas hasta la colonizacion de Islandia). Volsunga saga cuenta con evidentes vinculaciones
con otras obras de su tiempo y con los romances, aunque se basa también en fuentes poéticas
anteriores. Estas fuentes se preservan especialmente en el Codex Regius (c. 1270), aunque de
forma previa también podian haberse narrado oralmente. Asimismo, el autor de la saga recurrié
al Skdldskaparmdl, aunque fue capaz de integrar todas estas fuentes en una obra completa y
unificada (Finch, 1981). Para su analisis, he recurrido tanto a la edicién de Grimstad (2005) como
la de Finch (1965), siendo esta Ultima la referenciada. Todas las traducciones del nérdico antiguo
al castellano son propias. Pueden compararse con las traducciones realizadas por Diaz Vera
(1998) y Riutort y de la Nuez (2019).

2 Las nornir suelen pensarse en relacidn con las moiras griegas o las parcas romanas, tres
figuras femeninas que fijan el destino de la humanidad. Pero la labor textil que caracteriza a «sus
hermanas» mitoldgicas no es tan clara entre las nornir. Si bien esta labor como metafora del
destino puede encontrarse en el contexto ndrdico, lo hace de forma timida, especialmente si la
comparamos con literatura anglosajona. Tan solo en Helgakvida Hundingsbana | se representa
de forma directa a estas figuras del destino en relaciéon con algun tipo de trabajo textil (Bek-
Pedersen, 2011, pp. 123-143; cf. 2007; 2009).

3 Contamos con breves referencias a los rituales que desarrollaban estas videntes en la
literatura medieval islandesa. Uno de los pasajes mds extensos aparece en la Eiriks saga rauda,
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varios personajes que le dieron un trato favorable y hospitalario. No obstante, Oddr
se mostroé reacio a que la hechicera le revelase su futuro con las siguientes palabras:
«ek trui eigi at pat er pu segir» (Boer, 1888, p. 14) / «no confio en lo que dices»*.
Pese a que Oddr la amenaza con golpearla, la vidente le pronostica un penoso fu-
turo: vivird por trescientos inviernos y morira finalmente por la picadura venenosa
de una serpiente que saldra del craneo de su caballo Faxi (Boer, 1888, p. 15-17)°.
Seguidamente, Oddr mata a su caballo y lo entierra en una fosa profunda para evi-
tar que los presagios se cumpliesen. Pero sus aventuras terminaron cuando volvié a

donde se cuenta que la profetisa (spdkona; litil-vglva) Porbjorg se hospeda durante los inviernos
en las granjas a las que es invitada. Se la describe con una vestimenta lujosa, con joyas, pieles de
animales y un bastdn. Es bien recibida y atendida, e incluso ocupa un sitio de honor entre ellos.
Asimismo, la proveen de todos los elementos que necesita para llevar a cabo su magia (seidr). En
la descripcién del caso, varias mujeres hacen un circulo alrededor de una plataforma sobre la que
se encuentra borbjorg. Seguidamente, una de ellas entona unos canticos (Vardlokur) que atraen
a numerosos espiritus (ndtturur), quienes finalmente revelan a la profetisa un conocimiento
oculto (Einar OL. Sveinsson y Matthias Pérdarson, 1935, pp. 206-209). La buena bienvenida que
reciben estas profetisas se atestigua también en otras fuentes. En el Nornagests bdttr se dice de
las videntes (volur; spdkonur) que son invitadas a banquetes y reciben regalos a cambio de sus
servicios (Gudbrandur Vigfusson y Unger, 1860, p. 358).

4 Larazon que tiene Oddr para no escuchar la profecia de la hechicera radica en una cuestidn
de confianza. A veces se traduce el concepto trua por el de creencia, siendo esta entendida
en su forma moderna. Esta decantacion por el concepto de creencia puede ser resultado de
una aproximacion intelectualista y un sesgo al entender el fenédmeno de las religiones en tanto
se convierte a las ideas religiosas en objetos de creencias, algo que sabemos es particular
(Needham, 1972; Pouillon, 2016; Dell’Elicine et al., 2019). Si Oddr se acerca a lo que Lénnroth
(1969) denomind «noble heathen» (alguien que pertenece a un mundo que no conoce el
cristianismo pero que se aleja de las costumbres paganas y de los dioses) no es porque no crea
en ideas paganas, sino porque no confia en ellas. La actitud de Oddr no revela una negacion,
sino precisamente un interés para que la profecia no se produjera. Eso explica también que,
justo antes de que la hechicera hablase, la amenazara con golpearla. Oddr actta en funcién de la
profecia y, de hecho, refiere a la profecia de la vidente como «secretos ciertos» («sannar ranir»)
en el poema que recita poco antes de morir (Boer, 1888, p. 198). Asi, el personaje atribuye
veracidad a la profecia y actia en consecuencia, desapegandose del paganismo no mediante la
descreencia, sino a través de la desconfianza.

> Cabe preguntarse si los actos proféticos van mas alld de una mera funcion reveladora y
pudieran tener cierta performatividad y crear realidad. Es resefiable que la hechicera concede/
vaticina un futuro prometedor a los que la dirigen buen trato y uno mas oscuro al que la rechazé.
Una intencion igualmente clara podria verse en el Grimnismdl. En este poema éddico, Grimnir
(«El enmascarado») no es bien recibido por el rey Geirrgdr, quien lo apresa. Finalmente, el
primero revela que es el mismo Odinn y visualiza una espada matando al rey. Eso mismo sucedi6
al instante: cuando Geirrgdr se enterd de la verdadera identidad de su huésped, traté de salvarlo;
pero se le cayo su espada, se tropezd y, finalmente, cayd sobre ella (Jonas Kristjansson y Vésteinn
Olasson, 2014a, pp. 378-379). Significativamente, trabajos como los de Walter Ong (1982) o
Malinowski (1948) certifican una estrecha relacién entre la intenciéon y el discurso, aunque se
centraban en sociedades agrafas.
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Berurjédr, su lugar de nacimiento. Alli se encontrd a la vista el crdneo de su caballo
Faxi, de donde efectivamente salié la serpiente que le causd la herida mortal®.

Vemos que el destino fija una muerte futura y nos permite analizar la tensa
relacion que mantiene la agencia individual con poderes externos determinantes.
Pero en oposicidn a estas visiones encontramos otro tipo de explicaciones que de-
jan de lado la cuestidn estructural o externa y establecen un énfasis desmesurado
en el individuo. Tanto Miller como Meylan sostienen que el destino y los suefios
proféticos estan al servicio de un individuo que quiere sacar provecho politico (Mi-
ller, 1986) o eliminar la responsabilidad de sus transgresiones (Meylan, 2014). No
obstante, si bien el destino puede atenuar la condena de ciertas decisiones, su-
poner tal rasgo como el propdsito del destino seria tomar el efecto por la causa.
Veremos que tanto los suefios proféticos como el destino no son el resultado de
una estrategia individual, sino de la relacidn entre distintos grupos sociales, de una
estructura jerarquica que determina las actuaciones y el devenir de los sujetos, asi
como de los deseos antisociales que ponen en riesgo la estabilidad de la comunidad
y arrastran a los individuos a un camino unidireccional. Valores como la lealtad, el
honor y la generosidad, cuya estima depende de la estructura social, econémica y
de parentesco, se conforman como aspectos fundamentales que vertebran la cuali-
dad del destino en Volsunga saga.

2. LOS PRIMEROS RASGOS DE LA HISTORIA Y LA ASOCIACION ENTRE LAS
PROFECIAS Y LA MUERTE

La Saga de los Volsungos comienza con la historia de los antepasados de Si-
gurdr y se les vincula con un ancestro comun: el dios Odinn. La historia narra los
conflictos a los que esta familia se enfrenta, como la traicion del rey de los gautas
Siggeirr quien, después de haberse casado con la hija del rey Volsungr, Signy, decide
acabar con toda su familia politica. No obstante, su esposa y su cufiado Sigmundr
sobreviven y con su hijo Sinfjotli consiguen matar a Siggeirr. Sigmundr tendra poste-
riormente otro hijo con Hjordis, Sigurdr, que se verd envuelto en las dindmicas que
genera un destino ineluctable. Las formas en las que el fatalismo se manifiesta en la
saga son variables. Las mads evidentes aluden a las profecias. Grimstad ha sefialado
ya que la capacidad para predecir el futuro depende en esta saga —con la excepcién

5 La historia de Oddr presenta claras influencias externas. En la Crénica de Néstor (s. xii)
se cuenta que el rey Oleg de Kiev recibid prondsticos idénticos por parte de los hechiceros.
Significativamente, Oleg no se muestra tan reacio frente a estos adivinos. De hecho, es él quien
acude a ellos. Sea como fuere, Oleg ordend que se llevaran al caballo lejos y lo alimentaran,
aunque cinco anos después murid. Oleg se rio de los adivinos y fue a ver a su caballo. Pero pisé la
calavera del caballo, de donde salié una serpiente que le picé en el pie, causandole asi la muerte
(Hazzard Cross y Sherbowitz-Wetzor, 1953, p. 69).
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del adivino Gripr— de figuras femeninas o personajes préximos a su muerte (Grim-
stad, 2005, p. 33). El estatus moribundo del que profetiza puede estar en relacion
con la necromancia. En esta Ultima, la muerte se conforma como un medio para
conocer el futuro. En la mitologia nérdica, Odinn levanta a los muertos vy utiliza ca-
bezas para que le suministren noticias e informacidn oculta’. Que los moribundos
tengan la capacidad en la Saga de los Volsungos de profetizar podria estar en rela-
ciéon con el estatus de esas cabezas parlantes o muertos que son levantados por el
necromante. Ambos se encuentran entre el mundo de los vivos y el de los muertos.
Y es precisamente de esta condicion de la que podrian extraer sus conocimientos:
lo que para el vivo (con excepcion de los clarividentes) permanece oculto, se hace
visible ante el muerto®. Esto es, una vez que se haya atravesado —o que se esté en
proceso de hacerlo— el misterio de la muerte, otro tipo de realidades ocultas se
hacen igualmente cognoscibles.

Al margen de esta sugerencia, las profecias suelen tener por objeto una situa-
cién aciaga®. Ello es evidente en el caso de Gudrun, que muestra infelicidad («hon
ma eigi glod vera») debido a sus suefios proféticos (Finch, 1965, p. 44). Su sirvienta,
al tratar de consolarla, dice que este tipo de suenos suelen preceder al mal tiempo
(«pvi at jafnan dreymir fyrir vedrum») (Finch, 1965, p. 44), lo que se corresponde
con la historia de Baldr en el Gylfaginning. En este mito se cuenta que el dios Baldr
«dreymdi drauma stora ok haettliga um lif sitt» (Faulkes, 2005, p. 45) / «sofié gran-
des suefios que ponian en peligro su vida».

Pese a los esfuerzos de Frigg y el juramento que hicieron los animales, enfer-
medades, metales y todos los elementos para no dafiarle, la muerte de Baldr llegara
por una flecha de muérdago que se quedd sin hacer el juramento, ocasion que
aprovecho Loki para causar terrible dafio a los dioses.

3. LA MALDICION DE ANDVARI Y LA INALIENABILIDAD DE LOS DONES

La mayoria de las profecias y conceptos que refieren al destino en la Volsunga
saga emergen cuando entra en juego el tesoro maldito de Andvari. Curiosamente,

7 Los hechizos para levantar a los muertos (Valgaldr) también podian usarse para forzar
a las adivinas a hablar (Bek-Pedersen, 2021, pp. 45-46). Sobre la relacién entre Odinn y la
necromancia: Mitchell (2017).

8 Es comun también que intervengan otras figuras sobrenaturales para revelar o advertir
peligros futuros. En Njdls saga, Pordr visualiza una cabra ensangrentada, invisible, por otro lado,
para su companiero Njal. Este ultimo le dice que estaba visualizando a su fylgja y que le anunciaba
su propia muerte (Einar Ol. Sveinsson, 1954, pp. 106-107).

9 Hay excepciones en las que las profecias revelan un futuro prometedor. A Helgi le fueron
favorables las nornir, mientras que Sigmundr profetizé que su hijo serd un hombre notable cuyo
nombre y hazafias jamas seran olvidadas.
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una vez desaparece el tesoro y sus efectos nocivos, los conceptos sobre el destino
dejan de tener una presencia tan significativa en la saga. Esta historia comienza tras
la narracion de las vidas de los ancestros de Sigurdr, cuando Reginn, su padrino, le
cuenta su penosa historia familiar. Comenta cémo Loki, en compafifa de Odinn y
Haenir, mata a su hermano Otr, una nutria. Hreidmarr, el padre de la victima y de
Reginn, reclama a los dioses una recompensa, quienes tendrian que cubrir con oro
el cuerpo de la nutria sin dejar nada al descubierto. Los dioses se encuentran asi con
el enano Andvari, que guarda un tesoro y se lo roban por la fuerza. Pero el enano
responde con una maldicion: «Hverjum skyldi at bana verda er pann gullhring eetti
ok sva allt gullit» (Finch, 1965, p. 26) / «Acabara muerto cualquiera que posea este
anillo de oro y el resto del oro».

Andrew McGillivray (2015) advierte que esto podria interpretarse no como una
maldicidn, sino como una simple advertencia del enano. Pero esto entra en conflic-
to con la economia del don y obvia la relacion inalienable que vincula al poseedor
original con aquello que posee (cf. Mauss, 1925; Gregory, 1982; Weiner, 1992; Go-
delier, 1998). Ello refiere a la imposibilidad de disociar al don de su primer poseedor.
De hecho, el nérdico antiguo contiene el concepto nautr, que refiere al objeto de
un individuo que ha sido regalado, robado, saqueado o adquirido por otra persona
tras la muerte o asesinato de su poseedor. En Volsunga saga, por ejemplo, el anillo
del tesoro de Andvari es denominado Andvaranautr, que precisamente alude a esta
presencia del primer poseedor en el objeto que de él se desprende. La permanencia
de Andvari en el tesoro es subrayada por la maldicién que vierte sobre él y del que
nunca se separara.

A través de esta maldicion, Andvari fija el destino de todos aquellos que entran
en relacion con el tesoro. Tendra la capacidad de atraer la codicia de unos individuos
dispuestos a quebrantar otras normas sociales para hacerse con él. Estas dinamicas
empiezan a producirse cuando los dioses cubrieron el cuerpo de la nutria con el
tesoro. No siendo suficiente, Hreidmarr vio que un insignificante bigote sobresalia
y obligd a que lo cubrieran, algo que enfatiza ya la avaricia de la familia. Ello hace
que Loki les entregara el anillo Andvaranautr'®. Sucedido lo cual, Loki reproduce la
maldicidn del enano (Finch, 1965, p. 26):

Gull er pér nu reitt,
en pu gjold hefir
mikil mins hofuds.
Syni pinum verdrat
seela skopud,
pat er ykkarr beggja bani.

1 Al contrario que en el Reginsmadl, este anillo esta especificamente maldito, lo que enfatiza
la relacidn entre la codicia y la maldicidn.
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El oro esta ya entregado / y tienes la recompensa / demasiado a mi parecer / El precio de tu hijo
/ formara el destino / Esto traerd muerte a vosotros dos.

Vemos como el pago por la muerte de la nutria es entendido como el origen de
un destino concreto, pero ademas se presenta la codicia como fuente de conflictos.
Esto tiene también cabida en el Reginsmdl, donde Hreidmarr rechaza dar parte de
la compensacion de Otr a sus otros dos hijos, Fafnir y Reginn; algo que no figura
en la saga (Jénas Kristjansson y Vésteinn Olasson, 2014b, pp. 296-302). En ambas
fuentes, Fafnir mata a su padre para quedarse con todo el tesoro y su avaricia se
manifiesta en su propio cuerpo: «Hann [Fafnir] gerdist sva illr, at hann lagdist ut ok
unni engum at njéta fjarins nema sér ok vard sidan at inum versta ormi ok liggr na
a pvi fé» (Finch, 1965, p. 26) / «El [Fafnir] se volvié tan malvado que se fue a vivir
fuera y no permitié a nadie mas que a él tener disfrute de la riqueza, y se convirtid
en la peor de las sierpes y yace ahora sobre el tesoro». En tanto acto antisocial,
la acumulacidn de riquezas no solamente transgrede normas fundamentales, sino
gue hace del transgresor un enemigo de la humanidad al convertirse en monstruo.

La historia de Reginn acaba convenciendo a Sigurdr, quien se enfrentara al dra-
gbén después de vengar a su padre y consultar su destino con Gripr, su tio materno®™.
El encuentro entre este héroe y Fafnir marca no solamente el destino del personaje
principal de la saga, sino que también fijara el futuro de las siguientes familias con
las que se relacionara.

4. UN ENCUENTRO CON EL DESTINO: SOBRE LA CONSTRUCCION DEL
FUTURO Y EL DRAGON COMO REFLEJO DE LA CODICIA

Los conceptos en nérdico antiguo que suelen emplearse para referir al dra-
gbn son dreki y ormr, remitiendo esta Ultima a sierpes de tamafio monstruoso. En
Volsunga saga, ambas nociones son empleadas para denominar a Fafnir. Esto po-
dria vincularle con otro tipo de sierpes como el Midgardsormr, que representa las
tendencias desbordantes, destructivas e imparables que acabaran ejerciendo un
papel singular en el Ragnargk??. Ahora bien, a diferencia de ella, las tendencias caé-
ticas que prometen destruir el orden social estan asociadas a la practica del acopio.

La relacién entre el dragdn y el tesoro ha recibido un gran interés académico,
presente ya desde el siglo XIX en las obras de Grimm, entre otros (ver Shippey 2005).
Mads recientemente, se ha definido a estos dragones en relacién con su deseo in-

11 Todas las predicciones que aparecen en el Gripisspd son obviadas en la saga, aunque
probablemente por una cuestién estilistica y para evitar describir los mismos eventos dos veces.

12 Estas tendencias desbordantes la vinculan también con su hermano Fenrir, el lobo que
acabara devorando a Odinn y traerd la destruccién del mundo (Clunies Ross, 1994).
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humano por el oro, lo que impide la distribucidn de las riquezas y produce caos en
la sociedad (Barreiro, 2019; Evans, 2005)*. Evidentemente, otros dragones en el
medievo nérdico se escapan de estas visiones, al no guardar todos una vinculacién
con la riqueza. Significativamente, en otra version de la historia de Fafnir y Sigurdr
presentada en bidreks saga af Bern, el dragdn al que se enfrenta el héroe no guarda
ningun tipo de riquezas ni se comporta de forma avara (Gudni Jonsson, 1984)%.
Pero el autor de Volsunga saga se desapega de bidreks saga y sigue mds de cerca
sus fuentes poéticas, el Reginsmdl y Fdfnismdl. Pero afiade también innovaciones
y atribuye una mayor importancia al miedo que infunde el dragén en comparacién
con la poesia éddica (Armann Jakobsson, 2010), algo que se relaciona también con
las emociones que puede generar una disposicién prohibida y reprimida como la
avaricia (Martin Pdez, 2020a).

Asi, la maldicidn no se puede entender sin las actitudes codiciosas que este
mismo genera. La agencia de Andvari no solamente se constituye como el destino
ultimo de los individuos, sino que genera los deseos necesarios para producir ese
futuro fijado. Una vez el héroe asestd una estocada mortal al dragdn, se inicia un
didlogo entre ellos, en el que Fafnir reactiva la maldicién de Andvari: «En gull petta

13 Hay una gran cantidad de trabajos en este aspecto. Victoria Symons aborda de forma
original esta problematica estableciendo una relaciéon entre los dragones y las runas, que
usualmente refieren a riquezas o herencias. Sostiene que hay un juego entre el «revelar»,
propio de las runas que visibilizan informacién secreta, y el «ocultar», propio de los dragones
que guardan con celo un tesoro en la periferia. Pero la oposicidn mas importante es que las
runas muestran usualmente la transferencia de riquezas entre familiares, mientras que el dragén
mantiene la riqueza fuera de la distribucidon: « What worms seek to hide, runes reveal» (Symons,
2015, p. 86). Precisamente, que las sierpes tuvieran la funcidn de proteger un tesoro y de causar
muerte, sugiere Brunning (2015, p. 69), hace de las espadas sus analogas, pues cumplen el mismo
propésito de proteger y de atacar. Es por ello, sostiene el autor, que las espadas son referidas
en numerosas ocasiones como serpientes. Pero los dragones no solamente guardan con celo
objetos materiales. También pueden mantener fuera de la circulacién a una posible esposa,
como en el caso de Ragnars saga lodbrokar. Asi, dice Larrington (2010, p. 59), el dragdn impide
el matrimonio y se conforma con ser un guardian, «co-operating in the father’s plan to keep his
daughter chaste, but when he gauges his daughter to be ready for marriage, the obstacles and
her resistance must be eliminated».

14 Ello se ve también en otros dragones dentro de esta misma saga, lo que muestra una
proximidad mayor con el pensamiento cristiano, donde esta criatura pasa a ser la representacién
del demonio y de la maldad (Plukowski, 2003). La influencia cristiana en esta obra se ve de forma
clara en el enfrentamiento entre bidrekr y otro dragdn, donde la confrontacién entre el demonio
y lo divino es particularmente ostensible. De cara a enfrentarse a la bestia, Pidrekr se dirige a
Dios para que le ayude en su cometido (Gudni Jonsson, 1984, p. 418). Que la reflexion en torno
al dragdn en esta saga esté vinculada con la visidn cristiana se justifica también por la forma en
la que ataca el monstruo, pues utiliza su cola para inmovilizar y presionar al héroe. Esto refleja
una influencia de los textos de San Isidoro, quien sostiene en sus Etimologias que la parte mas
peligrosa del dragodn reside en su cola (André, 1986, pp. 135-137).
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mun pér at bana verda, er ek hefi att» (Finch, 1965, p. 31) / «Pero este oro que yo
poseo traerd tu muerte». Pero Sigurdr acepta ese destino: «Hverr vill fé hafa allt til
ins eina dags, en eitt sinn skal hverr deyja» (Finch, 1965, p. 31) / «Cualquiera desea
tener toda riqueza hasta ese dia, pero todo el mundo tiene que morir alguna vez».
La peligrosidad del tesoro es de nuevo reafirmada por Fafnir, quien incluso pare-
ciera aconsejar a Sigurdr que no se hiciera con el tesoro (Finch, 1965, pp. 31-32).
Inmediatamente después, el curso légico del didlogo parece interrumpirse por la
introduccién de un tema que en apariencia no guarda vinculacion con lo tratado.
Sigurdr pregunta a Fafnir sobre la naturaleza de las nornir y por el nombre de la
isleta (héImr)*® en la que Surtr y los 4£sir derramaran su sangre en el Ragnarok,
esta es, Oskaptr. No hay que entender este corte narrativo como una mera discor-
dancia que pudiera recordar a la Voluspd'®, poema interrumpido por la descripcidn
de decenas de nombres de enanos. Independientemente de lo que pueda parecer
estéticamente al lector moderno, esta «interrupcion» del didlogo afiade dos claros
elementos que soportan el trasfondo del didlogo y de la narracidn en general. La
alusién a las nornir y al lugar funesto'’ en el que se desarrollara el Ragnargk sigue a
las advertencias de Fafnir sobre el tesoro maldito, lo que enfatiza la imagen de un
destino negativo e inexorable que este mismo produce. La maldicién evoca cosmo-
logias referentes a un futuro ya fijado y que a la vez se torna destructivo. Igual que
los dioses cayeron frente a las fuerzas cadticas en un hdlmr, Sigurdr también librara
su hélmganga personal para cumplir con la muerte que ya se le ha fijado de ante-
mano (Lionarons, 1998, pp. 66-67).

5. LOS JURAMENTOS Y LA CODICIA COMO HERRAMIENTAS DEL DESTINO

Una vez se hizo Sigurdr con el tesoro, el destino fijado empezd a manifestarse
en el presente. No solo Fafnir murio, tal y como lo desed Andvari en su maldicion,
sino que también Reginn fue asesinado por el héroe al enterarse por los consejos y
revelaciones de unos pajaros de que su padrino pretendia traicionarlo y quedarse
con el oro (Finch, 1965, p. 34). Pero la efectividad de la maldicion va a depender de

15 El lugar al que se refiere es una isla. En relacion con este espacio encontramos la practica
del Hélmganga (ir hacia la isla). Se trataba de un duelo reglado que enfrentaba a dos individuos
para solventar variadas disputas (desacuerdo con los resultados de la Asamblea General, disputas
sobre herencias o mujeres y propiedades, etc.) (Byock, 1993, p. 289-290).

16 Este poema de caracter mitoldgico narra eventos como la creacion del mundo y su fatidico
final. El manuscrito mds antiguo que lo recoge es, efectivamente, el Codex Regius, aunque cuenta
con otra version de gran importancia en el Hauksbok (Simek, 1993, p. 366; ver especialmente
Dronke, 1997, pp. 3-154).

7 La traduccién de Oskaptr puede ser o bien «no-creado» o bien «funesto» (la palabra
inglesa ill-fated es mas apropiada).
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otra serie de obligaciones y lazos sociales. Destacan entre ellos los votos que esta-
blecieron posteriormente Sigurdr y Brynhildr, quienes juraron entrar en matrimonio
pese a saber que no podrian cumplirlo.

La ruptura de los juramentos, advierte Brynhildr en sus consejos, anuncia gran-
des desastres: «Ok sver eigi rangan eid, pvi at grimm hefnd fylgir gridrofi» (Finch,
1965, p. 40) / «Y no jures falsos juramentos, pues terribles venganzas siguen la
ruptura de la paz»; algo que sigue muy de cerca el Sigrdrifumdl (st. 23) (Jénas Kris-
tjansson y Vésteinn Olasson, 2014b, p. 318):

pat raed ek pér annat
at pu eid né sverir,
nema pann er sadr sé;
grimmar limar
ganga at tryggdrofi;
armr er vara vargr.

Esto te aconsejo yo en segundo lugar / Que tU no prometas un juramento / a no ser que sea
cierto / Terribles son las consecuencias / que siguen al rompedor de juramentos / Miserable es
el criminal de los votos.

Los votos se toman en actos importantes para garantizar la pervivencia de lo ju-
rado, algo que se refuerza con la peligrosidad que conllevaria su ruptura. Esto va en
linea con una de las responsabilidades de la diosa Var, tal y como se nos describe en
la Snorra Edda (Faulkes, 2005, p. 29). Su cometido era el de tomar venganza sobre
aquellos hombres y mujeres que rompiesen los juramentos (vdrar) que hubieran
realizado entre ellos.

Ahora bien, serd precisamente la maldicion del tesoro y su capacidad para
atraer la codicia lo que provoque esa ruptura de votos y produzca el destino aciago
que la traicion promete. Una vez Brynhildr y Sigurdr establecieron sus votos, el te-
soro del héroe atrae la codicia de los Giukungos. Grimhildr usa el matrimonio de su
hija Gudrdn como un medio para asociarse con Sigurdr, siendo este pensado como
un buen aliado no solamente porque fuese un gran hombre al que nadie le hacia
sombra, sino porque también «hafdi ofr fjar, miklu meira en menn vissi deemi til»
(Finch, 1965, p. 47) / «tenia inmensas riquezas, muchas mas que las que cualquier
hombre haya visto hasta entonces». Asi, Sigurdr ingiere un bebedizo que le entre-
ga Grimhildr y, acto seguido, olvida completamente sus juramentos con Brynhildr.
Posteriormente se casa con Gudrun y entra en una relacién de favores con sus fa-
miliares politicos.

Ahora, el cuiado de Sigurdr, Gunnarr, quiere entrar en matrimonio con Brynhil-
dr. Por medio de la magia se intercambia la apariencia con Sigurdr, visitara a Bryn-
hildr y conseguirad su compromiso. El destino se impone sobre el devenir de los
individuos en dos ocasiones. La doncella no llegdé a descubrir el embuste cuando
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este estuvo en marcha, pero confiesa posteriormente a Sigurdr haber reconocido
su mirada en sus ojos «Ek undrudumk pann mann er kom i minn sal, ok pottumk
ek kenna ydur augu, ok fekk ek po eigi vist skilit fyrir peiri huldu er & 1a @ minni ha-
mingju» (Finch, 1965, p. 55) / «Estaba impresionada por el hombre que vino a mi
sala, y crei reconocer tus ojos, pero no pude darme cuenta por el velo que cubria
mi buena fortuna»?®,

Que su buena fortuna estuviese inactiva es un efecto del tesoro de Andvari, ya
gue es precisamente esta traicion que comete Sigurdr y la imposibilidad de Brynhil-
dr por descubrirlo un elemento esencial que hara finalmente cumplir el destino de
ambos (y mas) personajes. Ademads, durante este engafio, Sigurdr le quita a Bryn-
hildr el anillo que previamente le habia regalado para dérselo posteriormente a
Gudrun. Tom Shippey (2013, pp. 255-256), aunque centrado en la versidon que hace
Tolkien sobre el ciclo de los Volsungos, extrapola su duda al resto de las fuentes
antiguas y se pregunta sobre el porqué de esta accién. La duda quedaria resuelta si
pensamos esta actividad como uno de los efectos de la maldicidn, pues es precisa-
mente el descubrimiento por parte de Brynhildr de que el anillo Andvaranautr se
encuentra en manos de Gudrun lo que disparara la venganza de la primera.

Ello sucede cuando ambos personajes se encuentran en el Rin y empiezan a
discutir por sus esposos y familiares. En un momento, Gudrun revela a Brynhildr
gue su marido, Sigurdr, se cambid de forma con Gunnarr para engaiarla, quitan-
dola también el anillo Andvaranautr que en ese momento estaba en el dedo de
Gudruan. Ello prueba el engafio y, Brynhildr, al ver el anillo, lo reconoce y se pone
palida como la muerte («P3a folnar hon, sem hun daud vaeri»). En este estado
empezd a tramar una venganza, y surgen constantes profecias que auguran un
aciago destino. Sigurdr sabe de antemano que pronto una espada le atravesara
el corazén y que Brynhildr tampoco sobrevivird al conflicto (Finch, 1965, p. 55),
algo que acaba sucediendo. Brynhildr convence a su cuiiado Guttormr para que
mate a Sigurdr. Ambos mueren en la lucha, causando también una brecha dentro
de la familia de los Giukungos. Gudrun se separa de sus hermanos y desea suici-
darse, aunque encuentra refugio lejos de su familia. Por otro lado, tras la muerte

18 J6én Vidar Sigurdsson (1999, p. 187) sostiene que los conceptos relacionados con la suerte
como gafa o hamingja, estaban completamente asociados al rey. De su suerte suelen sacar
provecho sus seguidores y ademas lo conectaba con el mundo divino (Jon Vidar Sigurdsson,
2007, pp. 101-102). Significativamente, sefiala Gurevich, cuando la suerte del rey falla, la victoria
de la batalla se presta imposible para sus seguidores (1992, p. 105). Por su parte, Peter Hallberg
(1973) sugiere que conceptos como geaefa y hamingja tienen una tradicién en el contexto ndrdico
previa a la insercidn del cristianismo. Sea como fuere, lo relevante aqui es que ambas nociones
implican éxito en la vida de aquel al que acompafian, aunque pueden verse afectadas por el
poder mayor del destino.
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de Sigurdr, Brynhildr se atraviesa con una espada y ambos son quemados en la
misma pira a peticién de esta ultima®.

Todas las profecias y suefios que se producen en esta parte de la saga se estruc-
turan alrededor de este oscuro destino. Brynhildr profetizd, poco antes de morir,
gue Gudrun se casara contra su voluntad con su hermano Atli, algo que acabaria
en desastre para ambas familias. Efectivamente, Gudrun hace las paces con sus
hermanos, pero Grimhildr la obliga a casarse con el rey Atli. Después de casarse, el
propio Atli tiene suefios en los que se representa la muerte de sus hijos y la suya
propia. Precisamente, este futuro se hace posible por los efectos perniciosos de la
codicia que el propio tesoro produce, y es que Atli decidié invitar a sus territorios a
los Giukungos para traicionarlos y quedarse con el oro (Finch, 1965, p. 65).

Gunnarr y su hermano Hogni aceptaron, a pesar de que los suefios proféticos
de sus esposas les auguraban la muerte. Gudrun, que habia intentado alertarles de
la traicion de su marido, lamenta ver a sus hermanos, y les dice: «Ek pottumk rad
hafa vid sett at eigi keemi pér, en engi ma vid skopum vinna» (Finch, 1965, p. 69) /
«Pensé que habia aconsejado que no vinierais, pero nadie puede luchar en contra
de su destino». Este destino es producido por el interés de Atli por el oro y que
este mismo explicita a los propios Giukungos una vez llegan a su territorio: «Verid
velkomnir med oss [...], ok faid mér gull pat it mikla er vér erum til komnir, pat fé er
Sigurdr atti, en nd 4 Gudrun» (Finch, 1965, p. 69) / «Sed bienvenidos con nosotros
[...] y dadme ese gran tesoro al que nosotros tenemos derecho, esa riqueza que
Sigurdr poseia, y ahora es de Gudruny.

Estas intenciones se saldaran con la vida de los Giukungos, pero el secreto que
ocultaba el lugar en el que se encontraba el tesoro se fue también con ellos. Sea
como fuere, las consecuencias fueron también nefastas para el rey. Los suefios que
lo turbaban ya lo predijeron: Gudrun mato a los hijos que tuvo con Atliy se los sirvid
como comida. Ademas, hizo copas de los craneos de sus hijos de donde Atli bebié la
sangre de sus vastagos mezclada con vino. Después de informarle sobre su argucia,

9 Esto sefiala que la unién entre ambos era la deseable. La muerte une en este caso aquello
que la vida separo; convirtiéndolos en un modelo eterno. El deseo de mantener en el recuerdo
dicha unidon mediante esta representacion concreta de su final sigue muy de cerca el Sigurdarkvida
in skamma, pero contrasta radicalmente con el Helreid Brynhildar, donde se explicita que se
hicieron dos piras distintas para Sigurdr y Brynhildr. La postura del autor de Volsunga saga va
también en linea con numerosos romances que fueron traducidos al nérdico antiguo bajo la
supervision del rey Hakon Hakonsson durante el siglo xiii. Por ejemplo, en Tveggia elskanda
strengleikr, los enamorados mueren juntos en una tormenta de nieve y fueron enterrados en la
misma tumba de piedra (Cook y Tveitane, 1979, p. 276). Asimismo, en Tristrams saga también se
ve esta tendencia, aunque se especifica que fsodd evité que enterraran juntos a isond y Tristram.
Sea como fuere, estos impedimentos enfatizaron aun mas la grandeza de los enamorados, y es
que un roble crecid tan alto desde cada tumba que sus ramas llegaron a entrelazarse sobre el
gablete de la iglesia: «Ok ma thvi sja, hversu mikil ast peira & milli verit hefir» (Kalinke, 1999, p.
222) / «Y ante esto podemos ver cuan grande era el amor que hubo entre ellos».
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Gudrun, con la ayuda de su sobrino, atraviesa a su esposo con una espada y prendio
fuego al salén®.

Si damos cuenta de los efectos del tesoro mas alla del discurso de Andvari, pa-
rece que no causan solamente la destruccién del individuo, sino que también des-
truyen las relaciones familiares en su totalidad (cf. Quinn, 2003, p. 92). Las familias
en las que circula el tesoro siguen similares patrones a los que se desarrollaron en el
nucleo de la familia de Hreidmarr?: Los Budlungos (la familia de Atliy Brynhildr) son
eliminados y los Gjukungos y Volsungos son practicamente aniquilados. Al margen
de los conflictos intrafamiliares, el final Ultimo es revelador: Gudrun se queda sola
en su familia y de los Volsungos solo quedd Svanhildr?, nacida después de que el
tesoro hubiera desaparecido y muerta por otro tipo de circunstancias. De tal forma,
los suefios de Atli y de las esposas de los Gjukungos, asi como las profecias®® de

20 Esta forma de cometer venganza no es particular, ni fuera ni dentro del contexto nérdico.
En el Volundarkvida, mito que forma parte de la Edda Poética, el herrero Volundr es capturado
por un codicioso rey que le obliga a producir riquezas después de haberle robado y cortado las
piernas. Mientras tanto, Volundr trama una venganza y mata a los hijos del rey. De sus cabezas
hace copas de las que bebieron sus padres, de sus dientes hizo broches que utilizé la hermana
y de sus ojos produjo joyas que vistié su madre (J6nas Kristjansson y Vésteinn Olasson, 2014a,
p. 428-437). Pero encontramos en las tragedias griegas un vinculo incluso mas estrecho, donde
la similitud no solamente radica en la forma de la venganza sino en el sistema de relaciones
en que sus implicados se encuentran. Séfocles da cuenta de cémo Tereo obtiene la mano de
Procne como recompensa por luchar contra Labdaco. Pero Procne muestra nostalgia por su tierra
patria y desea convivir con su hermana Filomela, a la que manda a buscar (Lucas de Dios, 1983).
Vemos ya varios elementos que lo asemejan con el caso de Gudrun. Ambas fueron entregadas
forzosamente en matrimonio y muestran una significativa proximidad por su familia natal.
Durante el viaje de Filomela, Tereo la viola y le corta la lengua para mantenerlo en secreto.
Pero el embuste llegd a saberse mas tarde. Procne, mostrando afinidad con su hermana, mata
al hijo que tuvo con Tereo y se lo sirve como comida (Lucas de Dios, 1983), uno de los actos
considerados mas reprobables y cercanos al salvajismo que se pueden cometer en la mitologia y
literatura griega (Pérez Miranda, 2019). Vemos que el posicionamiento de la esposa junto con su
familia natal y el ataque a los propios hijos para cumplir con la venganza son elementos comunes
en estas dos narraciones, algo que podria explicarse atendiendo a las cualidades de la estructura
social en la que se produjeron dichas narrativas.

21 Estos efectos se enfatizan en la Saga de los Volsungos en comparacién con sus fuentes
poéticas, en tanto no se representa a las hermanas Lyngheidr y Lofnheidr, que sobreviven en el
Reginsmdl al conflicto (Martin Paez, 2020b).

22 Con la excepcién de Aslaug, que no tiene ninguna importancia en la saga. Su referencia
sirve, eso si, para vincular genealdgicamente a Sigurdr con este personaje que tendra mayor
centralidad en Ragnars saga lodbrokar.

3 El concepto de profecia (spd) abunda en la saga, y repetidas ocasiones hacen su aparicion
en proverbios. Cuando Brynhildr habla sobre Sigmundr a Gudrun, enfatiza sus dotes como
clarividente: «ok var par spa spaks geta» (Finch, 1965, p. 45); algo vinculado con un proverbio
que aparece en otras fuentes literarias: «spa er spaks geta» / «Es una profecia la conjetura de un
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Brynhildr y de Gudrun —estructurados todos ellos por la maldiciéon de Andvari—
terminaron por cumplirse.

6. LA INEXORABILIDAD DE LAS OBLIGACIONES Y SU DESTRUCTIVIDAD

La inexorabilidad del destino y los efectos perniciosos de la codicia se compa-
ran en la saga con una estructura de parentesco que obliga a los individuos a tomar
acciones determinadas. Estas se aceptan tanto como el destino y provocan también
resultados desastrosos. La venganza en favor de los familiares se toma como un
deber incuestionable. Esto se hace mas evidente en la figura de Sinfjotli. Naci6 de
la relaciéon incestuosa que hubo entre los hermanos Volsungos Signy y Sigmundr,
aunque él pensaba que su verdadero padre era el rey de los gautas Siggeirr, quien
habia traicionado anteriormente a la familia de los Volsungos. Mientras Sigmundr
preparaba su venganza, Sinfjotli le ayudd en su cometido, quien de hecho mostraba
mayor interés que Sigmundr aun pensando que se enfrentaria a su propio padre.
Llegé incluso a matar a los que consideraba como sus propios hermanos. Asi, la
estructura de parentesco y el peso de la sangre influye tanto en el individuo que
este actla siguiendo las obligaciones aun desconociendo su verdadera ascenden-
cia. El individuo sigue un camino que ya ha sido construido de forma previa a su
existencia. Ademas, esta venganza no cuenta con una representacion favorable. No
solamente Sigmundr y Sinfjotli adoptan la forma de dos lobos, animales repudiados
en el contexto nérdico (cf. Martin Pdez, 2020a), sino que Signy tuvo que matar a sus
propios hijos para finalizar la venganza, aunque se suicida poco después.

Hay otro tipo de obligaciones que son igualmente acatadas como el destino y
tienen el mismo desenlace. Las érdenes de un padre o ancestro son aceptadas, aun
cuando el individuo tiene la certeza de los resultados desastrosos que ello conlleva-
ra. Sinfjotli, siendo consciente de que su bebida tenia un veneno que le causaria la
muerte, ingiere el bebedizo porque se lo ordena su padre (Finch, 1965, p. 18). Pero
también el propio Sigmundr sigue los deseos de su antepasado y acepta su muerte.
Durante una batalla, su ancestro Odinn le rompe la espada y trunca su victoria. Sig-
mundr recibe heridas que pudieron haber sido sanadas por Hjordis, su esposa. Mas
el Volsungo rechaza su ayuda en dos ocasiones, diciendo: «Vill Odinn ekki, at vér
bregdum sverdi, sidan er nu brotnadi. Hefi ek haft orrostur, medan honum likadi»
(Finch, 1965, p. 21) / «O8inn no desea que yo empufie esta espada, por eso estd
ahora rota. He batallado mientras él ha querido». Uno de los casos mas claros en los
que las obligaciones sociales se imponen sobre la vida de los individuos refiere a la
actitud de Volsungr. Cuando Signy trata de convencer a su padre para que no ataque

hombre sabio». Estas palabras son por ejemplo pronunciadas por Bardi en Grettis Saga al recibir
un consejo de su padre adoptivo bérarin el Sabio (Gudni Jonsson, 1936, p. 104).
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a Siggeirr, este responde que jurd no huir nunca ni del fuego ni del hierro; y esta vez
no seria una excepcion. A pesar de los malos presagios, Volsungr decidié ir a la gue-
rra por no mancillar su honor ni el de su familia: «Ok eigi skulu meyjar pvi bregda
sonum minum i leikum, at peir hraedisk bana sinn, pvi at eitt sinn skal hverr deyja,
en méa engi undan komask at deyja um sin» (Finch, 1965, p. 6) / «Y las doncellas no
deberdan culpar a mis hijos por temer sus muertes, pues todo el mundo debe morir
alguna vez y nadie puede evitar la muerte cuando le sobreviene».

Las palabras que pronuncia Volsungr («eitt sinn skal hverr deyja» / «todo el
mundo debe morir alguna vez») certifican su deseo de aceptar las exigencias del
honor a pesar del resultado penoso al que le conducen este tipo de obligaciones.
Pero estas palabras son igualmente dichas por otro personaje de la saga. Cuando
Fafnir alerta a Sigurdr sobre el tesoro maldito y del futuro aciago al que le condu-
ciria, este, igual que Volsungr, acepta el destino que promete la acciéon utilizando
las mismas palabras que su antepasado: «eitt sinn skal hverr deyja» (Finch, 1965, p.
31). Como vemos, tanto el honor familiar como el destino son acatados y reciben
la misma aceptacién, como si no hubiera ninguna otra opcidn posible. Parece que
la comparacion entre destino y estructura pone en duda la capacidad del individuo
para actuar en un mundo ya estructurado: «destiny teaches us that free choice and
individual autonomy are fictions—useful, inspirational fictions perhaps, but fictions
all the same» (Schielke, 2018, p. 345).

7. EL DESTINO EN SU CONTEXTO

El destino se fija y se realiza a través de la trasgresion de normas sociales ba-
sicas que favorecen el correcto funcionamiento de la sociedad. Hemos visto que la
codicia que genera el tesoro es profundamente castigada y es capaz de hacer que
el humano devenga monstruo y colaborar para que el destino fijado por Andvari se
cumpla. Esto va en linea con la estructura social islandesa durante la Edad Media.
El Grdgds®* establece que aquel que entierre sus riquezas para su propio beneficio
perdera toda su propiedad y estard condenado al exilio durante tres afios (Miller
y Vogt, 2015, p. 42). Al carecer Islandia de un poder ejecutivo, el cumplimiento de
las leyes o el deber de reclamar recompensa recaia sobre las partes implicadas y
un sistema de relaciones politicas, de amistad y de parentesco; siendo la arbitra-
cién el método mas comun para la resolucién de conflictos (Jon Vidar Sigurdsson
2013). Esta relacién que unia a los jefes y sus seguidores se fundamentaba especial-

2 |as leyes en Islandia circulaban de forma oral hasta el siglo xii, donde se decidié en el
Alping (la Asamblea General) ponerlas por escrito, dando lugar al Grdgds. No es en modo alguno
un cédigo legal, sino leyes escritas en ambitos privados (cf. Stein-Wilkeshuis, 1986; Norseng,
1991).
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mente en la reciprocidad, que era, como apunta Byock (1986, p. 26), «the primary
structuring mechanism of society». Es por ello por lo que una de las caracteristicas
centrales y que mas se valoraban de los jefes islandeses y reyes noruegos era su
generosidad, debiendo ser esta correspondida con servicios (cf. Jon Vidar Sigurds-
son, 2017). Las relaciones personales basadas en los intercambios reciprocos o en
la redistribucién son acompafnadas usualmente por la condena de la acumulacion.
La necesidad del intercambio muestra la dependencia de la sociedad de la produc-
cién de esas relaciones sociales y del mantenimiento de un sistema de alianzas. Si
no se distribuye la riqueza a través de regalos o fiestas el comportamiento pasa a
ser disruptivo socialmente. Esa destructividad es enfatizada en la saga al vincular el
acopio con desastres futuros ya fijados y que produciran la muerte y decadencia de
la sociedad.

Por otro lado, la condena de la violacidn de votos de la pareja encuentra su
sustento en un proceso de cambio en las légicas matrimoniales. Buena parte de los
matrimonios que acaban en desastre en la Volsunga saga cumplen con las normas
matrimoniales que aparecen en el Grdgds. Era el guardian, usualmente el padre o
el hermano, quien decidia con quién deberia casarse la novia, cuyo consentimiento
no figura en las leyes como requisito para la formalizacién del matrimonio®. Pero
la idea del consentimiento aparecerd en 1189 en una carta que envié el arzobispo
Eirikr fvarsson a los obispos de Skalholt y Hoélar, donde instaba a dar por vélido
cualquier matrimonio en el que la pareja hubiese dado su consentimiento ante la
presencia de testigos (Jon Sigurdsson, 1857-1876, pp. 287-288). La ideologia del
consentimiento no se materializé en documentos legales hasta finales del siglo x1iI.
En la Nueva Ley Cristiana de 1275 se empieza a fortalecer la relacidon conyugal fi-
jando como requisito el consentimiento de la mujer para formalizar un matrimonio
legal. La unidn se define como una «ley sagrada» (heilact regulo) y consensuada,
siendo ademas necesaria la intervencion del sacerdote (Storm y Hertzberg, 1895,
p. 36). Esta ideologia se conservara posteriormente en el Jonsbdk, codigo legal que
llevo el rey de Noruega Magnus Hakonsson a Islandia y fue aceptado en 1281. Pero
de forma previa a la constitucion de las leyes, la literatura se conformé como un
medio a través del cual se vehicularadn estas ideologias. Es por ello que la relacion
conyugal en la Volsunga saga se refuerza a través de la representacion de los de-
sastres que conlleva su disolucion. La deseabilidad de la unidn de la pareja que ha
dado su consentimiento resalta en matrimonios como el de Helgi y Sigrun, cuyo
desenlace es positivo y se opone radicalmente a la destructividad que generan los
matrimonios forzados (Signy-Siggeirr; Brynhildr-Gunnarr; Atli-Gudrun). De hecho,

% El consentimiento solo tenia importancia en el caso de las viudas, pero no era necesario
en el momento en el que esta tuviera un padre que pudiera administrar el matrimonio (Finsen,
1974, p. 29). Ricketts (2010, p. 69) subraya que el hecho de que contemos con casos concretos y
muy particulares en los que el consentimiento se explicite como requerimiento esencial, enfatiza
que en el resto de los casos no era algo necesario.
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la deseabilidad de la permanencia del estado de la pareja y del cumplimiento de
sus votos encuentra posteriormente su normativizacion en la Nueva Ley Cristiana,
donde se establece lo siguiente: «Nu er hiuskapr karlmanz oc cono logligt samband.
oc ma petta samband engi madr scilia. po at eigi se brullaup gert ef loglig festing er
a» (Storm y Hertzberg, 1895, pp. 38-39) / «Ahora el matrimonio entre el hombre
y la mujer es una unidn legal, y esta relacién no la podra romper ningin hombre si
hay un acuerdo legal, aunque no se haya celebrado la boda».

Por otro lado, el cumplimiento del honor deja de ser positivo cuando la estruc-
tura impone unas obligaciones excesivas. Lo heroico, apunta David Clark, era en-
tendido como un elemento que formaba parte del pasado y que ya no tenia cabida
en la Islandia medieval, donde primaban, ante todo, valores como la moderacion
(Clark, 2012, pp. 20-21). Las exigencias nefastas del honor apuntan al origen corrup-
to de la estructura e inmediatamente sefialan que otro tipo de actividades y estruc-
turas son las necesarias para mantener el equilibro social alejado de la destruccion.
No sorprende que se castiguen las estrictas obligaciones verticales producidas den-
tro de la familia natal, entre las que se encuentra la vindicta. Torfi H. Tulinius ha
sefialado que las dindmicas simbdlicas de esta obra reflejan preocupaciones de la
sociedad islandesa del siglo xi11, siendo la intencidn de su autor mostrar «the absur-
dity of excessive vengeance and the importance of keeping commitments» (Torfi H.
Tulinius, 2002, p. 158). Esto va en linea con actitudes proximas a la redaccion de la
saga. Gudrun Nordal sefiala que Sturla Pérdarson condena también los errores de
sus contemporaneos, «the killings and the pride among his own kinsmen» (Gudrun
Nordal, 1998, p. 25). Significativamente, con la paulatina insercion de un Estado, las
practicas de la venganza tienden a condenarse. Si bien Islandia no acepté guardar
tributo al rey de Noruega hasta los afios 1262/1264, la ideologia regia estaba pre-
sente en la literatura islandesa. En el Konungs skuggsja26, que pudo formar parte
de una estrategia por «conquistar las mentes» de los islandeses (Bregdint, 2014,
p. 446), se muestra cdmo el rey, en tanto representante de Dios en la tierra, debia
velar por la paz, la ley y el orden. Cualquier crimen ante el orden social era una
ofensa al Creador, y el rey debia actuar en consecuencia. Esto marcara un cambio en
la justicia, pues el rey pretendera ubicarla fuera del ambito privado y darla un uso
publico (Durrenberger, 1992). Ya no era un asunto concerniente del grupo ofendido,
pues en el ataque al individuo no solamente se perjudica a la victima, sino que se
ofende a Dios al ir en contra de la paz y del orden que él ha establecido. Por ello, el
rey, su representante, debia actuar. La venganza fue cada vez mas criticada desde
ambitos regios, para evitar conflictos entre las partes involucradas (cf. Sunde, 2014).
Debia ser el rey aquel que debia impartir justicia, lo que por supuesto aumentaba su
capacidad de influencia. No obstante, la venganza no llegard a prohibirse del todo

% Significa literalmente «Espejo de rey» y pertenece al género de los espejos de principe, en
los que se reflejan los modelos de conducta y gobernanza mas apropiados para los reyes y su corte.

El Futuro del Pasado, n.2 13,2022, pp. 187-213.



FUERZAS EXTERNAS Y AGENCIA INDIVIDUAL EN EL MEDIEVO NORDICO:
LOS VICIOS HUMANOS Y LAS ACTITUDES HONORABLES COMO HERRAMIENTAS DEL DESTINO

(aunque todavia con alguna anecddtica excepcion) en Noruega hasta el desarrollo
en 1274 del Landslgg, y en Islandia hasta el 1281 con el Jonsbdk; esto es: décadas
después a la composicion de la Volsunga saga, que no obstante muestra vincula-
ciones con el Konungs skuggsjd al castigar venganzas entre familiares y aquellas
cometidas en un estado de furia (Martin Padez, 2020b).

8. CONCLUSIONES

Las transgresiones sociales y los excesos que demandan la estructura se con-
forman en la saga como los elementos principales que hacen actuar a los individuos
en un mundo determinado. El robo de los dioses del tesoro de Andvari y la avaricia
de la familia de Hreidmarr activan una maldicion que exige la misma reaccién y pro-
mete el mismo futuro que ciertas demandas impuestas por la estructura de paren-
tesco. Durante el proceso de produccion del destino se han dado tres claras fases
gue ponen en tensién la facticidad de las fuerzas externas y la agencia individual.
En un primer momento, aquella norma social u objeto maldito atrae e impone su
poder sobre el individuo. Seguidamente, este acepta esa imposicidon que le llevara
a la ruptura del equilibrio social rompiendo otros votos o impidiendo la circulacion
de un bien necesario. Finalmente, este camino que el individuo parece seguir como
un pedn de ajedrez encuentra su final en la propia muerte. No hay una oposicién
entre las fuerzas externas y la agencia, sino un constante didlogo en el que el indi-
viduo es capaz de cumplimentar un destino que ya se le ha impuesto a través de
sus acciones, aunque estas son tan constrefiidas por un marco externo que impone
las normas del juego. Tanto la agencia como la estructura y el destino parecen ser
dos caras de la misma moneda, pues de forma conjunta acaban construyendo un
resultado final que no puede prescindir de ninguno de los anteriores elementos.

Durante este proceso, tanto suefios como profecias emergen para certificar ese
fin dltimo al que se dirigen los individuos por tomar esas decisiones condicionadas.
Asimismo, alusiones tanto a figuras mitoldgicas del destino como al Ragnarok apa-
recen en el enfrentamiento entre Sigurdr y Fafnir. Al activar esas cosmologias, los
eventos acaecidos en la saga reproducen a pequeiia escala la batalla ultima en la
que los dioses y aliados combatiran contra las fuerzas del caos antes de su desapari-
cién. Ello da fuerza al fatalismo y afiade también la idea del fin del mundo conocido,
donde monstruos que amenazan a la humanidad cobran un papel nuclear. Pero en
Volsunga saga el destino no es algo meramente impuesto, sino que se condenan
transgresiones concretas por su caracter destructivo e ineludible y se valoran a la
vez cierto tipo de relaciones en funcion de los desarrollos culturales caracteristicos
del contexto de produccién. La negatividad de las transgresiones no solamente se
enfatiza con la destruccién de sus protagonistas, sino también con la muerte de ino-
centes. Los hijos de Gudrun son asesinados y utilizados por su madre para vengarse
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de Atli, cuyas acciones fueron motivadas por la maldiciéon de Andvari y la codicia. El
énfasis no estd puesto en lo que el individuo puede hacer o dejar de hacer, sino en
las fuerzas externas que los oprimen. Asi, los vicios de los reyes y ciertas demandas
del honor tienen la capacidad de arrastrar a otras personas hacia un futuro ominoso
e ineludible, independientemente de su grado de complicidad o inocencia.
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