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Rory McTurk
La realeza sagrada escandinava

(traduccién de César Gonzélez Ochoa)

En un articulo resefia publicado en 1975-76 (p. 56), defini la
realeza sacra como sigue: “un rey sagrado es aquel marcado por
sus propios hombres por un aura de particularidad que puede o
no tener su origen en asociaciones mas o menos directas con lo
sobrenatural”. Puesto que esta definicién fue presentada como
una definicién general de la realeza sagrada, debe acentuarse
qus surgié en su mayor parte de una discusion de la realeza es-
pecificamente escandinava, antigua y medieval, como era de
hecho la definicién de Strém de 1967, sobre la cual se basé la
mia.

Mientras que mi propia definicién en general fue generosa-
mente recibida por los subsecuentes escritores sobre la realeza
escandinava temprana (cf., Lindow 1988, 273-74; Martin 1990,
378), algunos de ellos (principalmente Mazo 1985, 754; Steins-
land 1991, 312, n. 7) la han encontrado como demasiado amplia
para ser ttil. Incluso mis criticos, sin embargo, parecen recono-
cer que la naturaleza incierta de la evidencia para la realeza
germénica temprana, sea en Escandinavia o en otro lugar, hace
dificil una definicién precisa; uno de ellos (Steinsland 1991,
312) implica de hecho que la definicién de la realeza sagrada
variard de acuerdo con la naturaleza o el alcance de la eviden-



cia examinada. Esto puede ser ilustrado por una comparacién
de dos listas de caracteristicas definidoras de la realeza sagrada
recientemente publicadas en un contexto germénico y escandi-
navo respectivamente: en el libro de Eve Picard Germanisches
Sakralkdnigtum? (1991), y en un articulo de enciclopedia que
publiqué en 1993 sobre la realeza medieval escandinava. Las
dos listas fueron preparadas independientemente una de la otra;
aunque mi articulo aparecié mucho después del libro de Picard,
de hecho fue entregado para publicacién en 1989. Picard (cuya
propia posicién sobre la realeza sacra germana es muy escépti-
ca, como se mostrard adelante) tiene cuidado en enfatizar que
los escritores sobre la realeza sacra rara vez la definen tan deci-
sivamente como podria estarlo en su lista, y que de ninguna ma-
nera todos los escritores sobre el tema aceptarfan todos los pun-
tos de la lista como parte de su definicién.

La lista de Picard, que debe notarse que cubre la realeza ger-
mana en general, mds que la realeza escandinava especificamen-
te, es como sigue: 1) se piensa que el rey es un descendiente di-
vino; 2) se cree que un elemento esencial de la naturaleza divina
estd vitalmente presente en el rey; 3) el rey se considera como el
representante de la deidad sobre la tierra, ya sea en perpetuidad
o en las ocasiones que conduce el culto; 4) el rey es un sacerdo-
te; 5) se cree que la ‘fortuna’ o ‘santidad’ del rey (Konig-
sheil[igkeit]) constituye la base de su poder; 6) la sociedad a la
cual el rey pertenece tiene una orientacién fundamentalmente
religiosa, de la cual la santificacién de su gobiemno es sélo un
aspecto. Consideraciones relacionadas son aquellas como 7) la
temprana ley germdnica también tiene sus bases en la religidn
en la medida en que castiga los crimenes porque ofenden el or-
den divino mds que los intereses de los individuos o los de la
comunidad; y 8) las comunidades germanas tempranas se defi-
nen a si mismas en términos religiosos, cada grupo politico ex-
presa sus fundamentos en la religién ya sea por su conducta
publica en el culto o a través de las tradiciones de descenden-
cia divina. Finalmente, 9) la realeza germana muestra una con-
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tinuidad de las épocas precristianas a las cristianas en conside-
racién a las nociones precedentes.

El hecho de si la realeza escandinava muestra una continui-
dad del tipo referido en el punto 9 de Picard es algo que he
puesto en cuestién al principio de mi articulo de enciclopedia al
introducir mi propia lista. La realeza sacra precristiana escandi-
nava, sugiero allf, si de hecho existié, involucra uno o més de
los siguientes puntos: 1) la creencia en que los reyes descendian
de los dioses; 2) la dedicacién de principes para propdésitos de
venganza a los dioses o reyes semideificados; 3) la educacién
ritual de los reyes en el conocimiento numinoso; 4) el matrimo-
nio ritual del rey con una novia que personifica el bienestar de
su reino; 5) la funcién sacerdotal de los reyes; 6) la atribucién a
los reyes de la cualidad de fortuna tipo mana, y también de po-
deres sobrenaturales, y 7) la muerte sacrificial de los reyes para
restaurar la fertilidad.

Mientras que mi lista consistia sélo de siete puntos y la de
Picard de nueve, debe decirse que tomo en cuenta el noveno de
Picard en la anotacién con la cual introduzco mi lista, que en
cualquier caso se refiere solamente a la realeza precristiana, -
como lo hacen los puntos 1-8 de la lista de Picard. Si nos con-
centramos en el periodo precristiano y comparamos los puntos
1-8 de Picard con los puntos 1-7 de mi lista, encontramos que
la lista de Picard tiene sélo tres puntos que corresponden preci-
samente a tres mios y son los 1, 4 y 5 de Picard, que correspon-
den respectivamente a los mios 1, 5 y 6. Si el libro de Picard y
mi articulo de la enciclopedia se toman como tratamientos razo-
nablemente comprehensivos de sus respectivos temas, la diferen-
cia entre su lista y la mia seguramente indica que el problema
de definicién no es mdas ficil de resolver ahora que cuando pu-
bliqué mi articulo anterior, a mediados de los afios setenta.

No serd asunto de este ensayo discutir todos los aspectos de
la realeza sagrada cubiertos por esas dos listas, que reproduzco
aqui simplemente para dar una idea de la extensién y compleji-
dad del tema. Mi principal propdsito es discutir tres libros re-
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cientes sobre ese tema, todos publicados en 1991: Germanis-
ches Sakralkonigtum?, de Eve Picard; Ynglingatal og Ynglin-
gesaga: en studie i historiske kilder, de Claus Krag; y Det hel-
lige bryllup og norrgn kongeideologi, de Gro Steinsland. (El
segundo y tercero de ellos, ambos en noruego, proporcionan un
resumen en inglés). Antes que nada, sin embargo, serd necesario
dar algin espacio a una discusién del libro Yngvi und die Yn-
glinger: eine quellenkritische Untersuchung iiber das nordis-
che Sakrlkonigtum, de Walter Baetke (1964), el cual ha influido
en los tres libros de diferentes maneras, y que también ha in-
fluido en mi propia definicién de la realeza sacra de 1975-76
citada antes.

El libro de Baetke se ocupa principalmente de un examen cri-
tico de una de las més importantes de las supuestas fuentes de
la realeza sacra escandinava precristiana, el poema escdldico
Ynglingatal (‘la lista de los Ynglingar’), adscrito por el islan-
dés Snorri Sturluson (1178-1241) en su Ynglinga saga (ver més
abajo) al poeta noruego de fines del siglo noveno Pj636lfr de
Hvinir, una adscripcién que Baetke acepta, aunque con alguna
reserva. Este poema da cuenta en orden cronoldgico del linaje
de los reyes de Vestfold en la Noruega oriental, y los presenta
como descendientes directos de los antiguos reyes de los suecos
que gobernaban en Uppsala. El Ynglingatal ha sido preservado
como resultado de haber sido citado sistemdticamente por Sno-
rri Sturluson en el curso de su Ynglinga saga, la cual forma la
primera seccién mayor de su historia enciclopédica de los reyes
de Noruega (conocida como Heimskringla), y consiste princi-
palmente de una exposicién de la informacién dada en la ¥Yn-
glingatal. En su forma presente, el poema comienza contando la
muerte de un cierto Fj6lnir, quien, de acuerdo con lo que cuenta
la prosa de Snorri, pero no de acuerdo con la Ynglingatal, fue
un hijo de Yngvi-Freyr. Aunque el dltimo nombre no aparece en
Ynglingatal, aparece en otros dos poemas escdldicos anteriores
a la época de Snorri, en el Haustldng, también atribuido a
Pj606lfr de Hvinir, y el Hdleygjatal de Eyvindr skadaspillir, del
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siglo diez, en ambos aplicado al dios Freyr. En la Ynglinga
saga en prosa de Snorri, el nombre Yngvi-Freyr se explica a
través del informe de que Freyr, un antiguo gobernante de los
suecos que era venerado como un dios, también era conocido
por su segundo nombre, Yngvi, y como resultado de lo cual sus
descendientes fueron llamados Ynglingar. Antes de la época en
que Baetke hubiera escrito su libro, muchos supusieron que se
habfan perdido varias lineas al principio del Ynglingatal, en las
cuales se sefialaban todos los ancestros de los reyes “hasta el
principio, llegando a Ingunar-Freyr, a quien los paganos Ilama-
ban su dios”, como el mismo Snorri parece confirmar en el pré-
logo a otra de sus mayores obras en prosa, la saga separada de
san Oldfr. La significacién precisa del nombre Ingunar-Freyr,
aplicada al dios Freyr en el poema édico Lokasenna, que data
muy probablemente de cerca del afio mil, es incierta, pero
Baetke (p. 109) no tiene dificultad en verlo como una variante
de la forma Yngvi-Freyr tal como se usa en la poesia escéldica,
y en tomarlo, consecuentemente, como un nombre alterno del
dios Freyr. No cree, sin embargo, que el principio del Ynglin-
gatal se haya perdido, o que el poema proporcione cualquier
evidencia de una creencia precristiana en la descendencia de
los reyes de dioses (debe notarse que Noruega se convirtid
efectivamente en cristiana en el primer tercio del siglo once; el
Ynglingatal, si de hecho fue compuesto a fines del siglo nueve,
dataria sin duda del periodo paganc). En la visién de Baetke, el
poema empieza, tanto en su forma original como en su forma
preservada, con la resefia de la muerte de FjSlnir, un ancestro
puramente humano de los Ynglingar, y la idea de Snorri de que
este dltimo fuera descendiente de Yngvi-Freyr, a quien los pa-
ganos vieron como un dios, ha surgido bajo la influencia del
historiador islandés Ari Porgilsson (1067-1148), quien en un
apéndice a su Islendingabdk (Libellus Islandorum), escrito en
la primera mitad del siglo doce, encabeza su propia genealogia
con las siguientes figuras: Yngvi, rey de los turcos; Njodr, rey
de los suecos; Freyr; y Fjolnir. Asi, al presentar a Freyr como
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padre de Fjolnir, Ari podria parecer que le da sostén a la visién
de que las lineas iniciales del Ynglingatal se han perdido; pero
este punto de vista, de acuerdo con Baetke, es innecesario.
Baetke considera el nombre Yngvi como finalmente relaciona-
do al de los ingaevones, un grupo de tribus germénicas cuyo
ancestro epénimo es referido, aunque realmente no nombrado,
en el capitulo dos de la Germania de Técito (ver mds abajo),
como uno de los tres hijos de Mannus, a su vez hijo del dios
nacido en la tierra Tuisto. Este nieto de Tuisto, cuyo nombre,
tanto de Tdcito como de otras fuentes, pareceria emerger como
*Ing, nunca fue considerado, de acuerdo con Baetke, mis que
un ancestro humano de los ingaveones, y nunca fue reverencia-
do como un dios, no mds de hecho de lo que lo fue Yngvi, el
cual, como lo nota Baetke, no fue incluido entre los dioses des-
critos en la parte de la Edda en prosa de Snorri conocida como
Gylfaginning, una fuente tardia mayor para la mitologia y reli-
gién cristiana escandinava. Al hacer a Yngvi rey de los turcos,
Baetke argumenta, Ari traiciona la influencia de una nocién
que deriva de la crénica latino-franca del siglo séptimo atribui-
da a Fredegar: que los ancestros de los francos procedian de
Asia Menor. Esta idea ha conducido a Ari a presentar a Njorar,
un dios del viejo pantedn escandinavo, como rey de los suecos,
una consideracién evemeristica en el sentido de que Ari, desde
su perspectiva como un escritor del periodo cristiano, trata a
Nj6rdr como un personaje histdrico, a quien los paganos en su
ignorancia adoraban como un dios; su inclusién de Freyr en la
genealogia puede explicarse de la misma manera. Snorri, por
tanto, ha tomado prestado el nombre de Yngvi de Ari, y por si-
milares razones evemeristicas lo ha combinado con el de Freyr
para dar Yngvi-Freyr como el nombre del padre fundador de
los Ynglingar.

Asi, mientras que Baetke da la impresién de que Snorri fue el
primero en crear la forma Yngvi-Freyr a partir de dos nombres
propios, parece dejar sin explicacién las formas Yngvi-Freyr e
Ingunar-Freyr que sobreviven (de lo cual Baetke estd muy cons-
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ciente, cf., el parrafo precedente) desde antes de la época de
Snorri, en la poesia escdldica y édica respectivamente. En lo
que concierne a Yngvi-Freyr, Picard (pp. 209-19) sugiere que
Yngvi fue originalmente un nombre comin el cual, como la pa-
labra latina pater, podia indistintamente aplicarse a un dios, a
un dirigente social, o a un miembro de una clase, y de hecho
podfa ser usada en conjuncién con un nombre propio, con sig-
nificados tales como, por ejemplo, ‘nuestro sefior Freyr’, o
‘Freyr el padre’; segin Picard, sélo en las manos de historiado-
res islandeses tales como Ari y Snorri, llegé a usarse como un
nombre propio. Ella aduce por comparacién la aplicacién por
autores romanos del término Silvius a los reyes de Alba Longa,
y el uso en latin del término Ceesar, sugiriendo que Snorri fue
influido por ideas derivadas de fuentes latinas en su uso del
término Yngvi. Como Baetke, sin embargo, parece que también
deja sin explicacién el término Ingunar-Freyr.

La orientacién romana de los sefialamientos de Picard en este
contexto es tipica de su libro como un todo, el cual trata méds de
la Germania de Técito que de la literatura escandinava antigna
como fuente supuesta de evidencia para la realeza sacra pre-
cristiana. Picard argumenta que Técito (c. 55-c. 120 dC), autor
romano que escribié para un piblico romano, estuvo profunda-
mente influido por preocupaciones romanas en su ambivalente
retrato de la vida social y politica de la antigna Germania, de
la cual da una impresién predominantemente ‘republicana’, en
el sentido romano aristocratico del término, al mismo tiempo
que la presenta como ‘bdrbara’ en su cercania no domada a la
naturaleza. Técito no parece haber tenido una visién unificada
de la realeza germana, o haberla considerada como un tema de
la Germania, donde se refiere a ella s6lo incidental, y algunas
veces contradictoriamente. Su presentacién de las tribus germa-
nicas del norte y del este conocidas colectivamente como los
suebi, excepcionales por tener diferentes grados de autoridad
mondrquica (caps. 44 y 45), estd estimulada probablemente por .
una visién de los estadios primitivo y prerrepublicano en la his-
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toria de Roma, marcados por los diferentes estadios de desarro-
Ilo de la realeza romana. Técito da nombres germanos (Tuisto
y Nerthus) sélo para dos deidades germénicas, y se refiere a
otras por los nombres de las deidades romanas, lo cual origina
preguntas acerca de la identificacién, e incluso la existencia, de
las deidades asf referidas. Su uso de la palabra nobilitas en co-
nexién con reyes en su famosa distincidn entre reyes y jefes
guerreros en el capitulo 7 (reges ex nobilitate, duces ex virtute
sumunt) no necesita en el contexto tener algo qué hacer con des-
cendientes de los dioses, e incluso si ésa fuera su implicacién,
seria una visién més bien romana que germana de la realeza la
que Tdcito expresa, como se sugiere por una distincién compa-
rable en De re publica 11, 12 (23), de Cicerén, en la cual se pre-
senta claramente la descendencia divina como el criterio espar-
tano para calificar el gobierno real, y es degradantemente con-
trastada con el criterio romano de eleccién por méritos. Es ver-
dad que Tdcito presenta a los pueblos germénicos como colecti-
vamente descendientes de un dios, Tuisto (a través del hijo de
éste, Mannus, cuyo nombre parece identificarlo como humano
mds que como divino), pero no dice lo mismo acerca acerca de
los descendientes de las tribus individuales o de otros grupos, y
no establece alguna asociacién de la descendencia divina con la
realeza. Su presentacién de Tuisto como un dios nacido en la
tierra (terra editum), lo cual subraya el caricter autéctono de
los pueblos germdnicos, puede de hecho estar destinada a con-
trastarlos con los romanos, quienes se vefan a si mismos como
de origen mixto (gens mixta).

Picard discute después lo contado por T4cito en la Germania,
cap. 39, sobre la muerte sacrificial de una victima humana por
los miembros de las tribus suebas conocidos como semnones, en
un bosque en el cual nadie podia entrar a menos que estuviera
atado por una cadena (vinculo ligatus). Hofler (1952, 1959) ha
relacionado esto con los tres poemas édicos conocidos como los
poemas Helgi, que datan de los siglos nueve a once, preservados
en el Codex Regius de la segunda mitad del trece, y que tratan
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de dos reyes heroicos, ambos llamados Helgi, uno de los cuales
es desposado por una cierta Svdva, un nombre que recuerda a
los suebos, mientras que el otro muere cerca de un lugar llama-
do Fjéturlundr (‘bosque de Fetter’). Picard argumenta en contra
de Hofler acerca de estos puntos, y también en contra de su vi-
sién de que el relato de T4cito y los poemas en escandinavo
antiguo reflejen prdcticas rituales en las cuales un rey o princi-
pe primero se case con, y después se sacrifique por, una sacer-
dotisa que representa a su tribu, significando originalmente el
matrimonio su dedicacién como una persona sagrada (Helgi =
sagrado), tal vez a una deidad de la fertilidad, pero en la época
de Técito a un dios de la guerra y la muerte conocido en anti-
guo escandinavo como O0inn; de acuerdo con Técito, el bos-
que de los semnones era el lugar de residencia del dios supre-
mo (regnator omnium deus), a quien todas las cosas obedecen
y estdn sometidas (cetera subiecta atque parentia). En la visién
de Picard, este relato de Tacito estd fuertemente influido por
los recuerdos romanos del culto latino de Jupiter Latiaris, y su
referencia a una cadena probablemente sirve para acentuar el
caracter relativamente primitivo de los semnones al recordar el
cardcter disciplinado de los romanos por la religién en los dias
prerrepublicanos de] reinado de Numa Pompilio.

No se mencionan los reyes ni en los relatos de Técito de los
semnones ni en lo que cuenta en el capitulo 40 acerca del culto
de la diosa Nerthus, o Tierra Madre; ésta es pertinente para la
discusién de la realeza sagrada sélo en tanto que el nombre
“Nerthus’ se relacione claramente con el dios escandinavo anti-
guo Njordr, que aparece, como se ha visto, justo abajo del de
Yngvi en la genealogfa de Ari Porgilsson, escrita en el siglo
doce. Picard defiende a Técito contra aquellos que, al reclamar
que la conexién entre Njordr e Yngvi es antigua y pagana (mas
que evemeristica y de anticuario, como reclama Baetke) han ar-
gumentado que Técito se equivoca al situar el culto de Nerthus
entre un grupo de tribus suebas, en lugar de entre los ingaevo-
nes. Ella también sugiere que al presentar a Nerthus como una
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diosa que inspira tanto alegria como terror ¥ que aparentemente
es sometida a un bafio ritual, Técito estd bajo la influencia de
distintos aspectos del culto romano de Cibeles o Magna Mater,
una diosa frigia cuyo culto se adopté en Roma alrededor del
afio 200 aC. En ningiin lugar de la Germania de Tacito —repe-
tidamente sefiala Picard— se dice que los reyes tengan funcio-
nes sacerdotales.

Es claro, entonces, que Picard, con su visién escéptica de la
realeza sagrada germana precristiana, escribe en gran medida en
la misma tradicién que Baetke, incluso si el foco de su atencién
es diferente del de Baetke, y aunque ella no concuerde con él en
numerosos puntos. En lo que concierne a la realeza sacra, Claus
Krag escribe también claramente dentro de la misma tradicién
escéptica, aunque el foco de su atencién no sea en primera ins-
tancia la realeza sacra, sino més bien el propio Ynglingatal.

Krag encuentra huellas de evemerismo (en el sentido explica-
do antes) realmente en el Ynglingatal, no sélo en la prosa que lo
rodea; hace notar que los nombres de los primeros dos reyes
mencionados en el poema, Fjolnir y Sveigdir, aparecen en mu-
chos lugares de la poesia en escandinavo antiguo como nom-
bres de Odinn, y argumenta que los nombres del tercero y cuar-
to reyes, Vanlandi y Visburr, pueden de manera similar tomar-
se como nombres alternos para Freyr y Odinn respectivamente.
Ynglingatal, entonces, como Krag lo ve, presenta estos reyes
como figuras histéricas a quienes los ingenuos paganos consi-
deraban como dioses. Otro rasgo notable para Krag de estos
cuatro dioses es que cada una de sus muertes, tal como se des-
cribe en el poema, parece involucrar uno de los cuatro elemen-
tos: Fj6lnir se ahoga, Sveigdir desaparece en una roca, Vanlan-
di es sofocado y Visburr es quemado. El conocimiento de la
doctrina de los cuatro elementos (que dificilmente llegd a Es-
candinavia antes de fines del siglo once) también parece estar
detrds de dos de las circunlocuciones poéticas (o kennings)
usadas en Ynglingatal para ‘fuego’, esto es, Fornjéts sonr (hijo
de Fornjétr) y sevar nidr (pariente del mar); una versién de la
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doctrina era que el elemento ‘tierra’ contenia a los otros tres
elementos dentro de sf mismo como la primera etapa de la
creacién del mundo, y pudiera entonces ser vista como su pa-
dre —una idea aparentemente reflejada en la corta narracién en
prosa Hversu Noregr byggdisk, preservada en el Flateyjarbék,
de fines del siglo catorce, en el cual Fornjétr, un rey de Finlan-
dia, se dice que ha tenido tres hijos, que gobiernan el fuego,
los vientos y el mar respectivamente. Por estas y otras razones,
incluyendo el hecho de que el poema a veces parece presentar
el paganismo en una luz demoniaca, Krag concluye que fue
compuesto no en el siglo nueve noruego precristiano, sino en
un ambiente educado en Islandia alrededor de 1200, unos dos
siglos depués de la conversién de Islandia. Sélo la estrofa final
del poema, la que trata del rey noruego Régnvaldr heidumheri,
quien vivié en el siglo nueve, puede, de acuerdo con Krag, ha-
ber sido compuesta por el poeta noruego del siglo noveno
bj6d6lfr de Hvinir (acerca de quien muy poco se sabe, en cual-
quier caso), y su preservacién junto con lo restante del poema
puede haber conducido a Snorri a adscribir el poema como un
todo a Pj63d6lfr, lo cual parece haber hecho de buena fe. Krag
de hecho no cree (no méas que Baetke, ver arriba) que cualquier
linea del principio del poema se haya perdido, pero su visién
de cudndo y cémo fue concebido el poema plantea la pregunta
de si esto no es casi impertinente para la presente discusion.
El examen de Krag de Ynglingatal, Ynglinga saga, y textos
relacionados lo llevan a la conclusién de que el estimulo origi-
nal para las tradiciones de los Ynglingar llegd de dos obras de
Ari Porgilsson: la genealogia afiadida a su Islendingabdsk, ya re-
ferida antes, y a una obra que ya no existe a la cual se refiere
en Islendingabdk, su Konunga evi, o ‘Vidas de reyes’. De esta
fuente combinada, Krag traza tres lineas de descendencia: pri-
mero, una linea que lleva directamente a la anénima Historia
Norvegie de finales del siglo doce o principios del trece; en se-
gundo lugar, a una que conduce a un grupo de textos interrela-
cionados de los cuales el mas joven es Ynglingatal (c. 1200) y

65



los otros son sagas en prosa, con el anénimo del siglo doce Af
Upplendingakonungum (preservado en el Hauksbdk de princi-
pios del catorce) como su tnico representante existente; y en
tercer lugar, una que lleva directamente a la Ynglinga saga de
Snorri, escrita en el siglo trece antes de 1241, afio de la muerte
de Snorri. De estas tres lineas, la primera, que lleva a la Histo-
ria Norvegice, es totalmente independiente de las otras. La Yn-
glinga saga, por otro lado, a la cual conduce la tercera linea,
ha sido muy claramente influida por el grupo de textos al cual
conduce la segunda linea, como es especialmente evidente del
Ynglingatal, pero también del Af Upplendingakonungum; y el
Ynglingatal mismo fue compuesto sobre la base de una o més
de las sagas dentro de ese grupo, tal vez como un embelleci-
miento al texto de una saga.

La discusién de Krag del término ynglingr (la forma singular
del plural Ynglingar) puede ser comparada con resultados inte-
resantes con la discusién de Picard de Yngvi, referida antes. La
ocurrencia de ‘ynglingr’ en la poesia escéldica del siglo nove-
no en adelante obviamente necesita ser explicada si, como sos-
tiene Krag, no se usé especificamente en conexién con una di-
nastia de reyes hasta después de la época de Ari. El nota que
en la poesia escildica nunca se usé el término en plural, no se
aplicaba exclusivamente a los miembros de la familia que llegé
a llamarse los Ynglingar, y parece haber sido una expresién
normal para ‘gobernante’. Ademds, los reyes de Uppsala, de
los cuales los Ynglingar noruegos llegaron a considerarse como
descendientes, fueron originalmente llamados no ‘Ynglingar’
sino ‘Skilfingar’, tal como parece confirmar el término ‘Scyl-
fingas’, aplicado a los reyes suecos en el poema en inglés anti-
guo Beowulf. S6lo en el curso del siglo doce, cuando llegé a
construirse la genealogia de la dinastia sueca y noruega sobre
la base de la genealogia de Ari, tal como se describe en el Yn-
glingatal, el término llegé a aplicarse a los miembros de esa
dinastfa, y actué como estimulo a unir los nombres propios Yn-
gvi y Freyr usados en la iltima genealogia -——una co‘njuncién
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que, como Krag parece sugerir, ocurrié antes de la época en
que escribié Snorri.

La remocién del Ynglingatal del siglo noveno al siglo doce,
y su subsecuente colocacién en una tradicién anticuaria y edu-
cada, obviamente implica que no pueda ser usado como fuente
segura para cualquier tipo de realeza sacra precristiana, sea que
ésta se defina en términos de una creencia en la herencia divina
de los reyes, o ya sea en términos de ciertas practicas religiosas
que involucran reyes para lo cual el poema ha sido pensado
como una evidencia, principalmente en su relato de la muerte
del rey Démaldi, el que Strém (1967) vio como un acto sacrifi-
cial realizado porque la ‘fortuna’ de Démaldi como rey se crefa
que le habia fallado. Aquellos quienes estdn reticentes a aban-
donar la idea de la realeza sacra escandinava cristiana, incluso
después de leer a Baetke, Picard y Krag, pueden, sin embargo,
tomar aliento de la obra de Gro Steinsland, quien en un til ar-
ticulo publicado en 1992 ha reconfirmado el argumento mayor
de su libro publicado un afio antes.

Puesto que los libros de Picard y de Krag aparecieron en el
mismo afio que el de Steinsland, ella naturalmente no los tomd
en cuenta. No obstante, estd muy consciente de los argumentos
de Baetke, y de la naturaleza del evemerismo como se discutié
antes. Ella mantiene firmemente el Ynglingatal en el siglo nueve
y, como Baetke, no cree que alguna de sus partes se haya perdi-
do. Sin embargo, tiene més respeto que Baetke por la prosa del
siglo trece del Ynglinga saga como almacén de informacién que
data de épocas precristianas; no busca evemerismo en cualquier
lugar, como parece ser la tendencia de Baetke y de Krag. Ade-
maés, presta particular atencién a la informacién de Snorri en el
Ynglinga saga de que Fjolnir era el hijo de Freyr y su esposa
Gerdr, y la relaciona con el poema édico Skirnismdl, preserva-
do en el Codex Regius y en AM 748 4to., de finales del siglo
catorce.

Este poema describe cémo el dios Freyr envia su mensajerc
Skirnir a la giganta Ger0r a pedir su mano en matrimonio en su
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nombre, y le prestd para este propdsito su espada y su caballo
mdgico. Skirnir comunica a Gerdr los deseos de Freyr, y le
ofrecié como incentivo once manzanas y un anillo. Cuando Ge-
rdr rechaza los regalos y la oferta de matrimonio de Freyr, Ski-
nir la amenaza con la espada de Freyr y su bastén mégico, y
procede a maldecirla tan vehementemente que ella al final con-
cuerda en encontrarse con Freyr en un plazo de nueve noches en
un bosque. Una breve introduccién en prosa al poema describe
a Freyr como observando a Gerdr desde un lugar, sentado en el
Hlidskjalf —descrito en otro lugar como el trono del dios
Odinn. Aunque Steinsland no data de manera precisa el Skir-
nismdl, lo considera como un poema que encierra ideas princi-
palmente paganas mientras que al mismo tiempo muestra una
conciencia de las cristianas, y de hecho tiende a oponer las pri-
meras a las dltimas; al terminar, como lo hace, con el encuen-
tro planeado de un hombre y una mujer en un bosque, el poema
puede verse como una inversién de la historia del Edén. Por
tanto, habria sido compuesto en el siglo once o més tarde.

De acuerdo con Steinsland, el Skirnismdl trata esencialmente
sobre la realeza. El trono, el anillo, las manzanas y el bastén
son todos simbolos de realeza, los dos iltimos simbolizan el
orbe y el cetro respectivamente. El proyectado matrimonio de
Freyr y Gerdr simboliza un matrimonio sagrado, el del rey con
su reino, y las dificultades para obtener su consentimiento sim-
bolizan las dificultades del rey para someter la tierra a su con-
trol. Snorri muestra relativamente poco interés sobre este aspec-
to del Skirnismdl en su Edda en prosa, aunque muestra all{ cla-
ramente que conocia el poema. En la Ynglinga saga, sin embar-
go, al presentar a Fjolnir como el hijo de Freyr y Gerdr, parece
ser consciente de una tradicién precristiana de acuerdo con la
cual su matrimonio ocurrié y dio frutos, una tradicién que, de
acuerdo con Steinsland, subyace el Ynglingatal, aunque no esté
de manera explicita en el poema mismo. Detrds de esta tradi-
cién, argumenta Steinsland, estd la concepcién de que el rey o
gobernante prototipico es el descendiente de un dios y una gi-
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ganta, una concepcién que, aunque latente en el Ynglingatal,
estd manifiesta en el Hdleygjatal de] siglo diez, que parece es-
tar modelado sobre el Ynglingatal y claramente presenta al pri-
mero en la linea de los nobles noruegos de Hladir como el hijo
del dios Odinn y la giganta Skadi.

La naturaleza sagrada del rey consiste, entonces, en el hecho
de que se piensa que es el producto de un ajuste entre dos extre-
mos miticos, los dioses y los gigantes, que representan respecti-
vamente el orden y el caos, una idea reflejada en un nivel més
realista en frecuentes relatos en las sagas de reyes y héroes
como resultado de matrimonios en los cuales los cényuges son
de extraccién y clase social notablemente diferente. Otro aspec-
to de la naturaleza sagrada del rey es que éste estd particular-
mente sujeto a su destino, el cual a menudo significa que las
muertes de reyes son presentadas en las fuentes literarias no
como heroicas sino como accidentales o como resultado de trai-
cidn, incluso a veces como ligeramente cémicas. Las muertes de
los primeros cuatro reyes, ya discutidas, proporcionan ejemplos
de esto, pero el ejemplo arquetipico de tal muerte de la literatu-
ra en escandinavo antiguo, aunque no se trata de la de un rey,
es el relato de Snorri en Gylfaginning sobre la muerte del dios
Baldr, que ocurrié como resultado de que el dios Loki convir-
tié la comedia en tragedia por un subterfugio. Skirnismdl cons-
tituye un eslabdn explicito con la historia de la muerte de Bal-
dr cuando Skirnir establece que el anillo ofrecido a Gerdr es el
colocado en la pira del hijo de Odinn (esto es, Baldr) llamado
en otros Iugares Draupnir; y Steinsland trata de establecer otro
eslabén comparando las once manzanas en Skirnismdl con los
once dioses que se dice que estuvieron presentes en la muerte
de Baldr en el poema édico Hyndluljéd (preservado en Flatey-
jarbok), un poema tradicionalmente considerado como tardio y
mezclado, pero tratado por Steinsland como unidad y como una
fuente genuina de tradicién pagana, al menos en el énfasis que
pone en la importancia de gigantes y gigantas en la pasada y
futura historia del universo.
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Finalmente, Steinsland sugiere a la luz de sus descubrimien-
tos ciertas modificaciones a lo que ella ve como la visién tradi-
cional de la realeza sagrada escandinava precristiana. Hasta
ahora, la realeza sacra ha sido definida de tres formas principa-
les: primero en términos de descendencia de los dioses; segundo
en términos de la fortuna del rey; y tercero como realeza sacer-
dotal. Steinsland no estd en desacuerdo con la primera de estas
definiciones, pero cree que el papel de la giganta como ancestro
mitico del rey es tan importante como la del dios, y que debe re-
conocerse como tal. Con respecto a la segunda definicidn,
Steinsland cree que no es tanta la fortuna del rey como su ca-
rencia lo que tiene que acentuarse, puesto que se crefa que sus
origenes excepcionales lo colocaban como particularmente so-
metido al destino, cuya accién podria aparecer algunas veces a
una luz casi tan trdgica como cdémica. En lo que toca a la terce-
ra definicién, Steinsland no niega que los reyes pudieran en-
ocasiones funcionar como dirigentes del culto, pero no conside-
ra esto como una caracteristica universal o definitoria de la
realeza sacra escandinava precristiana. Ademds, el hecho de
que el rey se pensara como una nueva especie de ser, el resul-
tado de una pareja de opuestos, pero no idéntico a ninguno de
ellos, significaba que no se consideraba como un dios y, por
tanto, no podria ser objeto de algin culto, o sacrificado a la
manera de un dios de la fertilidad que se creia que moria y sur-
gia otra vez, un concepto que, de acuerdo con Steinsland, era
desconocido en la mitologia escandinava antigua.

Antes de concluir este ensayo me referiré brevemente a tres
articulos recientes, pertinentes para la presente discusién, pero
que no tengo espacio para tratar aqui, y que no fueron tomados
en cuenta en mi articulo de la enciclopedia. Wormald (1986) ar-
gumenta que la realeza germdnica e irlandesa temprana no eran
tan diferentes una de la otra como las fuentes las hacen parecer,
concentradas como estdn sobre diferentes aspectos de la realeza;
Schjgdt (1990) argumenta que los reyes cristianos escandinavos
llegaban a ser sagrados por un ritual de iniciacién en la pose-
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sién de un conocimiento oculto; y Drobin (1991) mantiene que
la presentacién evemeristica de figuras tales como Freyr y Fjol-
nir como reyes humanos depende en parte del conocimiento de
las genuinas tradiciones paganas de la realeza sagrada.

En la definicién citada al principio de este ensayo usé la pa-
labra ‘sobrenatural’ en lugar de ‘divina’ en parte para permitir
la posibilidad, no admitida por Baetke, que un rey pudiera lle-
gar a ser sagrado por asociaciones magicas, mas que especifica-
mente religiosas; y usé la frase ‘asociaciones mds o menos di-
rectas con lo sobrenatural’ para hacer un espacio a los reyes sa-
cerdotes como reyes sacros, incluso si no se pensara que su sta-
tus sacerdotal les conferia un status divino o .sobrehumano, lo
cual Baetke parece implicar que tiene que ser el caso si son ca-
lificados como sagrados. Hasta aqui yo mantendria mi defini-
cién original. Sugerirfa, sin embargo, que se dice muy poco
acerca de la realeza sagrada a menos que lo sobrenatural se in-
volucre en algin lugar, aunque pueda ser mds en primer plano
en algunos casos de realeza sacra que en otros. El ‘puede o no’
de mi definicién del ‘aura de particularidad’ del rey que lo se-
flala como sagrado (‘puede o no tener su origen en asociaciones
mds o menos directas con lo sobrenatural’) es un intento de per-
mitir la posibilidad de que su sacralidad pudiera pensarse que
derivara de una fuente natural, tal como su familia o su perso-
nalidad, mis que de una sobrenatural, tal como un dios o de su-
puestos poderes magicos. Ahora sugerirfa corregir la frase ‘pue-
de o no tener’ por ‘tiene’ puesto que he llegado a pensar que las
conexiones con la familia del rey (a menos que se piense que es
divino) y su personalidad (a menos que recuerden la de un dios)
no son suficientes en s{ mismas para convertirlo en sagrado.
Con ello en mente, tentativamente reescribirfa mi definicién ori-
ginal como sigue: “un rey sagrado es aquel marcado por sus
hombres por un aura de particularidad que tiene sus origenes en
asociaciones mds o menos directas con lo sobrenatural”.
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