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ABSTRACT 

 

Aquest treball pretén aprofundir en la comprensió de les interconnexions entre diferents 

religions d'origen indoeuropeu, amb un focus específic en l'arma dels déus de la tempesta 

com a motiu comú. Mitjançant l'estudi i la comparació dels textos mitològics associats a 

diferents déus de la tempesta, aquesta investigació pretén identificar i analitzar les 

característiques i paral·lelismes compartits entre aquestes divinitats. Els objectius 

d'aquest estudi engloben dos aspectes principals. En primer lloc, pretén oferir un examen 

dels déus de la tempesta i les seves respectives mitologies en diferents tradicions 

indoeuropees. Mitjançant una exploració de fonts textuals, la investigació estableix una 

base per entendre els contextos culturals i religiosos en què van sorgir aquestes divinitats. 

En segon lloc, aquest treball pretén identificar i analitzar els trets i símbols comuns 

associats a l'arma divina entre els déus de la tempesta de diverses religions. A més, aquest 

estudi contribueix al camp més ampli de la mitologia comparada, permetent una 

comprensió més matisada del paisatge religiós indoeuropeu i de les maneres en què els 

motius i símbols comuns impregnen les diferents tradicions.  

Paraules clau: arma, llamp, déus de la tempesta, Zeus, Thor, Indra, mitologia comparada, 

etimologia, cultura indoeuropea.  

 

This work aims to deepen the understanding of the interconnections between different 

religions of Indo-European origin, with a specific focus on the weapon of the storm gods 

as a common motif. By studying and comparing the mythological texts associated with 

different storm gods, this research aims to identify and analyze the shared characteristics 

and parallels between these deities. The objectives of this study encompass two main 

aspects. First, it aims to provide an examination of the storm gods and their respective 

mythologies in different Indo-European traditions. Through an exploration of textual 

sources, the research establishes a foundation for understanding the cultural and religious 

contexts in which these deities emerged. Second, this paper aims to identify and analyze 

the common features and symbols associated with the divine weapon among the storm 

gods of various religions. In addition, this study contributes to the broader field of 

comparative mythology, allowing for a more nuanced understanding of the Indo-

European religious landscape and the ways in which common motifs and symbols 

permeate through different traditions. 

Keywords: weapon, thunderbolt, storm gods, Zeus, Thor, Indra, comparative mythology, 

etymology, Indo-European culture. 
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1. INTRODUCCIÓ: ELS DÉUS DE LA TEMPESTA 

 

L’àmbit de la mitologia és un ric tapís teixit amb narracions captivadores, tradicions 

antigues i un simbolisme profund. Explorant els mites de les cultures indoeuropees, hom 

troba un motiu recurrent que ha fascinat els estudiosos durant segles: l'arma dels déus de 

la tempesta. Aquestes deïtats, sovint associades amb trons, llamps i fenòmens 

tempestuosos, empunyaven armes poderoses que eren alhora impressionants i 

simbòliques de la seva autoritat divina. En aquest treball, ens endinsem en l'enigmàtic 

món d'aquests déus de la tempesta d'origen indoeuropeu, examinant el seu context 

mitològic, les etimologies, les connexions lingüístiques i la importància de la seva arma 

en diverses tradicions culturals. 

 Per entendre de manera exhaustiva la importància de les armes emprades pels déus 

de la tempesta, és crucial proporcionar un teló de fons contextual per a cada deïtat. El 

divers panteó indoeuropeu compta amb una gran varietat de déus de la tempesta. 

Aprofundint en les seves respectives mitologies, descobrim les narracions que envolten 

aquestes deïtats i posem llum sobre els papers que van jugar dins de les seves respectives 

cultures. 

 L'etimologia i les connexions lingüístiques tenen un paper essencial a l'hora de 

desentranyar els misteris de la mitologia indoeuropea. Rastrejar les arrels lingüístiques 

dels noms associats amb els déus de la tempesta i les seves armes pot oferir informació 

sobre l'herència compartida d'aquestes cultures. Analitzant l'etimologia dels seus noms i 

identificant connexions lingüístiques entre diferents llengües indoeuropees, podem 

descobrir fils ocults que uneixen aquestes figures mitològiques. 

 A més d'investigar els aspectes lingüístics, aquest treball també explora la  

iconografia i el simbolisme de les armes dels déus de la tempesta. Les formes d'art 

antigues i les representacions visuals associades a aquestes deïtats proporcionen un 

llenguatge visual a través del qual s'expressen el seu poder, autoritat i significat còsmic. 

L'examen de la iconografia i el simbolisme associats a les seves armes ens permet copsar 

les capes més profundes de significat incrustades dins d'aquestes mitologies. 
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 Per il·lustrar la universalitat dels déus de la tempesta i les seves armes, aquest 

treball es basa en una varietat de fonts antigues. S'examinen passatges de la mitologia 

grega, les sagues víkingues, el Rig-Veda i un relleu hitita, que presenten una àmplia 

gamma de perspectives i idees. Juxtaposant aquests fragments, pretenem identificar 

motius comuns, temes recurrents i variacions subtils, il·luminant les maneres en què les 

diferents cultures indoeuropees van conceptualitzar i venerar els seus déus de la tempesta 

i les seves armes. 

 En definitiva, aquest treball pretén desentranyar la importància de les armes que 

empunyaven els déus de la tempesta d'origen indoeuropeu. Mitjançant una exploració 

exhaustiva del seu context mitològic, connexions lingüístiques i representacions 

simbòliques, pretenem abocar llum sobre la fascinació perdurable i la importància cultural 

d'aquests armaments divins. En aprofundir en els àmbits del mite i la llegenda antics, ens 

embarquem en un viatge que millorarà la nostra comprensió de l'experiència humana i el 

profund impacte de la mitologia en la nostra consciència col·lectiva.  

 

1.1. Visió general dels déus de la tempesta d’origen indoeuropeu 

Els déus de la tempesta van ser adorats per moltes cultures indoeuropees al llarg de la 

història. Aquests déus sovint s'associen amb trons, llamps i altres aspectes del temps 

atmosfèric, i es consideren éssers poderosos que tenen la capacitat de controlar els 

elements. Alguns dels déus de la tempesta més coneguts de les cultures indoeuropees 

inclouen: el grec Ζεύς, llatí Iuppiter, antic indi Indra-, antic nòrdic Þórr, celta Taranis, 

lituà Perkū́nas, eslau Perunъ, hittita *Tarḫunna-. 

 Encara que aquests déus provenen de cultures diferents, comparteixen moltes 

similituds pel que fa al seu poder, símbols i característiques. Molts d'ells es representen 

amb un llamp o una altra arma poderosa, i sovint s'associen amb força, coratge i protecció. 

A més, aquests déus sovint tenen mitologies complexes que expliquen els seus orígens i 

els seus rols en el món. Examinant les característiques i creences sobre aquests diferents 

déus de la tempesta, podem obtenir una comprensió més profunda de com les cultures 

indoeuropees veien el món natural i les forces que el governen. 

 Tot i que no hi ha proves directes de les creences i pràctiques dels pobles 

protoindoeuropeus, els estudiosos han utilitzat proves lingüístiques i han buscat similituds 

entre les llengües indoeuropees per reconstruir el sistema de creences d’aquests pobles. 
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 El panteó protoindoeuropeu inclou una sèrie de divinitats que són afins i 

associades amb atributs i mites similars. Aquestes deïtats inclouen *di̯ḗu̯s pH̥₂tḗr, el déu 

de la llum del cel diürn; la seva consort *dʰǵʰem-, la mare terra; la seva filla *H₂éu̯s-ōs, la 

deessa de l'alba; *seh₂u-l-, una divinitat solar o uns bessons divins coneguts per noms 

diversos (skt. Aśvin-/Nāsatya-, gr. Διόσκουροι, lit. Ašvieniai/Dievo sūneliai “fills de 

Dievas”, déu del cel, etc). Altres divinitats, com ara el déu del temps atmosfèric 

*perku̯unos o el déu pastor *péH₂us-ōn, només estan testimoniades en un nombre limitat 

de tradicions.  

 Alguns mites també es poden datar a l'època protoindoeuropea, com ara una 

història que representa una figura mítica associada amb el tro que mata una serp policèfala 

per alliberar torrents d'aigua. Existeixen diverses escoles de pensament sobre les possibles 

interpretacions de la mitologia protoindoeuropea reconstruïda; les principals mitologies 

utilitzades en la reconstrucció comparativa són l'indoiraniana, la bàltica, la romana i la 

nòrdica, sovint recolzades per proves cèltiques, gregues, eslaves, etc.  

 

1.2. Zeus 

Zeus és un dels déus de la tempesta més destacats i coneguts del panteó de les divinitats 

indoeuropees. Com a rei dels déus de la mitologia grega, Zeus s'associava sovint amb 

trons, llamps i tempestes. Es deia que el seu llamp, una arma poderosa i temible, era capaç 

de destruir qualsevol cosa que colpejava.1 

 Segons Hesíode a la Teogonia, Zeus és representat com una divinitat poderosa i 

venerada2. Zeus és descrit com el més fort dels déus, i el seu llamp s'emfatitza com un 

símbol de la seva força3. Les Muses, filles de Zeus, canten cançons en el seu honor4. 

 El llinatge de Zeus també es destaca. És fill de Cronos i Rea, que van tenir molts 

fills, entre els quals Hestia, Demèter, Hera, Posidó, Hades i el mateix Zeus5. El naixement 

de Zeus va ser ocult a Cronos, que es va empassar els seus fills, però Rea va aconseguir 

salvar-lo amagant Zeus en una cova a Creta. Finalment, Zeus va ser criat per Gea i es va 

convertir en el governant dels déus, arrabassant el poder al seu pare Cronos6. 

                                                           
1 Nagy 2018, 181-201 
2 Hes. Theog. 47-49.  
3 Hom. Il. 75-77; Od. V. 126-129.  
4 Hes. Theog. 11.  
5 Hom. Il. 111. Od. XXI. 416.  
6 Hes. Theog. 453-506. 



- 5 - 
 

 El poder de Zeus es demostra encara més a través de la seva possessió de trons i 

llamps. Els Ciclops Brontes, Estèropes i Arges van forjar llamps per a Zeus, 

proporcionant-li la seva arma especial7. Zeus maneja aquesta arma per sacsejar la terra i 

afirmar el seu domini. A més, l'associació de Zeus amb els llamps i els trons s'emfatitza 

com a símbol de la seva autoritat i control sobre els elements naturals8. 

 La influència de Zeus s'estén més enllà de l’àmbit dels déus i fins al món mortal. 

Les Muses canten la connexió de Zeus amb els reis i els governants, atribuint-li la seva 

autoritat. Finalment, destaca la seva relació amb deesses com Mnemòsine, ja que li donen 

fills que tenen papers importants entre els déus i en el món mortal9. La connexió de Zeus 

amb Hècate, en particular, s'emfatitza, ja que se li concedeix autoritat sobre la terra, el 

mar i la capacitat d'influir en el resultat de les batalles10. El domini de Zeus sobre els déus, 

el seu paper com a governant que empunyava els llamps i les seves interaccions amb 

diverses criatures i éssers demostren la seva importància i poder en la mitologia grega11 

12  

 

1.3. Júpiter 

Com a rei dels déus de la mitologia romana, es creia que Júpiter tenia control sobre els 

llamps, que utilitzava com a arma contra els seus enemics. Júpiter també estava associat 

amb el cel, així com amb les lleis i la justícia. En molts aspectes, el caràcter i els poders 

de Júpiter són similars als de Zeus en la mitologia grega, i és evident que aquestes dues 

deïtats comparteixen una herència indoeuropea comuna.  

 La transició de Zeus a Júpiter marca una intersecció fascinant de la mitologia 

grega i romana. Tot i que Zeus i Júpiter comparteixen orígens indoeuropeus comuns i 

molts atributs com a déus de la tempesta, també presenten característiques diferents que 

reflecteixen els matisos culturals i religiosos de les seves respectives civilitzacions. A 

mesura que les cultures grega i romana interactuaven i intercanviaven idees, la 

identificació de Zeus amb Júpiter es va fer més destacada. En aquesta transició, 

l'associació de Zeus amb el tro i els llamps, les seves formidables armes, es va fusionar 

amb el paper de Júpiter com a déu del cel i el seu domini sobre els llamps.  

                                                           
7 Hes. Theog. 139-141.  
8 Hes. Theog. 687-706. 
9 Hes. Theog. 53-62.  
10 Hes. Theog. 411-452.  
11 Hes. Theog. 514-516; 840-859.  
12 West 2007, 247-9. 
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 Tanmateix, malgrat aquestes similituds, Júpiter va desenvolupar diferents 

qualitats en la mitologia romana. Va arribar a representar l'encarnació del poder polític, 

la llei i la justícia, que reflecteix l'èmfasi de la societat romana en el govern i l'ordre. Tot 

i que Zeus va romandre estretament lligat a la narració mitològica i al regne humà, la 

influència de Júpiter es va estendre al regne de l'ofici de govern i la sanció divina de 

l'autoritat. Així, la convergència de Zeus i Júpiter il·lustra la complexa interacció entre 

les creences religioses, l'intercanvi cultural i el desenvolupament únic dels sistemes 

mitològics a l'antiga Grècia i Roma.  

 Segons la Eneida de Virgili, Júpiter es representa com el governant suprem tant 

dels homes com dels déus. Governa els destins tant dels mortals com dels immortals, 

posseeix un imperi etern i el poder destructiu dels seus llamps. A més, Júpiter està associat 

amb un poder immens i és capaç de desencadenar forces destructives. Pot llançar foc des 

dels núvols, destruir vaixells i agitar els mars amb els vents13. El llamp com a arma és una 

característica fonamental de Júpiter, destacant la seva associació amb tempestes i trons. 

Els trons són un símbol del seu poder i autoritat. Una altra característica és el seu llinatge 

diví. Júpiter és fill de Saturn i germà i marit de Juno14. Es posa l'accent en el seu llinatge, 

reforçant encara més el seu estatus de poderosa deïtat.  

 Júpiter també es representa com un déu que pot complir les profecies i guiar les 

accions dels individus15. A l’Eneida, Júpiter es presenta com la figura que decideix el 

destí d’Enees i els seus companys, dirigint-los cap a la seva pàtria destinada a Itàlia. A 

més, Júpiter té control sobre els fenòmens naturals, com ara tempestes, vents i 

terratrèmols16. Finalment, tot i que Júpiter és una deïtat poderosa i temible, també és capaç 

de compassió i misericòrdia. Escolta les pregàries i les súpliques, i es pot emocionar per 

les desgràcies dels individus.17  

  

                                                           
13 Verg. Aen. VI. 586.  
14 Verg. Aen. I. 46-47.  
15 Verg. Aen. I. 522; 731-33.  
16 Verg. Aen. VIII, 353-354; IX. 670-671. 
17 West 2007, 248 
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1.4. Indra 

Indra és una de les divinitats més importants i venerades de l'antic panteó indi, conegut 

com el rei dels déus i el senyor dels trons i els llamps. Com a déu de la tempesta, Indra 

comparteix moltes similituds amb altres deïtats d'origen indoeuropeu, com ara Zeus i 

Júpiter, però també presenta característiques i atributs únics que reflecteixen el context 

cultural i religiós específic en què se l’adorava. L'associació d'Indra amb l'arma amb el 

llamp, o vajra-, és particularment significativa, ja que encarna el seu poder i domini sobre 

els elements naturals i la seva capacitat per derrotar les forces del caos i la foscor.  

 Segons el Rigveda, Indra s'associa amb un poderós llamp fet d'or. Es descriu com 

la seva arma principal, capaç de trencar obstacles i enemics. A més, Indra és retratat com 

una deïtat forta i poderosa. Posseeix una gran força física i és elogiat per la seva virilitat 

i habilitat en la batalla. Indra es representa com un déu guerrer que derrota els seus 

enemics. Sovint se li demana que ajudi els seus adoradors en les batalles, i el seu llamp 

es considera fonamental per aconseguir la victòria.  

 Una altra característica és que se l’anomena Senyor de les Aigües: Indra està 

associat al control i alliberament de les aigües. Se li atribueix la capacitat de fer que les 

aigües flueixin lliurement i sovint se l'elogia pel seu paper a l'hora de portar la pluja i 

garantir la fertilitat de la terra. Indra també és venerat com a receptor d'ofrenes de sacrifici. 

Els adoradors li ofereixen libacions i regals, buscant el seu favor i protecció. A més, Indra 

és esmentat sovint juntament amb els Maruts, un grup de déus de la tempesta. Se'l retrata 

com el seu líder o aliat, i es descriu com l'acompanyaven en les seves batalles.  

 El Soma, una beguda sagrada, és esmentada sovint en relació a Indra. Es diu que 

augmenta el seu poder i força, i les seves ofrenes es fan per satisfer-lo. Una altra 

característica d’Indra és la seva autoritat reial i divina: Indra és elogiat com una figura 

semblant a un rei amb domini imperial. És considerat el governant tant del cel com de la 

terra. La seva autoritat és reconeguda tant pels déus com pels humans. Indra també es 

representa com posseïdor de saviesa i coneixement. Se li atribueix la comprensió dels 

himnes sagrats i rep elogis dels brahmans. Finalment, Indra és conegut per la seva 

capacitat per superar obstacles i derrotar enemics. Sovint se l'invoca per protegir els seus 

adoradors i eliminar qualsevol obstacle al seu camí.18 19 

  

                                                           
18 West 2007, 244-7 
19 Oldenberg 1894, 132-78 
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1.5. Þórr (Thor) 

En el context d'aquest treball, Þórr és una figura significativa com a déu de la tempesta 

d'origen indoeuropeu. Aquest déu és més conegut per la mitologia nòrdica, on sovint se'l 

representa com un poderós guerrer i protector de la humanitat. Com a déu de la tempesta, 

maneja el poderós Miǫllnir, un martell capaç de crear trons i llamps. Com altres déus de 

la tempesta indoeuropeus, Þórr és associat amb el cel i els elements, i sovint és invocat 

com a protector enfront dels perills del món natural.  

 En la mitologia nòrdica, Þórr es descriu com el més fort de tots els déus i homes. 

Posseeix una força física immensa i és capaç de grans gestes. És conegut per la seva 

habilitat per manejar el seu martell, Miǫllnir, que és un símbol del seu poder. A més, 

l'arma principal de Þórr es representa com una arma-llamp capaç de causar una destrucció 

devastadora. Es diu que és tan pesat que només Þórr pot aixecar-lo, i quan es llança, no 

falla mai el seu objectiu i torna a la seva mà. A Þórr se l'associa amb els trons i les 

tempestes. Sovint se'l representa com el portador de llamps, i la seva presència 

s'acompanya del so del tro. La seva capacitat per controlar i convocar tempestes és un 

aspecte important del seu caràcter. Una altra característica principal de Þórr és el seu 

llinatge. La mare de Þórr és Jörð, que representa la terra. Aquesta connexió amb la terra 

emfatitza la seva associació amb les forces naturals i la fertilitat. 

 Þórr s'embarca en diversos viatges i es troba amb nombrosos adversaris. 

S'enfronta a éssers poderosos, com els gegants i el monstruós Midgardsworm, i participa 

en batalles on demostra el seu poder i supera tots els reptes. A més, Þórr és representat 

com valent i sense por. S'enfronta sense por a oponents formidables i no defuig les 

situacions difícils. La seva determinació i valentia són fonamentals en el seu caràcter. 

Finalment, Þórr sovint és representat com un déu benèvol que protegeix els déus i els 

humans de les amenaces i les forces del mal. És conegut per la seva preocupació per la 

humanitat i la voluntat de defensar-los.20 21  

  

                                                           
20 West 2007, 249-51 
21 Dasent, Oxon 1842, 10-130.  
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1.6. Taranis 

Taranis és un déu prominent del tro de la mitologia celta, associat amb les forces naturals 

del llamp, el tro i la tempesta. Sovint se'l representava sostenint una roda, que era un 

símbol del seu poder per controlar el cel i el temps. Taranis era molt considerat pels celtes, 

que creien que era el responsable de les pluges que donaven vida i de la fertilitat dels seus 

cultius.  

 Es pot entendre a través de diverses característiques clau. Taranis és representat 

com una deïtat ambivalent, que encarna tant la violència de la tempesta com el llamp que 

dona la benedicció. Les tempestes, associades a Taranis, tenen un doble significat. D'una 

banda, representen el poder destructiu de la tempesta, mentre que de l'altra, simbolitzen 

la llum divina i posseeixen un poder saludable quan fan sortir les aigües nutritives del cel. 

 Hi ha una associació entre Taranis i Júpiter, en la mesura que és l'equivalent gal 

del déu romà del cel. Taranis, com el Júpiter gal, representa una deïtat del cel, la 

manifestació més gran de la qual és el sol. Tanmateix, els llamps i les tempestes també 

tenen importància, ja que són símbols de la llum divina. 

 Interpretar Taranis i altres deïtats gales presenta reptes a causa de les incerteses i 

les contradiccions. Hi ha interpretacions contradictòries i hi ha qui equipara Taranis amb 

diferents déus romans, com Mercuri o Mart. Aquestes incerteses reflecteixen la 

complexitat d'entendre i reconstruir les creences religioses celtes, demanant precaució a 

l'hora d'interpretar la informació disponible. 

 Finalment, s’ha argumentat que Taranis podria estar associat a la classe social de 

l'aristocràcia bèl·lica. Tot i que pot haver-hi una percepció inicial de Taranis com un "déu 

del llamp", el context indoeuropeu suggereix una funció diferent. Les comparacions amb 

el déu germànic Þórr revelen Taranis com un déu associat a la guerra i les elits guerreres, 

en lloc de només com un déu del llamp.22 

 

1.7. Perkū́nas 

Perkū́nas és una deïtat destacada al panteó bàltic, coneguda per la seva associació amb 

trons, llamps i tempestes. Com a déu del tro i la guerra, sovint se'l representa amb una 

arma a la mà, que simbolitza el seu poder i força. Com altres déus de la tempesta d'origen 

indoeuropeu, Perkū́nas és venerat per la seva capacitat de controlar els elements i protegir 

el seu poble dels danys.23 

                                                           
22 De Vries 1961, 20-143 
23 Grimm 1882, 171.  
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 Perkūnas s'associa sovint amb trons i llamps, i ocupa una posició destacada al 

panteó bàltic. És considerat el déu dels trons i les tempestes, compartint similituds amb 

altres déus de les tempestes. Perkūnas és representat com una poderosa deïtat, capaç 

d’empunyar l'arma-llamp per controlar les forces de la natura.24 

 El culte a Perkūnas i altres déus a la religió bàltica era politeista, posant èmfasi en 

la reverència pels fenòmens naturals i objectes com el sol, la lluna, l'aigua, els arbres, els 

animals i els trons. Aquestes divinitats sovint estaven associades amb elements específics 

del món natural. El poble bàltic creia en l'existència de múltiples déus i deïtats de rang 

inferior, i les fonts esmenten diversos déus al costat de Perkūnas, depenent de la regió i 

la font específica. 

 Perkūnas va ser particularment significatiu com a deïtat patrona dels guerrers. El 

seu temple a Vílnius suggereix el seu estatus elevat durant la centralització de l'estat lituà 

i la resistència contra les influències cristianes. 

 La religió bàltica també va donar una gran importància al foc, que es considerava 

sagrat. El foc etern, encès i cuidat per individus designats, tenia un paper central en els 

rituals i les ofrenes religioses. El culte al foc connecta encara més la religió bàltica amb 

les antigues religions hittita, índia i romana. 

 És important reconèixer que la religió bàltica no tenia un únic déu més important 

comparable a Zeus en la mitologia grega o Indra a la mitologia índia. Algunes fonts i 

regions atribueixen diferent protagonisme a diversos déus. Tot i que algunes fonts 

esmenten Perkūnas amb més freqüència, altres destaquen déus com Nunadievis, 

Ukapirmas, Auktëjas Visagalasis i Patulas.25  

 

1.8. Perun 

Perun és una deïtat eslava dels trons i els llamps, i es considera un dels déus més 

importants del panteó eslau. Conegut per la seva naturalesa ferotge i agressiva, es creia 

que Perun manejava un poderós llamp que utilitzava per derrotar als seus enemics i 

mantenir l'ordre a l'univers. Com a déu de la tempesta d'origen indoeuropeu, Perun 

comparteix moltes similituds amb altres déus del tro com Zeus, Júpiter i Þórr. Tanmateix, 

les seves característiques úniques i el context mitològic el diferencien dels seus homòlegs 

d'altres cultures.  

                                                           
24 Velius 1996, 66-68.  
25 Velius 1996, 29-45 
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 Perun va ser adorat per les primeres tribus eslaves. Com els seus equivalents indo-

europeus, està estretament relacionat amb el llamp, el tro i les armes. En tractats i acords 

importants, els russos juraven per les seves armes i per Perun, cosa que significava la 

connexió del déu amb la guerra i la protecció. L'arma-llamp és esmentada amb freqüència 

a les fonts, simbolitzant el poder i l'autoritat de Perun. 

 El culte als ídols, incloses les estàtues de fusta de Perun, era una pràctica habitual 

entre els pobles eslaus abans de la seva conversió al cristianisme. Els russos creien que 

prestant juraments per Perun i Volos, el déu del bestiar, rebrien protecció i romandrien 

fidels als seus acords. Es pensava que els transgressors que violaven els seus juraments 

patirien el càstig de Perun.26 

 

1.9. *Tarḫunna- 

Al panteó dels déus de la tempesta indoeuropeus, *Tarhunna- (gairebé sempre escrit amb 

els ideogrames dU i dIŠKUR), també conegut en luvita cuneiforme com dTarḫuu̯ant- o 

dTarḫunt- (cf. Kloekhorst 2008, 835-6), és una de les divinitats més antigues i venerades. 

Adorat principalment a l'antic imperi hittita, que abastava l'actual Turquia i Síria des del 

segle XVIII fins al segle XII aC, es creia que *Tarḫunna- controlava les forces dels trons 

i els llamps, i sovint se l'associava amb el toro, simbolitzant la seva immensa força i poder. 

Malgrat l'escassetat de textos hittites supervivents, la mitologia i la iconografia de 

*Tarḫunna- ofereixen una visió fascinant de les creences i pràctiques antigues que 

envolten els déus de la tempesta d'origen indoeuropeu. 

 A diferència de Zeus o Júpiter, que engloben diverses funcions i són déus del cel, 

*Tarḫunna- és venerat específicament com un déu de la tempesta. No se l'identifica amb 

el cel, cosa que indica que la funció de tempesta pertanyia originalment a una deïtat 

separada. És a dir, *Tarḫunna- representa la situació original on el déu de la tempesta era 

diferent del déu del cel. Aquesta distinció implica que *Tarḫunna- té un caràcter únic 

entre els déus de la tempesta i comparteix més similituds amb altres déus de la tempesta 

que amb el déu del cel. 

                                                           
26 Cross, Sherbowitz-Wetzor 1953, 48-127 
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 *Tarḫunna- està estretament associat amb els trons i els llamps, amb la seva pròpia 

arma distintiva. Les representacions de *Tarḫunna- el retraten sostenint una porra, una 

destral de batalla o un llamp de tres puntes. Aquesta arma sovint es representa com una 

pedra o metall. Els llamps de *Tarḫunna-, normalment van dirigides contra dimonis o 

dracs.  

 La mitologia de *Tarḫunna-, tal com es descriu en el cicle de Kumarbi, té molta 

influència del déu de la tempesta hurrita Teššub i no reflecteix el mite indoeuropeu.27 

  

                                                           
27 West 2007, 152-266. 



- 13 - 
 

2. EL LLAMP COM A ARMA 

 

Tot i que les armes dels déus de la tempesta d'origen indoeuropeu estan innegablement 

relacionades amb les característiques de les tempestes, com ara trons, llamps i llampecs, 

és important tenir en compte que es manifesten de diverses formes i no es representen 

fonamentalment com llamps o llampecs. Aquestes armes mostren una diversitat fascinant 

que reflecteix els matisos culturals i les narracions mitològiques de cada tradició 

indoeuropea respectiva. En lloc de limitar-se a un símbol singular i uniforme, aquests 

armaments divins prenen formes úniques, ja sigui la llança de llamps de Zeus, el poderós 

martell Miǫllnir que empunya Þórr, el vajra- d'Indra o l'arma de triple punta del déu 

*Tarḫunna-. Aquesta variació destaca la creativitat i el ric simbolisme presents a la 

mitologia indoeuropea, on les armes d’aquests déus encarnen l'essència de les tempestes 

i el seu poder impressionant de maneres que s'estenen més enllà d'una representació literal 

del tro o el llamp.  

 

2.1. Característiques comunes 

Dins de l’àmbit de la mitologia indoeuropea, els déus de la tempesta de diversos panteons 

antics presenten aspectes comuns notables que insinuen un patrimoni compartit. 

A través dels antics panteons indoeuropeus, emergeix un patró perceptible: la 

presència d'una deïtat encarregada del domini de les tempestes. Aquests déus de la 

tempesta, més enllà del seu domini dels trons i els llamps, comparteixen característiques 

addicionals que indiquen la seva possible herència d'una font indoeuropea comuna. Si bé 

és costum que els estudiosos clàssics associïn la funció de la tempesta amb els déus del 

cel, com ara Zeus a Grècia i Júpiter a Roma, altres mitologies indoeuropees revelen un 

déu dedicat a la tempesta que es diferencia dels déus celestials o del cel. Aquesta 

divergència suggereix que el déu dedicat a la tempesta probablement va ocupar el paper 

original de poder tronador, mentre que els déus del cel van assimilar i incorporar aquests 

atributs als seus propis dominis al llarg del temps. 

 Curiosament, els déus de la tempesta presenten una semblança notable entre ells, 

diferenciant-se dels déus del cel que encara conserven rastres de la seva identitat original. 

Aquesta sorprenent semblança entre els déus de la tempesta reforça la hipòtesi que Zeus 

i Júpiter, en assumir les funcions d'un déu de la tempesta separat, han eclipsat i suplantat 

la deïtat original del tro, preservant la integritat de la persona de * di̯ḗu̯s.  
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 Aprofundint en les característiques comunes dels déus de la tempesta d'origen 

indoeuropeu, inclosa la seva associació amb trons i llamps, la seva naturalesa 

impressionant i destructiva, les seves variades representacions materials sovint fetes de 

metalls preciosos com l'or o el ferro i la seva encarnació simbòlica de poder i autoritat, 

comencem a desenredar els fils que connecten aquestes divinitats a través del temps i 

l'espai.  

 Les armes dels déus de la tempesta també presenten diverses característiques 

comunes. Sovint són fetes per artesans divins i estan adornades amb detalls imaginatius. 

Les armes de la tempesta posseeixen noms simbòlics que reflecteixen el seu poder i 

propòsit. Es solen descriure com a brillants, ardents, esmolades i punxants.  

 Pel que fa al seu impacte, les armes-llamp estan associades amb un poder 

destructiu immens. Es diu que trenquen caps, cremen o abrasen els seus objectius, els 

tallen, els fan caure des de l'aire, els aixequen, i els amaguen a la foscor. Aquestes armes 

es presenten com a formidables eines de destrucció. 

 Algunes armes tenen la característica de tornar a les mans dels seus portadors 

després de ser llançades. Per exemple, el martell de Þórr i el de Perkūnas exhibeixen 

aquesta propietat, permetent als déus de la tempesta d’utilitzar repetidament les seves 

armes a la batalla.28 

 

2.2. Etimologies i connexions lingüístiques 

L'estudi de l'etimologia i les connexions lingüístiques pot aportar llum sobre les relacions 

i connexions entre diferents cultures i mitologies. En el cas dels déus de la tempesta 

d'origen indoeuropeu, l'exploració de l'etimologia i les connexions lingüístiques dels seus 

noms i termes associats amb el tro pot revelar semblances i diferències entre les diferents 

tradicions. Si rastregem els orígens i els significats dels noms i termes associats amb el 

tro i altres aspectes dels déus de la tempesta, podem obtenir una comprensió més profunda 

de com es van desenvolupar i es van estendre aquests mites i llegendes per diferents 

cultures.  

                                                           
28 West 2007, 238-255 
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 L'examen d'aquestes connexions lingüístiques ens permet establir paral·lelismes 

intrigants entre mitologies aparentment dispars. L’arrel indoeuropea *meldh-  

proporciona una visió de la semàntica compartida de diverses tradicions, per exemple, 

per a les formes del nord d'Europa relacionades amb el martell del tro de Thor, el mjǫlnir, 

i per a les formes del associades al martell de Perkūnas. Aquestes arrels denoten l'arma 

metafòrica associada als déus guerrers de la tempesta.29 

 A més, en les tradicions anatolies, els signes jeroglífics del déu de la tempesta 

simbolitzen el llamp i el ceptre semblant a un vajra-. El verb hittita zaḫ(ḫ)-, que significa 

"atacar", subratlla la connexió entre les deïtats de la tempesta d'Anatòlia i l’arma. Les 

similituds lingüístiques entre les llengües indoeuropees ens permeten rastrejar els orígens 

i les migracions d'aquests conceptes mitològics, revelant un ric tapís d'intercanvi i 

influència cultural.30 

 La paraula "arma" tant en vèdic com en avèstic deriva de l'arrel indoeuropea *ṷeǵ- 

tal com va proposar Mayrhofer. En vèdic, el terme vajra- i en avèstic, vazra-, tots dos 

provenen d’un mateix tema *ṷeǵ-ro-, que denota una arma metafòrica associada als déus 

guerrers de la tempesta. Les descripcions de l’arma als textos grecs, vèdics i avèstics 

comparteixen trets comuns. Aquestes similituds suggereixen un nexe temàtic antic i 

heretat, que indica els conceptes culturals compartits que envolten l’arma com a símbol 

de poder i força. A més, com hem vist, s'observen connexions lingüístiques entre diferents 

llengües indoeuropees, donant llum als orígens i migracions d'aquests conceptes 

mitològics.31  

 També cal destacar la transferència de significat dins de les estructures formulars 

dels mites. L'arma que ocupava originàriament la posició mètrica i semàntica a la fórmula 

bàsica dels versos de diverses tradicions poètiques (l'heroi mata el monstre amb l'arma) 

va patir una transferència a altres components semàntics al llarg del temps. Aquest 

fenomen es pot observar tant a les tradicions gregues com a vèdiques, on el nom de l'arma 

es converteix en el nom de l'heroi o en un constituent del nom de l'heroi.32  

                                                           
29 Pokorny 1951-69, 722 
30 Watkins 1995, 429-31 
31 Mayrhofer 1963, 126-127 
32 Watkins 1995, 410-413 



- 16 - 
 

 Hi ha diversos derivats de l'arrel indoeuropea *ṷedh- amb el significat precís de 

"maça" o “porra”. Els exemples inclouen la forma fodb 'destral' del gaèlic antic, la forma 

avèstica vadar- 'arma' i vadha- 'arma' de l’antic indi. Aquests derivats donen suport a la 

idea que l'arrel *ṷedh- s'utilitzava per indicar una arma semblant a una porra. 

 El terme vajra-, és emprat principalment pel déu Indra en contextos vèdics. El 

vajra- es descriu com una arma feta parcialment de coure, que posseeix un cap punxegut 

amb múltiples vores, punxes i un eix. Aquesta descripció és paral·lela als arpons que es 

troben a la cultura dels dipòsits de coure, cosa que suggereix una connexió entre les armes 

vajra- i les de tipus garrot.33  

 *Tarḫunna-, el déu de la tempesta hitita, posseeix diverses característiques 

distintives. El nom *Tarḫunna- deriva del verb hitita tarḫ-, que significa "superar, 

vèncer". Aquesta connexió suggereix una associació simbòlica entre el Déu de la 

Tempesta i l'acte de vèncer o sotmetre. Pot reflectir el paper de la deïtat en provocar 

tempestes i controlar les forces de la natura. Val la pena assenyalar que molts noms divins, 

inclòs *Tarḫunna-, contenen el sufix *-nos o (femení) *-neh2 > *-nā, que indica 

"controlador de" o "senyor de". Aquest sufix s'observa en divinitats de diferents cultures 

i s'associa amb el significat d'autoritat o domini.34 35 

 

2.3. Iconografia i simbolisme 

Quan s'estudien els déus de la tempesta d'origen indoeuropeu, és important analitzar no 

només les seves descripcions textuals, sinó també la seva iconografia i simbolisme. Les 

imatges i símbols associats amb aquests déus poden proporcionar informació addicional 

sobre el seu poder i característiques percebudes. Mitjançant l'examen de la seva 

iconografia, podem entendre millor com es representaven aquests déus, els objectes i 

animals associats amb ells i la importància cultural dels seus símbols. A més, l'exploració 

del simbolisme dels déus de la tempesta pot proporcionar pistes sobre la manera com eren 

percebuts i venerats a les seves respectives cultures.  

                                                           
33 Adams i Mallory 1997, 112 
34 Watkins 1995, 353-60 
35 West 2007, 152 
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 En l’àmbit dels déus de la tempesta indoeuropeus, el tro serveix com a motiu 

recurrent que porta un simbolisme profund. En la mitologia del nord d'Europa, el famós 

déu del tro Þórr maneja el seu poderós martell, que troba comparació directa amb les 

armes tonants d'altres deïtats indoeuropees. El Perkūnas bàltic i el Perun eslau, per 

exemple, també branden martells en les seves representacions, fent paral·lelismes amb 

els déus del tro de la tradició indoiraniana.  

 Centrant l’atenció en el déu de la tempesta d’Anatòlia, Tarḫunna, ens trobem amb 

elements iconogràfics fascinants. En diverses representacions, aquesta deïtat agafa un 

llamp de tres puntes al puny esquerre, que serveix com a ideograma. Aquest motiu es 

mostra de manera destacada a la processó al santuari de Yazılıkaya, que analitzaré en la 

secció “Tradicions hittites i anatòliques”, posant èmfasi en la importància del llamp com 

a emblema de l'autoritat del Déu de la Tempesta. A més, el puny dret del Déu de la 

Tempesta, representat en la iconografia del segon mil·lenni, sosté un ceptre semblant a 

un vajra-. En representacions posteriors, l'arma de la mà dreta es transforma en una destral 

de batalla. Aquestes variacions iconogràfiques reflecteixen l'evolució i l'adaptabilitat de 

la imatgeria del Déu de la Tempesta al llarg del temps. 

 En les tradicions índies i iranianes, el llamp es caracteritza per tres designacions 

comunes derivades de dues arrels. El vájra- vèdic i el vazra- avèstic, juntament amb el 

vadhá- vèdic i el vada- avèstic, destaquen la interconnexió lingüística i cultural en la 

designació d'aquesta poderosa arma.  

 És important tenir en compte la naturalesa formular d'aquestes designacions i les 

seves col·locacions, que indica la seva presència tant en els textos vèdics com en els 

avèstics del període indo-irànic comú. Aquestes expressions formulars, com veurem en 

diversos exemples de la tradició vèdica, destaquen l'associació entre l'heroi o la divinitat, 

l'adversari i l'arma. 

 En conclusió, l'exploració de la iconografia i el simbolisme dels déus de la 

tempesta proporciona informació valuosa sobre el seu poder, característiques i significat 

cultural percebuts. El tro com a arma, un motiu recurrent en diferents cultures 

indoeuropees, unifica aquestes deïtats i subratlla la seva associació amb déus guerrers, 

déus del cel, herois i gegants. Mitjançant l'estudi de les representacions iconogràfiques i 

desxifrant les connexions lingüístiques i culturals, aprofundim en la comprensió d'aquests 

déus de la tempesta i del ric tapís de la mitologia indoeuropea.36  

                                                           
36 Watkins 1995, 429-31 
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3. ANÀLISI COMPARADA DE TEXTOS 

 

3.1. Fonts gregues antigues 

Les fonts gregues antigues ofereixen una gran quantitat de material mitològic que 

il·lumina les creences, les històries i les divinitats de la tradició indoeuropea. Els grecs, 

amb el seu panteó de déus i narracions èpiques, i els romans, que van adoptar i adaptar 

gran part de la mitologia grega al seu propi marc religiós, proporcionen una valuosa 

informació sobre l’àmbit del mite indoeuropeu. Aquesta secció aprofundeix en els textos 

antics i les obres literàries de Grècia, examinant la representació dels déus de la tempesta, 

les seves armes i altres elements mitològics dins de les seves narracions, alhora que 

considera els contextos culturals i històrics en què van sorgir. 

 En els versos 696-700 de la Teogonia obtenim informació sobre les 

impressionants característiques de l'arma de Zeus. La descripció posa èmfasi en l'impacte 

profund i el poder aclaparador que exerceix Zeus. A mesura que el llamp s'allibera, la 

terra mateixa és abrusada per l'arma divina de Zeus i els corrents de l'oceà, que 

representen les vastes aigües del món, flueixen com si fossin moguts per la immensa 

energia del llamp. L'esment que els Titans, fills de la terra, estan embolcallats per vapor 

calent suggereix la seva vulnerabilitat davant el poder de Zeus. La flama arriba al cel 

il·limitat, significant la transcendència de l'arma de Zeus, capaç de travessar el regne 

terrenal per arribar al cel. La intensitat de la llum emesa pel llamp és encegadora, 

dominant fins i tot els poderosos Titans, cosa que indica la brillantor pura associada a 

l'arma de Zeus. L'esment del llamp i el llampec emfatitza encara més la combinació 

d'efectes visuals enlluernadors i fenòmens auditius rotunds, subratllant la naturalesa 

impressionant de l'arma de Zeus. En general, aquest passatge proporciona una 

representació vívida de les característiques de l'arma de Zeus, destacant la seva capacitat 

d'abrusar la terra i les aigües, arribar al cel i aclaparar fins i tot els éssers més formidables 

amb la seva brillantor radiant i poder tronador.  

 Els versos 844-846 descriuen les característiques notables de l'arma de Zeus, 

posant l'accent en el seu immens poder i naturalesa destructiva. La frase καῦμα δ᾽ ὑπ᾽ 

ἀμφοτέρων κάτεχεν ἰοειδέα πόντον suggereix que l'impacte de l'arma de Zeus provoca 

un trastorn tumultuós al mar, que simbolitza la magnitud de la seva força. La menció de 

“trons i llamps” emfatitza la capacitat de l'arma per desencadenar tempestes devastadores 

i exhibicions electritzants de llum i so. 
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 La descripció de "vents tempestuosos i llamps ardents" (πρηστήρων ἀνέμων τε 

κεραυνοῦ τε φλεγέθοντος) subratlla encara més la ferocitat de l'arma, destacant els llamps 

ignis que acompanyen el seu llançament. En general, aquest passatge retrata l'arma de 

Zeus com una eina impressionant i temible del poder diví, capaç de sacsejar la terra, 

comandar els elements i aclaparar fins i tot els éssers més poderosos amb la seva brillantor 

radiant. 

 Els passatges destaquen diverses característiques comunes entre les armes del tro, 

que inclouen la capacitat de causar pertorbacions sísmiques, generar tempestes potents 

amb trons i llamps i emetre una calor intensa i una llum encegadora. Aquestes 

característiques compartides suggereixen una comprensió compartida de la força 

destructiva de l'arma, el significat simbòlic i l'associació amb els fenòmens naturals. La 

similitud en els efectes de l'arma, com ara la terra que tremola, els rierols que flueixen i 

la llum encegadora, subratlla encara més el paral·lelisme dels poders divins i el seu 

impacte en el món natural.  

 El passatge de la Pítica III de Píndar mostra l'immens poder i la ira associats a 

Zeus com a déu del tro i el llamp. El llamp, la seva arma característica, es representa com 

un símbol de l'autoritat divina i un mitjà per fer complir la justícia o el càstig. L'ús del 

llamp en les narracions mitològiques sovint representa la força aclaparadora i 

incontrolable de la natura, capaç d'infligir conseqüències ràpides i irreversibles. 

 A més, el llenguatge utilitzat en el text emfatitza la sobtada ferocitat de l'acció de 

Zeus. Les opcions verbals, com ara "llençar" (ῥίψαις) i "arrencar" (κάθελεν), transmeten 

una sensació de moviment contundent i destrucció. L’expressió "llamp ardent" (αἴθων 

κεραυνὸς) subratlla la naturalesa intensa i aclaparadora de l'atac diví. 

 En general, aquest passatge destaca el paper de Zeus com a deïtat formidable, 

capaç d'alliberar un poder devastador a través dels seus llamps. Reforça la seva posició 

com a figura tant d'admiració com de por dins de la tradició mitològica grega antiga. 

 Tenint en compte el rerefons indoeuropeu de Grècia, és plausible suggerir que 

algunes de les característiques descrites en aquests passatges podrien haver estat 

heretades de la tradició indoeuropea més àmplia. A mesura que la cultura grega va 

evolucionar, els elements del rerefons indoeuropeu probablement van influir en la 

representació dels déus i els seus atributs, inclosa el llamp com a arma. 
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 El déu indoeuropeu de la tempesta, tal com es dedueix d'aquests passatges, hauria 

estat una deïtat formidable associada amb els trons i les tempestes, que dominava un gran 

poder sobre els elements naturals. L'arma, símbol de l'autoritat d'aquest déu, representava 

la capacitat d'alliberar forces devastadores i demostrar la supremacia tant sobre l'àmbit 

físic com espiritual.  

 

3.2. Textos vèdics 

El R̥gveda, un text important de l'antiga tradició religiosa índia, conté diversos passatges 

que descriuen l'arma d'Indra, un dels déus de la tempesta més destacats d'origen 

indoeuropeu. En aquests passatges, aquesta d'Indra es representa com una força poderosa 

i mortífera capaç d'aixafar els enemics dels déus i la humanitat per igual. 

 R̥V.7.104.4 destaca la importància i el poder de l'arma d'Indra per vèncer el mal i 

protegir els justos. Indra i Soma estan cridats a alliberar la seva arma tant des del cel com 

de la terra, posant èmfasi en la seva omnipotència. L'arma es descriu com a mortífera i 

esmolada, forjada a les muntanyes i impregnada d'un poder immens per destruir la raça 

de dimonis. Aquesta descripció de l'arma subratlla la seva capacitat per vèncer fins i tot 

als oponents més formidables.  

 A R̥V.1.32.2 veiem esment de Tvaṣṭā (una deïtat important associada amb 

l'artesania, la creació i l'enginyeria divina) forjant el llamp d'Indra, una arma que s'ha 

convertit en sinònim del mateix Indra. El llamp es descriu com a "ressonant", cosa que 

suggereix no només el seu poder físic sinó també la seva capacitat per crear un soroll fort 

o un tro. La menció de la serp morta per Indra amb aquest llamp indica el poder destructiu 

de l'arma, capaç de vèncer fins i tot els enemics més formidables. A més, les imatges de 

l'aigua fluint ràpidament a l'oceà, com les vaques lleteres, emfatitzen el poder natural i 

elemental associat a l’arma d’Indra. És una arma que aprofita les forces de la natura i les 

utilitza per derrotar les forces del mal.  
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 A R̥V.1.85.9  i R̥V.1.52.8 l'arma d'Indra es representa com una eina poderosa i 

divina que s'utilitza per a actes heroics i per derrotar les forces del mal. Tvaṣṭā, un artesà 

diví, crea un llamp daurat amb mil vores, que Indra maneja amb habilitat per realitzar les 

seves gestes heroiques. Amb aquesta arma, Indra és capaç de matar Vr̥tra, un dimoni que 

ha estat frenant les aigües, i alliberar-les en benefici de la humanitat. El llamp no només 

és una arma de destrucció, sinó també un símbol de poder i autoritat. Quan Indra va matar 

Vr̥tra i va deixar anar les aigües, també va agafar els llamps divins i metàl·lics als seus 

braços i va revelar el sol al cel perquè tothom ho pogués veure. Aquest acte simbolitza 

l'autoritat d'Indra sobre el cel i la seva capacitat per controlar els elements. 

 R̥V.1.80.12 retrata el llamp d'Indra com una arma poderosa que simbolitza el seu 

poder imperial. Es descriu que el llamp té mil puntes i està fet de ferro, destacant la seva 

nitidesa i força. Quan es va enfrontar a Vr̥tra, un dimoni que havia robat les aigües de la 

terra i del cel, Indra va utilitzar el llamp per mostrar la seva ferocitat i demostrar la seva 

superioritat. El passatge suggereix que el llamp no és només una arma física sinó també 

una representació del poder diví d'Indra i la seva capacitat per controlar les forces de la 

natura.  

 R̥V.1.52.4 descriu els Maruts, un grup de divinitats associades amb tempestes i 

vents, com a ajudants d'Indra en la seva matança de Vr̥tra. Els Maruts es descriuen com a 

ferotges i sense obstacles, amb puntes afilades, cosa que suggereix la seva associació amb 

llamps. Els vents que s'emporten les aigües també poden simbolitzar el poder de les 

tempestes per portar pluges i reposar la terra. El passatge posa èmfasi en l'estreta 

associació d'Indra amb les forces de la natura, especialment les tempestes i els trons. Els 

Maruts, amb la seva associació amb tempestes i llamps, es presenten com els ajudants 

d'Indra en la seva batalla contra Vr̥tra. Això posa de manifest la importància de l'arma 

d'Indra en el seu paper de déu de la tempesta i protector de l'ordre còsmic. Les imatges de 

les aspiracions justes dels immortals que omplen Indra com l'oceà suggereixen el seu 

immens poder i la reverència que imposa com a deïtat de gran importància.  

 R̥V.2.30.3 descriu l'ús que va fer Indra de la seva arma mortífera contra el seu 

enemic Vr̥tra. La descripció de l'arma com "esmolada" destaca el seu poder i eficàcia en 

la batalla. L'èxit d'Indra en sotmetre Vr̥tra amb aquesta arma demostra la seva importància 

en la seva victòria i la seva condició de poderós déu de la tempesta. En general, aquest 

passatge emfatitza la idea que l'arma d'Indra és un símbol del seu poder i força en la 

batalla, i el seu ús contra Vr̥tra consolida la seva reputació com a guerrer formidable. 
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 R̥V.7.18.18 mostra el poder i l'eficàcia de l'arma d'Indra per derrotar els seus 

enemics. Indra és celebrat com el que ha derrotat els seus enemics, inclòs Bheda (príncep 

guerrer adversari d'Indra), amb el seu llamp de talls afilats. El text implica que Indra 

utilitza la seva arma contra aquells que causen mal als qui el lloen, la qual cosa suggereix 

que el seu llamp serveix com a eina de justícia divina, castigant els que s'oposen a l'ordre 

diví. La importància de l'arma d'Indra en aquest context rau en la seva capacitat per 

protegir l'ordre còsmic i els que el li donen suport. Com a déu de la tempesta, Indra 

s'associa amb els elements naturals del tron i el llamp, que sovint es veuen com a símbols 

del poder i l'autoritat diví. Mitjançant l'ús de l'arma, Indra és capaç d'afirmar el seu poder 

i mantenir l'ordre, tant en el món natural com en el regne diví. El passatge també destaca 

la importància de la lloança i la devoció a Indra, ja que els qui l'honoren es veuen sota la 

seva protecció divina.  

 R̥V.1.55.1 descriu la preparació d'Indra per enfrontar-se al seu enemic Vr̥tra. Indra 

agafa el feix fermament amb les dues mans i n’esmola la vora com un ganivet per matar 

Vr̥tra. Això demostra que l'arma d'Indra no només és poderosa, sinó que també requereix 

habilitat i precisió per manejar-la. A més, la comparació d'Indra amb un artesà amb una 

destral emfatitza l'habilitat i la precisió requerides per manejar la seva arma amb eficàcia. 

El passatge també posa èmfasi en el poder destructiu de l'arma d'Indra, ja que es descriu 

com trencant arbres i tallant-los com un llenyataire amb una destral. Aquesta imatge 

emfatitza el poder brut de l'arma d'Indra i la seva capacitat per superar els obstacles al seu 

camí. En general, aquest passatge reforça la idea que l'arma d'Indra és una eina poderosa 

i mortífera que requereix habilitat i precisió per manejar-la amb eficàcia. La descripció 

del seu poder destructiu subratlla la importància de l'arma en les batalles d'Indra contra 

els seus enemics. 

 Els passatges del R̥gveda que he analitzat mostren la importància de l'arma d'Indra 

en el seu paper de déu de la tempesta. L'arma d'Indra es descriu com a afilada, poderosa 

i mortífera, capaç de derrotar els seus enemics i alliberar les aigües que nodreixen la 

humanitat. Aquesta representació d'un déu de la tempesta amb una arma poderosa no és 

exclusiva d'Indra, sinó que també està present en altres mitologies indoeuropees, com 

Zeus en la mitologia grega i Thor en la mitologia nòrdica.  
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 Les similituds entre aquests diferents déus indoeuropeus i les seves armes 

suggereixen que podria haver-hi algun origen o influència comuna que va portar al 

desenvolupament d'aquestes mitologies. És possible que les societats indoeuropees 

compartissin creences culturals i religioses semblants, que es reflectien en les seves 

mitologies. També podria ser que aquestes societats es veiessin influenciades mútuament 

a través del comerç o d'altres interaccions, donant lloc a la difusió d'idees i creences. 

 A partir de les característiques descrites als passatges, el déu de la tempesta 

indoeuropeu original podria haver estat una deïtat poderosa i temible, associada amb 

trons, llamps i pluges. Aquest déu hauria estat vist com un protector del poble, capaç de 

vèncer els seus enemics i proporcionar-los els recursos necessaris per a la supervivència. 

L'èmfasi en l'arma suggereix que aquest déu hauria estat vist com un guerrer, capaç 

d'utilitzar el seu poder per defensar el seu poble del mal. 

Les característiques descrites als passatges podrien haver estat heretades del 

rerefons indoeuropeu de la societat indoària. Les societats indoeuropees eren conegudes 

per la seva cultura guerrera i el seu èmfasi en la força i el valor. Aquest rerefons cultural 

podria haver influït en la representació d'Indra com un guerrer poderós i ferotge, capaç 

de derrotar els seus enemics amb la seva arma mortífera. A més, la importància dels trons, 

els llamps i les pluges en l'agricultura i la supervivència probablement hauria estat present 

en moltes societats indoeuropees, donant lloc a l'associació d'aquests elements amb el seu 

déu de la tempesta. 

 

3.3. Mitologia germànica i nòrdica 

Haustlöng és un famós poema escàldic en nòrdic antic compost pel poeta Þjódólfur de 

Hvinir durant l'època vikinga. Aquest poema èpic és un panegíric que glorifica les gestes 

llegendàries del rei Haakon el Bo de Noruega. El vers 18, dins de la composició més 

àmplia, captura un moment viu de proesa mítica i intervenció divina.  

 El passatge 18 del poema il·lustra vívidament un enfrontament entre Þórr i un 

gegant de la muntanya, destacant el poder aclaparador del tro de Þórr, el Mjǫlnir. 

L’expressió "es va enfonsar" (hné) suggereix la derrota i la submissió del gegant de la 

muntanya davant el formidable martell de Þórr. El martell es descriu com a "dur" 

(skǫrpum), posant l'accent en la seva força i durabilitat. Þórr, conegut com el "trenca-

roques" (berg-Dana brjótr), subratlla el seu paper com a protector del regne i adversari 

formidable per a qualsevol que s'atreveixi a desafiar-lo. 
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 El terme "poderós, desafiant" (jǫrmunþrjóti) retrata el gegant de la muntanya com 

un oponent formidable i resistent, però finalment incapaç de resistir la força del martell 

de Þórr. Aquesta trobada dinàmica exemplifica el tema general de la superioritat divina i 

el triomf de l'ordre sobre el caos, ja que Þórr, que representa els déus, sotmet i domina les 

forces del món natural. 

 El passatge exemplifica el motiu comú del combat heroic que es troba a la 

mitologia nòrdica antiga, on les deïtats s'entrenen en lluites èpiques contra adversaris 

formidables. Serveix com a testimoni de la força inigualable de Þórr i del seu paper com 

a campió i defensor dels déus i la humanitat. A més, el passatge mostra el paper central 

del tro com a arma, el Mjǫlnir en el cas de Þórr, com a emblema del poder diví de Þórr i 

l'encarnació del tro i el llamp a la mitologia nòrdica. En general, aquest passatge concentra 

la destresa i la importància mítiques del tro com a arma, destacant els temes mitològics 

del poder diví, el combat heroic i el triomf de l'ordre sobre el caos dins de la tradició 

nòrdica antiga. 

 Skáldskaparmál, traduït com "Llengua de la poesia" o "Dicció poètica", és una 

secció de l'Edda en prosa, una col·lecció de textos mitològics i poètics del nòrdic antic 

compilada per l'estudiós islandès Snorri Sturluson al segle XIII. Skáldskaparmál se centra 

específicament en l'art i les tècniques de la poesia nòrdica, proporcionant orientació i 

exemples per als aspirants a escalds. Serveix com a font valuosa per entendre les 

tradicions literàries i culturals de l'època vinkinga, oferint informació sobre les narracions 

mitològiques. Skáldskaparmál també inclou nombrosos contes i llegendes mitològiques, 

que sovint s'entrellacen amb explicacions i interpretacions d'instruments i convencions 

poètiques.  

 El passatge 35 de Skáldskaparmál aquí presentat destaca les qualitats excepcionals 

del martell Mjǫlnir, regalat a Þórr pel nan Sindri. El passatge emfatitza la capacitat de 

Þórr per llançar atacs poderosos amb el Mjǫlnir, sense cap limitació. Això mostra 

l'extraordinària força del martell i l'estatus de Þórr com a guerrer formidable a la narració 

mitològica. 

 A més, el passatge subratlla la fiabilitat del martell. Assegura que l'arma mai 

fallarà a Þórr, la qual cosa implica una sensació de poder i eficàcia inquebrantables. 

Aquesta qualitat s'alinea amb l'arquetip del tro com a arma, simbolitzant una força 

imparable capaç de triomfar sobre els adversaris. 
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 El passatge també destaca la notable precisió del martell. Afirma que quan es 

llença, el Mjǫlnir mai no perdrà el seu objectiu i sempre tornarà a la mà de Þórr. Aquest 

atribut significa no només la precisió del martell, sinó també l'habilitat i el control 

excepcionals de Þórr sobre l'arma. Reflecteix la capacitat del llamp per colpejar amb una 

precisió extrema, trobant el seu objectiu sense fallar. 

 A més, la frase esmenta la mida compacta del martell, permetent a Þórr mantenir-

lo a la seva camisa (sark). Aquest detall subratlla la portabilitat i l'accessibilitat de l'arma, 

millorant la seva utilitat en diverses situacions de combat. Simbolitza la versatilitat i la 

disponibilitat de l'arma per al seu ús en qualsevol moment. 

 El passatge 17 descriu la batalla clímax entre Þórr i Hrungnir. Hrungnir, dempeus 

sobre el seu escut, empunya una pedra afilada com a arma. A mesura que la batalla 

s'intensifica, els trons i els llamps acompanyen l'escena. Þórr, ple d'ira divina, llança el 

seu martell, el Mjǫlnir, a Hrungnir des de la distància. 

 En una demostració de força i habilitat, Hrungnir llença la pedra al martell. La 

pedra xoca amb el Mjǫlnir, trencant-se en dos trossos. Una part cau a terra, formant roques 

de sílex, mentre que l'altra peça colpeja el cap de Þórr, fent-lo col·lapsar. No obstant això, 

fins i tot en el seu estat de caiguda, el poderós martell de Þórr colpeja Hrungnir al cap, 

reduint el seu crani a petits pedaços. Hrungnir cau cap endavant sobre Þórr, amb el peu 

recolzat al coll de Þórr. 

 Que l'arma de Þórr representi el tro es reconeix en aquesta història del gegant 

Hrungnir, que veu un llamp i sent el tro immediatament abans que Þórr aparegui i li llenci 

el martell amb un efecte fatal. La matança de gegants i trols és la principal ocupació del 

martell. Es descriu regularment com una arma que trenca el cap de la víctima; en aquest 

cas, no hi ha cremades.37 38 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
37 West 2007, 253 
38 Watkins 1995, 429.  
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3.4. Tradicions hitites i anatòliques 

En el santuari de Yazilikaya, a la cambra principal, les parets estan adornades amb relleus 

captivadors, que ofereixen una visió del regne diví de Tarḫunna i Ḫebat. El relleu (Fig. 

1) representa una convergència de dues processons, que representen els déus del cercle 

(kaluti) de Teššub i Ḫebat. Al centre, Tarḫunna es troba alt. És retratat com una figura 

formidable, adornada amb símbols de la seva autoritat i poder. A la mà dreta sosté una 

porra tronadora, mentre que la mà esquerra agafa un símbol daurat de benevolència. 

Tarḫunna s'aixeca sobre dues muntanyes magnífiques.   

 Al costat de Tarḫunna hi ha Ḫebat, una deessa de gran importància al panteó. Ella 

encarna la força i les qualitats protectores associades als déus de la tempesta. En el relleu, 

Ḫebat es mostra dempeus sobre una pantera majestuosa, una encarnació de la seva 

ferocitat i naturalesa divina. Acompanyen Tarḫunna i Hebat els seus fills, Šarruma i 

Allanzu, juntament amb la seva néta. Aquestes deïtats més joves estan representades amb 

complexitat i simbolisme. Šarruma està representat dues vegades. Hebat i Sarruma, en la 

seva representació única, es troben sobre panteres, mentre que Allanzu i la néta es troben 

en una notable àguila de dos caps. Aquesta representació de Tarḫunna i Ḫebat, juntament 

amb la processó de divinitats que l'acompanya, ofereix una visió captivadora de les 

tradicions hittites i anatòlies que envolten els déus de la tempesta indoeuropeus.39  

  

                                                           
39 Gurney 1977, 19-23 
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CONCLUSIÓ 

 

L'estudi de les armes associades als déus de les tempestes d'origen indoeuropeu revela 

una visió fascinant de la interconnexió de cultures i mitologies antigues. Aquestes armes, 

amb les seves característiques i connexions compartides, proporcionen proves 

convincents d'un origen comú que transcendeix el temps i els límits geogràfics. Els 

notables paral·lelismes observats entre aquestes armes apunten cap a un simbolisme molt 

arrelat lligat a les poderoses forces de les tempestes. 

 Una de les conclusions clau d'aquesta investigació és el motiu recurrent de la 

destrucció i l'immens poder associat a aquestes armes. Ja siguin fetes amb metalls 

preciosos com l'or o forjades amb ferro resistent, aquestes armes encarnen la força i 

l'autoritat dels déus de la tempesta que representen. Aquests temes coherents a través de 

diferents mitologies indoeuropees suggereixen un profund significat cultural atribuït a 

aquests instruments divins. 

 A més, les connexions lingüístiques i etimològiques associades a algunes 

d'aquestes armes enforteixen encara més l'argument d'un origen compartit. Les 

semblances en llegendes, mites i creences que envolten aquestes armes serveixen com a 

evidència convincent que provenen d'un patrimoni cultural i religiós indoeuropeu comú. 

Tot i que algunes similituds es podrien atribuir potencialment a la influència horitzontal 

entre societats, la naturalesa extensa d'aquests paral·lelismes, juntament amb la distància 

temporal i espacial entre aquestes civilitzacions, fa que l'explicació de la influència sigui 

insuficient. 

 Reconeixent les limitacions inherents a l'estudi de la cultura indoeuropea, és 

essencial reconèixer que la nostra comprensió està limitada per l'escassetat d'evidències 

concretes. Tanmateix, el conjunt de coneixements que posseïm ens permet fer hipòtesis 

educades i extreure conclusions profundes sobre l'antic món indoeuropeu. Mitjançant un 

examen minuciós de les dades disponibles i l'anàlisi acurada dels patrons i símbols 

recurrents, obtenim valuoses vistes al paisatge mitològic compartit que abans connectava 

aquestes diverses cultures. 
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 En última instància, aquest estudi serveix com a base des d’on endinsar-se, 

demanant més exploració i investigació, a l'esfera cultural i religiosa indoeuropea. A 

mesura que continuem aprofundint en l'enigmàtic món de la nostra herència ancestral, 

hem de ser conscients de les complexitats i incerteses inherents a desvelar els misteris de 

les civilitzacions antigues. Mitjançant la recerca contínua i la col·laboració 

interdisciplinària, podem esperar obtenir més informació sobre el ric tapís de la cultura 

indoeuropea, enriquint la nostra comprensió del nostre passat col·lectiu. 

 Voldria acabar remarcant precisament la importància que la interdisciplinarietat 

té com a paper fonamental en l'exploració integral de la cultura i la mitologia 

indoeuropees. Combinant els coneixements i les metodologies de diverses disciplines 

com ara la lingüística, l'arqueologia, la mitologia comparada i els estudis religiosos, 

podem dibuixar una imatge més holística del món antic. Cada disciplina aporta la seva 

pròpia perspectiva i eines úniques a la taula, que ens permeten abordar el tema des de 

múltiples angles. La lingüística ens ajuda a traçar connexions i etimologies lingüístiques, 

l'arqueologia descobreix proves materials, la mitologia comparada revela motius i 

narracions compartides, mentre que els estudis religiosos ofereixen informació sobre els 

sistemes de creences i les pràctiques rituals. Mitjançant la integració d'aquests 

enfocaments diversos, podem transcendir les fronteres disciplinàries i obtenir una 

comprensió més profunda del complex tapís que és la cultura indoeuropea. La 

col·laboració interdisciplinària facilita una anàlisi més matisada i exhaustiva, que ens 

permet reunir els fragments del nostre patrimoni compartit i desentranyar els misteris del 

passat. 

 En descobrir els enigmàtics ecos de la cultura i la mitologia indoeuropees, se'ns 

recorda la recerca humana perdurable de significat i connexió, evocant una profunda 

sensació de admiració i meravella davant els fils atemporals que ens uneixen a través del 

vast tapís de la història. 

  



- 29 - 
 

APÈNDIX 

 

Fonts textuals i iconogràfiques  

 

GREGUES 

Hesíode, Teogonia 696-700:  

ἔζεε δὲ χθὼν πᾶσα καὶ Ὠκεανοῖο ῥέεθρα 

πόντος τ᾽ ἀτρύγετος· τοὺς δ᾽ ἄμφεπε θερμὸς ἀυτμὴ 

Τιτῆνας χθονίους, φλὸξ δ᾽ αἰθέρα δῖαν ἵκανεν 

ἄσπετος, ὄσσε δ᾽ ἄμερδε καὶ ἰφθίμων περ ἐόντων 

αὐγὴ μαρμαίρουσα κεραυνοῦ τε στεροπῆς τε. 

 

“I bullien tota la terra i els corrents de l'oceà 

i el pont estèril; i un vapor calent envoltava 

els Titans, fills de la terra, i la flama arribava al cel diví, 

immensa; i encegava els seus ulls, malgrat ser poderosos, 

el fulgor brillant del llamp i el llampec” 

 

Hesíode, Teogonia 844-846: 

καῦμα δ᾽ ὑπ᾽ ἀμφοτέρων κάτεχεν ἰοειδέα πόντον 

βροντῆς τε στεροπῆς τε, πυρός τ᾽ ἀπὸ τοῖο πελώρου, 

πρηστήρων ἀνέμων τε κεραυνοῦ τε φλεγέθοντος. 

 

“I va estendre's pel pont violaci l’ardor produïda per ambdós contendents, 

pel tro i el llamp [de Zeus] i pel foc emès pel monstre, 

pels vents tempestuosos i els llamps ardents” 

 

Píndar, Pítica III, 57-58.  

χερσὶ δ᾽ ἄρα Κρονίων ῥίψαις δι᾽ ἀμφοῖν ἀμπνοὰν στέρνων κάθελεν 

ὠκέως, αἴθων δὲ κεραυνὸς ἐνέσκιμψεν μόρον. 

 

“I així el fill de Cronos amb les mans va llençar un llamp a tots dos i ràpidament els va 

arrencar l’alè del pit, i un llamp ardent els va precipitar la mort.”  
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HITTITES 

 

Figura 1: Relleu en la Cambra A del santuari de Yazilikaya. (Gurney 1977, 21) 

 

NÒRDIQUES 

Haustlöng 18, 5-8 

Þar hné grundar gilja 

gramr fyrir skǫrpum hamri 

en berg-Dana bagði 

brjótr við jǫrmun‹þrjóti›. 

 

“Allà es va enfonsar el gegant de la muntanya  

abans que el dur martell 

i el trenca-roques (Þórr) obligués 

a retrocedir el poderós desafiant.” 

 

Skáldskaparmál 35.  

Þá gaf hann Þór hamarinn ok sagði, at hann myndi mega ljósta svá stórt sem hann vildi, 

hvat sem fyrir væri, at eigi myndi hamarrinn bila, ok ef hann yrpi honum til, þá myndi 

hann aldri missa ok aldri fljúga svá langt, at eigi myndi hann sækja heim hönd, ok ef þat 

vildi, þá var hann svá lítill, at hafa mátti serk sér. 

 

“Llavors va donar el martell a Þórr, i va dir que Þórr podria colpejar tan fort com volgués, 

qualsevol cosa que hi hagués davant seu, i el martell no fallaria; i si la llençava a alguna 

cosa, mai faltaria, i mai volaria tan lluny com per no tornar a la seva mà; i si es vol, podria 

guardar-lo al seu sark, era tan petit; però, de fet, era un defecte del martell que el braç del 

davant era una mica curt.” 
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Skáldskaparmál 17 

Þá skaut Hrungnir skildinum undir fætr sér ok stóð á, en tvíhendi heinina. Því næst sá 

hann eldingar ok heyrði þrumur stórar. Sá hann þá Þór í ásmóði. Fór hann ákafliga ok 

reiddi hamarinn ok kastaði um langa leið at Hrungni. Hrungnir færir upp heinina báðum 

höndum ok kastar í mót. Mætir hon hamrinum á flugi, ok brotnar sundr heinin. Fellr 

annarr hlutr á jörð, ok eru þar af orðin öll heinberg. Annarr hlutr brast í höfði Þór, svá 

at hann fell fram á jörð. En hamarrinn Mjǫllnir kom í mitt höfuð Hrungni ok lamði 

hausinn í smán mola, ok fell hann fram yfir Þór, svá at fótr hans lá of háls Þór. 

 

“Aleshores, Hrungnir va posar l'escut sota els seus peus i es va aixecar sobre ell, 

empunyant la pedra amb les dues mans. Llavors va veure ràpidament llamps i va sentir 

grans trons; aleshores va veure Þórr amb una ira semblant al déu, que es va avançar furiós 

i va fer girar el martell i el va llançar a Hrungnir des de lluny. Hrungnir va aixecar la 

pedra amb les dues mans i la va llançar contra ell; va colpejar el martell en vol, i la pedra 

es va trencar: una part va caure a terra, i d'aquí van sortir totes les roques de sílex; l'altra 

va esclatar al cap de Þórr, de manera que va caure cap endavant a terra. Però el martell 

Mjǫllnir va colpejar Hrungnir al mig del cap i li va trencar el crani en petits fragments, i 

va caure cap endavant sobre Þórr, de manera que la seva cama va quedar sobre el coll de 

Þórr” 

 

VÈDIQUES 

R̥V 01.032.02 

अह॒न्नहह ॒ पर्वते॑ हिहिय ण॒  त्वष् ॑स्म॒ र्ज्  ॑स्॒वयय ॑ततक्ष।  

र् ि॒  इ॑र् ध॒ेनर् ॒  स्यन्॑दम न  ॒अञ् ॑  सम द्॒रमर्॑ जग् र॒ प ॑ ॥ 

ahann ahim parvate śiśriyāṇaṃ tvaṣṭā asmai vajraṃ svaryaṃ tatakṣa / 

vāśrā iva dhenavaḥ syandamānā añjaḥ samudram ava jagmur āpaḥ // 

 

“Va matar la serp, que descansava a la muntanya; per a ell Tvaṣṭar va forjar el seu llamp 

ressonant; com vaques lleteres mugint, les aigües fluint es van precipitar ràpidament cap 

a l'oceà.” 
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R̥V 01.052.04 

आ य  पृणन्ति हिहर् सद्मबहहवष  सम द्र  न स भ्व  स्व  अहिष्य  | 

त  र॑ृ्त्॒रहत॒े् अन  तस्थ रूतय  ि ष्  ॒इन्॑द्रमर् त॒  अह्र तप्सर्  || 

ā yaṃ pr̥ṇanti divi sadmabarhiṣaḥ samudraṃ na subhvaḥ svā abhiṣṭayaḥ / 

taṃ vr̥trahatye anu tasthur ūtayaḥ śuṣmā indram avātā ahrutapsavaḥ // 

 

“Aquell al qual omplen com al mar els seus propis poders superiors de bona essència, que 

tenen com a seu l'herba sacrificial al cel, Indra, al seu costat estaven com a ajudants en 

matar Vr̥tra (els Marut) de ràfegues xixuejants, que no s'assequen ni s'obstrueixen.” 

 

R̥V 01.052.08 

जघन्व न  हररहि  स िृतक्रत॒हर्न्॑द्र र्त्रय मन षे ग त यन्नप  | 

अयछथ  ब ह्वोर्वज्म यसमध रयो हिव्य  सूयय दृिे|| 

jaghanvān u haribhiḥ sambhr̥takratav indra vr̥traṃ manuṣe gātuyann apaḥ / 

ayachathā bāhvor vajram āyasam adhārayo divyā sūryaṃ dr̥śe // 

 

“Després de matar Vr̥tra amb cavalls de badia, oh Indra, seu de tot coneixement, desitjós 

d'obtenir les aigües per a l'home, vas brandar el llamp fet de metall amb les dues mans i 

vas posar el sol al cel perquè es veiés.” 

 

R̥V 01.055.01 

हि॒र्हच॑िस्य र्रर॒म  हर् प॑प्रथ॒ इन्द्र ॒  न म॒ह्न  प॑ृहथ॒र्ी च॒न प्रहत॑। िीम॒स्त हर्॑ष् ञ्चषव॒हणभ्॑य आत॒प  हििीत॒े॑ 

र्ज् ॒ तेज॑स॒े न र् स॑ग ॥ 

divaś cid asya varimā vi papratha indraṃ na mahnā pr̥thivī cana prati / 

bhīmas tuviṣmāñ carṣaṇibhya ātapaḥ śiśīte vajraṃ tejase na vaṃsagaḥ // 

 

“La seva grandesa va esdevenir major fins i tot que el cel i fins i tot la terra no és 

comparable a Indra; terrible, poderós, ardent, esmola el seu llamp com un brau (les seves 

banyes) per la visió (dels homes), per la seva força.”  
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R̥V 01.080.12 

न रे्पस  न तन्यतेन्द्र  र्त्रो हर् बीियत्| 

अभे्यन  र्ज् आयस  सहस्रिृहष्र यत चवन्नन  स्वर ज्य .|| 

na vepasā na tanyatendraṃ vr̥tro vi bībhayat / 

abhy enaṃ vajra āyasaḥ sahasrabhr̥ṣṭir āyat ārcann anu svarājyaṃ. // 

 

“Vr̥tra no va fer por a Indra amb el seu tremolor o el seu rugit tronador. El seu llamp de 

ferro de mil puntes va apropar-se a ell (Vr̥tra) i (et) canten honorant el (teu) propi poder, 

(Indra)” 

 

R̥V 01.085.09 

त्वष्  ॒यद्वज् ॒ स क॑ृत  हहर॒ण्यय  ॑स॒हस्॑रिृहष् ॒ स्वप  ॒अर्॑तवयत्।  

ध॒त्त इन्द्रो ॒नयवप  ह॑स॒ कतव॒रे्ऽह॑नृ्वत्॒र  हनर॒प म ब्॑जिणव॒र्म्॥ 

tvaṣṭā yad vajraṃ sukr̥taṃ hiraṇyayaṃ sahasrabhr̥ṣṭiṃ svapā avartayat / 

dhatta indro nary apāṃsi kartave 'han vr̥traṃ nir apām aubjad arṇavam // 

 

"Quan Tvaṣṭā el de bons treballs va posar en moviment el llamp daurat, ben fet, amb mil 

vores, Indra el va destinar a fer actes heroics, va matar Vr̥tra, va alliberar el corrent de les 

aigües.” 

 

R̥V 01.130.04 

ि द॒॒ृह ण॒ो र्ज्॒हमन्द्रो ॒गि॑स्तो ॒  क्षदे्मर्॑ हत॒ग्मस॑न य॒ स  श्॑यिहह॒हत् ॑य॒ स  श्॑यत्। 

स ॒हर्॒व्य न॒ ओज॑स  ॒िर्ोह॑िररन्द्र म॒ज्मन ॑। 

 तषे्र्॑ रृ्क्॒ष  र्॒हननो ॒हन र॑ृ्चहस पर॒शे्वर्॒ हन र॑ृ्चहस॥ 

dādṛhāṇo vajram indro gabhastyoḥ kṣadmeva tigmam asanāya saṃ śyad ahihatyāya saṃ 

śyat / 

saṃvivyāna ojasā śavobhir indra majmanā / 

taṣṭeva vṛkṣaṃ vanino ni vṛścasi paraśveva ni vṛścasi //| 

 

“Indra, agafant el llamp esmolat amb ambdues mans, el va esmolar per a llençar-lo, el va 

esmolar per a matar la serp. Oh Indra, revestit de poder, força i grandesa /  (tu) la talles 

(la serp) tal com un fuster el tronc d'un arbre, la talles com amb una destral.” 
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R̥V 02.030.03 

ऊर्ध्वो हयस्थ िध्यिररके्ष.अध  र्त्र वय प्र र्ध जि र | 

हमह  र्स न उप हीमि द्रोत हतग् य धो अजयच्छत्र हमन्द्र  || 

ūrdhvo hy asthād adhy antarikṣe adhā vr̥trāya pra vadhaṃjabhāra / 

mihaṃ vasāna upa hīm adudrot tigmāyudho ajayac chatrum indraḥ // 

 

"(Indra) es posà enlairat adalt entre terra i cel, aleshores llençà contra Vr̥tra la seva arma 

mortal; cobert per un núvol, llavors (Vr̥tra) va atacar-lo (però) Indra, portador d'armes 

esmolades, va véncer l'enemic.” 

 

R̥V 07.018.18 

िश्॑विो ॒हह ित्॑रर्ो र र॒ध षे् ॑ि॒ेिस्॑य हच॒च्छधवत॑ो हर्न्॒द रन्तध॑म्। 

मत व त ॒एन ॑  स्त र्॒तो य  क॒ृणोहत॑ हत॒ग्  तन्तस्॒हन्न ज॑हह॒ र्ज्॑हमन्द्र॥ 

śaśvanto hi śatravo rāradhuṣ ṭe bhedasya cic chardhato vinda randhim / 

martāṃ ena stuvato yaḥ kṛṇoti tigmaṃ tasmin ni jahi vajram indra // 

 

“Com que els (teus) nombrosos enemics han estat sotmesos per tu, procura la submissió 

del desafiant Bheda, que fa la maldat contra els mortals per la (seva) lloança (a tu); llença, 

Indra, el llamp esmolat contra ell!” 

 

R̥V 07.104.04 

इन्द्र सोम  र्तवयत  हिर्ो र्ध  स  पहथवव्य  अघि स य तहवणम | 

उत तक्षत  सर्यय पर्वतेभ्यो येन रक्षो र् रृ्ध न  हनजूर्वथ  || 

indrāsomā vartayataṃ divo vadhaṃ saṃ pṛthivyā aghaśaṃsāya tarhaṇam / 

ut takṣataṃ svaryaṃ parvatebhyo yena rakṣo vāvr̥dhānaṃ nijūrvathaḥ // 

 

“Indra i Soma, brandeu des del cel i des de la terra l'arma fatal per a esclafar el que desitja 

el mal; formeu el (llamp) ressonant dels núvols (com a muntanyes), amb el qual esmicoleu 

la creixent força demoníaca.” 

  



- 35 - 
 

BIBLIOGRAFIA 

 

Adams D.Q.; Mallory J.P. (1997). Encyclopedia of Indo-European Culture. Londres: 

Taylor & Francis. 

Bader, F. (1989). “La langue des dieux, ou, L'hermétisme des poètes indo-européens.” En 

Campanile, E. Testi linguistici 14. Pisa: Giardini. 

Cross, S.H.; Sherbowitz-Wetzor, O. P. (1953). The Russian Primary Chronicle, 

Laurentian Text. Cambridge: The Mediaeval Academy of America. 

Dasent, G.W.; Oxon, B.A. (1842). Snorri Sturluson. The Prose or Younger Edda. 

Estocolm: Norstedt and Sons.  

De Vries, J. (1961). Keltische Religion. Stuttgart: W. Kohlhammer Verlag.  

Dillmann, F.-X. (1991). L’Edda. Récits de mythologie nordique par Snorri Sturluson. 

Paris: Éditions Gallimard.  

Faulkes, A. (2001). Snorri Sturluson. Edda. Londres: Everyman.  

Grimm, J. (2013). Teutonic Mythology I. Londres: Forgotten Books.  

Gurney, O.R. (1977). Some Aspects of Hittite Religion. Oxford: Oxford University Press.  

Kalik, J.; Uchitel, A. (2019). Slavic Gods and Heroes. Nova York: Routledge.  

Mayrhofer, M. (1963). Kurzgefasstes etymologisches Wörterbuch des Altindischen. 

Heidelberg: Universitätsverlag Winter.  

Müller, R. (2008). Jahwe als Wettergott. Studien zur althebräischen Kultlyrik anhand 

ausgewählter Psalmen. Berlin: Walter de Gruyter.  

Nagy, G. (1990). Greek Mythology and Poetics. Cornell: Cornell University Press.  

Oldenberg, H. (1894). Die Religion des Veda. Berlin: Wilhelm Hertz.  

Pokorny, J. (1951-69). Indogermanisches etymologisches Wörterbuch. Bern: Francke.  

Turville-Petre, E.O.G. (1964). Myth and Religion of the North. The Religion of Ancient 

Scandinavia. Nova York: Holt, Rinchart and Winston. 

Velius, N. (1996-2005). Baltų religijos ir mitologijos šaltiniai. I-IV. Vilnius: Mokslo ir 

enciklopedijų leidykla.   

Von Schroeder, L. (1914-16). Arische Religion I-II. Leipzig: H. Haessel Verlag.  



- 36 - 
 

Watkins, C. (1995). How to Kill a Dragon. Oxford: Oxford University Press.  

West, M.L. (2007). Indo-European Poetry and Myth. Oxford: Oxford University Press. 

Znayenko, M.J. (1981). The Gods of the Ancient Slavs. Tatishchev and the Beginnings of 

Slavic Mythology. Columbus: Slavica Publishers.  



 

 


