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ABSTRACT

Aquest treball pretén aprofundir en la comprensio de les interconnexions entre diferents
religions d'origen indoeuropeu, amb un focus especific en I'arma dels déus de la tempesta
com a motiu comu. Mitjangant I'estudi i la comparacio dels textos mitologics associats a
diferents déus de la tempesta, aquesta investigacié pretén identificar i analitzar les
caracteristiques 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. Mitjancant una exploracio de fonts textuals, la investigacio estableix una
base per entendre els contextos culturals i religiosos en qué van sorgir aquestes divinitats.
En segon lloc, aquest treball pretén identificar i analitzar els trets i simbols comuns
associats a I'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
comprensio mes matisada del paisatge religids indoeuropeu i de les maneres en qué els
motius i simbols 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.



1. INTRODUCCIO: ELS DEUS DE LA TEMPESTA

L’ambit de la mitologia és un ric tapis 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: I'arma dels déus de
la tempesta. Aquestes deitats, sovint associades amb trons, llamps i fenomens
tempestuosos, empunyaven armes poderoses que eren alhora impressionants i
simboliques de la seva autoritat divina. En aquest treball, ens endinsem en I'enigmatic
mon d'aquests déus de la tempesta d'origen indoeuropeu, examinant el seu context
mitologic, les etimologies, les connexions linglistiques i la importancia de la seva arma
en diverses tradicions culturals.

Per entendre de manera exhaustiva la importancia de les armes emprades pels déus
de la tempesta, és crucial proporcionar un teld de fons contextual per a cada deitat. El
divers panted indoeuropeu compta amb una gran varietat de déus de la tempesta.
Aprofundint en les seves respectives mitologies, descobrim les narracions que envolten
aquestes deitats i posem llum sobre els papers que van jugar dins de les seves respectives
cultures.

L'etimologia i les connexions linguistiques tenen un paper essencial a I'nora de
desentranyar els misteris de la mitologia indoeuropea. Rastrejar les arrels lingiistiques
dels noms associats amb els déus de la tempesta i les seves armes pot oferir informacio
sobre I'herencia compartida d'aquestes cultures. Analitzant I'etimologia dels seus noms i
identificant connexions linguistiques entre diferents llenglies indoeuropees, podem
descobrir fils ocults que uneixen aquestes figures mitologiques.

A més d'investigar els aspectes linglistics, 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 deitats proporcionen un
Ilenguatge visual a traves del qual s'expressen el seu poder, autoritat i significat cosmic.
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.



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 vikingues, el Rig-Veda i un relleu hitita, que presenten una amplia
gamma de perspectives i idees. Juxtaposant aquests fragments, pretenem identificar
motius comuns, temes recurrents i variacions subtils, il-luminant les maneres en qué 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 importancia de les armes que
empunyaven els déus de la tempesta d'origen indoeuropeu. Mitjancant una exploracio
exhaustiva del seu context mitologic, connexions linglistiques i representacions
simboliques, pretenem abocar llum sobre la fascinacié perdurable i laimportancia cultural
d'aquests armaments divins. En aprofundir en els ambits del mite i la llegenda antics, ens
embarguem en un viatge que millorara la nostra comprensié de I'experiéncia humana i el

profund impacte de la mitologia en la nostra consciéncia col-lectiva.

1.1. Visi6 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
historia. Aquests déus sovint s'associen amb trons, llamps i altres aspectes del temps
atmosferic, 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 Zebg, llati luppiter, antic indi Indra-, antic nordic Porr, celta Taranis,
litua Perkiinas, eslau Peruns, hittita *Tarsunna-.

Encara que aquests déus provenen de cultures diferents, comparteixen moltes
similituds pel que fa al seu poder, simbols i caracteristiques. Molts d'ells es representen
amb un llamp o una altra arma poderosa, i sovint s'associen amb forca, coratge i proteccio.
A meés, aquests déus sovint tenen mitologies complexes que expliquen els seus origens i
els seus rols en el mon. Examinant les caracteristiques i creences sobre aquests diferents
déus de la tempesta, podem obtenir una comprensié més profunda de com les cultures
indoeuropees veien el mén natural i les forces que el governen.

Tot i que no hi ha proves directes de les creences i practiques dels pobles
protoindoeuropeus, els estudiosos han utilitzat proves lingtistiques i han buscat similituds

entre les llenglies indoeuropees per reconstruir el sistema de creences d’aquests pobles.



El pante6 protoindoeuropeu inclou una série de divinitats que son afins i
associades amb atributs i mites similars. Aquestes deitats inclouen *dieys pH:ter, el déu
de la llum del cel diurn; la seva consort *d"g’em-, la mare terra; la seva filla * H:éus-os, la
deessa de l'alba; *seh-u-1-, una divinitat solar o uns bessons divins coneguts per noms
diversos (skt. Asvin-/Nasatya-, gr. Aidokovpou, lit. Asvieniai/Dievo suneliai “fills de
Dievas”, déu del cel, etc). Altres divinitats, com ara el déu del temps atmosféric
*perk“unos o el déu pastor *péH-us-6n, només estan testimoniades en un nombre limitat
de tradicions.

Alguns mites també es poden datar a I'epoca protoindoeuropea, com ara una
historia que representa una figura mitica associada amb el tro que mata una serp policefala
per alliberar torrents d'aigua. Existeixen diverses escoles de pensament sobre les possibles
interpretacions de la mitologia protoindoeuropea reconstruida; les principals mitologies
utilitzades en la reconstruccié comparativa son l'indoiraniana, la baltica, la romana i la

nordica, sovint recolzades per proves céltiques, gregues, eslaves, etc.

1.2. Zeus

Zeus és un dels déus de la tempesta més destacats i coneguts del panteo 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 capag
de destruir qualsevol cosa que colpejava.t

Segons Hesiode a la Teogonia, Zeus és representat com una divinitat poderosa i
venerada®. Zeus és descrit com el més fort dels déus, i el seu llamp s'emfatitza com un
simbol de la seva forca®. Les Muses, filles de Zeus, canten cangons en el seu honor?.

El llinatge de Zeus també es destaca. Es fill de Cronos i Rea, que van tenir molts
fills, entre els quals Hestia, Deméter, Hera, Posidd, Hades i el mateix Zeus®. El naixement
de Zeus va ser ocult a Cronos, que es va empassar els seus fills, pero 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 Cronos®.

! Nagy 2018, 181-201

2 Hes. Theog. 47-49.

3 Hom. Il. 75-77; Od. V. 126-129.
4 Hes. Theog. 11.

> Hom. Il. 111. Od. XXI. 416.

6 Hes. Theog. 453-506.



El poder de Zeus es demostra encara mes a traves de la seva possessio de trons i
llamps. Els Ciclops Brontes, Esteropes i Arges van forjar llamps per a Zeus,
proporcionant-li la seva arma especial’. Zeus maneja aquesta arma per sacsejar la terra i
afirmar el seu domini. A mes, lI'associacié de Zeus amb els llamps i els trons s'emfatitza
com a simbol de la seva autoritat i control sobre els elements naturals®.

La influéncia de Zeus s'estén més enlla de I’ambit dels déus i fins al mén mortal.
Les Muses canten la connexio de Zeus amb els reis i els governants, atribuint-li la seva
autoritat. Finalment, destaca la seva relacio amb deesses com Mnemosine, ja que li donen
fills que tenen papers importants entre els déus i en el mon mortal®. La connexi6 de Zeus
amb Hecate, 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 batalles'®. EI domini de Zeus sobre els déus,
el seu paper com a governant que empunyava els Ilamps i les seves interaccions amb

diverses criatures i éssers demostren la seva importancia i poder en la mitologia grega'!
12

1.3. Jupiter
Com a rei dels déus de la mitologia romana, es creia que Jupiter tenia control sobre els
[lamps, que utilitzava com a arma contra els seus enemics. Jpiter també estava associat
amb el cel, aixi com amb les lleis i la justicia. En molts aspectes, el caracter i els poders
de Jupiter son similars als de Zeus en la mitologia grega, i és evident que aquestes dues
deitats comparteixen una heréncia indoeuropea comuna.

La transicié de Zeus a Japiter marca una interseccié fascinant de la mitologia
grega i romana. Tot i que Zeus i Jlpiter comparteixen origens indoeuropeus comuns i
molts atributs com a déus de la tempesta, també presenten caracteristiques 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
identificacio de Zeus amb Japiter es va fer més destacada. En aquesta transicid,
I'associacié de Zeus amb el tro i els llamps, les seves formidables armes, es va fusionar

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

" Hes. Theog. 139-141.

8 Hes. Theog. 687-706.

® Hes. Theog. 53-62.

10 Hes. Theog. 411-452.

11 Hes. Theog. 514-516; 840-859.
12 \West 2007, 247-9.



Tanmateix, malgrat aquestes similituds, Japiter va desenvolupar diferents
qualitats en la mitologia romana. Va arribar a representar I'encarnacio del poder politic,
la llei i la justicia, que reflecteix I'émfasi de la societat romana en el govern i l'ordre. Tot
i que Zeus va romandre estretament lligat a la narracié mitologica i al regne huma, la
influéncia de Jupiter es va estendre al regne de I'ofici de govern i la sanci6 divina de
l'autoritat. Aixi, la convergencia de Zeus i Jupiter il-lustra la complexa interaccid entre
les creences religioses, l'intercanvi cultural i el desenvolupament Unic dels sistemes
mitologics a I'antiga Grecia i Roma.

Segons la Eneida de Virgili, Japiter 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, Jupiter esta associat
amb un poder immens i és capac de desencadenar forces destructives. Pot llancar foc des
dels navols, destruir vaixells i agitar els mars amb els vents®3. El llamp com a arma és una
caracteristica fonamental de Jupiter, destacant la seva associacié amb tempestes i trons.
Els trons sén un simbol del seu poder i autoritat. Una altra caracteristica és el seu llinatge
divi. Jupiter és fill de Saturn i germa i marit de Juno*. Es posa l'accent en el seu llinatge,
reforcant encara més el seu estatus de poderosa deitat.

Jupiter també es representa com un déu que pot complir les profecies i guiar les
accions dels individus®™®. A ’Eneida, Jupiter es presenta com la figura que decideix el
desti d’Enees i els seus companys, dirigint-los cap a la seva patria destinada a Italia. A
més, Japiter té control sobre els fenomens naturals, com ara tempestes, vents i
terratrémols'®. Finalment, tot i que Japiter és una deitat poderosa i temible, també és capag
de compassié i misericordia. Escolta les pregaries i les stpliques, i es pot emocionar per

les desgracies dels individus.’

13 Verg. Aen. VI. 586.

14 Verg. Aen. |. 46-47.

15 Verg. Aen. I. 522; 731-33.

16 Verg. Aen. VIII, 353-354; IX. 670-671.
17 West 2007, 248



1.4. Indra

Indra és una de les divinitats més importants i venerades de I'antic panted 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 deitats d'origen indoeuropeu, com ara Zeus i
Jupiter, pero també presenta caracteristiques i atributs anics que reflecteixen el context
cultural i religids especific en que se I’adorava. L'associacio d'Indra amb I'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 poderos Ilamp fet d'or. Es descriu com
la seva arma principal, capag de trencar obstacles i enemics. A més, Indra és retratat com
una deitat forta i poderosa. Posseeix una gran forca fisica 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 victoria.

Una altra caracteristica és que se I’anomena Senyor de les Aigiies: Indra esta
associat al control i alliberament de les aigiies. Se li atribueix la capacitat de fer que les
aigiies flueixin lliurement i sovint se I'elogia pel seu paper a I'hora de portar la pluja i
garantir la fertilitat de la terra. Indra tambe és venerat com a receptor d'ofrenes de sacrifici.
Els adoradors li ofereixen libacions i regals, buscant el seu favor i proteccido. A mes, Indra
és esmentat sovint juntament amb els Maruts, un grup de déus de la tempesta. Se'l retrata
com el seu lider o aliat, i es descriu com I'acompanyaven en les seves batalles.

El Soma, una beguda sagrada, és esmentada sovint en relacié a Indra. Es diu que
augmenta el seu poder i forca, i les seves ofrenes es fan per satisfer-lo. Una altra
caracteristica d’Indra és la seva autoritat reial i divina: Indra és elogiat com una figura
semblant a un rei amb domini imperial. Es 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 posseidor de saviesa i coneixement. Se li atribueix la comprensio 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 cami.*® 1°

18 West 2007, 244-7
19 Oldenberg 1894, 132-78



1.5. Porr (Thor)

En el context d'aquest treball, Porr és una figura significativa com a déu de la tempesta
d'origen indoeuropeu. Aquest deu és més conegut per la mitologia nordica, on sovint se'l
representa com un poderds guerrer i protector de la humanitat. Com a déu de la tempesta,
maneja el poderds Miollnir, un martell capa¢ de crear trons i llamps. Com altres déus de
la tempesta indoeuropeus, Porr és associat amb el cel i els elements, i sovint és invocat
com a protector enfront dels perills del moén natural.

En la mitologia nordica, Porr es descriu com el més fort de tots els déus i homes.
Posseeix una forca fisica immensa i és capa¢ de grans gestes. Es conegut per la seva
habilitat per manejar el seu martell, Miollnir, que és un simbol del seu poder. A més,
I'arma principal de Porr es representa com una arma-llamp capag de causar una destruccio
devastadora. Es diu que és tan pesat que només Pérr pot aixecar-lo, i quan es llanca, no
falla mai el seu objectiu i torna a la seva ma. A barr se I'associa amb els trons i les
tempestes. Sovint se'l representa com el portador de llamps, i la seva preséncia
s'acompanya del so del tro. La seva capacitat per controlar i convocar tempestes és un
aspecte important del seu caracter. Una altra caracteristica principal de borr és el seu
llinatge. La mare de borr és JOrd, que representa la terra. Aquesta connexio amb la terra
emfatitza la seva associacio amb les forces naturals i la fertilitat.

pérr s'embarca en diversos viatges i es troba amb nombrosos adversaris.
S'enfronta a éssers poderosos, com els gegants i el monstru6s Midgardsworm, i participa
en batalles on demostra el seu poder i supera tots els reptes. A més, borr €s representat
com valent i sense por. S'enfronta sense por a oponents formidables i no defuig les
situacions dificils. La seva determinacio i valentia sén fonamentals en el seu caracter.
Finalment, borr sovint és representat com un déu benevol que protegeix els déus i els
humans de les amenaces i les forces del mal. Es conegut per la seva preocupacio per la

humanitat i la voluntat de defensar-los.2° 21

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



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
simbol 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 caracteristiques clau. Taranis és representat
com una deitat ambivalent, que encarna tant la violencia de la tempesta com el llamp que
dona la benediccio. 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 lum divina i posseeixen un poder saludable quan fan sortir les aiglies nutritives del cel.

Hi ha una associacio entre Taranis i Jupiter, en la mesura que €s I'equivalent gal
del déu roma del cel. Taranis, com el Jupiter gal, representa una deitat del cel, la
manifestacid més gran de la qual és el sol. Tanmateix, els llamps i les tempestes també
tenen importancia, ja que sén simbols de la llum divina.

Interpretar Taranis i altres deitats gales presenta reptes a causa de les incerteses i
les contradiccions. Hi ha interpretacions contradictories 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 precaucio a
I'nora d'interpretar la informacio disponible.

Finalment, s’ha argumentat que Taranis podria estar associat a la classe social de
I'aristocracia bél-lica. Tot i que pot haver-hi una percepcid inicial de Taranis com un "déu
del llamp", el context indoeuropeu suggereix una funcid diferent. Les comparacions amb
el déu germanic Porr revelen Taranis com un déu associat a la guerra i les elits guerreres,

en lloc de només com un déu del llamp.??

1.7. Perkiinas
Perktinas és una deitat destacada al panted baltic, coneguda per la seva associacié amb

trons, llamps i tempestes. Com a déu del tro i la guerra, sovint se'l representa amb una
arma a la ma, que simbolitza el seu poder i for¢ca. Com altres déus de la tempesta d'origen
indoeuropeu, Perkiinas és venerat per la seva capacitat de controlar els elements i protegir

el seu poble dels danys.®

22 De Vries 1961, 20-143
23 Grimm 1882, 171.



Perkiinas s'associa sovint amb trons i llamps, i ocupa una posicié destacada al
panteo baltic. Es considerat el déu dels trons i les tempestes, compartint similituds amb
altres déus de les tempestes. Perkiinas €s representat com una poderosa deitat, capag
d’empunyar I'arma-llamp per controlar les forces de la natura.?*

El culte a Perkiinas 1 altres déus a la religi6 baltica era politeista, posant émfasi en
la reverencia pels fenomens naturals i objectes com el sol, la lluna, I'aigua, els arbres, els
animals i els trons. Aquestes divinitats sovint estaven associades amb elements especifics
del mon natural. EI poble baltic creia en I'existéncia de multiples déus i deitats de rang
inferior, i les fonts esmenten diversos déus al costat de Perkiinas, depenent de la regio i
la font especifica.

Perkiinas va ser particularment significatiu com a deitat patrona dels guerrers. El
seu temple a Vilnius suggereix el seu estatus elevat durant la centralitzacié de I'estat litua
i la resisténcia contra les influencies cristianes.

La religi6 baltica també va donar una gran importancia al foc, que es considerava
sagrat. El foc etern, encés i cuidat per individus designats, tenia un paper central en els
rituals i les ofrenes religioses. El culte al foc connecta encara meés la religié baltica amb
les antigues religions hittita, india i romana.

Es important recongixer que la religié baltica no tenia un Gnic déu més important
comparable a Zeus en la mitologia grega o Indra a la mitologia india. Algunes fonts i
regions atribueixen diferent protagonisme a diversos déus. Tot i que algunes fonts
esmenten Perkiinas amb més freqiiencia, altres destaquen déus com Nunadievis,

Ukapirmas, Auktéjas Visagalasis i Patulas.?®

1.8. Perun

Perun és una deitat eslava dels trons i els llamps, i es considera un dels déus més
importants del panted eslau. Conegut per la seva naturalesa ferotge i agressiva, es creia
que Perun manejava un poderds llamp que utilitzava per derrotar als seus enemics i
mantenir lI'ordre a l'univers. Com a déu de la tempesta d'origen indoeuropeu, Perun
comparteix moltes similituds amb altres déus del tro com Zeus, Japiter i POrr. Tanmateix,
les seves caracteristiques Uniques i el context mitologic el diferencien dels seus homolegs

d'altres cultures.

24 \elius 1996, 66-68.
2% Velius 1996, 29-45
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Perun va ser adorat per les primeres tribus eslaves. Com els seus equivalents indo-
europeus, esta estretament relacionat amb el Ilamp, el tro i les armes. En tractats i acords
importants, els russos juraven per les seves armes i per Perun, cosa que significava la
connexié del déu amb la guerra i la proteccio. L'arma-llamp és esmentada amb freqliencia
a les fonts, simbolitzant el poder i I'autoritat de Perun.

El culte als idols, incloses les estatues de fusta de Perun, era una practica habitual
entre els pobles eslaus abans de la seva conversio al cristianisme. Els russos creien que
prestant juraments per Perun i Volos, el déu del bestiar, rebrien proteccio i romandrien
fidels als seus acords. Es pensava que els transgressors que violaven els seus juraments

patirien el castig de Perun.?®

1.9. *Tarhunna-

Al pante6 dels déus de la tempesta indoeuropeus, *Tarhunna- (gairebé sempre escrit amb
els ideogrames 9U i Y“ISKUR), també conegut en luvita cuneiforme com 9Tariuyant- o
Tarhunt- (cf. Kloekhorst 2008, 835-6), és una de les divinitats més antigues i venerades.
Adorat principalment a I'antic imperi hittita, que abastava I'actual Turquia i Siria des del
segle XVIII fins al segle XI1 aC, es creia que *Tarhunna- controlava les forces dels trons
i els llamps, i sovint se I'associava amb el toro, simbolitzant la seva immensa for¢a i poder.
Malgrat I'escassetat de textos hittites supervivents, la mitologia i la iconografia de
*Tarhunna- ofereixen una visié fascinant de les creences i practiques antigues que
envolten els déus de la tempesta d'origen indoeuropeu.

A diferencia de Zeus o Jupiter, que engloben diverses funcions i s6n déus del cel,
*Tarhunna- és venerat especificament com un déu de la tempesta. No se l'identifica amb
el cel, cosa que indica que la funcidé de tempesta pertanyia originalment a una deitat
separada. Es a dir, *Tarhunna- representa la situacio original on el déu de la tempesta era
diferent del déu del cel. Aquesta distincié implica que *Tarhunna- té un caracter dnic
entre els déus de la tempesta i comparteix mes similituds amb altres déus de la tempesta

que amb el déu del cel.

26 Cross, Sherbowitz-Wetzor 1953, 48-127
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*Tarhunna- esta estretament associat amb els trons i els llamps, amb la seva propia
arma distintiva. Les representacions de *Tarhunna- el retraten sostenint una porra, una
destral de batalla o un Ilamp de tres puntes. Aquesta arma sovint es representa com una
pedra o metall. Els Ilamps de *Tarhunna-, normalment van dirigides contra dimonis o
dracs.

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

influéncia del déu de la tempesta hurrita Tessub i no reflecteix el mite indoeuropeu.?’

21 West 2007, 152-266.
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2. EL LLAMP COM A ARMA

Tot i que les armes dels déus de la tempesta d'origen indoeuropeu estan innegablement
relacionades amb les caracteristiques 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 mitologiques de cada tradicio
indoeuropea respectiva. En lloc de limitar-se a un simbol singular i uniforme, aquests
armaments divins prenen formes Gniques, ja sigui la llanca de Ilamps de Zeus, el poderés
martell Miollnir que empunya Porr, el vajra- d'Indra o I'arma de triple punta del deu
*Tarhunna-. Aquesta variacio destaca la creativitat i el ric simbolisme presents a la
mitologia indoeuropea, on les armes d’aquests déus encarnen I'esséncia de les tempestes
i el seu poder impressionant de maneres que s'estenen més enlla d'una representacio literal

del tro o el llamp.

2.1. Caracteristiques comunes
Dins de I’ambit 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 patrd perceptible: la
presencia d'una deitat encarregada del domini de les tempestes. Aquests déus de la
tempesta, més enlla del seu domini dels trons i els llamps, comparteixen caracteristiques
addicionals que indiquen la seva possible heréncia d'una font indoeuropea comuna. Si bé
és costum que els estudiosos classics associin la funcié de la tempesta amb els déus del
cel, com ara Zeus a Grecia i Jupiter a Roma, altres mitologies indoeuropees revelen un
déu dedicat a la tempesta que es diferencia dels déus celestials o del cel. Aquesta
divergéncia 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 semblancga notable entre ells,
diferenciant-se dels déus del cel que encara conserven rastres de la seva identitat original.
Aguesta sorprenent semblanca entre els déus de la tempesta reforca la hipotesi que Zeus
i Jupiter, en assumir les funcions d'un déu de la tempesta separat, han eclipsat i suplantat

la deitat original del tro, preservant la integritat de la persona de * djéus.
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Aprofundint en les caracteristiques comunes dels déus de la tempesta d'origen
indoeuropeu, inclosa la seva associacio amb trons i Ilamps, la seva naturalesa
impressionant i destructiva, les seves variades representacions materials sovint fetes de
metalls preciosos com I'or o el ferro i la seva encarnacio simbolica de poder i autoritat,
comencem a desenredar els fils que connecten aquestes divinitats a través del temps i
I'espai.

Les armes dels déus de la tempesta també presenten diverses caracteristiques
comunes. Sovint son fetes per artesans divins i estan adornades amb detalls imaginatius.
Les armes de la tempesta posseeixen noms simbolics que reflecteixen el seu poder i
proposit. 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 destruccio.

Algunes armes tenen la caracteristica de tornar a les mans dels seus portadors
després de ser llancades. Per exemple, el martell de borr i el de Perkiinas exhibeixen
aquesta propietat, permetent als déus de la tempesta d’utilitzar repetidament les seves

armes a la batalla.?®

2.2. Etimologies i connexions linglistiques

L'estudi de I'etimologia i les connexions linglistiques pot aportar llum sobre les relacions
i connexions entre diferents cultures i mitologies. En el cas dels déus de la tempesta
d'origen indoeuropeu, I'exploraci6 de I'etimologia i les connexions linglistiques dels seus
noms i termes associats amb el tro pot revelar semblances i diferéncies entre les diferents
tradicions. Si rastregem els origens i els significats dels noms i termes associats amb el
tro i altres aspectes dels déus de la tempesta, podem obtenir una comprensio 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 linglistiques ens permet establir paral-lelismes
intrigants entre mitologies aparentment dispars. L’arrel indoeuropea *meldh-
proporciona una Vvisio de la semantica compartida de diverses tradicions, per exemple,
per a les formes del nord d'Europa relacionades amb el martell del tro de Thor, el mjolnir,
i per a les formes del associades al martell de Perkiinas. Aquestes arrels denoten lI'arma
metaforica associada als déus guerrers de la tempesta.?®

A més, en les tradicions anatolies, els signes jeroglifics del déu de la tempesta
simbolitzen el llamp i el ceptre semblant a un vajra-. El verb hittita za/(k)-, que significa
"atacar”, subratlla la connexid entre les deitats de la tempesta d'Anatolia i ’arma. Les
similituds linglistiques entre les llenglies indoeuropees ens permeten rastrejar els origens
i les migracions d'aquests conceptes mitologics, revelant un ric tapis d'intercanvi i
influéncia cultural.*

La paraula "arma" tant en vedic com en aveéstic deriva de I'arrel indoeuropea *ueg-
tal com va proposar Mayrhofer. En vedic, el terme vajra- i en avestic, vazra-, tots dos
provenen d’un mateix tema *yeg-ro-, que denota una arma metaforica associada als déus
guerrers de la tempesta. Les descripcions de 1’arma als textos grecs, vedics 1 avestics
comparteixen trets comuns. Aquestes similituds suggereixen un nexe tematic antic i
heretat, que indica els conceptes culturals compartits que envolten 1’arma com a simbol
de poder i forga. A més, com hem vist, s'observen connexions linguistiques entre diferents
llenglies indoeuropees, donant llum als origens i migracions d'aquests conceptes
mitologics.3!

També cal destacar la transferencia de significat dins de les estructures formulars
dels mites. L'arma que ocupava originariament la posicié métrica i semantica a la formula
basica dels versos de diverses tradicions poetiques (I'heroi mata el monstre amb I'arma)
va patir una transferéncia a altres components semantics al llarg del temps. Aquest
fenomen es pot observar tant a les tradicions gregues com a vediques, on el nom de I'arma

es converteix en el nom de I'heroi o en un constituent del nom de I'heroi.®?

29 Pokorny 1951-69, 722

30 Watkins 1995, 429-31

31 Mayrhofer 1963, 126-127
32 Watkins 1995, 410-413
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Hi ha diversos derivats de I'arrel indoeuropea *xedh- amb el significat precis de
"maga" o “porra”. Els exemples inclouen la forma fodb 'destral’ del gaélic antic, la forma
avestica vadar- 'arma’ i vadha- 'arma’ de I’antic indi. Aquests derivats donen suport a la
idea que l'arrel *yedh- s'utilitzava per indicar una arma semblant a una porra.

El terme vajra-, és emprat principalment pel déu Indra en contextos vedics. El
vajra- es descriu com una arma feta parcialment de coure, que posseeix un cap punxegut
amb mdltiples vores, punxes i un eix. Aquesta descripcid és paral-lela als arpons que es
troben a la cultura dels diposits de coure, cosa que suggereix una connexié entre les armes
vajra- i les de tipus garrot.>®

*Tarhunna-, el déu de la tempesta hitita, posseeix diverses caracteristiques
distintives. EI nom *Tarhunna- deriva del verb hitita tars-, que significa "superar,
vencer". Aquesta connexi0 suggereix una associacié simbolica entre el Déu de la
Tempesta i I'acte de vencer o sotmetre. Pot reflectir el paper de la deitat en provocar
tempestes i controlar les forces de la natura. Val la pena assenyalar que molts noms divins,
inclos *Tarhunna-, contenen el sufix *-nos o (femeni) *-neh, > *-n@, 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.3*

2.3. Iconografia i simbolisme

Quan s'estudien els déus de la tempesta d'origen indoeuropeu, €s important analitzar no
només les seves descripcions textuals, sind també la seva iconografia i simbolisme. Les
imatges i simbols associats amb aquests déus poden proporcionar informaci6 addicional
sobre el seu poder i caracteristiques percebudes. Mitjancant I'examen de la seva
iconografia, podem entendre millor com es representaven aquests déus, els objectes i
animals associats amb ells i la importancia cultural dels seus simbols. A més, I'exploracio
del simbolisme dels deus 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
3 Watkins 1995, 353-60
35 West 2007, 152
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En I’ambit 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 famds
déu del tro POrr maneja el seu poderds martell, que troba comparacio directa amb les
armes tonants d'altres deitats indoeuropees. El Perkiinas baltic i el Perun eslau, per
exemple, també branden martells en les seves representacions, fent paral-lelismes amb
els déus del tro de la tradici6 indoiraniana.

Centrant I’atencio en el déu de la tempesta d’ Anatolia, Tarhunna, ens trobem amb
elements iconografics fascinants. En diverses representacions, aquesta deitat agafa un
Ilamp de tres puntes al puny esquerre, que serveix com a ideograma. Aquest motiu es
mostra de manera destacada a la processo al santuari de Yazilikaya, que analitzaré en la
seccio “Tradicions hittites i anatoliques”, posant émfasi en la importancia 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
unvajra-. En representacions posteriors, I'arma de la ma dreta es transforma en una destral
de batalla. Aquestes variacions iconografiques reflecteixen I'evolucio i I'adaptabilitat de
la imatgeria del Déu de la Tempesta al llarg del temps.

En les tradicions indies i iranianes, el llamp es caracteritza per tres designacions
comunes derivades de dues arrels. El vajra- védic i el vazra- avestic, juntament amb el
vadha- veédic i el vada- avéstic, destaquen la interconnexid linguistica i cultural en la
designacio d'aquesta poderosa arma.

Es important tenir en compte la naturalesa formular d'aquestes designacions i les
seves col-locacions, que indica la seva preséncia tant en els textos vedics com en els
avestics del periode indo-iranic comu. Aquestes expressions formulars, com veurem en
diversos exemples de la tradici6 vedica, destaquen l'associacio entre I'heroi o la divinitat,
I'adversari i I'arma.

En conclusio, l'exploracio de la iconografia i el simbolisme dels déus de la
tempesta proporciona informacio valuosa sobre el seu poder, caracteristiques i significat
cultural percebuts. El tro com a arma, un motiu recurrent en diferents cultures
indoeuropees, unifica aquestes deitats i subratlla la seva associacié amb déus guerrers,
déus del cel, herois i gegants. Mitjancant I'estudi de les representacions iconografiques i
desxifrant les connexions linglistiques i culturals, aprofundim en la comprensio d'aquests

déus de la tempesta i del ric tapis de la mitologia indoeuropea.®

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

3.1. Fonts gregues antigues

Les fonts gregues antigues ofereixen una gran quantitat de material mitologic que
il-lumina les creences, les histories i les divinitats de la tradicié indoeuropea. Els grecs,
amb el seu panted de déus i narracions epiques, i els romans, que van adoptar i adaptar
gran part de la mitologia grega al seu propi marc religios, proporcionen una valuosa
informacio sobre I’ambit del mite indoeuropeu. Aquesta secci6 aprofundeix en els textos
antics i les obres literaries de Grecia, examinant la representacio dels déus de la tempesta,
les seves armes i altres elements mitologics dins de les seves narracions, alhora que
considera els contextos culturals i historics en qué van sorgir.

En els versos 696-700 de la Teogonia obtenim informaci6 sobre les
impressionants caracteristiques de I'arma de Zeus. La descripcié posa émfasi en I'impacte
profund i el poder aclaparador que exerceix Zeus. A mesura que el llamp s'allibera, la
terra mateixa és abrusada per I'arma divina de Zeus i els corrents de l'ocea, que
representen les vastes aiglies del mon, 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 transcendencia de I'arma de Zeus, capa¢ 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
I'arma de Zeus. L'esment del llamp i el llampec emfatitza encara més la combinacid
d'efectes visuals enlluernadors i fenomens auditius rotunds, subratllant la naturalesa
impressionant de l'arma de Zeus. En general, aquest passatge proporciona una
representacio vivida de les caracteristiques de I'arma de Zeus, destacant la seva capacitat
d'abrusar la terra i les aiglies, 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 caracteristiques notables de I'arma de Zeus,
posant l'accent en el seu immens poder i naturalesa destructiva. La frase xadua & 07’
appotépmv kdateyev iogdéa movrov suggereix que l'impacte de I'arma de Zeus provoca
un trastorn tumultuds al mar, que simbolitza la magnitud de la seva forca. La mencié de
“trons i llamps” emfatitza la capacitat de 1'arma per desencadenar tempestes devastadores

i exhibicions electritzants de llum i so.
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La descripcié de "vents tempestuosos i llamps ardents” (mpnotipov aviéuwv te
Kkepawvod 1€ AeyEBovtog) subratlla encara més la ferocitat de I'arma, destacant els llamps
ignis que acompanyen el seu llangament. En general, aquest passatge retrata I'arma de
Zeus com una eina impressionant i temible del poder divi, capa¢ 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 caracteristiques comunes entre les armes del tro,
que inclouen la capacitat de causar pertorbacions sismiques, generar tempestes potents
amb trons i llamps i emetre una calor intensa i una llum encegadora. Aquestes
caracteristiques compartides suggereixen una comprensié compartida de la forca
destructiva de I'arma, el significat simbolic i I'associacié amb els fendmens naturals. La
similitud en els efectes de I'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 mon natural.

El passatge de la Pitica 11l de Pindar mostra I'immens poder i la ira associats a
Zeus com a déu del tro i el llamp. EI Ilamp, la seva arma caracteristica, es representa com
un simbol de l'autoritat divina i un mitja per fer complir la justicia o el castig. L'Us del
llamp en les narracions mitologiques sovint representa la forca aclaparadora i
incontrolable de la natura, capa¢ d'infligir conseqliencies rapides i irreversibles.

A més, el llenguatge utilitzat en el text emfatitza la sobtada ferocitat de I'accio de
Zeus. Les opcions verbals, com ara "llengar” (piyoug) i "arrencar” (xébelev), transmeten
una sensacié de moviment contundent i destruccié. L’expressié "llamp ardent™ (aibmv
kepowvog) subratlla la naturalesa intensa i aclaparadora de I'atac divi.

En general, aquest passatge destaca el paper de Zeus com a deitat formidable,
capac d'alliberar un poder devastador a través dels seus llamps. Reforca la seva posicid
com a figura tant d'admiracié com de por dins de la tradicié mitologica grega antiga.

Tenint en compte el rerefons indoeuropeu de Grecia, és plausible suggerir que
algunes de les caracteristiques descrites en aquests passatges podrien haver estat
heretades de la tradicid indoeuropea més amplia. A mesura que la cultura grega va
evolucionar, els elements del rerefons indoeuropeu probablement van influir en la

representacio dels deus 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 deitat formidable associada amb els trons i les tempestes, que dominava un gran
poder sobre els elements naturals. L'arma, simbol de l'autoritat d'aquest déu, representava
la capacitat d'alliberar forces devastadores i demostrar la supremacia tant sobre I'ambit

fisic com espiritual.

3.2. Textos védics

El Rgveda, un text important de I'antiga tradicio religiosa india, 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 forga poderosa
i mortifera capag d'aixafar els enemics dels déus i la humanitat per igual.

RV.7.104.4 destaca la importancia i el poder de I'arma d'Indra per véncer 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 émfasi en la seva omnipotencia. L'arma es descriu com a mortifera i
esmolada, forjada a les muntanyes i impregnada d'un poder immens per destruir la raca
de dimonis. Aquesta descripci6 de I'arma subratlla la seva capacitat per vencer fins i tot
als oponents més formidables.

A RV.1.32.2 veiem esment de Tvasta (una deitat important associada amb
I'artesania, la creaci6 i I'enginyeria divina) forjant el llamp d'Indra, una arma que s'ha
convertit en sinonim del mateix Indra. EI llamp es descriu com a "ressonant”, cosa que
suggereix no només el seu poder fisic sind també la seva capacitat per crear un soroll fort
o un tro. La mencio de la serp morta per Indra amb aquest llamp indica el poder destructiu
de I'arma, capag de vencer fins i tot els enemics més formidables. A més, les imatges de
I'aigua fluint rapidament a I'ocea, com les vaques lleteres, emfatitzen el poder natural i
elemental associat a I’arma d’Indra. Es una arma que aprofita les forces de la natura i les

utilitza per derrotar les forces del mal.
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A RV.1.85.9 i RV.1.52.8 I'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. Tvasta, un artesa
divi, crea un Ilamp daurat amb mil vores, que Indra maneja amb habilitat per realitzar les
seves gestes heroiques. Amb aquesta arma, Indra és capag de matar Vrtra, un dimoni que
ha estat frenant les aigiies, i alliberar-les en benefici de la humanitat. EI lamp no només
és una arma de destruccid, sind també un simbol de poder i autoritat. Quan Indra va matar
Vrtra i va deixar anar les aiglies, també va agafar els llamps divins i metal-lics als seus
bracos i va revelar el sol al cel perqué tothom ho pogués veure. Aquest acte simbolitza
l'autoritat d'Indra sobre el cel i la seva capacitat per controlar els elements.

RV.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 esta fet de ferro, destacant la seva
nitidesa i forca. Quan es va enfrontar a Vrtra, un dimoni que havia robat les aigiies 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 fisica sin6 també
una representacio del poder divi d'Indra i la seva capacitat per controlar les forces de la
natura.

RV.1.52.4 descriu els Maruts, un grup de divinitats associades amb tempestes i
vents, com a ajudants d'Indra en la seva matanga de Vrtra. EIs Maruts es descriuen com a
ferotges i sense obstacles, amb puntes afilades, cosa que suggereix la seva associacié amb
Ilamps. Els vents que s'emporten les aiglies també poden simbolitzar el poder de les
tempestes per portar pluges i reposar la terra. El passatge posa émfasi en l'estreta
associaci6 d'Indra amb les forces de la natura, especialment les tempestes i els trons. Els
Maruts, amb la seva associacié amb tempestes i llamps, es presenten com els ajudants
d'Indra en la seva batalla contra Vytra. Aixo posa de manifest la importancia de I'arma
d'Indra en el seu paper de déu de la tempesta i protector de I'ordre cosmic. Les imatges de
les aspiracions justes dels immortals que omplen Indra com I'ocea suggereixen el seu
immens poder i la reveréncia que imposa com a deitat de gran importancia.

RV.2.30.3 descriu I'Gs que va fer Indra de la seva arma mortifera contra el seu
enemic Vrtra. La descripcid de I'arma com "esmolada™ destaca el seu poder i eficacia en
la batalla. L'éxit d'Indra en sotmetre Vrtra amb aquesta arma demostra la seva importancia
en la seva victoria i la seva condicio de poderos déu de la tempesta. En general, aquest
passatge emfatitza la idea que I'arma d'Indra és un simbol del seu poder i forca en la

batalla, i el seu Us contra Vrtra consolida la seva reputacié com a guerrer formidable.
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RV.7.18.18 mostra el poder i I'eficacia de I'arma d'Indra per derrotar els seus
enemics. Indra és celebrat com el que ha derrotat els seus enemics, inclos Bheda (princep
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 justicia divina, castigant els que s'oposen a l'ordre
divi. La importancia de I'arma d'Indra en aquest context rau en la seva capacitat per
protegir I'ordre cosmic 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 simbols
del poder i l'autoritat divi. Mitjancant I'Us de I'arma, Indra és capa¢ d'afirmar el seu poder
i mantenir I'ordre, tant en el mén natural com en el regne divi. El passatge també destaca
la importancia de la lloanga i la devocio a Indra, ja que els qui I'nonoren es veuen sota la
seva proteccio divina.

RV.1.55.1 descriu la preparacio d'Indra per enfrontar-se al seu enemic Vitra. Indra
agafa el feix fermament amb les dues mans i n’esmola la vora com un ganivet per matar
Vrtra. Aixo demostra que I'arma d'Indra no només és poderosa, sind que també requereix
habilitat i precisié per manejar-la. A més, la comparacio d'Indra amb un artesa amb una
destral emfatitza I'habilitat i la precisié requerides per manejar la seva arma amb eficacia.
El passatge també posa emfasi en el poder destructiu de I'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 I'arma d'Indra i la seva capacitat per superar els obstacles al seu
cami. En general, aquest passatge reforca la idea que I'arma d'Indra és una eina poderosa
i mortifera que requereix habilitat i precisié per manejar-la amb eficacia. La descripcid
del seu poder destructiu subratlla la importancia de I'arma en les batalles d'Indra contra
els seus enemics.

Els passatges del Rgveda que he analitzat mostren la importancia de I'arma d'Indra
en el seu paper de deu de la tempesta. L'arma d'Indra es descriu com a afilada, poderosa
I mortifera, capa¢ de derrotar els seus enemics i alliberar les aigiies que nodreixen la
humanitat. Aquesta representacié d'un déu de la tempesta amb una arma poderosa no és
exclusiva d'Indra, sind que també esta present en altres mitologies indoeuropees, com

Zeus en la mitologia grega i Thor en la mitologia nordica.
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Les similituds entre aquests diferents déus indoeuropeus i les seves armes
suggereixen que podria haver-hi algun origen o influéncia comuna que va portar al
desenvolupament d'aquestes mitologies. Es 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 mutuament
a través del comerg o d'altres interaccions, donant lloc a la difusié d'idees i creences.

A partir de les caracteristiques descrites als passatges, el déu de la tempesta
indoeuropeu original podria haver estat una deitat poderosa i temible, associada amb
trons, llamps i pluges. Aquest déu hauria estat vist com un protector del poble, capa¢ de
vencer els seus enemics i proporcionar-los els recursos necessaris per a la supervivéncia.
L'emfasi en lI'arma suggereix que aquest déu hauria estat vist com un guerrer, capac
d'utilitzar el seu poder per defensar el seu poble del mal.

Les caracteristiques descrites als passatges podrien haver estat heretades del
rerefons indoeuropeu de la societat indoaria. Les societats indoeuropees eren conegudes
per la seva cultura guerrera i el seu emfasi en la forca i el valor. Aquest rerefons cultural
podria haver influit en la representacié d'Indra com un guerrer poderés i ferotge, capac
de derrotar els seus enemics amb la seva arma mortifera. A més, la importancia dels trons,
els llamps i les pluges en I'agricultura i la supervivéncia probablement hauria estat present
en moltes societats indoeuropees, donant lloc a I'associaci6 d'aquests elements amb el seu

déu de la tempesta.

3.3. Mitologia germanica i nordica

Haustlong és un famds poema escaldic en nordic antic compost pel poeta Pjodélfur de
Hvinir durant I'época vikinga. Aquest poema epic és un panegiric que glorifica les gestes
Ilegendaries del rei Haakon el Bo de Noruega. El vers 18, dins de la composicié més
amplia, captura un moment viu de proesa mitica i intervencio divina.

El passatge 18 del poema il-lustra vividament un enfrontament entre POrr i un
gegant de la muntanya, destacant el poder aclaparador del tro de Porr, el Mjolnir.
L’expressio "es va enfonsar" (hné) suggereix la derrota i la submissié del gegant de la
muntanya davant el formidable martell de P6rr. EI martell es descriu com a "dur"
(skorpum), posant l'accent en la seva forca i durabilitat. Porr, conegut com el "trenca-
roques” (berg-Dana brjoétr), 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 "poderos, desafiant™ (jormunprjoti) retrata el gegant de la muntanya com
un oponent formidable i resistent, perd finalment incapag de resistir la forca del martell
de Pérr. Aquesta trobada dinamica exemplifica el tema general de la superioritat divina i
el triomf de I'ordre sobre el caos, ja que Porr, que representa els déus, sotmet i domina les
forces del mon natural.

El passatge exemplifica el motiu comd del combat heroic que es troba a la
mitologia nordica antiga, on les deitats s'entrenen en lluites épiques contra adversaris
formidables. Serveix com a testimoni de la forca inigualable de Porr i del seu paper com
a campid i defensor dels déus i la humanitat. A més, el passatge mostra el paper central
del tro com a arma, el Mjolnir en el cas de P6rr, com a emblema del poder divi de borr i
I'encarnacio del tro i el Ilamp a la mitologia nordica. En general, aquest passatge concentra
la destresa i la importancia mitiques del tro com a arma, destacant els temes mitologics
del poder divi, el combat heroic i el triomf de I'ordre sobre el caos dins de la tradicio
nordica antiga.

Skaldskaparmal, traduit com "Llengua de la poesia” o "Diccio poética”, és una
seccid de I'Edda en prosa, una col-leccio de textos mitologics i poétics del nordic antic
compilada per I'estudiés islandés Snorri Sturluson al segle XI11. Skaldskaparmal se centra
especificament en l'art i les técniques de la poesia nordica, proporcionant orientacio i
exemples per als aspirants a escalds. Serveix com a font valuosa per entendre les
tradicions literaries i culturals de I'epoca vinkinga, oferint informacio sobre les narracions
mitologiques. Skaldskaparmal també inclou nombrosos contes i llegendes mitologiques,
que sovint s'entrellacen amb explicacions i interpretacions d'instruments i convencions
poétiques.

El passatge 35 de Skaldskaparmal aqui presentat destaca les qualitats excepcionals
del martell Mjolnir, regalat a Porr pel nan Sindri. El passatge emfatitza la capacitat de
porr per llangar atacs poderosos amb el Mjolnir, sense cap limitacid. Aix0 mostra
I'extraordinaria forga del martell i I'estatus de Porr com a guerrer formidable a la narracio
mitologica.

A més, el passatge subratlla la fiabilitat del martell. Assegura que l'arma mai
fallara a Pérr, la qual cosa implica una sensacié de poder i eficacia inquebrantables.
Agquesta qualitat s'alinea amb I'arquetip del tro com a arma, simbolitzant una forca

imparable capag de triomfar sobre els adversaris.
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El passatge també destaca la notable precisié del martell. Afirma que quan es
llenca, el Mjolnir mai no perdra el seu objectiu i sempre tornara a la ma de pPorr. Aquest
atribut significa no només la precisié del martell, sind també I'habilitat i el control
excepcionals de Porr sobre I'arma. Reflecteix la capacitat del Ilamp per colpejar amb una
precisié extrema, trobant el seu objectiu sense fallar.

A més, la frase esmenta la mida compacta del martell, permetent a Porr mantenir-
lo a la seva camisa (sark). Aquest detall subratlla la portabilitat i I'accessibilitat de I'arma,
millorant la seva utilitat en diverses situacions de combat. Simbolitza la versatilitat i la
disponibilitat de I'arma per al seu Us en qualsevol moment.

El passatge 17 descriu la batalla climax entre Porr 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 Ilamps acompanyen I'escena. Porr, ple d'ira divina, llanca el
seu martell, el Mjolnir, a Hrungnir des de la distancia.

En una demostracio de forca i habilitat, Hrungnir llenca la pedra al martell. La
pedra xoca amb el Mjolnir, trencant-se en dos trossos. Una part cau a terra, formant roques
de silex, mentre que l'altra peca colpeja el cap de borr, fent-lo col-lapsar. No obstant aixo,
fins i tot en el seu estat de caiguda, el poderds martell de Pérr colpeja Hrungnir al cap,
reduint el seu crani a petits pedagos. Hrungnir cau cap endavant sobre borr, amb el peu
recolzat al coll de Pérr.

Que l'arma de borr representi el tro es reconeix en aquesta historia del gegant
Hrungnir, que veu un llamp i sent el tro immediatament abans que Porr aparegui i li llenci
el martell amb un efecte fatal. La matanca de gegants i trols és la principal ocupacio del
martell. Es descriu regularment com una arma que trenca el cap de la victima; en aquest

cas, no hi ha cremades.3” 38

37 West 2007, 253
3 Watkins 1995, 429.
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3.4. Tradicions hitites i anatoliques

En el santuari de Yazilikaya, a la cambra principal, les parets estan adornades amb relleus
captivadors, que ofereixen una visié del regne divi de Tarhunna i Hebat. El relleu (Fig.
1) representa una convergencia de dues processons, que representen els déus del cercle
(kaluti) de Tessub i Hebat. Al centre, Tarhunna es troba alt. Es retratat com una figura
formidable, adornada amb simbols de la seva autoritat i poder. A la ma dreta sosté una
porra tronadora, mentre que la ma esquerra agafa un simbol daurat de benevoléncia.
Tarhunna s'aixeca sobre dues muntanyes magnifiques.

Al costat de Tarhunna hi ha Hebat, una deessa de gran importancia al panteo. Ella
encarna la forga i les qualitats protectores associades als déus de la tempesta. En el relleu,
Hebat es mostra dempeus sobre una pantera majestuosa, una encarnacié de la seva
ferocitat i naturalesa divina. Acompanyen Tarhunna i Hebat els seus fills, Sarruma i
Allanzu, juntament amb la seva néta. Aquestes deitats més joves estan representades amb
complexitat i simbolisme. Sarruma esta representat dues vegades. Hebat i Sarruma, en la
seva representacio Unica, es troben sobre panteres, mentre que Allanzu i la néta es troben
en una notable aguila de dos caps. Aquesta representacié de Tarhunna i Hebat, juntament
amb la processé de divinitats que I'acompanya, ofereix una visié captivadora de les

tradicions hittites i anatolies que envolten els déus de la tempesta indoeuropeus.®

3% Gurney 1977, 19-23
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CONCLUSIO

L'estudi de les armes associades als deus de les tempestes d'origen indoeuropeu revela
una visio fascinant de la interconnexio de cultures i mitologies antigues. Aquestes armes,
amb les seves caracteristiques i connexions compartides, proporcionen proves
convincents d'un origen comU que transcendeix el temps i els limits geografics. Els
notables paral-lelismes observats entre aquestes armes apunten cap a un simbolisme molt
arrelat Iligat a les poderoses forces de les tempestes.

Una de les conclusions clau d'aquesta investigacié és el motiu recurrent de la
destruccid i lI'immens poder associat a aquestes armes. Ja siguin fetes amb metalls
preciosos com l'or o forjades amb ferro resistent, aquestes armes encarnen la forca i
l'autoritat dels déus de la tempesta que representen. Aquests temes coherents a través de
diferents mitologies indoeuropees suggereixen un profund significat cultural atribuit a
aquests instruments divins.

A més, les connexions linglistiques i etimologiques 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
evidencia convincent que provenen d'un patrimoni cultural i religios indoeuropeu comu.
Tot i que algunes similituds es podrien atribuir potencialment a la influéncia horitzontal
entre societats, la naturalesa extensa d'aquests paral-lelismes, juntament amb la distancia
temporal i espacial entre aquestes civilitzacions, fa que I'explicaci6 de la influéncia sigui
insuficient.

Reconeixent les limitacions inherents a I'estudi de la cultura indoeuropea, és
essencial reconeixer que la nostra comprensié esta limitada per I'escassetat d'evidéencies
concretes. Tanmateix, el conjunt de coneixements que posseim ens permet fer hipotesis
educades i extreure conclusions profundes sobre I'antic mon indoeuropeu. Mitjangant un
examen minucios de les dades disponibles i I'analisi acurada dels patrons i simbols
recurrents, obtenim valuoses vistes al paisatge mitologic compartit que abans connectava

aquestes diverses cultures.
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En dltima instancia, aquest estudi serveix com a base des d’on endinsar-se,
demanant més exploracio i investigacio, a I'esfera cultural i religiosa indoeuropea. A
mesura que continuem aprofundint en I'enigmatic mén de la nostra heréncia ancestral,
hem de ser conscients de les complexitats i incerteses inherents a desvelar els misteris de
les civilitzacions antigues. Mitjancant la recerca continua i la col-laboracid
interdisciplinaria, podem esperar obtenir més informacio sobre el ric tapis de la cultura
indoeuropea, enriquint la nostra comprensio del nostre passat col-lectiu.

Voldria acabar remarcant precisament la importancia que la interdisciplinarietat
té com a paper fonamental en l'exploracié integral de la cultura i la mitologia
indoeuropees. Combinant els coneixements i les metodologies de diverses disciplines
com ara la linguistica, I'arqueologia, la mitologia comparada i els estudis religiosos,
podem dibuixar una imatge més holistica del mon antic. Cada disciplina aporta la seva
propia perspectiva i eines uniques a la taula, que ens permeten abordar el tema des de
maltiples angles. La linglistica ens ajuda a tragar connexions i etimologies lingistiques,
I'arqueologia descobreix proves materials, la mitologia comparada revela motius i
narracions compartides, mentre que els estudis religiosos ofereixen informacio sobre els
sistemes de creences i les practiques rituals. Mitjancant la integracid d'aquests
enfocaments diversos, podem transcendir les fronteres disciplinaries i obtenir una
comprensié més profunda del complex tapis que és la cultura indoeuropea. La
col-laboracio interdisciplinaria facilita una analisi més matisada i exhaustiva, que ens
permet reunir els fragments del nostre patrimoni compartit i desentranyar els misteris del
passat.

En descobrir els enigmatics ecos de la cultura i la mitologia indoeuropees, se'ns
recorda la recerca humana perdurable de significat i connexid, evocant una profunda
sensacio de admiracid i meravella davant els fils atemporals que ens uneixen a través del

vast tapis de la historia.
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APENDIX

Fonts textuals i iconografiques

GREGUES

Hesiode, Teogonia 696-700:

&lee 0¢ yOmv maoa kal Qreavoio péebpa

TOVTOG T ATPVUYETOG TOVG O GUpETE BEPUOC QLT
Turijvag yOoviovg, eAOE & aibfépa dlav Tkavev
dometog, 6ooe O Auepde kai ipBipwv mep E0vimv

aYn LOpUAipOLGO KEPAVVOD TE GTEPOTTG TE.

“I bullien tota la terra i els corrents de lI'ocea

i el pont estéril; i un vapor calent envoltava

els Titans, fills de la terra, i la flama arribava al cel divi,
immensa; i encegava els seus ulls, malgrat ser poderosos,

el fulgor brillant del [lamp i el [lampec”

Hesiode, Teogonia 844-846:
KaOpo &” VT AUPOTEP®V KATEYEV 10€10E0 TOVTOV
Bpovtig T oTEPOTTG TE, TVPOG T  ATO TO10 TEAMPOUL,

TPNOTHPOV AVELOV TE KEPALVOD TE PAEYEHOVTOG.

“T va estendre's pel pont violaci I’ardor produida per ambdds contendents,
pel tro i el llamp [de Zeus] i pel foc emes pel monstre,

pels vents tempestuosos i els Ilamps ardents”
Pindar, Pitica I11, 57-58.
¥epoi & dpa Kpoviwv plyaig 61” aueoiv dumvody otépvav Kabeiev

OKEMG, aibwV 8¢ KePaVOG EVESKILLYEY LOPOV.

“I aixi el fill de Cronos amb les mans va llengar un llamp a tots dos i rapidament els va

arrencar 1’al¢ 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)

NORDIQUES

Haustlong 18, 5-8

par hné grundar gilja
gramr fyrir skorpum hamri
en berg-Dana bagoi

brjotr vid jormun<prjoti).

“Alla es va enfonsar el gegant de la muntanya
abans que el dur martell
i el trenca-roques (Pérr) obligués

a retrocedir el poderds desafiant.”

Skaldskaparmal 35.

P& gaf hann P6r hamarinn ok sagdi, at hann myndi mega ljosta sva stort sem hann vildi,
hvat sem fyrir veeri, at eigi myndi hamarrinn bila, ok ef hann yrpi honum til, pa myndi
hann aldri missa ok aldri fljuga sva langt, at eigi myndi hann szkja heim hénd, ok ef pat

vildi, pa var hann sva litill, at hafa matti serk sér.

“Llavors va donar el martell a Porr, i va dir que Porr podria colpejar tan fort com volgues,
qualsevol cosa que hi hagués davant seu, i el martell no fallaria; i si la llencava a alguna
cosa, mai faltaria, i mai volaria tan lluny com per no tornar a la seva ma; i si es vol, podria
guardar-lo al seu sark, era tan petit; pero, de fet, era un defecte del martell que el brag del

davant era una mica curt.”

-30-



Skaldskaparmal 17

pa skaut Hrungnir skildinum undir faetr sér ok st6d a, en tvihendi heinina. pvi nast sa
hann eldingar ok heyrdi prumur stérar. S& hann pa Por i asmodi. For hann akafliga ok
reiddi hamarinn ok kastadi um langa leid at Hrungni. Hrungnir feerir upp heinina badum
hondum ok kastar i mot. Meatir hon hamrinum & flugi, ok brotnar sundr heinin. Fellr
annarr hlutr & jord, ok eru par af ordin 6ll heinberg. Annarr hlutr brast i hofdi Por, sva
at hann fell fram & jord. En hamarrinn Mjollnir kom i mitt h6fud Hrungni ok lamdi

hausinn i sman mola, ok fell hann fram yfir bér, sva at fotr hans la of hals por.

“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 rapidament Ilamps i va sentir
grans trons; aleshores va veure bAorr amb una ira semblant al déu, que es va avancar furids
i va fer girar el martell i el va llancar a Hrungnir des de Iluny. Hrungnir va aixecar la
pedra amb les dues mans i la va llangar contra ell; va colpejar el martell en vol, i la pedra
es va trencar: una part va caure a terra, i d'aqui van sortir totes les roques de silex; I'altra
va esclatar al cap de borr, de manera que va caure cap endavant a terra. Pero el martell
Mijollnir va colpejar Hrungnir al mig del cap i li va trencar el crani en petits fragments, i
va caure cap endavant sobre Pérr, de manera que la seva cama va quedar sobre el coll de

porr’

VEDIQUES

RV 01.032.02

3rgaIlg udd RISl e ol Wy daa|
1Y 59 Y19: WICHMI 373 AT SARIY: |

ahann ahim parvate Sisriyanam tvasta asmai vajram svaryam tataksa /

vasra iva dhenavah syandamana anjah samudram ava jagmur apah I/
“Va matar la serp, que descansava a la muntanya; per a ell Tvastar va forjar el seu llamp

ressonant; com vaques lleteres mugint, les aigles fluint es van precipitar rapidament cap

al'ocead.”
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RV 01.052.04
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d A8 31 TRYEIY: YOHT SAAIAT SHGAR: |

a yam prnanti divi sadmabarhisas samudram na subhvah sva abhistayah |

tam vrtrahatye anu tasthur atayah susma indram avata ahrutapsavah //

“Aquell al qual omplen com al mar els seus propis poders superiors de bona essencia, que
tenen com a seu I'herba sacrificial al cel, Indra, al seu costat estaven com a ajudants en

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

RV 01.052.08
ST gRMA: TYdshdids ad AgY TMgaa: |
ST ARSI YRAT fee 3 2 9]

Jjaghanvan u haribhik sambhytakratav indra vrtram manuse gatuyann apah |

ayachatha bahvor vajram ayasam adharayo divya siryam drse I/

“Després de matar Vrtra amb cavalls de badia, oh Indra, seu de tot coneixement, desitjos
d'obtenir les aigues per a I'nome, vas brandar el llamp fet de metall amb les dues mans i

vas posar el sol al cel perque es veiés.”

RV 01.055.01

feaftia af fa duy g7 7 98T gfydt 7= w1 HimgfdsArendfong srqo: fReiig
EREREERUT]

divas cid asya varima vi papratha indram na mahna prthivi cana prati |

bhimas tuvisman carsanibhya atapah sisite vajram tejase na vamsagah //

“La seva grandesa va esdevenir major fins i tot que el cel i fins i tot la terra no és
comparable a Indra; terrible, poderos, ardent, esmola el seu llamp com un brau (les seves
banyes) per la visié (dels homes), per la seva forga.”
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RV 01.080.12

T AUT A TS 9l 19 S
3 T SY: T PRI A TR,

na vepasa na tanyatendram Nytro vi bibhayat |

abhy enam vajra ayasah sahasrabhrstir ayat arcann anu svarajyam. Il

“Vrtra 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 (Vrtra) i (et) canten honorant el (teu) propi poder,
(Indra)”

RV 01.085.09
Y gl TR Hdsggd FRumissiguian |

tvasta yad vajram sukrtam hirapyayam sahasrabhrstim svapa avartayat |

dhatta indro nary apamsi kartave 'han vrtram nir apam aubjad arnpavam //

"Quan Tvasta 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 Vrtra, va alliberar el corrent de les

aigties.”

RV 01.130.04
SIERION Tl THIE: &Ria far T § ety ¥ =
ava g&f g A Rl e A gl

dadrhano vajram indro gabhastyoh ksadmeva tigmam asandaya sam syad ahihatyaya sam

syat |
samvivyana ojasa savobhir indra majmanda |

tasreva vrksam vanino ni vrscasi parasveva ni vrscasi ll|

“Indra, agafant el llamp esmolat amb ambdues mans, el va esmolar per a llencar-lo, el va
esmolar per a matar la serp. Oh Indra, revestit de poder, forga i grandesa / (tu) la talles

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

-33-



RV 02.030.03
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28 a9 IU gHgaId [T Hrgel s os: |

urdhvo hy asthad adhy antarikse adha vytraya pra vadhamjabhara |

miham vasana upa him adudrot tigmayudho ajayac chatrum indras //

"(Indra) es posa enlairat adalt entre terra i cel, aleshores llenca contra Vrtra la seva arma
mortal; cobert per un nuavol, llavors (Vrtra) va atacar-lo (perd) Indra, portador d'armes

esmolades, va véncer I'enemic.”

RV 07.018.18

=it e =t IRy dew femgeldt fae R

el QH: el 7 puifel faw it Sifg st

sasvanto hi satravo raradhus te bhedasya cic chardhato vinda randhim /

martam ena stuvato yak krnoti tigmasm tasmin ni jahi vajram indra //

“Com que els (teus) nombrosos enemics han estat sotmesos per tu, procura la submissio
del desafiant Bheda, que fa la maldat contra els mortals per la (seva) lloanca (a tu); llenca,

Indra, el llamp esmolat contra ell!”

RV 07.104.04
ST gad far 94 4 uftfen Sra=igmy agum |
3d derd gad gdaa) 39 el argur fAedy: |

indrasoma vartayatam divo vadham sam prthivya aghasamsaya tarhanam /

ut taksatam svaryam parvatebhyo yena rakso vavrdhanam nijiarvathah I/
“Indra i Soma, brandeu des del cel i des de la terra I'arma fatal per a esclafar el que desitja

el mal; formeu el (Ilamp) ressonant dels nivols (com a muntanyes), amb el qual esmicoleu

la creixent forca demoniaca.”
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