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1. Kilder til nordisk religion

Kendskabet til de hedenske notdboeres religion og livsanskuelse begreenses af, at

den nordiske kultur i vikingetiden var s& godt som uden en skriftlig tradition.
bet, og de overleverede runeindskrifter fra

Ganske vist havde man et runealfa
tiden er mangfoldige, men de har ikke det omfang eller det indhold, der skal til,

for at mnan kan tale om egentlig litterzre Kilder. Nar det drejede sig om at bevare
historier for eftertiden, klarede vikingerne sig med den mundtlige forteelle-
tradition. Samtidige litteraere kilder om forholdene i Norden har vi derfor kun fra
foll udefra, hvilket vil sige hovedsagelig kristne iagttagere.

Da man et par hundrede ar efter hedenskabets officielle afskaffelse, dvs. om-
kring ar 1200, gav sig til at nedskrive de forteellinger, der forhen var blevet
overleveret mundtligt, var det igen Kristne nedskrivere og forfattere, der tog af-
fzere. Denne gang var der imidlertid tale om indfedte nordboere, som pa denne
made bidrog til at bevare mindet om de hedenske forfeedre og deres religion.

Fra selve vikingetiden er der overleveret en raekke verdifulde arkaeologiske
fund. Grave og billedstene, men ogsd runestene, giver oplysninger om periodens
religiose forestillinger. Det samme geelder en raekke stednavne, hvori der indgar
enten gudenavne eller ord, der peger pé hedensk religios aktivitet. Odense bety-
der oprindelig ‘Odins vi’, hvoraf man kan slutte, at der dér har ligget en hellig-
dom for Odin (‘vi’: helligdom). Navnet Viborg forteeller, at der pé stedet har lig-
get en helligdom pé en hej.

Blandt de litteraere kilder til det nordiske hedenskab er forst og fremmest
eddadigtningen — eldre og yngre Edda — og skjaldedigtningen af betydning.

Den /Eldre Edda findes i et handskrift fra anden halvdel af 1200-tallet. Dette
handskrift er dog en afskrift af et ldre forleg, der er gdet tabt. Den islandske
biskop Brynjolfur Sveinsson ejede det bevarede handskrift, som han i 1643 for-
zrede Frederik d. 3.; deraf betegnelsen “Codex regius” (det kgl handskrift). I
1971 blev det givet tilbage til Island.

Den Zldre Edda indeholder sange (kvad), der handler om hedenske guder og
helte. Man kender ikke forfatterne til disse digte, men de fleste af dem er oprin-
delig blevet til i vikingetiden i Norge og/eller Island. Gudekvadene giver oplys-
ning om den nordiske mytologi, om vikingetidens moral og dens forestillinger,
om verdens tilblivelse og undergang. Om det sidste handler specielt det store
digt “Velvens spadom”.

Den yngre Edda blev skrevet af den islandske forfatter, historiker og politiker
Snotre Sturluson omkring 1220. Snorres Edda er en leerebog for skjalde (digtere),
som for at kunne digte i tidens stil matte have kendskab til bl.a. den nordiske
mytologi'. Forste del af Snorres Edda, “Gylfaginning” (Kong Gylfes forblin-
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delse), er sdledes en systematisk oversigt over de nordiske guder og deres bedrif-
ter samt en redegerelse for, hvordan man i hedenskabets dage forestillede sig
verdens skabelse og dens undergang.

Snorre var kristen, hvilket ogsé tydeligt fremgér af hans preesentation af de
hedenske guder: I virkeligheden var de oprindelig mennesker, som blot gennem
et bedrag filk andre mennesker til at tro, at de var guder. Denne kritiske heldning
forhindrer imidlertid ikke, at de gudeforteellinger, Snorre gengiver, er i overens-
stemmelse med de kilder, han benyttede. Mange af kvadene fra Den Zldre Edda
genfinder vi hos Snorre; han har dog ogsa haft adgang til andre tekster, der nu er
gdet tabt, ligesom han har kunnet stette sig til den mundtlige overlevering. Man
ma i pvrigt gleede sig over Snorres systematiske fremstilling, som nok er konstru-
eret og “leerd”, men som dog har lettet skjaldenes overblik dengang og vores i
dag. Vi vender tilbage til Snorre og “Gylfaginning” i kapitel 4.

Snorre har ogsa skrevet Heimskringla, et sagnhistorisk veerk om de norske kon-
ger. Her i bogen bringes i kildeafsnittet flere uddrag ogsa fra dette veerk, der
rummer en del oplysninger om religigse forhold.

Skjaldedigtene blev til i perioden ca. 900 — ca. 1350. De fleste af dem er skrevet
af navngivne norske og islandske skjalde, hedenske og kristne. Storstedelen af
skjaldedigtene er hyldestdigte, tilegnet konger og hevdinge, der lovprises for de-
res store bedrifter. I nogle af digtene indgér et mytisk indhold af gammel oprin-
delse; disse digte udger et vigtigt supplement til zeldre og yngre Eddas mytologi.
Til skjaldedigtene herer ogsa en reekke improviserede smaviser (lausavisur) af
blandet indhold.

Leesningen af skjaldedigtene vanskeliggeres af de for genren typiske kennin-
ger. Det er billedlige omskrivninger af ord og udtryk, og for at forsté disse om-
skrivninger skal man ofte veere endog serdeles godt inde i mytologien og
skjaldesprogets terminologi. Et par eksempler: “Ulvens sgster” (=Dadsrigets
herskerinde Hel, som er sester til Fenrisulven); “(hvasse) skedetunger” (=
(skarpe) sveerd). De fleste af de skjaldedigte, vi kender, indgér spredt i de is-
landske sagaer.

De islandske sagaer blev nedskrevet i 1200-tallet og i begyndelsen af 1300-tallet.
Historierne er henlagt til den sdkaldte sagatid, dvs. ca. 900 til begyndelsen af
1000-tallet. Det er de islandske stormandssleegter, der stér i centrum for den om-
fattende sagalitteratur, og selv om sagaerne ikke vurderes hejt som historiske
kilder, har de en kulturhistorisk veerdi. Sagaerne giver oplysning om &ndslivet,
idealer, moral og religiesitet i vikingetidens overklasse i Island og formentlig
ogsa i resten af Norden.

Den kristne mission, som kirken drev i Norden, udgik fra serkebispeseedet
Hamburg-Bremen. Missionarer herfra efterlod sig ogsa skriftlige vidnesbyrd om
forholdene i Norden for og under overgangen til kristendommen. Rimbert, der
efterfulgte den kendte missioneer Ansgar som eerkebiskop af Hamburg-Bremen,
skrev omkring 870 Ansgars biografi, og omkring 1070 skrev en senere efterfelger,
Adam af Bremen, det hamburg-bremenske eerkestifts historie. Bade Rimbert og
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Adam af Bremen vaesentlige kilder til vort kendskab til hedenskabet og den tid-
lige kristendom i Norden.

Tbn Fadlan var muslimsk diplomat, udsendt til volgabulgarernes konge af ka-
liffen i Bagdad. Fra ham stammer en gjenvidneskildring af et mede med en flok
nordboere ved floden Volga i begyndelsen af 920’erne. Et manuskriptfund gjort
i Persien i 1923 viste sig at indeholde uddrag af Fadlans rejsebeskrivelse, der ind-
til da kun havde veeret tilgeengelig i form af citater i geografiske veerker fra mel-
lemliggende perioder. Fadlans levende beskrivelse af en hevdingebegravelse
vender vi tilbage til i forbindelse med kapitel 10.

1 Saxos Krannike, Gesta Danorum (Danernes Bedrifter) fra ombkring 1200 er me-
get mytestof lagt ned i sagnfigurernes “historie”, idet Saxo som sin trosfzelle og
kollega Snorre betragtede de hedenske guder som menneskelige fortidshelte.

I middelalderens kristne lovgivning rettes desuden ofte angreb pa hedensk
religion og sadvane, som pd denne méade belyses indirekte.

Der er to forhold, man skal gere sig klart, nar man beskeeftiger sig med nordisk
religion og livsanskuelse p4 grundlag af de nzevnte kilder. For det forste er langt
de fleste af kilderne af norren, dvs. norsk-islandsk oprindelse. Spergsmalet ma
derfor melde sig, om disse kilder kan tages til indtegt for religionen i det evrige
Norden. For det andet handler kilderne om et udsnit af vikingetidens samfund,
nemlig de everste samfundslag, og det er ikke givet, at den religion, der beskri-
ves, ogsd blev dyrket af de nedre samfundslag.

Hvad det ferste sporgsmal angar, har man blandt religionsforskere forst og frem-
mest henvist til den kendsgerning, at Norden i vikingetiden var ét sprogomrade. I
Gunnlaugr Ormstunges saga forteelles om en dannelsesrejse, som den unge isleending
Gunnlaugr i sen vikingetid gjorde til ikke bare Norge og Sverige, men ogsa til Eng-
land, Irland og Orkneygerne. Han fremsiger kvad for de stedlige herskere og bliver
overalt forstaet pa sit eget sprog; det sprog, som dengang méske — som i Snorres
Heimskringla — har veeret benzevnt “danska tungu”, dansk tunge. Det norrene sprog
var feellessprog, hvilket taler for, at de nordiske folk ogsa i religios henseende stemte
overens i det store og hele. P4 den anden side har man ogsé kunnet konstatere re gio-
nale variationer og forskelle. En gud har veeret yderst populeer et sted, men fert en
tilbagetruldket tilvaerelse et andet sted. To egne kan have kendst forskellige historier
om den samme gud eller gudinde og dyrket ham/hende pa forskellig vis.

Til det andet spergsmél mé man sige, at den religion, vi har kendskab til fra
vikingetiden, altovervejende er en overklassereligion. Treelle og fattige bender
har veeret bekendt med denne religion, men det er nzrliggende at forestille sig,
at en lavere, folkelig religion har veeret udbredt p& samfundets bund.

Note
1) Den oprindelige betydning af ordet ‘edda’ er ikke klarlagt. Maske kommer det af oldnordisk

‘odr’, ‘digtekunst’; ‘edda’ betyder i sa fald ‘poetik’ (leerebog om digtekunst). Denne betydning
passer pa den yngre Edda, men ikke pd den eeldre. Den zeldre Edda blev kendt efter den yngre
og fik trods forskelligheder i form og indhold den misforstdede parallelbetegnelse A£ldre Edda.



2. Vikingetiden (ca. 800 - ca. 1050) -

Nér danske roligans drager af sted til udlandet for at heppe drengene pé lands-
holdet frem til sejr, sker det under civiliserede former. De er jo netop roligans, der
kommer for at se en fair sportskamp, i modseetning til de andre, der er hooligans
og kun kommer for at lave ballade og méske trampe hinanden ihjel pa tilskuer-
pladserne. Samtidig er det dog en kendsgerning, at der i roliganfolkets omfat-
tende garderobe indgar nogle attributter med tydelig adresse til vores vikinge-
fortid; en fortid, de fleste mennesker - heriblandt roligans, tror jeg — forbinder
med voldsomme og blodige begivenheder. Den s&kaldte vikingemyte lever, og
den rummer forestillingen om vore hedenske forfeedre som nogle drabelige
karle, der med svaerdet i hdnd drog ud og gjorde kil pa de fremmede for at vende
hjem med enorme guld- og selvskatte. At vi siden har lagt svaerdet pa hylden og
nu forseger at tryne de andre i fodbold er vel i orden, men der er jo ikke kommet
helt s& meget guld og selv ud af det.

Ganske vist er det et steerkt forenklet billede, vikingemyten tegner af vores
feellesnordiske fortid, men det er nu ikke uden grund, at vikingetiden i manges
bevidsthed er kommet til at st som en seerlig glorveerdig periode. Historikeren
Else Roesdahl skriver saledes i sin bog Vikingernes Verden, at "aldrig for eller si-
den har skandinaverne spillet s stor en rolle ude omkring”.

Runeindskrift pd balustrade i Hagin Sofia Kirken, Istanbul. Man opdagede indskriften i
1967, men har hidtil kun kunnet tyde navnet "Halfdan”. Fra 911 gjorde vikingerne tjeneste
i den byzantinske kejsers livgarde, vaeringergarden. Mdske har en af disse veeringer fordre-
vet tiden under gudstjenesten med at indriste sin graffiti — som utallige turister har gjort
det efter ham. Hagia Sofia blev i 1453 omdannet til moské og fra 1935 til museun.




Dansk vikingetogt mod fransk by. Bataillemaleriet fra midten af 1800-tallet giver naering

til forestillingen om vikingerne som fremstormende horder pd fremmede kyster (Alphonse
de Neuville).
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Den unge roligan. Selvsikkerhed og kampuvilje styrkes af forestillingen om en heroisk for-
tid. Vikingetidens hjelime var dog uden horn. (Polfoto).



I slutningen af 700-drene udgjorde vikingernes togter en alvorlig trussel mod
Vesteuropa og de britiske ger. Det forste overfald, der berettes om, er overfaldet
pa det ostengelske kloster Lindisfarne i 793, og i 800-tallet tager togterne til i
styrke og omfang. Vikingerne holder sig ikke leengere til kystegnene, men sejler
op ad Vesteuropas flodveje og plyndrer ogsa store byer som London og Paris.

Omkring ar 870 bebyggede vikingerne Island, og allerede nogle ar forinden
havde de kolonigeret Feergerne. I samme arhundrede grundlagdes nordiske sam-
fund i det land, der skulle komme til at hedde Rusland, opkaldt efter
skandinaverne, der af folkene estpd kaldtes vareeger eller rus.

I
£
i
& "-L

Osebergskibet fra Oseberghajen ved Oslofjorden. Skibet blev udgravet i 1904 og stammer
formentlig fra begyndelsen af 800-drene. Leengde 21,4 m, bredde midtskibs 5,10 m, hojde
fra kelens bund til reelingen midtskibs 1,58 m. En fornem kvinde blev gravsat i det ele-
gante skib, der oprindelig kun har veret anvendt til kortere, repraesentative rejser
(Vikingeskiphuset pi Bygdey, Oslo).
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Ad de russiske floder ndede vikingerne til Sortehavet og Det Kaspiske Hav og fik
kontakt med det byzantinske rige og hovedstaden Byzans, som vikingerne kaldte
“Miklagard” (den store by); i dag hedder byen Istanbul. P4 samme méade var der
vikinger, der naede frem til Bagdad. Byen var hovedstad i abbasidernes kalifat fra
750 til 1258 og dermed politisk, religiost og kulturelt magtcentrum i den allerede
dengang vidtstrakte islamiske verden. To af Danmarks betydeligste vikinge-
konger, Harald Bldtand og hans sen Svend Tveskeeg, giftede sig med slaviske prin-
sesser. Disse fyrstelige eegteskaber vidner om et dansk engagement i egnene syd for
Wstersgen allerede i vikingetiden. Kongerne Harald og Svend har s&ledes sikret sig
fred med de lande, hvorfra deres koner kom, ligesom de har kunnet forlade sig pd
svigerfars stette i en eventuel konflikt med fjendtligtsindede naboer.

Omkring 985 fandt de ferste vikingeboszettelser pa Grenland sted, og ca. ar 1000
ndede vikingerne som de forste europeere frem til “Vinland”, Amerika.
Vikingetidens skandinavere var altsd p& ingen méde isoleret fra den dengang
kendte — og ukendte — verden. De, der sejlede ud, skabte internationale bergrings-
flader, og de, der blev hjemme — og det var trods alt de fleste — har lyttet til de
hjemvendtes beretninger derude fra. Ogsé besgg fra andre lande, diplomatiske
kontakter, handelsfolk og kristne missioneerer har bragt fremmede impulser til
Skandinavien.



Vikingetogterne var ikke blot serevertogter. Der var ofte tale om en blanding af
handel og rov, og i visse tilfeelde drog man ogsa ud for at treede i fremmede fyrsters
tieneste eller for at bosztte sig som nybyggere i andre egne. At vikingetiden var en
ekspansiv periode, vidner blandt mange andre navne ogsd navnet Normiandiet i
Nordfrankrig om; det blev i 911 af den franske konge givet til vikinge- eller
normannerhevdingen Rollo i et forseg pa at fa standset mange ars plyndringer. Det
ostlige England oplever en reguleer indvandring og bliver under betegnelsen
Danelagen for en tid en del af det danske rige.

I lobet af vikingetiden i Danmark fandt en stigende centralisering af magten,
Norge og Sverige sted. Kongemagten konsoliderede sig pa toppen af de i forvejen
hierarkisk opbyggede samfund, der foruden krigere og bender, kebmand og
hindveerkere ogsd rummede et stort antal treelle. Vikingesamfundet var altsa et
specialiseret samfund, hvilket ogsd fremgar af den kunstneriske og
handvzarksmeessige kunnen, som vikingetidsfundene vidner om. Ikke mindst in-
den for skibsbyggeriet, som var forudseetningen for de indbringende togter, kunne
vikingerne opvise imponerende resultater.

Efterkommer

Det er en myte, at vikingerne gik med behornede hjelme og var vildt kamplystne.

Politiken den 18. maj 1998 (Jorgen Saabye).
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Det var imidlertid landbruget med hovedvaegt pa enten agerbrug eller kvaegavl,
der var vikingernes vigtigste erhverv. Erhvervsgrundlaget varierede efter de natur-
givne forhold, sdledes at kornavlen spillede en dominerende rolle i Syd-
skandinavien, mens kvaegavlen var det beerende erhverv i Nordskandinavien,
hvor desuden jagt og fiskeri udgjorde et vigtigt supplement. For en bondekultur er
arets naturlige gang, &rstidernes regelmeessige skiften, af livsvigtig betydning.
Hvis den livgivende regn eller den modnende sol udebliver, slar hasten fejl. Mis-
veekst og sult, sygdom og ded rammer mennesker og dyr, hvis naturen bringes ud
af sin rytme. For vikingernes bondebefolkning var det ingen selvfelge, at vinterens
dedbringende kulde blev efterfulgt af fordrets og sommerens livgivende varme.
Livet og frugtbarheden métte sikres gennem pévirkning af de guddommelige
magter, som man mente bestemte over naturens gang. Livets opretholdelse var
altsd ikke blot et spergsmal om arbejde og dyrkningsmetoder, men ogsé i hej grad
et religinst anliggende.

Vikingernes religion vil blive beskrevet i kapitlerne 4-11. Forinden vil vi i det
felgende kapitel definere begreberne naturfolk og naturfolks religioner, idet disse be-
greber danner den religionshistoriske og forstdelsesmeessige ramme for beskzefti-
gelsen med det nordiske hedenskab.




3. Naturfolk og deres religioner

Inden for religionsvidenskaben skelner man mellem pd den ene side
hojkulturernes religioner og pa den anden side naturfolkenes religioner. Naturfolk-
enes religioner kaldes ogsa stammereligioner eller primitive religioner. Ordet “primi-
tiv’ sigter til de pageldende kulturers lave udviklingsstade i videnskabelig og
teknologisk henseende og siger altsa intet om, hvor enkle eller komplicerede
disse kulturers religioner er. Det er endvidere kendetegnende for de “primitive
kulturer”, at erhvervsstrukturen er preeget af en ringe grad af specialisering.
Samfundets medlemmer er afheengige af det samme erhverv, og den arbejdsde-
ling, der kan veere tale om, er overvejende kensbestemt. Synet pa mandearbejde
og kvindearbejde kan veere forskelligt fra naturfolk til naturfolk, men typisk ser
man manden i f.eks. jeegerens rolle, mens kvinden stér for forarbejdningen af
fangsten.

Udtrykket primitive religioner er forsvundet af det religionsvidenskabelige
sprog, da de associationer, udtrykket uveegerligt affader, svarer darligt til disse
religioners ofte hejt udviklede og komplicerede karakter.

Bag betegnelsen stammereligioner ligger den iagttagelse, at det enkelte menne-
ske blandt naturfolk er en del af et kollektiv. Der er for det enkelte individ intet
alternativ til stamme- eller slaegtsfeellesskabet, idet den enkelte definerer sig selv
ud fra sit tilhersforhold til stammen og/eller sleegten. Medlemskabet af stammen
eller sleegten medferer automatisk, at man ogsd deltager i den kollektive
religionsudevelse, idet feellesskabets bestden afheenger af den religiese praksis.
Dermed far naturfolkenes religioner ogsé preeg af lokalreligioner, der udeves i et
begreaenset geografisk omréde af et begreenset antal mennesker.

Den made, naturfolk forstar eller tyder deres omverden pé, er fundamentalt
forskellig fra en moderne, naturvidenskabelig tydning af naturen, som vi mader
den i den industrialiserede verden. Eksempelvis eksisterer begrebet “dede ting”
ikke i naturfolkenes univers. For naturmennesket er alt levende, hvilket igen far
betydning for den made, han/hun omgas naturen pa. Det er i den forbindelse
nerliggende at minde om, at miljeorganisationen Greenpeace i sin kritik af den
industrialiserede kulturs rovdrift p& naturen netop har valgt et naturfolks, neer-
mere betegnet en indiansk profeti, som advarende slogan: “Nar jorden er syg, vil
dyrene begynde at forsvinde. Da vil krigemne af regnbuen drage ud og redde
dem”. Menneskets sdeleeggelse af naturen vil ikke forblive ustraffet.

Til naturfolks religioner herer bdde nutidige og fortidige religioner. I dag er
det blandt den sdkaldte 4. verdens folk, vi skal sage efter naturfolkenes religioner
eller resterne deraf. Udtrykket “den 4. verden” deekker over de folkeslag, der
stadig findes som efterkommere af et lands oprindelige beboere. INGIA! opger i
dag antallet til ca. 350 millioner mennesker, der fordeler sig pa bl.a. eskimoer i
nord og afrikanske stammer i syd, indianere i Nord- og Sydamerika og store et-
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niske minoriteter i Rusland, Kina, Indien, Sydestasien og Polynesien. Til natur-
folkene herer ogséd arandaerne og murngin-folket i Australien og maorierne i
New Zealand.

Repraesentanter for den 4. verdens folk forseger i nogle tilfeelde at fore deres
kultur videre, men dette herer til undtagelserne. Naturfolkene er i langt overve-
jende grad med sterre eller ofte mindre held blevet assimileret i det omgivende
samfund.

Vender vi os mod fortiden, neermere betegnet vikingetiden, er der flere ting, som
man mé sige adskiller vikingerne fra det typiske naturfolk, som det er beskrevet
ovenfor. Vikingerne var teknologisk, erhvervsmeessigt og organisatorisk set langt
fremme. Deres internationale feerden gav dem ogsé en horisont, der rakte langt
ud over lokalsamfundet. Néar der alligevel er god mening i at se vikingetidens
religion og livsanskuelse i sammenheeng med naturfolkenes, skyldes det to me-
get veesentlige lighedspunkter. For det forste var vikingesamfundet et udpraeget
slaegtssamfund, hvilket vi vender tilbage til i kapitel 5. For det andet var vikin-
gernes tydning af naturen og verden omkring dem af samme religiogse karakter
som den, vi kender fra naturfolkene. Vi skal i det felgende se pa nogle karakte-
ristiske feellestraek i naturfolkenes religisse tydning af omverdenen.

Mana, tabu, overgangsriter

Nér vi omgés andre mennesker, sker det i bevidstheden om, at ikkke bare vi selv,
men ogsd vore medmennesker er udstyret med felelser, evner og viljer. Dette vil-
kar kan virke bade begraensende og udvidende for vore udfoldelsesmuligheder.
Vi siger ikke hvad som helst til hvem som helst i en hvilken som helst situation;
vi mé nedvendigvis teenke pd, om de ord til den person under de omsteendigheder
eventuelt kan kraenke personens felelser. Hvis min medanseger er dygtigere end
jeg, bliver det nok ham/hende, der far jobbet, og hvis min kollega vil noget an-
det, end jeg vil, mé vi nok begge give keb for at nd et kompromis.

Der kan veere forskellige drsager til, at vi lader os begraense af andres tilstede-
veerelse. I nogle tilfeelde er det méske vores samvittighed, der siger os, at sddan
ber det veere; i andre tilfeelde er det méske slet og ret udsigten til repressalier fra
modpartens side, der tvinger os til af tage hensyn.

Det er dog lige sd vigtigt at leegge meerke til, at andre menneskers til-
stedeveerelse er selve livsgrundlaget for den enkelte. Uden en udveksling af fo-
lelser, evner og viljer ville menneskelivet veere bergvet sit indhold. “Palle alene i
verden” starter méske nok som en drem, men den udvikler sig til et mareridt.

Den situation, naturmennesket befinder sig i, er principielt den samme, blot
langt mere kompliceret. Her drejer sagen sig ikke kun om forholdet menneske til
menneske, men om menneskets forhold til omverdenen i alle dens forskellige
fremtreedelsesformer. Hvad enten det drejer sig om mennesker, dyr eller planter,
sten, redskaber eller bekleedningsgenstande, geografiske omréder eller tidsafsnit
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—alt rummer liv og kraft, der ger, at naturmennesket lever i et personligt forhold
til omverdenen, som pa denne mdde bliver et mylder af individer, man skal
komme til rette med.

Inden for religionsvidenskaben bruger man et polynesisk-melanesisk ord,
mana, til at betegne den kraft, som pa forskellig vis er virksom overalt. Mana er
ikke i sig selv en fysisk kraft, men den kan blandt meget andet vise sig i fysisk
styrke. Mana er summen af de karakteristiske egenskaber, som naturmennesket
forbinder med det pageeldende feenomen. Dyrets mana er f.eks. en kompleks hel-
hed, der bestar af dets ydre kendetegn, dets “psyke”, adfeerd, milje. Har et ek-
semplar af en dyrerace en serlig steerk mana, betyder det, at alle disse kendetegn
er til stede i udpreeget grad i netop dette eksemplar.

Néar man i vikingetiden stillede seerlige forventninger til meend af bestemte
sleegter og gjorde dem til hevdinge eller konger, var det — kan vi sige — fordi disse
sleegter ansds for at have hevdinge- eller kongemana. Deres mana bestod i saer-
lige lederegenskaber, de havde lykken, herunder krigslykken, pa deres side, de-
res forhold til guderne var godt, hvilket alt sammen var af afgerende betydning
for landet og dets bestden. I Saxos Danmarkshistorie kan man leese om den noget
fameelte og sleve Uffe, kaldet Uffe hin Spage, sen af kong Vermund. I nedens
stund, da sachserne truer landet, vagner Uffe omsider op til d&d og besejrer fjen-
den. Det er hans sande jeg, kongemanaen, der bryder igennem. Forud for kam-
pen mod sachserne skal Uffe veelge vében, men ingen af de sveerd, han prever, er
staerke nok. Sveerdenes mana (styrke, hugevne, skarphed, skenhed, evne til at
sejre) er for svag til Uffes kongemana, og de splintrer, nar han svinger dem i
luften. Kun det gamle kongesvaerd Skreep har den rette mana i handen pd konge-
sennen, og med al respekt for Uffes indsats er det en del af tekstens pointe, at
sveerdets mana var med til at sikre sejren. Faktisk formar Skreep mere, end Uffe
ter tro, og dermed kommer sveerdet til at spille en selvsteendig rolle i kampen. At
det ogsa har et navn understreger dets personlighed. (Kildetekst 1).

En sadan historie ma af en nutidig leeser selvfolgelig betragtes som utroveerdig
pé grund af de fantastiske elementer, der indgar i den: Uffes overmenneskelige
kreefter og Skreeps selvsteendige rolle i kampen overgar det, vi kan forklare med
vore naturlove; det er overnaturligt. For naturmennesket eksisterer denne skelnen
mellem “naturligt” og “overnaturligt” ikke. At nogle personers og tings mana raek-
ker til mere end det, vi i dag betragter som naturligt, betyder for naturmennesket
blot, at manaen er af en saerlig steerk karakter. At den eksisterer, seettes der slet
ikke spergsmélstegn ved. Dette understreges yderligere af vikingetidens forestil-
ling om guden Tor med hammeren Mjelner, der har den glimrende egenskab at
ramme plet over store afstande for derefter at vende tilbage til sin ejermand. Tors
og Mjelners gudemana reekker til endnu mere end Uffes og Skraeps kongemana;
Tor kan saledes tage kampen op mod de universelle magter, der truer verden.
Nar man ikke sa tit steder pd gudemana og kongemana, skyldes det blot, at disse
mana-typer er sa useedvanligt steerke og derfor ogsa langt sjeeldnere end al-
mindelige menneskers mana.
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Sagnhistoriens Uffe hin Spage, son af kong Vermund, har med sveerdet Skraep besejret
sachserne, ene mand niod to. Billedet er fra A. Fabricius’ Illustreret Danmarkshistorie for
Folket, der udkom i 1854 pi et tidspunkt, hvor Slesvig-Holsten-sporgsmilet skabte national
krise og et spaendt forhold til de tyske stater. Efter krigen niod Prajsen og @strig i 1864 kom
den danske greense til at ligge meget langt fra Ejderen, hvor Uffe i sin (sagn-)tid havde
sejret.




Mana er ulige fordelt, men til gengeeld ser naturmennesket det som en mulighed
at overfere og drage nytte af en mana, man ikke selv er udstyret med. Vikingetidens
runer ansas for at rumme steerke kraefter, som kunne overferes til f.eks. en minde-
sten ved at hugge runetegn ind i den og dermed beskytte den mod heerveerk. Nar
man i tiden bar Torshammere, var det pd samme made et udtryk for, at man en-
skede andel i gudens mana. Gavegivning var en betydningsfuld affaere, idet give-
rens mana fulgte med gaven; man gav noget af sig selv i modtagerens vareteegt.
Gavegivning matte derfor forudseette venskab og tillid mellem parterne i gave-
forholdet. Et sveerd, modtaget som gave fra kongens hand, var en stor are, men
ogsd en forsikring om lykke og fremgang for modtageren.

En persons mana er altsé ogsa udstrakt til de ting, han ejer eller omgiver sig
med. Nar naturmennesket f.eks. fremstiller et redskab, leegger han bogstavelig
talt sin sjzel i tingen. Derfor anses tyveri blandt naturfolk ogsd for et serdeles
alvorligt anslag mod ejermanden, idet han ikke blot mister noget materielt, men
hvad veerre er, han mister sig selv. Situationen, der altsi bygger pa forestillingen
om, at en del - eksempelvis tyvekosterne — kan gere det ud for helheden — ejerman-
den — dbner mulighed for, at tyven skader ejermanden direkte pa sjel eller lege-
me ved at destruere det stjalne eller eve trolddom over det.

Manaens tilstedeveerelse overalt betyder imidlertid ogsd, at naturmennesket
begraenses i sin udfoldelse. Mana kan vare seerdeles farlig, hvis man ikke omgas

eN NY DA GRYK. 06 GARp- | |UaN HAR LART AT | | oG HAN ep HvR| [MEN BvAD FiAN

HANEN . HERMAN BELAWR. 5|6 . MORGENSLIRs I ) ER. AT
PA AT GIRE SIN PLIGT HAN | [STA OF Mép HNseNe. mfi)ﬁf“}fﬁ%&?& IKKE \2p e, ar
ER GAMMEL | ¢irpe OG- THORS -HAMMER.,
VEPR AT HYAD eN  HANE. o MIZLNER . .-
/ BIR NIpE... FH‘ ;
| ) A
\‘ H - -\'] lCU}K

o N
s A

V R T g
177\ ALTIP VENDER.  TiLEAGE....

AT

Mjolner vender tilbage. Den nordiske myte har oplevet en renaessance og ndr i dag wd til
et bredt publikum gennem tegneserier og tegnefilm (Peter Madsen,).
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den med varsomhed. I den ukyndiges heender kan manaen f4 skaebnesvangre
felger. I Egils saga forseger en forelsket yngling at stemme den udkarne mildt ved
hjeelp af runer. Desveerre tager han fejl af keerlighedsruner og sygdomsruner.

Inden for religionsvidenskaben bruger man det polynesiske ord tabu ('farligt’/
‘forbudt’) som betegnelse for forestillingen om manaens farlighed. Tabu-regler er
sdledes betegnelsen pa de mange forskellige regler, som naturfolkene efterlever
for at sikre sig mod manaens skadelige virkninger. Helligstedet er eksempelvis
tabu, forbudt omrade, for den, der ikke er forberedt til at treede derind. Overhol-
der man ikke de taburegler, der geelder for adgangen til det hellige omrade,
paferer man sig selv og maske ogsa stedet og hele stammen ubodelig skade. Ofte
vil det veere stammens preester, der har et seerligt indgaende kendskab til disse og
andre taburegler.

Naturfolkenes liv og feerden kan ses som en lang reekke af overgange fra én
mana-sfeere til en anden. Det middel, der skal forberede og sikre overgangene et
heldigt forleb, er riten, den hellige handling. En rite, der kan indga i tabureglerne
omkring helligstedet, kan typisk bestd i, at den, der treeder ind p& helligstedet,
gennemgar en renselse. Dermed sikrer man sig, at mana udefra, fra den profane
verden, ikke bringes med ind pa helligstedet. Forskellige slags mana ma ikke
blandes tilfeeldigt. I det gamle Norden lagde man vabnene, for man betrddte
helligstedet, og i vore kirkebygninger indgér stadig et vdbenhus, hvor de mand-
lige kirkegeengere i dag af mangel pa vében kan henge hatten.

Af serlig betydning er de overgangsriter, der knyttes til de biologiske over-
gange i tilveerelsen: Fodsel, pubertet, bryllup og ded. Samtidig med de biologiske
forandringer sker der ogsa en eendring i individernes sociale status. Den, der
foretager overgangen, initianten, gér fra én mana-sfeere til en anden. Overgangen
falder i tre faser:




1) Initianten udskilles af sin tidligere mana-sfeere, hvilket typisk kan bestd i, at
han/hun bringes bort fra hjemmet.

2) Initianten isoleres og befinder sig i en farlig fase, hvor han/hun hverken har
hjemme i den gamle eller i den nye mana-sfaere. Initianten er rituelt set ded.

3) Initianten “fodes” pa ny i den mana-tilstand, der passer til hans/hendes nye
biologiske og sociale situation.

I 'det gamle Norden “knzesatte” faderen barnet, dvs. han tog det pa sit knae og gav
dermed rituelt udtryk for barnets optagelse i slacgten. Navngivning er vel nok
den mest udbredte rite i forbindelse med nyfedtes optagelse i samfundet. Navnet
giver identitet og knytter ofte an til nulevende eller afdede medlemmer af sleeg-
ten. Gavegivning bruges fra fedsel til ded. Initianten har brug for hj eelp til en god
start i sin nye tilveerelse, hvad enten det er i livet eller i deden. Gavernes rigelig-
hed ruster ham/hende til at klare den.

Kult, rite, myte

I de gamle nordboeres verdensbillede indgik et keempe asketrze, Yggdrasil, hvis
grene rakte ud over hele verden og op over himlen. Dette verdenstree stod i gu-
dernes verden, men det havde redder ud til andre dele af verden. Yggdrasil holdt
sa at sige sammen pd det hele og blev dermed indbegrebet af den orden, det
kosnios, guderne havde skabt. At guderne haegede om Yggdrasil og deres eget
kosmos, det siger sig selv. Der var imidlertid andre magter til, der truede
Yggdrasil og segte at omstyrte gudernes kosmos; det var onde, destruktive kraef-
ter, for hvem edeleeggelse og undergang var et mal i sig selv. Disse magter en-
skede kaos.

Nordboerne opfattede sig i lighed med andre naturfolk som en del af det gud-
dommelige kosmos. Derfor var ogsa mennesket og dets eksistensgrundlag demt
til undergang, hvis kaos bred les.

En naturlig felge af et sidant verdensbillede er, at guder og mennesker er al-
lierede, der har en fzlles sag at keempe for. De meder, der finder sted mellem
guder og mennesker, og hvor denne sag varetages, kalder vi kult. Kulten er
naturfolkenes “gudstjeneste”.

Den made, kulten foregar pd, er vidt forskellig fra det ene naturfolk il det
andet og fra den ene anledning til den anden. Der vil dog altid vere tale om et
afgreenset omrdde, kultpladsen, hvor kultdeltagerne udferer deres handlinger
med brug af flere eller feerre kultrekvisitter. Bag kulten ligger forestillingen om,
at man befinder sig i en mana-sfeere, som er forskellig og derfor ogsa adskilt fra
hverdagens profan-sfeere.

Som neevnt i kapitel 2 er jordens frugtbarhed og dyrenes trivsel og formering
af afgerende betydning for en bondebefolkning. I samarbejde med guderne vil
agerbrugeren og kveegavleren i kulten derfor forsege at fastholde og sikre netop
denne side af kosmos. Fra forskellige agerbrugskulturer kender vi en frugtbar-
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hedskult, der fejrede frugtbarhedsgudens opstandelse og dermed frugtbarhe-
dens tilbagevenden ved regntidens begyndelse. Hos kanaanzerne?var det guden
Ba’al, der om efterdret overtog magten, efter at Mot (ded /kaos) havde hersket i
den terre sommertid. I kanaaneeernes fest indgik ogsd Ba’als bryllup med ses-
teren og frugtbarhedsgudinden Astarte. Dette hellige bryllup - i fagsproget kaldet
hieros gammos (graesk) — manifesteredes i kulten gennem vindrikning og seksuelle
udskejelser blandt kultdeltagerne.

Det er meget vigtigt at understrege, at et sddant kultisk drama ikke er noget
teaterstykke, hvor skuespillerne forestiller de personer, de spiller. Det, der sker
pé kultpladsen, opfattes af naturfolk som den skinbarlige virkelighed: Ba’al er
virkelig til stede, og han opstér her og nu; nar kultdeltagerne har samleje i kulten,
cr det Ba'al og Astarte, der gor det!

At naturfolkene kan opleve en kultisk begivenhed som verende totalt identisk
med det, den fremstiller, kan forklares ud fra naturfolkenes historieopfattelse.
Denne historieopfattelse er forskellig fra den historieopfattelse, vi kender fra vo-
res egen kristne kulturkreds. Vi er vant til at teenke os historien som et forlab ad
en linie; vores historieopfattelse er linear:

Skabelse f Dommedag

En reekke forskellige, historiske begivenheder, der afleser hinanden. Jesu korsfze-
stelse i historiens midte.

Naturfolkenes historieopfattelse kan fremstilles som en cirkel; den er cyklisk: Ef-
ter vinter kommer var, efter ded kommer liv, efter undergang kommer fornyelse:

Undergang: sidste Skabelse: guder/
mennesker/ded/vinter liv/fedsel / forar
Eftertiden: efter- Den ferste tid:
kommere /hest/bryllup / forfeedre/vakst
efterdr og modning/
pubertet/sommer

Det er den samime rytme, der folges ad den samme bane. Hvert punkt, dvs. hver begiven-
hed, er identisk med sig selv,

Naturfolks teenkemdde adskiller sig ogsé fra vores, nér det drejer sig om at for-
klare drsagssammenhange. Vi bygger vore forklaringer p4 naturens lovmeessighe-

der, som vi med en vis statistisk ret kan forvente vil gentage sig: Nar luften afke-
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les til under dugpunktet, vil det ifelge vores naturvidenskabelige drsagsforkla-
ring begynde at regne. Ifelge naturfolk kan regnvejr derimod fremkaldes gen-
nem en rituel handling, der har med regnvejr at gore. En vandesningsrite eller en
regndans er for naturmennesket et regnvejr, der vil fore det nzeste med sig. Ligear-
tet fremkalder ligeartet, som det ogsé er blevet udtrykt. Skulle regnvejret udeblive,
betyder det ikke, at naturfolkene kommer i tvivl om arsagssammenheengene,
som de ser dem. Forklaringen pé fiaskoen er derimod den, at ritualet ikke er
blevet udfert korrekt, og det hele mé geres om.

P& baggrund af regnvejrseksemplet og af kulten som helhed kan vi sammen-
fattende sige, at naturfolk — sddan som vi ser det udefra — ikke skelner mellem
symbol (en udkleedning, en rolle, en rite i form af et symbolsk regnvejr) og virke-
lighed (guden selv, det faktiske regnvejr). Dette er et meget karakteristisk treek,
der viser sig i mange forskellige sammenheenge. I Norden som andre steder kom
det f.eks. til udtryk i forbindelse med navngivningen: Navnet (symbolet) valgtes
med omhu, idet barnet arvede de egenskaber og den skaebne (virkeligheden),
som den tidligere beerer af navnet havde haft. I de ferende sleegter gik navnet
typisk i arv fra bedstefar til sennesen, hvorved sleegtens storhed viderefartes.

For en udenforstdende iagttager vil det meget ofte veere vanskeligt at forstd de
ting, der foregr p& kultpladsen. Hvorfor den maske? Hvorfor de beveegelser?
Hvad “handler” det om? Hos maorierne i New Zealand foregik leegningen af
batater (sede kartofler) forst efter, at et hjerne af marken var skilt fra. I dette
hellige hjerne var det praesten, der forestod batatleegningen, som foregik under
fremsigelse af besveergelser. Bataterne blev bragt til den hellige mark i en kurv,
der var flettet specielt til formélet.

For at forstd meningen med dette og andre ritualer ma man forsege at komme
om bag den ydre, rituelle side af kulten; man skal have fat i myten.

Ordet ‘myte’ er ovenfor blevet brugt i den betydning, vi tilleegger det i daglig
tale: En forenklet og derfor falsk forestilling om noget eller nogen (jf. vikinge-
myten). Det er ikke den betydning, ordet bruges i her.

Myter har man ogsé kaldt “gudeforteellinger”, idet de optreedende er guder
eller guddommeliggjorte forfeedre.

Myten foregar i en fjern fortid, urtiden, eller i de sidste tider i fremtiden. Disse
yderpoler i tiden kalder vi “eskatologisk tid”.

Mytens handling er de store, universelle begivenheder: Kosmos’ tilblivelse i
den ene ende og dets undergang og fornyelse i den anden.

Kulten har altsd en udtryksside, riten, og en indholdsside, myten:

Rite: Pékleedning /beveegelser /musik /lugte/offergenstande m.m.

KULT
Myte: Historien bag. Forklarer og begrunder, at riten bliver udfert,

som den gar.




Vi vender tilbage til maorierne. Myten fortzeller, hvordan maoriernes forfeedre
efter at veere kommet til New Zealand rejste tilbage til deres urhjem, sen Hawaiki
(som man ikke finder i noget atlas!). Herfra bragtes bataterne til New Zealand,
hvor de udgjorde maoriernes veesentligste erneering.

Denne myte forklarer os i meget store treek, hvad der foregik pd den hellige
mark: Nar maorierne med praesten i spidsen vandrer ud for at leegge de forste
batater, er det bogstavelig talt de ferste. Praesten og hans felge er forfeedrene, der
kommer tilbage til New Zealand. Mytens urtid og dens urbegivenheder gentager
sig 1 det gjeblik, bataterne bliver lagt. Bataterne voksede i forfeedrenes dage, og
det vil de gere nu igen, hvor de atter er blevet lagt. Et kultisk made med de
guddommeliggjorte forfeedre har siledes sikret det kosmos, der bestér i en god
hest, for nar bataterne vokser i det hellige hjerne, vil de ogsé gere det pé resten
af marken.

I Norden blev de hedenske riter forbudt for 1000 ar siden. Myterne levede videre,
men uden forbindelse til den kult, hvor de oprindelig herte hjemme. De under-
gik en littereer forvandling og blev blandet sammen med andre genrer. Et godt
eksempel er Saxos Krenike, hvor historieskrivning og mytefortellinger gar op i
en sagnhistorisk enhed: Gudernes bedrifter tilleegges sagnheltene. Det er derfor
ofte meget vanskeligt at rekonstruere forbindelsen fra myten, som vi har faet den
overleveret, tilbage til kulten.

Myteforteellingerne om gudernes bedrifter er uden tvivl ofte blevet dramatise-
ret og genoplevet i kulten i Norden, og i nogle tilfeelde er sammenheengen endnu
temmelig klar: I myten om Tors rejse til Udgardsloke (jf. kapitel 4 “Gylfagin-
ning”, afsnit 43 ff.) slagter Tor sine bukke og koger dem til aftensmad. Tor ind-
skaerper samtidig sine bordfeeller, at de skal kaste knoglerne hen pé bukkeskind-
ene, der ligger pa gulvet. Den lille Tjalve holder imidlertid meget af marv og
flekker derfor en bukkelarbensknogle. Da bukkene, Tors traekdyr, genopstar
neeste morgen, er den ene halt p& det ene bagben — og Tor slar gnister!

Der er neeppe tvivl om, at vi i denne myte har et vidnesbyrd om, at den rituelle
opskeering af det hedenske offerdyr har fulgt bestemte regler, og at knoglerne er
blevet samlet og bevaret i troen p4, at offerdyret genopstod. En lignende tanke og
rituel adfeerd har i nyere tid kunnet studeres hos eskimoerne.

Et andet og mere generelt problem vedrerer spergsmalet, om myten har eksiste-
ret for riten eller omvendt: Har naturfolkene oprindelig udfert riter, til hvilke de
senere har knyttet én eller flere myter, eller har myten foranlediget en dramatise-
ring i form af riter? Det endelige svar er ikke givet, men sandsynligheden taler
for, at riten i de fleste tilfeelde har eksisteret forud for myten. Ritualer kan forby-
des og afskaffes, men de lader sig vanskeligt eendre. Tveertimod ser man i
religionshistorien eksempler pd, at ritualer overlever religionsskifter, mens det
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mytiske indhold zendres (jf. kapitel 11). For at betragte ritualet som det primaere
taler ogsd, at naturfolkene leegger overordentlig stor veegt pa ritualet, og de for-
langer en korrekt udferelse af det, dvs. ens fra gang til gang. Det er en samfunds-
pligt at deltage i den rituelle handling, hvorimod der ikke er noget krav om, at
man skal “tro” pa myten.

Kultteorien, som den er beskrevet ovenfor, er ikke tilstreekkelig, ndr man skal be-
svare sporgsmélet om, hvad myter er, og hvilken funktion de har. Langt fra alle
myter er knyttet til en rite og dermed til kulten. Der findes ogsd en stor gruppe
af a@tiologiske myter, dvs. myter, hvis funktion er at forklare, hvorfor verden er
indrettet, som den er. Det kan f.eks. veere spergsmalet om, hvor folket kommer
fra, og hvordan det er gdet til, at det er kommet til at bo netop dér, hvor det bor.
Det kan ogsd som i eddadigtet Rigsthula (‘sangen om Rig’) veere spergsmalet om
samfundets inddeling i forskellige klasser, der gennem mytefortzllingen finder
sin forklaring. Vigtigt er det, at de eksisterende forhold dermed ogsa forsvares og
legaliseres med historiens bl stempel: Forhold, der bunder i urgamle begivenhe-
der og i gudernes og forfeedrenes beslutning, sendrer man ikke pa.

Rigsthula forteeller, hvordan Rig —som er identisk med guden Heimdal - pa sin
vandring ferst kommer til “Oldefar” og “Oldemor”, der lever under fattige for-
hold:

7

der sad et Par,

pjaltet kleedte,

Oldefar, Oldemor,

udslidt begge”

(Den Zldre Edda, bd. 1, s. 155).

Rig deler seng med disse smakarsfolk, og ni maneder senere fader “Oldemor” en
dreng, der kaldes “Trael”. “Treel” far siden bern med “Tes”, og om disse bern
hedder det:

i

de laved Geerder,
Agre de gaeded,
erked med Grise,
Geder de genned,
graved Terv”
(Ibid., s. 156).




Fra denne sleegt nedstammer treellene.
Rigs neeste stop bliver hos “Bedstefar” og “Bedste”. Om “Bedstefar” hedder
det:
Pandehaar bar han
og plejet Skeeg,
Skjorten sneever,

et Skrin stod paa Gulvet”
(Ibid., s. 157).

og om “Bedste™:

7

Kres var om Halsen,
Kjortel var paa Brystet,
Lin var paa Haaret,
Lukker paa Skuldren, ...
(Ibid.,s. 15%}).

Rig far atter plads i eegtesengen, og “Bedste” foder drengen “Bonde”, der er “rad
og frisk med raske ejne”. “Bonde” teemmer okser, bygger lo og lade, kerer med
vogn og plejer. Han bliver stamfar til banderne.

Sit tredje og sidste beseg afleegger Rig hos “Fader” og “Moder”. Porten til salen
er prydet med en ring, og indenfor sidder husherren og husfruen og nyder hin-
andens selskab. Mandig dygtighed og kvindelig skenhed udmeerker de to. Hi-
storien gentager sig, og “Moder” feder drengen “Jarl”:

1"

blondt var Haaret,
blege Kinder,
Ujnene hvasse
som ung Slanges”
(Ibid., s. 159).

“Jarl” og hans sleegt fremstiller vaben, rider pé jagt og i krig, dyrker idreet:

lyse Dage
som Lod fik de”
(Ibid., s. 160).
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Guden Heimdal (Rig) besager Afe (bedstefar) og hans kone Amma (bedstermor). Dette
bliver begyndelsen til bondestanden (Lorenz Frolich).

Ogsé kendskab til runerne og deres magiske brug bliver jarlernes privilegium.
Rigsthula gér formentlig tilbage til 900-drene og bekreefter den viden, vi har om
vikingesamfundets sociale lagdeling bestdende af treelle, frie bender og kriger-
overklasse. For samtiden har myten begrundet og retfeerdiggjort denne lagde-
ling. Myten har altsa haft en ideologisk funktion.

Hvor kultteorien ferhen var dominerende, hzelder nu flere til den opfattelse, at
myterne skal ses som vidnesbyrd om iseer kulturernes ideologi. Ifelge denne
teori kan vi altsd ved at leese de nordiske myter f& noget at vide om vore
forfeedres verdenssyn, deres livsanskuelse og menneskesyn, om de idealer, de
hyldede, og om den livsform, de tilstreebte.

Noter
1. International Work Group for Indigenious Affairs. Arbejder for indfedte folkeslags rettigheder
og for bevarelse af deres egenart, (se organisationens hjemmeside: www.iwgia.org)

2. Kanaanaerne befolkede landet Kanaan, der efter israelitternes overtagelse fik navnet Israel.
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I kapitel 3 anfertes sleegtens betydning i det gamle Norden som begrundelse for
at henregne nordisk religion il de sakaldte stammereligioner, ogsa kaldet matur-
folks religioner’. Vi skal her se naermere pé vikingetidens sleegtsbegreb og pé den
betydning, man tillagde sit tilhersforhold til sleegten, men lad os til sammenlig-
ning ferst kaste et blik pd vor egen tid.

Ved indgangen til det 21. arhundrede lever omkring 1,5 mio. voksne danskere
alene; resten — altsa stadig flertallet — lever i familieforhold, overvejende kerne-
familier. Selv om statistikken saledes viser, at kernefamilien endnu er en populeer
samlivsform, er det dog veerd at leegge merke til, at flere og flere veelger at bo
alene. Samtidig har sociologiske studier af familien som samlivsform pévist, at
familien har gennemgdet en “individueringsproces”. Hermed mener man, at fa-
milien ikke som tidligere udger et arbejds- og fritidsfeellesskab. Arbejde og fritid
er aktiviteter, som det enkelte familiemedlem som oftest deltager i som en-
keltperson; ikke sammen med den pvrige familie og ej heller som repreesentant
for den. Han/hun er og repraesenterer kun sig selv.

Oplesningen af det taette familiefzellesskab har haft bide positive og negative
folger for det enkelte menneske. Hvor man tidligere var underkastet de traditio-
ner og den moral, som familien stod for, har vi i dag langt sterre frihed til selv at
veelge den karriere, den samlivsform, den partner osv., som vi synes passer bedst
for os som individ. Selvrealiseringen har med andre ord féet bedre kar.

Vores behov for frihed og selvrealisering har imidlertid ogsé sin modsaetning
i form af et behov for tilhersforhold. Det er to modsatrettede behov, som det kan
veere sveert at forene. Den pris, mange mennesker har mattet betale for deres fri-
hed og selvrealisering, er siledes en usikker folelse af ikke at have familiens
trygge favn som sit bagland; en folelse af utryghed, rodleshed og ensomhed.
Denne falelse forstzerkes yderligere af, at vileverien verden, hvis hastige udvik-
ling stiller enorme krav til den enkeltes intellektuelle og moralske orientering.
Den indiske antropolog Prakash Reddy, som i flere omgange har besegt Dan-
mark for at studere danskerne, deres veerdiforestillinger og deres livsformer,

skriver i sin rapport Darske Dilernmaer fra 1998 bla.:

“Det danske samfund har alt, materiel rigdom, ligestilling og et velfeerds-
system, som kan tage sig af neesten alt for sine borgere. Alligevel er
selvmordsraten den hegjeste i verden, skilsmisser og opleste forhold en
dagligdags foreteelse, der er blevet mange flere mennesker, som gar til
psykologer, naboer taler ikke med hinanden. Der er blevet flere ensomme
mennesker, og det sker, at gamle ensomme mennesker bliver fundet dade

efter flere uger osv.”
(Prakash Reddy: Danske Dilemmaer, s. 16)
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Reddys beskrivelse af Danmark og danskerne bygger bl.a. pd en reekke selv-
biografier, hvoraf nogle sammen med Reddys egne oplevelser tegner et positivt
billede af livet i Danmark. Men en 35-4rig mand skriver dog felgende:

“Jeg og min yngre spster havde det meget frit, indtil vi forlod vore forzel-
dre. Min mor og far arbejdede begge og havde deres eget liv og havde ikke
tid til os. Min lillesester forvaltede sin frihed godt, hun kom gennem gym-
nasiet og universitetet, og nu har hun en god stilling. Jeg misbrugte deri-
mod min frihed. Ten meget tidlig alder blev jeg forfalden til alkohol. Da jeg
var 13 ar gammel, vendte mine foreeldre en aften hjem sent og fandt mig
plakatfuld. De rébte ad mig i et par minutter, og dermed var den sag afslut-
tet; fra den neeste dag havde de igen travlt med deres eget. Nar jeg ser
tilbage, vil jeg sige, at jeg ikke bebrejder mine forzldre, at det gik mig, som
det gik; men alligevel foler jeg, at de ikke skulle have givet mig sa stor
frihed. Hvis de havde brugt et par minutter hver dag pa at vejlede os og
give os keerlighed, ville jeg sandsynligvis ikke have haft sddan et rodet liv
i dag. Nar mine gamle foreeldre ser, hvordan mit liv er i dag, er de meget
ulykkelige, og nu afser de tid til at besege mig mindst en gang om ugen.
é Under disse besag ger de deres bedste til [sic!] at tale mig fra at drikke.”
‘ (Prakash Reddy: Danske Dilemmaer, s. 100).

Det frie, men ensomme moderne menneskes situation er neppe en situation,
vore vikingeforfeedre kunne have ensket for sig selv. Det kommer f.eks. klart til
udtryk i Den Zldre Eddas "H&avamal”,! hvor Odin udtaler:

“Fyrren pé Torp? trives ei, frennes
blottet for Bark og Bar?,

slig er den Mand, hvem slet ingen elsker,
hvi skal han leenge leve?”

(Den ZEldre Edda, bd. 1, s. 97).

Med udgangspunkt i sleegten som den enkeltes livsgrundlag er budskabet gan-
ske enkelt: Den, der stér alene, uden forankring i sleegten, kan ikke leve og har
heller intet at leve for.

Slegten er ofte blevet sammenlignet med en keede, der brister, hvis et led fal-
der ud. Freenderne, levende og dede medlemmer af sleegten, udgjorde i det gamle
Norden tilsammen en reekke af led, der hver iseer var uundveerlige, hvis keeden,
sleegten, skulle bevares. Omvendt havde den enkelte freendes liv alts heller in-
gen mening uden for sleegten.

At en freende dede beted almindeligvis ikke, at sleegtskontinuiteten var truet.
Den afdede gik ganske vist til de dede, men hans plads blandt de levende var
stadig udfyldt gennem de bedrifter, han havde udfert, og som levede i mindet
hos de efterladte. Nér f.eks. barnebarnet som tidligere naevnt fik bedstefaderens
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navn, var det netop udtryk for den tanke, at fortiden vedblev at veere en del af
nutiden. De islandske slaegtssagaer vidner om det samme, idet de fastholder
erindringen om en fortid, uden hvilken nutiden var tom.

Det kan pé denne baggrund ikke undre, at det var af vital betydning, at sleeg-
ten fortes videre. I et mandsdomineret samfund som vikingetidens var det forst
og fremmest sennerne, der repreaesenterede sleegten, men der er dog i sagaerne
eksempler, der tyder p4, at ogsa kvinder er blevet regnet for betydningsfulde led
i sleegtskeeden (kildetekst 2).

Inden for freendeskabet, der foruden slegtens medlemmer ogsd omfattede
meget neere venner og deres slaegt, herskede der
freendefred. Freendefreden betad for de implice-
rede sikkerhed og tryghed i dobbelt for- - N &
stand. Man kunne forlade sig pa, at ens 5
freender ikke gik til angreb pa én sely,
0g man kunne samtidig regne med
deres hjeelp, hvis man skulle blive
angrebet af udenforstdende. Det-
te fredsbegreb rummer altsd og-
sd en aktiv indsats: Fred ind-
adtil kunne meget vel vaere
forbundet med kamp ud-

Hijalte veekker Bjarke. I kvadet "Bjarkemdl” stir
freenderne sammen i zre og troskab til forsvar
for konge og fedreland. Kuvadet inspirerede i
1817 Grundtvig til sangen ”Sol er oppe” med de
kendte linier 'Vigner, vigner danske helte!

rfoui; M Springer op spander belte!” (Louis Moe).
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Indgdelse af edsbroderskab. Figurernes nogenhed skal tilskrives kunstnerens interesse for
den ideelle mandskrop efter klassisk forbillede. Blanding af blod i en fure i jorden svarer
til de faktiske oplysninger om edsbroderskab (Lorenz Frélich).

adtil, hvilket vi ser utallige eksempler pa i sagaernes slegtsfejder (kildetekst 3)
og hos Saxo (kildetekst 4).

Fraendefreden var meget vidtgéende i sine krav til den indbyrdes solidaritet.
Her gjaldt princippet én for alle og alle for én. Var ét medlem af et freendeskab
raget uklar med et medlem af et andet, drejede fejden sig ikke om to personer,
men om to kollektiver. Den ene freende var ansvarlig for den andens gerninger,
og den straf, som i ferste reekke skulle ramme gerningsmanden, kunne lige s4 vel
ramme hans freende.

Uden for sleegten var denne gensidige solidaritet seerlig steerk blandt fostbradre
eller edsbradre. Det var meend, der indgik i et neert venskab og broderskab, der
blev beseglet under rituelle former (kildetekst 5).
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Lige s& almindeligt drab og anden vold forekom mellem forskellige slaegter og
freendeskaber, lige sa useedvanligt var det, hvis det skete inden for sleegtens egne
reekker mellem freender. Der var i s fald tale om absolutte undtagelsestilstande,
hvor de implicerede reagerede med fortvivielse og rddvildhed. P4 det mytologi-
ske plan repreaesenterer historien om Balders ded indbegrebet af fraendedrab og
ufred blandt freender (jf. “Gylfaginning”, 48. afsnit).

Den blinde Hed, Balders broder, er en ulykkelig — vi ville endog sige uskyldig
— skikkelse. Hans deltagelse i legen, der bestod i at skyde til méls efter den —
neesten! — usarlige Balder, var helt pé linie med de andre guders harmlese forng-
jelse, og hvis vi i dag med vore retsprincipper skulle finde skurken, métte det ene
og alene blive Loke. Loke havde den onde hensigt, Loke skaffede det dedbrin-
gende vében, og Loke sigtede. Had er for os blot en tragisk figur.

Det gér anderledes i myten. Had er instrumentelt impliceret i mordet p4 sin bro-
der, hvilket i sig selv er sa sk&bnesvangert, at det regnes for brodermord og der-
med for brud p4 freendefreden. Odin “forstod bedre end de andre, hvor stort et
Tab og Savn der havde ramt Aserne ved Balders Ded”, hvilket antyder situation-
ens alvor. :

En forudsztning for, at normaltilstanden — freendefreden — genoprettes, er, at i
den drabte freende haevnes, dvs. at voldsmanden ryddes af vejen. Nar man
havde at gore med fraendedrab, var man imidlertid i den vanskelige situation, at
en freende skulle haevne sin freendes ded pé en voldsmand - som ogsd var
freende! Situationen efter haevnen ville blive den samme som situationen fer: En
skrue uden ende. Fraendedrabet var i princippet uopretteligt. ‘

I Baldermyten, hvor vi er blandt guder, forteelles senere, hvordan problemet
klares med et lille kunstgreb. Odin avler Vale, som er fraende og dermed en kva-
lificeret haevner. Den endnu ikke degngamle Vale er imidlertid “ikke vasket og
keemmet”, dvs. trods alt ikke et feerdigt individ, ikke en “rigtig” freende, da han
udferer drabet pd Hod. Freendefreden er genoprettet, og der er sat en stopper for
yderligere interne blodsudgydelser (kildetekst 6).

I betragtning af sleegtens betydning, der gjorde vikingerne til kollektive veesener, er
det forstdeligt, at den fredlose var i en ganske hébles situation. Fredlgshed som straf
var samfundets hardeste mod den, der havde forbrudt sig gennem f.eks. tyveri
eller mord. Den fredlese var skovgangsmand, dvs. han var som en uly henvist til ode
- egne, hvis han ville undgs, at nogen gjorde brug af retten til at sl ham ihjel, hvilket
enhver kunne gere med samfundets velsignelse. I dette ingenmandsland fristede
han en tilveerelse som eneboer og landevejsraver, kun afbrudt af eventuelle flygtige
beseg hos freenderne, som ofte undslog sig eller kun halvhjertet tog imod den, der
af samfundet var stemplet som nidding, en serelos og foragtet person. Den hele eller
delvise udelukkelse fra freendeskabets fred forveerrede situationen for den fred-
lose, idet det var feellesskabet med freenderne og delagtigheden i deres fred, der
konstituerede mandens wre, i livet savel som i deden (kildetekst 7).
Nordboens bevidsthed var siledes staerkt fikseret P eeren, men ogsa pa harv-
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Vale draeber Hod. Ved mordet pd broderen Balder var Hod blot et rﬂedsknb fm" Lokesflzsf,
men kravet om heeon er ubenherligt. Den uomgeengelige skazbne stdr tegnet i det voksne
barneansigt (Ernst Hansen).
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Freender. “Ung var jeg fordum, ensom jeg foer, / da forvilded jeg mig pit Veien. / Rig jeg
mig tyktes, da en Anden jeg traf: / Mand er Mands Gammen.” (Lorenz Frilich).

nen, som i en reekke tilfeelde var nedvendig, nér den kreenkede sere skulle have
oprejsning (kildetekst 8). Denne interesse afslorer sig bla. derved, at zren og
forsvaret af den spillede en vigtig rolle i de neere relationer mellem de gamle
nordboere. Medlemskab af en sleegt forpligtede séledes den enkelte til at “fore sig
ieet”, dvs. vise sig veerdig til at beere sleegtens eere og helst forege denne med nye
@refulde bedrifter. I Fldamanna saga har den 5-drige Torgils endnu ikke dreebt
noget levende, hvorfor han er uveerdig som legekammerat. Purken har endnu
ikke fort sig i zet, men han arbejder pa det! Var man frilleson, dvs. sen af en treel-
kvinde og hendes herre, kunne man ikke uden videre gore krav pa delagtighed
i sin fars og sleegtens zere (kildetekst 9).

Undlod man at fere sig zet, var man pé islandsk en varrefedring: Man var
vaerre, dvs. ringere end sine forfeedre, hvorfor sleegtens zre stagnerede eller
svandt i storhed.

Symptomatisk er det ogs4, at kvinderne, nr de omtales i sagaerne, ofte optree-
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der i rollen som stridsveekkersker. Tever manden eller sennerne med at forsvare
3 wren, er kvinden parat til at eegge dem, som Geirrid ger det i Eyrbyggja saga:

“Alt for sandt er det sagn, Thoraren, at du har mere kvindesind end
mandsmod, siden du skal téle alle Thorbjern Digres fornaermelser, og jeg
ved ikke, hvorfor jeg har slig en sen”.

(Islandske Sagaer, bd. 5, s. 27).

Tilsvarende er vennens, freendens funktion meget ofte at std sin ven eller sleegt-
ning bi, nér eeren skal forsvares.

/re var i det gamle Norden et relativt begreb. Treellen var uden aere, mens den
fri mands eere athang af hans herkomst, sleegtens sociale placering og dens tradi-
tioner. Stormandens, hevdingens og iszr kongens zere overgik andres og angik
ikke blot ham selv, men rummede ogsa forpligtelsen til at beskytte den svagere,
som han havde i sin varetaegt. Geestfrihed, gavmildhed, hjelpsomhed og pragt-

udfoldelse var kongelige dyder, der udsprang af en stor mands zresfolelse
(kildetekst 10).

Vibenakse fra Bjerringhaj ved Mammen, Midtjylland. Nordisk arbejde fra sen vikinge-
tid. Jern indlagt med solv. Leengde 18 cim. @ksen var en del af gravgodset i et tamret
kammer under en hoj (Nationalmuseet).
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De kreenkelser, vi herer om i sagalitteraturen, i skjaldedigtningen og i
lovgivningsstoffet, vidner om zerens sdrbarhed. En kreenkelse, som for os i dag
forekommer at veere en bagatel, fremkaldte hos vikingen et sar, gennem hvilket
han billedligt talt forbledte, medmindre siret heledes. Midlet var heevn,

En kraenkelse foreld oplagt i de tilfeelde, hvor der gjordes indhug i sleegts-
kaeden, men ogsd overfladiske forulempelser eller injurier kunne afstedkomme
blodige opger. I Eyrbyggja saga langer Arnbjern sin landsmand Torleif et slag
med sin gradske. Regnskabet fir lov at st& indtil den dag, Torleif af sin kom-
mende svoger bliver mindet om de “gredskrammer”, han stadig beerer p4 hal-
sen. En veritabel krig bryder nu ud mellem Arnbjemns og Torleifs slaegter.

Med et karakteristisk udtryk hedder det i sagaerne, at “nid bider”. Nidordet,
injurien, blev siddende i den kreenkede og nagede ham. Hertil kom, at det ud-
talte ord tillagdes en magisk virkning, som gjorde kraenkelsen berettiget, indtil
den ramte havde renset sig og faet eeresoprejsning. At tillegge en mand noget
sd uveerdigt som kvindagtige traek var blot ét, men dog et seerlig yndet eksem-
pel pa nidord. Sin veerste fiende fremstillede man i en passiv homoseksuel si-
tuation. Med keelen for detaljen beskrev man eksempelvis, hvordan uslingen i
hoppeskikkelse lod sig bedaekke af sin freende i skikkelse af en hingst (kilde-
tekster 1la og b; 12). At sidanne verbale krzenkelser af seksuelt nedsaettende
karakter blev betragtet med stor alvor fremgar af den eldste islandske lov-
samling, Gragas, hvis lovstof menes at gd tilbage til 1100-tallet. Ifelge Grigas
idemte man landsforvisning og fredleshed i tre tilfaelde, hvoraf fremsaettelse af
de nevnte kraenkelser var det ene. De to andre forbrydelser var drab og vold-

teegt. Den verbale kraenkelse takseredes altsi hardere end f.eks. legemsbeska-
digelse.

De nordiske samfund i vikingetiden var gennemsyret af en maskulin moral.
Mandens opgaver var udadvendte, og det var manden, der dominerede det of-
fentlige liv, mens kvinden tog sig af husholdning og bernepasning. Det var man-
dens ret og pligt at forsvare sig og sine, og fysisk styrke, gerne demonstreret med
vében, var en selviolgelig del af det accepterede mandebillede. Beskyldninger
om kvindagtighed, homoseksualitet mv. handler i mange tilfeelde i sidste ende
ikke om seksuelle afvigelser, men om at diskvalificere sin fiende socialt, frem-
stille ham som svag og uegnet til at udfylde den rolle, som det steerkt
kensopdelte samfund forpligtede ham pa. Et sadant kaos métte lovgivningen og
det kosmos, den stod for, naturligvis deemme op for med et forbud mod s&danne
beskyldninger.

L det oldengelske Bjovulf-kvad hedder det, at “bedre er deden end livet i skam”:
Atbeje nakken i ydmyghed og leve med kraenkelsen siddende p4 sig var ikke en
fri mand veerdigt. Nar han tog sin heevn, hentede han den eere tilbage, som hans
modstander havde bergvet ham. Vaerst si det ud, hvis kreenkeren var trael, Treelle
var som neevnt eerelese, hvorfor man heller ikke kunne heevne sig pd dem og
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ingen 08 i . genoprette sin sere. Omvendt gjaldt det, at det ikke var nogen forbrydelse at
for os i dag kreenke treellen, det zerelgse menneske. Uden zere ingen ret.
nem hvillket Stod man over for en meagtig fiende, mod hvem man ingen chancer havde for

bt var haevn. _ at tage haevn, regnedes det for serefuldt at opna forlig med denne sin absolutte
bihug i sleegts- overmand. Man modtog f.eks. mandebod, dvs. materiel erstatning for den mistede
Jifstedkomme freende.

Biorleif et slag I vikingetidens samfund var selvtaegt almindeligt og accepteret. Dette var en
i af sin kom- naturlig konsekvens af, at statsapparatet slet ikke var udbygget til ogsd at rumme
Sherer pa hal- : en omfattende udevende myndighed. Man kunne séledes i Island f ret ved
" egter. domstolen pd tinge, men det var op til den enkelte med sine freenders hjeelp at

' Nidordet, hente denne ret hjem, f.eks. ved at tage blodhaevn og dreebe sin modstander. Jo
n, at det ud- 1 megtigere freender, man havde, desto mere “ret” kunne man fa. Senere hen i
betticet, indtil middelalderen forsegtles selvteegten begreenset via lovgivningen, men et langt
gmand noget : stykke vedblev man at anerkende den kreenkedes ret til selv at tage sin heevn
indet eksem- (kildetekst 13).
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6. Skaebnetro.

Den nordiske skaebnetro rummer flere forskellige trosforestill
er sd forskellige, at de logisk set burde udelukke hin
skaebne som veerende forudbestemt af hejere magter findes saledes side om side
med ideen om mennesket, der former sin egen skaebne til lykke eller ulykke for
sig selv og andre. Man troede i vikingetiden p4 en upersonlig skaebnemagt, men

/4

inger, hvoraf nogle
anden. Ideen om menneskets

andre tilfeelde var man optaget af den enkeltes

Samme usikre tankegang ligger vel bag,
“skeaebnen ville, at ...”. Der er ting,
vi “skaebnen”.

personlige skeebne.
nér vi i dag stadig bruger udtryk som
Vi mener, vi er herre over, 0g noget tilskriver

Troen pa skeebnen som en selvstaendig, upersonlig magt kommer ofte il udtryk i
sagaerne. 1 Vatnsdeeln saga er Ingemund blevet spaet, at han skal bosaette sig i

Island, og da han modvilligt ankommer til en, modtages han af sin fostbroder
Grim med ordene:

“Det gér nu hér, som det hedder med et
at keempe mod sin skaebne”,
(Islandske Saguer, bd. 5, s. 117).

gammelt ord, at det er Vanskeh'gt

Stillet over for denne anonyme o

g uafvendelige magt svarer Ingemund med re-
signation:

“Ja, det er sandt, og derved er intet at gore, fostbroder!”
(ibid.)

Sidelebende hermed fandtes i vikingetiden den opfattelse, at skeebnen var et re-
sultat af en guddommelig beslutning. Det forste menneskepar, Ask og Embla,
beskrives i “Velvens Spadom” som “skaebnelese”, indtil skaberguderne med
Odin i spidsen indblaeser dem &nde og liv. Skaberguderne er altsa ogsa skabne-
guder, der definerer menneskeslaegten gennem tildeling af skaehne (jf. “Gylfagin-
ning”, 8. afsnit),

Dette udelukkede som sagt ikke, at man i vikingetiden 0gsé opererede med
andre skeebnemagter, der imidlertid kan betragtes som gudernes underordnede.

Disse “lavere guddomme” tilskrey man typisk ansvaret for den enkeltes person-
lige skaebne.

Fadselsgjeblikket var ifelge

gammelnordisk opfattelse af afgerende betyd-
ning, idet man forestillede sig,

at barnets skecbne blev bestemt i det gjeblik, det
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kom til verden. Denne dobbelthed af frugtbarhed (

fedsel/nyt liv) og skeebne er
netop karakteristisk for diserne — pa én gang frugtbarheds- og skaebnem
som man forestillede sig var til stede ved fadslen. Diserne v
lige skytsdnder, og nogle af deres vigtigste opgaver bestod i at vaere fadsels-

agter,
ar sleegtens kvinde-

hjelpere for barselskvinder og besk
(kildetekst 14).

I deres egenskab af skaebnemagter omtales diserne imidlertid overvejende
som 7orter. Som et apropos hertil skal heevnes, at man i Setesdal i Norge ogss i
nyere tid har tilberedt “nomegred” ved barnefedsler. Nornegraden har oprinde-

lig veeret et offer til nornerne med henblik Pé, at de skulle tildele barnet en god
skeebne.

Opfattelsen af nornerne var |

ytte sleegtens medlemmer livet igennem

angt fra entydig. I mytologien omtales de som
vaerende af ase-, alfe-! eller dveergeet, og de bringer bide lykke og ulykke, med-
gang og modgang, liv og ded. Der er en tendens, der viser, at man har heftet sig
mere ved den onde skeebne end ved den gode, hvorfor nornerne da ogsa fik et
negativt ry. Pa en norsk runesten fra Borunds kirke i Sogn hedder det:

“Nornerne bestemmer det gode og det onde, for mig har de bestemt en stor
lidelse”.

Udtrykket “nornernes dom” blev synonymt med ulykke og ded. “Til aften
lever ej den, som kaldet er af norner”, hedder det i eddadigtet “Hamdesmal”.

Dette skal dog ikke f4 os til at glemme, at ogsa “den gode lykke” var et resultat
af nornernes virksomhed. Som de spindersker, man forestillede sig, de wvar,
spandt de lange og korte livstride 0g ordnede dem, som de fandt det for godt.
Livets lzengde og indhold var dermed fastlagt (kildetekst 15),

I betragtning af den betydning, man tillagde nornerne, er det overvejende
sandsynligt, at de ogs4 har veeret gjort til genstand for kult. Nornegraden vidner
herom, ligesom man ogsa bragte ofre til nornerne ved den kilde eller det tree,
hvor de ifelge gardfolkets eller stedets tro havde hjemme,

[ “Velvens Spadom” og hos Snorre (jf. “Gylfaginning”,
norner ved navn Urd, Vordende og Skuld. De bor under
ved den kilde, der kaldes Urds brend. De ‘skanker lov’
skeebne’, dvs. de er skaebnemagter pa godt 0g ondt, som det netop er karakteristisk
for nornerne. Men med disse tre norner er vii Asgérd, i gudernes hjem, og disse tre
skeebnegudinder far derfor en mere overordnet, universel karakter, Det udelukker
dog ikke, at der — som nogle forskere har heevdet det — er en forbindelse mellem pé
den ene side mytens verdenstree, dens Urds-brend 0g dens tre skaebnegudinder og
pd den anden side lokalkultens helligtrae, dens hellige kilde og dens norner. Myten
om Urd, Vordende og Skuld er i s& fald den forstaelsesmeessige baggrund for lokal-

kultens dyrkelse af nornerne (jf. kapitel 3 om kultteorien). P4 samme made synes
der ogsa at veere en oplagt forbindelse mellem den samme myte og den store offer-
kult i Uppsala.? Man ved, at Uppsalakulten oprindelig har vaeret en frugth
kult tilegnet diserne, og ifelge Adam af Bremen fandtes der i offerlunden i
foruden et stedsegrent tree ogsa en offerkilde.

14. afsnit) optreeder tre
verdenstraeet Yggdrasil
, former liv’ og ‘virker

arheds-
Uppsala




Spindende normer. Norner spinder lange og korte livstrdde og tildeler gode og onde skaeb-
ner. Her foregdr det i en lid og harmonisk atmosfeere ved svanessens bred. Nornernes
dom blev langt fra altid taget som udtryk for den retfeerdighed, den stdende norne hér
synes at udstrdle i en positur, som var hun retfeerdighedens gudinde (W. Meyer).
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Nar diserne i litteraturen optraeder i krigeriske sammenheenge, er det oftest un-
der betegnelsen valkyrier. Valkyrierne er krigsguden Odins specielle udsendinge,
hvis domeene er krigsskuepladsen, valpladsen. Ordet ‘valkyrie’ betyder ‘den, der
veelger ud pa valpladsen’, og disse beredne, hjelmkleedte stridskvinder har netop
til opgave at sortere de keempende krigere i vindere og tabere. De faldne krigere
fores til Valhal, hvor de som einherjer, Odins krigere, over sig i vabenbrug, og
hvor de beveertes af valkyrier.

Som ét af valkyrienavnene, Hlokk (dvs. ‘keede’), antyder, tilskrev man valky-
rierne evnen til at lamme udvalgte krigere med magiske band eller leenker. Kri-
gerne mistede deres kraft og beveegelighed og var saledes demt til at falde for
fiendens sveerd.

Den ambivalente opfattelse af nornerne gar igen i beskrivelsen af valkyrierne.
Odin er deres herre, og som krigerens forbundsfeelle er han kendt for at veere
steerk, men updlidelig. Der hviler siledes ogsa over valkyrierne et magtfuldt,
men skabnesvangert skeer (kildetekst 16).

Sagnet om Sigmund Velsung er betegnende for denne tvetydighed i Odin-
skikkelsen og dermed ogsa i valkyriernes veesen. Sigmund gér sejrrig gennem
livet med sit gode sveerd “Odins-gave”, dvs. med Odins hjeelp. I sin sidste kamp
meder Sigmund Odin selv, som splintrer hans sveerd med sit spyd. Den deende
Sigmund forudsiger dog — trods “forreederiet” — at stumperne skal smedes sam-
men, og at det gamle sveerd - og dermed Odins bistand - skal gé i arv til hans sen
Sigurd. Denne Sigurd er ingen ringere end den bergmte helt med tilnavnet
Fafnersbane. Tilnavnet fér han efter at have dreebt slangen Fafner, der s& gerrigt
vogtede over en guldskat. Denne déd udferes takket veere ikke mindst sveerdet
“Odins-gave”.

Feelles for de varianter af skeebnetroen, der hidtil har veeret omtalt, er, at menne-
skets skaebne betragtes som noget udefra kommende. Lykke og ulykke er resul-
tater af magter, der ligger uden for menneskets eget jeg.

Den nordiske skaebnetro rummede imidlertid ogsa en anden, i en vis forstand
modsat opfattelse. Denne anden opfattelse byggede pa troen p4, at visse menne-
sker var udstyret med en serlig personlighedsmagt og styrke; man sagde, at de
havde en staerk hamingja.

Ordet ‘hamingja’ er afledt af ‘hamr’, der bl.a. betyder ‘efterbyrd’, “fosterhinde”,
‘sejrssljorte’. Fadsel i sejrsskjorte er i mange kulturer blevet tolket som et varsel om
en gunstig skaebne for barnet; pa denne baggrund kom hamingja-begrebet i Nor-
den til at daelkke dels det gode, lykkelige liv, der blev seerligt udvalgte meends skeebne,
dels den personlighedskraft, som disse meend var udstyret med fra fedslen, 0g som
var arsagen og potensen bag lykken.

I forestillingen om en persons hamingja indgik hele personligheden med alle
dens forskellige kendetegn. Lykkemanden havde held med sine forehavender,
men han havde ogsa en fordelagtig fremtoning, en god udstréling; han var en flot
fyr, samtidig med at hans &ndsevner og moralske habitus skilte sig ud fra gennems-
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"Tegneserie” over Sigurd Fafnersbanes historie ridset i 1000-drene pd Ramsundsberget i
Sodermanland, Sverige. Indskriften beretter om et brobyggeri, men billederne Sforteeller
heltesagnet: Nederst til hajre dreeber Sigurd drageuhyret, Fafner, der ogsd fungerer som
runebdnd. Midt i billedet stdr Sigurds hest, og til venstre herfor er Sigurd i feerd med at
spidstege Fafners hjerte. Han fiir drageblod pd fingeren, som han slikker, og drageblodet
seetter ham i stand til at forstd, hvad fuglene i treeet til hajre synger om. De forteeller, at
Regin Smed leegger planer mod Sigurd. Det bliver der sat en stopper for i billedet yderst
til venstre, hvor Sigurd har hugget hovedet af Regin Smed.

snittet. Endelig var han ogsé “ordsnild”: Han forstod at belzegge sine ord med den
magt, det gav over andre. Et nidord fremsat af en Iykkemand bed seerlig dybt, fordi
lykkemandens ord havde en effekt, der i omverdenens gjne gjorde en mand til den
nidding, lykkemanden havde beskyldt ham for at vaere, Omvendt var det et aktiv
at fa et positivt enske eller et godt rad med pé vejen af en lykkemand. Med lykke-
mandens velsignelse havde en plan gode chancer for at lykkes (kildetekst 17).

I det oldnordiske sprog vidner flere sammenszeetninger med “-szll’ (dvs. ‘salig’,
Iykkelig’) om forskellige forestillinger om medgang, som den steerke hamingja
sikrede. Den, som var “sigrseell” (dvs. ‘sejr-szl’), havde krigslykken med sig;
“drszell” (dvs. ‘ar-szel’) var den, som ned godt af frugtbarheden, og “byseell” (dvs.
‘ber-seel’) den, der altid fik en god vind til sit skib.

Hamingja-begrebet er desuden neert forbundet med sleegtsbegrebet. Den steer-
keste hamingja havde den, der var fedt i en hevdinge- eller kongesleegt. Med ud-
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trykkene “Meget magter kongens lykke” og “Det er sveert at keempe mod kongens
lykke” siges det klart, at kongens hamingja rummede store muligheder for ham
selv og for landet, idet den overgik andres hamingja (jf. kapitel 3 om mana-begre-
bet). Skulle det imidlertid vise sig, at en person ikke levede op til de store
forventninger, hans heje 2t og embede forpligtede ham p&, matte han forlade sin
plads og maske endog lade livet. Saledes gik det ifelge Snorres Ynglingesaga den
svenske kong Domalde, der af folket blev gjort ansvarlig for udr og hungersned i
landet. Kongen ofredes i Uppsala og blev efterfulgt af sin sen Domar, som ifelge
Snorre ‘regerede laenge, under fred og gode ar’. Tilliden til kongeinstitutionen,
sleegten og dens hamingja stod urokket pa trods af de dérlige erfaringer med kong
Domalde (kildetekst 18).

Den uovertrufne hersker-hamingja finder vi i Snorres portraet af Norges kong
Harald Harfager og hans sleegt. Harald er stor, steerk og smuk; han overgar andre
i idreet og vabenbrug, og ingen er som han zrgerrig, fremsynet og veltalende. Han
er glad, gavmild og trofast, sine venners ven og sine fienders fjende. Lignende
egenskaber genfindes senere hos Haralds efterkommer Olaf Tryggveson (kilde-
tekst 19).

De nordiske kongers formelle magt var meget begreenset i vikingetiden. Desto
vigtigere var det for en konge at have en steerk hamingja, for var hans lykke “drej”
nok til at kunne give sejr og rigelige belenninger til krigerne samt frugtbarhed og
velstand til landet, ville ogsd hans magt automatisk blive stor. En konges
rundhandethed var en proklamation, som vi kender det fra amerikanske preesi-
dentvalg: “Se, hvor gavmild jeg er! Min lykke er stor! Jeg kan lede og regere!”

Slaegtens og den enkeltes lykke teenkte man sig ofte konkret indeholdt i sleegts-
klenodier eller andre betydningsfulde genstande. Det drejede sig typisk om et
sveerd, en ring eller méske en kappe, der gik i arv fra far til sen, hvorved sleegtens
lykke fra fortiden blev overdraget med forventning om medgang og store bedrif-
ter ogsd i fremtiden. Sleegtsklenodiet tilfaldt normalt den aeldste sen, men under
forudsztning af, at han var i stand til at lafte arven. Slegtslykken var siledes
ikke blot en passiv kapital, man kunne teere p4; den var ogsd en tilskyndelse til at
realisere de potentielle muligheder, den rummede. Arvestykkets og arvingens
“kemi” skulle passe sammen (kildetekst 20).

Ved giftermal bragte kvinden sine brudesmykker og dermed sin egen slegts-
lykke med ind i eegteskabet. Hermed fik hendes barn ogsd del i morfaderens og
morbredrenes hamingja. Kvinder kunne desuden —i mangel af meend - optreede
i rollen som formidlere af mere mandsrelaterede sleegtsklenodier og dermed af
sleegtslykke. I Gretters saga overdrager Asdis sin sen Gretter svaerdet " Attetange”
med ordene:

“Dette sveerd har tilhert min Farfader Jokul og de tidligere Vatnsdeler; der
har altid veeret Held ved det. Her har du det, og Lykke til!”
(Islandske Sagaer, bd. 3, s. 48).




Den samme tankegang ligger til grund for den betydning, man tillagde navn- og
gavegivningen. Gennem en gavegivningsrite besejlede man, at navnet og den
dermed forbundne lykke nu var indpodet i barnet. Lykken forsteerkedes atter,
nér barnet fik sin ferste tand og modtog en tandgave.

At slaegtslykken, som vi har set det, blev betragtet som medfodt, slaegtsbetinget
skeebne udelukkede ifelge nordboernes opfattelse ikke, at lykken ogsa kunne for-
tabes. Heri ligger netop det element af individuel, menneskelig medindflydelse,
som er karakteristisk for hamingjatroen i modseetning til den resignerende
skeebnetro. I Viga-Glums saga erkleerer Ejnar forud for sit opger med Glum:

“Glum har nu skilt sig af med Slaegtsgaverne, Kappen og Spydet. Hans
Morfar Vigfus gav ham dem og bed ham holde fast ved dem, hvis han
vilde vogte sin Magt og Heeder vel; han sagde, det vilde gd tilbage for ham,
om han mistede dem. Nu skal jeg tage Sagen op, og denne Gang slipper jeg
den ikke”.

(Islandske Sagaer, bd. 3, s. 208).

Fjnars strategi er i overensstemmelse med datidens tankegang: Den, der giver sine
slegtsklenodier bort, seetter sin lykke over styr. Glum der som en gammel, bitter
mand.

Meget tyder p4, at ogsé niddingsveerk — herunder edsbrud - skadede éns lykke.
Selv guderne synes at veere underkastet dette vilkdr: Efter at have brudt eden til
trolden, der byggede muren om Asgérd (jf. “Gylfaginning”, 41. afsnit), gik de rag-
narok og undergangen i mede.

Ogsa i de tilfeelde, hvor niddingsveerket kom udefra i form af f.eks. tyveri, var
lykken truet. I Ravnkel Frojsgodes saga draeber Ravnkel sin huskarl Ejnar, efter at
denne pa trods af et udtrykkeligt forbud har 1ant Ravnkels hest. Lanet er et person-
ligt overgreb, et tyveri, idet Ejnar har profaneret Ravnkels klenodie, hesten, og
dermed truet Ravnkels lykke.

Da den lille Hord i Hords saga tager sine ferste skridt, griber han usikkert efter
sin mors, Signys, sked og undgar derved at snuble, men Signys arvesmykke falder
pé gulvet og gar itu. Episoden bliver skaebnesvanger for Hord, der ender som fred-
las nidding.

Uheldet i dette sidste eksempel er, hvad vi ville betragte som heendeligt, og bar-
net m betragtes som ubevidst om sin handling; det er uskyldigt (jf. Hed i myten
om Balders ded). Eksemplet kan derfor ogsé tjene til at understrege, at viljen eller
motivet ifolge gammelnordisk opfattelse spiller en meget ringe eller slet ingen rolle
for vurderingen af skyld. En mand er identisk med sin skaebne, og hans skeebne er
hans skyld.

Skaebnetroen var udbredt i de former, den er beskrevet ovenfor. Man skal imid-

lertid ikke overse, at vore forfedre i vikingetiden ogsé var udstyret med en god
portion jordbunden snusfornuft. I digtet “"Héavamal” lyder det f.eks. sdledes:
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tledes:

“Aarle skal op, hvem andens Liv eller Eje agter at rane.
Sjeeldent vanker Laar til liggende Ulv
eller Sejr til sovende Mand.

Aarle skal op, hvem til Arbejd har faa
Folk og se alting efter,

meget sinkes under Morgensxavn,
hurtig er halvt rig”.

(Nordens Gudekvad, s. 145).

Det er den solide bondemoral, der her lafter pegefingeren mod den slappe do-
vendidrik, der lader std til.

Sammenfattende mé& man konstatere, at der i den nordiske skaebnetro er en dob-
belthed, som bedst kan udtrykkes med ordene fra Vatusdzla saga:

“Hver md sege sin lykke, som skeebnen vil”,

Noter
1) Jf. kapitel 8, note 5.
2) Kulten i Uppsala beskrives nzermere i kapitel 8 og kildetekst 29,
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7. Jegsjeel og frisjeel

Vikingetidens menneskeopfattelse var grundlaeggende meget lig de forestillin-
ger, vi kender fra mange andre religioner og kulturer, deriblandt vor egen: Men-
nesket er en sammensat sterrelse, der bestar af en materiel del, legemet, og en
immateriel del, sjeelen. I sin skabelsesfortalling beretter Snorre om de forste
mennesker, at de oprindelig havde skikkelse af to traestykker, der 13 i strandkan-
ten. Disse fysiske skikkelser tilfortes af de tre skaberguder et ikke-fysisk element,
som pé oldnordisk sammenfattes i ordet ‘hugr’. Hugr-begrebet deekker det men-
neskelige sind som szde for tanke, folelse og vilje, sanser og &ndsevner. Det er
menneskets indre jeg eller dets jeg-sjeel.

Til forestillingen om jeg-sjeelen knyttede nordboerne imidlertid troen pa men-
neskets frisjeel. Ifelge denne tro kunne sjeelen under visse omstendigheder fri-
gore sig fra sit kropshylster for at tage ud at agere pd egen hand. Det indre jeg
kunne feerdes i den ydre verden,

Den erfaringsmessige baggrund for denne tro skal seges i sevnens dremme-
oplevelser: Kroppen befinder sigien uvirksom dvaletilstand, alt imens dremme-
aktiviteten udger en psykisk aktivitet, som vi

efter sevnens opher undertiden
husker har fundet sted.

Det er karakteristisk for nordboernes menneskeopfattelse, at der ogsa til troen
pa frisjeelen var knyttet en forestilling om et legeme, som frisjzelen optradte i.
Nordboerne tzenkte livsnart og plastisk, og ideen om en sjeel uden legeme, som
vi kender den fra den klassiske graeske filosofi, matte forekomme dem fremmed.
Ideen om frisjeelens kropslighed kom til udtryk i hamskiftetroen: Nar frisjeelen var
pa farten, optradte den ikke med sin menneskelige krop, men i en anden, for
personen karakteristisk, skikkelse. Frisjeelen havde skiftet ham.

Evnen til at skifte ham var ikke enhver beskaret. Den var forbeholdt serlige
typer som f.eks. Egil Skallagrimssons farfar, Kveld-Ulf i Egils saga, om hvem man
sagde, at han var meget “hamram”, dvs. hamsteerk. Det fortalles, at han var en

dygtig bonde, og at han opsegtes af mange mend p4 grund af sin klogskab. Sa-
gaen beretter videre:

at man
n mente

"Hver dag derimod, n4r det led mod aften, blev han s folkesky,
ikke kunne tale med ham; tidlig pa kvelden gik han til sengs. Ma
endogsa, at han var hamram. Deraf fik han navnet Kveldulf”,
(Islandske sagaer, bd. 1, s. 16).

Det er betegnende for det greenseoverskridende i hamskiftet, at det tager sin be-
gyndelse i skumringens bl3 time.

Frisjeelen optreeder som regel i en dyreskikkelse, der er karakteristisk for det
menneske, i hvem frisjeelen har hjemme (kildetekst 21). Denne skikkelse kaldes
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fulgje. En steerk og modig mands tylgje er typisk en bjerneskikkelse, idet man
dengang som nu forbandt egenskaberne styrke og mod med bjernen!. Okse, tyr,
gris, hjort er blot et udsnit af andre mulige fylgjer.

En mands fylgje kan optreede i andre menneskers dremme, eller den kan vise
sig for dem pa deres natlige vandring og saledes veere et varsel om kommende
hzendelser. Er fylgjen en ulv, er det en fiende, og varslet er uheldsvangert. Fylgjen
i kvindeskikkelse er en senere tilfejelse til fylgjebegrebet, som oprindelig er knyt-
tet til dyreverdenen (kildetekst 22).

Baggrunden for at udsende frisjeelen, der feerdes haevet over tid og rum, kan
veere et gnske om at udforske fremtiden eller i det hele taget at fa oplysninger,
som ikke er tilgeengelige for mennesket i en normalsituation (kildetekst 23). For-
mélet kan ogsé veere af mere destruktiv karakter, idet man med sin fylgjes hjelp
kan tilfgje andre skade (kildetekst 24). Det er endog muligt, at to personer seetter
hinanden steevne i skikkelse af deres respektive fylgier, som klarer opgeret. For-
bindelsen tilbage til kroppen, der ligger i dvale, understreges imidlertid af, at
eventuelle men, som fylgjen matte have pddraget sig, kan afleeses pé kroppen,
nar hamskiftet er overstéet. Desuden er det et gennemgdende trek, at kroppen er
udmattet efter et hamskifte (kildetekst 25).

Vier i forbindelse med sjeeletroen stadt pé elementer af bade fysisk og psykisk
greenseoverskridelse, ligesom ogsa segning efter skjult visdom var et centralt
motiv. Begge dele peger p& karakteristiske sider af Odin-skikkelsen. Odin er si-
ledes ogsa ifalge mytologien hamskiftemesteren par excellence, hvilket han bl.a,
drager nytte af, nar han rejser inkognito.

Noter

1) De s&kaldte berszerker er egentlig meend i bjerneskikkelse. Bersaerkerne var krigere, der i de-
res berseerkergang var hensat i en fysisk og psykisk undtagelsestilstand, der gjorde dem ufel-
somme over for smerte, samtidig med at de kom i besiddelse af useedvanlige kraefter,
Berszerkerne keempede i blindt raseri. Ogsa om berszerkerne hedder det, at de er hamramme.
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Hvor vi i dag taler om ‘“religion’ som en samlet betegnelse for gudsdyrkelse,
brugte man i vikingetidens Norden udtrykket ‘sidr’. ‘Sidr” er pé nudansk blevet
til ‘seed” (seedvane, skik og brug).

Ved kristendommens komme skelnede man mellem “den gamle szed” og “den
nye saed”. Denne skelnen udtrykker det, der var afgerende i religionsskiftet, s3-
dan som man oplevede det, nemlig at man erstattede en religios seedvane, der
bestod i de hedenske kultiske handlinger, med en ny saedvane bestéende i den
kristne gudstjenestes liturgiske handlinger. Hovedveegten i vikingetidens
religionsudevelse 14 altsd p& den rituelle praksis, som forfeedrene havde fulgt, og
som man selv havde overtaget. Det er forst langt senere, dvs. i kristen tid, man
begynder at interessere sig specielt for troen som en indre tilstand i mennesket.

Den nordiske religion var en offerreligion. Det indebar bl.a., at forholdet mellem
guder og mennesker var baseret p& gensidig nytte. Fra menneskets side bragtes
ofre til guderne efter princippet do ut des’: Man ofrede for at f& noget til gengeeld?,
Guderne var pé deres side overjordiske magter med overmenneskelige evner,
men dog som f.eks. deres graske kolleger antropomorfe, dvs. udstyret med men-
neskelige traek, herunder behovet for neering i form af offergaver.

Uden denne styrkelse af guderne gennem ofre kunne man ikke forvente deres
bistand, men omvendt var man ogsé parat til at kassere sin gud, hvis den viste sig
svag. Det sker bl.a. i Ravnkels saga, hvor Ravnkel opherer med at dyrke Frey, da
denne ikke lever op til Ravnkels forventninger om hjeelp i ulykken.

Foruden den helt klare materielle egeninteresse byggede forholdet mellem gu-
der og mennesker ogsd pé trofasthed og venskab. I Egils saga taler Egil
Skallagrimson i djeerv fortrolighed med sin gud som med en god ven og for-
bundsfeelle. Undertiden var der i sleegten tradition for et seerligt venskabsforhold
til én bestemt gud; det var i sa fald naturligt for sleegtens efterkommere at fort-
seette det gode samarbejde.

Kulten foregik i mange tilfeclde i en privat sammenheeng, men i hovedsagen
var den dog et offentligt anliggende med neer tilknytning til det ovrige samfunds-
liv. Det skal fremga af det folgende:

I Eyrbyggja saga fortelles det, at Thorolf Mostrarskeeg forlader Norge for at
boseette sig i Island (kildetekst 26). Med sig har han bl.a. sine hejseedestolper?, der
har stéet i Torshelligdommen derhjemme, og p& én af dem er et udskaret billede
af Tor. Da Thorolf nu nzermer sig Island, kaster han hajszedestolperne over bord
for at se, hvor de driver i land. P4 denne made bliver det Tor, der bestemmer,
hvor Thorolf skal bosatte sig i Island. Teksten beretter videre, hvordan Thorolf
opretter et herredsting pa tangen af det nees, hvor Tor, dvs. hejszedestetten med
Tors billede, var drevet i land. Tingstedet var i vikingetiden centrum for retslige
forhandlinger og afgerelser, men det understreges i teksten, at stedet er helligt.
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Forsag pd rekonstruktion af nordisk gildehal. Midt i hallen stir hajseedestolperne med
billedudskaeringer af bl.a. gudeportreaetier. Foruden den fornemme plads i hajszedet foran
hovedilden var der siddepladser ved langvaggene.

Forklaringen er den, at samfundets love, som forvaltedes pa tingstedet, til sy-
vende og sidst hvilede p& den verdensorden, som guderne havde skabt, og som
de selv var vogtere af. Derfor var det ogsd Tor, indbegrebet af lov og orden, der
udpegede stedet, som ikke méitte vanhelliges gennem blodsudgydelser eller an-
den upassende adfeerd (kildetekst 27).

Thorolf Mostrarskeeg er hovding i det omrade, han tager sig i Island. I denne
egenskab er han ikke blot juridisk leder, dvs. dommer i omrédet, han er ogsa poli-
tisk leder. Han tager initiativer, treeffer veesentlige beslutninger, handler. En af de
ting, han seetter i veerk, er opferelsen af et hov, et gudehus. Hevdingen er siledes
ogsd helligdomsbesidder og dermed kultisk leder i omradet.

Den juridiske, den politiske og den religisse myndighed var altsa samlet i én
hdnd. I Thorolfs tilfzelde befinder vi os pé det lokale plan, men sammenkaednin-
gen af jura, politik og religion fandt ogsa sted pd nationalt plan. I Norge, der blev
samlet allerede omkring ar 860 under Harald Harfager, var kongen everste dom-
mer, leder og “praest”. Noget tilsvarende har formentlig gjort sig geeldende i
Danmark og Sverige.

Denne sammenkeedning af kompetencer forklarer, hvorfor man i Norden ikke
havde noget szerskilt preesteembede. Den sakrale embedsbetegnelse i tiden var
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gode, kendt fra iszer Island og Norge, men ogsa fra en dansk runeindskrift. Ordet
er afledt af ‘god’, ‘gudevaesen’. Det betyder ikke, at goden var guddommelig,
men hans forhold til guderne skulle vaere godt, da de ofre, som det var hang
opgave at bringe guderne, ellers ikke ville blive modtaget. Faellesskabets ve ¢
vel athang af disse ofre, hvorved goden blev en negleperson i forholdet mellem
guder og mennesker.

Godeveerdigheden gik i arv fra far til son, men der findes ogsa eksempler P4,
at kvinder har varetaget kultiske funktioner. I Island og Sverige synes den kvin-
delige gode, gydja, specielt at have veeret knyttet til frugtbarhedskulten omkring
Njord og Frey, og pa det norske Osebergtapet optreeder ogsé kvinder i det kulti-
ske optog (jf. illustrationen nedenfor).

Det meste af vor viden om godeveerdigheden stammer fra forholdene i Island,
hvor man i forbindelse med altingets oprettelse omkring ar 930 fastsatte antallet
af goder til 36 (senere 39). Hver af de fire flerdinger, som Island blev inddelt i,
bestod séledes af tre tingkredse med tre godedemmer i hver. Goderne rekruttere-
des blandt overhovederne for de lokale hevdingeslaegter, der foruden at lede
offertjenesten ogsa inddrev hovstold til vedligeholdelse af hovet. Det var imid-
lertid ogsa goderne, der indkaldte lokaltingene to gange arligt, hvor de ledede de
retslige og politiske mader og optradte som dommere i lokale tvistigheder og
sleegtsfejder. En gang érligt medtes man til alting p& Thingvellir, tingsletten pst
for Reykjavik. Lovsigemanden, valgt af goderne for tre Ar, fremsagde landets love,
der blev suppleret med nye, vedtaget af de fremmedte frie meend. Det var heref-
ter godernes opgave at administrere disse love; man sagde, at de havde godordet,

Der er en klar linie fra den tidlige norske indvandrer, landnamsmanden

Udsnit af prydport til det sékaldte Oseberg-tapet, et veegtaeppe Jundet blandt det avrige
gravgods i Oseberg-skibet (jf. illustration s, 14), Karende, ridende og gdende koinder 08
maend i kultisk optog. Bredde ca. 23 cm. Rekonstruktion,
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Thorolf Mostrarskeeg til den senere islandske godes indflydelsesrige position
som kultisk og verdslig leder. Det islandske ting-system og godeinstitutionen
blev saledes ogsa til efter norsk forbillede.

De offerfester, goden stod i spidsen for, kaldtes blét. Som det fremgér af Haakon
den Godes saga, var der tale om “sammenskudsgilder”, hvor de fremmedte med-
bragte mad og drikke til feelles forteering (kildetekst 28). I blétet indgik slagtning
af dyr, ofte smikveeg og heste, men ved visse lejligheder ofredes ogsé mennesker.
Blodet, kaldet “hlaut”, blev opsamlet i seerlige kar, “hlautboller”. Med en kost
eller kvast, “hlauttein”, besteenkedes savel gudehovet som deltagerne med blod
som tegn pa indvielse!. Dermed understregede man, at blétet som kultisk
begivenhed foregik i en hellig manasfaere, der var forskellig fra dagligdagens
profane sfeere.

Til blétets feellesspisning og eldrikning herte ogsa drikning af beegre, viet til
guderne og de afdede. Blotet blev dermed pd flere mader et udtryk for styrkelse.
Guderne tilfartes fornyede kraefter til at klare de opgaver, menneskene gnskede
udfert. Den indbyrdes samherighed i kultmenigheden mellem levende savel
som dede blev understreget, samtidig med at ikke mindst forbindelsen mellem
guder og mennesker blev bekreeftet. Blotet bliver dermed at betragte som en
kommunionshandling, hvor feellesskabet styrkes af den feelles handling. Maden og
ollet far karakter af sakramente, idet begge elementer, mad og el, er indviet og
indtages til styrkelse af det hellige feellesskab.

Om indretningen af hovet, hvor blétet foregik, hersker der en del usikkerhed.
Eyrbyggja sagas skildring af Thorolf Mostrarskeegges hov er én af vore fyldigste
kilder (jf. kildetekst 27), og der har derfor veeret gjort forseg pa at fa troveerdig-
heden af denne kilde bekrzeftet af arkeaeologiske fund. I 1908 udgravede Finnur
Jénsson og D. Bruun en tomt pa Hofstadir i Nordisland. Udgravningen bekraefter
inddelingen af hovet i en hal med en lille tilbygning i den ene ende. Langs veeg-
gene 1 hallen (36,3 m lang x 5,85-8,25 m bred) var der fundamenter til sidde-
beenke, og midt pa gulvet var et ildsted. Tilbygningen (4 x 6 m) havde en selv-
steendig indgang; der var spor efter et ildsted og en brolagt forhejning (hvor der
maske har stdet et alter). Om det s rent faktisk ogsa er et hov, man udgravede,
er spergsmalet.

Blétet kunne desuden foregé under dben himmel pé heje, i lunde og andre
indviede omrader, der kaldtes vier. En anden mulighed var hergen, en sten-
samling af form som et alter. Oprindelig stod hergen i det fri, men senere indgik
den formentlig i et bl6thus.

Det er ikke muligt at sige generelt, hvornar blétfesterne fandt sted. Det nordiske
omrade er stort, og der har vaeret regionale forskelle. Blétet har desuden veeret
udfert i forskellige sammenheenge, der ikke uden videre lader sig tidsfeeste. Det
kunne f.eks. veere strengt privat, som vi herer om det hos den norske Sighvat skjald,
der naegtes husly pa en svensk gérd, fordi konen pa garden holder alfeblét’; der er
ingen adgang for fremmede. Som neevnt foregik blotet imidlertid oftest i et lokalt,
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Grundplan over Hofstadir-udgravningen i Island, Formentlig et gudehov. A: Tilbyg-
ning. B: Hal. C: Indgang. D: Hovedildsted. E, F: Mindre ildsteder. G, H: Siderum, I:

Affaldsdynge. K: Brolagt forhajning. X: Knogler. Skraveringer: Jordlag med aske,

men dog offentligt regi, hvor folk fra egnen madtes til feellesblét hos den lokale
gode. Endelig gennemfartes 0gsa rigsbldt, der omfattede hele landet.

I sagaerne omtales dog gennemggende tre tidspunkter for afholdelse af blét.
Hostblot afholdtes ved vinternaetternes begyndelse, dvs. midt i oktober. I Island

gjaldt dette blét frugtbarhedsguden Frey, og hestblétet var da ogsa et offer til

sikring af neeste rs frugtbarhed. P4 denne made sikredes kontinuiteten fra det
ene arsudbytte til det andet.

Vinterblét afholdtes ved vintersolhvery for god veekst. Fr
dagene atter leengere, og det var tid at teenke
1 fordret. Bade hestblét og vinterblét var
tes ved sommerhalvérets begyndelse sor
den var seeson for vikingetogter, hvor ud
athang af iseer Odins statte i kkampen.

I det nordiske blét indgik 0gsd ofre til sikring af freden. Fredsbe

grebet indgar
iden faste formel “til &r og fred”. Udtrykket deekker over en forest

illing om den
fuldstendige samfundslykke, der er betinget af materiel velstand (‘ar’ = Ars-

vaekst, frugtbarhed) inden for rammerne af en harmonisk samfundsorden, fre-
den. Fred og frugtbarhed var for nordboerne to sider af samme sag, nemlig den
kosmiske orden, som det var kultens formal at fastholdes.

Gennem Adam af Bremen er vi underrettet om det rigsblét, der fandt sted i
Uppsala-helligdommen i Sverige (kildetekst 29). Adam af Bremen var aldrig selv i
Uppsala, men han skriver efter de oplysninger, hans informant gav ham omkring
ar 1070. Adam skriver ud fra sine kristne forudsae‘minger’, hvilket man ogsé skal
have in mente, nir man leser denne interessante kilde, der stammer fra en tid,
hvor hedenskabet endnu praktiseredes p& det officielle plan i Sverige.

a dette tidspunkt bley
P spiring og husdyrenes formering

altsé frugtbarhedsofre. Endelig afhold-
nmerblét for god krigslykke. Sommerti-
byttet af hesten pa de fremmede strande
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Rigsblotet i Uppsala var et diseblot, der holdtes ved forérsjeevndegn. Diserne var
som tidligere neevnt bla. frugtbarhedsmagter og skal derfor formentlig ses som
repreesentanter for frugtbarhedens gudinde, Freya. Den svenske religionsforsker
Folke Strom heefter sig ved, at ofrene var af hanken, og han mener, at der i sidste
ende var tale om en forening, et hieros gammos, mellem Freya og blotets manclige
hovedperson, kongen, som foruden at veere everste gode ved blétet ogsé var offer,
symbolsk eller reelt. Dette “frugtbarhedens dedsbryllup” (Strém), kongens for-
ening med den store dis, Freya, skulle ifelge Strém vere hejdepunktet i
Uppsalakulten til sikring af frugtbarhed og af “fred og sejr for kongen” (Snorre).
Hen imod slutningen af hedenskabet er kulten i Uppsala blevet domineret af de
mandlige guder Odin, Tor og Frey, hvilket dog neeppe har eendret hovedformaélet
med blotet.

Diseblétet i Uppsala var forbundet med diseting og disetingsmarked, hvilket
siger lidt om den alsidighed, der har praeget disse sammenkomster, der overalt i
Norden har opfyldt religiese, juridiske, politiske, handelsmaessige og alment so-
ciale og selskabelige formal.

Adam af Bremens beretning om kulten i Uppsala minder om den beskrivelse,
tyskeren Thietmar af Merseburg har givet af kulten ved det gamle kongeseede Lejre
pa Sjeelland (kildetekst 30). Thietmar skrev ganske vist et halvt arhundrede efter
kristendommens officielle indferelse i Danmark, men der er vigtige faelles-
elementer i de to beretninger. Séledes gar nitallet igen begge steder, bade i niérs-
intervallet for afholdelse af de store blotfester og i antallet af menneske- og dyre-
ofre.

Spergsmalet om kongens rolle i kulten er kort blevet berert ovenfor, men det er
et spergsmal, der har givet anledning til en del diskussion blandt religions-
forskere. Folke Strom og andre har forsegt at pévise, at kongen i kulten ogsa
optrddte som gudens inkarnation®. Dermed skulle kongen ogsa have veeret gjort
til genstand for dyrkelse, og der skulle veere baggrund for at tale om et sakralt
kongedomine i Norden.,

Der er dog grund til med tyskeren Walter Baetke at stille sig skeptisk over for
teorien om guddommeliggarelse af vikingetidens konger. Inden for forskningen
heelder man efterhdnden mere til den opfattelse, at kongerne har veeret forpligtet
til at lede kulten og bringe ofre i overensstemmelse med gammel skik og brug.
Om den norske kong Haakon den Gode forteeller Snorre, at han vogtede de he-
denske helligdomme, og landet oplevede velsignede tider. Efter hans ded rege-
rede Erik Blodekses senner, som heergede og revede templerne. I deres tid op-
stod der hungersned i landet. Hakon Jarl geninstallerede imidlertid hedenskabet
og kulten, hvorefter de gode tider vendte tilbage.

Om overgangstiden mellem hedenskab og kristendom forteeller Snorre ogss,
at de endnu hedenske hevdinge tvang deres konger — heriblandt den netop om-
talte Haakon den Gode — som havde faet smag for kristendommen, til at deltage
i kulten (kildetekst 31).
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Optegnet udsnit af Oseberg tapetet (if. illustration side 102): Offertrae med haengte men-
nesker og hestelignende forgreninger.

Fra Snorre har vi endelig ogsa den tidligere omtalte fortzlling om kong
Domalde, der efter tre &rs hungersned i Sverige blev ofret i Uppsala. Forklarin-
gen kan veere den, at kong Domalde havde misligholdt sine kultiske forpligtelser,
hvorfor han af sit folk blev holdt ansvarlig for landets ulykke. Domalde blev ofret
og guderne formildet.

Folke Strdm tolker historien anderledes, idet han ser den som et vidnesbyrd
om, at reelle kongeofringer var en fast del af den hedenske kult. Han keeder
Domalde-historien sammen med den meerkelige tekst om Odins heengning i Den
/ldre Eddas "Havamal” (kildetekst 32): Odin “hang i vindomsuste trae”, “viet
Odin”, dvs. Odin heenges og ofres derved til sig selv!

Denne tekst er ifalge Folke Strém en afspejling af kongeofringerne i Norden,
idet den heengte gud er tradt i den ofrede konges sted. Omvendt inkarnerede
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kongen ifelge Strom guden i kulten; men da ma, mener Strom, kongens ofring
betyde, at guden ofredes til sig selv — netop som det siges i teksten om Odins
haengning. Tanken er paradoksal, men pa den anden side ikke enestéende. Den
danner siledes fundamentet i kristendommen, hvor Kristus — som er Gud — ofres
pa korset, sdledes som Gud ville det.

Som formél med kongeofringerne anferer Strém, at kongens efterfolger — og
dermed landet — far del i de kraefter, den dede hersker opnaede ved bereringen
med det hinsides. Ofringen af den gamle hersker skulle altsd med andre ord
styrke den nye.

Vi forlader de store offentlige blétfester og vender i stedet blikket mod den
kult, der fandt sted i de enkelte hjem, privatkulten.

I det islandske middelalderhandskrift Flatabogen fortzlles om, hvordan kong
Olav Haraldsson (senere den Hellige) med to hird-
meend kommer ind pé en gard i Nordnorge for at
soge husly. Her oplever de om aftenen, hvordan

familien og dens tjenestefolk med gardskonen i
spidsen ger et hestelem, kaldet “Veglse”, til gen-

stand for kult (kildetekst 33).

Volse er i sig selv et seksuelt feenomen; men
hele Volse-ritualet i gvrigt vidner om, at vi har at
gore med en frugtbarhedskult, hvori sek-
sualiteten spiller en vigtig rolle. Mens Velse gar
rundt i kredsen, henvender deltagerne sig til
den i vendinger med tydelig adresse til av-

Metalfigur med erigeret lem. Forestiller
efter al sandsynlighed frugtbarhedsguden
Frey. Figuren stammer fra 1000-drene og
blev fundet i Lunda i Sodermanland i
Sverige. Hojde ca. 15 cm (Statens Histo-
riska Museum, Stockholm).
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lingskraften. Denne farverige seance gor det neerliggende at sammenligne Valse-
kulten med det oldindiske ashvamedha-ritual, hvor den fornemste af kongens
gemalinder placerede offerhingstens lem i sit sked. Ogsa dette ritual ledsagedes
af obskene talemader, og det er rammende blevet betegnet som “en koitus i ord”.

Under udferelsen af Velse-ritualet fremsaettes gentagne gange ensket om, at
“Mearner” ma modtage offeret, dvs. hestelemmet. I Den ZEldre Eddas ”Grimnesmél”
er ‘Mo’ betegnelsen p& Freyas vinterhypostase®, skidisen Skade. ‘Mornir’
("Merner”), der formentlig er en pluralisform i femininum, er derfor efter alt at
demme betegnelsen pa et kollektiv af kvindelige frugtbarhedsozesener, som i sidste
ende refererer til den store frugtbarhedsgudinde Freya. Samtidig er det helt indly-
sende, at Velse repraesenterer frugtbarhedsguden Frey, idet hesten og seksualiteten
er hans kendemezerker. N&r Merner skal modtage offeret, vil det altsa sige, at Freya
- ligesom den indiske dronning — modtager lemmet/ Frey i sit sked, hvorved der
fejres et hieros gammos til fremme af frugtbarheden pa garden.

Noter

1) TLatin: “Jeg giver, for at du skal give”,

2)  Det er betegnende, at man ikke har fundet spor af takofre i Norden. At bringe takofre ville
vaere ensbetydende med, at “keber” betalte “seelger” endnu engang, efter at handelen var af-
sluttet,

3) Hejseedestolperne var enten en del af selve hejseedet, husets fornemste plads, eller de indgik i
husets faste tagkonstruktion som stolper, nedgravet i jorden p4 begge sider af hajseedet,

4)  Oprindelig kommer ordet ‘hlaut’ af verbet ‘hljéta’, der betad ‘kaste lod”. At "hlaut’ er kommet
til at betyde ‘blod’ heenger formentlig sammen med, at den kost, ‘hlauttein’, der brugtes ved
blodstzenkningen, var lavet af kviste eller treespaner, der oprindelig havde veeret anvendt ved
lodkastning. Lodkastning var et yndet middel til at tage varsler af fremtiden, og varseltagning
var da ogsé en vigtig del af blétet. Man talte om at ‘fella bl6t-span’ eller “ganga til fréttar’
(“frett’: egtl. ‘spergning’).

5)  Alferne var frugtbarhedsmagter, der tzenktes knyttet til det enkelte hus eller den enkelte gard.
Alfeblétet var altsd en privat frugtbarhedskult, der skulle sikre og fremme jordens og dyrenes
produktivitet. Alfeblotet var maske identisk med den hedenske julefest.

6) Ogsa sprogligt er der en sammenhang mellem fred og frugtbarhed, idet det oldnordiske
“fridr” (fred) har tilknytning til den seksuelle sfere og dermed til frugtbarheden; ordet ‘frille’
(elskerinde) er besleegtet med ‘fridr’.

7)  Man har bla. ment, at Adams beskrivelse af templet i Uppsala skulle vaere pavirket af Det
Gamle Testamentes beskrivelse af Salomons tempel.

8) Idet ovenfor anferte eksempel fra Uppsalakulten kunne kongen saledes siges at inkarnere (le-
gemliggere) frugtbarhedsguden Frey, der i et hieros gammos forenes med sin sester Freya.

9) At overordnede guder i diverse situationer optreeder i skikkelse af underordnede, lavere gud-
domme, “hypostaser,” og under forskellige navne er et feenomen, som kan iagttages ogsa i an-
dre religioner. En rest af denne tankegang finder vi i den kristne guds tre hypostaser, Fader,
Sen og Helligdnd.
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9. Magi

Begreberne religion og magi kan veare vanskelige at adskille i teori savel som i
praksis. Den praktiserede religion vil i de fleste tilfeelde rumme magiske elementer,
ligesom magikeren til opnéelse af sit formél tager religiose feenomener (ord, tegn,
genstande m.v.) i anvendelse. En teoretisk skelnen mellem religion og magi vil
saledes ogsa vise, at overgangen er flydende. Dette udelukker imidlertid ikke, at vi
har at gere med to veesensforskellige begreber.

Ud fra et psykologisk synspunkt har man i moderne religionsvidenskab foreta-
get folgende distinktion: Det religiese menneske henvender sig til de guddomme-
lige magter i sin sogen efter hjeelp. Det sker under opsendelse af benner og/eller
ofre, som maske nok kan veere et forsag pé at pavirke magterne, men det religiase
menneske afventer og underkaster sig den beslutning, som guden/guderne traef-
fer suveraent. I modseetning hertil forudszetter det magiske menneske, at det er i
stand til at tvinge magterne og séledes tage skeebnen i sin egen hand og forme den
efter egne ensker; magikeren er selvmeegtig. Han er desuden fikseret pa det en-
kelte, konkrete formaél.

Mens det religiose menneske, eksempelvis en konge, vil opfatte sin magt som
veerende skeenket af guderne, ser magikeren ingen andre end sig selv at takke for
sine seerlige evner; ja, han/hun forudszettes endog at vaere i stand til at overfore sin
kraft til andre personer eller genstande, som magikeren kan bruge til sit formal.

Man kan i vikingetidens religion finde flere eksempler p4, at den magiske tanke-
gang var udbredt i Norden. Et gennemgaende traek i disse eksempler er den opfat-
telse, at nogle mennesker, de trolddomskyndige, er i besiddelse af en mystisk-ma-
gisk kraft. Denne kraft kan den pagzldende realisere gennem sin tanke, vilje eller
handling eller maske gennem sit ord eller sit blik. Formalet med magien kan veere
bade konstruktivt og destruktivt, dvs. magikeren kan have gode eller onde hensig-
ter (kildetekst 34).

Vi har i forbindelse med gennemgangen af skabnetroen hert, hvordan Inge-
mund i Vatnsdala saga bliver spéet, at han pa et tidspunkt skal boszette sig iIsland,
og at han modpvilligt affinder sig med denne skeebne. For det kommer s& vidt, sen-
der han imidlertid bud efter tre finner, der efter alt at demme er af lappisk her-
komst. Han beder dem drage til Island for at finde preecis dét stykke land, han skal
komme til at bo pa og senere fortaelle om deres “rejseindtryk”. Efter tre dages isola-
tion i et hus p& Ingemunds gérd i Norge er de tre finner klar med en beretning:

“For semsvendene' har det vaeret en sveer rejse, og megen meje har vi haft;
imidlertid kan vi nu sige dig sikre jeertegn, s& du kan kende landet, nir du
kommer dertil, efter vor beskrivelse”.

(Islandske Sagaer, bd. 5, s. 115).




Bortset fra den isolation, de tre befinder sig i, omtaler teksten ingen specielle ydre
omsteendigheder. Vigtigt er det endvidere at leegge meerke til, at finnerne /lap-
perne har foretaget en rejse, samtidig med deres fysiske tilstedeveerelse i det af-
lukkede hus. Denne rejse er forbundet med fysisk udmattelse. Citatet ovenfor
taler om “meje”, men forinden beretter teksten, at semsvendene rejser sig op og
stenner, da Ingemund traeder ind. Formalet med det hele er at £& kendskab ]
skjulte ting og forhold: Ingemund er i N orge nu, men vil gerne vide noget om sjp
fremtid i Island.

Eksemplet belyser for det forste den nordiske opfattelse, at man alene med sin
koncentrerede tanke (tankemagi) skulle veere i stand til at udfere en handling, I
dette tilfeelde er formalet konstruktivt, men der findes adskillige eksempler P4, at
tankemagien blev brugt i et destruktivt gjemed. Med sin tanke forsegte et hade-
fuldt og ondsindet menneske at hjemsege sit offer, som derved skulle lammes
eller rammes af sygdom og ded.

Foruden at fjene tankens koncentration ma semsvendenes isolation imidlertid
ogsé formodes at tjene et andet formal. Selv om teksten ikke naevner det eksplicit,
er det dog faktisk nedvendigt for forstaelsen, at man forestiller sig, at de tre lap-
per har veeret i ekstase i dette ords egentlige betydning: De har bogstavelig talt
vere ude af sig selv. Pointen er den, at lapperne har foretaget et hamskifte, og at
deres frisjeele har veeret en tur i Island i denne anden skikkelse, mens deres
kroppe 14 tilbage i huset i en dvaletilstand. At kroppene ikke desto mindre er
maerket af “rejsen” er i overensstemmelse med hamskifte-troen?.

Der kan neeppe heller herske tvivl om, at Ingemunds lapper i Island har op-
tradt i skikkelse af deres fylgjer®. Til sammenligning kender vi fra den destruktive
tankemagi forestillingen om maren og mareridtet: Den onde person udsender sin
fylgje, der i skikkelse af f.eks. en hund eller kat sactter sig pa sit skraekslagne offer.

Staklen hensaettes i andened, onde drgmme og det, der er verre (kildetekst 35).

I det sékaldte gand-ridt har vi at gore med en beslaegtet form for magi. Det
oldnordiske ‘gandr’ betyder bade “stav’ 0g ‘ulv’; begge betydninger spiller ind i
forestillingen om gandridtet, idet man her teenkte sig, at den trolddomskyndiges
fylgje var en ulv, der p4 en stav fér ud i tid og rum for at indhente viden om
skjulte ting. Nér vi sender heksen af sted pd kosteskaftet sankthansaften, er vi i

al uskyldighed med til at holde liv i en reminiscens af dette forestillings-
kompleks.

At sidde ude var en enkel form for magi, der udevedes uden tanke pa hamskifte
(kildetekst 36). Efter kilderne at demme kunne udesidden ogs4 praktiseres inden
dore, men ofte befinder den udesiddende sig om natten ved en korsvej, pa en hgj
eller i en grotte, hvor han/hun med besveergelser fremmaner de afdedes ander
eller blot passivt med skeerpede sanser tager varsler af naturens mystiske lyde og
synsabenbarelser.

Hvor besveergelserne indgar, er vi pa vej fra tankemagien over i ordmagien.
Som det er almindeligt blandt naturfolk, kan vi ogsd hos vikingetidens nordboere
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3 ecielle ydre made den tanke, at det talte eller skrevne ord ikke blot kan veere profetisk, dvs.
frnerne/lap- fungere som et medie, gennem hvilket den skjulte viden kommer til udtryk; det

P else 1 det af- talte eller skrevne ord kan ifelge naturmennesket ogsd rumme en kausal magt,
et ovenfor dvs. det er i sig selv &rsag til de heaendelser, der folger efter. Denne tankegang
e sig Op 0g kommer klart til udtryk i den betydning, man tillagde forbandelsen:
B lendskab til I Gretters saga tager Gretter kampen op mod gengangeren Glam, der siden sin
‘ ngget om sin mystiske ded har hjemsegt Vatnsdalen og iseer garden Torhallsstad. Folkene er
1 flygtet fra garden, og bonden Torhall er taknemmelig, da Gretter ankommer for
fene med sin at tage sig af sagen. |
b handling. I Det lykkes Gretter at hugge hovedet af gengangeren og anbringe det ved hans
Lnpler pé, at bagdel; dermed sikrer han sig, at det'ikke igen vokser fast — i det mindste ikke p&
gte et hade- rette sted! — og dermed er det ogsd slut med Glams gengangeri. Men far sit defi-
fulle [ammes nitive endeligt ndr Glam at udtale denne forbandelse:

jon imidlertid “Hidtil har dine Bedrifter indbragt dig ene Beremmelse; fra nu af skal
et eksplicit, _ Manddrab og Domfeeldelse forfelge dig — alle dine Gerninger skal bringe
gt de tre lap- dig Uheld og Lykketab. Du vil blive demt fredles — dit Liv skal blive den
pstavelig talt ensomme Flyginings Liv. — Til alt det andet fajer jeg desuden den Forban-
gskifte, og at delse, at du bestandig skal se mine gjne for dig, sddan som du ser dem her,
fmens deres hvad der vil gere dig Ensomheden uudholdelig og derfor fore til din

pmindre er Dead!”.
' (Islandske Sagaer, bd. 3, s. 85).

d har op-

fidestruktive

Wsender sin

Blagne offer.

idetekst 35).

Emagi. Det Runesten fra vikingetiden. Fundet i
Spiller ind i 1843 i ruinerne af Skern Slot, hvor den
; kyndiges havde vaeret brugt som grundsten til en
Eviden om trappegang. Nu stdr den pd kirkegdr-
fien, er vi i den st for vdbenhuset til Skern Kirke,
_estﬂh'ngs- Viborg Amt. Starste hejde over jorden
] 193 cm. Midt pd hovedsiden er anbragt
e en afskraekkende maske til vern mod
jhamskifte vold. Samme formdl tjener teksten pd
Bres inden stenens top: "En sejdkarl (skal) den
g Pd en hej mand (vaere), som bryder disse kumler
ges ander (dvs. disse tegn/dette mindesmaerke).”
ke lyde og Teksten  omkring  masken  lyder:
“Sasgerd, Finulvs datter, rejste stenen
imngicn. efter Odinkar, Osbjorns (?) son, den

ﬂOrdboere ‘dyre’ og hin drottro”.
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Runerzkke. Den zldre “futhark”,
som vises her, omfattede 24 tegrn. I
den yngre er de reduceret til 16,

p f * fehu fee, kveag
N v “uruz uroxe
L p " purisaz thurs, jestte
R a *ansuz asagud
R r *raido rid/vogn
< k *kaunan? byld
X g *gebo ~gave
P w "wunjo ? fryd
N h  *haglaz hagl
+ n *naudiz ngd, trang
| i *Tsaz is
i * jéran ar
T *Iwaz taxtree
p ¥ perpo? ?
z(R) * algiz elk, elsdyr
s ¥ sowilo sol
t  *fiwaz guden Ty(r)
b * berkanan birk(eris)
e ¥ ehwaz hest
I * laguz vand
m ¥ mannaz mand, menneske
ng *ingwaz guden Ingwaz
d * dagaz dag
O * opalan odel

Glams ord er skeebnesvangre, og fra dette ejeblik bliver Gretters saga en historie om
en mand, der trods mod og tapperhed aldrig undslipper sin vanskaebne. “Jeg er
ikke blind for, at du i Styrke 0g Tapperhed staar over de fleste”, udtaler kong Olav,

da Gretter opseger ham,
Har noget Menneske v

men en Ulykkesfugl som dig kan vi ikke knytte til os ...

eeret ude for en Forbandelse, da er det dig” (kildetekst 37),

Vikingetidens skrifttegn, runerne, anvendtes 0gsd i magisk gjemed (kildetekst 38;
jt. kildetekst 37). Ordet ‘rune’ betyder oprindelig ‘hemmelighed’, ‘skjult visdon’,
hvorfor der er god grund til at antage, at runernes oprindelige form4l har veeret

nedskrivning af magiske formler. Fund

af runer med forskelligt indhold viser, at

runerne bade har skullet forbande og beskytte, alt efter hvilket formal magikeren

onskede at fremme. P4 Glavendrup-ste

nen fra Fyn finder vi Danmarks leengste

runeindskrift, ristet omkring &r 900. Stenen er rejst over Atle, sglvernes gode, af
hans kone og sgnner. Slutningen af teksten henholdsvis beskytter og forbander:
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“. Thor vie disse runer. — Til en ‘reete” vorde den, som skader denne sten
eller drager den efter en anden (fjerner den og seetter den som minde over
en anden).”

(Erik Moltke: Runerne i Danmark og deres oprindelse).

I denne sammenheaeng herer ogsd det tidligere omtalte nidord hjemme (jf. kapitel
5). Med tungenid udslyngede man en arekreenkende beskyldning, som p& ma-
gisk vis skulle fremkalde bade fysisk og psykisk lidelse hos offeret. Beslkyldning-
ens indhold var en realitet, som ferst var sendret, nér det efterfalgende opger
havde fundet sted, og heevnen var taget. I Vatnsdala saga indgar nidet i et magisk
ceremoniel, da en mand “rejser nid” mod sin modstander, der er udeblevet fra en
holmgang®. I enden af en treestolpe, nidstangen, skeeres et mandshoved og en
forbandelsesformular vendt mod den udeblevne. En slagtet hoppe anbringes pa
stolpen med hovedet i retning af den udeblevnes gard. Hoppen, hundyret, sym-
boliserer niddingens umandige, feje og eerelose karakter.

I begrebet ergi rummes den seerlig udbredte beskyldning, der tillagde manden
kvindagtighed og efter tidens opfattelse foragtelige perverse tilbejeligheder. Gu-
den Tor, mand med stort M og samtidig garant for den herskende orden, matte
naturligvis veere overordentlig felsom over for ergi. Det viser sig i “Thrymskva-
det” i Den /ldre Edda, hvor situationen er felgende:

Tors hammer er faldet i jeetternes heender, og for at udlevere den forlanger jeet-
tekongen Thrym at fd Freya til kone. Hun afviser fnysende, og et udvalg blandt
guderne anbefaler da, at Tor kleedes ud som Freya og sendes som brud til jeette-
kongen. Med hammeren i hdnd vil han (hun!) kunne gere regnskabet op med de
tyvagtige jeetter. Derved bliver det, men Tor er forarget pa sin mandigheds vegne:

“Kvad da Thor

den trodsige Gud:

‘Kvinde-Karl mig Aser kaldte,

lod jeg mig binde

i Brude-Lin".”

(Den Aldre Eddas Gudesange, bd. 1, s. 30).

Det magiske ord “kvinde-karl” blev dog ikke heeftet pa Tor, og hans mandighed
fremstod i uantastet rdstyrke efter den succesfulde brudefeerd, der bragte
Mjelner tilbage til sin ejermand.

[ den sakaldte sejd-imagi har vi at gare med den mest udviklede form for magi i
det gamle Norden (kildetekst 39). Foruden forestillingen om frisjeelen er sejd-
magien forbundet med et ret omfattende udstyr. Kunsten at sejde var heller ikke
enhver beskdret, men forudsatte en vis professionalisme.

Sejd var overvejende et kvindehverv, og hovedpersonen i sejdeseancen var en
sejdkvinde, ogsé kaldet velve. Mzend, der sejdede, ansds generelt for perverse (.
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Tors brudefeerd. Tors hammer, Mjolner, er faldet i jeetternes hander. Uden dette viben
hjeelper Jun list. Tor har det sveert i rollen som Freya, mens Loke nyder situationen ;
rollen som brudepige. Hagekorset er kendt ikke blot fra Norden og nazismen, men fra
mange forskellige kulturer til Jforskellige tider. Dets funktion er ornamental og/eller sym-
bolsk (lykke, frugtbarhed, sol, lyn, korslagte Torshammere) (Lorenz Fralich).

ergi) og ondsindede. I Harald Hirfagers saga forteeller Snorre, hvordan finne-
kvinden Snefrid fordrejer hovedet pé kongen; de fir sammen sennen Ragnvald
Rettilbeine, som sleegter sin mor pa og aver sejd sammen med en flok andre
meend (kildetekst 40). Harald Hérfager gor en ende pa disse udskejelser ved at
braende sin sen inde sammen med de ovrige 80 sejdmend. Hermed antydes
ogsd, at sejden kan have vzeret et folkeligt-magisk alternativ og dermed en kon-
kurrent til den officielle kult, som kongen var eksponent for.

Til velvens udstyr herte en sejdbank, formentlig et lettere stillads af fire ben,
hvor velven sad pa et seede. Hun var dermed fysisk afsondret fra omverdenen,
hvilket sammen med den skindhue, hun bar p& hovedet, skulle sikre den
uforstyrrethed, som var nedvendig for hendes koncentration. Over skuldrene
bar hun en kappe, og i heenderne, der var deekket af katteskindshandsker, holdt
hun en stav. Staven er i almindelighed et magtsymbol (jf. kongescepteret), men
det er i denne sammenhzeng desuden neerliggende at taenke sig, at den har tjent
som rideredskab for velvens frisjeel.

Foruden velven selv deltog et antal personer, der var grupperet omkring vel-
ven oppe pd sejdbaenken eller nedenfor. Det drejede sig om et fast hold ledsagere
eller blot nogle af de tilstedeveerende. Det var disse hjzelperes opgave at agere
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sangkor. Sangen var af afgerende betydning, idet den tjente til at eksaltere volven
og bringe hende 1 ekstase®.

Mens kilderne er ret meddelsomme med hensyn til forberedelserne til sejd-
seancen, far vi ikke meget at vide om velvens indre tilstand. Men som allerede
antydet kan der nzeppe herske tvivl om, at sjeeletroens forestilling om frisjeel og
hamskifte ogsa hér er betegnende for, hvad man forbandt med den magiske
praksis: Afsondret fra omverdenen og hensat i ekstase opnaede sejdkvinden, at
hendes frisjeel skiftede ham for at komme i forbindelse med é&nderne. Sidst-
neevnte kunne meddele frisjeelen den eftertragtede viden, som den da kunne
bringe med sig tilbage til velven, nér sangkoret opfyldte sin anden vigtige op-
gave, nemlig at kalde frisjeelen tilbage til sit jordiske hylster. Efter sejdens og
ekstasens opher var det da velvens opgave at formidle disse kundskaber videre
til publikum (kildetekst 41).

Formalet med sejden kunne i evrigt veere af enten konstruktiv eller destruktiv
karakter; man taler om henholdsvis hvid og sort sejd.

Den hvide sejd var typisk et stykke bestillingsarbejde, hvor en omrejsende
sejdkvinde blev modtaget med haedersbevisninger pa den gérd, hun kom til. Nér
sejden havde fundet sted, rejste folk sig fra deres pladser og spurgte kvinden til
rads om &rsagerne til den eventuelle ulykke (sygdom, vantrivsel osv.), der hjem-
sagte egnen, eller de udfrittede hende om deres kommende skeebne. Herefter
drog velven af med de gaver, man gav hende.

Den sorte sejd havde ikke den samme skematiske karakter i forlebet, og dens
formal var at volde skade pa det offer, den var rettet imod. Man forestillede sig,
at offeret blev hensat i uro, leengsel eller tungsind, som i sidste ende kunne fere

til vanvid og ded.

Mytologisk er sejden knyttet til to hovedfigurer, Freya og Odin. Af Snorres Yng-
linge-Saga fremgér det, at det var Freya, der forst leerte aserne sejd, “gammel
trolddom, som ellers horte til vanernes hemmelighed”. Nar velven séledes beerer
hue og handsker af katteskind, er det med tydelig adresse til et Freya-attribut,
katteforspandet. Ogsa Freyas egenskab af frugtbarhedsgudinde er i overens-
stemmelse med de elementer i sejden, der peger pd, at den oprindelig har veeret
en del af en frugtbarhedskult. Sejden kunne séledes ogsa péavirke skeebnen i gun-
stig, livgivende retning, mente man.

Beskrivelsen af velvens udstyr i Erik den Redes saga omfatter en bla kappe. Den
bld kappe er et kendt Odin-attribut, og den sverste sejdmester blandt guder og
mennesker er da ogsa Odin selv. Snorre skriver i Ynglinge-Saga om Odin:

“Endnu en Kunst gvede han, og det var den, der fulgte mest Magt med,
den hedder Seid. Ved den kunde han udforske Meends Skeebne og forudse
kommende Ting; ved Seid kunde han ogsa volde andre Mennesker Van-
held, Sygdom eller Ded, rove Kreefter og Vid fra den ene og give det til den
anden. Men naar denne Slags Trolddom @ves, felger der saa megen Lider-




lighed med, at man ikke synes, Meend kunne veere bekendt at give sig af
med den. Derfor overlod man helst denne Kunst til Praestinderne”.
(Snorre Sturluson: Heimskringla, bd. 1, s. 53f.).

Nar Odin er mester i bade den hvide og den sorte sejd, er det i fuld overensstem-
melse med det dobbelttydige i hans vaesen. At han befatter sig med kvinde-
kunster far han at here for ved Zgirs® gilde:

“Loke kvad:

Men du seided - siges — paa Samsg,
trylled pa Velve-Vis;

som Hex du foer blandt alle Folk,

det kalder jeg Kjeerlinge-Art”.

(Den Aldre Eddas Guidesange, bd. 2, s. 61).

Men sejd-kunsten udger et vigtigt og oprindeligt treek i Odins karakter. Herom
vidner den omtalte sang om Odins heengning fra Den Aldre Eddas "Havamal” (jf.
kildetekst 32). Teksten peger séaledes i retning af en ekstatisk-visioneer tilstand lig
den, velven befandt sig i. Hensat i en marginaltilstand pa greensen mellem liv og
ded begiver Odins frisjel sig ned i dybderne for at sege:

I

nedad speided jeg skarpt:

Runer jeg heeved, haeved dem raabende,
saa faldt jeg ned til sidst”.

(Den Zldre Eddas Gudesange, bd. 1, s. 114).

Odins udbytte, runerne, er den skjulte visdom, hemmeligheder fra &ndernes ver-
den. Denne visdom rummer de store kosmiske gader om verdens tilblivelse og
skeebne, om fortid og fremtid. Odins heengning er at betragte som en initiations-
rite, gennem hvilken guden Odin initierer sig til en dybere indsigt. Odin fedes
som visdommens gud.

Religionsfaenomenologisk’ set er sejden en del af shamanisme-begrebet. Karakteri-
stisk for shamanismen er netop ekstasen med péafelgende hamskifte, sjeelefeerd
og visioneere oplevelser. Fra nordeuropzeisk og asiatisk shamanisme kender man
desuden brugen af sang, tromme m.v., som sammen med en seerlig psykisk dis-
position hos shamanen, andemaneren, henseetter ham/hende i en trancetilstand
(“arktisk hysteri”). Seedet og staven kendes ogsa i forskellige afskygninger fra
shamanistisk praksis.

Sejdens karakter af ergi, umandighed, kan forklares af den overskridelse af
kensbestemte greenser, som ofte forekommer i forbindelse med shamanismen.
Den mandlige shaman tilleegger sig kvindelige treek i harpragt, dragt, stemme og
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Billedsten fra Hammars i Lirbro, Gotland. Stammer fra tiden 7-800. Hajde over jorden
3 m. I tredie stribe fra oven er fremstillet en offerscene. Manden, der haenger i traeet til
venstre, kan vaere et menneskeoffer eller maske Odin heengende i verdenstraeet Yggdrasil.
De gurige striber viser kampscener med mennesker, heste, fugle og krigsskibe eller mdske
skibe pd vej til dedsriget (Bungemuseet ved Firdsund, Gotland).



navn. Den lappiske shaman klaedte sig negen og sang obskene sange. En mand
i denne rolle har virket frastedende pd vikingekulturens mzend, hvilket har veeret
en medvirkende arsag til forbeholdet over for sejden.

Endelig er de selvpinsler, Odin udsetter sig for i form af heaengning, saring
med spyd, udsettelse for vind og faste, en meget sandsynlig pendant til et
shamanistisk ritual i form af forskellige prevelser, shamanen udseetter sig for
med henblik pa at skeerpe sine sanser og ege sin magiske kraft.

Shamanismen er fra nordboernes omrade kendt fra forst og fremmest den lap-
pisk-finske kultur. Sejden med dens shamanistiske veesen skal siledes ses som et
lappisk indslag i nordisk religion.

Noter

1) Formentlig finne- eller lappedrenge. De omtaler sig selv i 3. person. At der er tale om finner/
lapper er ingen tilfeeldighed (jf. gennemgangen af s¢jd nedenfor).

2) Jf kapitel 7.

3) I kapitel 7.

4) Kamp mellem to parter.

5) I Laksdeela saga tales der om galdresange, der synges pa sejdbzenken. Galdresange/Galder er
tryllesange med magisk virkning, god- eller ondartet.

6) Teksten, "Loketraetten” fra Den Zldre Edda, handler om et olgilde hos havjetten £gir, hvor
Loke og aserne skeendes. Ogsa de mere intime sandheder kommer frem ved denne lejlighed.

7) Religionsfenomenologien er den gren af religionsvidenskaben, der pa tveers af religionerne

underseger og beskriver religiose fallesfeenomener.
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10. Doden

De trosforestillinger og skikke, der hos vikingerne var knyttet til deden, var af
meget blandet karakter. Der var ifolge kilderme ikke én, men flere mulige
eksistensformer hinsides deden, ligesom de mange gravfund fra tiden forteller
os, at gravskikkene har veeret varierende ikke bare fra sted tl sted, men ogsé
inden for samme lokalitet.

Som tidligere nzevnt forblev den afdede i de efterlevendes bevidsthed medlem af
sleegten i kraft af sit eftermzle. Denne tanke traeder frem i forbindelse med det
dedsmiltid, der indgik i begravelsesritualet. Dette dedsmaltid var pa linie med
blétmaltidet en kommunionshandling: Den dede og de efterlevende indtog et
feellesmaltid, ved hvilket den dede teenktes at veere til stede ; freendernes kreds.

Dadsmaltidet kaldtes ogsé “sjaund”, hvilket hentyder til den syvende dag
efter dedsfaldet, hvor maltidet normalt blev holdt; en anden betegnelse er “grav-
ol”, der siger noget om en veesentlig bestanddel i forteeringen. Senere kristne kil-
der udtrykker da ogsa forargelse og modvilje over for de animerede former, un-
der hvilke hedningerne markerede begivenheden. Gravellet havde dog ligesom
blétellet en sakramental betydning, da i det mindste nogle af de beaegre, der blev
drukket, temtes under pdkaldelse af visse guder. Hermed blev ogsd magterne
inddraget i feellesskabets kreds ved begravelsen. Desuden drak man den afdedes
beaeger samt Brages baeger, kaldet “laftebaegeret”. Det sidste som et rituelt udtryk
for arvingens retmeessige overtagelse af arven og pladsen i hejseedet efter den
dede, ifald der var tale om slegtens mandlige overhoved.

For Nordens vedkommende findes ingen direkte beleeg for en egentlig dadekult,
dvs. regelmeessig dyrkelse af de dede gennem ofre og benner. Ifelge Folke
Strdm har vi imidlertid bl.a. i middelalderens kristne lovgivning et indirekte
bevis herfor. Nar de kristne love vender sig mod den kult, der fandt sted “pa
hojene”, er der siledes ifelge Strdm efter al sandsynlighed tale om bl.a. en fol-
kelig dedekult, der som levn fra hedensk vikingetid er fortsat ind i kristen
middelalder. Som eksempel pa dedekultens sejlivethed anferer Strém et ord-
skifte, der i 1909 fandt sted under en arkaeologisk udgravning af en gravhej i
Raundalen i Norge. En bonde p4 egnen fortalte arkeeologen, at det var “garve-
ren”, der boede i hejen, og at man plejede at slagte til ham, nar nogen pa garden
dede. Arkeeologen spurgte, hvornir det sidst var sket, og bonden svarede:
”Arh, vi slagtede en kvie til ham, da min far dede”.

[ tilknytning til dedekulten skal nzevnes den frygt for gengangere, som synes at have

veeret almindeligt udbredt. Som gengangere optridte de afdede, som allerede i
deres levetid var frastedende karakterer, eller som af omverdenen opfattedes som
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Vejen til Hel. De morke og nedbejede skikkelser svarer til den hiblose tomhed, der venter
dem i Hels dedsrige (Louis Moe).

“meerkelige”. Disse individer fandt ingen fred i graven og hjemsegte nu de le-
vende, som de i deres ondskab og heevnlyst segte at gore skade pa (kildetekst 42).

Dede nogen “i utide”, f.eks. ved selvmord, var det en logisk konsekvens af
skaebnetroen, at den dede p4 samme méde flakkede om og gjorde skade, indtil
den oprindeligt udmaélte tid var omme.

Gengangerne var ingen luftige &ndeveesener, men bogstavelig talt levende lig,
hvis fysiske tilstedeveerelse vi finder beskrevet i sagaerne. Det er s&ledes ogsé be-
tegnende, at man gik handgribeligt til veerks for at veerge sig mod gengangere og
deres ulykker. Liget blev gravet op og flyttet til et andet sted, hovedet hugget af og
anbragt ved den anden ende, eller man fikserede kadaveret ved at ramme en pzl
igennem det. Gengangeren blev selvsagt ikke gjort til genstand for kult, men for
afveergehandlinger. Tilsvarende har formélet med dedekulten, i det omfang den
fandt sted, utvivlsomt veeret at forebygge afdede sleegtninges eventuelle gen-
gangeri.
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Daden beted imidlertid ogsa overgang til en anden verden. I flere af de vikinge-
gravfund, man har gjort, findes skibe og vogne samt proviant, hvilket er et klart
udtryk for den opfattelse hos vikingerne, at den dede skulle ud pi en rejse.

Blandt dadsrige-forestillingerne udger ideen om graven eller gravhejen som den
dedes bolig et oprindeligt levn fra eeldre tider. Fra Island kendes imidlertid en
yngre variant af den samme forestilling; det er ideen om dedsbjerget: Sleegtens
afdede medlemmer fortsatte en feelleseksistens i det indre af et bjerg i neerheden
af sleegtsgarden (kildetekster 43; 44).

De to nevnte dedsrige-forestillinger peger videre mod troen pa henholdsvis
Hel og Valhal, to mere hinsidespreaegede ideer, som vel er de bedst kendte fra vi-
kingetiden (jf. “Gylfaginning” 37. afsnit ff.). Hel er bade betegnelsen pa det un-
derjordiske dedsrige og dets haeslige, blasorte herskerinde. Stedet er som sin her-
skerinde og kaldes undertiden “Niflhel”, “det moerke Hel”. Det er beliggende
mod nord og er et skreemmende, i bedste fald tresteslest sted!. Til Hel kommer
bade kvinder og meend.

Det himmelske Valhal er derimod forbeholdt udvalgte krigere, de sékaldte
einherjer’. De udger Odins elitetropper og lever i tiden frem til Ragnarok en hin-
sides tilveerelse i overensstemmelse med vikingetidens krigeridealer.

En anden Asgérd-lokalitet for faldne krigere er Freyas hal. Freya deler de faldne
med Odin. I Freyas hal er der dog ogsa kvinder.

Vikingernes forestillinger om menneskets tilveerelse efter deden var, som det
ses, ikke entydige. Dette fremgér ogsa af den omstzendighed, at to forestillinger
kan optreede kombineret. Krigeren kunne séledes veere til stede béde i Valhal og
i den hej, hvor han var blevet gravsat.

Ogsa vikingetidens gravskikke var mange og forskellige. Historikeren Johannes
Brendsted skriver:

“Kendes ligbreending? ja. Kendes jordfzestelse uden ligbreending? ja. Kan
graven have form af et stort treekammer? ja. Af beskeden treekiste? ja. Af et
stort skib? ja. Af en lille bad? ja. Af et symbolsk fartej markeret ved sten?
ja. Afen vogn? ja. Kan graven veere lagt under hoj? ja. Under flad mark? ja.
Kan gravudstyret veere rigt? ja. Eller moderat? ja. Eller fattigt? ja. Eller slet
ingenting? ja”.

(Johannes Brendsted: Vikingerne, s. 247).

Et er imidlertid klart, nemlig at de hedenske grave adskiller sig fra de kristne i
perioden. Kristen gravleegning bestod i en enkel jord- eller treegrav med oriente-
ring est-vest, ingen ligbreending og ingen gravgaver.

Nar de hedenske grave ikke viser samme ensartethed som de kristne, heenger
det ogsd sammen med, at vikingernes begravelser var forbundet med prestige —
som sidenhen ogsé de kristnes blev det. En stor og dyr begravelse var for konge- og
hevdingeslaegter en understregning af social position og personlig zere. Den af-
dede og sleegten markerede sig over for samtiden og eftertiden. Skibsgraven og
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Billedsten fra Tjingvidde, Alskogs Sogn, Gotland. Vikingetid. Stenen har oprindelig
veeret ca. 2,5 m haj. Billedfeltet for oven viser formentlig den afdede, der ridende pi dods-

guden Odins hest modtages i Valhal af en valkyrie (Statens Historiska Museum, Stock-
holm,).

gravhajen er sdledes typiske stormandsgrave. Her melder der sig igen forskellige
muligheder: Den afdede blev undertiden anbragt pé et skib og breendt sammen
med dette. P4 stedet opfertes en mindehej. Om en sadan balfeerd, der blev en
svensk hevdings sidste rejse, har vi en enestiende “situationsberetning”. Den er
skrevet af den arabiske diplomat Ibn Fadlan, der blev vidne til denne begravelse,
som han overveerede ved Volgafloden i 922. Hans skildring af ritualet er overleve-
ret i senere afskrifter, men beskrivelsen vurderes generelt som trovardig, ligesom
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e, ligesom

ogsa den tolk, Fadlan havde til sin disposition, synes at have vaeret en velorienteret
informant. Ritualet eller dele af det har formentlig veeret kendt og anvendt ogsa i
det evrige Norden, men i og med at den afdede hevding sandsynligvis har veeret
posat ved Volga en rum tid og altsé defor kunne veere mere eller mindre assimileret,
ma ritualet vurderes med en vis forsigtighed (kildetekst 45).

Den anden typiske stormandsgrav, gravhejen, er et treekammer, deekket af en
jordhej (kildetekst 46). Et imponerende eksempel herpa er den sakaldte Nordhgj
i Jellinge-anleegget. Her gravsatte Harald Bldtand omkring 958 sin far, kong
Gorm, Danmarks sidste hedenske konge. Det er Danmarks sterste gravhej, som
i dag er ca. 8 1/2 m hej og 65 m i diameter. Kong Gorm blev formentlig senere
flyttet til den traekirke, Harald lod opfere pé stedet, og som man foretog udgrav-
nfnger af i 1976-79. Foran den nuveerende kirke — den fjerde pa stedet - stir de to
Jellingestene. Efter et restaureringsarbejde i &r 2000 er Gorm den Gamle tilbage
under gulvet i Jelling Kirke.

Vi har i Danmark kun ét eksempel pa en kombination af skibsgrav og gravhej,
nemlig det sdkaldte Ladby-skib, der omkring 950 dannede rammen om en for-
nem dansk vikings begravelse pa Fyn. Gravgodset bestod af 11 heste, en del
hunde, forskelligt husgerdd, vében og pelsveerk. Det hejsatte skib er imidlertid
kendt fra andre steder i Norden ferst og fremmest Norge, hvor man i 1880 og
1904 udgravede de storslaede gravskibe i Gokstad og Oseberg pa vestsiden af
Oslofjorden.

Oseberg-skibet afslerede ved udgravningen en overflod af gravgaver, Den for-
nemme kvinde, der blev gravsat i det 21,4 m lange og 5,10 m brede skib fik fal-
geskab af 13 heste, 6 hunde, 2 okser og en slavinde samt et rigt udstyr bestende
af vaben, tej, smykker, kogegrej, vogne, sleeder og bade. Det tidligere omtalte
Osebergtapet stammer sammesteds fra. Dette fund er et praegtigt eksempel pa en
udbredt gravskik, som man har fundet bekreeftet ved udgravningen af andre
vikingegrave, om end mindre overdddige. Med nedlaegning af gravgaver sikrede
de efterlevende den afdede et rejseudstyr og en ny tilverelse af en materiel stan-
dard, som hans eller hendes position her i livet berettigede ham/hende til.

Bortset fra disse prestigegrave var enkle jordfaestegrave eller brandgrave almin-
delige. Manden blev typisk begravet med sine vaben, kvinden med sine smykker
og negler, symbolet pa hendes domeene, hus og hjem. Hertil kom for begges ved-
kommende mad og drikke. Brandgravene viser, at gravgaverne i disse tilfeelde er
blevet breendt sammen med liget, og asken er blevet spredt ud pé jorden i ca. én
meters diameter og dernaest deekket til med et lag jord. Denne fremgangsméde er
den dominerende pd Danmarks sterste gravplads fra vikingetiden, Lindholm
Heoje ved Nerresundby. Her som andre steder er nogle af gravene markeret med
en skibsformet stenseetning. Det symbolske fartej har her gjort det ud for den
skude, der fragtede den dede over i dedsriget.




.
= eusd
Luftfoto af Jellingeanlzgget set fra syd. Nordhajen er en gravhaj, mens sydhajen forment-
lig er en mindehaj, idet den ikke rummer nogen grav. Foran kirkens vdbenhus stir de to
Jellingestene: Kong Gorms mindesten over Dronning Thyre og Kong Harald Blétands
sten til minde om hans foreeldre — og ham selv. (Foto: Nationalmuseet).
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For vikingerne var det af afgerende betydning, hvordan en mand dede. Da jarlen
{ Vatnsdeela saga herer, at hans sen er ded, udbryder han spontant: “"Han er vel
ikke sotded?”, dvs. ded af sygdom. Krigeridealet og de dertil herende eeres-
begreber kraevede af en mand, at han dede i kamp, viet til Odin. Intet under, at
den aldrende Egil Uldseerk i Haakon den Godes saga dnder letter op, da krigen

endelig bryder ud:

“Jeg var en Overgang ved at blive bange, da denne lange Fred aldrig ville
tage Ende, at jeg skulde komme til at ende mine Dage derinde pa Senge-

halmen”
(Snorre Sturluson: Heimskringla, bd. 1, s. 161).

Noter
1) Ordet ‘helvede’ er sammensat af "Hel’ og oldnord. ‘viti’ (= straf); altsa egtl. “straffen i Hel’.

2) Betyder egtl. ‘de, der herer til en heer’.

Udsigt over Lindholm Haje ved Nerresundby. De symbolske, skibsformede stensaetninger
har gjort det ud for det fartej, hvorpd den afdede stod ud pd sin sidste rejse. (Foto: Alborg
Historiske Museum).
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