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SKALDENDICHTUNG UND MYTHOLOGIE

Unter den schriftlichen Quellen fir die germanische Reli-
gionsgeschichte nimmt die skaldische Dichtung im Vergleich mit
den Texten des 13, Jh.s, wie die Bddalieder oder die Snorra Edda,
einen besonderen Rang ein. Wahrend sich bel den GStterliedern der
Edda immer wieder die Problematik der Datierung stellt - man
denke nur an die extrem wverschiedene Bewertung die die &rymskvibBa
erfahren hat -, wahrend sich bei der Darstellung der Mythologie
bel Snorri Sturluson immer wieder die Frage nach der FKontinoitat
heidnischer Inhalte und Traditionen im christlichen Island
stellt, haben wir mit der Skaldendichtung Texte, die tats&chlich
noch in der heidnischen Zeit entstanden sind. Dennoch muB man bel
elner PFrage' nach dem Quellenwert der Skaldengedichte fir die
Religionsgeschlichte die llterarische Gattung dleser Quellen in
Betracht ziehen. Skaldengedichte sind mit ganz geringen Ausnahmen
nicht als- direkte religidse Quellen =zu betrachten, sle sind
vielmehr sozusagen sekundare Quellen: S8ie verwenden religidse und
mythologische Inhalte £@r ihre Darstellung. Diese Gedichte sind
ja zum gréften Tell Prelsgedichte auf Farsten, die mythologische
Vorstellungen zum Firstenpreis nutzen, die aber auch bei sorgfal-
tiger Untersuchung Bllcke auf die Zusammenhinge von Herrscher-
vorstellung und Religion, 3ja in manchen Fillen sogaxr auf die
Verbindung von Politik und Religion erméglichen.

Aus dezr Vielzahl der Fragen, die man sich in diesem Berelch
stellen kann, m&chte lch hier der Frage nachgehen, wle rellgidse
Vorstellungen und Mythen in die Skaldendichtung integriert wer-
den: Bekannt ist die Verwendung von Mythen in der Umschreibungs-
praxis der Kenningar, die es ermdglicht, 4die verschiedensten
mythischen Assoziationen an einen Steoff, und das ist zumeist das
kriegerische Handeln eines Firsten, heranzutragen. Es gibt aber
auch nparrative Darstellung von Mythen. Hier stellt sich die
Frage, ob der Mythos um seiner selbst willen, d. h. letztlich aus
rellgissen CGrinden im weltesten Sinn erzdhlt wird. Schildgedichte
wie Ragnarsdrdpa oder Haustlong zeigen durch ihre Einleltungs-
strophen, daB. hier dle Erzahlung des Mythos in den Dienst des
Firstenprelses gestellt wird (l1). S8chwieriger ist die Frage
bezifiglich der #brsdrdpa des Eillifr GoBrdnarson zu ldsen, die aber
gerade wegen des Fehlens eines solchen Zieles dJder Darstellung
eine einzigartige Stellung in der Skaldendichtung einzunehmen
scheint. N

Man hat der  Frage, welche Funktion diee narrative
mythologische Darstellung in einer Preisdichtung haben konnte, m.
E. noch =zu wenlg Aufmerksamkelt geschenkt. Der Ausgangspunkt
einer solchen Gberlegung kdnnte das bekannte Ph&nomen der Verwen-
dung von Gdtternamen als Grundwort von Personenkenningar sein, =z.
B. wie gelrbrikar g=ti-NJgr6r (Vell. 18) [Njcrd, der das Gerbrett
{=Schlld} bewacht (=besltzt)]. Dleser Kenningtyp taucht verstreut

1l Man denke etwa an die Einleitungsstrophe der Rdr. "Vilid
Hrafnketill heyra/ vé hreingréit steini/ &rwfar skalk

ok ®epgil/ %jéfs ilja blabt leyfa."
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zwar schon im ganzen 10. - Jh., aber vor allem im Umkrels von Jarl
Hakon: auf. ' Man hat mit Recht die Funktion dieser Kenningar als
Bhrung wund Preis des so Umnschriebenen charakterisiert. Man muf
dabei nicht unbedingt davon ausgehen, daf diese Kenningar eine
spielexrische Haltung zur Religion oder Unglauben voraussetzen. So
verhinderte vermutlich doch die Scheu vor 0din dem Gott des
Krieges und des Todes, daB man seinen Namen in Personenkenningar
benatzte (2}). Man konnte die prelsende Funktion des metaphorisch
gebrauchten G&tternamens in dem Satz ausdricken "Der Gepriesene
ist wie NJjorfr, Freyr, Ullr..." Gbertragen wir dieses Modell auf
die narrative Darstellung des Mythos und nehmen wir an, es gabe
so etwas wie eine metaphorische Funktion auch im Berelch des
Narrativen, so kénnte man sagen, der erzadhlte Mythos sei eine
Metapher fir das Handeln des CGepriesenen.

Genauso wie in der Darstellung des menschlichen Bereichs
Metaphern des Mythischen auftauchen, so finden wir Metaphern des
menschlichen Bereichs in mytheclogischen Darstellungen, die damit
anzeigen, daf die Entsprechung von mythischem Modell und mensch-
lichem Handeln auch hier prasent ist. Solche Metaphern sind z. B,
die  Verwendung von metaphorisch gebrauchtér Vélkernamen fir die
Bildung von Riesenkenningar: In einigen von der Skaldendichtung
dargestellten Thorsmythen werden Grundwdrter aus dem Bereich der
Feinde der . Norweger “gewdhlt (3). Folgende Falle sind in der
Skaldendichtung des 10. Jh.s belegt: .

Danen: Hlg. 18 Berg-Danir ("Danen der Berge") )
vst. 2 Danr myrkbeina grennar Hlefvinjar ("dex

Déne der Dunkelknochen der gridnen Hlpfiyn

(=Erde)" [Knochen der Erxde = Steine,

Danen der Steine = Riesenl]

G8drs 14 Skijgldungar bjargs ("Skjoldunger [= Da-
nen] des Bergs") .

2dr. 12 Danir fl&brifs (4) ("Danen der Rippe der
Flut™ [Rippen der Flut = Steine, Dinen
der Bteine = Riesen]

Schweden: Hdz. 6 fjall-Gautr ("Berg-Gautr" (5))

2dr. 12 kolgu-Svitejébar ("Kalte-Schweden", eine

Varlation zu hrim-t®ursar} R

2 HNur einmal wird er im 10. Jh. beniitzt; wvon Glumr Geirason,
Graf. 7: metra hjalta malm-06inn.

- L

3  bies wurde bereits beobachtet von H. Lie, &érsdrapa, in:
KLNM 20 (1976} Sp. 397-400, der darin eine Entmythologiesie-
rung und Anthropologisierung des Mythos sieht; M. Clunlies
Ross, Style and Authorial Presence in Skaldic Mythological
Poetry, in: Saga-Book 20 (1981) S. 276-304, und R. Frank, Hand
tools and power tools in Eillfrs @érsdrdpa, in: SBtructure and
Meaning in 0l1d Norse Literature, ed. J. Lindow, L. Lénnroth,
G. W. Weber, Odense 1986, S. 94-110, hier 8. 101 f.

4 Eine philologisch-kritische Rechtfertigung der Kenningar ist
auf dem hier zur Verfiigung stehenden raum nicht méglich und
muB einer kommenden Verdfentlichung vorbehalten bleiben.

5 Hier ware allerdings auch eine Deutung mit dem Odinsnamen
Gautr denkbar.
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Britannlen: #dr. 2 Skotar Gandvikz {"8chotten der
‘ Zauberbucht" (6}}
#dr. 11 skytju skyld-Breta ("verwandte Briten
der Bchiitzin [= SkaGil)" (7}
2dr. 13 Kumrar hellis ("Kymrer der HoGhle™)
#dr. 20 Ella steins ("Ella [ags. Konig, Gegner
von Ragnair Lobbrék] des Steins")
prwegen: #dr. 11 Hor&@axy barba ("HorBar der Steilabhange")
#dr. 13 hreinar gnipu Lista ("Rentiere der
Felsen von Listi™)
#dr. 20 Rygir val-latr-Lista ("Rygir des -Falken-
Lagers von Listin)

. Die Wahl der Danen als Riesenbezeichnung, die bei mehreren
8kalden anzutreffen ist, ist leicht zu verstehen bei dem das
ganze Jahrhundert hindurch bestehenden Ringen um die Vorherr-
schaft in Norwegen. Die Verwendung von Volksnamen aus GroBbritan-
nien oder eines ags. Kénigs wie Ella, dem 867 gegen die danischen
Wikingexr gefallen Kdnig und sagenhaften Gegner von Ragnarr
loGbxék und selnen S3hnen (8), ist aus wikingischen Tradlticnen
zu begrinden. Schwieriger ist es, £fir dle Wahl von norwegischen
Vvélkern als Grundwdrter von Riesenkenningar elnen Grund =zu
finden, wenn man nicht annehmen wollte,” daB es f&ir den Dichter
bereits véllig gleichgiltig war, was er wadhlte. Kenningar dieser
Art begegnen nur bei Fillfr Gofirénarson in seiner %érsdrdpa und
sind auvf die Landschaften Hordaland, Rogaland und Lister einge-
schrankt. Eine Erklarung kénnte man darin suchen, daB Eillir
Skalde bei Jarl HAkon war (9). Die verschiedenen Vilkernamen, die
in den Riesen-Kenningen seiner #érsdrdpa verwendet werden, sind
Gegner dieses Herrschers gewesen: Die Schweden in den Vikingfahr-
ten seiner Jugend und bel dem berihmten Zug durch @Gautland, die
Danen bel der Jémsvikingerschlacht (10), gegen die sfidwestlichen
Lander Norwegens hat er gekdmpft, als sie Iin der Hand von
Ragnfrebr, dem Sohn Eirlkr blébex', waren, der versuchte, ihm die

6 Lt. Lex. poet. eine Bezeichnung des Nordmeeres. Da man sich
die Riesen als im Norden der Erde wohnend vorstellt, ein
passendes Bestimmungswort ffir die Riesenkenning.

7 Die Kenning wurde bisher noch nicht geklart, weder F.
Jénsson noch Relchardt wuBten Rat fiir das zwar erkennbare aber
nicht erklarbare skytju. Hier ein Versuch:Schitzin 1ist die
Gottin Bkati, die als Schigdttin auf die Jagd mit Bogen wund
Pfeil geht. 8Sie ist die Tochter des Riesen #jazi, daher kann
ihr Name als Bestimmung fir die Riesenkenning dienen

] Dieser Ko&nig muB bald zur berihmten Sagenfigur geworden
sein: Bereits Egill bezeichnet in seiner ABalsteinsdrapa den
englischen Herrscher als 'nifir Ellu’.

9 Ein Helming elnes Gedichtes auf Jarl HAkon ist erhalten. H.
Lie steht dieser Zuschrelbung Jedoch skeptisch gegeniber,
rechnet Jedoch ebenfalls damlt, da8 Eilifr Skalde bei Jarl
Hakon war (H. Lie, wie Anm. 3).

10 Tindr Hallkelsson nennt ihn in seiner Hdkonardrapa Dana
eybir (str. 6).
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Herrschaft streitig zu machen. Die Schotten, Briten und Kymrer
sind entweder als die traditicnellen Feinde der norwegischen
Wikinger zu betrachten, oder als die Gegner von Jarl Hdkon, weil
Gunnhild und ihre Séhne deort Zuflucht suchten (1l1).

Das Bauprinzip diesexr Rlesenkenningar entspricht ganz dem der
Personnennamen wmit metaphorisch gebrauchten Goétternamen. die
Bestimmung (hier meist 'Stein','Berg' oder 'Felsen') erweist sie
als Metaphern und indlziert sie. Damit wird aber 3zugleich die
Entsprechung von Mythos und historischer Wirklichkeit gestif-
tet. Mythologlsche Gestalten wie die Riesen, werden also in die
historisch-polltische Gegenwart hereingeholt, die aktuellen poli-
tischen Ereignisse sind die Wiederspiegelung, die Wiederholung
der alten Mythen. Der in der Mythologie der Eddalieder und auch
der Snorra Edda fiberlieferte Gegensatz zwischen den Gottern, die
ihre Burg wund ihren Besitz verteidigen, wund den Riesen, die
gierig auf das Eigentum der Gotter blicken, wird zum Modell fir
Feindschaft, Kampf und Bieg in der Gegenwart. Die Besiegung des
Feindes wird gepriesen im Bild des Mythos wvom Riesenbezwinger.
Der Verweis auf den Mythos hat hier also die Funktion des Preises
in der Aussage, daB die aktuelle politische Handlung ihre Ent-
sprechung in der mythischen Urzeit hat. Gegenwart als Wlederho-
lung einer mythischen Vorzelt lst ein religidses Denkmodell, das
M. Eliade ausfihrllich beschrieben hat (12). Er sieht die Funktion
der Mythen darin, daB sie "dle Paradigmata, die beispielhaften
Vorbilder, £ir das gesamte verantwortliche Handeln des Menschen
bewahren und wvermitteln." Héchster Preis ist es dann, dlesem
Urbild glelchgesetzt zu werden. Rllerdings tut sich hier wiederum
ein welites Spektrum auf, wie diese Gleichsetzung 2zu verstehen
ist: sle reicht von der Vorstellung (kultischer). Reprisentation
dieser mythischen Vorzelt bis hin =zur lediglich preisenden
Aussage, d&aB ein Mensch sozusagen die Hdhe dleses mythischen
Modells erreicht habe. Das fihrt weiter zu der Frage, ob die
Mythenerzahlung insgesamt die Funktlion haben kann, gegenwartiges
Handeln auf diese mythische Urzeit zu beziehen, konkret: Wurde
die #%o6rsdrdpa gedichtet, um einen Mythos 2Zu exrzidhlen, oder um
eine Oegenwart auf diesen Mythos zu bezishen? Und in analoger
Weise miifte diese Frage =2uch an die anderen erzahlenden Darstel-
lungen wvon Mythen in der Skaldendichtung gestellt werden. Aauch
der Aspekt der literarischen Gattung legt uns diese Frage nahe:
Die eigentliche Gattung der Mythenerzahlung lst ja dle eddische
Dichtung, oder spater die Prosa. Wenn man den Charakter der
Skaldendichtung als Preisdichtung bedenkt, so liegt der Gedanke
nahe, daB der Mythos "aktualisiert", auf die Gegenwart bezogen
wird zum Preis eines Firsten. Das hiefe fiir die &érsdrdpa, daB
hier der Mythos von Thor dargestellt wizd, um Jarl Haken zu
preisen. Es ist freilich sehr schwer, die rellgidse Realitat
hinter einem solchen Gedicht 2zu erfassen: die Moglichkeiten
reichen von den Vorstellungen einer Art Inkarnation bis zu einer
Art metaphorischen Gebrauch des Mythos, wie er z. B. auch in der

11 So ihnllch.sah dies auch schon R. Frank (wie Anm. 3) 8.
101£E.

12 Am deutlichsten und ausfiihrlichsten in 'Kosmos und Ge-
schichte!, Hamburg 1966 der revidlerten und erwelterten Neu-
fassung von 'le Mythe de 1'Eternel Retour. Archétypes et
répétition, Paris 1949,
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Barockzelt vorliegt, wenn Kénige und Firsten in Malereien, In
Dramen und Gedichten als antlke G8tter und Helden gefelert
werden.

DaB eine idber einen lobpreisenden Einfall eines Dichters
hinausfihrende Beziehung zwischen den Jarlen von Hlabfir und Thor
bestand, 138t sich aus der Str. 15 der Vellekla von Einarr
skdlaglamm wahrscheinlich machen: Dort heift es Jarl Hdkon habe
die ({von den Eirilksséhnen) verheerten "hofslpnd Einxiba ok vé
banda® wiedererrichtet. 1In dieser selben Strophe wird Jarl Hdkon
auch geira garbs HlérriGfi 'Thor des Bchildes' genannt. Darauf ist
allerdings nicht allzuviel zu geben, denn gerade bei Jarl Hakon
findet man ein Fille von Kenningar mit den verschiedensten
Gatternamen im Grundwort (13}.

Ein Gedicht das Kormdkr auf Sigurtr Hdkeonarscn, den Vater von
Jarl Hakon gemacht hatte, die 8igurfardrdpa, bestatigt die
Annahme einer engen religissen Beziehung zwischen den Jarlen von
HlaBir und Thor. Zugleich ist es ein interessantes Beispiel far
eine mégliche Funktion mythclogischer Darstellung in der Skaldik.
Das Gedicht gibt durch seine seltsamen mythelogischen Strophen-
schlisse (hjdstelt) den Interpreten einige RAtsel auf. Wenn man
diese Btrophen nach dem Modell liest, das die aktuelle Welt als
Entsprechung zu der mythischen setzt, dann gelingt es m. E. 1n
diesen Stefhalbzeilen einen Bezug zur Strophe herzustellen. Der
erzihlte Mythos, hier verkirzt auf einen einzigen Satz, wirde
hier seine Funktion nicht als Metapher erfiillen, sondern in der
Juxtaposition, die menschlichen und mythischen Bereich nebenein-
anderstellt und dadurch lhre Entsprechung ausdrickt.

Strophe 1 und 2 sind dle @blichen Eingangsstrophen, die kelne
solchen Stef-Zeilen enthalten.

stx. 3 hat das Stef: "seld Yggr til Rindar". Liest man diesen
gatz als elnen Hinweis auf die Zeugung des Richers, so gelingt es
nicht, einen Bezug zum Kontext herzustellen, der davon spricht,
daf der Herrscher dem Skalden ein Stirnband schenkte. Man kann
diesen Satz aber auch als Variation zuw "seiB Ofinn til Jarfar"
lesen, wobei seifi als Ausdruck des "Besitzens" zu verstehen ist.
odin @bt den Zauber ja, um Rind zu verfihren (1l4). Nun ist
bereits festgestellt worden, daB gerade im Umkreis wvon Jarl Hakon
die Metapher des erotischen Besitzes elner Frau fiir das Herr-
schaftsverh8ltnis des Farsten zu seinem Land verwendet wird (15).
Und das fihrt zum Kontext der Strophe =zuriick: denn der Herrscher,
der dem Skalden das Stirmband geschenkt hat, wird geradezu fber-
schwenglich als 'JarBhljétr' "der, dem die Erde zugefallen Ist,
der sle erhalten hat" bezeichnet. N

Das Stef in Str. 4 lautet: "komsk UrGé ér brunni". Man kann mit
ziemlicher Sicherheit annehmen, daf Kormdkr hier eine mythische

13 Geirvafils Ullr, Einarr sk., Hak.dr.; Ullr, sa..., Vell. 2;
Freyr folksklGs, WVell. 13; geirbrikar geti-Njextr, Vell. 18;
Freyr Hefins byrlar, Vell. 22; Ullr branda, Vell. 22; sundfaxa
saki-@rdttr, WVell. 29; flétta felll-Njorbx, Vell. 30; T¥:c
teinlautar, Vell. 30; brynju Vifurr, Tindr 1;

14 Saxo IIX,70-72.
15 5. dazu Folke Str8m, Hleros gamos-motivet i Hallfrebr Ottar-

sons Hdkonardrapa och den nordnorska jaxlavardigheten, in: ANF
98 (1983) 5. 67-79.
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Gestalt In Ur6 darstellen wollte, wie ja alle sein Stefstrophen
gich auf eine Gestalt der Mythologie beziehen. Aus den anderen
Belegstellen, die von einem Urbarbrunnr sprechen, geht es nicht
sicher hervor, cb es sich dabei um den einer mytholeogischen Figur
zugeordneten Brunnen oder um einen Schicksalsbrunnen handelt, aus
dem das Schicksal als unpersdnliche Macht hervorkommt (16).
Sicher ist, daB sich die von Kormakr gebrauchte Wendung auf  das
Schicksal bezieht, sodaB man das Bild von der aus dem Brunhen
auftauchenden Ur6 etwa als "das Schicksal zeigte sich" dbersetzen
kénnte. Und das wiederum ist auch die Beziehung zum Kontext:"Der
Kampf schwoll an, als der 'Fitterer des Pferdes -~ der
Grit'(=Krieger), der den Kampf verstirkte, mit dem klingenden

'Feuer des Gaut'(=Schwert} voranging". Der Inhalt der Strophe
konnte wiederzugeben sein a2ls: "Im Kampf zeigte sich das Schick-
sal des kriegerischen Herrschers - es war ihm bestimmt =zu
siegen.”

Das Stef der 5. B8trophe lautet: "sitr Sérr 1 reibu". Thor und
sein (von Bocken gezcgener} Wagen wird bei den Skalder nur in
Hig. 15 (17) und in der #dr. 14 (18) und 19 (19) erwdhnt. In der
Fib. 1I,320 (0Oldfssaga Tryggvascnar Kap. 268) wird berichtet, daf
im Tempel von Trondheim groBe Bilder standen, die Thor in einenm
von seinen Bdcken gezogenen Wagen sitzend darstellten. Man hat
diesem Bericht zu recht kein grofes Vertrauen entgegengebracht
(20), und es ist wahrscheinlich, daB die umfangreiche Erzahlung
der Flb. so entstand, daB die Vorstellung von Thor im Wagen in
@ie kirzere Erzidhlung hineingetragen und ausgestaltet wurde. Es
besteht Jedoch die Mdglichkeit, daf sie dennoch der historischen
Wirklichkeit nahekam, denn es f£311t auf, daB sowohl in der Hkr.
wie in Flb., gesagt wird, daB Thor "saf", Funde von sitzenden
Gotterstatuen sind bezeugt. Eine Darstellung eines Gottes in

16 Vvgl. dazu 6. W. Weber, Wyrd. Studien zum Schicksalsbegriff
der altenglischen und altnordischen Literatur, Bad Homburg-
Berlin-Zdrich 1969, S. 149 £f.. .

17 Der Inhalt der Btrophe .ist etwa: Die ganze Luft begann zu
brennen, und die flache, weithin sich erstreckende Erde wurde
von Hagel vor dem Verwandten Ulls (Thor) gepeitscht, als die
Bécke den '‘Tempelgott des leilchten Wagens' {hofregin
hégreifiar) zum Treffen mit Hrungnir zogen. Spater ging die
Erde {Witwe des Svolnir) entzwei.

18 Hreggs vAfreifiar htfstjéri: "Der Plankensteuerer (=Schiffs-
steuerer) des schaukelnden(schwebenden} Wagens des Cewitters"
Die Hss. W und T der Snorra Edda haben hofstjéri statt
hafstjéri (so R}. In diesem Fall widre zu dbersetzen "der
Tempelgott des Wagens des Gewitters..." (8. dazu u.)

1% ' Karms t¥r 'Gott des Wagens', resp. nach einer anderen
Interpretation karms tollurz.

20 Problematisch ist diese Angabe deswegen, weil an dex
entsprechenden Stelle der Heimskringla (Oldfssaga Tyggvasonar
Kap. LXIX, =IF 26, 5. 317) keine Rede von einem Wagen ist: YEn
er konungr kom ®ar, sem gofiin varu, o4& sat tar &6rr ok var
mest tignabr af gllum gofum, bdinn med gulli ok silfri."
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sitzender Haltung wird am ehesten dadurch zu erklaren sein, daB
die Statue bestimmt war herumgetragen, bzw. herumgefahren zu
werden (21). Es ware also denkbar, daf elne im Tempel sitzende
Gotterstatue in einem Wagen herumgefahren, bzw. herumgetragen
wurde. Umfahrten in einem Kultwagen besitzen eine relativ lange
Tradition, die von Trundholmer Sonnenwagen, dem Nerthus-kult und
dem Dejbergwagen bis zur Geschichte von Gunnarr Helmingr (Flb.
I,377) reicht. Diese Annahme kénnten die genannten Stellen der
Skaldik wunterstitzen: In Hlg. 15 wixd Thor umschrieben als
hofregin hogreiGar 'Tempelgott des leichten Wagens'. Dilese Um-
schreibung schien F. Jénsson so wenig sinnvoll, daff er gegen alle
Handschriften *hafregin konjizlerte (22). In der BStr. 14 dez
2érsdrdpa findet man in den Hss. W und T hofstjéri anstelle wvon
hdEstjér: (R}, das F. Jénsson bevorzugte. Die Parallele zu Hlg.,
die Tatsache, daf die Hs. W meist den besseren Text bietet, und
die Oberlegqung, daB die Kenning bei Verwendung wvon hbfstjéri
nicht korrekt gebaut ist, lassen es geraten ezscheinen, auch hier
der Hs. W 2zu folgen, und hofstjéri vdfreifa hreggs als die
richtige Version anzunehmen. Zieht man in Betracht, dad tatsach-
lich Thor in einem Wagen in Trondhelm, vielleicht bel einer
Umfahxt, verehrt wurde, werden diese Kenningar sinnvell als Bezug
auf den im Tempel varehrten Gott. In dleselbe Richtung welst auch
das Prasens sitr in der Stefzeile der 8igurfardrdpa, das in
Gegensatz steht zu den Praterita der fibrigen Stefzeilen (23): Das
Prateritum weist auf die mythische oder historische Vergangen-
heit, das Prasens auf dle Gegenwart des Kultes. Die Stefzeile
wird daher am sinnvollsten als Hinwels auf die Verehrung Thozs
als Wagengott in Trondheimer Tempel bzw. auf eine spezielle Form
der kultischen Verehrung bei einer Umfahrt zu deuten sein. Und
diese Deutung laft sich dann auch wiader mit der ibrigen Strophe
verbinden: Hler spricht niamlich der Dichter davon, daB er dem
"berdhmten Schn des Hdkon" noch weiterer Ruhm durch sein Gedicht
bereiten wird. Man kann sich die inhaltliche Vezbindung dez
Strophe mit dem Stef so vorstellen: "Wie Thor in. seinem Wagen
verehrt wird, so sollst du durch mein Gedicht verehrt sein." Es
wird also eine Analogie zwischen dem Herrscher und dem im Tempel
verehrten Gott hergestellt.

Das erste Stef von Str. 6 lantet: "v&ltu gof &jatsa. Die
Gotter betrogen den Riesen €jatsi. Das kann sich nur auf den in
Haustlong dargestellten Mythos von dem Zusammentreffen der Gdtter
0din, Henir und Loki mit dem in Adlergestalt auf einem Baum
sitzenden Riesen, der Anteil an der Mahlzeit der.G6tter fordert,
handeln. Bekanntlich.gfhnt Lokl dem Riesen-Adler den Anteil nicht
und schlagt nach ihm. Zur Strafe bleibt er mit der Stange an dem
Adler hangen und wird dGber die Erde hingeschleift. Mdglicherweise
spielt Kormdkr in seinem Gedicht auf eine etwas unterschiedliche
Gestalt des Mythos an, etwa so, daB die Gétter den Riesen um

21 Der Nagel an der Untexseite der in Rude Eskilstrup Mose in
Panemark gefundenen Goétteratatue, die ebenfalls dle sitzende

* Haltung zeigt, kann das gut anschaulich machen. Zum Herumtra-
gen von G5tterstatuen wgl. de Vries, Altgerm. Religionsge-
schlchte, 2Berlin 1956-57, I, 8. 38&8.

22 E. A. Kock, Not.norr. § 101% versuchte dann zur hsl. Version
zuriickzukehren.

23 8tr. 3. seib; 8tr. 4. komsk; 8tr. 6 véltu, vd; Str. 7 fbr.
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seinen Anteil an der gemeinsamen Mahlzeit betrogen haben. Und da
wird. auch schon der Bezug zur Strophe klar: Sie rihmt namlich die
Freigebigkelt des Fiirsten: Niemand so0ll eine Schiissel noch deren
Inhalt mitbringen zum Firsten, der Gberdles als ‘'Reichtumsver-
wunder', d. h. als freigebiger Mann umschrieben wird. Damit wird
der Fiirst als Gegenbild zum alten Mythos, der ja die unheilvollen
Folgen des Geizes schilderzt, gepriesen.

Das zweite Stef dieser 3trophe "va Gramr til menja" 1l&Bt sich
keinem bekannten Mythos zuordnen, vielleicht hat der Dichter hier
seinem Modell folgend auch einen neuen Mythos geschaffen. Aus dem
Appellativ gramr 'Fiarst' kénnte elne mythische Vorbild-Figur
geschaffen worden sein: Der 'Furst' der sich durch Kampf Reichtum
erworben hat. Der Zusammenhang zum Kontext der Strophe ist aber
deutlich: Der First ist so mdchtig gewoxden, daB ihn keiner mehx
anzugreifen wagt, das erfdllt ihn mit Freude (24}, Das Stef
bezieht sich auf die im Kontext verwendete Kenning £fens £hr-
Regnir (der Rognir des Feuers des Meexes). In 3hnlicher Weise wie
sich auch das Stef 'seif 0Ginn til Rindr' auf die im Kontext
verwendete Kennlng jarShljdtr bezieht (s5.0.).

Das Stef der 7. Strophe lautet: "Fér Hroptr meb Gungni™ - 0din
zog dahin mit seinem 8peer. DaB der Speer 0Odins typisches
Attribut ist, 1ist bekannt. Man kdnnte in 3ller Vorsicht wejter-
folgern, d4af der Speer dlejenige Waffe ist, die die vom Totengott
Erwahlten trifft, sei es im Kampf, sei es méglicherweise auch in
einer Opferung an ©Odin (25). Zieht man nun den Kontext der
Strophe 1in Betracht, in dem der Skalde den Fiirsten um Schutz
bittet: "Alglildan allvald Y¥ngva blfk ungr of mér halda s
bifvangi", so0 koénnte eine einfache Assoziatlon darin bestehen,
dal der 8kalde um Schutz im Krieg blttet, damit er nilcht dem
Kriegs- und Totengott anheimfalle. Aber dilese Deutung befriedigt
nicht, weil sie nicht dem allgemein kriegerischen Geist dieser
Dichtung entspricht. Eine andere, m. E. ansprechendere Deutung
bestinde darin, daB dieses Stef auf eine andere Eigenschaft Odins
verwelst, bei der auch der Speer eine Rolle spielt: Er ist
derjenige, der seinen Schiitzlingen am SchluB seines Lebens selbst
entgegentritt und ihnen den Tod bereitet. Von zahlreichen Sagen-
helden wird dies erzahlt: 'Sigmundr, Hrolf kraki (?), Haraldr
hilditenn, Ivarr ViG6fabtml, Vikarr, Helgl Hundingsbanni (26}.
Freilich sind die Erzdhlungen von diesen Helden und ihrem Teod
durch Odin relativ spat, sie werden aber durch die Aussagen in

@

24 Ich gehe dabei von folgender Deutung der umstrittenen
Strophe aus, indem ich versuche, am handschriftlichen Text von
Hs., K der Hkz. =zu bleiben und dis Wortfolge nicht allzu sehr
zZu komplizieren: Hver vegja kind muni of bwmgliask vif vés
valdi, ®vl at fagnar fens fhr-Rognir. (Wer der Nachkommen der
Geringeren wiirde gegen den Herrscher i{dber das Helligtum
kampfen, dariber freut sich der Rognir des Feuners des Meeres).

25 In dem zur Verfigung stehenden Raum ist es nicht -méglich,
das Fir und Wlder des 'Odinscopfers' durch H&ngen und Tdten mit
einem Speer darzulegen.

26 Vgl. dazu Otto H6fler, Der Runenstein von R&k und die
germanische Individvalwelhe, Tibingen 1952.
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Eirlksmdl (27) und Hdkonarmdl (28) geatdtzt, mdglicherweise auch
durch elne Strophe in der Grafeldardrdpa des Gldmr Gelirason {(29).
0din ist nach diesen Erzahlungen derjenige, der ratselhaft und
furchterregend seinen Schiitzlingen ploétzlich seinen Schutz ent-
zieht, sie verrat umd ihren Untergang verursacht. Wir hatten in
dieser Strophe dann dasselbe Phinomen wie in der Strophe 6, daB
niamlich das Stef das mythische Gegenbild zu dem aussagt, was vom
Firsten gewinscht und erhofft wizxd.

Kormdks SigqurBarkviba verwendet also mythologische Gestalten
und Situvationen zum Preis des Firsten dadurch, daf der Dichter zu
dem, was er an dem Fiirsten preist, das mythlische Gegenbild
auvfstellt:

8tr. 3; Dexr jarShljétr hat die Erde erobert wie Odin Rind.

Str. 4: Im Kampf zeigte sich das Schicksal des Fiarsten so wie
Urb einst aus dem Brunnen kam {(und das Schicksal der
Gétter weissagte).

8tr. 5: Ich rihme den Fiirsten, so wie Thor in seinem Wagen
verehrt wird.

8tx. 6: a) Der First lst freigeblg, anders als die neidischen
Gotter, die &imzi um seinen Antelil an der Mahlzeit
betrogen.
b) Kelner kann sich mit dem Reichtum des PFérsten
messen, der sich Reichtum erkampft hat, wie Gramr.

8tr. 7: Ich bitte den Firsten um treuen Schutz, der nicht das
Vertrauen bricht, wie einst O0din an seinen Helden.

Es ist nun nicht einfach, fir die Skaldengedichte eine
sichere Aussage iUber die Art der Beziehung zwischen mythischem
Modell und dem gepriesenen Individuum zu machen. Es gibt aber
einige Hinweise, daB dle Skalden dieser mythischen Vorzelt schon
mit einiger Distanz gegendberstanden: In der SligurSarkvifa haben
wiz in zwel Fillen gesehen, daf der Preis darin bestand, daB das

27 8tr. 7: “Hvl namt hann sigri ®d, es ®ér 94étti snjallr vesa?"
fragt Sigmundr C&inn.

28 Str. 15: "Illddigr mjok ®dykkjumk O6inn vesa, séumk vér hans
of hugi," sagt Hdkon gbdfi, als er ganz von Blut bedeckt vor
den Toren Valhalls steht. Man ‘hat elne Fille von Griinden ein-
schlieflich des Christentums des Kénlgs angefdhxt, um diesen
Ausspruch zu begrinden. Die m. E. esinfachste Erklarung liegt
darin, daB damit auf diese unheimliche Seite 0dins hingewiesen
wird, in unberechenbarer Weise seinen Schatzlingen seine Gunst
zu entziehen.

29 In der 8tr. Nr. 12 heiBt es dort (in gerader Wortfolge}:"dar
vas S8ig-t¥r sjalfr 1 sekialfi Atals d¥yra", d4d. h. es war Odin
selbst im angreifenden Krieger. Ich habe an anderer Stelle
Ausfiihrlicher daxgelegt, daf dles nicht auf Haraldr selbst,
sondern auf den Krieger zu bezishen 1st, der i1hm den Ted
brachte. (vgl. Verf., Die norw. Relichselnigung und die Preis-~
lieddichtung, In: Ulrich Groenke (ed.), Arbeiten zur Skandlna-
vistik. 7. Arbeitstagung der Skandinavisten des Deutschen
Sprachgebietes: 4.8.-10.8. 1985 in Skjeberg/Norwegen, Frank-
furt-Bern-New York 1987, 5. 59-105.
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Handeln -des Fiarsten gezade im Nicht-Wiederhcolen des mythischen
Vorbildes bestand: Diese Dlstanz zeigt, daB der Mythos bereits
reflektiert und bewertet wird. Ahnliches kann man in der Darstel-
lung der -Thorsmythen auch bei #jéGolfr .4r Hvini beobachten. Ich
habe an anderer Stelle (30) zu zeigen versucht, daB die Kennin-
gar, die fiar die zentrale Loki-Figur verwendet werden, dle
Funktion eines Kommentars haben, der z. T. eine recht ironische
Haltung einnimmt. Wir kénnen also schlieBen, daB die Mythen fir
die Skalden bereits etwss waren, das ihnen zur Verfiigung . stand,
das sie aus einer gewissen Distanz dazu auch verwenden konnten.

Es gibt also mehrere Ebenen, auf denen diese mythische
Analogie funktioniert: auf der Kenningebene, als Gegeniiberstel-
lung. in der Strophe wie in der Sigurfardrdpa. Die dritte Ebene
konnte die mythologische Erzihlung sein, in der der Mythos
erzahlt wird und die Analogie mur Gegenwart nur noch in sti-
listischen Mitteln geleistet wilrd. Diese Art ware der ent-
sprechende GCegenpol zur Verwendung mythologischer Ken yngar im
Pirstenpreis. Ich will nun zum Abschluff versuchen unt /. diesem
Aspekt die &érsdrdpa zu betrachten, ob-hier ein solcher Fall
vorliegen kénnte.

Die #érsdrdpa des Eillfr Cobrfinarson ist eines der 8Skaldenge-
dichte, die den Interpreten die gzdBten B8chwierigkeiten hereiten.
Einige der Strophen sind bis auf den heutigen Tag noch nicht
zufriedenstellend, oder dberhaupt noch nicht gedeutet. Ein Teil
der Schwierigkeiten kdnnte damit =zusammenhdngen, daB in den
problematischen Textstellen Hinweise auf die Analogie: Jarl Hakon
- Thor verborgen sind.

Die eigenartlgen Riesenkenningar der #6rsdrdpa wurden schon
oben erwahnt. 8ie sind in dieser Fille in keinem anderen Gedicht
vertreten, und  auch in diesem Gedicht sind sie auf wenige
Strophen verteilt, was es wahrscheinlich macht, daP sie gezielt
eingesetzt werden. Das Gedicht stellt eines der Abenteuer von
Thor, die Fahrt zum Riesen Geirrebr dar. Str. 1-4 schildern den
Aufbruch und den Weg bis zum Fluf, 8tr. 5-9 in groBer Ausfihr-
lichkeit den Weg aufwarts durch den FluB, den die Riesinnen
anschwellen lassen. Str. 10 lobt den Mut der beiden Wanderer,
Thor und Thialfi. Hier findet sich auch das 8tef, das 1ihre
Furchtlosigkeit rdhmt. S8tr. 11-14 sprechen von den Riesenkampfen
und dem Eingang ins Haus mit der Totung der Riesinnen, die Thor
unter dem Dach des Hauses einzuklemmen wversuchen. In dlesem
Abschnitt finden sich die meisten der Riesenkenningar mit Volker-
namen. Str. 15-18 das Wurfspiel mit den glihenden Eisensticken
und die Totung des Geirrefr, Str. 19-20 stellen wieder Riesen-
kampfe dar, und hier tauchen wiederum “die V&lkernamen, resp.
Landesnamen auf. Von Str. 21 ist offenbar nur das Stef mehr
erhalten. Die Verwendung der VSlkernamen in Riesen-kenningar 1ist
allein auf die Kampfszenenbeschrinkt, aus-denen Thor als Sleger
hervorgeht. 8ie kdénnen somit als Parallele zu den Siegen Jarl
Hakons betrachtet werden. .

Eine weitere Eigenheit der $&rsdrdpa besteht darin, daB in
einigen Fillen die Bezeichnungen far Thor ratselhaft erscheinen,
weil sie einfache Krieger- oder Mannkenningar sind. Dieses Ratsel
‘kédnnte dann erklirt werden, wenn man die Drdpa nicht nur als
mythologische Darstellung, sondern zuglelch als Preisgedicht Edr
Jarl HAkon betrachtete. Das Schwanken 2zwischen Krieger- und
Gotterkenning fir Thor ware dann ein stllistisches Mittel, um den

30 Verf., Kenningkunst, Berlin 1983, S. 196.
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erzdhlten mMythos aurf den in dieser Weise gepriesenen Fiirsten zu
beziehen.

In Str. 1 wird Thor als her®rumu Gautr 'Gautr des Heerdonners'
bezeichnet. F. Jdénsson bemerkt dazu: "kenningen hax nappe noget
at gére med Tor som tordengud" (31). Die Kenning ist, unabhiangig
von i1hrem Kontext betrachtet, eine Krilegerkenning nach dem Modell
'Gott des Krieges' wle z. B. hiors brak-Regnir (Vell.l0) far Jarl
Hakon. .

In Str. 3 wird Thor als sviptir sagna 'jemand der die Scharen
In Bewegung bringt', alsc als Anfihrer einer Schar bezeichnet,
ebenfalls elne Begzeichnung, die man von sich aus nicht Thor
zuordnen kann, sondern, die nur aus dem Kontext des Dargestellten
auf Thor bezogen wird (32).

8tr. 9 wird Thor wiederum als Pta sinni 'Begleiter der Leute'
genannt, eine Bezeichnung, die man eher einem Krieger oder einem
Anfiihrer zuordnen wirde.

In Str. 10 werden Thor und sein Weggefahrte Thjalfi als stris-
kvi6jendr firar,” als 'Menschen, die den Kampf suchen', bezelch-
net. Firar wird nur als Bezeichnung £ir Menschen beniitzt, nicht
fdr gottliche Wesen.

Die Annahme, daf@ Thor awch mit gewdhnlichen Krlegerkenningar
umschrieben wird, ermdglicht auch dle Klarung einer weiteren,
bisher neoch nicht gedeuteten Stelle. In Str. 12 bezeichneten
sowohl F. Jénsson wie Reichardt (33) das Wort funristi (Hss. R,
T), funristil (Hs. W) als unerklarbar (34). Die Lésung kann dazin
bestehen, da@ man dieses Wort mit #tvés (35) zu  einex Kenning
verbindet. Utvés fun- 'das Feuer des draufen liegenden vé (36)
{=Meer)}" = Gold. Hristir resp, Hristill (wenn man Hs. W bever-
zugt) ist der ‘Schittler' und laBt sich mit 'Cold' zu der
beliebten Firstenkenning 'Goldausteiler' verbinden.

In der nachsten 8telle liegt, sollte die hler versuchte
Deutung stimmen, der Schliissel fdr das Gedicht. Str. 10 bringt

31 Lex. poet.2 8. 248. R.Meissner, Die Kenningar der Skalden,
Bonn und Leipzig 1921, §. 254 hialt es fir eine Odinkenning.
Dagegen aber ist einzuwenden, daB Gautr allein schon eine
Odinbezeichnung ist.

32 Die Hlg. bietet zwel interessante Parallelen dazu: Str. 2:
seggjandl sagna {0din oder Loki, oder alle drel Gétter ?) und
8tr. 9 hrerlr sagna (Loki), die aber ihre BErklarung im Rahmen
einer Interpretation der Hlg. £inden missen.

33 Konstantin Reichardt, Die Thérsdrdpa des Eillfr Godrfinarson:
Textinterpretation. In: PMLA LXIII (1948) S. 329-391, hier S.
369.

34 In Lex. poet.2 8. 159 deutet F. Jénsson eine Lésung an, ohne
sie weiter zu verfolgen: "det kunde formelt vere gen. af et
. fun{h)ristizx, hvor fun- kunde vare del af en kenning for
guld(xing) aller svard."

35 Utvés wurde bisher mit fl46rifs Danir verbunden, was'jedoch
nicht nétig iat, da £1é56rifs 'Rippe der Flut' (=Stein) allein
zur Bildung der Riesenkenning ausreicht.

36 Vgl. dazu ginnunga vé 'Luft', Hlg. 15.
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zum erstenmal das Stef. In dreifacher Steigerung wird vom Mut der
Manner gesprochen: Im ersten Helming heift es, @&af die beiden
Krieger beim Herabstirzen des Stromes nicht den Mut verloren. Die
letzten beliden Zeilen des zweiten Helmings bilden das 8tef und
varlieren das Thema: "Das Herz (®#rétta steinn) weder von Thor
noch von Thjalfi erzitterte vor Furcht." Die beiden dazwischen-
liegenden Zeilen enthalten einen bisher nicht gedeuteten Komplex,
sie lauten:"égndjarfan hlaut arfi eibfsfjarfar hug meira"™ ({37).
Der Satz kann bis auf sein Subjekt gedeutet wexrden: Der ‘arfi
eibsfjarbar' erhielt einen neoch gréfBeren Mut. Versucht man an dem
durch die Hss. {ibereinstimmend dGberlieferten Text nicht zu
andezn.(38), muB die Frage lauten: Wer ist der Erbe des Eidfjor-
des? Es gibt einen Eidfjord in Norwegen, exr ist elin Teil des
groBen Nordfjordes. Bei der Suche nach den mdgllichen Beziehungen
zu Jarl HAkon kann man auf folgendes verwelsen: Der Fjord 1liegt
an der Grenze von Sunnmeri und zwar an einer offenbar strategisch
wichtigen Position: Dle Hkr. berichtet, dafl Jarl Hakon, als ihm
dle MNachricht gebracht wird, daf die Jémsvikingar in Norwegen
eingefallen seien, die Kiiste absucht, und zwar zuwerst um Ei6, und
dann nach S&den nach Firbir (39). Dieses Eib kénnte in der Niahe
des heutigen Eidfjordes liegen wahrscheinlich landeinwirts von
Stat (40}). 8Stabd war zu Beginn seiner Herrschaft die sidliche
Grenze des Machtgebietes von Jarl Hdkon (41), daher scheint es
méglich, daR man ihn als den Erben des Eidfjordes bezelchnen
konnte: Es war die sidliche Grenze seines Machtgebietes.

Wenn diese Interpretation stimmt, dann wirde in der Strophe 10
eine direkte Gegendberstellung von Jarl Hakon und Thor zu finden
sein.

In dieselbe Richtung weisen Zusatze bei Thorkennlngar, wenn
etwa in Str. 8 als Grundwort fiir die beiden Gitter eifisvara
vikingar  {(die durch Eide verschworenen Wikinger) gewdhlt wird,
oder wenn in Str, 20 f£ir den Thorkenningar die Adjektive
herbldtinn (42) 'vom Heer verehrt' und liGfastr 'fest durch ein
Gefolge'.

37 Die Hss. stimmen hier idberein, bls auf R, der der Abschnitt
—-fjarSar hug fehlt.

38 Daf bei Einhaltung des durch die Hss. d{berlieferten Textes
diese Zeile nur eine skothending anstelle der zu erwarteten
abalhending erhalt, 1&8t sich mit dem Gbrigen Verhalten des
Gedichtes im Hinblick auf die Regeln des Binnenreims ln Gber-
einstimmung bringen. Zur freien Gestaltung des Binnenreims im
10. Jh. wvgl. H. Kuhn, Zur Geschichte des skaldischen Binnen-
reims, in: Speculum norrenum, ed. U. Dronke, Odense 1981, 8.
293-309.

39 Hkr. O0l1.T. Kap.XXXVIII (IF 26, S. 277):"816an rerl jarl alla
fjorfu inn me& pbru landi, en 8t meb gbru, far dag ok nétt ok
haf61 njésn it ofra um Ei6, sva& sufxr ! Figrbu, svAd ok norbr,
tar er Elrikr fér mef herinn.™

40 Lt. Nafnaskrd (IF 26, 8. 377): “"Mannseibf [£yrir innan Sta&l"

41 vgl. Hkr. (0.T.) Kap., XVII (IF 26, 5.244).

42 Dies ist allerdings elne Konjektur fiar Hel blotin.
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H. Lie hat In seinem Artikel dber die Sé6rsdrdpa schon eine
ganze Relhe dieser Eigenhelten festgestellt, sile allerdings als
Anzeichen gewertet, daB in der Drdpa eine vom christlichen Geist
eingegebene Parodie auf einen Thormythos vorliege. Diese Annahme
scheint mir nicht sehr glaubhaft, wenn man sich Jarl Hakon und
seinen Hof als Publikum fir diese Dichtung vorstellt({43)., Aber
eines hat Lie ausgezeichnet herausgestellt: die distanzierte
Haltung =zum Mythos, die wir schon weiter oben far Gedichte wie
Haustlong und auch die Sigurfarkvifa haben feststellen kénnen. Ob
man diese Dlstanz bereite als eine spielerische Distanz interpre-
tieren muB, lsat &ine schwer zu beantwortende Frage, wenn man =.
B. an das Problem der sog. "G6tterkomik"™ denkt. Dle Prage nach
der religiésen Dimension der in der 8kaldik verwendeten Mytholo-
gie muB erneut gestellt werden.

Eine zweite Frage, d4Qie H. Lie zu recht aufwarf, namlich die,
wie ein Gedicht mit einer anscheinend rein heidnischen Thematik
iberhaupt in christlicher Zeit weitertradiert werden konnte, kann
mit der Annahme beantwortet werden, daB die Zérsdrdpa als ein
Preisgedicht auf Jarl Hdkon im Rahmen der bewshrten historischen
Gedichte tradiert wuzde.

AhachlleBend fasse ich meine Thesen folgendermaSen zusammen:

1. Mytholeogie dient in der 3kaldendichtung in den allermelsten
FAllen dem Z%Ziel der Gattung, dem Firstenprels.

2. Die Preisung des Firsten besteht darin, daB er selbst und
sein Handeln dem mythischen Modell gleichgesetzt wizd.

3. Sprachliche Mittel dieser Gleichsetzung sind:

a) die Verwendung von Gétternamen als Grundwérter von
Firsten— und Kriegerkenningar.

b) die Juxtaposition wvon menschlichen wund mythischen
Vorgéngen in komprimlerter Form (Bsp. Sigurfiardrdpa)

¢} die narrative bDarstellung des Mythes mit Metaphernm und
metaphorischen Benennungen aus dem menschlichen Bereich, was als
splegelbildliches Verfahren zu dem unter a) dargestellten be-
trachtet werden kann. {(Bsp. Z#érsdrdpa).

43 Dle Annahme, daB es sich dabel um eine Reaktlon auf elne
unter Zwang gestellte Forderung des Jaxls — ahnlich wie die
8ituation in der Hofublausn - handle, scheint mir denn dech zu

- gewagt.



