Annette Lassen
Gud eller dj=evel? Kristningen af Odin.

De norrene kilder til den nordiske mytologi er, som bekendt, skrevet flere hundrede ar efter
kristendommens indforelse af kristne forfattere. Som Anne Holtsmark pipegede i 1964,
bestod omvendelsen tif krlstendnm ikke alene i antagelsen af den nye tro, men ogsd i en
revurdering af de gamle guder.” Alt efter hvad milet med de forske]llge tekster har veeret, har
den enkelte forfatter mattet finde en lesning pa, hvordan man — i betragtning af sin kristne
samtid — kunne beskeefiige sig med eller fremstille de hedenske guder. I det falgende skal jeg
se ph fremstillingen af det nordiske panteons averste gud, Odin, i de norrene
middelaldertekster.

Inden for den hagiografiske litteratur eksisterede allerede lmnge for Nordens
omvendelse til kristendom en rxkke gzngse lesninger pa, hvordan man kunne prasentere
eller omtale de hedenske guder. Disse losninger overtog man med kristningen inden for det
norrene kulturomride.” Allerede i Det gamle Testamentes apokryfe tekst Visdommers bog
(Liber Sapientice 14, 12-21), som man mener er fra L. arh. fKr.,? fremstilledes
afgudsdyrkelsen som en billeddyrkelse. I nople af kongesagaetnes totter ser man ogsd
dyrkelsen af de hedenske guder fremstillet som en dyrkelse af billedstatier.! I de aktuelle
totter finder man dyrkelsen af Thor og Frej fremstillet pA denne mide, men det er vaerd at
bemzerke, at Oclmsdyrkelsen i de norrene tekster kun sjeldent fremstilles som en dyrkelse af
biliedstatter.”

En anden lesning var at euhemerisere de hedenske guder. Billeddyrkelsen, som den
fremstilles i Visdommens bog er i virkeligheden en form for euhemerisme, da den if. dette
vaerk udspringer af en fars sorg over hans dede sen. P4 grund af den store sorg lod faren
fremstiile et billede af sennen, som han begyndte at =re som en gud. Han gav. ceremonier og
ritualer v:dere til sine undergivne, og efterhinden blev gudebilledeme dyrket pd magthavernes
befaling.® Euhemerismen er imidlertid endnu wldre end Visdommens bog og har oprindeligt
fhet sit navn efter en rejseroman af den greske Euhemeros fra Messina (som var aktiv o. 300
fKr.). 1 hans rejseroman Den hellige indskrifi, som i evrigt kun er fragmentarisk bevaret,
berettes der om en rejse til det indiske hav, hvor Euhemeros pd en &, Panchaia, finder en
hellig indskrift, der legitimerer dyrkelsen af afdade hellenistiske konger ved afsloringen af de
greeske guder som afdade konger. Selvom verkets mal var at idealisere det hellenistiske
kongedemme, blev det senere brugt som en religionskritik.” Ophgjelsen af de romerske

* Holtsmark 1964, 9.

* Hvorndr disse kristne tolkninger af de hedenske guder biev kendt i Tsland, ved man ikke. Baetke antager, at
man har faet kendskab til dem i 1100-wallet (1950, 22), men det anser Holtsmark for for sent, idet hun antager, at
den nye og kristre vurdering af guderne mi have spillet en rolle i missionstiden (1964, 9). Grundlaget for at
overfare kirkens teorier o de greesk-romerske guder ti! de nordiske har muligvis veret overs®ttelsen af de
%rmsk-rommke dagenavne til deres nordiske pendanter.

Der Gamle Testamentes Apokryfe Boger, 1998, B.

* I Rognvalds pdttr ok Rauds (overleveret i Olafx saga Tryggvasonar en mesta) og Pattr af Qgmundi dvrt ok
Gurmari Helming (ligeledes overleveret i Oldfs saga Tryggvasonar en mesta). Jf. ogsi passagen, hvor Dala-
Gudbrandr kommer anstigende med en Thorsfigur over for Olav den Hellige (Heimskringla 2, 234).

5 Dette er imidlertid ikke tilfeidet i Saxos Gesta Danorim (1, 7), hvor Cdinsdyrkerne lader fremstille en statue af
guld af Odin for a1 vise deres wrefrygt for ham. Som i tosterne pir det imidlertid ikke godt med denne dyrkelse,
idet Frigg piller guldet af statuen for at pynte sig med det. Jevnfar ogsé Adam af Bremens beskrivelse i Gesta
Hammabirgensis ecclesice pontificiym af helligdommen { Uppsala, kvor der netop dyrkes bitleder af Thor, Odin
og Frej (IV, 26).

§ Visdommens bog 14, 15-16.

* The Oxford Classical Dictionary, 567,
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kejsere til guder gjorde denne teori om gudernes vasen meget plausibel. Senere brugte
kirkefeedrene ligeledes det, at Herkules, Castor, Pollux og Asklepios if. den grask-romerske
tro havde veret mennesker, som beleg for, at de hedenske guder ogsd havde varet
mennesker, og at de forblev mennesker, som uretmessigt blev dyrket som guder.’ I Divinge
institutiones argumenterede Lactant (240-320) for euhemerismen pd baggrund af Euhemeros
og Visdommens bog. 1 oldkristne verker rendte den euhemeristiske teori om gudernes
oprindelse imidlertid sammen med en identifikation af de gresk-romerske guder med
demoner, en demonlere eller demonologi. I Lactants verk er leren den, at de hedenske
guder i virkeligheden er deemoner (“dsmones™), som har tilranet sig afdade kongers navne og
pa det grundlag lader menneskene dyrke sig som guder.’

I overensstemmelse med Lactant tilskriver Augustin (354-430) sig bide den
eubemeristiske og dz=monologiske apfattelse af guderne i De civitate Dei.'® Det var imidlertid
Isidor af Sevillas (575-638) euhemeristiske og d=monologiske beskrivelse af de hedenske
guder, der is@r fik betydning for middelalderens forfattere.”’ I Veraldar saga, som findes
fragmentarisk bevaret i hindgkrifter fra 0. 1200, citeres Isidors Etymologiwe, si man har kendt
i det mindste dele af veerket pi Island.'?

De kendteste steder, man finder den cuhemeristiske fremstilling af de forkristne guder
i de norrene tekster, er prologen til Snorris Edda (hvor gudernes oprindelse i Troja og
udvandring til Skandinavien beskrives),’* rammefortzllingen i Gyifaginning 1 samme vark
(hvor de troldkyndige asiater giver sig ud for at vacre de guder, som de selv dyrker) og
Ynglinga saga (hvor gudemes oprindelse i Asien beskrives, og deres udvandring til Sverige,
hvor svenskerne tror, at de er guder). Jeg vil opholde mig lidt ved Fnglinga saga, hvor Odin
beskrives som en konge eller praest.

I en netop udgivet artikel diskuterer Clunies Ross Frglinga sagas fremstilling af
ritualer og argumenterer for, at Odin fremstilles som en hedensk prest. Clunies Ross
bemasrker, at Ynglinga sagas ritualer bide fungerer som et politisk og religiast fundament for
kongeslzgterne, og at ceremonierne i forbindelse med bl.a. ded og begravelse spillede
vigtig rolle i opretholdelsen af kongehusenes dominans.'® Dette tolker Clunies Ross som en
projektion af den tette forbindelse mellem kirke og kongemagt tilbage til fatkristen tid,'® men
det kan ogsé tolkes som et led i den enhemeristiske fremstilling af de hedenske guder. Ifalge
Enhemeros var gudedyrkelsen netop en dyrkelse af konger, som man ser det i ¥ngfinga sagas
fremstilling af Odinsdyrkelsen, og denne ide videreforte Lactant i lzeren om damonerne, der
tog sig kongenavne og pé det grundlag lod sig dyrke som guder. Kongen Odin, som indferer
ceremonier og ritualer, bliver efter sin dod dyrket som en gud.”’

® Cooke 1927, 398.

* Divinge institutiones 43xvii, 15-18.

Y0 Jf. £ De civitate Def IL, 10; V1, 6, 8; VIIL, 22. Baetke 1950, 37,

" Etymologice VIII, 11. Cooke 1927, 403. Blandt Tsidors kilder er bl.a. Augustins De civitate Dei og Lactants
Institutiones divinge. Macfarlane 1980, 7.

'2 Benedikisson (udg.) 1944, xlv.

13 8o Faulkes 197879 ang, forleg til Snorris prolog.

" Clunies Ross 2003, 294,

'3 “In Yuglinga saga ritual is both religious and political and is the fundamental means by which royal linenges
established their dynastic grip on the peoples of Scandinavia in the pre-Christian period. In articulating a theory
of ritual so closely connected with the royal houses of early medieval Scandinavia, Snorri makes it clear that
ceremonies relating to death and blood sacrifice were of the greatest importance in both establishing the
dominance of the Scandinavian royal h over the common people and celebrating their own eminence both
in life and afier death.” Clunies Ress 2003, 295.

16 Clunies Ross 2003, 295

' Ynglinga saga kap. 9.
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Der er imidlertid en swrlig islandsk vinkel pa fremstillingen af denne gudedyrkelse i
kraft af, at den finder sted i Sverige. Ifblge de norrene kilder var svenskeme nogle varre
hedninge: De omvendtes ifplge kilderne senere til kristendom end Island og Norge, og deres
dyrkelse af de hedenske guder og deres skikke fremstilles flere steder som ekstreme eller
grinagtige.’® Det er nappe tilfeldigt, at dyrkelsen af Odin og andre guder er henlagt til
Sverige, og at der %entagne gange gores opmarksom pa, at svenskerne troede, at Odin, Njord
og Frej var guder.™ Efter min bedste overbevisning har Heimskringlas forfatter hermed givet
den hedenske gudedyrkelse et komisk preeg. Det er siledes sandsynligvis heller ikke
tilfeldigt, at Eddas Gylfi er en svensk konge.

Brugen af de forkriste guder i genealogier har ligeledes en snert af cuhemerisme, og
iraditionen kan stamme fra kristen tid.* De nordiske guder stilles her op i slegtsraskker (bl.a.
for historiske personer) sammen med helte fra Troja-krigen og personer fra Det Gamle
Testamente. Endelig finder man ikke overraskende den euhemeristiske model i overssttelser
af latinsk hagiografi, fx bide i den oldengelske og den norrene overs®ttelse af Martinus af
Bracaras preediken De falsis diis, som er overleveret i Hauksbék (L'm pat hvadan étrtt héfst). 1
Alfrics overszttelse praesenteres Merkur, som i den notrene oversertelse gengives med Odin,
som en mand (“surn man wzs gehaten Mercurius on life™). ' | den norrene oversstelse, som
er baseret bdde pa den oldengelske og den latinske tekst, falges dette (“En var einn madr sa er
Mercurius het™).2 [ dette cksempel er det imidlertid interessant, at den latinske tekst ikke selv
har anvendt euhemerismen i sin rene form som lpsningsmodel. Den latmske tekst preesenterer
nemlig Merkur som en demon (“Alius deinde demon Mercurium®),2 hvilket peger pi, at
euhemerisme og damonelogi blev opfattet som to sider af samime sag. Dette eksempel bringer
mig videre til den tredje lesningsmodel, som kirken s at sige havde kanoniseret, nemlig
fremstillingen af farkristne guder som deemoner.

Som neevnt, var eyhemerisme og daemonologl allerede pledet sammen i de oldkristne
tekster. | Lactants Institutiones divinae sa vi, at demoneme anvendte afdade kongers navne,
hvillet legitimerede deres dyrkelse som guder. Fremstillingen af hedenske guder som
demoner er videre knyttet til opfattelsen af de ikke-kristne religioner som billeddyrkende,
idet man forestillede sig, at de dyrkede billedstetter beboedes af demoner, hvilket man ogsd
finder eksempler p4 inden for det norrene omréde.?

De ®ldste notrene hindskriftsoverleverede tekster, hvor Odin overhovedet n®vnes, er
norrene overszttelser af latinsk hagiografi. Her optreeder Odin i sydeuropaeisk kontekst som
oversettelse for en rzkke grask-romerske guder: Merkur, Jupiter, Mars og Saturn.”® I den

® Se fx Pdttr af Qomundi dytt ok Gunnari Helming, overleveret i Oldf saga Tryggvasonar en mesta, og
Gatfreks saga. Jf. Clunies Ross 2003, 292-293,

*® “Nig ugdu Sviar, at hann [Odinn} veeri kominn { inn forna Agard ok myndi par lifa at eilifu. [...] Sviar triidu
bvi, at Njordr rédi fyrir ari ok fyrir fésetlu manna. [...] Lér hann marka sik Odni, A8t hann dé. Sviar brenndu
hann ok grétu allmjpk yfir leidi hans, [...} A hans [Freys] dogum hofsk Frodafrier. Pa var ok &r um oll lond,
Kenndu Sviar pat Frey”. Ynglinga saga 9-10, Heimskringla, 22-24.

* Baetke 1950, 25. Mens det er usikkert, om man i ferkristen tid forte genealogier wibage til guderne, blev det i
kristen tid nermest reglen. 1 sluiningen af 1200-tallet eksisterede der genealogier for hver af de regerende
familier i Skandinavien, ynglingerne, skjoldungeme og ladejarleme. Faulkes 1982 [1978-1979], 98-99. Alie
genealogier, der stammer fra kristen tid og gar tilbage til farkristne guder, indebolder et element af euvhemerisme.
Faulkes 1982 [1978-1979], 106,

D filsis diis, 684,

2 m pat hvadan Otri hofst, 158.

B De falsis diis, 684

# Nogle gange blandes demonologi, euhemerisme videre med dyvkelsen af billedstotter, hvilket ot tilfeldet i
Bdttr af Qgmmdi dytt ok Gunnari helming. JT. Clunies Ross 2003, 281,

% If, atter Bditr of Ggmmdi dytt ok Gunnari Helming.

# Jf. Battista 2003,

328



latinske hagiografi identificeres de hedenske guder bla. med “demon™ (demon)”’ og
“immundus spiritus” (uren &nd),”® som vi ogsi s& i eksemplet fra den oldengelske og den
norrene overszitelse af De falsis Diis.

Identifikation af Odin med demoner eller onde dnder i nogle norrene tekster minder om
Lactants dzemonologi. Sagaeme om de to missionskonger, Olav Tryggvason og Olav den
Hellige, er en tekstgruppe, hvor der er en oplagt kristen vinkel pd stoffet.?® De forste sagaer
om disse konger blev skrevet pd latin af munke, som m3 have haft kendskab til de navnte
latinske teorier. I sagaeme om de to Olaver optraeder Odin som en frister og identificeres med
en ond énd, “illr andi”, Substantivet “andi™ i dets negative betydning af ond and, kan veere en
oversettelse af bla, spiritus, diaboli, Beelzebub og deemon p4 latin,™ De to sagaer, hvor Odin
oftest spiller en rolle i handlingen, er é!dfs saga Tryggvasonar en mesia® og Den store saga
om Olav den Hellige.™ Det er i smrdeleshed i totterne i den forstnzvnte af disse sagaer, at
man meder Odin,

1 en af passagerne i denne saga opseges Olav Tryggvason af en ukendt mand ved navn
“Gestr”, Gestr er veltalende og kan en mangde viden om tidligere tiders konger. Olav
Tryggvason kan ikke Issrive sig fra gestens tale og nagter at gi i seng om aftenen, selvom
biskoppen opfordrer ham til det gentagne gange. Forst sent og modvilligt leegger kongen sig
til at sove pé biskoppens t3d, men vagner kort tid efier, hvor gesten er forsvundet sporlest,
Umiddelbart efter at eftersegningen af gaesten er begyndt, stir biskoppen op, og det kommer
da bag pd Olav Tryggvason, at det allerede var tid til ben. Da det lidt efier viser sig, at en
ukendt mand gav kakkenfolkene to store og fede stykker ked, indser kongen langt om lenge,
at den ukendte mand ingen anden var end djevlen i skikkelse af Odin. Kekkenfolkene far
derpd ordre til at brende maden, for ingen af dem skal spise djevlens giftige mad. Kongen
forstdr videre, at djvlen (“fiandin®)*® havde i sinde at holde ham vigen om natten, si han
ville sove over sig om morgenen og derved forsemme gudstjenesten.™

* De falsis dits, 684. 1 den oldengelske oversstielse gengives deeaton imidlertid med “man” (De filsis diis, 584),
hvilket ligeledes er tilficldet i den norrene oversettelse (“madr™) (Ui pat hvadan 6trii héfst, 158). Jf. Foulkes
1982 [1978-1979], 110.
™ Passio sancti Clementis, 69. 1 den norrene oversttelse gengives defte med “fianda™ og “ohreinan ands”
gﬂemems saga, 67). Jf. Paulkes 1978-79, 110,

Det er i gvrigt et bent spergsml, om Olavssagacme skal klassificeres som kongesagaer eller hagiografi. Jf.
Sverrir Témasson 1992, 145.
® Ordbog aver det norrene prosasprog 11 a-bam, 1995, 434-435,
%! Sagaerne om Olav Tryggvason udviklede sig fra passager i de aldste kongesagaer (fx Agrip). Den eidste
deciderede saga om Olav Tryggvason blev skrevet af Oddr Snorrason munk pd latin o. 1190, som er bevaret i
islandsk oversettelse. O/dfs saga Tryggvasonar en mesta blev sandsynligvis skrevet i begyndelsen af 1300-
tallet. Flateyjarboks saga om Glav Tryggvason er en redaktion af Oldfs saga Trvggvasonar en mesia. Olafir
Halldbrsson 1993, 448-449.
%2 Den wldste saga om Olav den Hellige blev skrevet 1160-80. Den siore saga om Olav den Hellige er den
version, man finder i Helmskringla,
2 Aidfs saga Tryggvasonar en mesta 2, B8.
M Olifs saga Trygevasonar en mesta 2, 86-90. Passagen findes ogsé i Flateyjarboks redaktion af Oldfs saga
Trvggvasonar en mesta (1, 375-376). Episoden findes ogsé i A- og S-redaktionen af Oddr Snorrason munks
Oldfs saga Tryggvasonar (131-136), og her identificeres Odin ligeledes med djavlen. | Heimskringla finder man
ligeledes episoden, men her er identifikationen med djmvien udeladt. Fia edifio princeps ef dette veork
(Stockholm 1597) har man ment, at Snorri Sturiuson skrev veerket, men if. Louis-Jensen kan defte ikke bevises.
Hun har argumenteret for, at Snorris neve, Olafr hvitaskdld, kan have skrevet verket kot for sin ded i 1259
(Louis-Jensen 1997). Hvem der end er verkets forfatter, cr udcladelsen interessant, for den kan give et indtryk
af, hvordan forfatteren arbejdede, for Oddr Snomasons Olavssaga udger den primare kilde til Heimshringia
(Olafur Halldérsson 1993, 449). Forfatteren synes at gare episoden mere hedensk ved at udelade det kristne
element.
I en anden episode i Olgfs saga Tryggvasonar en mesfa sxttes Odin ligeledes i forbindelse med djsvlen.
Episoden er interpoleret i FMateyjarboks redaktion (Oldfs sogo Tryegvasonar en mesta 2, 173-174
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I Flateyjarbéks redaktion af Den store saga om Olav den Hellige bliver Odin under et
gilde i Vig opsegt af en ukendt mand ved navn “Gestr”. Selvom Gestr er spydig, uvenlig og
overmodig, lader kongen ham kalde til sig, da han er gdet til sengs, for at here, om han kan
underholde. Gestr er klog og fortzller meget om de tidligere konger og sperger Olav, hvilken
hedensk konge han helst ville vere. Olav der Hellige svarer, at han slet ikke ville veere nogen
hedensk konge (hvilket selvfzlgelig er det rette svar for en kristen konge), men da Gestr bliver
ved at presse ham, svarer han til sidst, at han da ville foretrezkke at vare Rolf Krake, som 1 sin
saga netop afviser Odin.> Gestr er imidlertid stadig utilfreds og sperger nu, hvorfor Olav ikke
vil vaere preecis som den konge, der altid havde sejr, var smuk og lige s god til digtning som
andre til at tale {osv. osv.)36 — karakteristika, der passer til Odin, soin han beskrives i Ynglinga
saga. Da forstir Olav den Hellige omsider, at han stir over for ‘den onde Odin’ (“hinn ille
Odinn™), en uren &nd (“vhrainn ande™) — og han vil da sl ham i hovedet med sin tidebog,
men Odin synker i jorden, som den demon, han er.>”

Det er ikke tilfaldigt, at kongen netop vil anvende sin tidebog, eller dreviarium, som
viben over for Odin. Tidebogen indeholdt bl.a. liturgiske forskrifter og psaltaren opdelt efter
ugens bennetider og reprazsenterer saledes plejen af den kristne tro. I Den store saga om Olav
den Hellige lever kongen et fromt liv: Han star tidligt op, vasker sig og gér i kirke, hvor han
Iytter til ottesang og morgenben.’® Olav truer kun Odin med tidebogen, men det, at han
lazgger an til at sl ham med den, er nok til, at Odin ma synke i jorden.

Et andet sted i den norrene litteratur, i Bdrdar saga Sneefellsdss, finder man en pd
nogle punkter lignende passage. Her dukker Odin op og taler om hedenskab for en prest, der
dog ikke bryder sig meget om ham. Presten griber kristendommens steerkeste symbol for at
lukke munden pa Odin, nemlig korset. Han slar endda Odin i hovedet med korset, og da
forsvinder Odin for aldrig mere ar vende tilbage ¥

Nar Odin identificeres med djevlen selv, den sverste i demonemes hierarki, er
skikkelsen ikke den forkristne gud, men en kristnet Odin, som primert fungerer som
kristendommens fijende. Det er djmvlen selv, der opseger Olaverne, men han antager et
udseende og en opfersel som den sverste gud i det nordiske pantcon.*’

Vi har nu set pd fremstillingen af Odin i kongesagaer og en enkelt isleendingesaga.
Hvis man betragter fremstillingen af Odin i fortidssagerne, mi man konstatere, at der i de
fleste sagaer ikke finder en lige s& dbenlys imterpretatio Christiana sted, hvilket ikke er
overraskende i kraft af, at disse sagaers handling udspilles fer kristendommens indferelse. 1
fire fortidssagaer er Odins rolle imidlertid preget af sagaernes kristne budskab. Dette geelder
Hrolfs saga kraka, Ckvar-Odds saga, Ketils saga hengs og endelig muligvis Egils saga
einhenda ok Asmundar berserkjabana.

(variantapparatet)). Her dukker Odin op under navnet “Forni” og praesenteter sig som kongens gamle ven. Han
giver Olav Tryggvasons skibsbyggere et stykke tras, der er stort nok il keden, men I det tre er der gemt en
stange. Kongen konstaterer, at Forni var *den onde Odin’ (“hinn ille odinn®, 173), og at det havde veeret hans
mening, at slangen skulle sno sig ud gennem traet, ndr de sejlede, hvorved skibet ville synke. Olav Tryggvason
beslutter overraskende at vie trzet og bruge det, selvom det var en ondsindet gave fra den onde Odin. Skibet
bliver endda opkaldt efter siangen og skibets lecgde og far navnet: *Ormen hin Lange’,

* Weber 1981, 475-476.

* Flateyjarbok 2, 134-135.

* Flateyjorbik, 2, 134-135,

3 Den store saga om Olav den Hellige, 104,

¥ Bardar saga Snagfellsdss, 39-40,

* Odin identificeres ikke :med en demon efler ond dnd i alle beretninger, der invelverer guden, Et andet sted i
Fiateyjarbok-redaktionen af Den store saga om Olav den Hellige, nmrmere bestemt 1 Spwbjarnee pdtir, optrader
Odin ligeledes, men er her ikke negativt vaioriseret. Flateyjarbok 2, 71-72,
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1 Hrélfs saga kraka bliver Odin portrasteret negativt i kraft af, at han vender sig mod
sagahelten efter dennes afvisning af en vibengave fra ham_ Hrdlfs saga kraka er den eneste
fortidssaga, hvor Odin eksphclt identificeres med en af djzvlens udsendinge. Vi mader Qdin i
skikkelse af bonden Hrani,” som Rolf og hans mand overnatter hos. Denne Hrani beskrives
som meget glad og kan svar pé alle sporgsmil. Gennem forskellige prover {en udsattelse for
kulde, varme og terst), som han sziter Rolf og hans mand pd, foranstalter Hrani en
udvzlgelsesproces blandt Rolfs mend, si han til sidst rider Rolf til ikke at angribe Adils med
andre mand end sine tolv kemper, P hjemvejen, efter en vel overstiet kamp, mader Rolf og
hang mand Hrani endnu engang, og nu tilbyder han Rolf en stor vibengave, som han
imidlertid afslir at tage imod. Hrani bliver vred og siger, at Rolf nok ikke er si klog, som man
ellers skulle tro. Ferst pd vej derfra bliver Rolf og Bedvar Bjarki klar over fe] liagelsen, da de
indser, at Hrani nok har vaeret Odin — for manden var ganske vist engjet.* Da de forseger at
rette fejlen ved at finde Hrani igen, er det selvfalgelig for sent: Hranis gérd er forsvundet.
Roif opgiver cfiersegningen, for der er jo tale om en “ond &nd” (“jllur andi”).* Det er
sandsynligvis pé grund af denne afvisning, at Rolf og hans meend mister deres krigslykke. I
det sidste slag meder de en fjende, som de ikke kan besejre. Da de stir over for fienden siger
Bedvar Bjarki til Rolf Krake:

Odinn kann eg ecki ad kienna hier, enn mier er b3 mesti grunur £ ad hann muni hier sueima j méti oss herlanz
sonurinn enn fvle og Strue, og ef nockur kynni mier til hanz ad seigia, skyllda eg kreysta hann sem annann vesta
og minnsta misling, og pad jlla eyturkuykindi skylldi verda sugvirdiliga leykid ef eg mastti hann *hondum taka
[...] Hrolfs saga kraka, 122,

Odin fir det glatte lag i Bedvar Bjarkis verbale udfald imod ham. Tidligere i sagaen
identificeredes han af Rolf Krake med en “jllur andi”, men det synes nu ganske nedtonet.
QOdin er nu p4 den ene side Fandens urene og utro sen (“herianz sonurinn enn fvle og Htrue™)
og en giftig skabning (“jilla eyturkuykindi®”), men tilsyneladende alligevel ikke farligere end
at Badvar ensker at knuse ham som den veerste og mindste lille mus (“vesta og minnsta
misling”). Omend citatet er fyldigere, minder dette om beskrivelsen af Odin i sagaerne om
missionskongerne. Med denne tolkning af Rolf Krakes fald gives der i evrigt mulighed for at
fremhave denne konge i kristen kontekst, hvad der muligvis har varet tradition for, for det er,
som nevnt tidligere, netop denne konge, som Olav den Hellige veelger at ville ligne, da
dj=vlen i Odins skikkelse presser ham si hardt.*®

1 yngre hindskrifter af (dvar-Odds saga er Odds kommentar, da han bliver debt, at
han vil opfiere sig som fiar og vedblive ikke at blote til Odin og Thor,* Her findes ligeledes
interpoleret en passage, hvor Odd mader en mand ved navn “Raufigrani”, som har en rekke
negative karakteristika. Han frarider Odd at sege havn (hvilket er et brud pé den norrene
kulturs mandsidealer og krav om hevn), giver mange gode rid, men holder sig vk, sa snart
der er fare pA ferde.’” Denne beskrivelse af Odin er en karikatur af den Odin, man ellers ofte

4 Hra!ﬁs saga kraka, 88. Hrani or et hyppigt personnavn,

“ad vijsu var madurinn einsyn™, Hrélfs saga kraka, 109.

I Amgrimur Jénsson Rerumt Danicarum fragmenta (1596), som for oldhistoriens vedkommende er bygget pi
den tabte *Skipfldunga saga, nevnes Rolf Krakes afvisning af Odin ligeledes. Da det gér op for Rolf Krake, at
det nok var Qdin, han afviste, ved han, at han ikke vil vare sejrring { fremtiden, og holder sig derfor i ro i mange
ir (Danasaga Arngrims lerda 1982, 33). Desuden fortelles det, at man si Odin kzmpe pd Rolf Krakes
modstanderes side i den kamp, hvor han bliver drazbt (36).

4 Hrélfs saga kraka, 100,
* Weber 1981, 475-476.

* A, B ogE. Orvar Odds saga, 115 {(variantapparat).

¥ A, Orvar Odds saga, 125-137.
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meder i fortidssagaerne: Odin ger alt forkert. Han som ellers er fuld af gode rad, frarider Odd
at spge haevn, og skyer selv fare,

Béde @rvar-Odd og Rolf Krake kan p.g.a. deres afvisning af hedenskaben tolkes som
«dle hedninge, skikkelser, der omend de lever inden kristendommens indfarelse i sagaerne,
fungerer som forgengere for denne.”® Forestillingen om den mdle hedning stammer fra kirken
selv. I det =ldste veerk, der beskriver Islands omvendelse til kristendom, Gesia
Hammaburgensis ecclesice pontificium, skriver Adam af Bremen fx om islzndingene, at de
hedenske islendinge levede i overensstemmelse med en slags lov, der ikke var meget i
uoverensstemmelse med den kristne tro (IV, 36).%°

Et lignende eksempel pa en uduelig Odin ser man i Ketils saga Hengs. Odin har gjort
heltens modstander, Framatr, uimodtagelig over for jem og tilmed devet Ketils sverd. Men
det lykkes ikke desto mindre for Ketill at drabe sin modstander, hvilket i sammenhangen kan
demonstrere en sejr over for hedenskaben, idet Odin flere steder fungerer som den fremmeste
representant for denne,*

Et andertedes eksempel finder man i Egils saga einhenda ok Asmundar berserijabana.
I underverdenen meder troldkvinden Arinnefja en enajet mand (hvorfor hun mener, at der mi
vere tale om Odin). Arinnefja skal hente en kappe, men for hun kan fi den med sig, skal hun
springe over et bil og pi i seng med den enejede. I passagen kaldes han “hofBingi
myrkvanna”,”! ‘merkets herre’. Ifalge Lagerholm er elglsoden sandsynligvis inspireret af den
traditionelle knsme identifkation af Odin med djevien.

Udover at fremstille Odin som en demon kunne man forklare den hedenske religion
som en misforstdelse eller fordrejning af den kristne. Ogsa denne model stammer fra kirken. [
Paulus’ Brev 1il Romerne (1, 18-25) hedder det, at Guds vesesen, kraft og guddommelighed 13
abent for hedningene, men at de dyrkede skabingen frem for Skaberen og ombyttede Guds
sandhed med legnen. 1 Helfdanar pdttr svarta, som findes i Flateyjarbék-redaktionen af Oldfs
saga Tryggvasonar en mesia fremstilles den hedenske jul som et vrangbillede af den kristne
(man dyrker Odin i stedet for Kristus), og Odinsheitiet “Pri&i” som en fordrejning af den
hellige treenighed:

peir hallda sin jol af hingatburd vars herra Jesu Cristi en heidnir menn gerdu ser samkundu j hzidr ok tignn vit
hinn iila Odin. en Odinn heitir morgum ndfonum, hann heitir Uidrir ok Hérr ok Bride ok Jolnir. pui er hann
kalladr [...] Pride af pui at ben’ hnfdu auita ordit at sa er einn ok prir er bazstr er ok hofdu pa spurnn af
prenningunne ok szery pui j uillu,*

I 1964 argumenterede Anne Holtsmark for, at Snorri i sin Edda fremstillede hedenskaben som
et vrangbillede af kristendommen. Den svenske kong Gylfi mader de tre troldkyndige, som
alle beerer Odinsnavne, nemlig Hir (‘Hgj’), Jafohar (‘Tevnbgj’) og Pridi (*Tredje’), og det er
sevflgelig det sidste navn, der indikerer, at de tre skikkelser reprasenterer en treenighed.™

1 snaroth 1969, 2.

* Jf. ogsh Paulus’ Brev til Romeme 1, 18-21, hivor det hedder, at Guds vasen og puddommelighed har ligget
dbent for hedningene.

5 Kenily saga haengs 132, 135, 137, 139. Mht. Odin som representant for hedenskaben henviser jeg til brugen af
ham i den oversatte hagiografi og i de to nevate Olavssagaer.

** Egils saga einhenda ok Asmimdar berserkjobena, 63.

2 Egils saga einkenda ok Asmundar berserkjobana; Lagerholm 1927, 63, n. 3. 4.

® Flateyjarbok 1 564, Man finder ogsd denme passage i Agrip i en anden form, der ilcke inkluderer hedenskabens
forvreengning af kristendommen. Jgﬂp af Noregs konmunga sfgum er overleveret i et hindskrifi, som dateres il
0. 1200-1225. Man menar, at Agrip kan vaere blevet skrevet i slutningen af 1100-tallet.

% Holtsmark 1964, 23. Heitiet Pridi kan oprindeligt have henvist til de fortzilinger, hvor Odin optreeder som del
af en triade.

332



Endvidere ser man Odin fremstillet i et kristent, monoteistisk lys, som den gverste
gud. T Snortis Edda enteres Odin som Alfpdr, Alfader, en skikkelse, hvis navn minder
om den kristne gud.” Baetke bemsrkede i avrigt i 1950, at Snori i Edda bruger “gud”, som
ellers kun bruges om den kristne gud, om Odin, mens “go3” bruges om de andre hedenske
guder.56 Selv Odins mange navne, som vi kender dem fra iser Grimnismdl, Snorris Edda og
Dudur, kan have givet associationer i retning af den kristne Gud, som ogsé har mange navne
(if. eksemplet fra Flateyfarbok ovenfor).”

Men Snorris fremstilling af Odin i den kristne Guds billede er ironisk. Det farste Gylfi
leerer om Alfodr 1 Gylfaginning er i meget god overensstemmelse med den kristne gud, men til
slut far man at vide, at for verdens skabelse var denne Alfy8r hos rimturserne, en kvivalent til
jeetterne, som flere steder reprezsenterer de antagonistiske krafter i mytologien.*® Denne afslaring
viser, at der med Odin er tale om et vrangbillede af den kristne gud.*® Odin styrer maske nok
himmel og jord, men han indledte sin karriere i underverdenen.5

Ved siden af disse tolkninger af den hedenske Odin, som alle kan betegnes som
forskellige former for interpretatio Christiana findes endnu to lesningsmodeller i de
notrane tekster: For det forste, kan man helt undlade at beskeeftige sig med hedensk materiale
eller Odin eller nedtone det hedenske, selvom man skriver om tiden for kristendommens
indfirelse.? For det andet kan man undlade kristne tolkninger af det hedenske materiale. Det
sidste ser man eksempel pd i nogle af fortidssagaerne (Volsunga saga, Hervarar saga ok
Heidreks, Holfs saga ok Hdlfsrekka og Sogubrot af fornkenungum, Gautreks saga).5 1 en af
versionerne af passagen fra Olav Tryggvasons saga, hvor Odin opseger kongen som Gestr, ser
man et interessant eksempel pa dette. 1 Heimskringla er identifikationen af Odin med djvien
(som ellers findes i Oddr Snorrasens version, som Heimskringla bygger pa) udeladt.” Om
deite eksempel havde Walter Baetke folgende at sige | Die Gotterlehre der Snorra Edda:

- wenn man daraus folgem wollte, dass Snorri dem Heidentum ndhergestanden habe als Oddr, wiirde man ihm
sehr unrecht ton. Wahrscheinlich hat er sich in der Auffassung des Vorgangs (lberhaupt nicht von seinem

* Som overskrift i begyndelsen af Gyifaginning har U (DG 11): “her hefr Gylva ginning fra pvi er Gylfi sotti
heim Alfgbr i Asgarp [...]" Edda Snorra Sturlusonar, Gylfaginming. 8 (variantapparat), Da den forklzdie Gylfi
sporger, hvem den overste gud er, er Hars svar Alfpdr (rettet fra allfgbr). Edda Snorra Sturiusomer,
Gyifaginming, 10, Baetke 1950, 44; Peter og Ursula Dronke 1977, 174. Det er vard at bemwrke i deme
sammenheng, at man ogsi finder denne betegnelse for Odin i navneremsen 1 Grimmismdl (str. 48) og Alfabir i
Helgakvida Humdingsbana 1, str. 38 Den aldre Edda.
% Baetke 1950, 51. Baetke anser fremstillingen af Odin som den everste gud og de andre gnders fader for en
konsekvens af beskrivelsen af den nordiske mytologi som en slags urmonoteistme (1950, 57).
*" Snorri bruger Grimmismd! som kilde for sin navneremse, I Flateyjerbok nevnes Alma chorus Dei, som
indeholder over 50 navne for Gud (Flateyjarbok 2, 584). Holtsmark 1964, 18. I Isidors Evmologiee (VIL, 1)
hedder det, at Gud havde 10 navne, og Lactant fortzller i pvrigt, at Jupiter fik mange navne via gine rejser til
forskellige steder. Divina institutiones T, 22, Faulkes 1983, 293,
** If. Holtsmark 1964, 17.
* Holtsmark 1964, 24.
* Niir Snorri fremstiller Odin som en art forkert kristen Gud, &bnes der for muligheden ef at indlemme hedenske
elementer. En stor del af forteellingerne om Odin forekommer séledes ikke at vare inspireret af kristendommen,
JE Baetke (1950, 66): “Wenn es so aussicht, als habe Snorri das Bild Odins mit christlichen Zigen austatten und
ibn neben den christlichen Gott oder gar an seine Stelle setzen wollen. so triigt dieser schein. Storri hat Odin
nicht verchristlichen wollen; wohl aber wird in der Art, wie er von ihm handelt, ein Bestreben sichtbar, itm in
einem anderen Sinne iiber die fbrigen Gotter zu erh6hen.”
¢! Clunies Ross 2003, 280.
Lassen in spe.
21 nogle af disse sagaer findes Odin imidlertid som stamfader i genealogier, hvilket, som navnt, indikerer en
gad af euhemerisme.

Jf. note 34
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Vorginger unterscheiden; [...] Der Unterschied legt nur fm Stil; zu Snorris sachlicher und objekiiver
Erzihlweise passt die erbauliche Rede nicht,*

Ifzlge Baetke stdr vi siledes i dette iilfxelde over for en interpretatio pagana, der ikke har
andet end stilmsessigt betydning. Men de steder, hvor Odinsfremstillingen tilsyneladende er
renset for kristne tolkninger, viser, at der i norren middelaider ved siden af den kristne
fremstilling af Odin har fandtes en fremstilling af ham, som kan have varet opfattet (eller
skullet opfattes) som hedensk, Eksemplerne pa eksplicit kristen tolkning af Odin er dog
dominerende. Men selv hvor han tolkes efter kristent forbillede, kan der vare en ferkristen
kerne, som dog er pavirket af den kontekst, som den indgar i.

Afslutningsvis vil jeg rejse spergsmaélet, hvor man i evrigt skal twaekke greensen for
identifikationen af fremmed eller kristen pavirkning. Har man tznkt sig at lede efter en
farkristen ketne, m& man gore sig klatt, hvad man forestilter sig om denne, for at forsege ar
undga, at tolkningen i for haj grad bliver farvet af ens fags og samtids metode og ideologi. Er
den nordiske mytologi fx nedvendigvis veesensforskellig fra kristendommen? Inden for
forskningen har der vecret argumenteret for, at fx Baldermyten og Odins selvh®ngning er
kristent pdvirket (Bugge 1881-1889). T 1964 tolkede Holismark Odin i Hlidskjalf som
inspireret af den tronende Kristus, Midgirdsormen af Oceanus, Loke af djzvlen og Balder af
Kristus (1964, 33, 41-42, 65-68, 75).

Forskningshistorien i Odin viser med al tydelighed, at den farkristne Odin oftest
antager en form, der harmonerer med ideologi og metode bag forskningen. I 1600- og 1700-
tallet tolkedes Odin som et menneske. I 1800-tallet fandt man, under inspiration fra Rasmus
Rasks sammenlignende sprogvidenskabelige studier, at Odin havde en m®ngde trek til falles
med guder fra andre indoeurop=iske kulturkredse. Den dominerende teori i begyndelsen af
drhundredet var, at Odin og Buddha var den samme skikkelse. Endelig i begyndelsen af 1900-
tallet finder man teorien om, at Odin er en swrlig dedsgud, muligvis under pavirkning fra de
1o verdenskrige. Og sidan kunne man blive ved. Som metodisk lesning foreslir jeg en
kontekstualisme, i overensstemmelse med Brian Stock, s& man undgir disse eksotiske
tolkninger. Man mé lade tolkningen af ferkristne figurer foreg under iagttagelse af de enkelte
eksemplers seerlipe kontekst, genre og kilde, og acceptere kildemes placering i middelalderen.
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