ANNETTE LASSEN

Gud eller djevel?
Kristningen af Odin'

De norrene kilder til den nordiske mytologi er, som bekendt, skrevet
flere hundrede 4r efter kristendommens indfgrelse af kristne forfattere.
Som Anne Holtsmark pipegede i 1964, bestod omvendelsen til kristen-
dom ikke alene i antagelsen af den nye tro, men ogsd i en revurdering
af de gamle guder (1964: g). Forestillingen om nordboernes hedenskab
opfandtes si at sige med kristendommens indferelse. Alt efter hvad
malet med de forskellige tekster har vaeret, har den enkelte forfatter
maéttet finde en lesning p8, hvordan man — i betragtning af sin kristne
samtid — kunne beskeftige sig med eller fremstille de hedenske guder.
1 det folgende skal jeg primert se pd den kristne fremstilling af det
nordiske panteons gverste gud, Odin, i et udpluk af de norrane middel-
aldertekster.

Inden for den hagiografiske litteratur eksisterede allerede lzenge for Nor-
dens omvendelse til kristendom en rekke gengse lesninger pé, hvor-
dan man kunne prasentere eller omtale de hedenske (graesk-romerske)
guder. Disse lgsninger overtog man med kristningen inden for det

! Denne artikel er en bearbejdet version af mit foredrag med samme titel ved The
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Abstract: This article surveys the different Christian methods of describing heathen
gods, using Odinn as the chief example. In the Old Norse texts, Odinn is alternately
euhemerised, demonised or christened, i.e. described as a king, a demon or as a heathen
counterpart to the Christian God. The general methods of understanding heathen gods
in the middle ages naturally had their origin in the christian church and the chris-
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norrene kulturomrade.’ Allerede i Det gamle Testamentes apokryfe
tekst Visdommens bog (Liber Sapientiae 14, 12—21), som man mener gir
tilbage til 2. &rh. £ Kr. (Det Gamle Testamentes Apokryfe Bager, 1998: 8;
Friis-Jensen 1993: 224), fremstilledes afgudsdyrkelsen som en billed-
dyrkelse.’ I nogle af kongesagaernes totter ser man ogsi dyrkelsen af de
hedenske guder fremstillet som en dyrkelse af billedstetter.’ I de aktu-
elle totter finder man dyrkelsen af Thor og Frej fremstillet pd denne
méde, men det er vaerd at bemarke, at Odinsdyrkelsen i de norrene
tekster kun sjeldent fremstilles som en dyrkelse af billedstatter.”

En anden lgsning var at euhemerisere de hedenske guder. Billed-
dyrkelsen, 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 son. P4 grund af den store sorg lod faren fremstille
et billede af sennen, som han begyndte at @re som en gud. Han gav
ceremonier og ritualer videre til sine undergivne, og efterhdnden blev
gudebillederne dyrket pid magthavernes befaling (Visdommens bog
14: 15-16). Euhemerismen er imidlertid endnu =ldre end Visdommens
bog og har oprindeligt fiet sit navn efter en rejseroman af den graeske
Euhemeros fra Messina (som var aktiv o. 300 f.Kr.). [ hans rejseroman
Den hellige indskrift (Hiera anagrafe), som i gvrigt kun er fragmentarisk
bevaret, berettes der om en rejse til det indiske hav, hvor Euhemeros
pé en @, Panchaea, finder en hellig indskrift, der legitimerer dyrkelsen
af afdede hellenistiske konger ved afsleringen af de graeske guder som
afdede konger. Selvom verkets m3l var at idealisere det hellenistiske

ikke. Baetke antager, at man har fiet kendskab til dem i 1100-tallet (1950: 22), men
det anser Holtsmark for for sent, idet hun antager, at den nye og kristne vurdering af
guderne ma have spillet en rolle i missionstiden (1964: 9). Grundlaget for at overfore
kirkens teorier om de graesk-romerske guder til de nordiske har muligvis vaeret oversazt-
telsen af de graesk-romerske dagenavne til deres nordiske pendanter.

31 Mythographi Vaticani, 3 Proemium: 134, fortzlles det, at den hedenske billed-
dyrkelse stammer fra en 2gyptisk far, der i sorg over sin sens ded fremstillede og dyr-
kede en billedstette af ham. Mythographi Vaticani er en kristen tekst sandsynligvis fra
det 4. eller 5. rhundrede e Kr.

1 Jeevnfor Rognvalds pattr ok Rauds (overleveret i Olafs saga Tryggvasonar en mesta)
og battr af Qgmundi dytt ok Gunnari Helming (ligeledes overleveret i Oldfs saga Tryggra-
sonar en mesta). Jeevnfer ogsd passagen, hvor Dala-Gudbrandr kommer anstigende med
en Thorsfigur over for Olav den Hellige (Heimskringla »: 233-34).

31 Saxos Gesta Danorum (1, 7) lader Odinsdyrkerne derimod fremstille en statue
af guld af Odin for at vise deres @refrygt for ham. Som i totterne gir det imidler-
tid ikke godt med denne dyrkelse, idet Frigg piller guldet af statuen for at pynte sig
med det. Jevnfor ogsd Adam af Bremens beskrivelse i Gesta Hammaburgensis ecclesice
pontificum af helligdommen i Uppsala, hvor der netop dyrkes billeder af Thor, Odin og
Frej (1v: 26). I Sturlaugs saga starfsama nzvnes i avrigt en billedstatte af Odin.
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kongedemme, blev det senere brugt som en religionskritik.” Ophgjel-
sen af de romerske kejsere til guder gjorde denne teori om gudernes
vaesen meget plausibel. Senere brugte kirkefeedrene ligeledes det, at
Hercules, Castor, Pollux og Asclepius if. den grask-romerske tro havde
varet mennesker, som belag for, at de hedenske guder ogsé havde vaeret
mennesker, og at de forblev mennesker, som uretmassigt blev dyrket
som guder (Cooke 1927: 398). Dertil kommer selvfolgelig kejserkult.

I Divinae institutiones argumenterede den tidlige kirkefader Lak-
tants (ca. 240-320) for euhemerismen pa baggrund af Euhemeros og
Visdommens bog. 1 oldkristne vaerker rendte den euhemeristiske teori
om gudernes oprindelse imidlertid sammen med en identifikation af
de gresk-romerske guder med demoner, en deemonlere eller demo-
nologi. I Laktants vaerk er leeren den, at de hedenske guder i virkelig-
heden er deemoner (“demones”), som har tilranet sig afdede kongers
navne og pd det grundlag lader menneskene dyrke sig som guder (Divi-
nae institutiones 4, xxvii: 15-18).

I overensstemmelse med Laktants tilskriver Augustin (354—430) sig
bide den euhemeristiske og deemonologiske opfattelse af guderne i De
civitate Dei.’ Det var imidlertid Isidor af Sevillas (575-638) euhemeris-
tiske og deemonologiske beskrivelse af de hedenske guder, der iser fik
betydning for middelalderens forfattere.® I Veraldar saga, som findes
fragmentarisk bevaret i handskrifter fra o. 1200, citeres Isidors Etymo-
logie, s& man har kendt i det mindste dele af vaerket p8 Island (Bene-
diktsson (udg.) 1944: x1v).

De kendteste steder, man finder den euhemeristiske fremstilling af
de forkristne guder i de norrene tekster, er prologen til Snorris Edda
(hvor gudernes oprindelse i Troja og udvandring til Skandinavien
beskrives),” rammefortellingen i Gylfaginning i samme verk (hvor
de troldkyndige asiater giver sig ud for at veere de guder, som de selv
dyrker) og Ynglinga saga (hvor gudernes oprindelse i Asien, og deres
udvandring til Sverige, hvor svenskerne tror, at de er guder, beskrives).

% The Oxford Classical Dictionary: 567. | Mythographi Vaticani 2, Proemium (74),
omtales afgudsdyrkelsens oprindelse i dyrkelsen af afdede konger ligeledes.

“ Jevnfer fx De civitate Dei 11, 10; v1, 6, 8; vii, 22. [ kapitel vi, 7 priser Augustin
i svrigt Euhemeros for hans udeladelse af fablernes snak og hans historiske indfalds-
vinkel.

* Etymologie vui, 11. Cooke 1927: 403. Blandt Isidors kilder er bl.a. Augustins De
civitate Dei og Laktants Divinae institutiones. Macfarlane 1980: 7.

¥ Se Ursula og Peter Dronke 1977 og Faulkes 1978—79 ang. mulige forbilleder for
Snorris prolog.
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Jeg vil opholde mig lidt ved Ynglinga saga, hvor Odin beskrives som en
konge eller praest.

I en nylig udgivet artikel diskuterer Clunies Ross Ynglinga sagas
fremstilling af ritualer og argumenterer for, at Odin fremstilles som
en hedensk prest (Clunies Ross 2003: 294). Clunies Ross bemearker,
at Ynglinga sagas ritualer bdde fungerer som et politisk og religiost
fundament for kongeslaegterne, og at ceremonierne i forbindelse med
bl.a. ded og begravelse spillede en vigtig rolle i opretholdelsen af konge-
husenes dominans." Dette tolker Clunies Ross som en projektion af
den tztte forbindelse mellem kirke og kongemagt tilbage til forkristen
tid (Clunies Ross 2003: 295), men det kan ogsd tolkes som et led i den
euhemeristiske fremstilling af de hedenske guder. Ifglge Euhemeros
var gudedyrkelsen netop en dyrkelse af konger, som man ser det i Yng-
linga sagas fremstilling af Odinsdyrkelsen, og denne ide videreforte
Laktants i leeren om demonerne, der tog sig kongenavne og péd det
grundlag lod sig dyrke som guder. Kongen Odin, som indferer ceremo-
nier og ritualer, bliver efter sin ded dyrket som en gud."

Der er imidlertid en serlig norrgn vinkel pd fremstillingen af denne
gudedyrkelse i kraft af, at den finder sted i Sverige."” Ifelge de norrene
tekster var svenskerne nogle vaerre hedninge: De omvendtes senere
til kristendom end islendinge og nordmend, og deres dyrkelse af de
hedenske guder og deres skikke fremstilles flere steder som ekstreme."”
Det er neppe tilfeldigt, at dyrkelsen af Odin og andre guder i Heims-
IR Ynglmga;aga ritual is both religious and political and is the fundamental means
by which royal lineages 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 establish-
ing the dominance of the Scandinavian royal houses over the common people and cele-
brating their own eminence both in life and after death.” Clunies Ross 2003: 295.

" Ynglinga saga kap. 9. Jeevnfor ogsd beskrivelsen af Odinsdyrkelsen i Chronicon
/Ethelweardi 1: 3, hvor det hedder, at Woden var barbarernes konge. Efter hans ded
erede hedningene ham som en gud ved at ofre til ham for sejre eller kampmod.

12 Dette harmonerer med Lénnroths tolkning af Ynglingatals fremstilling af konge-
ofringer. Ifolge Lonnroth beskriver digtet i hajere grad den negative holdning over for
svenskere og deres p3stiede hedenskab, end det giver et sandfeerdigt billede af hedensk
kult. Lénnroth 1996: 148.

13 Svenskernes hedenskab er en rimelig udbredt topos i norrene tekster. Se fx Pdttr
af Qgmundi dytt ok Gunnari Helming overleveret i Olafs saga Tryggvasonar en mesta og
Gautreks saga. Jevnfer Foote 1993: 19; Lénnroth 1996; Clunies Ross 2003: 292-93. |
sit foredrag ved The Twelfth International Saga Conference 2003 viste Henrik Janson
imidlertid, at paganes i latinske tekster kan bruges om folk, der egentlig er kristne, men

anses for ulydige mod deres retmessig konge. Maske kan der siledes nogle gange ligge
(kirke)politisk propaganda bag stereotypen ‘den svenske hedning'.
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kringla er henlagt til Sverige, og at der gentagne gange gores opmaerk-
som p4, at svenskerne troede, at Odin, Njord og Frej var guder."* Saga-
skriveren har her anvendt en velkendt stereotyp. Det er siledes sand-
synligvis heller ikke tilfzldigt, at Eddas Gylfi er en svensk konge.

Brugen af de ferkristne guder i genealogier har ligeledes en snert
af euhemerisme, og traditionen kan stamme fra kristen tid."” De nor-
diske guder stilles her op i slegtsreekker (bl.a. for historiske perso-
ner) sammen med helte fra Troja-krigen og personer fra Det Gamle
Testamente. Endelig finder man ikke overraskende den euhemeristiske
model i oversettelser af hagiografi, fx i den oldengelske De falsis diis,
som er oversat i Hauksbok (Um pat hvadan étru hofst). De falsis diis er
pé sin side Zlfrics overszttelse af Martinus Bracarensis (ca. 515-579)
praediken (De correctione rusticorum). | De falsis diis praesenteres Mer-
kur, som lidt senere i teksten gengives med Odin, som en mand (“sum
man was gehaten Mercurius on life”; De falsis diis: 684). I den nor-
rone overszttelse, som er baseret pd Alfrics tekst, folges dette (“En
var einn madr sa er Mercurius het”; Um pat hvadan Otri héfst: 158).
dette eksempel er det imidlertid interessant, at den latinske tekst ikke
selv har anvendt euhemerismen i sin rene form som lgsningsmodel.
Den latinske tekst praesenterer nemlig Merkur som en demon (“Alius
deinde deemon Mercurium se appelare voluit”; De falsis diis: 684), hvil-
ket viser, at euhemerisme og demonologi blev opfattet som to sider af
samme sag. Dette eksempel bringer mig videre til den tredje lgsnings-
model, som kirken s at sige havde kanoniseret, nemlig fremstillingen
af forkristne guder som demoner.

Som nevnt, var euhemerisme og demonologi allerede gledet sam-
men i de oldkristne tekster."” I Laktants Divinae institutiones s vi, at
demonerne anvendte afdede kongers navne, hvilket legitimerede deres

M "Na hugdu Sviar, at hann [Odinn] vari kominn i inn forna Asgard ok myndi par
lifa at eilifu. [...] Sviar tradu pvi, at Njordr rédi fyrir ari ok fyrir féslu manna. [.. ]
Lét hann ok marka sik Odni, 4dr hann dé. Sviar brenndu hann ok grétu allmjok yfir leidi
hans. [...] A hans [Freys] dogum héfsk Frodafridr. Pa var ok ar um oll lpnd. Kenndu
Sviar bat Frey”. Ynglinga saga kap. 9—10, Heimskringla 1: 22-24.

'5 Baetke 1950: 25. Mens det er usikkert, om man i farkristen tid farte genealogier
tilbage til guderne, blev det i kristen tid nermest reglen. I slutningen af 1200-tallet
eksisterede der genealogier for hver af de regerende familier i Skandinavien, yngling-
erne, skjoldungerne og ladejarlerne. Faulkes 1982 [1978-79]: 98—99. Alle genealogier,
der stammer fra kristen tid og gér tilbage til ferkristne guder, indeholder et element af
euhemerisme. Faulkes 1982 [1978-79]: 106.

16 Nogle gange blandes demonologi og euhemerisme videre med dyrkelsen af billed-
stotter, hvilket er tilfeldet i Pattr af Qgmundi dytt ok Gunnari helming. Jevnfar Clunies
Ross 2003: 281.
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dyrkelse som guder. Fremstillingen af hedenske guder som demo-
ner er videre knyttet til opfattelsen af de ikke-kristne religioner som
billeddyrkende, idet man forestillede sig, at de dyrkede billedstatter
beboedes af deemoner, hvilket man ogs4 finder eksempler p4 inden for
det norrgne omride."”

De =ldste norrene hindskriftsoverleverede tekster, hvor Odin
overhovedet navnes, er norrene oversettelser af latinsk hagiografi.
Her optreder Odin i sydeuropisk kontekst som overszttelse for en
reekke graesk-romerske guder: Merkur, Jupiter, Mars og Saturn (jf.
Battista 2003; Lassen 2005b). I den latinske hagiografi identificeres de
hedenske guder bl.a. med “deemon” (deemon)' og “immundus spiri-
tus” (uren &nd),"” som vi ogsa sa i eksemplet fra De falsis Diis.

Identifikationen af Odin med damoner eller onde ander i nogle
norrgne tekster minder om Laktants demonologi. Sagaerne om de
to missionskonger, Olav Tryggvason og Olav den Hellige, er en tekst-
gruppe, hvor der er en oplagt kristen vinkel p4 stoffet.” De forste sagaer
om disse konger blev skrevet pé latin af munke, som mé have haft kend-
skab til de nzevnte latinske teorier. I sagaerne om de to Olaver optraeder
Odin som en frister og identificeres med en ond 4nd, “illr andi”. Substan-
tivet “andi” i dets negative betydning af ond 4nd, kan vaere en oversaet-
telse af bl.a. spiritus, diaboli, Beelzebub og deemon p3 latin (Ordbog
over det norrane prosasprog 1: a-bam. 1995: 434—35). De to sagaer, hvor
Odin oftest spiller en rolle i handlingen, er Oldfs saga Tryggvasonar en
mesta’' og Den store saga om Olav den Hellige.” Det er i serdeleshed i
totterne i den forstnzvnte af disse sagaer, at man meder Odin.

I en af passagerne i denne saga opssges Olav Tryggvason af en
ukendt mand ved navn “Gestr”. Gest er veltalende og kan en mengde
viden om tidligere tiders konger. Olav Tryggvason kan ikke lesrive sig

17 Jevnfar atter Pattr af Qgmundi dytt ok Gunnari Helming.

'8 De falsis diis: 684. Som diskuteret ovenfor gengiver den oldengelske oversattelse
deemonmed “man” (Defalsis diis, 684), hvilket ligeledes er tilfeldet i den norrene overszt-
telse (“madr”) (Um pat hvadan otru hofst: 158). Jeevnfer Faulkes 1982 [1978-79]: 110.

" Passio sancti Clementis: 69. [ den norrene overszttelse gengives dette med “fianda”
og “ohreinan anda” (Klements saga: 67). Jevnfor Faulkes 1978-79: 110.

20 Det kan saledes diskuteres, om Olavssagaerne skal klassificeres som kongesagaer
eller hagiografi. Sverrir Témasson 1992: 145.

?1 Sagaerne om Olav Tryggvason udviklede sig fra passager i de =ldste kongesagaer
(fx Agrip). Den wldste deciderede saga om Olav Tryggvason, som er bevaret i islandsk
overszttelse, blev skrevet af Oddr Snorrason munk pi latin o. 1190. Oldfs saga Tryggva-
sonar en mesta blev sandsynligvis skrevet o. 1300. Flateyjarboks saga om Olav Tryggvason
er en redaktion af Oldfs saga Tryggvasonar en mesta. Olafur Halldérsson 1993: 448~49.

2 Den zldste saga om Olav den Hellige blev skrevet 1160-80. Den store saga om
Olav den Hellige er den version, man finder i Heimskringla.
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fra gestens tale og naegter at gd i seng om aftenen, selvom biskoppen
opfordrer ham til det gentagne gange. Farst sent og modvilligt leegger
kongen sig til at sove pa biskoppens réd, men vagner kort tid efter, hvor
gesten er forsvundet sporlest. Umiddelbart efter at eftersagningen af
gesten er begyndt, stir biskoppen op, og det kommer da bag pd Olav
Tryggvason, at det allerede var tid til ben. Da det lidt efter viser sig,
at en ukendt mand gav kekkenfolkene 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 fir derpd ordre til
at breende maden, for ingen af dem skal spise dj=zvlens giftige mad.
Kongen forstar videre, at djevlen (“fiandin”; Olafs saga Tryggvasonar en
mesta 2: 88) havde i sinde at holde ham vdgen om natten, s han ville
sove over sig om morgenen og derved forssmme gudstjenesten (Olafs
saga Tryggvasonar en mesta 2: 86—9o).”

1 Flateyjarboks redaktion af Den store saga om Olav den Hellige bliver
Olav den Hellige under et gilde i Vig ogsi opsegt af en ukendt mand
ved navn “Gestr”. Selvom Gest er spydig, uvenlig og overmodig, lader
kongen ham kalde til sig, da han er giet til sengs, for at here, om han
kan underholde. Gest er klog og fortzller meget om de tidligere konger
og sperger Olav, hvilken hedensk konge han helst ville vaere. Olav den
Hellige svarer, at han slet ikke ville vaere nogen hedensk konge (hvilket
selvfalgelig er det rette svar for en kristen konge), men da Gest bliver
ved at presse ham, svarer han til sidst, at han da ville foretrekke at

23 Passagen findes ogsé i Flateyjarboks redaktion af Olafs saga Tryggvasonar en mesta
(1: 375—76). Episoden findes ogsd i A- og S-redaktionen af Oddr Snorrason munks
Olafs saga Tryggvasonar (131-36), og her identificeres Odin ligeledes med djavlen. I
Heimskringla finder man ligeledes episoden, men her er identifikationen med djevlen
udeladt. Fra editio princeps af dette veerk (Stockholm 1597) har man ment, at Snorri
Sturluson skrev verket, men if. Louis-Jensen kan dette ikke bevises. Hun har argumen-
teret for, at Snorris neve, Olafr hvitaskald, kan have skrevet vaerket kort for sin ded i
1259 (Louis-Jensen 1997). Hvem der end har skrevet vaerket, er udeladelsen interessant,
for den kan give et indtryk af, hvordan han arbejdede, for Oddr Snorrasons Olavssaga
udger den primeare kilde til Heimskringla (Olafur Halldérsson 1993: 449). Forfatteren
synes at gore episoden mere hedensk ved at udelade det kristne element.

1 en anden episode i Oldfs saga Tryggrasonar en mesta settes Odin ligeledes i for-
bindelse med djevlen. Episoden er interpoleret i Flateyjarbéks redaktion (Oldfs saga
Tryggvasonar en mesta 2: 173—74 (variantapparatet)). Her dukker Odin op under nav-
net “Forni” og prasenterer sig som kongens gamle ven. Han giver Olav Tryggvasons
skibsbyggere et stykke trz, der er stort nok til kelen, men i det tre er der gemt en
slange. Kongen konstaterer, at Forni var ‘den onde Odin’ (“hinn ille odinn”; 173), og
at det havde varet hans mening, at slangen skulle sno sig ud gennem trzet, nar de sej-
lede, hvorved skibet ville synke. Olav Tryggvason beslutter overraskende at vie traeet
og bruge det, selvom det var en ondsindet gave fra den onde Odin. Skibet bliver endda
opkaldt efter slangen og skibets lengde og fir navnet: ‘Ormen hin Lange'.
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veere Rolf Krake, som i sin saga netop afviser Odin. Gest er imidlertid
stadig utilfreds og sperger nu, hvorfor Olav ikke vil vere praecis som
den konge, der altid havde sejr, var smuk og lige s& god til digtning
som andre til at tale (osv. osv.; Flateyjarbok 2: 134—35) — karakteris-
tika, der passer til Odin, som han beskrives i Ynglinga saga. Nu forstér
Olav den Hellige omsider, at han stér 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 (Flateyjarbék 2: 134—35).

Det er ikke tilfldigt, at kongen netop vil anvende sin tidebog, eller
breviarium, som vaben over for Odin. Tidebogen indeholdt bl.a. litur-
giske forskrifter og psaltaren opdelt efter ugens bennetider og repree-
senterer saledes plejen af den kristne tro. I Den store saga om Olav den
Hellige lever kongen et fromt liv: Han stér tidligt op, vasker sig og gir i
kirke, hvor han lytter til ottesang og morgenben (Den store saga om Olav
den Hellige: 104). Olav truer kun Odin med tidebogen, men det, at han
laegger an til at 518 ham med den, er nok til, at Odin m4 synke i jorden.

Et andet sted i den norrene litteratur, i Bdrdar saga Sneefellsass,
finder man en p4 nogle punkter lignende passage. Her dukker Odin op
og taler om hedenskab for en prast, der dog ikke bryder sig meget om
ham. Prasten griber kristendommens sterkeste symbol for at lukke
munden pd Odin, nemlig korset. Han slar endda Odin i hovedet med
korset, og da forsvinder Odin for aldrig mere at vende tilbage (Bdrdar
saga Sncefellsdss: 39—40).

Nar Odin identificeres med djevlen selv, den gverste i demonernes
hierarki, er skikkelsen ikke den ferkristne gud, men en kristnet Odin,
som primert fungerer som kristendommens fende. Det er djevlen
selv, der opsager Olaverne, men han antager et udseende og en opfersel
som den everste gud i det nordiske panteon.*

Vi har nu set pd fremstillingen af Odin i kongesagaer og en enkelt
islendingesaga. Hvis man betragter fremstillingen af Odin i fortids-
sagerne, ma man konstatere, at der i de fleste sagaer ikke finder en lige s&
abenlys interpretatio Christiana sted, hvilketikke er overraskende i kraft
af, at disse sagaers handling udspilles for kristendommens indferelse.”

24 Odin identificeres ikke med en deemon eller ond 4nd i alle beretninger, der invol-
verer guden. Et andet sted i Flateyjarbok-redaktionen af Den store saga om Olav den
Hellige, i Styrbjarnar pattr, optreeder Odin ligeledes, men er her ikke negativt valorise-
ret. Flateyjarbok 2: 72.

3 [ “Den prosaiske Odin: Fortidssagaerne som mytografi” (2003) opridser jeg Odins-
fremstillingen i alle fortidssagaer.
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I fire fortidssagaer er Odins rolle imidlertid preget af sagaernes kristne
budskab. Dette gaelder Hrdlfs saga kraka, Qrvar-Odds saga, Ketils saga
haengs og endelig Egils saga einhenda ok Asmundar berserkjabana.

1 Hrélfs saga kraka vender Odin sig mod sagahelten efter dennes afvis-
ning af en vdbengave fra ham. Hrolfs saga kraka er den eneste fortids-
saga, hvor Odin eksplicit identificeres med en af djevlens udsendinge.
Odin optraeder i skikkelse af en bonde, Hrani, som Rolf og hans mand
overnatter hos. Denne Hrani beskrives som meget glad og kan svar p4
alle sporgsmal. Gennem forskellige prever (en udsettelse for kulde,
varme og terst), som han udsztter Rolf og hans mand for, foranstalter
Hrani en udvalgelsesproces blandt Rolfs mand, s& han til sidst rider
Rolf til ikke at angribe Adils med andre mand end sine tolv kemper.
P4 hjemvejen, efter en vel overstiet kamp, meder Rolf og hans mend
Hrani endnu engang, og nu tilbyder han Rolf en stor vibengave, som
denne imidlertid afsldr at tage imod. Hrani bliver vred og siger, at Rolf
nok ikke er s3 klog, som man ellers skulle tro. Ferst pa vej derfra bliver
Rolf og Badvar Bjarki klar over fejltagelsen, da de indser, at Hrani nok
har veret Odin — for manden var ganske vist engjet (“ad vijsu var
madurinn einsyn”; Hrolfs saga kraka: 109). Da de forsager at rette fejlen
ved at finde Hrani igen, er det selvfolgelig for sent: Hranis gird er for-
svundet. Rolf opgiver eftersagningen, for der er jo tale om en “ond 4nd”
(“jllur andi”; Hrolfs saga kraka: 109). Det er sandsynligvis p& grund af
denne afvisning, at Rolf og hans meend mister deres krigslykke.”* I det
sidste slag meder de en fiende, som de ikke kan besejre. Da de star over
for fienden siger Badvar Bjarki til Rolf Krake:

Odinn kann eg ecki ad kienna hier, enn mier er p6 mesti grunur 4 ad
hann muni hier sueima j méti oss herianz sonurinn enn fvle og 6true,
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 suyvirdiliga leykid ef eg meatti hann *hondum taka [...] Hrélfs
saga kraka:122.

Odin far det glatte lag i Bedvar Bjarkis verbale udfald imod ham. Tid-
ligere i sagaen identificeredes han af Rolf Krake som en “jllur andi”,
men det synes nu ganske nedtonet. Odin er nu p4 den ene side Fandens
urene og utro sen (“herianz sonurinn enn fvle og 6true”) og en gif-
tig skabning (“jlla eyturkuykindi”), men tilsyneladende alligevel ikke

2 ] Arngrimur Jénssons Rerum Danicarum fragmenta (1596) indser Rolf Krake efter
afvisningen af Odin, at han ikke vil vare sejrrig i fremtiden (Danasaga Arngrims laerda
1982: 33). Arngrimur Jénssons verk er bygget p den tabte *Skjoldunga saga.
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farligere end at Badvar ensker at knuse ham som den verste og mind-
ste 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 gvrigt mulighed for
at fremhazve 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 valger at ville ligne, da djzvlen i Odins skikkelse
presser ham s3 hardt (Weber 1981: 475-76).

I enkelte hdndskrifter af Qrvar-Odds saga er Odds kommentar, da
han bliver debt, at han vil opfere sig som for og vedblive ikke at blote
til Odin og Thor.” Her findes ligeledes interpoleret en passage, hvor
Odd meder en mand ved navn “Raudgrani”, som har en rakke negative
karakteristika. Han frardder Odd at sege heevn (hvilket er et brud pi
den norrene kulturs mandsidealer og krav om haevn), giver mange gode
rdd, men holder sig vk, si snart der er fare pd ferde (Qrvar Odds
saga: 125-37). Denne beskrivelse af Odin synes at vere en karikatur
af den Odin, man ellers ofte mader i fortidssagaerne: Odin ger alt
forkert. Han som ellers er fuld af gode rad, frardder Odd at sege havn,
og skyer selv fare.

Bade Brvar-Odd og Rolf Krake kan p.g.a. deres afvisning af heden-
skaben tolkes som sdle hedninge, skikkelser, der, omend de lever inden
kristendommens indferelse i sagaerne, fungerer som forgengere for
denne (Lénnroth 1969: 2). Forestillingen om den zdle hedning stam-
mer fra kirken selv. I det ldste verk, der beskriver Islands omvendelse
til kristendom, Gesta Hammaburgensis ecclesie pontificum, skriver
Adam af Bremen fx om isleendingene, at de hedenske isleendinge levede
i overensstemmelse med en slags lov, der ikke var meget i uoverens-
stemmelse med den kristne tro (1v, 36).”

Et lignende eksempel pi en uduelig Odin ser man i Ketils saga
Heengs. Odin har gjort heltens modstander, Framar, uimodtagelig
over for jern og tilmed dovet Ketils sveerd. Men det lykkes ikke desto
mindre for Ketil at drebe sin modstander, hvilket i sammenhazngen
kan demonstrere en sejr over for hedenskaben, idet Odin mange
steder fungerer som den fremmeste reprasentant for denne.”

2 A, B og E. Qrvar Odds saga: 115 (variantapparat).

2 Jeevnfar ogsé Paulus’ Brev til Romerne 1, 18—21, hvor det hedder, at Guds vesen og
guddommelighed har ligget dbent for hedningene.

2 Ketils saga haengs: 132, 135, 137, 139. Med hensyn til Odin som repreesentant for
hedenskaben henviser jeg til brugen af ham i den oversatte hagiografi og i de to nevnte
Olavssagaer.
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Et anderledes eksempel finder man i Egils saga einhenda ok Asmun-
dar berserkjabana. 1 underverdenen meder troldkvinden Arinnefja
en engjet mand (hvorfor hun mener, at der m3 vere tale om Odin).
Arinnefja skal hente en kappe, men for hun kan fi den med sig, skal
hun springe over et bl og g i seng med den engjede. I passagen kaldes
han “hofdingi myrkvanna” (Egils saga einhenda ok Asmundar berserkja-
bana: 63), ‘merkets herre’. Ifglge Lagerholm er episoden sandsynlig-
vis inspireret af den traditionelle kristne identifikation af Odin med
djevlen (Egils saga einhenda ok Asmundar berserkjabana; Lagerholm
1927: 63, n. 3. 4). Andre passager med Odin i denne saga synes imid-
lertid ikke pavirket af kristne forestillinger (Egils saga einhanda ok
Asmundar berserkjabana; Lagerholm 1927: 37, 83).

Udover at fremstille Odin som en deemon kunne man forklare den
hedenske religion som en misforstelse eller fordrejning af den kristne.
Ogs3 denne model stammer fra kirken. I Paulus’ Brev til Romerne (1,
18-25) hedder det, at Guds vasen, kraft og guddommelighed 18 dbent
for hedningene, men at de dyrkede skabningen frem for Skaberen og
ombyttede Guds sandhed med lognen. 1 Halfdanar pattr svarta, som
findes i Flateyjarbék-redaktionen af Olafs saga Tryggvasonar en mesta
fremstilles den hedenske jul som et vrangbillede af den kristne (man
dyrker Odin i stedet for Kristus), og Odinsheitiet “Pridi” som en for-
drejning af den hellige treenighed:

beir hallda sin iol af hingatburd uars herra Jesu Cristi en heidnir menn
gerdu ser samkundu j heeidr ok tignn vit hinn illa Odin. en Odinn hei-
tir morgum ndéfnnum. hann heitir Uidrir ok Harr ok Pride ok Jolnir.
pui er hann kalladr [...] Pride af pui at peir hofdu auita ordit at sa er
einn ok prir er bazstr er ok héfdu pa spurnn af prenningunne ok sneru
bui j uillu.*

[ 1964 argumenterede Anne Holtsmark for, at Snorri i sin Edda frem-
stillede hedenskaben som et vrangbillede af kristendommen. Den
svenske kong Gylfi meder de tre troldkyndige, som alle berer Odins-
navne, nemlig Har, ‘Hgj’, Jafnhar, 'Jevnhej’ og Pridi, ‘Tredje’, og det
er seviolgelig det sidste navn, der indikerer, at de tre skikkelser reprae-
senterer en treenighed (Holtsmark 1964: 23). Samtidig er alle tre navne
Odins-heiti, hvilket m& hentyde til den kristne treenighed. P4 bag-

3 Flateyjarbok 1: 564. Man finder ogsa denne passage i Agrip i en anden form, der
ikke inkluderer hedenskabens forvreengning af kristendommen. Agrip af Noregs konunga
spgum er overleveret i et handskrift, som dateres til 0. 1200-25. Man mener, at Agrip
kan vare blevet skrevet i slutningen af 1100-tallet.
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grund af de tre heiti og dertil passagen i Det gamle testamente, hvor
Gud &benbarer sig for Abraham i skikkelse af tre meend (Forste Mose-
bog 18), hvilket man i middelalderen tolkede som en preefiguration af
treenigheden, har Heinz Klingenberg fremsat den hypotese, at Gylfi
fir en dbenbaring (1986: 641—43). I prologen til Snorris Edda beskri-
ves hedenskaben, som omtalt ovenfor, som en naturlig religion, hvor
hedningen har mulighed for at fornemme den sande Gud. Derfor kan
Gylfi ifelge Klingenberg have fiet en sand &benbaring af den kristne
treenighed (1986: 654). Men nér Snorri anvender den nordiske heden-
skabs hovedreprasentant — udspaltet i tre skikkelser — som en &ben-
baring af treenigheden, synes der at vare tale om falsk eller pervers
dbenbaring i overenstemmelse med hedningenes begrensede evne til
at forst4 verden. Ifslge prologen til Snorris Edda forstir hedningen ver-
den carnaliter, han har “jardlig spekd”, i modsetning den kristne, som
har evnen til at forstd verden spiritualiter, med “andlig spekd”.

Man ser ikke desto mindre QOdin fremstillet i et kristent, mono-
teistisk lys, som den averste gud. I Snorris Edda presenteres Odin som
Alfodr, Alfader, en skikkelse, hvis navn minder om den kristne gud.”
Selv Odins mange navne, som vi kender dem fra iser Grimnismal,
Snorris Edda og pulur, kan méske have givet associationer i retning af
den kristne Gud, som ogsa har mange navne.”

Men Snorris fremstilling af Odin i den kristne Guds billede er vel
at merke ironisk. Det farste Gylfi lerer om Alfodr i Gylfaginning er
i meget god overensstemmelse med den kristne gud, men til slut far
man at vide, at fer verdens skabelse var denne Alfodr hos rimturserne,
en @kvivalent til jetterne, som flere steder reprasenterer de antago-
nistiske krafter i mytologien (jf. Holtsmark 1964: 17). Denne afslaring
viser, at der med Odin er tale om et vrangbillede af den kristne gud

3 Som overskrift i begyndelsen af Gylfaginning har U (DG 11): “her hefr Gylva
ginning fra bvi er Gylfi sotti heim Alfa/pr i Asgarp [...]". Edda Snorra Sturlusonar,
Gylfaginning, 8 (variantapparat). Da den forkledte Gylfi sperger, hvem den overste gud
er, er Hars svar Alfodr (rettet fra allfodr). Edda Snorra Sturlusonar, Gylfaginning: 10.
Baetke 1950: 44; Peter og Ursula Dronke 1977: 174. Det er vaerd at bemeerke i denne sam-
menheng, at man ogs3 finder denne betegnelse for Odin i navneremsen i Grimnismal
(str. 48) og Alfadir i Helgakvida Hundingsbana 1, str. 38 Den ldre Edda. Baetke anser
fremstillingen af Odin som den everste gud og de andre guders fader for en konsekvens
af beskrivelsen af den nordiske mytologi som en slags urmonoteisme (1950: 57).

32 Snorri bruger Grimnismal som kilde for sin navneremse. 1 Flateyjarbok nzvnes
Alma chorus Dei eller Alma Chorus Domini, som indeholder 56 navne for Gud (Flat-
eyjarbok 2: 584). Holtsmark 1964, 18; Foote 1981: 142—46. [ Isidors Etymologie (v11, 1)
hedder det, at Gud havde 10 navne. Laktants fortaeller i evrigt, at Jupiter fik mange
navne via sine rejser til forskellige steder. Divinae institutiones 1, 22. Faulkes 1983: 203.
Jevnfer Lindow 2003: 95.
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(Holtsmark 1964: 24).” Odin styrer maske nok himmel og jord, men
han indledte sin karriere i underverdenen.*

Ved siden af disse tolkninger af den hedenske Odin, som alle kan
betegnes som forskellige former for interpretatio Christiana (Clunies
Ross 2003: 280), findes endnu to lesningsmodeller i de norrene tekster:
For det forste, kan man helt undlade at beskaftige sig med hedensk
materiale eller nedtone det hedenske, selvom man skriver om tiden far
kristendommens indferelse (Lassen 2005a/b). For det andet kan man
undlade kristne tolkninger af det hedenske materiale. Det sidste ser
man forst og fremmest eksempel pd i eddadigtene og dertil nogle af
fortidssagaerne (Vplsunga saga, Hervarar saga ok Heidreks, Halfs saga
ok Halfsrekka, Spgubrot af fornkonungum og Gautreks saga).” Det skal
saledes ikke betvivles, at disse tekster overleverer hedensk materiale i
starre eller mindre grad. I en af versionerne af passagen fra Olav Trygg-
vasons saga, hvor Odin opseger kongen som Gest, ser man et interes-
sant eksempel pd dette. | Heimskringla er identifikationen af Odin med
djaevlen (som ellers findes i Oddr Snorrasons version, som Heimskringla
bygger pa) udeladt.” Om dette eksempel havde Walter Baetke falgende
at sige i Die Gotterlehre der Snorra Edda:

. wenn man daraus folgern wollte, dass Snorri dem Heidentum
nihergestanden habe als Oddr, wiirde man ihm sehr unrecht tun.
Wahrscheinlich hat er sich in der Auffassung des Vorgangs iiberhaupt
nicht von seinem Vorginger unterscheiden; [...] Der Unterschied
liegt nur im Stil; zu Snorris sachlicher und objektiver Erzahlweise
passt die erbauliche Rede nicht. (Baetke 1950: 17.)

Ifolge Baetke stir vi siledes i dette tilfzlde over for en interpretatio
pagana, der ikke har andet end stilmassig betydning. Men de steder,
hvor Odinsfremstillingen tilsyneladende er renset for kristne tolk-
ninger, viser, at der i norren middelalder ved siden af den kristne

33 Jevnfer imidlertid Peter og Ursula Dronke 1977: 176.

* Nir Snorri fremstiller Odin som en art forkert kristen Gud, bnes der for mulig-
heden af at indlemme hedenske elementer. En stor del af fortzllingerne om Odin fore-
kommer saledes ikke at vare inspireret af kristendommen. Jevnfer Baetke (1950: 66):
“Wenn es so aussieht, als habe Snorri das Bild Odins mit christlichen Ziigen austatten
und ihn neben den christlichen Gott oder gar an seine Stelle setzen wollen, so triigt
dieser Schein. Snorri hat Odin nicht verchristlichen wollen; wohl aber wird in der Art,
wie er von ihm handelt, ein Bestreben sichtbar, ihn in einem anderen Sinne iiber die
iibrigen Gétter zu erhéhen.”

35 I nogle af disse sagaer findes Odin imidlertid som stamfader i genealogier, hvilket,
som nzvnt, indikerer en grad af euhemerisme.

36 Jeevnfer omtalen ovenfor.
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fremstilling af Odin har fandtes en fremstilling af ham, som har 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 veere en ferkristen kerne, som dog er
pévirket af den kontekst, som den indgér i.

Afslutningsvis vil jeg rejse spgrgsmalet, hvor man i gvrigt skal treekke
greensen for identifikationen af fremmed eller kristen pavirkning. Har
man tenkt sig at lede efter en forkristen kerne, ma man overveje, hvad
man forestiller sig om denne, for at forsege at undgi, at tolkningen i
for hgj grad bliver farvet af ens fags og samtids metode og ideologi.
Er den nordiske mytologi fx nedvendigvis vaesensforskellig fra kristen-
dommen? Inden for forskningen har der varet argumenteret for, at
fx Baldermyten og Odins selvhaengning er kristent pavirket (Bugge
1881-89). I 1964 tolkede Holtsmark Odin i Hlidskjalf som inspireret af
den tronende Kristus, Midgirdsormen af Oceanus, Loke af djevlen og
Balder af Kristus (1964, 33, 41—42, 65-68, 75).

Forskningshistorien i Odin viser med al tydelighed, at den for-
kristne Odin oftest antager en form, der harmonerer med ideologi
og metode bag forskningen. I 1600- og 1700-tallet tolkedes Odin som
et menneske. [ 1800-tallet fandt man, under inspiration fra Rasmus
Rasks sammenlignende sprogvidenskabelige studier, at Odin havde en
mengde trek til fzlles med guder fra andre indoeuropaiske kultur-
kredse. Den dominerende teori i begyndelsen af drhundredet var, at
Odin og Buddha var den samme skikkelse. Studiet af Vedaerne i den
samme periode ferte videre til ‘fysisk-allegoriske’ tolkninger, ifslge
hvilke Odin var solen, vinden eller andre naturfznomener. Ende-
lig i begyndelsen af 19oo-tallet finder man teorien om, at Odin er
en szrlig dedsgud. [ 1930’erne tolkes Odin pi etymologisk grundlag
som en ekstatisk gud, der passer som hind i handske med nazister-
nes ekstatiske mandeforbund.” Den ekstatiske gud passer videre i en
anden af 1goo-tallets populere Odins-tolkninger, nemlig tolkningen
af Odin som en shaman. Og sidan kunne man blive ved. Meget tyder
p3, at Odinsforskningens divergerende resultater har rod i de norrene
teksters forskellige fremstilling af figuren. Men de norrene teksters
forskellige fremstillinger skyldes i vid udstreekning de enkelte teksters
ideologi og genre (Lassen 2005a/b). Som metodisk lesning foresldr jeg

371 den etymologiske tolkning betones, at ordet er beslegtet med adjektivet 6dr
med betydningen ‘rasende’. I 1800-tallets etymologiske tolkning af navnet lagde man
derimod vagt pa betydningen ‘fornuft’ eller ‘sind’ af adjektivet 6or.
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en receptionshistorisk kontekstualisme, s4 man undgar disse eksotiske
tolkninger. Man mi lade tolkningen af farkristne figurer foregd under
iagttagelse af de enkelte eksemplers sazrlige kontekst, genre og ideo-
logi, og acceptere teksternes placering i middelalderen.
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