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OM DET HEROISKAS NATUR
I GERMANFOLKENS POESI
(foretradesvis i ’Den aldre Eddan™)

Oversattning: Marianne Sahlin

De poetiska verk, i vilka bragder utférda i langt avldgsna tider av historiskt
autentiska eller pahittade hjiltar besjungs, brukar man kalla de germanska folkens
hjaltesanger. Germanerna diktade sddana sanger mycket tidigt, redan Tacitus!
namner dem, men nedtecknandet av dem tillhor ett mycket senare stadium. Utan
tvivel uppstod dessa sdnger mycket tidigare dn de nedtecknades. Naturligtvis har
endast en del av germanfolkens sanger bevarats. Bland dem som réddats fran
forgéngelse dr den anglosaxiska ’Beowulf”, den tyska ’Sangen om Hildebrand”
och de islindska sangerna om hjaltarna ur ’Den dldre Eddan”.

I hjaltesdngen understryks stindigt, att de hjdltar och bragder som besjungs
dédr kan lokaliseras till den gré forntiden. I sanning! Sedan urminnes tider / ord
hor vi / om danars dra / om danska konungar / vilkas dra i strid / blivit vunnen!”
— heter det i inledningen till ’Beowulf’.2 T ”Sangen om Hamder” heter det: ”Ej
har det skett nu, /ej heller igir, / lang tid har /lidit sedan dess, / fa ting &ro s&
forna, / att det ej framom &r i alder ... I andra sanger heter det att det in-
triffade dgt rum “fordom”: ”En géng sdnde / Atle till Gunnar / krigsprévad
ridknekt . . .”” s& borjar ”Den gronldnska Atle-singen”.* ”En gang i avligsen forn-

I noterna citeras sanger ur ”Den aldre Eddan” i originalversion (efter upplagan Edda, die
Lieder des Codex Regius, hg von G. Neckel, I. Teil, 4. Aufl. von H. Kuhn, Heidelberg, 1962)
samt i man av mojlighet, i svensk Oversdttning (efter utgavan Simunds Edda, dversatt av Erik
Brate, Stockholm, 1913).

* Germania, 2: ... carmina antiqua quod unum apud illos memoriae et annalium genus est”’.
Jfr Annales, II, 28.

* Beowulf, 1—3: “Hwaet wé Gar-Dena in géar-dagum / b&od-cyninga brym gefriinon, / hi
0a aebelingas ellen fremedon”.

* Hamdismal, 2: ”Vara bat na né i gaer, / pat hefir langt 1idit sidan, / er fat fornara, fremr
var pat halfo”.

* Atlaqvida in groenlencza, 1: ”Atli sendi ar til Gunnars / kunnan segg at rida ...”
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tid / ornar skreko, / heliga vatten runno / fran himlafjillen; / d& blev Helge /
den hugstore / fodd av Borghild / i Bralund ...” (inledningen till Forsta kvidet
om Helge Hundingsbane”).® ’Léange det var sedan, — / Sigurd krigaren / Vol-
sungen unge / gastade Gjuke . ..” ("Det korta Sigurdkvéadet”).® **Oddruns klagan”
borjar med en hédnvisning till en &nnu tidigare kélla ur vilken skalden lanat sagan:
I gamla sagor / jag sdgas horde ...””

Med andra ord, hjiltesangens tid 4r den absoluta episka tiden. Till det ofor-
ytterligt typiska, karaktéristiska for denna tid hor att den dr for alltid forgéangen
(nagot sddant kommer aldrig mer att upprepas och kan ej finnas) och storslagen-
heten (det dr endast under den ’gamla goda tiden” det kunde forsiggd liknande
kolossala handelser och utforas sadana bragder, det vara bara da det existerade
saddana storslagna figurer, som de vilka hjéltesdngen besjunger), det fullbordade
och avslutade av allt det som hidnde i dessa forgangna tider. Mellan hjaltens tid
och den tid d& sangen framfors ligger en absolut episk distans. Detta dr mycket
viktigt att ha klart for sig for att man skall forstd hjaltesangens mening och inne-
hall.

Som bekant dr det hjdltarnas bragder och drabbningar som besjungs i sdngerna,
strider ddr hjdltarna Gverhéljs av dra och sar; hdmnd for lidna ofGrriatter som
tillfogats stammen, néarastdende eller ndgons heder; hjélten gor genom sin dod sitt
namn ododligt. Ara hos framtida generationer &dr hjélteetikens centrala virde.
”Varje dodlig / kan undga slutet! / m& den som kan / i livet fortjana / evig &dra! /
Ty for krigaren / &r den bésta 16nen / ett viardigt minne!” (Beowulf, 1386);
I handgeméng / ma krigaren g& / for att dra evig vinna /utan att akta pa livet!”
(Beowulf, 1534).° ,

Liknande citat kan ldggas fram hur méanga som helst. Den fasta foreningen
mellan de tvd begreppen dra” och ’dod” fortjanar sdrskild uppmaérksambhet.
Ddden figurerar inte i germanernas hjéltepoesi som nagot melankoliskt memento
mori, som en paminnelse om vérldens forgdnglighet, om Overgangskaraktdren i
allt jordiskt — i forening med aran upptrader déden som det 6gonblick d& hjélten
trdder in i drans vérld, ty endast med sin d6d uppnar han fullbordandet och endast
aran aterstar efter hans levnads slut.

I skaldediktningen som #ven besjunger hjdltekrigaretikens centrala kategorier,
behandlas ofta motivet hjaltens dod. Den store krigaren, konungen eller hov-

°® Helgaqvida Hundingsbana in fyrri, 1: Ar var alda, bat er arar gullo, / hnigo heilog votn af
Himinfiollom; / pa hafi Helga, inn hugomstora, / Borghildr borit i Bralundi”.

¢ Sigurdarqvida in scamma, 1: ”Ar var, patz Sigurdr sotti Giaca, / Volsungr ungi ...”

" Oddranargratr, 1: ”Heyrda ec segia i spgom fornom ...”.

® Beowulf, 1386—89: »Ure deghwylc sceal ende gebidan / worolde lifes; wyrce, s& pe mote, /
domes der d€ape; paet bid driht-guman / unlifgendum aefter sélest”.

° Ibid., 1534—36: ”Swa sceal man don, / ponne he aet giide gegan penced / longsumne lof;
na ymb his Iif cearad”.
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dingen stupar i strid och valkyrjorna for hans kropp till Valhall; Odin samlar dar
sina kdmpar, de som med &ra fallit pa slagfédltet. Hjélten forebrar valkyrjorna:
varfor har de berdvat honom livet just i det 6gonblick da han stod i begrepp att
vinna en stor seger, — och far till svar: tiden for ett handgeming mellan gudarna
och vidundren narmar sig och Odin behdver kdmpar som tillsammans med honom
kan ga ut i strid med “Fenrisulven™.?* Doden ar saledes inte endast ett villkor
for att befasta hjdltens dra infor framtida generationer, utan dven ett villkor for
hans forvandling fran en jordisk krigare till en krigare i tjanst hos asagudarnas
framste, en deltagare i en varldskonflikt.

Men skaldepoesin star for sig sjalv trots all tematisk likhet med hjdltesangen.
Utan att beréra dess specifika form, bor noteras, att den episka distansen &r
bruten pa ett bestdamt sdtt i skaldediktningen: om hjdltesingen vinder sig till
forna tider sa ar skaldesingen vanligen helt aktuell, — i den besjunger man den
levande konungen, nagon annan verklig person eller négon just stupad krigare.
Skaldesangen #r ett historiskt vittnesbord, som historikern som regel kan tilltro:
skalden hittar inte pa nagot, 1 ytterst forfinad form broderar han kring de helt
konkreta “’senaste nyheterna’. Dessa bragder jamfors med myten, med hjalte-
sangen, projiceras pa forntiden, men &r i sig sjdlva aktuella.

I forskningslitteraturen, i 6versikter om den germanska medeltidspoesin, under-
stryks ofta heroismen hos de protagonister som figurerar ddr. Detta framkallar
i och for sig inga tvivel — och darfor, vagar jag ocksa pastd, ar det heller inte
s& intressant. Vasentligare tycks det mig vara att diskutera frigan om hurdan
sjalva naturen i det heroiska tedde sig i denna poesi. Den fragan forefaller mig
vara viktig och intressant och det inte endast for studiet av den germanska medel-
tidspoesin utan dven pa ett mer omfattande teoretiskt plan.

Det forsta grundlaggande faktum, som bor understrykas, &dr: hjéltesingen,
hjéltesagan #r ingen ”litteratur” i modern mening, ty man trodde verkligen
pa hjéltesangens innehall, ja hdr framstédlldes sanningen. I ”’Sagan om Didrik”
skriven i mitten av 1200-talet, berattas om att méanniskorna i Westphalen vid den
tiden kédnde till var Hagen hade stupat och var det torn fanns dar Gunther hade
dott av ormsting; dér finns en tridgard som fortfarande kallas ’Nibelungarnas
trddgard”, osv. Medan det burgundiska kungadomet upplevde en verklig katastrof
vid Rhen, s& lokaliserar ’Sangen om Nibelungarna™ hindelsen till Ungern —
men medeltidens westphaler fortsatte att tro, att dessa hindelser hade utspelats i
deras hemland.*

Ofta dras den slutsatsen, d& man konstaterar detta faktum, att germanerna sag
sina dikter och sanger som historiska vittnesbord och realistiska skildringar. Det
kan tyckas att s& ocksé ar fallet, ty i sdngerna kan man, visserligen med svarighet,

* Hakonarmal, 12, 20; Eiriksmal, 6.
* 0. Hofler, ”Deutsche Heldensage’”, Zur germanisch-deutschen Heldensage, hg. von K.
Hauck (Wege der Forschung, Bd. XIV), Darmstadt, 1965, S. 58 f.
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men anda, férnimma minnet av forna héndelser, som intrdffade under den stora
folkvandringens tid. Men sanningshalten i hjéltepoesin uttomdes inte f6r germa-
nernas del i och med att dir inprédglades vissa fakta fran langt flydda tider.
I6gonenfallande dr den omsténdigheten, att hjdltepoesin endast valde ut de histo-
riska hindelser, som hade ett samband med vissa personers mycket dramatiska
oden: saddana hindelser som den ostgotiska konungen Ermanariks sjidlvmord (&r
375), de burgundiska kungarnas dod (ar 437) eller hunnerhdvdingen Attilas dod
(ar 453). Det var inte vindpunkterna i stammarnas och folkens historia, utan det
fantasieggande i deras hovdingars ddesdigra konflikter, som tilldrog sig uppmark-
samheten! Sanna historiska fakta handskades man mycket godtyckligt med. Den
gotiske konungen Teoderik, som erdvrade Italien och var obesegrad som hir-
forare, forvandlades i legenden till den landsflyktige Didrik av Bern, berdvad
fadernesland och kungaddéme, férande en vegeterande tillvaro vid hunner-
konungens hov!

Ar det inte i detta sammanhang dven betecknande, att det i hjdlteeposet inte
forekommer nagra vdrderingar ur nationell” eller ’stam”-synvinkel p& de han-
delser som dar utspelas? Det dr det verkligen! Den anglosaxiske forfattaren till
»Beowulf” besjunger gauters och daners bragder, talar om friserna, de kontinen-
tala anglerna, frankerna och andra folk men “glommer” Britannias egna in-
vanare! I islinningarnas hjiltesinger dr hjiltarna burgunder, goter och hunner
men inte vistskandinavier. Det vore naturligtvis oriktigt att forklara detta drag i
poesin med att “stamsjdlvmedvetandet” var outvecklat. Man kunde utmérkt val
skilja mellan vara” och “fraimmande”. Det rdcker att paAminna om den mycket
danska andan i Saxo Grammaticus’ berittelser, eller om lovprisandet av isldn-
ningarna i de norska kungasagorna, forfattade och nedtecknade pa Island.
”Nibelungssangernas” forfattare, som formodligen var oOsterrikare, besjunger
burgunder och hunner men glommer inte att kalla sina grannar, bajrarna, for
7stratrovare’” och ’plundrare”. Borde man inte knyta samman detta drag i ger-
manernas hjdltepoesi med den episka distans, som skiljde den varld, som besjunges
i sdngerna, fran ahorarna, och forst och framst med tendensen att demonstrera
allmdnménskliga konflikter oavsett stam, plats och tid? I alla héndelser talar
denna omstédndighet uppenbarligen mot att man behandlar de germanska hjélte-
sangerna som om de vore historiska.

Forskarna soker sedan ldnge envist efter historiska prototyper inte endast for
de burgundiska kungarna utan ocksa for Sigfrid, Brynhilde och andra legenda-
riska gestalter i hjéltepoesin, och man forsoker avsloja de verkliga handelser som
legat till grund for sangerna om striderna mellan hunner och goter. Man borde
nog anda ta hénsyn till det maximalt hypotetiska och otillforlitliga i alla dessa
“historiska rekonstruktioner”. Ar det inte betecknande, att dven i de fall da det
kan tyckas foreligga en “faktisk grund” for forskarnas tillfredsstdllelse, s& kan
vid ndrmare efterforskning dunkla fragment av hagkomster om vad som en gang
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forsiggatt inte fogas samman i den historiska skildringens vav.

Ifall man betraktar hjdltesdngerna som historiska kvarlevor s& skulle man
tvingas erkidnna, att germanerna har ganska daligt minne; den verkliga historiens
fakta har de blandat samman och forvrangt till den grad, att det d4r omojligt att
na fram till dem utan hjdlp av andra kéllor. Men denna bild foréndras visentligt
da vi véander oss till sagorna. Aven har framtrider historien i starkt omarbetad
form, men graden av forvrangning dr en helt annan. Den viktigaste skillnaden
mellan sagorna och hjaltesangerna — i den betydelsen — ligger i att sagofor-
fattarna, framst da i konungasagorna, stéllde sig sjdlva uppgiften att aterge héan-
delsernas verkliga forlopp, en sanningsenlig berdttelse. Harifran kommer dven
deras intresse for vittnen pa vilka man kunde lita och stodja sig darfor att de var
personer som fortjanade att bli trodda. Ar det ej betecknande, att Snorre da han
sarskilt behandlar fragan om kéllorna till Norges historia i prologen till ”Heims-
kringla” talar om skaldernas dikter, tidigare historikers arbeten och genealogier
samt om “’kloka” méns berdttelser, men inte med ett ord namner hjéltesdngerna?
Sjélva s&ngerna var honom bekanta, men det dr tveksamt om han betraktade dem
som historiska vittnesbdrd — i varje fall anvinder han dem i ’Den yngre Eddan™
i helt andra syften.

Om hjéltepoesin salunda utgjorde en av de olika formerna for historiskt minne,
sa var den i hogsta grad sdregen. Bland dess kéllor upptar traditionen, sagorna
och myterna en framtridande plats.’* Hjdltesdngernas &horare intresserade sig
inte endast for berdttelser om héndelser fran linge sedan flydda tider utan ocksa
for nagot annat.

Jag antar, att det inte bara dr fraga om en “privatisering” eller en “’personali-
sering” av historien varvid folken ersétts av sina hiarskare medan de senares stats-
intressen framtréder i form av privata intressen, sympatier och fiendskap, trohet
och forrdaderi (som Jan de Vries skriver, att i hjaltediktningen har “’den politiska
historien forenklats till familjekronika’).”® Troligen ligger orsaken djupare dn si.
Hjaltedikten stéller sig knappast mélsdttningen att framstilla historiska hindelser,
inte ens i de fall, d& man i dikterna hor genljud av dessa hindelser. Personerna i
hjiltesdngerna dr ensamma, de bildar inga grupper eller kollektiv och inte ens
deras tillgivenhet bestdimmer helt deras handlingar.'

** En hel rad moderna forskare (O. Hofler, Jan de Vries, F. R. Schroder, K. Hauck, G.
Dumézil m.fl.) insisterar pa att hjiltepoesin har ett mytologiskt ursprung. Till skillnad fran
den gamla mytologiska skolan, vars representanter i hjiltarna sdg en personifikation av hogre
krafter eller naturkrafter, si forutsitter ’neomytologin® att det Ar ndgra slags arketypiska
monster och situationer som inverkar pa hjaliesingernas utformning.

' Jan de Vries, Altnordische Literaturgeschichte, I, Berlin, 1964 (2. Aufl.), S. 66.

** Uttalandet krdver en reservation. Ty, i den man som det kristna inflytandet paverkar hjilte-
poesin sd fordndras dess karaktir. Liksom andra gestalter i den tidiga medeltidens episka
poesi utfér Beowulf sina bragder ensam, men hans avsikt ar hérvid allas bista: han dodar
Grendel och dennes moder for att befria danskarna fran den forfarligaste nod; han slass med
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Hjiltepoesin fingslades inte av historiens segrar och triumfer utan av miss-
lyckanden, nederlag och historiska personers undergang, liksom isolerade fran
kollektiven och granskade en mot en med sitt 6de. Hermann Schneider ldagger
fram Jacob Grimms formulering (med vilken han uppenbarligen inte instaimmer):
»man skall inte soka det historiska i Nibelungensangerna utan nibelungarna i
historien”.** Jag formodar att Grimm kom nédrmare sanningen #n Schneider;
romantikerna kinde i allminhet det sdregna i hjaltepoesin klarare och tydligare én
en senare tids positivister. Men vari bestar i sjdlva verket detta “Nibelungisches™?

Det komplicerade och t.o.m. motsédgelsefulla i den germanska hjéltediktningens
behandling av historiska hidndelser och de heroiska varden som uppenbaras i
dessa, hinger enligt min mening samman med att olika lager av verkligheten,
som den tolkades i det forntida poetiska medvetandet, i hjiltediktningen har
pressats samman, smélts ihop till en enhet. "Den &ldre Eddan” utgor det sista
stadiet i hjaltediktningens utomordentligt langvariga, manga sekel gamla tillvaro.
Diarfor uppstar fragan om att den har manga skikt, om att i dess sdnger méste
inpriglas spar av forskjutningar i de germanska folkens virldsuppfattning under
en epok, vilkens borjan man maste hdnfora till &rhundradena fore den stora folk-
vandringen, och vilkens slut inf6ll under hogmedeltiden. Min uppsats stéller sig
uppgiften att forsdka angripa detta problem rorande “medvetandets arkeologi”.
Jag skulle nirmare vilja granska fragan om mojligheten att dela upp dessa skikt
for att, om det lyckas, komma fram till det mest arkaiska skiktet, det som s& att
sdga “ligger fore sdngen”. Det &dr naturligt att jag inte beror fragorna om sénger-
nas stil, tema, struktur och sprak. Uppsatsens ambition dr att forséka klargora
det specifika i det forntida medvetandet, vilket omtolkades i den germanska hjalte-
poesin.

Lat oss granska ett par hjaltesanger. Vi dréjer da forst och framst vid eddacykeln
om Atle, Gunnar, Hégne och Gudrun.

Som bekant finns det tva sénger i vilka berédttas om hur Gunnar och Hogne
forradiskt inbjuds att gésta hunnerhdvdingen Atle, som i sjdlva verket har for
avsikt att komma Over deras guldskatt och att morda broderna. De tva sdngerna
ar "Kvédet om Atle” (Atlakvida) och ”Den gronldndska Atle-sangen’ (Atlamal).
Den forstndmnda anses vara en av de dldsta hjdltesangerna i ”Den &ldre Eddan”,

draken aterigen i syfte att avvirja den fara som hotar hans folk. Hans bragder dr dndamals-
enliga hur fantasifulla de dn ter sig. Men detta anglosaxiska epos har en klar prigel av kristen
paverkan, det 6de som figurerar har har stora likheter med den gudomliga forsynen, Grendel
sjalv visar sig vara Kains avkomling och star djavulen nara. I hjilten Beowulf finner forskarna
drag av den ideale rex justus, som motsvarar denna tidsperiods sociala teorier. Den sangare
som namns i poemet berattar i gastabudssalen om hur gud skapade vérlden.

** H. Schneider, Germanische Heldensage, I. Bd, I. Buch, Berlin und Leipzig, 1928, S. 14
(). Grimms charakteristische Formulierung: man sollte nichts Geschichtliches im NL, sondern
Nibelungisches in der Geschichte suchen”).
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medan den andra vanligen hanfors till de senare sangerna. Den gronldndska Atle-
sangen #r till omfanget mer dn dubbelt sa lang som den forsta (105 strofer mot
43). Samma innehall framldggs i den senare mycket mer utforligt, den ar fylld av
nya detaljer, hir tas dven med hjdltarnas egna tal, hdr framtrider nya personer
och scener, handlingens tempo har bromsats in. A. Heusler antog, att jamforelsen
mellan “Kvadet om Atle” och ”Den gronldndska Atle-sangen’ demonstrerar
hjaltesangens utveckling till epopé genom **utsvéllning”.

En del forskare papekar olikheterna i behandlingen av hjéltarna i de bada
sangerna: om det ar typgestalter som trader fram infor oss i den dldre av de tva
sangerna, s& ges dessa gestalter en mer komplicerad karaktdr i den senare sangen.
Aven den sociala miljon forandras: den obestamt, legendpriglade bakgrunden
mot vilken handlingen i "Kvadet om Atle” utvecklas trdngs undan av “bonde-
miljon” i ”Den gronldandska Atle-sangen”, har haller dkta makarna langa dialoger
och hér finns inga paminnelser om de ordkneliga rikedomar som Atle en gang
tidigare erbjod Gunnar och vilka Gunnar dven sjalv dgde. Den alltigenom upp-
hojda tonen i den forsta sdngen star i kontrast mot den 0msom upphd6jda, Gmsom
laga tonen i den andra sangen (hdr avses den mer i detalj utarbetade och pa
den komiska effekten berdknande episoden med kocken Hjalle i Atle-sangen).
Forskarna har antagit, att medan den forsta sangen tillkom vid den norske
konungen Harald Harfagers hov, foljaktligen i slutet av 800-talet eller borjan av
900-talet, under vikingatadgens hdjdpunkt, sa tillkom den senare sangen troligen i
den ’bondearistokratiska” miljon under 1000—1200-talen d4& man tdnkte mer
trangsynt-realistiskt och “’jordnédra’ @n i vikingasamhillet med dess vidare perspek-
tiv.1¢

Det finns ingen anledning att goéra en frontaljamforelse mellan de bada
sdngerna. Jag skulle vilja begransa mig till en analys av ett par nyckelepisoder.
I forsta hand vid motivet for Gunnars och Hognes beslut att resa och gista Atle.
Enligt *Atlekvadet” skickar hunnerhdvdingen ett sindebud till Gunnar, en listig
man”’, som skall lura Gjukarna att komma till hans rike. Sindebudet lovar dem
alla mdojliga rikedomar, men Gunnar fragar sin broder Hogne om det verkligen
existerar nagra skatter vilka de bada inte sjilva dger i overflod. Hogne uttalar
for sin del den misstanken, att Atle ar illistig: varfor har Atles hustru Gudrun,
Gunnars och Hognes syster, sint dem en ring med ett inflitat varghar? > Vargar
oss vanta / pd den vég vi rida”,'” dvs.: “oss vdntar forrdderi”’. Gunnars stam-
frander och stridsmén rader honom ocksi att inte anta inbjudan. Och da Gunnar
under ett gidstabud i stor upphetsning och i hogdragen hetsighet “talade si som
det anstar en konung” (sem konungr scyldi): For nivlungars arv / skall ulven

¢ Jan de Vries, Op.cit., II, Berlin, 1967 (2. Aufl), S. 152f.; K. v. See, Germanische Helden-
sage. Stoff, Probleme, Methoden, Frankfurt (M), 1971, S. 134 ff.; Einar O. Sveinsson, Islenzkar
bokmenntir { forndld, I, Reykjavik, 1962, s. 406 ff., 499 ff.

7 Akv., 8: 7ylfscr er vegr occarr”.
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rada, / de gamla graben, / om Gunnar forloras. / Brunpilsade bjornar / skola bita
med huggtand, / géra gamman at hundflock / om Gunnar ej kommer)”.*® Gunnar
svir att han skall fara — annars mé han vara férbannad!

De hemmavarande foljer broderna pa vag under grat och klagan men kan ej
besluta sig for att soka overtala dem att avstd och “Hognes unge arvtagare”
onskar fadern och farbrodern lycka till samt ber dem uppfora sig klokt och for-
nuftigt. Men sa fort broderna anldnder till Atles rike far de av Gudrun, som
kommer dem till motes, veta att de dr forradda; hon bonfaller dem att rddda sina
liv. Gunnar svarar emellertid, att nu dr det for sent att soka efter hirden som
blivit kvar bortom “Rhens vackra kullar”. Gunnar blev strax gripen och fjattrad
och dven Hogne blev efter att ha gjort hardnackat motstand och efter att ha fallt
flera fiender dven han tillfangatagen av de sluga hunnerna.

Fortsittningen ar valbekant: som svar pa Atles krav att guldet skall 6verlamnas
och for att de pa sé sétt skall rddda sina liv, stdller Gunnar motkrav om Hognes
dod, men da man bér fram broderns blodiga hjarta meddelar Gunnar Atle att
denne aldrig kommer att fa se Nivlungarnas skatt och dor dérefter sjalv i orm-
gropen. Gudrun hdmnas pa sin man for sina broders dod . .. Sa framstills legen-
den om det burgundiska kungadomets fall i ”Atlekvidet”.

Lat oss da se litet narmare pa den version som “Den gronldndska Atle-sangen”
ger. Hunnerhovdingens budbérare anldnder till Gjukungarna med inbjudan till
gastning hos Atle. Budbdrarna har hir inte med sig Gudruns ring utan istéllet
ett med runor ristat budskap i vilket hon ville varna bréderna. Vinge, Atles sdnde-
bud, blandade emellertid ihop runorna innan han 6verldimnade dem till Gunnar.
Hunnerna bjuder Gunnar att gista Atle och Gunnar fragar Hogne om radd men
denne svarar att Gunnar sjdlv far avgora saken. P& sa sétt dr hér aldrig ens tal
om kungens 6gonblickliga och spontana beslut — fragan forblir till en borjan
oppen. Hognes hustru, Kostbera, fann nagot misstinkt med runorna och efter en
natt fylld av onda drommar, varnar hon sin make. D& hon berédttar om de onda
dréommarna, som forutspar dod och undergéng, invander Hogne foraktfullt och
bekymmerslGst, att inget ont kan vénta dem hos Atle och han tolkar hennes
drommar helt fel. P4 samma sdtt underskattar Gunnar sin hustrus profetiska
drommar, men sdger anda till sist: ”For sent dr sadant sdga, / beslutat det nu
blivit / forebudet jag ej fly kan, / d& att fara nu 4r A&mnat; / mena tyckes mycket, /
att vi mande f& kort 1iv’.** Anda forséker de som tar avsked av Gunnar och Hogne
att overtala broderna, men Atles sindebud svér att det inte ligger nagot bedrégeri
bakom inbjudan. Gunnar och Hégne tar avsked av de sina och har dven lamnat

s Ibid., 11: ”Ulfr mun rada arfi Niflunga, / gamlir granverdir, ef Gunnars missir, / birnir
blacfiallir bita preftonnom, / gamna greyst6di, ef Gunnarr né komrad”.

¥ Am,, 29: ”Seinat er at segia, sva er nu radit; / fordomca for p6, allz b6 er fara aetlad; /
mart er migc gliclict, at munim scammaeir”,
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storre delen av sina hirdmidn hemma. ”D4& beskdrdes dem deras skickelse ..
Broderna avseglar till hunnernas land (i den tidigare versionen rider de genom
Morkvidskogen) och i ilska ror de sa héftigt att kolen ramnar, arband slits sonder
och artullar brister; da de sedan ldagger till sa fortojer de inte ens skeppet.?* Detta
symboliserar deras beslutsamhet att inte retirera utan foga sig i sitt 6de i hun-
nernas land. DA burgunderna ndrmade sig Atles gard, avslojar Vinge listen och
rader dem att fly, men Gunnar och Hogne driaper forrddaren utan att lata sig
skrimmas av det som vantar dem. Efter att ha utbytt fientliga tal med Atles
krigare kommer man i strid med dem, en strid som varar hela den morgonen,
hela dagen, kvillen och natten, men till slut blir bréderna tillfangatagna och
tillintetgjorda. Allt detta beskrivs ojamforligt mycket mer detaljerat har dn i
” Atlekvadet™.

Det ar inte svart att i den mer utforliga senare versionen oftare méarka anspel-
ningar pa det 0de som vidntar dem #n i den fOrsta versionen: Gunnars hustru
Glaumvor visar pa 6det; Gunnar talar sjalv om det; dven diktens forfattare vet
hur 6det kommer att besiuta; Gudrun talar om det da hon méter broderna pa
maken Atles gard; ocksa Atle sjalv minner om &det efter det att gdsterna redan
mott doden. I ett fall kallas t.o.m. burgundernas 6de for roc ragna (Am. 22): ett
uttryck som anvénds i gudasangerna for att skildra vérldens undergang och
asarnas tragiska ode. Gjukarnas heroiska dod jamstalls har med gudarnas dod.

Det kan tyckas att Gunnars accepterande att gidsta Atle i det tidigare “Atle-
kvéadet” dven motiveras av den heroiska instdllningen att acceptera det oundvik-
liga som oOdet har i beredskap. Men sa ar inte fallet. Hjédlten litar endast till sig
sjalv och handlar endast med utgdngspunkt fran sina egna bevekelsegrunder (hur
bestdmda de &n vore av hans etik), — hjélten erkdnner ingen hogre instans, vare
sig gud eller 6det. Han hivdar sitt eget jag mot allt annat. Sddan #r instédllningen i
” Atle-kvadet”. Man soker Overtala Gunnar att inte resa till hunnernas land, dven
Hogne tvekar. Dessutom kan det tyckas, att &ven Gunnar sjalv till en borjan inte
ser nadgon anledning att fara till Atle: de rikedomar Atle stéller i utsikt har Gjukes
son i overflod sjdlv och han rdknar ocksa utforligt upp dem. Och plotsligt, efter
det Hogne uttalat sina farhagor och efter det att vinner och frander inte vill ge
nagra bestdimda rdd — s& svir Gunnar att han skall resa! Vad foregar direkt
dessa ord fran hans sida? Jo, endast Gunnars befallning till Fjorner, uppenbar-
ligen hans hirdman eller tjdnare, att fylla de gyllene skalarna och lata dem ga
runt!

Varken medvetandet om det oundvikliga i det som forsiggér, eller forstaelse

* Ibid., 36: b4 hygg ec scop scipto™.
2t Har minns vi hur Hagen i ”Nibelungensangerna” efter att ha fort burgundernas hir over
Donau slar sonder den bat med vilken han fort Gver sina stridskamrater.
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for det andamalsenliga (statliga eller militira)® med resan (om politiska eller andra
objektiva, sociala motiv for hjaltens uppforande sdger singerna ingenting alls; ty
historien #r begrinsad till enskilda personers vilja och handling) driver Gunnar.
Han forkastar beslutsamt den enda méjliga och i sngen tydligt uttalade anled-
ningen till resan — némligen att bli annu rikare, dvs. han forkastar helt den
rationella meningen med att anta Atles inbjudan. Han kan inte undgé att sjalv
se fillan, och till yttermera visso papekar alla andra den klart tydliga faran i att
resa, — Gunnar fattar ett spontant beslut, ’som anstar en hérskare”. Upprymd
av det urdruckna mjodet demonstrerar han i en valdsam hogstdmd upphetsning
(af modi storom)* sitt forakt for den otvivelaktiga faran. Gunnar accepterar inte
det oundvikliga 6det — han snarare utmanar och provocerar det egenméktigt!
Det fornuftsmissigt omotiverade impulsiva beslutet, som nonchalerar dodsfaran,
végran att visa besinning och 6nskan att hdvda sin egen vilja, eller mer exakt —
det extatiska, med ingenting riknande sjdlvsvaldet — det 4r vad vi hér bevittnar.
Typiskt dr, att Gunnar ldmnar kvar sina hirdman hemma och att han inte ens
kldr sig 1 brynja (vilket hans syster som méter honom beklagar). Allt detta star i
bjdrt kontrast till Atles forsiktighet, ty Atle 1at stilla ut vakter i héindelse av att
burgunderna skulle anfalla.

Gunnars handlingssitt dr ”ofornuftigt” — men s& betraktas han inte i ~Atle-
kvédet” utan forst i den senare Den gronldndska Atle-sangen” (Am. 30). I ”Atle-
kvidet” upptrider Gunnar helt i dverensstimmelse med sin kungliga vdrdighet.
»Forfattaren”, som vet att doden vintar de bada bréderna, fordémer inte deras
beslut och anser det inte oférnuftigt; inte ens Gunnar nérstdende personer vagar
forsoka overtala honom: alla ser och forstar hjiltens sjdlsliga resning (hugr). De
forstér i sitt inre hans sjdlvradighet.

Men sa dr det inte alls i "Den gronldndska Atle-sangen”, ddr alla — kvinnor
och min — pa alla sdtt soker overtyga broderna att inte fara; dven da beslutet
ar fattat och broderna ger sig av forsoker de som tar avsked av dem att formi
dem att vinda om. Hjiltens beslut 4r inte ldngre ovillkorligt godtagbart for med-
lemmarna av hans kollektiv — genom att besluta som han gor har han liksom
stillt sig upp mot de Ovriga, “deras vdgar skiljdes” (Am. 36). Virdet i hjiltens
beslut ir redan oklart, det kan diskuteras och t.o.m. fordomas. Andan i de bada
sangerna &r saledes mycket olik.*

2 W. Mohr, ’Geschichtserlebnis im altgermanischen Heldenliede”, Zur germanisch-deutschen
Heldensage, S. 91—95. Ifr C. L. Goitzmann, Das alte Atli-lied. Untersuchung der Gestaltungs-
prinzipien seiner Handlungsstruktur, Diss., Heidelberg, 1973.

28 Akv., 9 (mycket upprord). A. Wolf (’Zu Gestaltung und Funktion der Rede in germa-
nischer Heldendichtung”, Literaturwissenschaftliches Jahrbuch, N.F., 3, 1962, S. 7) foreslar
att modr hiar betyder nagon slags Overpersonlig kraft som beharskade Gunnar och som drev
honom att fatta detta beslut.

24 1 "Den yngre Eddan” forklaras inte alls Gunnars resa till Atle: ”Kung Atle bjod till sig
Gunnar och Hogne, och de kom pd hembudet” (Eddan, Snorre Sturlusons bok om det forn-
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Men 14t oss ga vidare. Efter att ha hamnat i hinderna pa Atle och efter att ha
hort Atles forslag om mojligheten att kopa sig fri genom att overldmna nivlungar-
nas skatter stiller Gunnar som krav enligt Atle-kvadet sin broders dod: Hognes
hjirta / i min hand skall ligga / blodigt, skuret / ur brostet pa hjilten, / med
skarpslipat kortsvdrd, / p4 konungasonen”.> Forst bar man fram Hjalles hjarta,
men Gunnar avslojar med en gang detta bedrageri: “olikt hjartat / av den djdrve
Hogne, / da det mycket bavar, / ddar pa brickan det ligger”.?¢ Och da skdr man
hjartat ur brostet pa den oférviagne Hogne. Gunnar motiverar nu sitt krav med
antagandet att sa lange brodern var i livet hyste han vissa tvivel — men nu ar det
han ensam som vet var vid Rhen guldet finns gomt och dédr, menar Gunnar, skall
skatten ocksa forbli: ’Atle, s& fjarran / fran intet du blir, / som bliva du skall /
fran skatterna vara. / Jag dar den ende, / som gomstéllet vet / for all nivlunga-
skatten; / nu lever ej Hogne!”*’

Men har foreligger en klar motsdgelse: varifran far Gunnar idén, att Hogne
skulle kunna forrada stallet ddr skatten ligger? Ty, sa fort han far syn pa Hognes
hjarta dar det ligger pa bordet sdger han: ”Hair har jag hjartat / av Hogne den
tappre / hjartat olikt / av Hjalle den fege: / det bavar knappt / dar pa bordet det
ligger / men béavade mindre / da i brostet det satt!””?® Gunnar hade ingen som
helst anledning tro, att Hogne i ett forsok att radda sitt liv, skulle forrada skatten
och Overldmna den till Atle. Nar man skar upp brostet och drog ut hjdrtat
skrattade Hogne utan att kdnna fruktan! Gunnars motiv ar till ytterlighet svagt
och underligt.

Detta forstod uppenbarligen redan >’Atle-sdngens” forfattare genom att avsta
fran en dylik motivering. I initiativtagarens roll till domen mot Hogne placeras
hiar hunnerhdvdingen sjdlv: det &r han som utdelar befallningen att man skall
skdra hjdrtat ur brostet pad den levande Hogne och att man skall storta ned
Gunnar i ormgropen. Diarefter foljer scenen med den fege Hjalle och den modige
Hogne, som ber att slaven skall sldppas fri och forklarar: ’Jag mindre har emot /

tida Nordens gudar ... i fullstindig svensk o6versittning av Ake Ohlmark, Uddevalla, 1964,
s. 127). I ’Volsungasagan” foreslas foljande forklaring (forfattaren kinner ett klart behov
av en motivering!): ”Nu var baedi at Gunnarr var mjok drukkinn, en bodit mikit riki, matti
ok eigi vid skopum vinna, heitr nt ferdinni ok segir Hogna ...” (The Saga of the Volsungs
(35), ed. and trans., with Introduction, Notes and Appendices by R. G. Finch, London and
Edinburgh, 1965, p. 66). Om man bortser frin de betydelselosa hinvisningarna till odet,
reducerar forklaringen har klart hela den heroiska situationen i ”’Den gronlandska Atle-
sangen”’!

* Akv., 21: “Hiarta scal mér Hogna i hendi liggia, / bloduct, 6r bridsti scorid baldrida, /
saxi slidrbeito, syni piddans”.

¢ Ibid., 23: ”6lict hiarta Hogna ins froecna, / er migc bifaz, er 4 biodi liggr”.

*7 Ibid., 26: Sva scaltu, Atli, augom fiarri, / sem munt meniom minom verda; / er und einom
mér oll um félgin / hodd Niflunga: lifira nt Hogni”.

8 Ibid., 25: ”Hér hefi ec hiarta Hogna ins froecna, / olict hiarta Hialla ins blaudda, / er litt
bifaz, er 4 biodi liggr, / bifdiz svagi mioc, pa er i briosti 1a”.
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att denna medfart réna.”® Efter att tappert ha utstatt tortyren dér Hogne och
med fjdttrade lemmar méter Gunnar sjdlv sin dod i ormgropen dér han spelar
harpa med fotterna innan han slutligen dor. Néagra krav pa att brodern skall
dodas har han ej framfort till Atle och denne gir for Gvrigt aldrig i diskussion
med Gunnar, han démer utan tvekan bada till déden for att framkalla fortvivlan
och sorg hos deras syster Gudrun. Salunda forandrades motiveringen for Hognes
dod,® men sittet han dor pa (liksom dven Gunnars dod) har blivit oféréndrat
dven i den andra sangen.

Det 4r ej svart att se, att det viktigaste dr Hognes plagsamma dod samt det mod
han visar under tortyren (dessutom, dven om Gunnar skulle ha tvivlat angdende
Hognes formaga att halla tyst, varfor krdvde han att brodern skulle d6 en sa
grym dod?!).

Efter morden pd Gunnar och Hogne bjuder Gudrun Atle att 4ta — men kottet
ar av hennes soner med Atle, dripta av Gudrun. Atle dor darefter sjilv dript av
Gudruns hand; hunnerkonungens gérd slukas av eld tillsammans med sina in-
vanare och den elden har Gudrun anlagt. I "Den gronldandska Atle-sangen” be-
rittas allt detta mer detaljerat och omstandligt, med nigra smirre dndringar; men
jag lockas av en annan fraga: vad motiverar Gudruns dom O6ver sina egna barn?
Ibland s6ker man ge den forklaringen, att Gudruns soner i dktenskapet med Atle
ddrmed tillhor hans dtt medan de av Atle mordade broderna dr medlemmar av
hennes #tt, darfor utstriacker hon sin hdamnd att omfatta dven de egna barnen.
Detta méaste #nda betraktas som en konstruerad forklaring. Det dr dock fraga
om hennes soner, och det grymma och vilda i hennes handling ar helt uppenbart.

Jag anser, att samtliga de episoder i Atle-kvéidet” som vi granskat ovan —
bade Gunnars beslut att fara och gésta Atle, vilket strider mot allt fornuft liksom
alla forutsidgelser om Gunnars dod, hans krav pa att brodern skall driapas genom
att man skir hjirtat ur hans brost, men dven Gudruns beslut att offra sina soner,
sonernas kott, vilket hon bjuder den omisstinksamme fadern att dta av, hennes
efterféljande mord pa Atle sjalv och utplanandet av garden — alla dessa scener
har nagonting gemensamt. Det gir inte att ge dem en rationell orsaksférklaring
och uppenbarligen behdvs heller ingen sddan. Alla dessa handlingar kan heller
inte forklaras genom inblandning av en s& irrationell faktor som odet. Gunnar
beslutar att gora resan till Atle utan att pd nagot sidtt kdnna sig tvingad hartill;

#® Am., 64: Fyrir qved ec mér minna at fremia leic penna ...”.

% »Nen yngre Eddans” och 7’Volsungasagans™ forfattare f6ljer den version som ’Atle-kvidet”
ger och uppenbarligen f6r att den &r lattbegripligare fér dem. I ’Nibelungensangerna” tas pa
nytt upp, fast i nagot férvanskad form, temat ur “Den gronlindska Atle-sangen”. Hagen
forutsitter Gunters déd som ett villkor for att utlamna skatten; men eftersom Hagen av
Gunters bror ar utndmnd till dennes férndmste vasall, 4r detta motiv inte helt utvecklat och
framfors motsagelsefullt, ty i motsatt fall skulle Hagen genom att krava mord pa sin konung,
férvandlas till forradare och detta ingéar klart och tydligt inte alls i forfattarens avsikter.
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det 4r han som kriaver att brodern skall torteras, ndgot som det inte finns den
minsta anledning till; Gudrun mdrdar sina barn pa samma sjalvsvéldiga sitt och
vigrar begrata deras dod. Det 6de, som hjaltar faller offer for &r inte nagon
over dem hingande predestinering, pa férhand skisserat, ndgot de inte kan und-
komma av egen kraft, det 4r ingen skickelse som e¢j gar att underkasta viljan, det
ar overhuvudtaget ingenting utifran kommande i forhallande till deras egen vilja.

Forst sedan beslut ar fattat och handlingar utférda liksom “hardnar dessa
forlopp till 6de och blir 6desbestamda. Hjdltarnas handlingar har oundvikliga
foljder, men i detta, i deras fria handlingar ligger inget Odesbestamt. Efter
brodernas dod och efter att ha himnats dem “later’” Gudrun genom att morda
sina barn och bjuda deras kott &t Atle ”6det vdaxa och mogna” (scop 1ét hon
vaxa):®* hon skidnker bort skatten medan hon forbereder mordet pad hunner-
konungen. Salunda dr det diktens hjdlte som ’foder upp” sitt 6de. Han tar
foljderna av de egna besluten och handlingarna som vinder sig emot honom i
form av hans dde. Vanligen talar man om den germanska hjédltens “accepterande
av sitt oundvikliga 6de”. Kanske vore det da lampligt att starkare understryka
inte bara det aktiva momentet i detta accepterande, utan &ven hjiltens egen
aktiva roll for att skapa den tragiska situation, som han sedan blir tvungen att
erkdnna och uppfattar som det egna odet.

Men detta betyder inte, att han skapar sitt eget 6de i fullstindig frihet. Hans
beslut dikteras av nagra slags principer. D4 Gunnar, genom att avvisa vannernas
rad och varningar om den oundvikliga fara som véntar honom i Atles hus, sdger:
ma all min rikedom férga hellre dn jag stannar! — da upptréder han, vilket jag
vill understryka &n en gang, s& som det anstar en héarskare. Hans handling tycks
ofornuftig, meningslés ur sunda fornuftets synvinkel — men det sunda for-
nuftet, det praktiska tdnkandet, finns det inget utrymme for i hjaltesdngen!
Dess plats finns i “Havamal” diar man samlat maximer om den levnadsvisdom
vilken en vanlig ménniska maste {6lja. Dér varieras pa alla sédtt teman om forsik-
tighet, fortdnksamhet, sjalvbehdrskning och méttfullhet och det finns en utforlig
uppréakning av rad som om man f6ljer dem leder till vilgang i livet och att man
undgér alla faror. Men “Havamal” &r en fullstindig motsats till hjiltesdngerna.
Den forkroppsligar vardagsfornuftet hos ménniskan, som ar tvungen att slingra
sig ur svara situationer.

Nagot saddant kan man inte ldra av hjéltesangen. Dédr kan man 6verhuvudtaget
inte ldra nagonting. Hjilten som star ansikte mot ansikte med dod och lidande
fattar ett beslut utan motiv, ett beslut som #nda #r det for honom enda mojliga.
Hjiltarnas handlingar i ”Atle-kvddet™ har ingen rationell tanke bakom sig, men
de skakar oss genom sin livsvertygelse, som gar utanfor allt fornufts grinser —

# Akv., 39 (sitt 6de 1at hon fyllas).

13 — Scandia 2/78
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de Overtygar dirfor att de kastar ljus over hjdlten och avsldjar hans innersta
vasen. Har uppticker man ett annorlunda, ett djupare existensplan, som att doma
av ”’Atle-sangen” var obegripligt redan under den tid di eddasdngerna nedteck-
nades. Vad var det for ett heroiskt “absolut forganget”, dar alla mojliga irratio-
nella, onaturliga och blodiga handlingar @gde rum? Det &r alls inte 1dtt att “grdva
sig ned” till detta “geologiska” skikt i forntidsmedvetandet och vi far darfor droja
nagot med svaret. Forst méste man behandla en del andra fragor rérande tolk-
ningen av den germanska hjdltepoesin.

Hjalten dor och det dr inget slumpens val. Endast i doden, i accepterandet av
doden, i hur hjalten uppfor sig infor doden — uttrycks fullstandigt och slutgiltigt
hjaltens innersta vasen och fullbordas hjiltens danande. Ju exempellGsare och
mer of6rliknelig hans dod 4r, ju hemskare och ovanligare dédens omstandigheter
ar, ju mer de gar utanfor ramen f6r det som &r vanligt och redan kidnt — desto
storslagnare dr hjilten sjalv och desto starkare intryck gor han i sdngen. Fadern,
som &lskar sin son, men dnda filler honom i envig (Sangen om Hildebrand”);
brodern, som kraver sin egen broders grymma dod; modern, som mordar sina
soner och ger deras kott att dtas av fadern; den dlskande kvinnan, som driver
sin #lskade i déden for att sedan ta sitt eget liv 6ver hans doda kropp (s& handlar
Brynhilde) — ingen av dem fordoms i hjaltepoesin. Alla dessa gestalter dr genom-
syrade av en ursprunglig helgjutenhet och storhet. De framkallade hos &horarna,
som girigt och rysande uppmiarksammade dessa sanger, ett mycket komplicerat
kinslokomplex dir det, vilket klart och tydligt framgér, dock ej fanns utrymme
for hat eller forakt, vilket naturligtvis borde vara en normal reaktion infér hand-
lingar liknande dem som forekommer i de islindska sagorna.

I ”Ynglingasagan” baserad pad poemet ’Ynglingatal” av skalden Tjodolf (det
4r en skaldesang, men genom att den vander sig till det avldgsna forflutna ar den
darfor niara hjaltesdngerna till sitt innehall) beréttas om den svenske konungen
Ingjald: han 14t brinna tolv konungar men till sist, d& han greps genom fiendens
overraskning och var utan chanser att radda sig, fattade han tillsammans med sin
dotter ett “beslut som blev mycket beryktat”: de berusade sitt folk och tdnde
sedan pé gistabudssalen; alla brann inne tillsammans med Ingjald. Tjodolf sdger:
“Detta 0de tycktes alla svear det basta for konungens &ttlingar, — att do av eget
beslut och att frivilligt dnda sitt drorika liv>’.?® Skalden ser inte nagot onaturligt i
konungens handling, da denne tvingade alla sina stridsmén och sin egen dotter att
folja honom i déden — tvdrtom, det &r en #drofull handling, det bésta tdnkbara
ode for en person av forndm hiarkomst! Handlingssdtt, som i det vanliga livet
ovillkorligen skulle stdllt en person utanfor samhaéllet, uppfattas i hjaltepoesin som

52 Ynglingatal, 25: ”Ok si yrdr / allri bjodu / sanngorvastr / med Svium bétti, / es hann
sjalfr sinu fjorvi / fraeknu fyrstr / of fara vildi”’. Ynglinga saga, kap. 40 (Heimskringla, I).
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stora och arorika bragder. Bade ’Ynglingasagan” och ’’Ynglingatal” utgdr en
siregen katalog Over en dynastis ledare — men intressant #r, att det dr doden
som blir det viktigaste 6gonblicket i vars och ens liv; om en del av dessa gestalter
ar ingenting bekant utom omstidndigheterna kring deras dod. Vad som mest for-
tjanar uppmaérksamhet och som maste raddas fran glomska — &ar konungens dod.*
I detta 6gonblick av fullbordan avslgjas hjdltens innersta visen, ty sa lange hjélten
lever ar han ej fullbordad och hans varde dr oklart. Uppforandet infér dodens
ansikte, ord som uttalas i dodens stund — detta dr vad som stdndigt upptar ger-
manerna da de i tanken véander sig till sina hjaltar.

Det ar vedertaget anse, och det finns visst fog harfor, att hjdltesingerna gav
exempel pd hur man borde uppfora sig samt att de inspirerade krigarna. Det ar
ként, att den normandiske sangaren Taillefer fore slaget vid Hastings framforde
”Rolandsangen”, och att dnnu tidigare, fore slaget vid Stiklastad, den norske skal-
den Tormod uppmuntrade Olaf Haraldssons krigare genom att framfora det gamla
Biarkamal.** Urvalet av dessa sanger ar lattforklarligt: har besjungs den hird-
mannens eller vasallernas trohet till sin herre som varar dnda in i déden. Bjarke
hotar till och med att himnas pa sjdlva Odin for att denne inte ingripit och hjalpt
hans hérforare Hrolf i slaget. Doende av sina sar lagger sig Bjarke vid den dode
konungens huvudgédrd och ber sin vén att lagga sig vid konungens fotter, si att
alla kan se att de ar trogna sin ed.*

Hjaltepoesin hade naturligtvis inflytande pd &hodrarna. Vi kan erinra oss, att i
”Beowulf” en av konung Hrodgars fortrogna lovprisade den bragd som Beowulf
just fullbordat, ndmligen segern Gver Grendel och i en improviserad sdng pa-
minde om en annan liknande héndelse i det forflutna — om den legendariske
Sigmunds kamp med draken (forst i senare sdnger borjade denna bragd tillskrivas
Sigmunds son Sigfrid). Déarigenom liksom forvandlades Beowulf till en andra
Sigmund, till en férnyare av dennes sagolika bragd.’® Hjilten blir delaktig av
traditionen genom att upprepa den forna bragden; hans handling betraktades mot
bakgrunden av dessa “ursprungliga” hjiltehandlingar och forstorades dirigenom
upp och antog det tidlosas matt.

Nastan en konventionell visdom i forskningslitteraturen® ar den tes enligt vilken
huvudpersonen i hjdltesingen 4r den ideale hjélten, en pliktens och hederns
ménniska, som inte star tvekande infor nagon eller nidgonting, inda fram till den

% A. Ja. Gurevitj, Istorija i Saga, Moskva, 1972, sid. 66—72, 179—180.

# Jan de Vries, Altnordische Literaturgeschichte, I, S. 66—67.

* Eddica minora, Dichtungen eddischer Art, zusammengestellt und eingeleitet von A. Heusler
und W. Ranisch, Darmstadt, 1903, S. 21 ff.

¥ Beowulf, 874 ff.

" A. Heusler, Die altgermanische Dichtung, Darmstadt, 1957 (2. Aufl), S. 164; idem., ”’Das
germanische Heldenideal”, Kleine Schriften, I, Berlin, 1969, S. 170, 174; H. Schneider, Ger-
manische Heldensage, I, S. 32.
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egna undergangen, for att forsvara och bekrifta &dttens eller sin personliga heder
och #ra. Trohet mot de heliga forpliktelserna i forhallande till stamfrander, under-
satar, hirdmén och vinner, tillfredsstéllelse av medvetandet att ha uppfyllt sin
plikt infér dem och infor sig sjalv — detta dr hjiltepoesins ledande motiv. Man
behover heller inte ga langt for att bekrafta denna tes. Sdngerna tecknar verk-
ligen dessa idealiska hjaltar. Sddana &r t.ex. Sigurd, Brynhilde, Helge och andra.
De lovprisas, deras dra ar ododlig. Vi kan erinra oss det berdmda uttalande i
»Havamal”, som inte ar alltfor ndra forknippat med grundtanken i dessa dikter,
men #ndd Aterspeglar hjaltetendenserna: allt ar forgangligt, kvar for evigt blir
endast ’den dodes ara”, egentligen ’domen” 6ver honom, ménniskornas omdome
(d6mr um daudan hvern).*

Men sangernas amnen, och ibland just de séngers i vilka hjdltebragderna lov-
prisas, var ratt ofta handlingar som langtifran var nagra monster for imitation.*
Vi kan som exempel ta tva sanger ur ”Den &ldre Eddan” vilka tillhor dess dldsta
skikt. T ”Hamdismal” berédttas om den hamnd, som Hamder och Sorle, soner till
kung Jonaker och Gjukes dotter Gudrun, tog. Deras halvsyster — Svanhild —
dotter till Gudrun och Sigurd, blev ihjdltrampad av goternas hédstar under vars
hovar hon kastades pa befallning av kung Jormunrek (hans prototyp dr den Ost-
gotiske konungen Ermanarik) beskylld for dktenskapsbrott. Broderna hogg hin-
der och fotter av den onde konungen men blev sjdlva dodade. Innan de hann
utfora sin hamnd tog de dock livet av sin broder Erp som erbjudit dem sin hjalp.
Erp “svarade / och sade sig skola / hjilpa sina frinder / som en fot den andre”,*
men broderna antog ej hans hjédlperbjudande och dédrigenom ’’sin makt med en
tredjedel /minskade de, lato unge mannen / till marken segna”.’* Som f6ljd héarav
lyckades de endast hugga lemmarna av Jormunrek men inte doda honom. Hamder
forstod detta forst da det var for sent: ’Av vore nu ock huvudet, / om Erp levde, /
var vapendjarve broder, / som pa véagen vi drapte ...”* Broderna foll hdr offer
for sitt eget of6rnuft.

Salunda ar det inte blott Jormunrek som mordar Hamders och Sorles syster,
utan dven broderna sjidlva ar medskyldiga, och deras mord pa brodern Erp kan ej
rattfardigas till skillnad fran Svanhilds straff — hon var dock skyldig till dkten-
skapsbrott.** I sangen talas om, att detta mord dgde rum tack vare inblandning

3% Havamal, 77 (domen 6ver déd man).

% K. von See, Op.cit., S. 168 ff.

4 Hamdismal, 13: ”Svaradi inn sundrmoedri, svA qvaz veita mundo / fulting froendom, sem
fotr odrom™,

* Ibid., 15: ”pverdo beir prott sinn at pridiungi, / 1éto mog ungan til moldar hniga”.

2 Tbid., 28 (27): ”Af vaeri nt haufud, ef Erpr 1ifdi, / br6dir occarr inn bodfroecni, er vid a
braut vagom, / verr inn vigfroecni ...”.

43 T ”Hamdismal” motiveras detta mord endast med att Hamder och Sorle inte férstod (’Vad
kan ena foten / den andre hjilp giva / eller handen, som héinger / vid hullet it den andra?”).
Dessutom kidnde de sig tydligen sarade av Erps ord, ty Erp gav uttryck &t misstanken att de
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fran nagra slags dvernaturliga vasen, och att Sorles och Hamders dod dr en foljd
av “nornornas dom’’. Det finns ingen annan motivering till mordet pa Erp. Men i
sangen finns dnda inget fordomande varken av Jormunrek for hans grymhet eller
mot Hamder och Sorle f6r deras brodermord. Deras egen dod i den ojaimna kam-
pen med goterna besjungs som en storslagen bragd: Vil hava vi stridit / vi sta
over goter, / som av eggarne 6dda blivit, / liksom Ornar pa kvist / Gott namn ha
vi vunnit, / d6 vi nu eller i morgon; / till kvéllen ej lever / den som kallats av
nornor”.** Emellertid anses brodermord som ett mycket svart brott. Vi minns att
i ”Voluspd” réknas brodermord in bland tecknen for vidrldens undergéang och
gudarnas dod: ”Broder skola kdmpa, / varandras banemén bliva, / systrars barn /
sin slaktskap spilla’.*

Och dndé stupar Sorle och Hamder efter mordet pa Erp i storslagen &ra! Det
amoraliska och den antisociala karaktdren i deras illgdrning, helt uppenbar for
alla, hindrar inte att de betraktas som hjédltar — ty de hamnades pa den som
krankt dem, och, vilket dr viktigast, de stupade som hjéltar. I dodsstunden plagas
de inte av tankar pé att de mordat sin egen mors son, — de beklagar det endast i
den mén som de genom denna sin oférnuftiga handling inte lyckades fullstindigt
fullborda sin hamnd (dvs. de endast stympade men dddade ej Jormunrek), och
gjorde sig sjilva sarbara. Detta dr en “opraktisk’ handling, men deras heroiska
sjalvmedvetande formorkas inte av samvetskval.

En annan sang, som tillhor de tidigaste i ”Den &dldre Eddan™ &r ’Sangen om
slaget mellan goter och hunner”. I den fornimmer man i stérre omfattning #n i
de andra eddadikterna den historiska bakgrunden: krigen mellan folken och folk-
stamforbunden. Till skillnad fran andra hjiltepoem figurerar stora massor krigare
i denna sang. Ett uppmérksamt studium av sangen leder emellertid till det anta-
gandet, att skildringen av striderna mellan folken ocksa i detta fall inte ir nagot
annat an en bakgrund mot vilken tvisten mellan bréderna utvecklas pa grund av
ett ouppdelat arv.* Angantyr har fatt hela sin fars egendom samtidigt som halv-
brodern Hljod, f6dd av en slavinna, visade sig vara missgynnad och forfordelad.
Han kommer dérfor till Angantyr med krav pa hilften av arvet — jord, min-
niskor, vapen, skatter, slavar och Ovriga rikedomar, men Angantyr erbjuder

var fega. I ”Den yngre Eddan” finner vi redan forsok att ge en rationell forklaring till det
intraffade: ”’Sa vreda var de p& sin mor som féljt dem ut med bitska ord, att de bara ville
gora vad henne varst syntes, och si dripte de Erp, ty honom #lskade hon mest”. (Eddan,
Snorre Sturlusons, s. 128).

* Hm., 30: Vel hofom vid vegit, stondom 4 val Gotna, / ofan, eggmdédom, sem ernir a
qvisti; / g68s hofom tirar fengid, pott scylim nt eda i gaer deyia, / qveld lifir madr ecci eptir
qvid norna”.

** Volosp4, 45: ”Broedr muno beriaz oc at bonom verdaz, / muno systrungar sifiom spilla .

* Annorlunda: W. Mohr, Op.cit., S. 87—90. Jfr H. Schneider, Germanische Heldensage, II. Bd
2. Abt., Berlin und Leipzig, 1934, S 114.
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honom endast en tredjedel av tillgdngarna. Angantyrs gamle radgivare, som en
gang uppfostrat fadern sdger emellertid: “Frikostigt lovar du / slavinnans av-
komma / 4t slavinnans son / av en furste kommen / denne bastard / satt pa
kullen d& konungen / delade arvet”.*” Hljod blev som det sigs i sangens prosadel
mycket uppbragt 6ver att man kallade honom en slavinnas son och en bastard;
p& samma sitt blir hans mors far, hunnerkonungen Humle, da han far reda pa
vad som hinder mellan bréderna, mycket vred for att hans dotterson kallats en
slavinnas son. Salunda #r det inte lingre friga om en arvstvist utan om en svar
foroldmpning som endast kan avtvés i blod.

Nista var samlar Hljod och Humle en stor hdr och anfaller Angantyr. I stridens
avgorande moment mots bréderna och Hljod stupar fér Angantyrs hand. Efter
hunnernas nederlag finner Angantyr broderns kropp pd slagfiltet. D& yttrade
han: “Forbannelse dver oss: / jag har dodat dig! / For alltid skall man minnas, /
ond var nornornas dom!”’* Men liksom i ’Sangen om Hamder” forklaras ingen-
ting genom denna hénvisning till nornornas dom” eller att det liksom skulle
legat en forbannelse 6ver broderna. Forskarna ser inte utan grund i dessa ord ett
senare tilligg till den ursprungliga texten. Vi ser hdr en strid som slutar med
brodermord. Varken Angantyr eller Hljod f6rdéms f6r sina handlingar. I slutet
av dikten sidgs om brodermordaren, att Angantyr var méktig, generds och krigisk,
och att konungaidtten hdarstammade fran honom.

Forfarliga illgdrningar, massaker pé slaktingar och stamfrénder eller forraderi
ar teman i en hel rad hjaltesdnger.®

Broderna Gunnar och Hogne planerar att doda Sigurd och det enda som hind-
rar deras plan &dr att de ingatt fostbrodralag med honom. Ett brytande av foster-
brodraeden ar ett grovt brott med svara foljder (tron p& edens magiska kraft och
edsavlaggelsens ritualer!). Men da tillgriper broderna den listiga utvigen att
hetsa sin yngre broder att utféra mordet pa Sigurd: han var utanfor / de
eder, som svurits, / svurna eder, / sagda 16ften”.5

Hirdmannens trohet mot hévdingen &r besjungen i méanga germanska hjilte-
sanger. I poesin moter vi emellertid flera motiv av motsatt karaktir.® Hir kan

4 Hunnenschlachtlied, 14: “Petta er piggianda pyiar barni, / barni pyiar, pétt sé borinn
konungr; / pa hornungr & haugi sat, / er odlingar arfi scipto”.

*# Ibid., 34: ”Bolvat er ocr, brodir, bani em ec binn ordinn; / pat mun enn uppi: illr er démr
norna’’.,

* ] de danska legenderna, som aterges av Saxo Grammaticus, liksom aven i de sanger den
danske historikern anvénder, méter man bade systerns férraderi mot en broder, som pa hennes
initiativ blir ihjélslagen av hennes man, brodermord och blodskam men ocksé en situation dar
en hirdman slar ihjil sin herre. Se H. Schneider, Germanische Heldensage, II. Bd., I. Abt.,
Berlin und Leipzig, 1933, S. 40 ff., 64 £., 69, 145 ff.

50 Sigurdarqvida in scamma, 20: ... hann var fyr Gtan eida svarna, / eida svarna, unnar
trygdir”.

%t Fr. Graus, ”Uber die sogenannte germanische Treue”, Historica, I, Praha, 1959.



Om det heroiskas natur i germanfolkens poesi 217

erinras om den ovirdiga overksamhet som Beowulfs krigare visar genom att inte
ingripa och hjilpa Beowulf i hans kamp med draken. Speciellt intressant &r i
detta sammanhang Widukinds av Corvey beréttelse, som bygger pa den nu for-
lorade thiiringska hjéltesdngen (fran 500-talet?). Politiska hédndelser, krig mellan
olika kungadomen har ocksd har forvandlats till personliga konflikter mellan
harskare.

I ”Res gestae Saxonicarum” paminner Widukind om Iring, thiiringerkonungen
Irminfrids hirdman, en klok man, modig krigare och erfaren radgivare. Irminfrid
har dodligt férolampat den frankiske konungen Teodorik genom att kalla honom
en slavinnas son; detta har han gjort pa tillskyndan av Iring, som i sin tur handlar
i drottningens, Teodoriks fostersyster, intresse. Under det krig som sedan foljde
besegrade frankerna thiiringenkrigarna. Teodorik mutar Iring och hetsar honom
att morda Irminfrid. D& Irminfrid kastar sig till sin besegrare Teodoriks fGtter
och ber om fred och nad ar det Iring som utdelar det forradiska, dodande hugget.
Frankerkonungen utropar da, att Iring genom denna illgdrning gjort sig hatad
av alla dodliga och ber honom forsvinna ... Iring svarade da: I sanning ar jag
hatad av alla, jag lydde och tjanade dina rdnker; men innan jag gar, vill jag ren-
tvd mig fran forrdderiet och himnas min herre”. Med dessa ord genomborrade
han Teodorik med sitt svird och lade darefter kroppen under sin herres, ’sa att
han om &n i doden skulle besegra den som besegrade honom i livet”.*® Darpa av-
lagsnade han sig och banade sig vig med svardets hjdlp. D& Widukind aterberéttar
denna hé#ndelse anmarker han: “Hur rattfardigt detta var Overlamnar jag at
lasarens bedomning. Men man kan ej undga att forvana sig over att Iring hade
ett s drorikt rykte att man med hans namn dnda in i vara dagar uppkallar Vinter-
gatan!’’st

En underlig historia!l En person som visar sig vara sin herres forriddare och
baneman, lovprisas som hjalte och far ett odddligt hjidlterykte! Han sonar sin
skuld genom att ta livet av den som mutade och Overtalade honom till forraderi;
symboliskt forvandlar han den besegrade till segrare och aterupprittar diarigenom
rattvisan. Skyldig till forrdderi anses darmed da frankerkonungen vara, medan
Iring upptrader som den hogre réttvisans redskap. Men faktum kvarstdr: Iring

52 Widukindi res gestae Saxonicarum, 1, 13: ”Merito ... odiosus omnibus mortalibus factus
sum, quia tuis parui dolis; antequam tamen exeam, purgabo hoc scelus meum vindicando
dominum meum”.

58 Ibid., ... ut vinceret saltem mortuus, qui vincebatur vivus ...”

°* Ibid., ”Si qua fides his dictis adhibeatur, penes lectorem est. Mirari tamen non possumus,
in tantum famam prevaluisse, ut Iringis nomine, quem ita vocitant, lacteus caeli circulus usque
in presens sit notatus’. Gregorius av Tours (HL.F. III, 8), begrinsar sig dia han berittar om
Irminfrids (Hermenfredus) dod, att det dr obekant vem som knuffade honom mot stadsmuren,
som man sade, pa uppdrag eller inspirerat av Teodorik. Och det ar allt vad en historiker pa
500-talet vet, eller allt vad Gregorius av Tours som historiker och inte som insamlare av sagor
och legender, ansag nédvandigt att nimna.
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forradde i sjalviskt syfte sin egen herre — han dr sin herres drapare, men sam-
tidigt ocksa hjalte! Detta framkallar uppenbarligen férvaning redan hos Widu-
kind, som framstiller hjalteséngen med klar distans till den virdering av det in-
traffade och till hjilten, som dikten sjédlv har — men som pa intet sétt forefoll
ologisk for germanerna! Inte mindre forvaning framkallade denna svdngning i
héndelseforloppet — mordet pd konungen utfért av hans trognaste och mest
nirstdende — aven hos en modern forskare som H. Schneider. P4 samma sitt blir
Schneider forvirrad av en annan hjélte, som figurerar i “Beowulf” (901 f6l;.,
1709 £61j.) samt i den skandinaviska edda- och skaldepoesin,” ndmligen Heremod,
som ju inte endast tillskrivs hjaltemodiga bragder, utan ocksd anklagas f6r mord
pa stamfrinder och hirdmédn. Trots detta atnjot han Odins beskydd och fick
komma till Valhall.®

Jag tror, att det nu sagda ar tillrackligt, for att tillbakavisa uppfattningen, att
sangens eller sagans hjdlte stindigt skulle varit ett monster att ta efter genom
att forkroppsliga ett ideal for beteende. Stundom kan vi iaktta det direkt motsatta.
Men detta far inte leda oss in i en atervandsgrind. For att ratt forsta hjaltesangen,
maste man 16sgora sig fran den invanda uppdelningen i “’positiva” och “’negativa”
gestalter som forekommer i skonlitteraturen. Den germanska hjiltepoesin kdnner
inte till en sddan uppdelning.

Forklaringen doljer sig, som det forefaller mig, i germanernas allménna instéll-
ning till virlden under hednatid. Virlden forestdlls inte som om den kunde for-
bittras, utan den godtas som den &r. Det finns ingen utveckling av virlden,
endast rorelse — men inte mot nagot mal eller i ndgon bestdmd riktning utan
helt enkelt som en organisk fordndring, ett generationsskifte. Darfor utvecklas
inte heller méanniskan — en ofdrytterlig bestandsdel av vérlden — utan hon ar
tvungen att acceptera de egenskaper hon fatt sig tilldelade. Av ménniskor krivs
ej att de skall fordndras (krav som kristendomen aldrig upphérde att stilla) och
méanniskan doms ej med utgangspunkt fran nagot ideal — och om hon doms sa
sker det efter hennes handlingar, sa att sidga pd grundval av immanenta kriterier.
Hedendomen kénner inte négra av de kategorier som infors av kristendomen:
synd, férsoning, vedergéllning och botgdring.

Ett virdeomdome ar till sjilva sin natur subjektivt: det som néagra anser bra
eller daligt kan andra vérdera helt annorlunda. Men det germanska medvetandet
kdnner dnnu inte till en liknande subjektivitet vars fOrutsidttning ar att det
existerar en individuell sanning. Har existerar endast ett allmént vedertaget och
sjalvklart beteende och en enhetlig sanning. Intressant ar, att i “Havamal”, som

5* Beowulf and its Analogues, transl. by G. N. Garmonsway and J. Simpson, London, New
York, 1962, p. 1161f.
5¢ H. Schneider, Germanische Heldensage II. Bd., 2. Abt., S. 140, 146 f.
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innehaller foreskrifter f6r varje viktig livssituation, indelas manniskor i kloka
och dumma, dvs. 1 sidana som kunde ta rad och saddana som inte har forméaga att
forsta rad eller ar djarva nog att ignorera dem. Men har finns ingen uppdelning
i onda och goda. I samma strofer av den eddadikt som @ndd ndmner onda och
goda klaras det ut, att det hér dr fraga om synonymer till dumma och kloka.
Hirifran kommer dven den bekanta etiska “’neutraliteten” i Havamal, idgonen-
fallande vid en jamférelse med de medeltida kristna levnadsforeskrifterna.

Havamal uppstéller genom att utgd frin motsatsen till kloka, visa, kunniga —
namligen de oftrnuftiga, dumbommarna — ett moraliskt problem, men i en
saregen, for det hedniska medvetandet typisk bevisforing. Klok &r den som kénner
till de rétta formerna fér beteende och uppfor sig i samhallet i dverensstammelse
med dem; dum och ofornuftig 4r den som ignorerar de sociala normerna. Den
kunnige och fornuftige foljs i livet av framgang och lycka. Ménniskan virderar
sina handlingar med utgangspunkt fran allmidnt vedertagna, obligatoriska prin-
ciper, som framstar som ovillkorliga. Har passar knappast begreppet ’samvete”,
som ju forutsétter en moralisk sjalvkontroll hos personligheten, vilken sjdlvstan-
digt formulerar moraliska foéreskrifter och ger dem en egen virdering. I ett sam-
hélle ddr gamla dttetraditioner hédrskar och dér sjidlva personligheten upptridder
i form av en #ttepersonlighet, kunde moraliska problem av inre, personlig”
karaktér dnnu ej ha nagon verklig betydelse.

I Havamal” talas i sjilva verket inte om individens subjektiva medvetenhet,
om det egna beteendet, huruvida det motsvarar eller ej motsvarar de hogsta
moraliska virden, som kunde vara bekanta for individen och uppfattas av honom
som sina egna. Hir talas om den praktiska dndamalsenligheten i att f6lja kollek-
tivets allmént obligatoriska normer. Att bryta mot dessa traditioner och normer
ar oklokt; att f5lja och efterleva dem &r vist; om det omoraliska i att bryta tradi-
tioner och normer, den fragan uppstélls aldrig. I "Havamal” fordoms dirtill inte
heller slughet och list, om det &r 16nsamt att ta till sidant och om det kan ske
ostraffat.

Hjiltepoesin och den for denna karaktiristiska etiken delar inte denna egois-
tiska/tillimpade moral. Hjdltemedvetandet gér inga moraliska virderingar och
framlédgger inga omdomen. Den germanska hedniska poesins hjilte utfor mycket
sdllan nagra ur praktisk synvinkel rationella handlingar, bekymrar sig inte om
négons vilgang, ej ens om sin egen, han drivs inte av materiella eller av andra
normala intressen. Och det dr alls inte for att germanerna liksom blandade gott
och ont eller var likgiltiga for dessa kategorier — tvirtom himnades de for be-
gangna brott och stdllde gdrna och villigt krav pd personer som de ansig sig
krinkta av samt genomférde ldnga tvisteforhandlingar pa tingen. Germanernas
sedvanerittsnedteckningar utgér en alldeles specifik, ja @ndlos upprikning av
brott som straffades med olika slags boter. Men detta horde vardagslivet till.
Annorlunda lag det till i hjéltediktningen. Héar 6ppnas infor vara blickar en virld
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styrd av andra lagar; hér harskar en annan réttvisa.

Mycket betecknande #r skillnaden i behandlingen av Sigurds mdrdare i den
germanska poesin och i den 1800-talslitteratur, som bygger pd en bearbetning av
samma innehéll om Nibelungarna. Varken i eddadiktningen eller i “’nibelungs-
sangerna” framstalls Gunnar (Gunther) och Hogne (Hagen) som ondskefulla —
negativa blir de nar Hebbel for pennan (eller i den moderna dversittningen av
Nibelungsséngerna).”” Hjaltediktningen nedlater sig Overhuvudtaget inte till att
demonstrera nagra skurkar. All dess uppmérksamhet 4r utan undantag inriktad
pa de episka hjdltarnas storslagna och helgjutna karaktdrer (att forkroppsliga
typer). Dessa hjaltar 4r inte underkastade ménniskornas dom, over dem kan man
endast forvanas och forundras men varken diktaren eller ldsaren drémmer om
att tillimpa vanliga ménskliga eller sociala matt pa dem.

Naturligtvis avser jag inte hdr nagon slags “amoralitet” i germanernas hjalte-
diktning. Over allt annat brydde sig hjélten i denna diktning om heder och éra,
stiallde heder och #ra hogre dn allt annat, ja, hdgre dn sjélva livet. Men da vi gor
oss fortrogna med hjiltesdngerna och legenderna, maste vi forstd, att det i dem
inte talas varken om gott eller ont eller om ndgot hogetiskt beteendemonster.
Hjaltedikternas gestalter ar lika litet moraliska i alldaglig mening som asarna &ar
det i den gamla eddadiktningen. Bade de forra och de senare (och de jamstills
ofta, hjéltarna rdknar ju sin att fran gudarna, stdr under deras beskydd och
hamnar efter hjdltedéden i Odins palats dir de fortsitter att leva samma liv
som tidigare) — ror sig liksom pa ett annat plan &n vanliga ménniskor. Uppen-
barligen kan man tala om ett specifikt “eddalikt” >’férmoraliskt” medvetande-
stadium, gemensamt savdl f6r guda-*® som for hjdltesangerna.

Hjdltarna fangslar inte &horarnas intresse genom sina etiska kvaliteter utan
genom det absolut unika i de handlingar de utfor. Hjaltediktningen uttrycker en
sarskild aspekt av medvetandet. Vi skall ocksd komma ihag, att hjdltediktningens
handling harror fran en kvalitativt annorlunda, episk tid, d4 ingenting var som det
blev senare — fran detta heroiska forflutna 4r diktens utférandetid avskild av en
absolut episk distans.

Hjaltens agerande ar inte endast granslost modigt, utan det ar det t.o.m. i Over-
skott”. Gunnar hade, kan det tyckas, kunnat begrénsa sitt krav pa Hognes dod,
men han kriver inte bara doden utan till yttermera visso, att broderns hjérta skall
skdras ut och baras fram till honom. Hogne skrattar d4 man skédr i hans brost
och sliter ut hjéartat. Gudrun hdmnas pa Atle genom att sla ihjal honom, men det
racker inte f6r henne och innan hon gar till verket, dédar hon forst sina egna
soner och dessutom ger hon maken deras hjédrtan att dta. Efter Atles dod tander
hon pa hans hus och branner inne alla som finns dér. Viktigt att pipeka harvid-

57 0. Hofler, ”Deutsche Heldensage”, S. 72.
% A. Gurevich, ”On the Nature of the Comic in the Elder Edda, A Comment on an article
by Professor Hofler”, Mediaeval Scandinavia, 9, 1976.
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lag dr, att trots att brodernas dod far henne att tillgripa en s& forfirlig hamnd sa
grater och klagar hon ej, och detta i ett dgonblick da hela omgivningen klagar
och grater efter morden pa de smé gossarna.

Hjiltens beteende vixer ut till ndgot demoniskt, ibland omdgjligt att forklara
sett ur omgivningens synvinkel. Gudruns handlingar forvirrar ‘den primitivt
grymme och girige Atle lika mycket som de bringar de Ovriga hunnerna ur fatt-
ningen. Hjélten eller hjdltinnan som rakar hamna i en extrem situation Over-
lamnar sig at sjalvutplaning. S& handlar Brynhild d& hon uppnar sin &lskade,
Sigurds dod, ty han har brutit den ed han svurit henne: Dock livet leva / som
lattsinnig kvinna / med en annans man / man aldrig skall. / Himnd jag skall da
ha / for den harm, jag lidit!”* I “Volsungasagan” sédger Signe, som sint sina
soner, kung Siggejrs barn i ddden, och som f6tt en son vars far dr hennes bror
Sigmund — allt detta for att himnas pa Siggejr, som dodat hennes far Volsung —
till Sigmund da stunden for en uppgorelse med Siggejr stundar: ’s& mycket har
jag gjort for min hdmnd, att jag ej har kraft mer att leva”.®® Och med dessa ord
gar hon rakt in i elden som forgor Siggejrs palats och méter dir sjalv doden i
lagorna.®t

Men Brynhilds eller Signes dod bor ej uppfaitas som om hjéltinnorna ’straffar
sig sjédlva” for de onda gidrningar de begatt (vilket t.ex. Heusler foreslar).? De
har visserligen i sanning gjort sig skyldiga till otroliga och onaturliga missdad.
Men tanken pa anger, synd och botgéring dr dem, vilket jag pi nytt upprepar,
helt fraimmande. De har gjort vad som maéste goras — for hamndens skull, for att
ateruppritta den jimvikt som rubbats till f6ljd av akter som berdrt de allra
djupaste skikten i deras medvetande (Sigurd forradde Brynhilds kdrlek, med list
har han tvingat henne till ett Zktenskap med en man hon ej alskar; Siggejr har
slagit ihjél Signes fader). Och de &r tillfredsstillda av att ha tagit hamnd. (Bryn-
hild kunde skratta for forsta gangen efter att mordet pa Sigurd var fullbordat.)
Men efter himnden innesiuter de dven sig sjdlva i den, himnden liksom slukar
deras sjilva vdsen och forvandlas tiil den enda meningen med deras existens, och
helt konsekvent dr det, att efter himndens fullbordan, d& den hogsta plikten ar
utford, och till 6vermatt, ja, da ar ocksé deras roll fardigspelad och deras fort-
satta existens omojlig. Naturligtvis dr det ej av en slump dessa hjdltinnor méter

¥ Sg., 41: ... at peygi scal punnged kona / annarrar ver aldri leida; / pA mun 4 hefndom
harma minna”,

% The Saga of the Volsungs, 8, p. 14: “Hefi ek ok sv4a mikit til unnit at fram komisk hefndin,
at mér er med engum kosti lift. Skal ek nu deyja med Siggeiri konungi lostig ...”

I den forsta, den tidigaste av Atlesdngerna, tar Gudrun efter att ha mordat soénerna och
maken och tant eld pa garden och 14tit allt husfolket brinna inne till sist tydligen sitt eget liv.
Se H. Schneider, Germanische Heldensage, 1. Bd., Berlin u. Lpzg, 1928, S. 197. I andra singer
var denna final &ndrad, det dyker upp skildringar av ytterligare peripetier i hennes liv.

% A. Heusler, Nibelungensage und Nibelungenlied, Dortmund, 1922 (2. Aufl), S. 15 (”... um
ein sithnendes Selbstgericht zu voilziehen’®), 50.
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déden i eldens lagor: denna dod har liksom en offerkaraktér.

Om dikten, rakt upp och ner, hade berattat, att Gudrun drédpte sin man darfor
att denne i sin tur dodat hennes broder, skulle effekten utan tvekan varit mycket
svagare — men detta, att hon forst med egna héander tar livet av sina barn, lagar
till deras hjirtan och ger maken att dta, branden som forintar hunnertdlten med
alla som lever darinne — allt detta ar akter som i sig sjilva inte dr nddvéndiga
f6r hamndens genomférande, men i och med dem forvandlas hela himndeakten
till nagot grandiost och oméjligt att upprepa. Vi kan erinra oss den bradska med
vilken Gunnar och Hogne ger sig ivag till Atle och hur ursinnigt de rodde, vilket
sirskilt beskrivs i ’Den gronldndska Atle-sdngen” — i dessa scener uttrycks den
heroiska beslutsamheten att g& déden till motes, i klart och fullt medvetande om
att det ej finns och ej kan finnas nagon atervando ur hunnerriket. ”Att frivilligt
fullborda sitt drorika liv — heter det 1 Ynglingatal — &r det ddlaste som finns
for en hogattad ménniska.” Hjéltens dod fullkomnar hans bragd.

De “dverskottsgirningar” som hjdlten utfor, det demoniska i hans sitt att upp-
trida och vara ir av allt att doma det vésentligaste och viktigaste i hjiltedikt-
ningen. Det dr inte doden i sig sjalv, utan de vidunderliga omsténdigheterna kring
ddden, de ovanliga foljderna, sjélvforintelsen som hjilten eller hjéltinnan dras
till, deras totala likgiltighet f6r doden, detta &r vad som forst och framst skulle
skaka ahoraren. Hirvid fir man naturligtvis inte glomma bort att krigaren, som
stupade pa slagfiltet eller p4 négot annat sidtt, men #rofyllt, var Svertygad om
att han efter doden fordes till Odin for att bli dennes hirdman och att han skulle
tillbringa sin tid med dryckesfester i Valhall i avvaktan pa den slutgiltiga striden
mellan asarna och vidundren. Darfor upplevde germanerna ej doden som négot
slut pa sin existens, for hjalten innebar doden endast en Gvergang till ett annat,
hogre existensstadium.

Genom att helt korrekt notera motsédttningen mellan de germanska dikthjaltarnas
livsinstallning och den fatalism, som forvandlar ménniskan till ett det operson-
liga odets viljelosa vapen, ar en del forskare bdjda att understryka hjéltarnas
frihet: hjdlten dr fri och av egen fri vilja ansluter han sig till kedjan av 6desdigra
hindelser; for att forbli trogen sitt eget jag och sin egen lag, accepterar han sitt
6de. D& han utfor forfirliga, aldrig tidigare skadade illgdrningar, dr han inte radd
for ansvaret, skjuter inte 6ver skulden pa gudarna eller 6det, han handlar ensam.
”Frihetens tragik dr den germanska hjaltesagans existenslag” (O. Hofler).%

1 friheten impliceras dock valmdjligheten, att acceptera Odet forutsitter ett
avskiljande mellan 6det och ménniskan, som gér sitt 6de till motes. Den forn-
grekiska hjdlten och odet 4r inte sammanldnkade: ddarfor kan han underkuva
denna kraft som héjer sig 6ver honom, antingen genom att forséka undkomma

% 0. Héfler, ’Deutsche Heldensage”, S. 69.
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odet eller att acceptera och modigt utmana ddet, att ta strid och falla under &dets
slag. Mellan den grekiske hjélten och ddet finns en distans och den etiska rymd
som uppstar hir lamnar mojlighet till val, viljedemonstration, och darfor uppstar
dven det tragiska i kollisionen.

Ligger det d& aven sa till i germanfolkens hjéltediktning? Det material som
framlagts ovan ger snarare grund for ett annat antagande. Hjéltens agerande ger
sken av frihet darfor att hjdlten ej ar skild fran sitt 6de; han och odet ar ett
enhetligt helt, 6det representerar individens opersonliga sida, och hans handlingar
endast avslojar Odets innehall. Man bor minnas en tidigare gjord iakttagelse,
namligen att hdnvisningen till 6det, med vilket man omdojligt kan tvista, till domar
utfardade av nornorna eller till inblandning fran diserna, uppenbarligen inte till-
hor det dldsta skiktet av eddasangerna. De dr sekunddra och representerar ett
forsok att forklara vad som hander i dikterna, forsok som uppenbarligen hir-
stammar fran det stadium d& den ursprungliga tanken bakom hjaltarnas kusliga
handlingar redan blivit obegriplig.

Typiskt for eddamedvetandets’ arkaiska skikt &r citaten ur >’ Atle-kvidet” som
framlagts ovan: efter att ha delat ut skatten och i férberedelserna for att branna
inne Atle och alla andra som bor i hans hus, ”odlade’ och ’narde’” Gudrun sitt
ode. Termen skop (n. pl.) som anvinds har uttolkas som ett opersonligt 6de men
sin rot har ddet i Gudrun sjédlv. Odet har en lika opersonlig karaktir som sjilva
individen i hjéltesangerna! Detta, att Gudrun med sina blodsbesudlade handlingar
”néar” odet ar i kontexten, dar dessa ord forekommer, inte svart att forstd ens i
direkt betydelse. Hon har redan mordat sOnerna, forbi ar dven Atles hemska
dryckesfest; nu forbereder hon mordet p4 Atle och det fullbordande blodiga elds-
vadegravol dar ocksd hon sjdlv (enligt den som det anses tidiga versionen) om-
kommer. Jag har redan understrukit, att hjdltinnorna-hdmnerskorna efter att ha
stillat sin hdmndtorst, 6verldmnar sig a4t doden i ldgorna, vilket uppenbarligen
betyder ett sjalvoffer. Vore det inte riktigare att tolka alla dessa akter som Gudrun
utfor som ett slags offergarning? Hennes handlingar, fruktansvirda om man be-
traktar dem som relationer mellan ménniskor, blir logiska och férklarliga om
man uppfattar dem som fragment av en arkaisk ceremoni, som en offerritual.
I Am. 78 bevarades uppenbarligen @nnu spér av ritualen: did Gudruns soner av
henne far hora, att hon tianker doda dem, svarar de modern: ”’Bér barnen till blot
(blot), saframt du vill det.” Dessa handlingar har, 16sryckta ur ritualen och in-
fogade i sangens kontext, fatt skenet av att vara hjéltens eller hjéltinnans fria
handlingar, och darmed skapas intrycket, att de var fria att utfoéra dessa hand-
lingar eller att avsta, att de hade mojlighet att vilja. Om man 4r Sverens med
antagandet, att de ohyggliga handlingar som eddadiktningens hjéltar dgnar sig at,
deras omotiverade beslut och “’Gverskottsgdrningar’ kan hirledas till ursamhilles-
ritualer, s& skulle mycket i dessa verk bli ldttare att férstd. Kan man inte i Atle-
kvidet se att Gunnar faktiskt inte gar i den f6r honom av hunnerkonungen
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gillrade fallan, utan medvetet gar sin dod till motes? Beskrivningen av den av
Atle sjilv anforda triumfprocessionen, som for den fjdtirade Gunnar till orm-
gropen, liksom av den till underging domde Gunnars spel p& harpan — visar inte
den pa en offerrit? (Gunnars kvdde frén gravhogen, dvs. redan fran en annan
varld, var knappast nigot “’budskap” som brodern sénde till systern och som
framkallade tarar och stonanden, som det tolkades i Atle-sangen — snarare del-
tar Gunnar i den ritual dir han sjdlv ar offret.) Men &ven Gunnars krav att
hjartat skulle skiras ur brostet pa brodern blir meningsfullt, om man betraktar
det som element i en offer- eller initiationsrit. Irings mord p& Irminfrid, som
Widukind berdttar om med férvaning och utan att forstd, saknar ocksi varje
mening: hans kung har ju redan lidit nederlag och &r ofarlig for frankerkonungen
— #r inte ocksa denna akt att avliva kungen, kastad for segrarens fotter, intet
annat 4n ett fragment av rituellt offer av fangen, en kvarleva av en rit som redan
var bortglomd nir kronikoren nedtecknade denna beridttelse, som hade forlorat
sambandet med helheten, och diarfor fick en ny motivering hos Widukind?

For det forsta skulle inte den monotoni i de grymma och vilda handlingarna
som med nagra fa modifikationer Aterkommer i varje dikt framkalla en s&dan
forvaning. Morden pa egna barn, p& broder och #kta makar, mord p& hévdingar
och slutligen hjiltens sjilvutplaning — allt detta @r for den germanska hjalte-
diktningen typiska motiv, som upprepas mer @n en gang. Det @r inte min avsikt,
att utforligt dechiffrera vart och ett av dessa motiv, dvs. att avsloja deras forn-
tida rituella grund, for vilket skulle krivas att man lade fram ett mycket om-
fattande etnografiskt material. Men jag skulle anda vilja understryka, att i en
rad fall framgar i dylika berdttelser tillrdckligt klart, att dessa gdrningar hér-
stammar fran offerritualer. Det ricker att man studerar “Ynglingatal”: konung
Agne strops med hjilp av ett halssmycke; kung Hake, dod eller “nira doden”
briandes pa ett likbal, som hans hirdmin tdnt pd ett skepp och sint ivdg ut pa
havet; Aun frambar sina egna soner till offer, den ene efter den andre, for att
dirigenom forldnga sitt eget liv; kungarna Domald och Olav Trédféllaren, offrade
svearna for “’god skords” skull osv. Var det inte exempelvis rituell karaktar
(offer till Odin) ocksd di kungarna Gutlang och Jorund héngdes av sina be-
segrare? Exempel pa detta slags rituella offer kan mangfaldigas. Det &r svart att
i detta sammanhang med tystnad f6rbigd den store hjilten Starkad, som figurerar
i en rad sanger, sagor och i Saxo Grammaticus’ ”Gesta Danorum”. Utan att uppe-
halla mig vid denna person, som ar och forblir gatfull i mycket, vill jag &nda
paminna om, att Starkads mord pd kung Vikar, den hovding han hittills troget
tjainat, helt uppenbart var ett offer, utfort efter krav fran Odin — Vikar hiingdes
i ett trid och genomborrades av ett spjut precis som Odin sjalv!

For det andra skulle antagandet av hypotesen att de illgdrningar och andra i
hjiltepoesin beskrivna handlingar som hér kallats for “’dverskottsgirningar” kan
hirledas till de arkaiska ritualerna, uppenbara olika skikt i dessa sénger. De
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handlingar som hér namnts har genom att dvergd fran ritual till att infldtas i
sangens vav, ddrigenom Overforts fran den sakrala sféren till historien. Som
delar av magiska cermonier behover de inga férklaringar — genom att férvandlas
till episoder i den ene eller andre hjéltens liv maste de ddremot f& nagon slags
acceptabel motivering. Och vi ser verkligen, a ena sidan, att i den &ldsta hjélte-
poesin som t.ex. ’Atle-kvddet”, “Hamders tal” eller ”Séngen om Hljod” (liksom
aven 1 7Ynglingatal”), diskuteras dnnu icke hjdltarnas beteende och handlingar
och kan inte frambringa nagra tvivel; man uppfattar dem som nagot ofrdnkomligt
och oundvikligt. Sa uppfattades de inte endast av de personer som figurerar i
sdngerna utan uppenbarligen dven av vikingatidens lyssnare, av dem som horde
dessa sanger. A andra sidan fornimmer man klart och tydligt i de senare sangerna,
tex. 1 ”Den gronlindska Atle-sangen™ eller i prosaatergivningarna av dessa
legender (i ”Den yngre Eddan” och "Vdlsungasagan’) tendensen att framlagga
nagon slags rationell uttolkning av de omotiverade besluten och *’6verloppsgér-
ningarna”, som forntidshjdltarna dgnade sig at: den nya publiken kunde inte
lingre godta dem i deras ursprungliga form. Men vid en sddan transformation
forlorade hjalten sin episka helgjutenhet, sin ursprungliga sammangjutning med
det egna odet.

Hir avses inte endast det krav pa en forklaring till hjéltarnas handlingar, som
uppstod hos de nya forfattarna’ till sangerna och hos deras &horare i den méan
man avldgsnar sig alltmer fran det arkaiska stadiet. Sjalva den moraliska atmosfi-
ren fordndras; eller rittare sagt, den uppenbarar sig nu for forsta gangen. Ty, i
det mest arkaiska skiktet av germanernas hjaltediktning, den som &nnu har ett
samband med ritualen, kan vi inte finna nagon etik. Ritualen krdvde vissa be-
stdimda akter, handlingar, men f6rutsatte inte nagon viljedemonstration eller att
dessa akter skulle stidllas mot moraliska vérderingar — ritualen &r >oetisk™ eller
annu béttre uttryckt foretisk”. Det dr just detta forhallande, det foretiska™ i
eddaeposet, som gjorde dessa hjdltar sa helgjutna. I de efterfoljande generationer-
nas 0gon vixte hjiltens handlingar till aldrig tidigare skadade bragder och sjilv
forlitade han sig pa ett otroligt mod. Men pa den >ursprungliga’ arkaiska ritualens
och offerceremoniernas stadium uppfattades inte de handlingar som besjongs i
sangerna som nagra “’bragder”. De ord som de moderna forskarna tillimpar pa
eddapoesin, sddana ord som “bragd”, ”heroism’ hade obetydligt idéinnehall eller
inget idéinnehall alls under det arkaiska stadiet. Betrdffande saddana ord som
’do6d” och dra” sa hade de en vasentligt annorlunda innebdrd #n den som vi ger
dem idag (eller som manniskorna under den klassiska medeltiden lade i dem). Har
kan man ej undgd att minnas Gronbechs uttalanden om den gammalskandina-
viska poesin: Vi borjar gissa oss fram till att vi p4 nytt méaste ldra oss alla ords
betydelse och innebord.””®

® W. Gronbech, Kultur und Religion der Germanen, I, Darmstadt, 1961, S. 4.



candia .

226 Aron J. Gurevitj

Hjaltepoesins varld (i dess arkaiska skikt) @r inte en psykologiserad virld av
fri viljedemonstration eller hjéltens sjdlvhdvdelse utan en mytens, magins och
ritualens virld.® Hjiltedikterna i ”Den dldre Eddan” har sitt ursprung i samma
avlagsna och arkaiska tid som gudasdngerna.*

Jag vill alls inte foresld négon slags “ritualteori” som skulle pretendera péd att
forklara hela det germanska hjaltepoesikomplexet eller atminstone “Eddan”.
I centrum for mitt intresse har de tidigaste eddahjéltesdngerna statt, och jag
antar, att man i dem kan urskilja fragment av gammal offerritual. Men efter att
ha infogats i sngerna har dessa kvarlevor ombildats enligt det poetiska eposets
lagar. Ombildningen, omtolkningen av de arkaiska motiven, redan de obegripliga
for senare generationer, vilka skapade eller lyssnade till de for oss nu kédnda
sangerna, kom bl.a. till uttryck i att sddana “ursprungliga” och “’f6re sdngerna”
existerande motiv var omtinkta och omformulerade i fabelkontext, koncentre-
rade runt teman om #ttetvister och blodshamnd. Men hjéltarnas handlingar, som
karaktariseras av “’6verskottsgirningar” och en demoni som méanga ganger var
obegriplig for ahdrarna, fortfor att forvana dessas fantasi och att trollbinda deras
uppmérksamhet. Inom hjaltepoesin uppstod salunda en slags “kreativ modell”,
som dven den senare hjiltediktningen anpassade sig till, utan att forfattarna
syftade pa sddana ritualer. De foljde snarare en faststdlld kanon.”

Om man uppmirksammar detta “ritualskikt” i eddasangerna, kan man, synes
det mig, overvinna den i den vetenskapliga litteraturen sa starka tendensen att
modernisera hjiltarnas beteende. Germanernas hjiltepoesi vixer fram i en full-
standigt annorlunda miljo och pa ett sirskilt medvetandestadium. Hjdltarnas syn-
bart omotiverade handlingar hade i sjdlva verket sina grunder. Men dessa maste

% Jamfor F. R. Schroder, ’Mythos und Heldensage”, Zur germanisch-deutschen Heldensage,
S. 285—315.

¢ Hjaltesangens form dr fullstindigt underkastad dess huvudtes. Hjiltens ytire omgivning,
landskapet, livsomstandigheterna ar mycket knapphandigt skildrade, ty de bestammer ingen-
ting, allt det visentliga ligger i hjalten sjilv, i hans tal och beteende. Ar det inte med detta
som det “oepiska” i hjiltedikten har samband — namligen att hdr inte finns nagon langsam,
bred skildring, avsedd att vara njutbar i sig sjalv? Troligen ar dessa “hopp” som finns i
sangen, den snabba Overgangen fran en episod till en annan, som lamnar tomrum i tid och
rymd och bryter intrigen i enstaka scener (Gipfeltechnik som de tyska forskarna kallar denna
metod att skildra endast “hoéjderna”, de centrala, avgorande momenten i en konflikt, H.
Schneider und W. Mohr, ”Heldendichtung”, Zur germanisch-deutschen Heldensage, S. 12f)),
framkallat av den maximala uppméarksamheten pa hjaltarnas handiingar och 6den. Darfor
ocksa det stora inslaget av olika tal i hjéltesangerna: i dessa tal kan man ge uttryck for hjal-
tarnas sjalsliga resning och dessa tal tjanar ocksad som maktiga padrivande krafter for konflik-
ten. Se O. Hdfler, ’Deutsche Heldensage”, S. 69 ff.

o Jamfor O. Hoflers tolkning av eddasangerna om Helge som aterspeglande den gamla ritual
som beskrevs av Tacitus (’Germania’, 39). O. Hdfler, ’Das Opfer im Semnonenhain und die
Edda”, Edda, Skalden, Saga, Festschrift zum 70. Geburtstag von Felix Genzmer, Heidelberg,
1952, S. 19 ff., 25 ff., 58 ff.
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man soka, inte i sjilsdjupen hos ’den fria personligheten”, som andra forskare
har tankt ut, utan i det arkaiska samhallets stringa ofrihet.

On the nature of the heroic in the poetry of the Germanic peoples
(primarily in the Elder Edda)

The problem of the article is prompted by the idea of Jakob Grimm that “man sollte
nichts Geschichtliches im Nibelungeniied, sondern Nibelungisches in der Geschichte
suchen”. The romantics felt the peculiarities of the heroic poetry more acutely than
the positivistic scholars of the subsequent period. But what is it, the “Nibelungian”,
i.e. the heroic principle? A possible method of the study of its nature seems to lie in
singling out the most archaic layer in the eddaic poems that existed before their com-
position.

A few key scenes in the old Atlakvida are investigated in juxtaposition with the later
Atlamadl, as well as with the interpretations of the legend in the Prose Edda and
Vélsunga saga. There are in Atlakvida not a few logical incongruities which puzzled
the interpreters. Among them is Gunnar’s demand to cut the heart out of Hogni’s
living breast. Gunnar could not have any doubt about Hogni’s fortitude; to be sure,
Ho6gni would not betray to Atli Niflungs® hoard. The unprecedented cruelty of Hogni’s
torture upon which Gunnar insisted remains mysterious. This fact nonplussed the
author of the Atlamal and he put the initiative of HOgni’s execution onto Atli; authors
of the Prose Edda and Vdlsunga saga kept up his version. Another irrational motif in
Atlakvida is Gudrun’s murder of her own sons and cooking their hearts to treat Atli.
Gudrun’s vengeance on Atli is not confined to stabbing him; she burned down Atli’s
palace together with all its inhabitants, and, according to the conjectural primary ver-
sion, perished herself in the fire (like Signy in the Vélsunga saga).

The scenes are compared with the similar ones from the Ynglinga saga (king Agny’s
strangulation, old king Aun’s sacrifice of his own sons, the ritual murder of king
Domaldi and king Olaf the Woodcutter by the Swedes “for better seasons”, etc.), as
well as with the story told by Widukind of Corvey about Iring who treacherously
murdered his chief when the latter was already defeated by his rival, the story based
on an old Thuringian heroic lay. All these episodes have something in common: there
is a certain “redundancy” and “demonic” quality about the hero’s conduct. It is worth
noting that some heroines destroyed themselves, voluntarily going into the funeral fire,
and these acts must be interpreted rather as sacrificial than as “repentant”.

The above mentioned deeds of the heroes should hardly be interpreted as “die Tragik
der Freiheit” which is considered by some modern scholars “das Lebensgesetz”” of
Germanic epos. The actions of the hero only seem to be free, for he is not separated
from his fate. The fate is the expression of the nonpersonal aspect of the individual.
It is to be noted that the mentioning of fate and “the Norns’ decree” is more frequent
in the late poems and hardly belongs to the eldest layer of heroic poetry. It seems
more correct to interpret the above mentioned motifs as a reflection of the fragments
of some archaic ritual sacrifices or rites de passage. In that case it would be easier to
understand such scenes as Hogni’s torture, Gunnar’s death in the snake-pit where he
was brought to by the procession headed by Atli, Gudrun’s killing of her own children
(the Atlamal mentions b6t in this connection) and many other motifs. These actions
having been torn out of the ritual and included into the context of the lay acquired
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semblance of the hero’s or heroine’s free deeds. If we accepted this hypothesis, a certain
monotony of cruel and appaling acts frequent in the earliest heroic lays would not seem
strange (compare the sacrificial death of Vikarr committed by Starkad,—it reproduces
Odinn’s selfsacrifice and reveals the mythic and ritual basis of such motifs).

Transition from the sphere of ritual into the context of heoric poem brings about
the transposition of these motifs from the sacral into history. As a component of ritual
they did not need any explanation or justification; after having become episodes of
heroic life they had to receive some motivation. We see, on the one hand, in the
earliest lays (Atlakvida, Hamdismdl, Hlodskvida, Ynglingatdl) that the heroes’ deeds
are taken for granted as necessary and inevitable. On the other hand, there is, in the
late lays and in prose narrations, a tendency to offer some rational interpretation of
unmotivated decisions and “redundant” deeds of ancient heroes. At the same time, the
ethics absent in the archaic ritual layer comes in. Thus, the universe of heroic
poetry, in its earliest strata, is not a psychologized universe of free will and self-
assertion, but one of myth, magic and ritual.

When included into the songs the fragments of the primitive ritual underwent a
transformation according to the laws of poetic epos and were given a new meaning in
the context of the plot organized round the theme of family strife and blood feud.
Nevertheless, the heroic deeds with their “redundancy”, even if incomprehensible, con-
tinued to startle imagination and fascinate the audience. Thus there developed a
“generative model” of a sort in heroic poetry, and even the late lays followed it.

If we take into consideration the “ritual stratum” in the Edda, one may be able to
overcome the tendency, noticeable in Germanic studies, to modernize the behaviour
of the heroes. Germanic epic poetry grows out of a specific stage of consciousness. The
apparently unmotivated deeds of heroes were in reality well founded. These founda-
tions are to be looked for, however, not in the depth of the “free personality’s” soul
suggested by some scholars, but in the severe unfreedom of archaic society.






