Jens Peter Schjgdt
LIVSDRIK OG VIDENSDRIK
Et problemkompleks i nordisk mytologi.

I en lang razkke mytologier verden over indtager forskellige for-
mer for vaeske en vigtig plads. Vi behgver bare at taenke pa grae-
kernes Nektar, indernes Soma og iranernes Haoma, men ogsd
i mange ikke-indoeuropziske mytologier kan vi iagttage, at for-
skellige myter, der f.cks. behandler en vaeskes tilvejebringelse
pa en mere eller mindre overnaturlig méde, spiller en central
rolle i det samlede mytecorpus.?

Denne vaske indtager tilsyneladende ikke alle steder samme
funktion: Den kan veere den drik, som guderne drikker for at
holde sig unge, som tilfzldet er i Grazkenland,? eller det kan
veere et fluidum, der giver den, der indtager det, kraft og styrke,
som f.eks. Indra, nir han drikker Soma,? eller det kan indtage
en rolle som rensende substans i mange overgangsritualer o.s.v.
Dette indebzerer selvfolgelig ogsa, at den symbolik, der tilknyt-
tes forskellige former for fluidum er polyvalent, ikke bare i for- -
skellige kulturer, men ogsd inden for et og samme samfund.

Denne artikel har til formal at belyse nogle aspekter af den
“hellige vaeske”, som de kommer til udtryk i dele af den nordi-
ske mytologi. Om nogen udtgmmende religionsfaenomenologisk
behandling kan der naturligvis ikke vare tale pa dette sted, og
selv ikke den nordiske ”skjaldemjed”’, som den ofte benzevnes,
kan vi behandle alle aspekter af her. Hvad der derimod kan go-
res, er at foretage en analyse, der gor os i stand til at forstd “me-
ningen” med at anvende forskellige symboler og symbolrelatio-
ner i forbindelse med tilvejebringelsen af denne mjed, og derved
forhibentlig na frem til nogle resultater, som kan danne basis v
for en indplacering af dette mytetema i det mytologiske system
som sidan samt belyse dets funktion og betydning.

Af pladshensyn vil jeg tage udgangspunkt i den myte, der
tydeligst og mest udferligt skildrer tilvejebringelsen af skjalde-
mjsden, og kun i mindre omfang inddrage de svrige mytiske
sammenhzenge, 1 hvilke den omtales.
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Livsdrik og vidensdrik

Vores kilde er her Snorres Edda, hvor der i den del, der hed-
der Skéldskaparmél, fortzelles en historie, som jeg her skal give
et forholdsvis detaljeret referat af.® Vi fir nemlig at vide, som
svar pad hvordan skjaldskab er opstdet, at oprindelsen gir til-
bage til fredsslutningen mellem aser og vaner.

Her indgir nemlig den handling, at begge parter spytter i et
kar, og af den veeske, der deraf opstod, lavede aserne en mand,
der hed Kvasir. Han var s vis, at ingen kunne sporge ham om
noget, han ikke kendte svar pi. Denne Kvasir kommer pé et
tidspunkt til to dvaerge - Fjalar og Galar - som draeber ham og
lader hans blod lgbe ned i en kedel og to kar: Obrerir, Sén og
Bodn. I blodet blander de honning, og hermed er skjaldeskabs-
eller visdomsmjpden skabt, thi enhver, der drikker af den, bli-
ver skjald eller en klog mand”. Dvaergene fortaller aserne, at
Kvasir var blevet kvalt i sin egen viden. P4 et tidspunkt far disse
dverge besag af jeetten Gilling og hans kone, som de dracber.
Gillings s¢n Suttung kommer derefter til dvzergene og forlanger
mjeden som erstatning for drabet pé forzldrene, hvilket dveer-
gene accepterer, hvorpi de forsvinder ud af historien. Suttung
skjuler mjedet i “Hnitbiprg” (sammenstgdsklipperne) og seet-
ter sin datter Gunnled som vogter derover.

Herefter gér Snorre over til at berette om Odin. Denne tager
hjemmefra og kommer pi et tidspunkt til ni tralle, der er i
ferd med at sli he. Trellene draeber hinanden 1 deres bestree-
belser pa at fi Odins slibesten, og Odin, der derefter kommer
til en jette, der hedder Baugi, og som er broder til Suttung, far
nu arbejde hos Baugi, hvis tralle, det var, han havde draebt, mod
at denne lover at tage med til Suttung og bede om noget af
mjpden. Odin har skjult sin identitet og kalder sig “Belverkr”.
Efter endt arbejde tager de begge til Suttung, der absolut ikke
er tilbejelig til at give noget af sin mjod bort, hvorpa ”Belverkr”
trekker et bor frem, som hedder “Rati” og siger til Baugi, at
- han skal bore i bjerget, hvilket han gor, idet han dog forseger
at snyde Odin: Da boret endelig er ndet helt igennem, tager
Odin en orms skikkelse og kryber gennem hullet, og Baugi for-
soger at kaste boret efter ham, men rammer ikke. “Beolverkr”
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kommer til Gunnled, ligger hos hende tre naetter og far il gen-
gaeld lovning pa tre slurke af mjeden, og han formir siledes at
indtage alt, hvad der er i de tre kar. Derefter skifter han skik-
kelse til en grn og flyver vak si hurtigt som muligt, forfulgt
af Suttung, der ogsd er i grneham. Da aserne ser Odin, s=tter
de et kar ud i garden, i hvilket han spytter al mjeden ud, undta-
gen en lille del, der mistes, og som alle kan drikke af; den kaldes
“skaldfifla hlutr” (den dérlige skjalds del). Men Suttungsmje-
den gav Odin aserne og de mand, der kunne digte.6

Den germanistiske forsknings syn pi denne myte har ikke
bidraget til nogen videre forstielse af dens betydning og sym-
bolik inden for rammerne af den nordiske mytologi som sidan.
Man er fortrinsvis giet strengt filologisk til veerks og har forsagt
at udrede de forskellige oprindelige myter, som man mener, at
forst Snorre har sat sammen, for si at redegore for deres oprin-
delse eller folge deres udvikling - en fremgangsmade, der ikke
netop er velegnet til at oge forstielsen af mytens funktion i
nordboernes ideologiske univers.” Enkelte undtagelser er der
dog, hvor man i lyset af religionsfaenomenologiens resultater .
har forsegt at behandle enkeltelementer i myten. En sidan und-
tagelse udger Renate Doht’s afhandling fra 1974: Der Rausch-
trank im Germanischen Mythos, der til gengzeld m3 siges at have
anvendt religionsfaenomenologien i alt for hej grad og at ville se
muligheder for sammenligninger alle steder imellem enkeltele-
menter i den nordiske myte og enkeltelementer fra andre kul-
turer. Doht nir imidlertid frem til en reekke gode enkeltiagtta-
gelser ang. f.eks. drikkens rolle i de tre indoeuropaiske funkti-
onslag,? forholdet mellem rusdrik og extase? og forskellige andre
feenomener. Hendes hovedkonklusion, der drejer sig om forhol-
det mellem forskellige former for vaeske, er imidlertid skuffen-
de, idet hun ikke formar at indplacere mytens forskellige aspek-
ter inden for samme bestydningsunivers, men tyr til uverificer-
bare udviklingsmenstre for at forklare sammenstillingen af mo-
tiver i den nordiske myte.10

Zusammenfassend méchte ich sagen: mir scheint die Geschichte vom

Raub des Dichtermets, so wie sie die Germanen aufgezeichnet haben,
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aus der Kombination zweier verschiedener Mythen entstanden: a) dem
altererbten indogermanischen Mythos vom Raub des Gottertrankes
durch einen Raubvogel, b) Einem Mythos von der gefahrvollen Jenseits-
reise zu einer gottlichen Frau, die den ambivalenten Lebens- und Todes-
trank hijtet und die sich mit dem Initianden - als solchen miisste man
dann den Eindringling wohl auffassen - in einer Heiligen Hochzeit ver-
bindet und ihm von dem heiligen Trank darbietet.
Herudover er Doht imidlertid ogsd opmeerksom pi den nare
tilknytning, der i det nordiske kompleks omkring mjgden er
imellem drik og visdom,!* uden at hun dog far praeciseret for-
bindelsen mellem livsdrik og visdomsdrik, som den kommer
til udtryk i det nordiske materiale.!?

Men det er netop dette videnskompleks, vi skal komme ner-
mere ind pa her, og herunder iseer tilegnelsen af den numingse
viden, idet vi, hvis vi skal se pa, hvad der helt konkret sker i
myten, som den gengives af Snorre, nar frem til, at den beskri-
ver, dels hvordan visdomsmjgden opstir, og dels hvordan den
kommer i Odins besiddelse, og dermed kommer til at kunne go-
re gavn for guder og mennesker. Forskellen mellem initial- og
finalfasen bestar forst og fremmest i, at Odin i den sidste sid-
der inde med skjalde- eller visdomsdrikken,3 medens initialfa-
sen er karakteriseret ved en mangel i forhold hertil. Mytens
handling drejer sig sdledes om den proces, der er giet forud for
den situation, der er eksisterende i, hvad vi kan kalde den my-
tiske nutid, hvor Odin er i stand til at uddele digterevnen til
de udvalgte blandt menneskene.!*

Denne proces bestdr af en sekvens af motiver, der hver inde-
holder en rakke symboler, som vi her m3 se naermere pé for at
ni til en forstielse af de konstituerende elementer ved myten.
Jeg skal imidlertid ikke, som tilfeeldet var for Doht’s vedkom-
mende, betjene mig af overfladiske feenomenologiske sammen-
ligninger, der uden videre overforer betydninger af forskellige
symboler fra en kultur til en anden, men derimod sege at ind-
placere de enkelte elementer i det ideologiske system, som my-
ten organiserer sig efter.

Hvis vi nu skal se pd den narrative sekvens, som den fremstir
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i myten, fir vi folgende elementer, der skal diskuteres neden-
for:15

Aser og vaner slutter fred ved i fzllesskab at frembringe en vaeske af

spyt. ‘

Guderne transformerer vaesken til en mand, Kvasir.

Kvasir kommer til nogle dvzerge.

Dvergene slir Kvasir ihjel, og han transformeres til vaeske (blod+hon-

ning = visdoms- eller skjaldemjgoden).

Vasken overgives til Suttung, som er jaetté.

Jeettedatteren Gunnled sazttes som vogter over mjoden.

Odin kommer, efter at have gennemgiet prover og varet 1 fare, til

Gunnled som orm.

Odin har samleje med Gunnled.

Odin flyver bort fra Gunnled med mjoden som ern.

Odin spytter mjoden ud til aser og mennesker.16
Det gennemgiende element i hele fortallingen er siledes tyde-
ligvis vaesken i sine forskellige fremtoninger, samt de aktorer,
der forvandler den eller stjeeler den.

Da den forste gang bliver praesenteret, er det altss i form af
spyt og i forbindelse med fredsslutningen mellem aser og vaner.
Nu er der skrevet utallige boger og artikler om forholdet mellem
disse to gudegrupper;!” men jeg skal her begraense mig til at sli
fast, at naesten alle nyere forskere er enige om at anskue freds-
slutningen mellem dem som selve det mytiske udtryk for opret-
telsen af samfundet; og det forste element til drikken bliver si-
ledes skabt i netop den situation, hvor samfundet dannes, som
et produkt af de samlede funktionsomrader i kulturen.

For at denne vaske ikke skal ga til spilde, laver man en mand
ud af den - Kvasir.!® Det mest bemaerkelsesvaerdige ved ham er
imidlertid hans tilblivelse og hans transformation til mjod, me-
dens han i levende live nesten ikke spiller nogen rolle; man fri-
stes naesten til at sige, at den eneste mening med, at han levede
var, at han skulle dg for at give muligheder for skabelsen af
skjaldemjgden. Under alle omstzndigheder har den enorme vi-
den, som han sad inde med, ikke haft nogen gavn, fer hans
blod tilszttes honning, efter at han er blevet drabt.1® Men selv
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i den tilstand er der lang vej, for den transformerede Kvasir kan
komme til at indtage nogen intellektaktiverende funktion, idet
veesken forst kommer i Suttungs besiddelse, hvor den blot bli-
ver gemt vaek i Hnitbigrg og ligger passivt hen, bevogtet af en
jeettekvinde. .

Forst da Odin kommer ind i billedet, begynder der at ske no-
get, og det er da ogsd ham, der i et og alt er den aktive part i
myten, efter at han forst er introduceret.

Han kommer i skikkelse af en orm ind gennem bjerget, altsd
som et typisk chthonisk vaesen,?® og er pa vejen i dedelig fare
(Baugimotivet). Han nir s3 ind til Gunnled og har samleje med
hende, idet de har lavet en aftale, der neermest har form af en
kontrakt: Han er hendes elsker i 3 naztter, og hun giver ham
mjeden i de 3 kar. Som et typisk himmelsk vesen ﬂyver han
derpa derfra og nu som indehaver af mj(bden Da han nir Asgard
spytter han den ud, siledes at den igen bliver spyt, altsd i en
form, der ligner den, den havde i initialsituationen, dog med
den vaesentlige forskel, at den kommer - ikke fra et kollektiv
af aser og vaner, men fra digter- og visdomsguden Odin. Og det
er forst herefter, at den kommer til at fungere aktivt, nemlig
som bibringer af digterevne og viden om de skjulte ting.

Vi skal nu se narmere pa nogle enkelte konstituerende ele-
menter i denne sekvens.

Der sker altsd en transformation fra flydende til fast form og
tilbage igen. For det forste er det her relevant at vaere opmeerk-
som pa, at spyt overalt har indtaget en vigtig rolle som bestand-
del i alkoholiske drikke og bla. har betydning for gaeringen.?!
For imidlertid at gore denne drik brugbar som mytisk akter er
det nodvendigt at udstyre den med egenskaber, der setter den
i stand til at handle, hvilket i dette tilflde sker simpelthen ved
at gere den til en person. For selvom Kvasir egentlig ikke fore-
tager sig de store ting, si er der dog to ting, der sker med ham,
- der har stor betydning for forstielsen af selve vidensaspektet,
som det kommer til udtryk i den nordiske mytologi: han kom-

mer til dvaergene, og han bliver sldet ihjel.

Hvad dveergene angir, er det vaesenthgste aspekt hos dem i
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denne sammenhzeng nemlig, at de i Norden opfattedes som
chthoniske vasener.?? Det vil sige, at Kvasir pd sin feerd rundt
i de forskellige verdener til slut kommer til underverdenen,23
hvor han ender sine dage som “levende vaesen”, idet han sim-
pelthen sles ihjel - uden nogen grund i gvrigt. Nu er det sidan,
at viden om det hinsidige opnis p4 en af to mader, nemlig enten
gennem en ferd til underverdenen eller gennem kontakt med
doden.?* Disse to mader kan imidlertid reduceres til en, idet
underverdenen og dedsriget dels har samme lokalisering?s o
dels begge repraesenterer et fzenomen, som vi kan kalde “den
anden verden” - den verden, der er “anderledes” i alle hense-
ender i forhold til den, i hvilken menneskene (og ogsd aserne)
lever i den mytiske nutid. Nir viden altsi opnis igennem kon-
takt med “den anden verden”, si mi myterne ogsa kunne for-
klare, hvordan en sidan kontakt er mulig, og hvorfor viden kan
opnds pa denne mide; og her er Kvasirmyten en blandt flere,
der opererer med dette tema. Nir specielt dvargene er valgt
og ikke en anden chthonisk gruppe, henger det formentlig
sammen med, at de foruden deres chthoniske herkomst er ka-
rakteriseret ved, at de tillegges en overordentlig stor hindvaerks-
meessig snilde og i Eddamytologien ofte frembringer ting, der
fir betydning for aserne, ligesom tilfzeldet altsi ogsi er med
mjoden.26

Men indtil nu har vi kun fiet bragt Kvasir til underverdenen,
hvor han er blevet drabt. Herefter bliver han imidlertid igen i
form af vaske overgivet til jeetterne. Men disse kan lige s3 lidt
som dvergene fi noget ud af de egenskaber, som mjeden har,
eller i hvert fald far de det ikke. Som en fuldstzndig passiv ster-
relse bliver den anbragt i bjerget.

Nu er det vasentligt at vaere opmaerksom pi, at ogsa jatter-
ne ofte tilskrives overordentlig stor visdom,?” og at de altsi
ikke, som tilfaeldet er i visse fremstillinger, blot er nogle store,
brovtende og temmelig dumme figurer. Karakteristisk for dem
er det dog, at de nzesten aldrig udnytter deres viden aktive, til
handling, eller med andre ord benytter den konstruktivt, men
at den udelukkende beror pa deres hoje alder som race betrag-
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tet og derfor primeert drejer sig om fortiden. De er vidende i
den forstand, at de med stort udbytte kan konsulteres af aser-
ne, medens de ikke, som tilfzldet er for Odin, bruger deres vi-
den magisk, d.v.s. som et middel til at pivirke omgivelserne.

Det er ogsd veesentligt, at det ikke s3 meget er Suttung som
Gunnled, der fremstilles som den, der sidder inde med mjg-
den, som vogteren af den inde i bjerget. Dette bjerg er i denne
myte at forstd som en axis mundi, der ellers i Norden symboli-
seres ved Yggdrasil,?® og det er i de nederste lag, at Gunnled
sidder og ruger over mjgden, for det er her, at Odin som orm
nar ind til hende.?® Det konstituerende trzk ved en axis mundi
er imidlertid, at den skaber forbindelse mellem de forskellige
stokverk i kosmos, hvilket ogsd udnyttes i denne myte, hvor
Odin efter at have indtaget mjoden flyver imod Asgird og over-
verdenen.

En afggrende forandring i mjsdens “historie” sker, da den
fra at veere i Gunnlgds varetaegt kommer i Odins, og denne for-
andring kommer altsd i stand gennem et samleje, der finder
sted. Nogle forskere har her ment at kunne se en reminicens af
et oprindeligt i kulten opfert hieros gamos, som hevdes at skul-
le have veret et led i agrare ritualer;3 men en sadan antagelse
kan ifglge sagens natur ikke bevises, omend der kan vere en
vis sandsynlighed for, at der i hvert fald skulle have eksisteret
en kultisk tilknytning, med et rituelt samleje. Iszr et punkt
mangler dog, hvis man vil heevde, at vi stir over for et agrar-
ritual, nemlig frugten af samlejet, der i givet fald skulle have
vaeret naturens og vegetationens genopstden, evt. 1 skikkelse af
en korndemon eller en gudespn af Zagreus’ eller Bromios’ ty-
pe. Noget sadant er imidlertid ikke, hvad der sker her, hvor ud-
byttet af samlejet tilsyneladende udelukkende bestar af mjoden.
Og det er ikke nogen "Moder Jord” (Gunnlgd), der frembringer
den, men Odin, der bringer den til aser og mennesker. Vi ser
imidlertid, at den mide, hvorpd Odin kommer af med mjoden
pa, s& at sige er en omvendt “fodsel”: Han spytter mjeden ud
af munden. Det vil sige, at han i stedet for at frembringe fysisk
liv frembringer &ndeligt eller psykisk liv; og istedet for at “fo-
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de” som kvinder - d.v.s. fra underlivet - foder” han fra mun-
den, og vi stir siledes over for en total inversion af en normal
fodsel”.3! Det er denne anden (eller tredie) fodsel af mjpden,
der gor den‘brugbar, som gor den til det, den ber veere, nemlig
et middel til opnielse af digterevne og magisk viden.

Vi mé nu sperge efter “meningen”” med denne myte. “Me-
ningen”’ er, som tilfzldet er i alle myter, “meninger”, d.v.s. at
der opereres pi flere forskellige niveauer, og at myten indgir
som forklaringsfaktor i flere forskellige funktionskomplekser.
Pa et niveau er den siledes klart etiologisk: Den forklarer, hvor-
for det i den mytiske nutid er Odin og aserne, der sidder inde
med mjgden, og ligeledes hvorfor det er Odin, som selv drikker
af mjpden hver morgen, der er visdoms-, digter- og magikergu-
den par excellence.3? Men ikke nok med, at vi far at vide, at det
er Odin, der sidder inde med den, vi fir nemlig ogsi en begrun-
delse for, hvorfor han er bedre egnet end nogen anden til at
veere visdomsbesidder.

Det er kun Odin, der kan udnytte mjoden aktivt, idet den
forst i skikkelse af Kvasir, der er et produkt af sivel aser som .
vaner, og dernzst som henholdsvis dvaergenes og j®tternes ejen-
dom, ikke har fungeret, men har indtaget en helt passiv rolle.
Pi denne mdde kan man heaevde, at Odin - ihvertfald isin egen-
skab af vidensformidler - kommer til at optrde som en kul-
turhero, der henter mjgden fra underverdenen, hvor som sagt
bide dvaergene og Gunnlad er placeret.

Mjoden er si at sige skabt i tre tempi. Forst er samfundets
tre baerende funktioner med til at skabe en drik ved hjelp af
spyt. Dernzest er det dvargene, der endelig skaber selve mjg-
den ved at blande Kvasirs blod med honning, og endelig er det
Odin, der stjeeler den, s& den kan komme til at spille den rolle,
der er dens egentlige “bestemmelse” i den mytiske nutid, idet
han "fgder” den igen.

I lgbet af denne oprulning fremstir imidlertid en raekke op-
positionspar, hvor polerne knytter sig til mjoden i dens forskel-
forskellige stadier. I forbindelse med Kvasir fir vi siledes oppo-
sitionen liv vs ded, der, som jeg var inde p3, zkvivalerer med
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top vs bund (hej vs lav) og i denne sammenhzaeng med fast form
vs flydende form. Som det fremgir af myten, forholder disse
poler sig til hinanden som "fer-efter’”: da Kvasir er blevet skabt,
er han forst levende og befinder sig i oververdenen i antropo-
morf form, hvorefter han tager til underverdenen, drabes og
transformeres til flydende form. P dette stadium tager myten
imidlertid en vending, i og med at Odin kommer ind i billedet,
og vi far nu nogle modsetningspar, der si at sige er omvendte i
forhold til for-efter relationen, fordi mytens handling nu lader
mjeden gi den modsatte vej. Mjeden er i en vis forstand 7ded”,
den er passiv og uden funktion, men bliver af Odin - om ikke
gjort levende - s3 dog livgivende, vel at mzerke for de psykiske,
og ikke de fysiske aktiviteter. Endvidere stir vi med orm-grn
symbolikken over for en lav-hej opposition, medens den fly-
dende form bibeholdes, bortset fra at blodet, der blev taget fra
Kvasir, nu som mjed indtages af Odin, der imidlertid spytter
den ud igen. Endelig har vi ogsd oppositionen imellem feminint
og maskulint reprasenteret af Gunnled og Odin.

Fra gudernes spyt til Odins spyt har visdommen altsi gen-
nemgiet forskellige tilstandformer og veeret udsat for forskel-
lige ejerforhold. Bortset fra det etiologiske aspekt, der utvivl-
somt har spillet en betydelig rolle i nordboernes selvforstielse,
ligger der altsd ogsd et andet aspekt, nemlig en pastand om, at
viden (Kvasir var som bekendt vis, allerede for han kom til
dvaergene; men han kunne ikke slippe af med denne viden) for
at kunne bruges mi have veeret omme ad underverdenen, ad
deden og ad det feminine.

Underverdenen og dedstilstanden er som sagt udtryk for den
“anden verden”. Men hvad med feminiteten? Denne “egenskab”
kan jo dérligt nok siges at veere fremmed for det “dennesidige”;
men ikke desto mindre er det pifaldende, si ofte det kvinde-
lige aspekt er forbundet med formidling af viden fra det hinsi-
- dige. Blandt adskillige eksempler kan vi her nazvne velverne i
Baldrs Draumar-og i VQluspcf, der begge foruden at veere kvinder
ogsd er dede og underjordiske. Dette gir som sagt igen sd mange
steder i nordisk religion og mytologi, at vi er berettiget til at
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betragte feminiteten som semantisk kategori som tilherende
”den anden verden”’, i hvert fald inden for det semantiske felt,
der opererer med tilegnelsen af numines viden.

Lige sa vel som det altsi er konstituerende for vores myte,
at den soger at forklare, hvorfor vi i den mytiske nutid bor reg-
ne med, at det er den maskuline gud fra oververdenen, Odin,
der ejer mjpden, si siger den ogsd, at sidan har det ikke altid
varet. For Odin gjorde jo ikke det, der pa mange méder synes
at ville have vaeret mest praktisk, nemlig at bemeegtige sig spyt-
tet fra den samlede gudemaengde, eller at knytte sig til Kvasir
umiddelbart efter, at denne var skabt: han venter til Kvasir er
blevet draebt i underverdenen, og til han i form af mjgd er kom-
met i et feminint individs varetagt.’? Kvasir og senere mjoden,
der begge er symboler for viden og evner af forskellig art, ma
altsi som en forudszetning for, at de kan komme til at fungere,
dels have vaeret i forbindelse med den anden verden”, og dels
veere blevet hentet frem igen til oververdenen, der som et af de
pradikater, der kan heftes pi den i forhold til underverdenen,
har aktiv”’ modsat ’passiv”’. Ikke blot i denne myte, men i .
alle tilfeelde i myter, hvor der er tale om tilvejebringelse af nu-
mings viden, er det er konstituerende trzk, at den skal hentes
fra underverdenen.

Hvad denne viden drejer sig om, vil det fore for vidt at kom-
me ind pa her; men ofte vil man se, at det, der opnis gennem
kontakten med den anden verden”, blot er muligheden for at
opni endnu stgrre viden, bl.a. gennem forskellige former for
divinatorisk praksis,3 eller at pavirke de “naturlige” arsagssam-
menhange ved hjelp af magiske aktiviteter.

Det afggrende i denne myte, der her behandles, er imidlertid
maden, hvorpd man tilegner sig denne viden, og hvilke forud-
seetninger, der skal vere til stede, for at visdommen kan akti-
veres.

- Mytens svar pa disse sporgsmil er, at viden kommer fra "den
anden verden”, hvor den er latent til stede, men at den for at
kunne indtage en aktiv rolle mg ‘bringes til denne verden’’.
P4 denne mide postulerer myten, at der findes to ’verdener”’,
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to tilstandsformer, mellem hvilke der mé findes en formidling.
“"Den anden verden” er i Norden i de fleste henseender karak-
teriseret pd samme made, som det fanomen Victor Turner ope-
rerer med som liminalitet, der betegner en tilstandform, som
ofte opnaes under forskellige ritualer, og som kun kan define-
res som det modsatte af den verden og den tilstandsform, vi
befinder os i her og nu.3¥ I mange ritualkategorier har limina-
litet det helt klare formal at bibringe det enkelte subjekt viden
om “et eller andet”, der varierer fra ritual til ritual, og ofte be-
tjener man sig i disse ritualer af en symbolik, der omfatter dod
og genfodsel, siledes at man der for at kunne genfodes med vi-
den. ”Dgdstilstanden” svarer pd denne mdde til liminalfasen,
der selvfolgelig kan arbejde med enorme mzengder af symboler
pé “omvendthed” i forhold til de feenomener i samfundet, som
det enkelte ritual omhandler. '

Uden her at ville postulere, at den nordiske myte om tileg-
nelsen af visdomsmjgden er eller npdvendigvis oprindelig har
vaeret en sikaldt ritualmyte, s mener jeg, at det er pafaldende,
i hvor hoj grad den giver en mytisk forklaring” pa frenomener,
der eksisterer i forskellige ritualer, og herunder isaer den kate-
gori, vi kan betegne som shamanindvielser”, og det forekom-
mer mig derfor sandsynligt, at myten her - sammen med andre -
har fungeret som den forklaringsfaktor, der har gjort initiations-
symbolikken acceptabel i nordboernes ideologi.

Man kan ogsd ud fra myten her se, at der har eksisteret en
sammenhzang mellem visdomsdrik og livsdrik, hvilket blev over-
set af bl.a. Doht. Myten viser os netop, hvorledes fysisk og in-
tellektuelt liv analogiseres og relateres til hinanden, bl.a. sdledes
at en fysisk dod (Kvasirs) gir forud for en andelig fodsel (mjo-
den). Myten fir pd denne made sagt en del om nordboernes
opfattelse af s vigtige ting som fysisk og psykisk liv, om krops-
lighed og intellektualitet, om feminitet og maskulinitet, og det
~ hele bliver sat ind i en kosmologisk og mytologisk ramme, der
garanterer temaets eksistentielle betydning.

Om alle disse semantiske storrelser kunne der siges betyde-
ligt mere, ikke mindst hvis man inddrog et storre materiale,
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og det skal derfor ogséd indremmes, at en del af det ovenstiende
har karakter af antydninger. Jeg haber derfor ogsi ved en anden
lejlighed at kunne vende tilbage til temaet og mere udtemmende
belyse bade de forskellige elementer og de associationskomplek-
ser, der fremstdr i forbindelse med deres indplacering i de for-
skellige mytiske motiver.

Til slut skal jeg blot ganske kort rekapitulere de vigtigste po-
inter fra de foregiende sider. For det forste kan vi se, at myten
om tilegnelsen af visdomsmjoden gir efter en bestemt narrativ -
- struktar, bestiende af

liv — viden — dgd/underverdensfaerd — liv + viden.

For det andet betjener myten sig af en razkke binzere oppositio-
ner, der associeres med forholdet mellem pi den ene side mid-
terfasen og pa den anden side de to andre faser, hvor disse op-
positioner i konteksten alle forholder sig som ""den anden ver-
den” over for denne verden”. For det tredie gor myten det
klart, hvorfor det at komme i besiddelse af viden kraever en .
dedstaerd med efterfolgende genfodsel, thi viden er en storrelse,
der analogiseres med fysisk liv, omend den samtidig opfattes
som en inversion heraf, og derfor skal den alts3 ogsd "fedes”
for at f3 aktiv eksistens. Endelig er det muligt at se paralleller
imellem p3 den ene side denne mytes karakteristika og pé den
anden side en raekke karakteristika, som bl.a. Victor Turner har
ment at kunne finde i forbindelse med ritualer, specielt af over-

gangstypen.

Noter

1. Se f.eks. Geo Widengren: Religionsphinomenologie, Berlin 1969, 386 ff,
G. van der Leeuw: Phd'nomenologie der Religion, 3. Auflage, Tiibingen
1970, 408 f, og is=er M. Eliade: Patterns in Comparative Religion, New
York 1958, 188 ff.

2. Se W.H. Roscher: Ausfiihrliches Lexikon der Griechischen und RS-
mischen Mythologie, Leipzig 1884-86, Bd. I, sp. 280 ff.
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J. Gonda: Die Religionen Indiens 1, Stuttgart 1960, 54.

Som eksempel kan tages Indien (se f.eks. Gonda 1960, 64 ff).

Snorres Edda er udgivet mange gange. Den uden tvivl bedste udgave er
Finnur Jonssons fra 1931 Edda Swnorra Sturlusonar (Kbh.). Det kni-
ber lidt mere med brugbare oversettelser til dansk af eddaen i sin hel-
hed, idet det faktisk kun er Gylfaginning, der har varet kompetent
oversat, men i mangel af bedre kan henvises til Theger Larsens Snorris
Eddasagn, Kbh. 1970 (2. udg.), hvor myten findes pp. 106-109.

Selve diskussionen af Snorres vaerk som kilde til nordisk mytologi kan
jeg ikke komme ind pa her; men gode oversigter findes hos J. de Vries:
Altgermanische Religionsgeschichte, Berlin 1956-57 1, 42 ff og E.O.G.
Turville-Petre: Myth and Religion of the North, London 1964, 21-27
(her er mange gode henvisninger).

For at gore mit eget standpunkt klart kan det navnes, at jeg stort set
deler den positive holdning til Snorres kildevaerdi, som Dumézil giver
udtryk for i sin bedgmmelse i Loki, Darmstadt 1959, 53-76.

Jeg undlader her med vilje at komme ind pd de forskellige navnes ety-
mologi og betydning, da usikkerheden her er stor, og det ikke spiller
nogén central rolle. Generelt kan henvises til J. de Vries: Altnor-
disches Etymologisches Worterbuch, Leiden 1962.

Foruden Snotres version findes der i de poetiske kilder flere steder
hentydninger til temaet. Den vigtigste variant finder vi i-Hdvamal st.
103-110, der ikke varierer afggrende fra Snorre (henvisninger til Ed-
dadigtene gir pi J. Helgasons udgave Eddadigte I-III Kbh. 1962).
Som eksempler kan nzvnes Hermann Schneider: »Uber die iltesten
Gotterlieder der Nordgerinanen” 1 Sitzungberichte der Bayrischen
Akademie der Wissenschaften. Phil. Hist. Klasse, Miinchen 1936, 37
ff; A.G. van Hamel: ”The Mastering af the Mead” i Festskrift til E.A.
Koch, Lund 1934, 78 ff; A. Olrik: ”Skjaldemjoden” i Edda 24, 1925,
36 ff; P. Renauld-Krantz: Structures de la Mythologie Nordique, Paris
1972, 69 £.

Den bedste introduktion til Dumézils teori om de tre funktioner i in-
doeuropzisk mytologi, fir man i hans egen L ’idéologie tripartie des
Indo-Européens, Paris 1958.

Doth 1974, 169 ff.

Ibid. 231.
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Ibid. 214 ff og 233.

Nogle spezndende betragtninger angiende myten findes ogsa hos E.M.
Meletinskij: ’Scandinavian Mythology as a System” i Journal of Sym-
bolic Anthropology vol 1, no 1-2 1973, specielt no. 2, 66 ff. P4 trods
af forskellige inspirerende overvejelser er Meletinskij dog meget van-
skelig at arbejde med p.g.a. en nzrmest uforskammet mangel p4 hen-
visninger, ligesorn der er en udtalt mangel pa beleeg for hans synspunk-
ter samt ikke helt £3 direkte urigtige oplysninger om kildernes udsagn.
Der er i mytens udtryk ingen forskel pi disse to funktioner af mjo-
den, idet “hverr, er af dreckr verpr skald epa freepa madr” (enhver,
der drikker af den bliver skjald eller en klog mand).

Jfr. Egils saga Skallegrimssonar (udg. af S. Nordal i Islenzk Fornrit
bd I, Reykjavik 1933), hvor Egil tydeligvis er sig sin afhaengighed af
Odin fuldt bevidst (se iszr de forste strofer af digtet Sonatorrek) som
digter. Iovrigt er Egil helt klart igennem hele sagaen en Odinstilbeder
og er foruden at vaere digter ogsi kyndig i magi.

Jeg skal ikke her gi nermere ind pa, hvordan og hvornir dette myte-
kompleks er opstiet. Det er muligt, at flere forskellige motiver forst
forholdsvis sent er blevet kedet sammen til denne myte; men under
alle omsteendigheder kan vi gi ud fra, at den i sine grundtraek har ek-
sisteret i vikingetiden (Doht 1974, 44), og det skal altsi derfor her
forsoges at ni til en forstielse af dens betydning og funktion i den
kultur, i hvilken den har veret opfattet som et vidnesbyrd om en s3
vigtig ting som viden om det numingse.

Nir ikke hele handlingen (iseer motivet med hgstarbejderne og Baugi-
episoden) vil blive inddraget i analysen, skyldes det, at deres rolle for
selve tilegnelsen af visdomsmjoeden “kun” er af litteraer betydning,
d.v.s. at de tjener som et middel for Odin til at opn kontakt med
jeetterne. At der ogsd kan ligge religiose motiver til grund for nogle af
disse trek er dog sandsynligt, men bergrer ikke mjgdens skabne.
Oversigter kan findes hos G. Dumézil: Les dieux des Germains, Paris
1959, 15-17 og 38 {; A.V. Str8m: Germanische und Baltische Religion
(sammen med H. Biezais), Stuttgart 1975, 113 ff; Turville-Petre 1964,
136 ff; T. Ostvold: "The War of the Aesir and Vanir - A Myth of the
Fall” i Temenos 5, 1969, 169 ff.

Der findes en mytisk variant om Kvasirs opkomst i Ynglingasaga kap 4
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19.

20.

21.

22.
23.

24.

25,

26.

27.

28.
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(udg. af Finnur Jénsson i Heimskringla. Noregs konunga spgur, Kbh.
1911), hvor han bliver sendt som gidsel fra vaner til aser til gengeeld
for Mimir. Denne gidseludveksling har visse implikationer, ogsé i for-
hold til hele Kvasirkomplekset, som jeg dog ikke kan komme neer-
mere ind pi her, hvor det er nok at konstatere, at Kvasir i begge ‘va-
rianter treeder ind pi den mytiske scene i forbindelse med konstitu-
eringen af samfundet, og at han begge steder anses for overmide viis.
Blod og honning er i sig selv en betydningsfuld blanding, idet blodet,
i den kontekst, vi stir overfor, er et kulturprodukt - ja man kan sige,
at Kvasirs blod direkte er et symbol for kulturens opstien ved freds-
slutningen. Honningen derimod er som bekendt et naturprodukt i
den forstand, at det produceres uathaengigt af mennesker, medens det
knytter sig til kulturen ved at vaere forarbejdet (jvf. Cl. Lévi-Strauss,
Du Miel aux Cendres, 11, 253).

At ormen og ernen er reprazsentanter for henholdsvis den chthoniske
og den celestiale sfere er der en mangde eksempler pa, bade i religi-
onsfenomelogien og i den nordiske mytologi. Tydeligst kommer det
vel frem hos Snorre i Gylfaginning kap 5, hvor grnen sidder i toppen
og ormen ligger ved roden af verdenstraet Yggdrasil.

Se Dumézil 1959, 31 f og E. Mogk: "Novellistische Darstellung my-
thologischer Stoffe Snorris und Seiner Schule” i Folklore Fellows
Communications 51, 1923, 19 ff.

Se f.eks. Gylfaginning kap 7.

Underverdenen skal sclvfolgelig her opfattes som en semantisk stor-
relse, der etablerer sig simpelthen gennem det faktum, at det er dveer-
ge, vi har med at gore.

Se bl.a. eksempler i min ”Om Loke endnu engang” i Arkiv for Nordisk
Filologi, 96, 1981, 56.

Hvad Valhalforestillingerne angir, som opererer med et dedsrige i
»oververdenen”, er forholdet mellem disse og de underjordiske dods-
riger for kompliceret til, at jeg kan g& neermere ind pé det.

Se A.H. Krappe: Etudes de Mythologie et de Folklore Germanique,
Paris 1928 69 £, )

Jfr. feks. jeetten Vafprudnir i Vafpridnismal og velven i Voluspd.
Se ogsd Meletinskij 1973, 2, 69. Bjergets funktion i denne myte er og-
s3 i flere henseender identisk med Yggdrasil’s, idet Odins videnstileg-
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nelse i mange myter finder sted i forbindelse med dette trz. Endvide-
re er orm-orn symbolikken knyttet til begge varianter (jfr. note 20).
Foruden den chthoniske symbolik, der ligger i benyttelsen af ormen,
er der formentlig ogsi tale om en vis sexualsymbolik, med ormen som
et fallossymbol (se ogsi E. Neumann: Die grosse Mutter, Der Arche-
typ des grossen Weiblichen, Ziirich 1956, 144),

F.eks. Krappe 1928, 61 ff.

Jfr. iovrigt det generelle trek i mange myter, hvor liv pi en eller an-
den made skal frembringes af maskuline vasener, at det fremkom-
mer af hovedet (f.eks. Zeus’ "fodsel” af Athene).

Der findes en raekke myter, der i mange henseender ber opfattes som
paralleller til myten om tilegnelsen af visdomsmjeden, f.eks, hele kom-
plekset omkring Mimir (hos Snorre og i forskellige eddadigte) og my-
ten omkring Odins selvhaengning i Havamal 138-141.

Relationen imellem dvzrge og jeetter er temmelig vanskelig semantisk
set, idet de to grupper kun sjzldent optreder i samme myter, (om
forholdet her: se bl.a. Meletinskij 1973, 2, 57 f, hvor visse distinktive
trek opregnes). For emnet her er det imidlertid nok at fremhaeve, at
dveergene typisk er at se som skabere af kulturelle goder, medens jeet-
terne pid alle niveauer er at se som asernes antagonister. Ligeledes er
det af betydning at forsta, at medens dveergene er chthoniske veese-
ner og altsi adskilt fra guderne i rumlig henseende, si er jeetterne,
eller rettere de af jeetterne, som er besiddere af visdom (for der fin-
des jo ogsd den ”dumme” jeette, der bebor de yderste egne af verden
(thgarér), fortrinsvis adskilt fra aserne tidsligt; deres slaegt er langt
eeldre end asernes.

Om divination, se R. Derolez: ”La Divination chez les Germains”
(i La Divination. Etudes recueillies par A. Caquot et M. Leibovici, I
Paris 1968), 257 ff,

Turner har talt om liminalitet i et utal af skrifter. Mest kendt er nok
The Ritual Process, London 1969, hvori han opsummerer alt af vig-’
tighed i forfatterskabet.

’

Summary — This article is conserned with a theme of utmost importance
in pre-Christian Scandinavian religion, namely, the way in which it is pos-
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sible to gain supernatural or numinous knowledge. My point of departure
is the Myth of Kvasir and Odin’s theft of the mead of wisdom. By ana-
lyzing the horizontal structure of the myth, it is possible to show that we
are confronted with some important binary oppositions: the opposition
between the two phases before and after the theft, corresponding to pas-
sive and active; mythic past and mythic present; and to two kinds of
worlds” - this and the other, - where the “other world” is characterized
as a place of latent supernatural power and knowledge, and “this” world
(the world of Odin and the Aesir) is characterized as the dynamic and
creative category.

All of this corresponds to the terms liminality - non liminadlity of Vic-
tor Turner, and accordingly to the symbolism of ritual, especially to the
rites of passage with its almost universal symbolism, containing such ele-
ments as death and resurrection and acquisition of knowledge.

Jens Peter Schjedt
Forskningsstipendiat, mag,. art.
Institut for Religionshistorie
Aarhus Universitet
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