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Forord

Saleenge man har forsket i sagnkredsen omkring
Velsungerne og Nibelungerne, har sammenligningen af den
nordiske og den kontinentaleuropeaeiske overlevering altid
spillet en fremtraedende rolle. Denne forskning har ganske vist
ogsa leveret veerdifulde bidrag til tolkning af de enkelte
veaerker, savel norregne heltekvad fra den Zldre Edda og
Fornaldersagaer som middelhgjtyske helteeper. Men dens
hovedinteresse var rettet mod andre mél sdsom de forskellige
versioners og verkers ndbyrdes afhaengighed, deres ofte ikke
bevarede forstadier og kilder, sagnenes genese og
vandringsveje, deres historiske kerne og deres kulturhistoriske
kildeveerdi.

Sa sent som i midten af vores arhundrede blev denne
skarpsindigt rekonstruerende genetiske forskningsretning
suppleret med en forsteerket interesse for digtervaerkerne selv.
Forst denne synsvinkel kan fore til en helhedstolkning af de
overleverede digte og dermed til en forstaelse, der kan vaere
vedkommende ogsa for vore tids leesere. I forbindelse med
denne interesse kan sammenligningen mellem de nordiske og
tyske digtervaerker tjene til at profilere deres egenart. Den kan
derudover afveerge faren for en uhistorisk tekstimmanent
tolkning, som ganske vist er mindre egnet til tolkningen af
middelalderlitteraturen, men som alligevel har veeret
karakteristisk for dele af efterkrigstidens Nibelungenlied-
forskning. Hans Jrbaeks sammenligning af Velsungasaga og
Nibelungenlied koncentrerer sig om Sigurd/Sigfreds ded og
dens forhistorie. Han ser de forskellige udformninger af stoffet
i relation til deres egen samtid og dens litteratur samt til
forskelligartede tankeseet, der spillede en rolle i de respektive
samfund. Sezrlig betydningsfuldt er hans forseg at give de
forskellige traditionslag i Nibelungenlied en meningsfuld
funktion i helheden, i stedet for at betragte dem som relikter,
som en ubehjelpsom slutredaktor ikke forméede at integrere.
Afhandlingen giver en velbegrundet, afrundet og klar
karakteristik af begge veerker i deres forhold bade til
sagntraditionen og deres egen tid.

Hans UJrbaek leeser litteraturvidenskab ved Odense
Universitet. Med naerveerende emneopgave har han afsluttet
den individuelt tilrettelagte suppleringsuddannelse i



Middelalder- og Renaessancestudier, som Laboratorium for
Folkesproglige Middelalderstudier udbyder.

Reinhold Schréder



“Enn bat segia allir einnig...”

Tradition og fornyelse i Volsunga
Saga og Nibelungenlied

Indledning!

Fortellingerne om Sigurd Fafnersbane, hans bedrifter og hans
tragiske endeligt indtager en fremtraedende plads i den
germanske middelalderlitteratur. Med en mulig baggrund i
historiske begivenheder er der blevet skabt en tradition om
denne skikkelse, som har faet forskellige litterare
udformninger til forskellige tider og pa forskellige sprog. I
nyere tid er der blevet lagt mange kreefter i at opklare
sammenheaengen mellem de mange versioner af historien om
Sigurd i forseget pa at na ind til kernen - sandheden om denne
navnkundige skikkelse. Det er en prisveerdig streeben, men
maske ogsd en umulig opgave, da hver enkelt udmentning
repreesenterer en given tids eller et givet samfunds egen
tolkning og forstaelse af traditionen, og det vil veere vanskeligt
at skille det oprindelige stof fra den forstielsesramme, det er
lagt ind i.

Et kort prosastykke i Den aldre Edda , “Fra dauda
Sigurdar” (p.201), vidner om, at man i middelalderen var
opmerksom pd, at der ikke var én historie om Sigurd - der
opregnes siledes fire forskellige versioner af de konkrete
omstendigheder ved Sigurds drab, men det tilfajes til slut:

Enn bat segia allir einnig, at beir svico hann { trygd oc
vOgo at hanom liggianda oc ébtinum.

(Men det siger alle samstemmende, at de sveg deres
troskabseder til ham og angreb ham mens han 14 ned
og var ubevaebnet.)?



Der er altsa enighed om forteellingens overordnede betydning,
selvom detaljerne kan gestaltes forskelligt fra gang til gang.

Man kan sige at naerverende arbejde tager sit
udgangspunkt her, idet jeg anser historien om Sigurd som et
skelet, der kan bruges som baggrund, som overordnet
strukturerende princip for individuelle historier. Disse
historier har deres egen konkrete betydning og udformning
afhangig af den tid og den sammenhaeng, de er skrevet i, men i
kraft af at de er lagt ind i en almindeligt kendt ramme, forlenes
de med en traditionel historisk autoritet. Volsunga Saga og
Nibelungenlied - de to veerker som skal behandles her - er altsa
som gestaltninger af Sigurd-historien pa den ene side
fortolkninger af det overleverede stof, men pa den anden side
seger de ogsa at give deres fortolkning af mere aktuelle temaer
en serlig gyldighed ved at fremstille disse gennem den gamle
historie.



Historisk omrids

I den nordiske tradition kommer Sigurd-sagnet primaert til os
gennem den samling af mytologiske digte og heltekvad, som
gar under navnet Den aldre Edda, og som i sin foreliggende
form vel er skrevet mellem 1150 og 1250,3 mens de enkelte digte
synes at vaere komponeret over et leengere tidsrum. De eldste
skal sdledes ga tilbage til 8./9. &rhundrede og de yngste til
12./13. arhundrede. Den anden hovedkilde i den nordiske
overlevering er Volsunga Saga fra ca.1270, som for
storstedelen er en prosagendigtning af Eddaens heltekvad.
Volsunga Saga har seerlig interesse for den, der studerer
sagnets overleveringshistorie, da man med dens hjeelp mener
at kunne rekonstruere en reekke digte, som i det bevarede
handskrift af Eddaen (Codex Regius, ca. 1270) er forsvundet,
idet 8 blade er faldet ud midt i den del, som behandler Sigurds
historie.

Inden for det tyske sprogomréde er det naturligvis seerlig
Nibelungenlied fra ca. 1200, som pékalder sig opmeerksomhed,
men ogsa pidreks Saga fra 1260-70 bor vel rettelig, skent den
er skrevet pa norrent sprog, regnes til den tyske overlevering,
da den synes at veaere en oversattelse af et tabt nedertysk
vaerk. Skent man med rette almindeligvis betragter den
nordiske overlevering som den, der stofmaessigt bevarer
sagnets @ldste lag, skal det retfeerdigvis naevnes, at de
vigtigste handskrifter af Nibelungenlied gér tilbage til det
13.&rhundrede og saledes star kompositionstidspunktet
neermere end f.eks. Volsunga Saga, som kun findes i et enkelt
handskrift fra o. 1400.

Det er disse bade i tid og rum meget spredte vidnesbyrd,
som trods alle individuelle forskelle dbenlyst forteeller den
samme historie, der pirrer nysgerrigheden hos den moderne
leeser og veaekker interessen for at finde ud af, hvor denne
historie kommer fra, hvordan den er blevet spredt og hvad det
indbyrdes forhold er mellem de forskellige versioner.
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Det er almindeligt at fremheeve en begivenhed i den
frankiske historie fra anden halvdel af 6. &rhundrede, der
berettes hos Gregor af Tours,® som det historiske
udgangspunkt for historien om Sigurd. Der er ingen direkte
overensstemmelse mellem denne beretning og sagnet, og lad
det veere tilstreekkeligt her at nevne, at det som far netop
denne begivenhed til at rykke i fokus er, at vi mader velkendte
navne som Sigebert og Brunechild, samt at kernen i den
historiske tildragelse er en rakke erotisk-eegteskabelige
forviklinger, som farer til et snigmord pa Sigebert. Netop disse
to feenomener - egteskabskonflikten og det svigefulde mord -
er jo gennemgaende i alle senere gestaltninger af sagnet.

Der er ingen grund til at opholde sig for lenge ved
sagnets konkrete historiske forankring; det afgerende er
snarere, at da begivenhederne haeves ud af hverdagssproget
og far deres eget liv i de digteriske udformninger, skaber de en
egen historie, i og med at de tidligste gestaltninger af stoffet i
deres realisme péstdr at veere fortellinger om historiske
begivenheder. Den forste udmentning af Sigurd-sagnet er
repreesenteret i Eddaens fragmentarisk overleverede Sigur-
darkvida in Forna (Brot af Sigurdarkvidu), som skal betragtes i
sammenhzeng med det formelt og indholdsmzessigt ganske
homogene corpus af heroiske digte, det er en del af.5 Det er
denne digtning, vi skylder den &benlyst anakronistiske, men
givetvis som historisk opfattede konstruktion, man kalder den
heroiske tidsalder,® og det er i dette digteriske historiebillede,
den senere overlevering tager sin begyndelse.

Jeg skal ikke her ga ind i en naermere karakterisering af
den heroiske digtning. Blot vil jeg fremhaeve et enkelt traek ved
den, som har betydning i denne forbindelse, nemlig dens haje
grad af uforstdelighed. Digtenes knappe form og handlingens
hurtige fremadskriden ger det ofte uklart, hvad der sker og i
seerdeleshed, hvad der motiverer begivenhederne. I
Sigudarkvida in Forna stdr sdledes den foruroligende og
tvetydige Brynhild-skikkelse som repreesentant for dette
element af irrationalitet, som méske oprindelig i sig selv har
vaeret fikspunktet for fortellernes og tilherernes interesse,
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men som i den senere overlevering forsoges forklaret gennem
tilfojelser og eendringer, sdsom f.eks. indskydelsen af den
tidligere forlovelse mellem Sigurd og Brynhild i {(det nu tabte)
Sigurdarkvida in Meiri. Dette forseg pé& rationalisering af
begivenhederne spiller sikkert ogsa en rolle i udbygningen af
sagnet med Sigurds ungdomsbedrifter, dragedrabet etc.

Hvis vi saledes accepterer en kronologisk spredning
mellem f.eks. Eddaens tre Sigurd-digte og antager, at de
yngre digte forsgger at forklare uforstaelige traek i de eeldre,
er det uneegteligt pafaldende, at der i Eddaen ikke velges
mellem de forskellige udgaver af historien. Og nok s&
bemzrkelsesveerdigt er det maske, at ogsa Volsunga Sagas
forfatter preover at integrere de forskellige versioner med til
tider ganske voldsomme inkonsekvenser i handlingen til folge.
Taenker vi os stadig, at sagnet har haft en historisk realitet for
middelalderens forfattere og deres publikum, lader det altsa
til, at man ikke har segt en definitivt entydig sandhed, men
snarere har accepteret, at historien fremstir som en rakke
forskellige forteellinger, der hver pa deres made repreesenterer
sandheden. Et sadant historiesyn har naturligvis rod i den
oprindeligt mundtlige overlevering af sagnet, som uundgaeligt
har fert til forskelligartede udmentninger, men det falder vel
ogsa meget godt ind i almindelig middelalderlig verdens-
opfattelse, hvor ogsa hverdagens mangeartede, maske
tilsyneladende usammenhangende begivenheder forstas som
udtryk for den samme overordnede, frelseshistoriske ramme.

Denne verdensopfattelse ser vi maske ogsa afspejlet i
Nibelungenlieds aestetiske struktur, der, som vi skal se,
umiddelbart kan forekomme usammenheengende og forlebs-
messigt inkonsistent, idet de enkelte episoder forst og
fremmest forholder sig vertikalt til den overordnede tematiske
ide, de realiserer, og kun i anden raekke indplaceres i et
fremadskridende forleb. Her skal vi selvfelgelig ogsa huske p4,
at digtet oprindeligt har vaeret foredraget over et lengere
tidsrum, hvorfor de narrative inkonsekvenser muligvis ikke
har virket sa graverende, som de kan have tendens til for den
moderne leeser, som tygger vaerket igennem i ét streek og hele
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tiden har mulighed for at blade tilbage og checke
sammenheengen mellem episoderne.

Med Nibelungenlied far vi ogsa sagnet at se i en anden
funktion end i sagaen, idet det for sa vidt ikke her er sagnet
selv, der har den primere interesse, men digteren er snarere
optaget af problemer i sin egen samtid, som kan behandles
litterzert pa baggrund af sagnet. En sddan brug af historien i
samtidigt gjemed er ikke enestaende for Nibelungenlied, men
kendes fra f.eks. Saxos beretning om en tysk sangers forseg pa
at advare Knud Lavard mod det kommende forreedderi ved at
synge om “Grimhilds navnkundige forreedderi imod sine
bredre”? og derved opfordre Knud til at se sin egen situation i
historiens lys og handle ud fra det. Et lignende eksempel fra en
littereer sammenheeng har vi i Beowulf (1.875ff.), hvor
Beowulfs drab pa Grendel spejles i det beromte dragedrab og
pa den made skrives ind i en velkendt og serveerdig tradition.
Disse to eksempler adskiller sig naturligvis noget fra den
made, sagnet optraeder pa i Nibelungenlied, men det er nok
veerd at tage med i sin bedemmelse af Nibelungenlied, at der er
tradition for at lade sagnet fungere som en tolkningsmodel for
samtidige begivenheder, og denne funktion har givetvis ogsé
veeret relevant for Nibelungendigteren.

Vi kan saledes groft udskille to aspekter i den made,
sagnet optraeder pé: dels forteeller det en historie, som har
interesse i sig selv, dels fungerer det som et spejl for den
samtid, der tager historien op til behandling. I det folgende
skal vi se nermere pd, hvordan Volsunga Saga og Nibe-
lungenlied realiserer og forholder sig til disse to sider af
sagnets vaesen.
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Volsunga Saga

Som antydet i indledningen skal jeg her primeert koncentrere
mig om den del af handlingen, som udspiller sig omkring
Sigurdr, men som bekendt er beretningen om ham i Volsunga
Saga lagt ind i et leengere historisk forleb, hvor vi altsa dels
far forhistorien til begivenhederne, og dels fortsettes
beretningen om de overlevende og eftersleegten efter hans
ded. Der kan dog ikke veere tvivl om, at historien om Sigurdr
(kap . XIH-XXXIII) udger den centrale og tungestvejende del af
sagaen, men for jeg ser neermere pa denne, vil jeg vende mig til
forhistorien for at kigge nermere pa de begivenheder, der
leder op til den centrale handling.

Forhistorien

Sagaens forste del falder i tre afsnit. Det forste korte
afsnit (kap.I-II) beskriver slaegtens grundleggelse i en
euhemeristisk sammenheeng, hvor Odinn geres til den
ultimative stamfader. Det berettes, hvordan man relativt
uproblematisk etablerer sig i Hiinaland, vinder ry og zre, og
hvordan Odinn - nu ophavet til gudestatus - og Frigg
intervenerer i historien i forbindelse med Vg¢lsungrs
undfangelse. Det er veerd at bemaerke, at kvinderne i dette
afsnit spiller en meget beskeden rolle. De omtalte meend vinder
deres koner som en naturlig forleengelse af deres lykke i kamp,
og eegteskaberne giver pa ingen méde anledning til konflikt.
End ikke kontroverserne mellem Sigi og hans svogre (p.60) far
nogen sterre omtale - Rerir retter hurtigt op pa situationen
igen. Som vi skal se, har netop gnidninger mellem en kvindes
sleegt og hendes mand i det folgende gang pa gang voldsomt
tragiske konsekvenser.

I det hele taget er denne tidlige periode at betragte som
en art Volsungernes guldalder med Vglsungr selv som
apoteosen. Hans serstilling understreges af de eventyrlige
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omstendigheder omkring hans undfangelse og faedsel,
herunder hans neere forhold til guderne (han bliver gift med en
af Qdinns tjenerinder, p.61) og det store tree i hallen star som
en anden Yggdrasil og taler om frugtbarhed og en steerk slegt.

Andet afsnit (kap.II-VIII) er anderledes dramatisk, idet
det problematiske eegteskab her indfesres som et kon-
fliktskabende element, og som bekendt far netop dette motiv
afgerende betydning gennem resten af sagaen. Det er videre
signifikant i denne forbindelse, at kvinden kommer tl at spille
en langt mere aktiv rolle end hidtil. Fra ferste feerd er Signy
imod forbindelsen med Siggeir, men hun anerkender dog
faderens raderet over hende:

En hon sjalf var bessa 1fts. Bidr p6 fedr sinn rada
sem @dru pvi, sem til hennar teeki. (p.62)

(Hun var selv uvillig hertil. Hun beder dog sin far rade,
som han gjorde i andre sager, der angik hende.)

Hendes uvilje star ret uforklaret. Ved sin afrejse med
Siggeir (p.63) taler hun om sin “framvisi”, evne til at se ind i
fremtiden, og “kynfylgja”, sleegtens fylgje (skytsand), som
ophav til sin viden om, at forbindelsen vil ende galt, men der er
tilsyneladende ikke nogen konkret, materiel drsag til hendes
uvillighed. Folgelig tager Volsungr da heller ingen videre
notits af hendes indvendinger og handler efter sit eget hovede.
Vi skal senere i forbindelse med Brynhildr mede denne
modsetning mellem en kendt skaebne og menneskenes
handlinger, og pa nuvarende tidspunkt kan vi blot notere os,
at denne handlen mod bedre vidende er en integreret del af
konfliktopbygningen, og det er heller ikke uvasentligt at
bemeerke sig, at kendskabet til fremtiden og dermed den farste
formulering af en potentiel konflikt ligger hos en kvinde, som
modsatter sig de beslutninger, meendene tager for hende.

Nu er en lidt udefinerlig skeebnes skalten og valten ikke
det eneste element, der forer til tragedien i historien om Signy
og Siggeir. I forbindelse med bryllupsgildet skabes nemlig en
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mere konkret uoverensstemmelse mellem Siggeir og Signys
sleegt - Sigmundr i serdeleshed - hvis man da ellers kan
godtage Odinns tilstedeveerelse som en del af den konkrete
virkelighed og ikke et udtryk for skeebnemagter. Her ved gildet
optraeder Odinn for forste gang i den skikkelse, som vi skal se
ham vende tilbage i jevnt hen gennem sagaen. Hermed
bekreftes gang pd gang den neere association af sleegten med
Odinn, der kommer til at fungere som et littereert kneb, der
hjelper med til at binde handlingen (eller rettere: de mange
handlinger) sammen til en fortlobende sammenhzngende
historie.

En lignende sammenknyttende funktion far det sveerd,
som Odinn planter i det store trae i hallen, men det far ogsé en
egen virkning pa dette sted; nemlig den at skabe en kontrast
mellem Siggeir og Sigmundr. Det er tydeligt nok, at den
folgende konflikt udgdr fra Siggeirs misundelse og vrede over
ikke at have kunnet fa sveaerdet. Da Sigmundr har neegtet at
seelge Siggeir det, hedder det:

Siggeir konungr reiddisk vid pessi ord ok botti sér
haduliga svarat vera (...) En pat sama kveld hugdi
hann laun fyrir petta, pau er sidar kému fram. (p.63)

(Kong Siggeir blev vred over disse ord og syntes, at
han var blevet hénligt svaret. Og den samme aften
udtenkte han den heevn for dette, som siden blev
udfort)

Drabet pa Volsungr og hans senner er den direkte
konsekvens af dette misforhold mellem de to mend, men det er
heller ikke umuligt, at der her er en foregribelse af det senere
og mere udviklede misforhold mellem Gunnar og Sigurdr,
saledes at det var veerd at overveje, om ikke ogsé Signys uvilje
mod Siggeir tildels har rod i, at han ikke er hende veerdig.
Snart skal vi i hvert fald se hende avle en sen med sin bror
Sigmundr og pa den made ogsé erotisk placere sig mellem de
to meend, ligesom Brynhildr er placeret mellem sine to bejlere.



Tradition og fornyelse 19

Det skal dog understreges, at Signy pa ingen made star i den
emotionelle krise, som er s& karakteristisk for Brynhildr. Signy
er helt og fuldt optaget af sin haevn for faderens og bredrenes
ded, og farst og fremmest mé savel incesten som ofringen af
hendes egne barn vel ses som udtryk for den beslutsomhed,
hvormed hun gar til veerket.

Historien om Signy og Siggeir er sagaens forste
udmentning af det konfliktpotentiale, der ligger i segteskabet -
en institution, som er til for at knytte forbindelse mellem
familier, men som stiller kvinden i en tragisk konflikt mellem
eegtemand og sleegt, nar forbindelsen mislykkes. Det er dog
bemeerkelsesveerdigt med hvilken konsekvens, der handles her.
Det er nok en fejl, at Signy bliver givet til Siggeir, men fra det
gjeblik hvor eegteskabet er kommet i stand, kan man darligt
klandre nogen af Volsungerne for smatskarne undvigelses-
manevrer eller forsag pa at lebe fra ansvaret.

Volsungt selv udtaler den heroiske etik, som ligger bag
den standhaftighed, de udviser, da det viser sig, at Siggeir har
sveget dem og vil angribe dem, da de kommer pé besog:

Ok eigi skulu meyjar pvi bregda sonum minum { leikum,
at beir hreedisk bana sinn, pviat eitt sinn skal hverr dey-
ja. En ma engi undan komask at deyja um sinn. (p.64)

(Og kvinder skal ikke i kampen kunne bebrejde mine
senner, at de frygter deres bane, for engang skal en-
hver de. Og ingen kan undga at de pa et tidspunkt.)

Man maé sta inde for sine beslutninger, om det si koster livet,
for livet er af begraenset varighed og ikke noget vaerd i sig selv,
hvis man har forradt det, man stér for. Derfor sender Volsungr
ogsa Signy tilbage til Siggeir, for nar hun en gang er givet til
ham, star det ikke til at sendre. Jeg har allerede neevnt Signys
efterfelgende ubenherlige haevnterst, som udtrykker den
samme standhaftighed, og hejdepunktet kommer, da hun gar
tilbage til Siggeirs breendende hal for at “de forngjet med den
mand, hun nedig tog imod” (p.71). Sa fuldsteendigt har hun
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givet sig hen til haevnen, at der efter dens fuldbyrdelse ikke er
mere at leve for.

Den fint afsluttede fortzelling om Signy og Siggeir tjener
som en slags temakatalog for resten af sagaen, da en raekke
situationer fremstilles, hvor agteskabs-, slegts-, og
skeebneproblematikker star i centrum, ligesom vi skal se det i
historien om Sigurdr. Samtidig legges der i forlebets
voldsomme konfliktfyldthed afstand til sleegtens tidligste
historie, hvor billedet overordnet var preeget af harmoni.

Forhistoriens sidste afsnit (kap.IX-XII) koncentrerer sig
om Sigmundyr, og jeg vil her blot bemzerke, at det er de samme
temaer, som vi allerede har set, der dukker op i en mere
lasrevet og usammenhaengende form. Blandt de problematiske
egteskaber, vi her er vidner til, indtager det mellem Sigmundr
og Hjordis nok en serstilling, da hun rent faktisk far lov selv at
vaelge sin mand, som for at undga de konflikter, vi ved kan
opstd, hvis hun blot bliver givet vaek. Det er nok vigtigt at vise,
at Sigurdr stammer fra et sddant idealeegteskab, skent det
naturligvis ikke forhindrer medbejleren Lyngi i at angribe og
overvinde Sigmundr umiddelbart derefter. Sluttelig mindes vi
- trods Sigmundrs nederlag - om sleegtens styrke, idet hans
ded i sidste ende ikke skyldes Lyngis angreb, men kun Qdinns
beslutning om, at Sigmundrs tid er omme.

Historien om Sigurdr

Vi vender os nu til den del af sagaen, som udger dens
kerne. Med de temaer vi sa behandlet i forhistorien i stadig
erindring, vil jeg forsege at belyse de mere komplekse
strukturer i dramaet mellem Sigurdr, Brynhildr, Gunnar og
Gudrin. For dette drama kommer i gang, ofres der dog en
raeekke kapitler pd Sigurdrs ungdomsbedrifter (XIII-XX), hvor
vi preesenteres for heltens fremragende egenskaber, dels
naturligvis gennem det beremte drab pa Fafnir, hvor hans
styrke og mod abenbares, men ogsd hans indre kvaliteter
vaegtes. Saledes lader han sig ikke ophidse af Regins hanlige
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antydninger af, at Sigurdr holdes som tjenestekarl hos kong
Hjalprekr (pp.79, 80), og hans demmekraft kommer ogsé til
udtryk, da han holder fast pa at haevne sin far, for han hjelper
Regin mod Féafnir (p.83). Om ungdomshistorien skal det
herudover kun navnes, at Odinn igen bekreafter sit neare
forhold til sleegten, da han hjelper Sigurdr med valget af
hesten (p.79f.), i forbindelse med heevntogtet (p.84) og ved
drabet pa Fafnir (p.85f.). Ogsd sammensmedningen af sveerdet
er en bekraftelse af pagten med Odinn og et udtryk for
kontinuitet i sleegtshistorien (og i sagaen).

Overgangen til manddomshistorien sker med Sigurdrs
m@de med Brynhildr i kap.XXI-XXII. Den skjoldmg, han mader
her pa bjerget, er naturligvis den samme som Eddaens
Sigrdrifa, og det er uklart, om det er berettiget, nar Volsunga
Saga identificerer denne skikkelse med Brynhildr.8 Jeg skal ikke
her gd nermere ind pé det problem; for mig at se er det
vigtige, at Sigurdr her traeder ind i en voksenverden. Hans
‘opdagelse’ af kvinden (han tror jo forst, hun er en mand pa
grund af brynjen) og de oplagt erotiske overtoner i befrielsen
og vaekningen af hende kunne give en formodning om, at der
bag dette motiv ligger en art individuationsmyte. Dette
stemmer udmaerket overens med, at den unge mand i
forbindelse med den seksuelle modning undervises og far
indsigt i en hemmelighedsfuld viden. Den mystiske hedenske
runeleere, som gengives i stroferne, har givetvis ogsa en egen
eksotisk underholdningsveerdi for sagaens publikum - i dag
savel som i middelalderen - men jeg mener ogsa, at episoden
her med Sigurdrs introduktion i voksenverdenen skaber et
fundament for det drama, som leder frem til hans ded, idet den
erotisk-emotionelle keerlighed far s& afgerende en rolle heri.
Individuation er naturligvis et begreb, som mé anvendes med
nogen forsigtighed i denne forbindelse - vi har jo netop i
ungdomshistorien faet Sigurdr praesenteret med alle en mands
egenskaber. Dette at selv meget unge personer fremstilles som
fuldt udviklede er et ganske almindeligt feenomen i sagaerne,
og individuation bliver derfor normalt ikke et tema, men i den
myte eller det eventyr, som man vel md antage, ligger bag
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Sigrdrifa-episoden, har netop individets udvikling givet veeret
i fokus. Dette skinner séledes stadig igennem her til trods for,
at det for en moderne betragtning synes at kollidere med
billedet af den unge Sigurdr.?

Det er ingen hemmelighed, at det som er baerende for
den tragiske udvikling i Volsunga Saga, er at Brynhildr og
Sigurdr er forlovede, for Sigurdr ved hjelp af Grimhildrs
glemselsgl bliver gift med Gudrin, og det er i sidste ende
Brynhildrs felelse af at veere svigtet, der far hende til at straebe
Sigurdr efter livet. Hele det fordakte spil omkring Gunnars
bejling for Brynhildr og Sigurdrs rolle i dette spil er for s& vidt
sekundeert i forhold til handlingen i Volsunga Saga.
Karakteristisk for sagaens behandling af dramaet er ogsad den
betydning skaebneproblematikken far her.

Dette er tydeligt allerede fra Sigurdrs ‘ny’ mede med
Brynhildr hos hendes svoger Heimir. Som i historien om Signy
meder vi her en kvinde, der er uvillig til at gifte sig, og som ser
ind i fremtiden, men bade uvilligheden og fremsynetheden
uddybes i forbindelse med Brynhildr. Som skjoldme har hun
udset sig en anden rolle i livet end hustruens, og hendes
spadom er noget mere preecis end Signys: “Ek mun kanna 1id
hermanna, en bt munt eiga Gudrinu Gjikadéttur.” (p.96-7.
Jeg skal holde opsyn med krigeres felge, og du skal f& Gudrin
Gjukadéttir).

Som sine forfaedre for sig agter Sigurdr dog ikke at lane
ere til advarslerne. Der er i hans tro pd muligheden af, at han
kan gennemfare sit projekt:

Vér vitum eigi, hvért hon svarar oss eda eigi eda 1ér
0ss sess hja sér. (p.96)

(Vi ved ikke, om hun svarer os eller ikke eller giver
0s seede ved siden af sig)

en genklang af Volsungrs heroiske indstilling i kampen mod
Siggeir (pp.64-5) og af Sigurdrs egen holdning til Féafnirs
forbandede skat (p.87). Det er altsd velkendte elementer, vi
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meder i optakten til konflikten, men hvad der derimod adskiller
episoden fra det, vi tidligere har set, er fraveeret af sleegten i
hele forlgbet. Brynhildr og Sigurdr ordner forlovelsen pé egen
héand, og der kan naeppe vere tvivl om, at i hvert fald Sigurdrs
straeben efter Brynhildr her er emotionelt eller erotisk betinget.
Det er hele tiden hendes skenhed, han satter i centrum, og at
politiske, standsmeessige overvejelser ikke indgér i hans
hustruvalg, fremgér af hans svar pa hendes spddom om, at
han skal have Gudriin: “Ekki teelir mér eins konungs déttir, ok
ekki lér mér tveggja huga um betta” (p.97. En kongedatter
rarer mig ikke, og intet skal lade mit sind blive delt i denne sag).
Brynhildrs holdning her er naturligvis lidt sveerere at forklare,
da hun sé sterkt taler mod forbindelsen og alligevel indgar
den, men ud fra det felgende kan man vel slutte, at vi skal
forsta Brynhildr som forelsket i Sigurdr lige s& vel som han i
hende.

Maske er det ikke s& afgerende, hvad der i sidste ende far
hende til at feje Sigurdr. Det, som det nok er verd at bide
meerke i, er introduktionen af den individuelle erotiske drift
som en afgerende faktor, der pa linje med f.eks. politiske
hensyn kan gé pd tveers af skaebnen og fa indflydelse pa
begivenhedernes gang.

I forbindelse med hele denne forste del af den centrale
handling (kap.XXIII-XXVII) skal det endelig nevnes, at der
stilistisk sker et brud i forhold til det foregéende, i og med at
man merker en sterk indflydelse fra den hoviske litteratur.
Det viser sig serlig i hele koncentrationen omkring
personernes ydre fremtraeden, deres kledning og deres
omgang med andre mennesker. Jeg vender tilbage til en
nermere karakterisering af det heviske i forbindelse med
Nibelungenlied, her vil jeg kun yderligere neevne, at netop
dette hoviske sceneri skaber en passende baggrund for
indferelsen af den individuelle keerlighedsdrift, der er en
karakteristisk ingrediens i den kontinentale hoviske litteratur,
som allerede fra det tidlige 13.&rh. blev oversat i Norge og pa
Island. Séledes har vel allerede dette stilskift for publikum
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signaleret en flytning af det indholdsmaessige tyngdepunkt fra
det politiske, sleegtsbestemte segteskab til den erotiske drift.

Nu er det dog ikke sadan, at sagaen helt skifter om og
bliver en hevisk roman. Fra kap.XXVII vendes der atter
tilbage til den mere negterne ‘sagastil’, og det falder jo meget
passende sammen med, at Sigurdr kommer til Gjtikungerne og
far glemselsgllet af Grimhildr, sidledes at den emotionelt
betingede keerlighed forsvinder ud af historien sammen med
Sigurdrs minde om Brynhildr. De neeste to segteskaber er da
ogsa helt i trdd med de politiske tidligere i sagaen. Serlig
tydeligt er det maske i forbindelse med Gudrin, som Sigurdr
end ikke bejler for, men som tilbydes ham, hvad da heller ikke
helt er i overensstemmelse med almindelig praksis:

Fatitt er bat, at bj6da fra deetr pinar, en meiri vegr er
at bjoda honum, en adrir bidi. (p.100)

(Det er ualmindeligt, at tilbyde sinl0 datter, men der er
starre heeder ved at tilbyde ham hende, end at andre
bejler for hende)

Kun fordi Sigurdr er sé& stor en helt, som han er, gar det an at
fare frem pa denne made.

Saledes understreges Sigurdrs ualmindelige storhed,
mens Gunnars noget mindre arefulde karakter tydeligt
fremgar af hans problemer med at blive gift. Hans eegteskab
tager ellers sin begyndelse efter bogen med bejling hos
kvindens far, men i Brynhildrs tilfaelde er der altsd den hage
ved det, at hun ikke agter at eegte hvem som helst, men kun den
som kan ride gennem ilden, der omringer hendes borg.
Grunden til proven kan vel ses som et forsgg pd at undga
Signys situation og for den sags skyld ogsa Hjordis” - hun fik
lov at veelge sin mand, men kunne ikke forhindre, at to meend
bejlede til hende og sloges om hende, s& Sigmundr méatte lade
livet - idet preven burde sikre Brynhildr den bedste mand, s&
hun selv kan ga ind for partiet, og ingen kan gere ham rangen
stridig.
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Men som bekendt star bejlersidens snedighed fuldt ud -
mal med kvindens list, og som ved Sigurdrs bryllup med
Gudrin er det Grimhildr, Gjikungernes troldkyndige mor, der
fremskaffer midler til at omga de faktiske forhold med.
Grimhildr er for sa vidt tragediens aerkeonde ophav - et udtryk
for hvordan den kvindelige visdom, vi s& manifesteret i
Brynhildr-Sigrdrifa, kan perverteres og bruges i slet, egoistisk
(magtpolitisk) gjemed. Séledes siger Brynhildr da ogs4 om
hende:

Hon veldr ollum upphofum bess bgls, er oss bitr (p.104).

(Hun er skyld i hele ophavet til den ulykke, som nager
0S)

Man forstar vel Brynhildrs bitterhed, men helt sandt er det jo
aligevel ikke, for nar det kommer til stykket, er Grimhildr blot
et led i den kaede af begivenheder, hvis uundgéelige causa
finalis er Sigurdrs ded og publikums kendskab til den.

Vender vi os til skeenderiet mellem Gudrdan og Brynhildr
(kap.XXX), set vi, hvordan tragedien begynder at eskalere. Det
er velkendt, at Volsunga Saga har to udgaver af skeenderiet,
hvilket ger kapitlet noget usammenhzengende. Jeg folger her
Klaus von See, som ger den sidste af de to udgaver (1.13ff.) til
den ‘oprindeligt’ nordiske, idet den forste i alt vaesentligt skal
veere lant fra pidreks Saga 11. Denne udgave er ogsa den, som
far betydning i resten af forlebet, hvorfor jeg skal lade den
forste udgave ude af betragtning her.

Det, vi skal leegge meerke til i Vglsunga Sagas version af
skeenderiet, er forst og fremmest, at det stadig handler om
Brynhildr og Sigurdrs tidligere forlovelse og Brynhildrs felelse
af at vacre blevet snydt:

Ekki hofum vér launmeeli haft, ok p6é hofum vit eida
svarit, ok vissu bér pat, at bér véltud mik. (p.104)

(Vi har ikke aftalt dette i hemmelighed, og vi har dog
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svoret eder, og I vidste, at I forradte mig)

Derfor er det ogsa naturligt nok, at det er Brynhildr, der til
stadighed er den udfordrende og offensive i skeenderiet, mens
Gudran er mere passiv og gennemgdende er forholdsvis
venligt stemt over for Brynhildr. Gudrin er tilsyneladende
uvidende om Brynhildr og Sigurdrs forbindelse og tolker
Brynhildrs utilfredshed som hovmod (“ofsi”, p.104). En, som
derimod ikke er uvidende om tingenes rette sammenhzeng, er
Sigurdr. Efter brylluppet mellem Gunnar og Brynhildr har han
féet hukommelsen igen, men forholder sig dog roligt (“leetr b6
vera kyrt”, p.103).

Det er interessant at se Sigurdr i rollen som den, der
prover at forhindre den ulmende konflikt ved at lade som om,
den ikke eksisterer. Saledes siger han til Guériin, da hun vil
undersage, hvorfor Brynhildr er s3 sorgfuld:

5= v

bess let ek bik, ok idrask muntu, ef bt gerir bat. (p.103)

(Det fraréder jeg dig, og du vil fortryde det, hvis du ger
det)

og hans problemer med at sno sig uden om den anspaendte
situation kommer seerlig tydeligt frem, da han skal preve at
berolige Brynhildr efter skeenderiet (kap.XXXI).

Det pafaldende her er den steerke kontrast mellem
Brynhildrs beslutsomhed og Sigurdrs vaklende holdning til hele
situationen. Begge er de vel splittede mellem den keerlighed, de
foler for hinanden og de formelle agteskaber, de har indgaet
med henholdsvis Gunnar og Gudériin, men hvor Brynhildr har
indset det uundgéeligt skeebnesvangre i denne splittelse,
forsgger Sigurdr at redde situationen. Han gér lige fra at lade
som om, intet er galt: “... sja (er) pinn madr, er bt kaust” (p.106.
Den er din mand, som du valgte) over det udglattende forseg
pa at skabe et kompromis: “Lif bt ok unn Gunnari konungr ok
meér” (p.107. Lev og elsk kong Gunnar og mig) til den mere
drastiske indremmelse af sine folelser for Brynhildr: “Heldr
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enn bd deyir, vil ek bik eiga en fyrirlata Gudrinu” (p.108.
Hellere end du der, vil jeg eje dig og forlade Guorin), og hans
desperate situation er uforglemmeligt visualiseret til slut:

En sva pratnudu hans sidur, at { sundr gengu brynju-
hringar. (p.108)

(Og sa steerkt svulmede hans bryst, at brynjens ringe

brast)
endskent billedet méske nok virker stedende i den almindelige
sagastil og igen vidner om indflydelse fra den heviske
litteratur.

Det gennemgaende i Sigurdrs holdning er hans anske om

at bevare livet - ikke mindst Brynhildrs - og han gennemgér s&
at sige de forskellige muligheder for at nd det mal, men det er
klart, at de alle indebeerer et valg mellem den emotionelle
keerlighed mellem Sigurdr og Brynhildr og de sociale/politiske
forbindelser, og Sigurdr haelder vel mest til at feje keerligheden
til Brynhildr til side. Det er i hvert fald hans forste forslag, og
det - tror han da - som indebeerer den mindste risiko. Men
Brynhildr agter ikke at give keb pa hverken sin sociale
integritet eller sin keerlighed - for hende er bedrageriet gaet s
langt, at intet kan rette op pd situationen, og som et
spejlbillede pa Signy, der lod sig breende med den mand, hun
mod sin vilje fik, gar hun pa balet med den mand, hun mod sin
vilje ikke fik.

Volsunga Saga leegger historien om Sigurd Fafnersbane ind i
en fortlebende historisk udvikling, hvor hans slegts bedrifter
fremstilles fra Odinn og fremad. I dette slegtshistoriske
perspektiv kommer opmerksomheden til at samle sig om
xgteskabet som det dynamiske element i udviklingen.
Agteskabet er naturligvis nedvendigt for sleegtens
videreferelse og bliver derfor en uhyre vigtig institution for
dens medlemmer. Men det er ogsa her, sleegt mader slaegt, og
der kan vaere grobund for konflikter, hvis der viser sig at veere
stridende interesser mellem de involverede parter, og som vi
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har set, er Volsunga Saga en reguler antologi af
problematiske aegteskaber.

Vi far séledes i sagaen problemet prasenteret fra
forskellige vinkler: forst de ideelle aegteskaber i forhistoriens
tidlige del, dernest sleegtskonflikten i historien om Signy og
Siggeir og endelig striden mellem den individuelle drift og de
sociale normer i Sigurdr og Brynhildrs tragedie for nu at tage
de mest karakteristiske positioner. Det er fristende heri at se en
udvikling i retning af en ‘opdagelse” af individet i historiens
forlab, men det ville veere fejlagtigt, da vi jo godt ved, at
sagaen i sin sidste del vender tilbage til de mere slegts-
betonede konflikter.

Nej, sagaen indeholder ikke i den forstand en udvikling i
egteskabets karakter. Der er snarere tale om en afsogning af
de forskellige varianter, segteskabet frembyder som institution.
Dermed er det ogsd en undersegelse af de forskellige mader,
historien kan drives frem p4a, da det jo netop er i madet mellem
sleegt og slegt, mellem mand og kvinde, vi ser bevaegelsen
fremad manifesteret.

Nar vi snakker om det historiske forleb, ma vi naturligvis
ikke glemme den skeaebneforestilling, som ligger i sagaen, for
giver det mening at tale om segteskaberne som det, der driver
historien frem, nar nu alting er fastlagt pa forhand? Det er
pafaldende i sagaen, at det ikke engang er en bedrevidende
fortecller, der forudsiger begivenhedernes gang, men som
regel er det de involverede personer selv - forst og fremmest
kvinderne - der kender fremtiden. Men lige sa péfaldende er
personernes fuldsteendigt manglende evne til at tage heajde for
skeebnen i deres handlinger, og lige meget hvor meget de
strider mod skeaebnen, sker det forudsagte altid alligevel.
Summen af disse overvejelser er maske, at den skaebne, vi
mader i sagaen, blot er en ramme for begivenhederne, som nok
er kendt, men som ikke har en chance for at virke pa
menneskets handlinger i de konkrete situationer. Det er nok
muligt, at alle begivenheder straeber mod et bestemt mal, men
maden, de nar det pa, gdr gennem menneskets spontane og
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intuitive handlinger - sdsom Vglsungr, der giver Signy bort til
Siggeir eller Sigurdr, der svaerger Brynhildr troskab.

Hvad specifikt angar historien om Sigurdr og Brynhildr,
som den fremstar i Volsunga Saga, skal vi altsa leegge macrke
til, at den indgar pa linje med en raekke andre begivenheder i
den historiske udvikling, omend den har en seerlig
fremtraedende rolle. De fleste af sagaens episoder tematiserer
egteskabet og dets potentielle konfliktfyldthed i og med dets
karakter af medested for modstridende slegtsinteresser, og
her skiller Sigurdr-episoden sig ud ved - givetvis under
indflydelse af kontinental hevisk litteratur - at indfere den
erotisk-emotionelt betingede keerlighed som et afgerende
element i opbygningen af dramaet. Derved opnar forfatteren
at skabe en konflikt mellem individuel drift og social norm, som
ellers ikke opstar i sagaen - for Signy handler det jo f.eks. mere
om tilharsforholdet til den ene eller den anden slaegt/sociale
gruppe og disses indbyrdes status, end det handler om hendes
egen personlige kraenkelse. Nar Brynhildr til slut gar i deden
med Sigurdr, er det dog med til at skrive det nye element ind i
den gengse heroiske tradition, som preeger sagaen: den
individuelle drift ma udleves med preecis den samme
konsekvens som den sociale forpligtelse - en opfattelse som
Sigurdr har en smule sveert ved at anerkende i deres sidste
samtale.
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Briinhilts modtagelse i Worms i en illustration fra et
senmiddelalderligt h&ndskrift (ca.1440) af Nibelungenlied.
(Kilde: Das Nibelungenlied in spitmittelalterlichen
Hlustrationen. Die 37 Bildseiten des Hundeshagenschen
Kodex. (MS Germ.fol.855). Udg. Hans Hornung. Bozen:

Athesia,1968.)
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Nibelungenlied

Med Nibelungenlied far vi en ganske anden gestaltning af det
gamle stof, end den vi sd i Volsunga Saga. Digtets forste del,
som er det, der skal behandles her, koncentrerer sig
udelukkende om dramaet mellem Sifrit, Kriemhilt, Briinhilt og
Gunther og interesserer sig altsa ikke - eller i hvert fald kun i
megen ringe grad - om forhistorien, Sifrits foraeldre, opvaekst
etc. Saledes er stofomrddet vaesentligt indskraenket, men til
gengeeld er behandlingen af dette langt mere udferlig, end det
er tilfeeldet i sagaen.

Lad det veere sagt med det samme, at jeg anser denne
episke udvikling af historien som neert forbundet med det
forhold, at digteren har haft et andet formal med sit veerk end
sagaforfatteren. Nibelungenlied deler nemlig ikke sagaens
interesse for det sleegtshistoriske perspektiv. Digteren har i
hgjere grad ensket at gestalte en i hans egen samtid aktuel
tematik og har fundet historien om Nibelungerne et vaerdigt
medium for denne gestaltning. Denne tematik kan groft koges
ned til at besta i en modstilling af en heroisk hhv. en hgvisk
ideologi eller etik samt en problematisering af begge disse
verdensanskuelser.

Sifrit

Denne tematik kommer til udtryk allerede i digtets forste afsnit
(Av.1-5), som omhandler Sifrits bejling for Kriembhilt og hans
forhold til hoffet i Worms. Det at digtet leegger ud med at
behandle disse begiveheder, betegner en vesentlig forskel i
forhold til Volsunga Saga, idet forholdet mellem Kriemhilt og
Sifrit ikke problematiseres af en tidligere forlovelse i Sifrits liv.
Sifrits bejling for Kriemhilt hhv. Gunthers for Briinhilt griber
saledes ikke umiddelbart narrativt ind i hinanden. De er
derimod tematisk parallelliserede og bevirker, som vi skal se, i



32 Hans Urbeaek

forste omgang en sammenligning af Gunther og Sifrit i forhold
til den overordnede tematik.

Digtets forste afsnit forleber i grove traek som felger. I
1.Aventiure introduceres vi for burgunderhoffet i Worms, og Vi
herer om Kriembhilts utilbejelighed til at gifte sig. 2.Aventiure
beretter om Sifrits opvaekst i Xanten, som sker i rent hoviske
omgivelser, og i 3.Aventiure er den unge mand naet til det
punkt, hvor han gnsker at gifte sig (str.47). Han beslutter sig
for at preve lykken hos Kriemhilt, p& trods af at han bliver
advaret mod hendes uvillighed. Han drager altsi til Worm:s,
og der tegnes i hans holdning over for Gunther ved ankomsten
(str.106ff.) samt i Hagens beretning om Sifrits ungdom (str.87-
101) et noget mere barskt billede af ham, end det vi s3 i
beskrivelsen af hans opvakst i 2.Aventiure; et billede som vel
allerede spores i hans beslutning om at drage til Worms:

swaz ich friuntliche niht ab in erbit,
daz mac sus erwerben  mit ellen da min hant (str.55)

(Hvad jeg ikke kan fa af dem med venlighed, det
kan jeg vel vinde der med styrke)

Dette billede af Sifrit bestar gennem hele ordvekslingen
med burgunderfyrsterne, hvor ogs& Kriemhilt glider i
baggrunden:

Mir wart gesaget meere  in mines vater lant,
daz hie biiu weeren (...)
die kiienesten recken (str.107)

(Det blev mig fortalt i min fars land, at her hos jer
skulle de tapreste krigere vacre)

Han er altsa tilsyneladende ikke primzrt kommet for at bejle
for Kriemhilt, men for at preve kreefter med burgunderne og
om muligt vinde deres land. Under samtalen lykkes det GErmnét
at undertrykke de andre ridderes modstand mod Sifrit, og det
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hele munder ud i, at Gunther indbyder Sifrit til at blive og
tilsyneladende i nogen grad underkaster sig ham: “allez daz
wir han,/geruochet irs nach éren, daz sf iu undertin” (str.127.
Alt, hvad vi har, skal veere Jer undergivet, hvis I bruger det,
som det semmer sig).

Sadan undgéar burgunderne kamp, og fra strofe 131 toner
den hoviske Sifrit frem igen, samtidig med at han igen kommer
i tanke om Kriemhilt: “er het f hohe minne  sine sinne
gewant” (str.131. Han havde kastet sin tanke p& keerlig-
heden).12 Resten af farste afsnit forteller dels om krigen mod
sakserne og danskerne i 4.Aventiure, hvor Sifrit bistar
burgunderne, dels om Sifrit og Kriemhilts forste mode i
5.Aventiure.

I de to Sifrit-skikkelser vi meder her i forste afsnit, ser vi
preecis den modstilling af det heroiske og det hoviske, som jeg
nevnte ovenfor. Hvis vi tager udgangspunkt i den Sifrit, som
ankommer til Worms, er han i et og alt en mand, som stoler pa
sin egen styrke, og for hvem netop den fysiske styrke mé veere
det afgerende i forholdet mellem mennesker. Saledes
udfordrer han dbenlyst burgunderne til kamp om deres land -
hvis Sifrit viser sig at vaere den sterkeste, har han ret til
jorden.

At kalde en sadan ideologi for heroisk er praktisk, fordi
det er et alment anvendt begreb, men det er ikke derfor
uproblematisk. Ordet ‘heroisk’ implicerer i sidste ende en
forestilling om en heroisk tidsalder, hvor netop denne ideologi
skal have veret fremherskende. I den germanske verden
teenker man i den forbindelse pa folkevandringstiden, hvor
ensomme krigere skal have vandret rundt for i stil med Sifrit at
tilrane sig land, hvor det var muligt. Hvordan det har forholdt
sig i virkeligheden er nok sveert at bedemme, men at en sidan
ideologi er fremstillet i den heroiske digtning, som til dels
danner baggrund for Nibelungenlied, kan der ikke veere tvivl
om. Denne ideologi skinner ogsa klart igennem i Volsunga
Saga, og man ma formode, at bade Nibelungenlieds digter og
sagaforfatteren har regnet med, at den heroiske tidsalder har
eksisteret, og at den séledes har haft historisk realitet for dem.
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Spergsmalet om den heroiske tidsalder er dog nok ikke i
sig selv det vigtigste i forbindelse med Nibelungenlied. Nar
Sifrit hentes frem fra denne tid, er det vel snarest fordi, han
derved kan bruges som repraesentant for den ene side i en mere
almen problematik om ‘naturret’” (den sterkes ret) og
civilisation. Den rolle far han i hvert fald i kontrasteringen
med hoffet i Worms.13

Burgunderne lever nemlig i det hgviske univers, hvis
primeaere karaktertraek vel mé siges at veere en straben efter
civilisering og kontrollering af den moral, Sifrit star for -
krigeren skal gores til ridder. Denne civilisering sker gennem
en formalisering af adferdsmenstre og omgangsformer,
saledes at tyngdepunktet for ridderens anseelse og relationer
til andre flyttes fra den rd styrke over til evnen til at leve op til
en reekke konventioner for korrekt opfersel. Man kan sige, at
ridderen i det heviske samfund skal laere et socialt og kulturelt
betinget ‘sprog’, mens veaerdimaleren i den heroiske
verdensopfattelse - styrken - vel ma ses som mere umiddelbart
naturgivet. Med til veeginingen af omgangsformer og adfeerd
herer ogsa den koncentration omkring ydre fremtraden,
pakleedning, udseende etc., vi ser i den hgviske litteratur, og
som forventes at afspejle en persons status og karakter.

Kerligheden (minne, héhe minne) far som bekendt ogsa
sin store rolle at spille i det heviske univers som en
‘opdragende’ instans. Den heviske keerlighed, som den treeder
frem i minnesang og troubadourlyrik, har ikke det fuldbyrdede
forhold mellem mand og kvinde som sit mal. Tvaertimod skal
manden ved at tjene kvinden, underkaste sig kvinden, vise sig i
stand til at kontrollere og undertrykke sin erotiske drift og i
sidste ende omskabe den til dels kunst i form af f.eks.
minnesang, dels til dyder, som kan acepteres af samfundet.14
Tanken er altsa, at kvinden i stedet for at veere et mal for
mandens individuelle drift skal saette en proces i gang, hvor de
individuelle og dybest set asociale krafter gores til
samfundsunderstettende kvaliteter eller i det mindste holdes
nede.
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Skoleeksemplet pa en sddan undertrykkelse af mandlig
aggression ved hjelp af ‘minne” er netop den forandring af
Sifrit fra brutal udfordrer til hevisk elsker, som sker i
3.Aventiure. Det er méaske ikke en gradvis og - fra et moderne
synspunkt - velbegrundet udvikling, der sker med ham, men
digterens teknik er snarere at modstille situationer med
forskellige kvalifikationer, som en anskueliggorelse af de
forskellige mader at forholde sig p&. Her er det altsd en
modstilling af den aggressive angriber og det socialiserede
medlem af et samfund, og jeg har allerede neevnt, hvordan
dette skift i Sifrits karakter kommer i stand, netop som han
vender sin tanke mod ‘héhe minne’. Det er karakteristisk her,
at Sifrit ikke ser Kriemhilt et helt ar, men alligevel lader
keerligheden spille sa stor en rolle. Denne ‘amour de loin’, som
franskmeendene ville kalde det, er en standardingrediens i
minnesang og hevisk digtning og udtrykker jo meget preecist,
hvordan ‘minne’ netop ikke handler om fuldbyrdelse, men om
selvdisciplin, udholdenhed og kontrol. Endelig skal det i
forbindelse med Sifrits burgundiske metamorfose naevnes, at
samtidig med at kerligheden dukker op, neevnes i de
umiddelbare omgivelser (str.130,133) kampspil eller -lege -
man ma vel teenke pd turneringsagtige dyster - som igen er
med til at bestyrke indtrykket af, at Sifrit ‘teemmes” i Worms.
Hans styrke, som netop har udgjort en trussel mod samfundet,
kanaliseres over i ritualiserede lege, hvor den kan afledes,
uskadeliggeares og seettes under kulturel kontrol. Et preegtigt
billede pa det hoviske system i funktion.

Nu kan det jo forekomme seert, at Sifrit skal gennem
denne omformning, ndr vi jo ved, at han allerede i Xanten
voksede op som hevisk ridder. Man gar vel bedst i at se denne
forhistorie som et forseg pd at skabe en parallel mellem
Gunther og Sifrit. Fra overleveringen er Sifrit den
omvandrende sterke helt, som vi kender fra Volsunga Saga,
og denne skikkelse skulle digteren bruge i den ovenfor omtalte
funktion, men for historiens senere udvikling bliver det vigtigt,
at ogsa Sifrit er konge over sit eget rige. Derudover giver det
ogsa- en storre lighed mellem de to bejlingsforleb
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(Gunther/Briinhilt; Sifrit/Kriemhilt), en funktion, som nok
heller ikke er uden betydning,.

Med krigen mod sakserne og danskerne i 4.Aventiure
bliver Sifrits styrke brugt reelt igen, men nu stillet i
burgundernes tjeneste mod aggressorer, der kommer
anstigende pa samme made, som Sifrit selv tidligere gjorde.
Han er nu fuldstendig indsluset i samfundet. Denne
krigstjeneste knyttes nu til hans ‘Minnedienst’, i og med at det
forste magde med Kriemhilt kommer i stand dels som en art len
for krigstjenesten, dels som en folge af burgudernes enske om
at holde pa Sifrit, da de har set, hvad han kan udrette for dem,
og holde pa ham kan de kun ved hjeclp af Kriemhilt:

er bat in minnecliche noch biim bestan.
niwan durch sine swester, sone warez nimmer
getan.(str.258)

(Han (Gunther) bad ham (Sifrit) mindeligt om at blive
hos sig. Havde det ikke veeret for hans sesters skyld,
var det aldrig sket)

Hermed sker der en forandring i Wormserhoffets
karakter. I stedet for at Sifrits ‘Minnedienst’ og indlemmelse i
den heviske verden blot er en méde at teemme hans vildskab pa
og dermed en méde at forsvare samfundet p4, bliver Kriemhilt
nu et middel til at holde pa Sifrit, fordi han kan bruges til at
styrke hoffets position udadtil. Minnetjenesten kommer altsa i
virkeligheden til selv at fjene magtpolitiske formal, og dermed
begyder en problematisering af hele den heviske ideologi, som
bliver afgerende gennem resten af digtet.
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Briinhilt

Nibelungenlieds andet afsnit inden for 1.del (Av.6-11)
omhandler Gunthers bejling for Briinhilt, det dobbelte bryllup i
Worms og Sifrits hjemvenden til Xanten med Kriemhilt. Som
jeg har neevnt, lgber historien om Gunther og Briinhilt langt
hen ad vejen parallelt med Sifrits bejling for Kriemhilt. Det er
seerlig i startfasen, lighederne er sterst: ensket om agteskab
melder sig hos Gunther (str.325), han herer om en fijern og
sveert opnaelig kvinde (str.326-28) og beslutter sig til at prove
lykken hos hende (str.329) trods raddgivernes advarsler
(str.330). Denne opbygning af handlingen omkring et potentielt
konfliktfyldt egteskab kender vi jo godt fra Volsunga Saga, og
det er méske med baggrund i kilderne, at digteren tager dette
motiv op. Videre ma vi vel forestille os, at det er Briinhilts
navnkundige modstand mod at gifte sig, der har givet
anledning til den initielle antydning af uvillighed hos
Kriemhilt,1> men det er dog ikke segteskabet som sddan, der
interesserer digteren. Derfor skal vi heller ikke opleve
ulykkelige kvindeskaebner som Signy og Brynhildr her. Men
bejlingshistorierne giver digteren et paskud for at tale om
andre ting.

I radslagningen om hvordan man skal nd Briinhilt,
treeder Kriemhilts rolle som en brik i det politiske spil
tydeligere frem end for. Da Sifrit bliver bedt om at hjelpe med
bejlingen, siger han:

gistu mir dine swester, s6 wil ich ez tuon,
die schoenen Kriemhilde,  ein kiineginne hér. (str.333)

(Giver du mig din sgster, sa vil jeg gore det, den
skenne Kriemhilt, en herlig dronning)

Gunther slar til, og det hele far allermest karakter af en
handel. Den ellers s idealiserede ‘Minnedienst’ bliver i hejere
grad end tidligere en meget konkret militeertjeneste. Det
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betyder dog ikke, at det hoviske som s&dan forsvinder ud af
historien. Slet ikke. Umiddelbart efter aftalen er i hus, gar
Sifrit og Gunther til Kriemhilt for at bede hende lave dem
udstyr til rejsen, og stroferne 362-66 forteller om de kostbare
stoffer, sedelstene mm.. som bruges til at gore dem klaeder af.
Dette er i sig selv et signal om, at vi stadig skal opfatte Worms
som et hof i bedste Artur-stil, hvor der ikke mangler nogen ydre
pragt, men samtidig begynder vi maske at ane, at hoffets
indhold, om man sa kan sige, darligt svarer til dette strdlende
ydre.

En sldende diskrepans mellem det ydre og det indre
opstdr med begivenhederne pa Islant i form af, at Sifrit
optraeder som Gunthers tjener, og at det rent faktisk er ham,
der under sin magiske kappe bestar Briinhilts prover. Islant-
episoden er forlebsmeessigt temmelig problematisk, men jeg vil
her tillade mig at koncentrere mig om episodens tematiske
funktion, der som neevnt i forste omgang udtrykkes i
‘Eigenmann’-motivet. Det er Sifrits ide, at de skal fare frem,
som om Sifrit er Gunthers vasal (str.386), og det er vigtigt, at
det ikke bare er noget, de siger, men det skal vises konkret ved
at Sifrit holder hesten for Gunther ved deres landgang
(str.397-98).

Her leegges kimen til den senere katastrofe i og med
forplumringen af standsforholdet mellem Sifrit og Gunther,
men lige sa meget som det rent politiske motiv, mener jeg, at
det interessante her er selve fordaektheden. Nar det ueerlige
spil far sd voldsomme konsekvenser haenger det sammen med,
at Briinhilt ligesom alle andre antager, at det er direkte
overensstemmelse mellem en persons ydre fremtraeeden og
vedkommendes indre kvaliteter, natur - herunder social status.
Dette er en generel middelalderlig ide,6 og som jeg har neevnt,
spoger den konstant i Nibelungenlieds stadige veegtning af
ydre pragt og ceremoniel. Nar de ivrige bejlere nu piller ved
forbindelsen mellem udseende og vasen, er det altsa ikke s&
underligt, at det i sidste ende er katastrofalt, da de dermed far
hele grundlaget for en bedemmelse af menneskers identitet og
indbyrdes sociale relationer til at smuldre.
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Sifrits rolle pa Islant er interessant, fordi det er ham, der
far ideen til maskeraden, hvad man vel egentlig ikke skulle
forvente. Vi har set en Sifrit ankomme i Worms, som hellere
talte med sveaerdet end med munden, og han har naeppe haft
fantasi til et s& sofistikeret bedrageri som dette. Skal vi forsta
det sddan, at han er blevet sd grundigt involveret i
burgunderhoffet, at han har leert at bruge dets metoder? Det er
sveert at forene med den aura af uskyldighed, der knytter sig til
Sifrit.17 Nu skal vi dog huske p4, at den kappe, som gor Sifrit
usynlig, er en del af udbyttet af hans ungdomsbedrifter - den
horer altsa til den ‘gamle’ Sifrit, og fordeektheden er saledes
ikke noget enestaende for det heviske univers. Til gengeld
virker det som om, at det fordaekte spiller en anden rolle i den
heroiske verden. Hvis vi kaster et blik pa 8. Aventiure, kan vi
maske fa et indtryk af dette.

Her folger vi Sifrits rejse til Nibelungenland, hvor han
skal hente forsteerkninger. Han kommer i forkleedning til sin
egen borg, keemper med og overvinder ferst en kaempe, som er
dervogter og derneest dveergen Albrich. Denne
fremgangsmade skal dels overbevise Sifrit om hans folks
trofasthed (jfr. str.498), dels skal den bevise Sifrits egen ret til
landet og borgen. “Nu hén ich wol erfunden diu degenlichen
werc,/daz ir von waren schulden muget landes herre wesen.”
(str.500. Nu kan jeg rigtignok forstd pa de mandige bedrifter,
at Ii sandhed har ret til at veere landets herre), siger Albrich,
da Sifrit har givet sig til kende. Vi er alts tilbage i en verden,
hvor styrken og ikke den ydre fremtraeden er den endegyldige
malestok for relationerne mellem mennesker, og i den verden
udger forkledningen ikke nogen fare - tveertimod kunne man
sige, at hvor det fordeekte spil pa Islant bruges til at slare de
virkelige forhold, kan Sifrit i Nibelungenland afslare
virkeligheden ved hjeelp af sin forklaedning.

Séledes bliver de to grundlaeggende verdensanskuelser
igen kontrasteret, og méske tjener 8. Aventiure ogsa til at
undskylde Sifrits medvirken i reenkespillet pa Islant - han kan
ikke gennemskue burgundernes ufine brug af metoder, som i
hans egen verden ikke beaerer det samme konfliktpotentiale i
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sig. Det er dog nok at haevde en psykologisk konsistens i digtets
personer, som sikkert ikke har veeret veesentlig for digteren.
Forst og fremmest har han vel ensket at vise nogle temaer i
forskellige scener, og om f.eks Sifrit sa spiller én rolle i én scene
og en anden i en anden scene, har nok betydet mindre.

Digtets andet afsnit afsluttes med det dobbelte bryllup i
Worms og Sifrit og Kriemhilts hjemrejse til Xanten.
Umiddelbart kunne disse begivenheder synes blot at vaere den
forventelige fuldbyrdelse af de to bejlingshistorier -
projekternes harmoniske hgjdepunkt, som ikke i sig selv baerer
nogen dramatik. Der leegges da ogsd op til en sédan tolkning i
og med den store veegt, der her laegges pd ceremoniel og
formaliteter. Efter Sifrit har bragt nyheden om den vellykkede
brudefeerd til Worms, beskrives udferligt forberedelserne til
modtagelsen af de hjemvendte (str.563-78), og selve ankom-
sten og modtagelsen (str.579-602) er en magelas opvisning i
hgvisk formfuldendthed bygget op omkring medet mellem
Brinhilt og Kriemhilt (str.586-95), hvor personer og
begivenheder synes at bevaege sig rundt i et allerede udstukket
menster - mere som typer end som individer - og alle opfylder
deres plads til fuldkommenhed.

Men vi ved jo godt, at alt ikke er, som det skal veere, og
at konflikter lurer under overfladen. Det er da heller ikke kun
en lykkelig afslutning p& bejlingshistorierne, vi ser her, men
ogsa overgangen til forste dels sidste afsnit om Sifrits ded. Det
er ikke kun Gunthers lidt uheldige bryllupsnat, der kaster
skygger over festlighederne, men ogsa de kim til ulykke, som
har ligget i de fordaekte spil pa Islant, begynder nu at spire.

Forst er der Sifrit og Kriembhilts aegteskab, som er lennen
for Sifrits hjelp pa Islant. Det har et konfliktpotentiale i sig,
fordi det i Briinhilts gjne kolliderer med Sifrits optraeden som
Gunthers vasal, og hun forstdr ikke, hvordan en mand af sa
lav rang fortjener kongens sester:

die sihe ich sitzen ndhen  dem eigenholden din.
daz muoz ich immer weinen, sol sie alsd verderbet sin.
(str.620)
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(Jeg ser hende (Kriemhilt) sidde neer din vasal. Det
ma jeg for altid begreaede, hvis hun skal edelegges
pa den made)

Igen ser vi denne opfattelse af, at standsmaessige forhold gar i
neer forbindelse med en persons hele identitet. Det ligger i
Briinhilts replik, at Kriemhilts aegteskab med en laverestiende
mand ikke blot er en skamplet udadtil, men decideret vil
pavirke hendes personlighed - fordeerve hende. Da Gunther
vaegrer sig ved at forklare, hvordan det hele heenger sammen,
ma man vel formode, at Briinhilt bliver misteenksom og utryg
ved situationen. For mig at se er det selve det, at Briinhilt
fornemmer, at noget bliver skjult for hende, som er det
afgorende. Det bliver i hvert fald den direkte anledning til
hendes modstand mod at fuldbyrde mgteskabet om natten
(str.635).

Dermed er der dbnet mulighed for det naste bedrageri:
Sifrits betvingelse af Briinhilt neste nat, som er den
begivenhed, der endeligt udlaser tragedien, Sifrits drab.
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Kriemhilt og Briinhilts skeenderi i en illustration fra Der
Hundeshagensche Kodex. (Kilde: se ovenfor p.30)
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Katastrofe

Digtets tredje afsnit (Av.12-19) indledes med Briinhilts enske
om at gense Sifrit og Kriemhilt, efter at de to par i nogen tid
har levet lykkeligt i hver deres land. Denne indledning er igen
betinget af de for Briinhilt uafklarede forhold i fortiden:

wie treit et alsdb hbhe  frou Kriemhilt den lip?
nu ist doch unser eigen  Sifrit ir man:
er hatunsnu vil lange  liitzel dienste getan. (str.724)

(Hvordan kan fru Kriemhilt fere sig frem pa sa fornem
vis? Nu er hendes mand Sifrit dog vores vasal. Han har
nu i lang tid kun ydet os liden tjeneste)

Det er stadig dels misforholdet mellem Sifrits angivelige
vasalstatus og hans faktiske opforsel, dels spergsmalet om
hvordan Kriemhilt kan gebaerde sig som dronning, nar hun har
giftet sig s& langt under sin stand, der plager Briinhilt. Efter
nogen overtalelse far hun Gunther til at indbyde Kriemhilt og
Sifrit, sa hun selv kan tage sagen i gjesyn. Som bekendt
kommer sandheden da ogsé frem i lyset under deres besog.

Skenderiet mellem Kriemhilt og Briinhilt er den
afgarende begivenhed i denne forbindelse, idet det afsted-
kommer blotleeggelsen af de to bedragerier, Briinhilt har veret
udsat for, og dermed en alvorlig forstyrrelse i hendes
virkelighedsbillede. Forst modsiges Sifrits vasalstatus af
Kriemhilt, som stetter sig til det meget materielle argument, at
Sifrit ikke har betalt den skat (“zins”, str.825), han ville skylde
Gunther. Dernast leverer Kriemhilt den voldsomme beskyld-
ning, at det var Sifrit, som deflorerede Briinhilt pa
bryllupsnatten, hvor hun bruger Briinhilts ring og balte som
beviser.

Som jeg ser det, er det afgarende stadig, at der er denne
uklarhed omkring de ting, som er sket, og maske i mindre grad
hvad der pracis er sket. Digteren har jo ogsa ladet meget veere
uklart for os - var det egentlig Sifrit, som tog Briinhilts



44 Hans Orbak

medom? og hvorfor tog han egentlig baltet og ringen?
Sadanne spergsmal ma sta ubesvarede hen, og det er vel
muligt, at det netop har veeret meningen, at hensaette os i den
samme diffuse stemning, som Briinhilt ma fole.

Hvis vi igen mindes Volsunga Saga, er det pafaldende,
hvor hurtigt hele affeeren her bliver meaendenes sag. At
Gunther lader Sifrit sveerge pa sin uskyld, er ikke det vigtige - i
sig selv er det méske endda med til at forveerre situationen, da
de jo ikke rigtig far afklaret, hvad der er sket: Sifrit sveerger
strengt taget kun pa, at han ikke har pralet med sin
handsraekning til Gunther (str.857-58). Men vi mangler helt
den handlekraftige Brynhildr fra sagaen i det falgende. Det er
meendene ved hoffet og naturligvis primeert Hagen, som pa
baggrund af Briinhilts sorg laegger r&d op mod Sifrit. Dermed
bliver drabet ikke som i sagaen begrundet med Briinhilts
personlige folelse af at veere blevet forradt. Det bliver snarere
samfundet som sadan - forst og fremmest repreaesenteret ved
Hagen - der heevner den skam, som er overgaet det, i kraft af
at de skumle omstendigheder omkring Gunther og Briinhilts
bryllupsnat overhovedet er kommet frem.

Konklusion

Det at Briinhilt efter skeenderiet med Kriemhilt stort set
forsvinder ud af historien, star som et fint billede pa det
karakteristiske ved Nibelungenlieds fortaelleteknik og hensigt
set i forhold til Volsunga Saga. Nibelungenlied koncentrerer
sig om burgunderhoffet som en repreesentant for det heviske
samfund og stiller dets veesen til skue ved at konfrontere det
med Sifrit og Briinhilt, som begge repreesenterer en anden type
verdensanskuelse. Jeg har veret inde pa Sifrits heroiske
egenskaber, og man kan vel med nogen ret ogsa regne Briinhilt
til den heroiske verden, i og med at hun skal vindes og
betvinges ved hjeelp af reguleer fysisk styrke og ikke som
Kriemhilt gennem ‘Minnedienst” og selvdisciplin.
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Dramatikken og konflikten i Nibelungenlied opstar, nar
de forskellige verdensopfattelser bringes sammen, og det er
derfor ikke som individer Sifrit og Briinhilt er interessante,
men som modspillere til burgunderhoffet. Jeg har sédledes
naevnt, hvordan f.eks. Sifrit ikke nadvendigvis kan ses som en
konsistent personlighed gennem digtet, men tilleegges de til
enhver tid for tematikkens formulering nadvendige roller. Det
er altsd ogsa i dette lys, man skal se Briinhilts forsvinden.
Hendes historie bliver jo for sa vidt slet ikke afsluttet, da hun
bare ikke bliver omtalt mere, efter at haevnen er overgivet til
Hagen, men i og med at konflikten er stablet pa benene
omkring hende og katastrofen sat pa skinner, er hendes rolle
udspillet.

I sin behandling af burgunderhoffet viser Nibelungenlied
en steerk skepsis over for den hoviske ideologi og dens
degeneration fra civilisatorisk kraft til et tyndt deekke over
magtpolitiske projekter. Hele denne sociale kritik mangler i
Veolsunga Saga, hvor ogsd den underordning af detaljerne
under den samlede tematik, vi ser i Nibelungenlied, er
fraveerende til fordel for en veegtning af netop enkelt-
feenomener eller individer. Dette folger sagaens karakter af
historieskrivning, hvor det umiddelbare formél er en
opregning af en raekke begivenheder. Sagaen forseger dog
ogsa at samle disse begivenheder og give dem en overordnet
struktur ved dels at lade skaebnen udgere en ramme for
historien og dels udvealge segteskabet som et gennemgéende
motiv, men der synes til stadighed at veere en interesse for
personernes individuelle reaktioner pa forskellige situationer i
modseetning til Nibelungenlieds tilpasning af reaktionerne
efter den rolle personen pa et givet tidspunkt spiller i det
overordnede drama.

Disse to veerker suger dog begge trods de mange
forskelle deres neering fra den samme kilde - en velkendt
beretning om modstridende politiske interesser, om svig og
bedrag og om keerlighed. Sigurds tragedie er et reservoir af
almengyldige temaer, som konkret far liv i de mange
individuelle udmentninger, som hver iszr er tilpasset sine
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egne tider, men tragedien selv er tidles, og bade
Nibelungenlied og Volsunga Saga laner gennem den et skeer
af evighed.
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Noter.

W N

10.
11.
12.
13.

14.
15.

16.

17

.

Jeg skal rette en tak til lektor Reinhold Schroder for vejledning i
forbindelse med udarbejdelsen af narverende artikel. Ligeledes
ma jeg takke Helle Bertram og Claes Wolff for tilmodig assistance
ved overferslen af skriftet til moderne computerteknologi.

Alle overszettelser af citater er mine egne.

Dateringen folger Finch. “Introduction”, pp.ix ff. Her findes ogséd en
udferligere liste over de overleverede versioner af Nibelungen-
stoffet.

Frankerkreniken. Bd.I, pp.233ff.; 269ff. (4.bog, kap. 27-28; 51)

Se f.eks. Andersson. A Preface..., pp.3-16 for en gennemgang af de
overleverede digte, eller von See. Germanische Heldensage for en
mere udferlig beskrivelse af genren.

Jr. ogsé ndf. p.34

Danmarks Krenike. 2.del, p.71 (13.bog). Sangeren tager udgangs-
punkt i den del af sagnet, som udger Nibelungenlieds anden
halvdel, og har rod i den tyske tfradition, hvor jo Kriemhilt og
ikke Attila udvirker drabet pd burgunderne.

Se Andersson. The Legend of Brynhild, p.81ff.

Jfr. bemaerkningerne om middelalderens stetik ovf. p.13
Oprindelig har sagaen vel haft ‘sinar’ og ikke “pinar’. Se Ebel ad loc.
Von See. “Die Werbung um Briinhild”, p.197.

Overseettelsen af "h6he minne’ med ‘keerlighed er naturligvis ikke
helt praecis. Jeg skal straks vende tilbage til dette problem.

Vi skal vel heller ikke glemme, at Sifrit meget vel kan reprac-
sentere en aktuel hajmiddelalderlig type - de unge, jordlase

mand, som Georges Duby taler om som ‘iuvenes’.

Se Bumke. Hifische Kultur. Bd.2, pp.416-19.

Se Andersson. A Preface..., pp.135-6. Indflydelse fra den sikaldte
‘Spielmannsepik” kan ogsd veere en mulighed, se Andersson. Ibid.,
pp-84-5. :

Se Bumke. Hofische Kultur. Bd.2, p.423.

Jfr. Andersson. A Preface..., p.140.
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