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FORTALE.

Denne avhandling er en omarbeidelse av en kommentar til Sélarljofi soin
jeg forfattet i 1893 under et samarbeide med professor Moltke Moe, og som
var ment at skulle danne et tilleeg til et verk om Draumkveee. Hvad der
her i det enkelte skyldes Moes overordentlige leerdom og fine aand, lar sig
nu efter mer end 20 aars forlop ikke lsenger fastslaa. Derimot er overalt
anmerket hvilke bidrag til tekstkritikken skyldes Sophus Bugges interesse for

arbeidet.

November 1914.

Hjalmar Falk.



1. Parabién om den angrende rover.

1. Hverju bolvi 5. Mat ok drykk

])eir beit hafa veitti hann fijeim er méOr var,

Svafr ok Svafrlogi; allt af heilum hug;

bl f>eir voktu gués hann gaOi,

ok benjar sugu géoéu hanum beindi,

vandirl illum ey vana. Jm' hann hugoisk valigr vera.
2. Fe ok fjorvi 6. Upp hinn st66,

ra;nti fyrOa kind illt hann hugoi,

sa hinn grimmi greppr; eigi var jaarfsamliga Jiegit;

vfir & vegu synd hans svall,

er hann varQOaOi sofanda myrOi

n&aodi engi kvikr komask. fro6an, fjplvaran.
3. Einn hann &t 7. Himna guO

opt hardla, baO® hann hjalpa sér,

aldri bau® hann manni til matar, b4 hann vaknadi veginn;

aar en moor en sa gat

ok meginlitill vi0 syndum taka,

gestr af gotu kom. er hann haféi saklausan svikit.
4. Drykks of fjurfi 8. Helgir englar

lezk hinn daesti madr kému 6r himnum ofan

ok vanmettr vera; ok toku sal hans til sin;

hraeddu hjarta i hreinu lifi

hann lezk trua hon skal lifa

t>eim er &o6r haféi valyndr verit. a2 med almatkum gudi.

1 vandir er Bugges rettelse for undir.

Vid.-Selsk. Skr. Il. H.-F. KI1.1914. No. 7 1



2 HJALMAR FALK, H.-F. KI

1 Alskens ondt bar Svaaver og Svaaverloge bedrevet; de veekket
blod og suget saar efter sin onde vane.

2. Gods og liv rovet den gramme mand menneskenes born; over
de veie han vogtet kom ingen levende frem.

3. Ensom aat han som tiest, aldrig bod han nogen mat, forend en
tret og medtagen fremmed kom vandrende.

4. Den avkreftede mand sa at han treengte til drik og var sulten;
med bange hjerte, sa han, vilde han tro den som for hadde veeret fuld
av svig.

g. Mat og drikke gav han (verten) den traette mand, ait av et op-
rigtig sind; han tenkte paa Gud og sorget godt for ham; ti selv tyktes
han sig grum.

6. Op stod den anden med ondt i sinde; ikke tok han Tmot som
han burde; hans synd svulmet, og han myrdet den kloke og forsigtige
mand i sovne.

7. Himlenes Gud bad han hjelpe sig, da han vaagnet saaret til
doden; men den som hadde sveget ham sakeslos, fik ta paa sig hans
synder.

8. Heilige engler steg ned fra himlene og tok hans sjel til sig; i

skyldfrit liv skal den altid leve hos den almaegtige Gud.

Strofe i har jeg med Sophus Bugge og Vigfusson git denne plads.
Paa det sted hvor haandskrifterne har den, synes den ingen memng at
gji, mens dens anbringelse i spidsen av digtet maa siges at kraeves av
dettes komposition. Av de fern parabler som Solsangen indledes med, er
de fire folgende knyttet til to allegoriske navne, — andet avsmt til Unnarr
og Seevaldi, tredje til Svafaér og SkartheOinn, fijerde til RaOny og VéboOi,
femte til Syrii og Vigulfr. Det maa da veere mere end et merkelig treef, at de
navne som mangler i vort avsnit og forst vilde gl det den rette form, gjen-
findes senere i digtet 1en forbindelse hvor de vanskelig kan hére hjemme.
Ti hvad enten man opfatter Svafr som »den sovende« eher som »morder«
(sml. svefja, svaefa), er forholdet mellem dette navn og Svafrlogi (»den
som sviger Svafr«) netop det paa vort sted forlangte : de to navne synes
som skapt for dette forste avsnit. Mot omflytningen av verset kinde
anfores, at Svafrlogi i v. 3-4 ikke fremstilles som en rever, men som
en svak og forkommen reisende. Hertil er at svare, at allerede uttrykket

(i v. 4): »han sa, at det var med bange hjerte at han trodde den anden« 2

1 Paasches forklaring (Kristendom og kvad i6r) kan jeg ikke billige, bl. a fordi derved
kompositionen i vedkommende avsnit av Solsangen blir forvirret.
2 Sml. Hugsvinnsmal 16*-»: me» hreinu hjarta | skaltu & hann trda.
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synes at tyde paa forstillelse, sigtende til at gjore den ellers saa forsig-
tige (fjylvarr) vert tryg. Man maa herefter taenke sig, at Svafrlogi —
som med eller mot sin vilje var kommet til Svafrs hus — paatok sig
en ussel skikkelse for saa meget lettere at kunne svige ham.

Maaske med henblik paa parablen om de to rovere som korsfaestedes
med Kristus, fremstiller forfatteren i denne lille fortaelling av egte nordisk
farve laeren om brodes utsoning ved anger. Begge rovere skildres som
vilde hedninger som endog drak bldéd, hvis nydelse lovene forbyr (By-
lov 1, 5: ni skulu menn hvatki eta sveita ne svidda). Det siges ikke,
om det var dyreblod de drak, som hedningerne ved sine blot eller som
HgObroddr i ulvehammenl, eller om det var menneskeblod, lik trollene
(sml. FId. Ill, 573: hvarki em ek bloddrekka ne mannaeta). At troen
paa hekser som drikker folks bléd og spiser deres kjod var meget ut-
bredt, viser lovenes bestemmelser, sml. Gulaf). 28 (NgL. Il, 945): ef fjat er
konu kennt, at hon se troll eba mannaeta (dersom beskyldningen bevistes,
blev vedkommende draept)2. Den ene rover angrer tilsidst sit syndige
liv (v. 56 og soker at bote paa det ved en god gjerning. Herved frelses

han, mens hans morder foruten sin egen syndeskyld endnu faar sit offers

at baere paa (v. 74 6. Denne tankegang — som utgaar fra den betragt-
ning at enhver synd medforer en straf — stemmer ganske med grund-
synet i Godskalks vision, hvor den som her i livet har bott for et drap

med sit liv, derved ansees for at ha sonet for samme (kap. 43), mens
en morder som dor uten verdslig straf, hisset maa baere den myrdedes
legeme omkring med sig. Og naar det i samme vision (kap. 24) heter,
at Godskalk saa to uskyldig myrdede paa hvilens sted i den storste
herlighet (in praecipua gloria), saa fremtraer her samme forestilling som
i v.75 av vort digt om den rike lon som tilfalder dem der myrdes uten
egen skyld. Ved bedommelsen av parablen er videre at ta i betragtning
laeren om en frelse for alle dem som for doden angrer sin synd, og end
mer den overordentlige vegt som den katolske kirke la paa de gode
gjerninger: for Guds barmhjertighet er roverens eneste gode handling
tilstraekkelig. Herved forklares og mildnes det for vor retfaerdighets-
folelse stotende i den ufortjente naade som blir roveren tildel, om man
end mindes om en utbredt tendens i den senere vlisionslitteratur, hvor
forestilingen om Guds barmhjertighet naesten heit gjor det av med hans
retfaerdighet eller forvandler den til en karrikatur, som ikke sjelden

vaekker djaevlenes protest eller haan. Ti indtil sine sidste oieblikke var

1 Sml. Helg. Hund. I, 36: opt sar sogin | mea svglum munni.
2 Sml. Grimm, Mythol. 4 s. 904 f. samt nedenfor til v. 58 —60.



4 HJALMAR FALK. H.-F. Kl

denne mand en avgjort haeslig skikkelse, som paa landeveiene overfaldt,
myrdet og plyndret fredelige reisende; og for at oke det antipatiske ved
denne hedenske karakter, tilfoies at han endog manglet den egenskap
som var hedningernes forste og sidste dyd —- gjestfrihet: aldrig gav
han nogen mat. For en saadan mand syntes helvede aapent. F'or ham
kinde den skjaebne passe som efter et gammelengelsk digt (Poema mo-
rale, v. 231 f.) venter den matniske: »i helved er der hunger og torst,
to onde faeller; dem lider de.som her var matniddinger (meteniQinges)«.
Eller det kunde gaat ham som det heter i v. 65 av vort digt: »msegtige
edderormer hug sig ind i brystet paa dem som hadde ranet gods og liv«.
Men den guddommelige naade rarer ham i ellevte time, den dype anger
gjor ham barmhjertig og bringer ham til at glemme sin vante mistro
og forsigtighet, og doende befaler han sin sjael Gud i void. Derfor henter
de heilige engle hans sjael til Gud, likesom det i Mariu saga s. 81 —
i naer overensstemmelse med parablen om den fattige Lazarus (Lukas
16, 22) — heter om en fattig mand, at »Herrens heilige engle kom og
bar hans sjael til himmeriks glaede, og nu nyter han der den evige fryd
sammen med Guds heilige msend«, — og lignende i et utal av middel-
alderlige fortaellinger (se f. eks. Grimms Mythol. 4 s. 700).

Denne lille historic — hvis formaal er at anskueliggjore den gud-
dommelige naades rike vaeld — er vistnok, likesom de fire folgende for-
taellinger, likefrem en opfindelse av forfatteren. At disse fern beretninger
hverken hviler paa fremmede forbilleder eller paa hjemlige tildragelser,
beviser bl. a. de allegoriske navne. En slik navnesymbolik var paa hin
tid meget yndet: den gaar igjennem Svipdagsmal og gjenfindes — i naer
overensstemmelse med vor historic — i Stjerne-Oddes dram, som efter
Vigfusson er forfattet i anden halvdel av rate aarhundred: dette digt
indledes med en fortaelling om to rovere, Garpr og Gnyr, i Jyruskogr
(jara »strid«), | Otlohs 2Rde vision (fra c. 1070) fremfores allegoriske per-

soner som Vollarc og Nithart (djaevelen); lignende hos Ruteboeuf o. a.

2. Gud raar.
9. AuOi ne heilsu 10. Ekki fjeir hugOu
raeér engi maOr, Unnarr ok Saevaldi,
jr6 hanum gangi greitt; at jjeim mundi heill hrapa
margan fjat soékir, naktir {jeir urdu
er minst of varir: ok naemir hvervetna,

engi raedr saettum sjalfr. ok runnu sem vargar til viOar.
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9. Rigdom og helse raar ingen for, selv om det gaar ham vel;
mangen hjemsokes av det som han mindst venter; ingen raar alene for
forlik (fred).

10. Ikke tenkte Unnar og Saevalde at deres lykke skulde komme
til fald; avkleedt blev de og skulde paagripes hvor de blev truifet, og

lop som varger til skogs.

Skjont der mellem disse to strofer og Havamal v. 78 (»jeg saa
kveerne fulde for Fitjungs sonner — nu bearer de tiggerstaven; rig-
dommen er som et blink, den er ubestandigst av venner«) ikke synes
at veere synderlig anden forskjel end den, at i Havamal den sententiose
del, i Solsangen derimot eksemplifikationen er stillet sidst, saa er dog
aapenbart vore vers utsagt fra et heit andet Standpunkt: mens den he-
denske opfatning av de anforte visdomsord naermest maatte bli: stol
ikke paa ytre ting, men paa dig selv, saa indeslutter Solsangens vers
som sin skjulte kjerne denne leerdom : Gud raar! Likesom selve maksi-
merne i v. 9 er holdt i gammel stil saaledes ogsaa med det eksempel
som de belyses med. Unnarr og Saevaldi betyr somanden og soherskeren;
disse navne — der likesom de i forste avsnit anforte er heit opdigtede —
henviser os til den fjerne tid da rigdommene erhvervedes paa havet, helst
paa krigersk vis. Ved uttrykkene naemir hvervetna og runnu sein vargir
til vidar sigtes til fredlosKet: endnu i Sturlungtiden hersket den lov, at
grovere forbrydere blev erklaeret i akt og ban, utstodt av samfundet og
prisgit alles forfolgelse (efter Gragas 406 er vargr — den fredlose —
hvarvetna reaekr), hvorfor de maatte ta sin tilflugt til ode steder (sml.
skdgarmadr »en fredlos«), Uttrykket noktr henspiller vel paa den med

fredlosheten forbundne féransdémr, hvorved vedkommende mistet sin

eiendom.
3. Kjeaerlighet skiller venner.

ii. MunaOar riki 12. Sattir £>eir varu
hefir margan tregat, Svafaér ok SkartheOinn,
opt kemr kvalreedi af konum; hvargi méatti annars an vera,
meingar jjeer urbu, fyrr en Jieir 6ddusk
Jj6 hinn matki gué fyr einni konu:
skapaOi skirliga.1 hon var Jjeim til lyta lagin.

1 Sml. f. eks. Fld. I, 282: |[jat ver&r mg¢rgu sinni j er minnst varir sjalfan (Hugsv. 47:

so6tt ok dautli | kemr, [>& sizt' varir).
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13. Hvarskis fjeir gaou 14. Daprar Jjeim uréu
fyr j>a hvitu mey hinar dimmu neetr,
leiks né ljésra daga; Ongvan mattu freir s6tan sofa;
Ongvan hlut en af fijeim harmi
mattu Jjeir annan mufa rann heipt saman
en jjat ljosa lik. millum virktar vina.
15. Fadomi verda

i flestum stcéum

goldin grimmliga;
4 hoélm Jaeir gengu
fyr hit horska vif,

ok fengu badir bana.

11. Elskovens tyranni har voldt mangen mand sorg, ofte voldes
kval av kvinder; ulykkebringende er de blit, skjont den maegtige Gud
skapte dem rene,

12. Svavad og Skartheden var vel forligt og den ene kinde ikke
undvasre den anden, indtil de gik fra sans og samling for en kvindes
skyld: hun var av skjaebnen besternt til at volde dem ondt.

13. For den straalende mos skyld asnset de hverken lek eher lyse
dage; de kinde ikke taenke paa andet end den skjonne skikkelse.

14. De dunkle naetter blev triste for dem, den sote sovn flydde
dem; og av sorgen opspiret et bittert hat mellem de fortrolige venner.

15. Overdrivelser (overvaettes lidenskap) faar for det meste en grum

lon: i holmgang gik de for den herlige kvinde og fik begge bane.

Det er neppe tvil underkastet, at det er Gunlaug ormstunges og
Skalde-Ravns tragiske skjaebne som har foresvaevet forfatteren under
denne skildring av kjaerlighetens fordaervelige magt. Ogsaa disse to gik
jo paa holm sammen for en fager kvindes skyld og fandt begge sin
dod i tvekampen. | begge fortaellinger kommer de gamie nordboers
fatalisme sterkt til orde. Om Helga den fagre heter det, at hun fodtes
til et stridens aeble (alin vard rygr at rogi); og i Solsangen: moen var

dem besternt til men. Allikevel er vore strofer ingen ny utgave av den

gamie Kkjserlighetsnovelle, hvorfra de avviker baade i navnene, som er
opdigtede og symbolske (SvafaOr = krigeren, av svaf »spyd«; Skart-
hedinn = den pragtelskende), og i enkeltheter. Mens moralen, saaledes

som den uttales i v. 11 (sml. v. 68°: a koma mein eptir munu®, altid
folger der lideise efter sanserus), endnu kan siges at ha et vist kristelig-

asketisk tilsnit, er eksemplet av heit praktisk-verdslig natur og mer i siegt
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med Eddakvadene end med den re)igiOse digtning. Sml. f. eks.v. 13— 14
med Havamal 114, Gripisspa 29, Sigrdrifuméal 28 (Malshéattakvaedi 201 4).
En prestedannet forfatter synes her utaenkelig; digteren har ikke blot
bevidst git fremstilingen en arkaistisk kolorit (endog med den alt i 1004
paa lIsland avskaffede holmgang), — han maa med den ene fot ha Staat

paa den gamle livsopfatnings grund.

4, Hovmod staar for fald.

16. Ofmetnaé drygja 18. A sik Jsau triiOu
skyldi engi maOr, ok Jjottusk ein vera
[>at hefik sannliga sét ; allri {406 yfir;
Jjvi at freir hverfa en £0 leizk
er hanum fylgja fieirra hagr
fiestir guéi fra. annan veg almatkum guOi.
17. Rik {jau varu 19. Muna® flau drygéu
Raony ok VeboOi, 4 marga vegu
ok hugOusk gott eitt gera; ok hgféu gull fyr gaman;
na |jau sitja nd er £>eim goldit,
ok sarum snuGa er fjau ganga skulu
ymsum elda til. milli frosts ok hita.

16. Overmodig bor intet menneske vsere, det har jeg set for sandt:
ti de fleste som er det, vender sig bort fra Gud.

17. Mmgtige var Raadny og Vebode, og syntes at de gjorde litter
godt; nu sitter de og vender sine saar, snart det ene, snart det andet,
mot ilden.

18. De stolte paa sig selv og mente sig at vaere haevet over alle
andre mennesker; men dog syntes deres stilling anderledes for den al-
mregtige Gud.

19. Vellyst ovet de paa mange sadet og brukte sit guld til for-

noielser; nu gjengjaeldes det dem, naar de maa gaa mellem frost og ild.

Den stoiske laere, som hadde betydelig indflydelse paa den faste
gruppering av lasterne, opstillet folgende hovedlaster: luxuria, avaritia,
ambitio. Ifolge en middelalderlig legende optraadte Kristus paa jorden
med tre lanser i haanden for at tilintetgjore den for dens tre hoved-
laster: hoffaerdighet, vellyst og gjerrighet (se f. eks. Mariu saga s. 811 t.

og sml. Menzel, Christi." Symb. IlI, s. io). Saerlig de gammelengelske
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homilier fremhaever hyppig og indtraengende hovmodet som den storste
blandt laster. der fremkaldte det forste englefald; se f. eks. Early English
Text Society 34, 103 og 89, 4 f. Paa sidstnaevnte sted omtales, likesom
i Solsangen (v. 19), vellysten som et utslag av det menneskelige overmod.
At disse laster fremfor andre virker frafald fra Gud, fremhaeves saavel i
Solsangen (v. 16) som i Flat. Il, 392: fyrir ofdrambs sakir ok likams
munu® hatéi hann villzt ok snuizt fra gudi. Idethele bevseger SolarljoOs
fremstilling sig i dette avsnit heit inden den strengt kristelige tankegang:
de hovmodige stoler paa sig selv: »de trodde paa sig selv« o0g paa
sine gode verker: »de tyktes sig at gjore lutter godt«, hvorfor de anser
sig for bedre end andre: »de syntes sig at vaere over alle andre folk« 2.
Sml. norsk Homiliebok s. 48 om den av ofmetnaar opfyldte: ok gerisk
hann, fja er hugr manns hefsk upp af gédum verkum sinum, ok hann
aetlar sik betra en annan. Istedenfor at sorge for sin sjael ved almisser
anvender den hovmodige sin rigdom til nydelser (v. 193. Derfor maa
han i det hinsidige vandre mellem frost og hete, likesom efter Mariu saga
s. 781 en klerk lider hete og kulde i den anden verden, fordi han har
vaeret karrig mot de fattige. Ogsaa Solsangen hatidler maaske om en
prest: de allegoriske navne RaOny og Vebodi synes at maatte betegne
»den masgtige kvinde« og »den som forkynder i heiligdommen«. Er
denne tolkning av navnet Vebodi rigtig, foreligger her et utfald mot
geistligheten, og vi mindes om hvorledes Draumkvaee omtaler en prests
pine i helved. Herav vilde igjen folge at forfatteren ikke selv kan ha
vaeret prest, likesom den slutning ligger naer, at han maa ha levet paa
en tid da fordringerne til den islandske geistlighets colibat var blit
strengere, altsaa naermest i anden halvdel av 13de aarhundred (naermere
herom i sidste avsnit).

Faelles for omtrent alle middelalderlige fremstilinger av helved er
ildstraffen; om helveds ild siger den norske Homiliebok s. 62, at den er
syv gange hetere end den heteste paa jorden. Som en naermere utforelse
av v. 17 omtaler v. 19 den sammensatte straf, at vandre mellem frost
og ild. Ogsaa denne Straffemaate naevnes en tallos maengde gange
i skildringer av de hinsidige renselsessteder. | den gammelnorske litteratur
finder vi den i Mariu saga s. 12r: »Jeg var i en dal som paa den ene
side var kold, saa at alt fros som kom dit, men paa den anden side var

en braendende ild«. En slik dal fyldt med hete og kulde fortaelles der

1 Uttrykket trua & sik ogsaa i Islendingadrapa 25 (om Kormak); sml. trua & matt sinn
ok megin (f. eks. OH. 211).

3 Sml. isl. Homiliebok s. 21: 7)ann mann er sva er metna&arfullr at hann foykkist yfir
pilum p&rum.
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ogsaa om i islenzk aefintyri I, 318 f., og likedan hos Reda i Dricthelms
syn (ogsaa hos Roger av Wendover og i Alfreds homilier). | den
gammelnorske Duggals leizla (Tundals vision) kap. 5 (sml. kap. 9) om-
tales i dodsriket et fijeld med svovellue paa den ene side og isfrossen
sne og skarpe haglvinde paa den anden. Mens disse ting her er adskilt i
rum, er de i Draumkvsee 24 blandet sammen: so kom eg meg at votno
dei, der isane brunne bla. Paa lignende vis fortaeller en vision i Vita
patrum om svovisjoer og issjoer, hvor der blseser en forfaerdelig vind.
I den angelsaksiske litteratur moter denne pinsel os endnu langt hyp-
pigere end i vor egen. Saaledes heter det i et digt om sjaelen efter
doden: »Det hete svelg svier sjaelene med sin gamie flamme og med
sin skraekkelige frost«. Lignende i Buckling homilierne s. 61 og mang-
foldige andre stederl Gaar vi hoiere op i tiden, Ander vi i Paulus’
apokalypse blandt straffemidler omtalt hete paa den ene side av legemet,
kulde paa den anden (i den tyske Sanct Brandan er dette Judas’ straf).
Ogsaa gnostiske skrifter anforer i helved ved siden av ildfyldte steder
saadanne som er fulde av sne og kulde. Til fuldkommenhet stemmer
med den visionaere og homiletiske litteraturs skildring av helvedpinen
den parsiske laere om det hinsidige; sml. Hubschmann, Jahrbucher fur
protest. Theologie 1879, s-222: »Helveds hovedplager bestaar i isnende
kulde, gloende hete, udyr som ligger hoit som fjeld og gnager paa sjaelene
som hunde paa knokler, bedovende stank, og morke som er saa tykt
at man kan gripe det med haanden. De skrig som Ahriman, djaevlene
og sjaelene utstoter, er saa vaeldige at man kinde tro at jorden blev

rystet av dem«. Hermed kan sammenlignes Lilja v. 73:

Reknir brott i daudans druknan
drepnir menn, er J>ar skulu brenna,
gnista tennr i fyli.i ok frosti;

fjfandr i kringum buka standa.

Brigzli ok hrép er at gyrvum glopum,

grimmlig sétt i myrkri ok 6tta.

Harmsol v. 39 omtaler: helveds stank (fnykr), kulde og hete (frost meO
brima), Elucidarius Ukesaa (frost, eldr, daunn). Helvedilden brmnder,

men lyser ikke op i det evige morke.

1 Saaledes i digtet Om Dommedag v. 194 f (|)2es °fnes byrne; hwilum eac tor
miclum cyle manna gryrat>f Kr'stus Satan v 132 (hget and cald hwilum mencgajt)
v*335 (nabbajt t6 hyhte nym}te cyle and fyr), Dialogen mellem djaevelen og eneboeren
{cele and brene).
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5 Tro

20. Ovinum {jinum
tradéu aldregi,
J)6 {jér fagrt maeli fyrir;
géo6u |>u heit,
gott er annars

viti hafa at varnadi.

21. Svéa hanum gafsk
Syria hinum gdé6rada,
Jid er lagéi & Vigulfs vald;
fygg'iga triléi»
en hinn at talum varé,

sinum brééurbana.

HJALMAR FALK. H.-F.

ikke difie uvenner.

23. En jia eptir
4 e6rum degi,
er Jeeir hyfOu i Rygjardal riOit,
sveréum {jeir meiddu
fiann er saklauss var,

ok létu hans fjyrvi farit.

24. Lik hans £>eir drogu
a leynigptu
ok brytjuéu i brunn nior;
dylja £>eir vildu,
en drottinn sa

heilagr himnum af.

Kl

22. Gri® hann jaeim seldi 25. Sl hans ba0l

af gééum hug, hinn sanni gué
en Jieir hétu hanum gulli i gegn; i sinn fegnu® fara;
sattir létusk, en sekuddlgar
meOan saman drukku, hygg ek at siOla muni

en Jo6 kému flcerair fram. kallaéir fra kvolum.

20. Tro aldrig difie uvenner, selv om de i din naervserelse taler
fagre ord; giv du gode lofterl Det er godt at ta advarsel av andres
skade.

21. Det kan man se av Sorle den godraades skjaebne, da han gav
Vigulv selvdornme; han stolte trygt paa sin brors banemand, men denne
sveg ham.

22. Han gav dem (Vigulv og hans hjelpere) grid av et oprlgtig
hjerte. og de lovet ham guld til gjengjeld; de lot som de var forlikt,
mens de drak sammen, men dog kom falskheten frem.

23. Da de den nasste dag hadde redet til Rygjardal, lemlestet de
den sakeslose med sverd og rovet hans liv.

24. De slaepte hans lik paa en lonsti og saenket det opstykket ned
i en brond; de vilde dolge sin gjerning, men den heilige Gud saa den
fra himlen.

25. Den sande Gud bod hans sjaei at fare ind til sin glaede;
men jeg tror at hans hender sent vil bli kaldt fra (skjasrsildens)

kvaler.
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Moralen av de sentenser hvorav v. 20 bestaar, er av forskjellig art
og verd. Den leveregel som forste halvdel gir, er i religids henseende
indifferent: den passer likesaavel i en hednings som i en kristens mund.
»Den leende uven« var de gamle en velkjendt figur (sml. f. eks. Hava-
mal 24 og 25) og lever endnu sammen med sin motsaetning i ordsproget
»ein gretten vin er betre en ein laejande uvin« (Aasens Norske Ordsprog 2
s. 178)L Den utfyldende gnome uttales i Havaméal 1246: era sa vinr
obrum er vilt eitt segir = Aasens Norske Ordsprog 2s. 178: dei er ikkje
alle viner. som til vilje tala (sml. Hugsvinnsmal 24 og 108). Den samme
indifferente stilling i religids henseende indtar ordsproget: det er godt at
ta advarsel av andens skade; sml. Njals s. kap. 13 (eigi er mi {>at sem
maelt er, at {ni latir jaer annars viti at varnaOi), ttarsteins s. stangar-
hoggs 52, Barlaams saga s. 51, Hugsv. 92 4-5 (i originalen: multornm
disce exemplo, quae facta sequaris, quae fugias)2. Avgjort ukristelig er
derimot tilfoielsen til det forste raad: giv ham gode lofter! — d. v. s.
betal den falske venlighet med samme mynt, — altsaa ganske samme
moral som i Havamal 42, 45 og 46 (v. 45 lyder: har du en omgangsven
som du ikke staler paa, og du allikevel vil nyte godt av ham, da skal
du tale fagre ord til ham, men taenke underfundig og gjengjelde falskhet
med logn)3 Av dette forhold er to forklaringer taenkelige: enten var
forfatteren av Solsangen ikke sterkere befasstet i sin kristendom, end at
det raad som i de gamle leveregler stadig blev git mot falske venner:
at gjengjelde like med like, er glidd med ind i verset; eller ogsaa er
linjen forvansket av en avskriver hvem den gamle form av sentensen
foresvaevet. Det sidste er Vigfussons mening, naar han retter til: gulli
{>6 heiti (sml. v. 223, selv om de lover guld, — en mindre voldsom ret-
telse var: gdéou {>6 heiti, selv. om de gir gode lofter.

Imidlertid er der et andet forhold som taler imot denne rettelse, og
som synes at peke hen paa hedenske reminiscenser eller dog ialfald paa
en vis uklarhet i den moralske opfatning hos Solsangens digter. Dette

er moralen av den historic som skal illustrere de nasvnte regier. Sorle,

1 Sml, Alfreds ordsprog 19: ,Mangen mand taenker, hvad han ikke bor taenke, at han
har en ven, naar nogen gir ham fagre lofter og taler fagert for ham (i hans naervaer),
men falskt paa hans bak".

Sml. det norske ordsprog: sael er den som verte vis av frammande skae; gl.svensk:

saligh aer then ther kan see wedh annen mandz skadhe = felix quern faciunt aliena

pericula cautum; Plautus Merc. 4, 4, 46: feliciter sapit, qui alieno periculo sapit. Se

Kock, Ostnord. och lat. Medeltidsordsprak II, 180.

3 Sml. Hugsvinnsmal 41: FJarabs orbum, | Jjott hann fagrt maeli, | J>arft Ju ei |}eim at
trua; | glyslig orb |lat Jn i gegn koma, | ok gjald J)ii liku likt = qui simulat verbis,
nec corde est fidus amicus, | tu quoque fac pariter, sic ars deluditur arte. Lignende
i v. 85.

N
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heter det, blev ikke vis av andens skade, han fulgte ikke den gamle ad-
varsel: ikke at tro sin brors banemand (sml. Havamal 89: bréOurbana
sinum . . . ver6it maOr sva tryggr at trui), han gav tvertimot sin fiende
grid og opfyldte herved det hOieste krav som kiinde stilles til en kristens
forsonlighet: i Mariu saga s. 172 naevnes som eksempel paa et Maria-
billedes undermagt at den som saa det, tilgav sin »brédurbani«. Og han
botte for det med sit liv. Konklusionen av denne fortaelling synes ikke
at kunne bli nogen anden end denne: ta ikke mot forlik av den som
har drsebt din bror, for han vi! ikke holde det; har han sveget din bror,
sviger han ogsaa dig. Et slikt raesonnemang er visselig naturlig og vist
hos en hedning, ja kan endog lyde nobelt, som naar den gamle Egil
Skallagrimsson i sit digt Sonnetapet klager over at man paa hans
tid paa Island »solgte sin brors lik for ringe«; ti efter hedensk opfat-
ning var det skammelig at ta imot boter for fraendedrap. Men av en
kristens mund klinger det unegtelig meget paafaldende at hoére advarsler
mot forsonlighet. Nu er det visthok saa, at i Solsangen vegten ikke
ligger paa fraendehevnens pligt, og man kunde vel endog ved at forklare
tankegangen derhen: »slut ikke fred og forlik med de onde, selv om det
synes din fordel« gi moralen et vist kristelig tilsnit — men hverken frem-
gaar denne opfatning naturlig av ordene og heller ikke Stemmer den
synderlig med indledningsverset. Det blir da vanskelig at haevde for
digteren en gjennemfort kristelig grundbetragtning.

Ikke synderlig bedre staar det med logikken i avsnittets slutning.
Som man vil se, har det vaeret forfatteren magtpaaliggende at fremstille
forbrydelsen saa haeslig som mulig. Vigulv er, som allerede navnet
(kampulv eher drabsulv) antyder, en fredsforstyrrer av vaerste slags.
Ikke blot bryter han sin givne tro mot Sorle, som har vist ham en egte
kristelig forsonlighet — og folger forsaavidt forskriften i Sigrdrifuméal 35:
at fui truir aldregi | varum vargdropa, | hverstu ert broQurbani | ... j)o at
hann sd gulli gladdr (d. v. s. selv om drapet er bott, sftil.S6larlj.223 1—,
men han gjor det efter at ha hyklet venlighet og drukket fredsbaegeret
sammen med ham. Og selve ugjerningen sker under omstaendigheter
som stiller dens utover i det sietteste lys; offeret lokkes ind i den skumle
og uhyggelige Rygjardal (rygr = jaettekvinde, trollkjerring) og anfaldes
av hele skaren; og det er intet almindelig drap, som lyses for folket,

men et hemmelig mord2 med paafolgende kraenkelse av liket. | den

1 Sml. ogsaa Féafnismal 36 og de av Heusler, Zum isl. Fehdewesen in der Sturlungenzeit
s. 33 eiterte steder fra Sturlunga og thOreks saga.

2 Sml. Draumkvsees ord: ,de ae den storste synd ae te, a myrde mannen i skog“.
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ieldste kristelige lovgivning — hvormed utentvil hedendommens love i
dette stykke har stemt — fastsaettes forhoiede drapsboter for det tilfaelde
at drapsmanden tillot sig at mishandle den draeptes lik (Keyser, Efterl.
Skrifter 11, 2, s. 126). Forledet av sin nidkjmrhet efter at se saa stor
ugudelighet straffet og saa megen fromhet belonnet, har forfatteren til-
foiet et slutningsvers, hvor Sorle — som alle uskyldig myrdede (se oven-
for s. 3) — kaldes like ind til Herrens glaede. Men herved blir jo —
set fra middelalderens almindelige kristelige Standpunkt — doden egentlig
ingen stdér ulykke for Sorle, og historien blir til syvende og sidst litet
egnet for sit formaal: at tjene som advarende eksempel mot godtroenhet.
lalfald vilde virkningen ha blit betydelig sterkere, ifald slutningen hadde
vseret uteladt.

Om denne skabelonmaessige historie uten individuelle traek gjelder
den samme bemerkning som for de fire ioregaaende: allerede navnene
viser at den er opdigtet til belysning av en laeresaetning. Mens Vigulfr
alene indeholder en karakteristik, har det ved S<?rli vaeret nodvendig at
tilfoie et tilnavn. Begge navne forekommer ogsaa ellers oftere, Vigulfr
bl. a. en gang som fingeret navnl; se Lind, Norsk-islandska Dopnamn

s. 1024. 1104.

6. De syv raad.

26. Disir bi® jni Joer 28. A guO skal heita
dréttins mala til goora hluta,
vera hollar i hugum; jjann er hefir skatna skapat;
viku eptir mjgk fyrir veror
mun jier vilja f)ins manna hverr,
ganga at 6skum alt. er seinar finna fQOur.
27. Reibi-verk 29. /Esta dugir
J*au |)u unnit hefir einkum vandliga
betafm illu yfir; jaess er Jjykkir vant vera;
grbttan gbla alls an verOr
skaltu me® géadum hlutum; s& er enskis biOr,
jjat kveda salu sama. far hyggr jiegjanda fxjrf.
1 Biskupa soégur 1, 662 som variant for Ingdlfr, der efter Sturlunga 1, 179 er det

rigtige.
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30. Siéla ek kom, 32.  Ulfum likir
snemma kallaor, fiykkja allir fjeir
til domvalds dyra; er eiga hverfan hug;
Jjangat ek setlumk, svd mun gefask
ffvi mér heitit var: Jjeim er ganga skal
sa hefir kras er krefr. f)ser inar gléddu gotur.
31. Syndir Jjvi valda, 33. Vinsamlig raé
at vér hryggvir 1 fArum ok viti bundin
6gisheimi or; kenni ek £ sjau saman;
engi ottask, gorla jtau mun
nema illt gori; ok glata aldregi,
gott er vammalausum vera2. oli eru ftau nyt at nema.

26. Bed de heilige jomfruer vaere dig hulde tilsinds! Uken derefter
vil alt gaa dig efter onske.

27. Bot ikke paa handlinger, som du har begaat i vrede, med nyt
ondt! Den du har bedrovet skal du troste med velgjerninger, det siger
man sornmer sig for sjaelen.

28. Man skal anraabe den Gud som har skapt menneskene, for at
faa de gode ting; stor skade lider den som opsaetter med at soke
P'aderen.

29. Det er nyttig at bede med omhu om det man tykkes at
mangle; den laar intet som ikke beder om noget: faa taenker paa den
tiendes tarv.

30. Sent kom jeg, skjont tidlig kaldt, til Dommerens dor; dit agter
jeg mig,ti det blev lovet mig: den faar de gode saker som ber derom.

31. Synderne volder at vi bedrovet forlater denne grufulde verden;
ingen er raed, medmindre han gjor ondt; godt er det at vaere lytelos.

32. Lik ulver synes alle de som har et upaalitelig sind; det vil
vise sig paa dem som maa vandre de glodende veie.

33. Venskabelige raad og med kunst avfattede har jeg laert dig, syv

tilsammen; husk dem noie og glem dem aldrig! Alle er de nyttige at laere.

Den samme rolle som 9-tallet i Svipdagsmal og Havamal spiller i
Solsangen 7-tallet (om hvis hellighet se f. eks. Menzel, Christii Symbolik
377 1¢)s sml- de syv sol-strofer, de syv seiersverdener i v. 53 og de

syv Nide-sonner i v. 57. Likesom H&avaméal har ni »fimbulljg6« og

1 1 v. 312 foreslaar Bugge for hryggvir: saurgir, F. Jonsson: viS sorg. Imidlertid findes
lignende alliteration oftere i digtet, f. eks. 44—5, 84—6, 164- 5 181- 2, 184- 6, 304—6, 634~5.
2 Til konstruktionen i 316 sml. Havamal 124, Hugsvinnsmal 123 (se Arkiv f. nord. Fil. X, 108).
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Grogaldr ni beskyttende galdre, saaledes Solsangen sine syv raad. Flere
av disse saakaldte »raad« har imidlertid ikke form av saadanne: raadet
ligger implicite i fremstilingen og maa utdrages av den; der er her en
sterk avvikelse fra den aeldre form, hvor slike vers altid begynder med:
»det raader jeg dig«.

Forste raad: Bed til de heilige jomfruer! — Kyske moer av over-
jordisk natur kjendte alt de gamle germaner; vore forfasdre kaldte dem
»diser« og ofret til dem ved de saakaldte »disablét«. Den kristne for-
fatter av Solsangen har beholdt dette navn, idet han kalder de heilige
jomfruer som efter den katolske tro formidler mellem Gud og mennesker
eller optraer som forbedere for menneskene hos Gud (skytshelgener), for
drottins maladisir, de diser som taler med Gud (sml. malvinr, en ven
med hvem man jevnlig taler). Saadanne heilige jomfruer omtales ogsaa
i visionslitteraturen flere gange; saaledes naevner Tundals syn »jomfruernes
hvitklaedte skare« sammen med engler, profeter og martyrer; Thurchils
syn skildrer et pragtfuldt tempel i det hinsidige, hvori tre heilige jom-
fruer: Catharina, Margareta og Ositha. En gammelengelsk homilie (Early
English Text Society 34, s. 239) skildrer Gud sittende paa en trone
'mid halie meiden*. Efter Elucidarius 69 dommer i det hinsidige apostler,
martyrer, munker og moer. Den islandske Homiliebok 41 naevner »helgar
meyjar« blandt de helgener som allehelgensdag er viet til (s. 43 kaldes
de »guOs meyjar«). Den romerske kirke adskiller tre klasser av helgener:
jomfru Maria, englene og den nye pakts heilige, nemlig apostler, martyrer,
bekjendere og jomfruer; og den indrommer disse helgener, likesom englene,
paakaldelse, men ikke tilbedelse. Likesom i vort vers disernes rolle som
forbedere er den samrne som jomfru Marias, saaledes tvaetter i v. 74
»helgar meyjar« sjaelene rene, hvad ellers tillaegges Maria. Kun paa ett
sted i vort digt synes jomfru Maria selv at vaere nsevnt (Soélkatla i v. 79).
Dette forhold er ganske eiendommelig, saerlig da anvisningen om at der
skal bedes til de heilige jomfruer hver sondag, synes at tyde paa bonner
i kirken. Man mindes om den fremtraedende rolle som diserne spillet i
den hedenske gudsdyrkelse, og hvorom bl. a. de mange med dis sammen-
satte stedsnavne endnu basrer vidnesbyrd.

Andetraad: Sok at gjore godt igjen hvad du har forbrudt i vredel
Som man ser, er den heilige skrifts ophoiede laere: at gjengjelde ondt
med godt, her avdaempet og bragt ned til et rent humant Standpunkt.
Allikevel turde opfyldelsen av dette mindre bud ha faldt vanskelig nok
for vore fedre, blandt hvem kristendommens sagtmodige aand kun lang-
somt og ufuldstaendig trsengte gjennem, — i sterk motsaetning til forholdet

i England, hvor en blot og elegisk tone allerede moter os i den aeldste
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kristne tids litteratur. Blandt de garnie nordmend blev handlinger be-
gaat i vrede betragtet meget mildt; om at gjore en uret god igjen var
der sjelden tale, — meget mer drog den ene feil gjerne den anden efter
sig, idet man for at hindre fOlgerne av en overilelse grep til ny volds-
daad.

Tredje raad: Opseet ikke med at SOke Gud! UtfOrlig om dette emne
handler den garnie norske Homlliebok s. 23— 25 (De non tardando con-
verti. ad deum). Det noget uklare uttryk i Solsangen: mjck fyrir verer
manna hverr, er seinar finna fcéur forklares i Homilieboken nsermere:
»Den som noler med at omvende sig til Gud, skaper en fare for sin
sjeel, ti doden noler ikke, men forer den tovende til pinen«. Endnu
nsermere vor tekst staar i sproglig henseende folgende ssetning (s. 25):
skynda skal hverr maOr sem einn at sniask til gués, mebOan hann ma,
at eigi seini hann ok megi eigi um sidir. Sml. ogsaa uttrykket finna gue
s. 24. Sammenlignes kan ogsaa Leidarvisan 39: verér mein, at seinum
bidja gue fribar; og Harmsol 41 (»seink om opsettelse med ai soke
Gud).

Fjerderaad: Bed omhyggelig! — | den indtreengende indskjaerpelse
av bonnens betydning staar digteren i fuld samklang med den katolske
praksis, som saa ofte over bildet; »bed, saa skal | faa« har glemt det
andet: »gjor ikke lange bonner, ti Eders himmelske fader ved hvad | har
behov«. Mindre heldig har forfatteren veeret i sin maate at anskuelig-
gjore bonnens magt (som har lignelserne i Lukas’ evangelium kap. 8
og 18 til forbillede). Det garnie, endnu paa Island brukelige ordsprog:
»faa teenker paa den tiendes tarv«1 holder stik for mennesker, men ikke
for Gud, som kjender alles behov.

Mens v. 28 1-3 taler om bonner om sjeelens aandelige goder (denne
betydning har »gdOir hlutir« i den isl. Homiliebok s. 51: hvé sselt er
hugskot Joat er fyllisk goOra hluta) og det fijerde raad gjelder bonner om
verdslige ting, handler det femte snarest om de himmelske: bed om Guds
rike, og du skal faa det! Den talende — den dode far — vendte sig i
ellevte time til Gud, idet han paaberaabte sig ordet: »bed, saa skal | faax,
hvis mening gjengis ved et gammelt ordsprog — et slikt foreligger aaben-
bart i linjen sa hefir kras er krefr — av et meget verdslig og hverdagslig
preeg. Domvaldr, dommens herre (sml. Démaldi i Ynglingatal), er Gud
eher Kristus: i Leidarvisan str. 1 kaldes Gud doglingr domistdls, efter

Mariu saga s. 265 er Kristus sjelens domari, i Geisli kaldes han heims

1 Sml. gl.svensk: faa wita thiandis mans tharff (vocis supresse pauci nouere necesse);
Vedels overs. av Saxo s. XCl: faa ere de som noget gaat giore den som selff tier oc
dyller sin trang. Se Kock, Ostnord. och lat. Medeltidsordsprak II, 404.
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ddomari; lignende i angelsaksisk digtning, sml. sigedema (Crist 1061) om
Kristus, se dah domes geweald (Vision of the Rood 107) om Gud Fader.
Hans «dor« er da vel himmeriks dor — et uttryk som forekommer ofte
i balladerne, f. eks. Grundtvig DgF. nr. 100 (motsat helveds port) og
nr. 106 (»Sjaelen for himmeriks dor«), og i eventyrene. Ellers kunde
»Herrens dor« ogsaa vaere Kristus, som i Joh. 10,9 siger: »jeg er dorenc;
eher uttrykket kunde stamme fra latinske hymner, som kalder Maria for
»regis alta janua«, »felix coeli portac o. 1 (Menzel, Christi. Symb. II, 487).
Under alle omstaendigheter betegner ordene »jeg kom til Herrens dor«:
jeg vendte mig til Gud. Paafaldende er formen astlumk for det ventede
aetlaOask: herved synes antydet, at den dode far endnu staar for himme-
riks dor, idet han ikke har faat sin endelige dom h Sit sikre haab om
frelse uttaler han ogsaa i v. 83 (hittask munum & feginsdegi fira).

Sjette raad: Bered dig til doden! »Synden voider at vi frygter doden,
ti ingen frygter uten han gjor ondt« stammer vistnok fra Romerbrevet
13, 4: »Men dersom du gjor det som er ondt, da frygtl« Naar doden
kommer, er det godt ikke at ha noget at bebreide sig, heter det videre.
Tankegangen er altsaa: rens dig fra synden for doden kommer, ti da
behover du ikke at frygte den. Uttrykket ¢gisheimr2 raedselsheimen,
for denne verden staar i skarp motsaetning til yndisheimr i v. 34: den
forste betegnelse har faat farve av hryggir i foregaaende linje, den sidste
av saell. Heit indifferente er dvalarheimr i v. 36 og aldaheimr i v. 42

(sml. ljodheimar i Grégaldr 2).

Syvende raad: Vaer uten falskhet! — Ulven var i den gamle norrone
digtning — likesom (efter bibelsk forbillede) i middelalderens religiose
litteratur — falskhetens sindbillede. Om sonnen av en draept fiende

heter det i Sigrdrifumal 35: (lfr er i ungum syni, og i SigurOarkvida
hin skamma 12: skalat rilf ala ungan lengi3 De gloende veie, som
kommer igjen v. 60, minder om Thurchils vision, hvor seeren ved ind-
gangen til det nedre helved faar oie paa fire gater (plateas) med utallige
ovne og kjeler fulde av kokende vaesker; og om Duggals leizla kap. 4,

hvor der omtales en dal fuld av glor som straffested for dem som har

1 Paasche (Krist. 142) tar linjen {jangat ek aetlumk i betydningen : dit vender jeg tilbake,
men hertil passer den folgende begrindete ikke.

2 | ags. brukes lignende betegnelser om helved, f. eks. angryslic ege, eacne egsan,
ealdorbeaiu egeslic.

3 Lignende: annars barn er sem ulf at frja, Malshattakvaebi 4 3; spyr ek j)at fra, at Danir
muni ala oss ulfa, Fms. 8,303. Sml. Saxo, ed. Holder s. 133: ade lupum quicunque
fovet, nutrire putatur | preedonem proprio perniciemque lari. Sarlig om skjulte fiender;
saaledes Qlfr grar i Helg. Hund. I, 1; hertil ordsproget: |)ar er mér ulfs van, er ek
eyru sék, Fafnismal 35 (Finnboga s. kap. 10), sml. Saxo, 1 c.: quando lupi dubias pri-
mum discernimus aures, | ipsum in vicino credimus esse lupum.

Vid.-Selsk. Skr. Il. H.-F. KI. 1914. No, 7. 2
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draspt sine naermeste slegtninge: se herom og om Draumkvases parallel
nedenfor til v. 73. Sml. ogsaa Poema morale v. 220: bis bed (seal beo)
berninde glede; Kalevala 16, 409 f.: baddadt uppa heta stenar, | uppit
gloduppfyllda hallar.

Paamindelsen om at laegge sig de givne raad paa hjerte er stereotyp
for denne art digtning; sml. Havamal ii2 ff., Grogaldr 16, Hugsvinns-
mal 2 (astsamlig ra6 | kenni ek jjer, minn einka son, | mun YU Jjau
eptir <jli). Det angelsaksiske digt A father’s instruction to his son ender
med folgendeord: »Saaledes huske du, min son, altid din fars vise laere,
og bevar dig for synderl« Salomos Ordsprog 7, 1—2: »Min son, bevar
mine taler og gjem mine bud hos dig! Folg mine befalinger, og du

skal leve lykkelig.«

7. Doden og helferden.

34. Frad jm er at segja, 37. Liutr ek sat,
hvé sell ek var lengi ek h¢lluOumk,
yndisheimi i, mjok var ek Jja lystr at lifa;
ok liinu ¢bru, en sa réd
hvé yta synir er rikri var2;
verOa nauftgir at nam. frammi eru feigs ggtur.

35. Vil ok dul 38. Heljar reip
tee lir virea sonu komu haraliga
IpA er fikjask at fé; sveigd at siOum mér;
ljdsir aurar slita ek vilda,
verba at Igngum trega, en J)au seig varu;
margan hefir audr apatl |étt er lauss at fara.

36. GlaOr at morgu 39. Einn ek vissa,
Jjétta ek gumnum vera, hvé alla vegu
fm'at ek vissa fait fyrir; sullu sitir mér;
dvalarheim heljar meyjar
hefir dréttinn skapat er mér hralla buOu3
munafullan mjck. a4 hverju kveldi heim.

1 Sml. Havamal 753* margr ver&r af aurum api.

3 Sml. Atlamal 66 7: rikri rab sag&i; Malshattakveetli 23 1: jafnan segir enn rikri rab.

3 hralla {d. e. hrabia) er Bugges rettelse for hrolla; sml. Atlamal 28: konur hugbak daubar |
koma i nott hingat ... bybi mér bralliga | til bekkja sinna. ,Bjoba e-m heim" er fast formel
baade i hedensk og kristelig terminologi, se nedenfor samt Frit/ners ordbok. F. Jonssons
oversattelse — ,,at hver aften skulde verden gyse (veaere kold) for mig'l— synes uantagelig.
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40. S6l ek sa,
sanna dagstjornu,
dripa dynheimum i;
en heljar grind
heyrOa ek & annan veg

Jjjdta jjungliga.

41. Sol ek sa

setta dreyrstofum,

mjok var ek jja 6r heimi hallr;

mattug hon leizk
a marga vegu

fra jm er fyrri var.

42. Sol ek sa,
sva fjotti mér,
sem ek saja gc¢fgan gua;
henni ek laut
hinzta sinni

aldaheimi .

43. Soi ek sa,
sva hon geisla0i,
at ek £>6ttumk veetki vita;
en Gylvar straumar
grenjubu & annan veg,

blandnir mjok vi® blda.

44. Sol ek sa
a sjonum skjalfandi,
hree zlufullr ok hnipinn;
pviat hjarta mitt
var heldr mjok

runnit sundr i sega.

1458 = 413

SOLARLJIOD.

45. Soi ek sa

sjaldan hryggvari,

mjok var ek fr& or heimi hallrl;

tunga min
var til trés metin,

ok ko6lnat at fyr utan.

46. Sol ek sa
siéan aldregi
eptir jrann dapra dag,
jjviat fjallavotn

luktusk fyr mér saman,

en ek hvarf kallaOr fra kvolum 2

47. Vanarstjarna flaug,
jj& var ek foéddr,
brott fra brjéstum mér;
hatt hon fio,

hvergi settisk,

sva at hon meetti hvild hafa.

48. Qllum lengri
var st hin eina nott,
er ek la stirér & stram ;
jj& merkir jjat
er meelti gue :

at madr er moldar saurr3.

49. VirQi jjat ok viti

inn virki guft,

sd er skdép haudr ok himin:

hvé ein-mana
margir fara,

f)6 vié skylda skili.

3 Med 46 5 sml. 25 6* andre haandskrifter har kaldr for kalla&r.

8 Sml. 1. Moseb. 3, 19; Bari. s. s. 112

utg. s. 448.

(gu5 gerdi manninn af jaréar sauri);

se Bugges
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50. Sinna verka 52. A norna stoli
nytr seggja hverr, sat ek niu daga,
ssell er sa er gott gorirl; JjaOan var ek & hest hafinn;
audi fra gygjar sol
er mer aetlu® var er skein grimmliga
sandi orpin sseing. 6r skindrepnis skyjum2.
51. Horundar hungr 53. Utan ok innan
tselir hrdda opt, Jjottumk ek alia fara
hann hefir margr til mikinn; sigrheima sjau;
lauga vatn upp ok nior
er mer leidast var leitaGa ek adra vegar,
eitt allra hluta. hvar mer vaeri greidastar gotur.

34. Nu skal jeg fortaelle hvor lykkelig jeg var i denne glsedens
verden; og dernsest om hvor nodig menneskenes sonner blir til lik.

35. Vellyst og indbildsk stolthet besnaerer de mennesker som tragter
efter gods; de skinnende mynter blir til langvarig sorg; mangen har rig-
dommen bedaaret.

36. Jeg syntes menneskene munter, fordi jeg kjendte litet til frem-
tiden; Gud Herren har skapt dette vort midlertidige opholdssted fuldt
av nydelser.

37. Lutende sat jeg, laenge heldet jeg, meget lysten var jeg dog
paa at leve; men han raadet som var maegtigere; til ende er den feiges
(den til doden besterntes) vei.

38. Hels rep kom haardt svungne mot mine sider; jeg vilde slite
dem, men de var seige; let er det at fare los og ledig.

39. Jeg alene vidste hvorledes sorgerne svulmet rundt mig; hels
moer bod mig hver aften snart at komme hjem til sig.

40. Jeg saa solen, den sande dagstjerne, synke i havet3; men hel-
grinden horte jeg larme dumpt paa den anden kant.

41. Jeg saa solen bestsenket med bléd, m sterkt heldet jeg da mot
graven —, maegtig syntes den paa mange maater mot hvad for den var.

42. Solen saa jeg, og det tyktes mig som om jeg saa den herlige
Gud; jeg boiet mig for den for sidste gang i mandeverden.

43. Solen saa jeg, og den straalte slik at jeg blev bedovet derav;

men Gylstrommene briste paa den anden kant, blandet sterkt med bldd.

1 Se Kock, Ostnord. och lat. Medeltidsordsprak Il, 79 f. (og II, 189).

2 skindrepnis er Bugges konjektur; sml. Hervarar s. s. 239: hann (myrkvi) drepr skini solar

3 Saaledes forklarer Egilsson dynheimar, som F. Jonsson gjengir med ,luften*. Men
dynr (dynja) brukes ellers altid om vand, ikke om luft. Dativen beviser intet.
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44. Solen saa jeg skjelvende for blikket, raedselsfyldt og nedboiet;
ti mit hjerte var sonderrevet.

45. Solen saa jeg sjelden (aldrig) mere bedrovet, sterkt heldet jeg
da ut av verden; min tunge var blit som trae, og den ytre krop kold.

46. Solen saa jeg aldrig mer efter den triste dag; ti fjeldvandene
lukket sig sammen over mig, og jeg gik heden, kaldt bort fra kvaler.

47. Haabets stjerne floi bort fra mit bryst, — da blev jeg fodt — ;
hoit floi den, ingensteds satte den sig, saa den kinde faa hvile.

48. Laengre end alle var den ene nat da jeg laa stiv paa straa;
da forstaar man det gudsord, at mennesket er muld.

49. Gud, som skapte himrnel og jord, skal vite hvor ensomme
mange vandrer herfra, skjont de skilies fra slegtninger.

50. Enhver faar lonnen for sine gjerninger; sael er den som gjor
godt! Fjernt fra mine rigdomme var mig en sandtilkastet seng besternt.

51. Kjodets lyst forforer ofte menneskene, den har mangen for
ineget av; mig var renselsens bad ledest av alle ting.

52. Paa nornestolen sat jeg ni dage, derfra blev jeg loftet op paa
hesten; troldkvindens sol (d. e. maanen) skinte raedsomt gjennem natte-
himlens skyer.

53. Ut og ind tyktes jeg mig at fare gjennem alle syv seier-
verdener; oppe o0g nede sokte jeg en bedre vei, hvor stierne kinde

vsere mig mest fremkommelige.

Som et advarende eksempel for sonnen skildrer faren sin egen til-
stand, da doden sendte ham bud. Han stod dengang midt i nydelsen
av livet og timelig velvsere. Et let sind og verdens mangehaande til-
lokkelser hadde holdt tanken paa doden borte fra ham, — han hadde
aldrig grublet over sin fremtidige skjasbne, saaledes som dypere naturer
gjerne gjor paa livsglaedens bekostning (v. 36). Der er paa dette punkt
et grelt motsaetningsforhold mellem den hedenske og kristelige betragt-
ning. Efter den forste gjaldt det for et Ilykkeraad ikke at taenke for
dypt over livets og dodens gaader, — man sammenligne Havamal (55 og)
56: »middelsklog bor enhver vaere, aldrig for klog; sin skjaebne bor ingen
(soke at faa) vite paa forhaand, for saaledes er han mest sorglos« (sml.
ogsaa Hugsvinnsmal 56. 64. 121). Men denne hedenske visdom er daar-
lighet for den kristne, for hvem det netop gjelder ved tanken paa det
evige at losrive sig fra det timelige. Farens hjerte hang derimot under
hans lange hensygnen ved verden, og doden fyldte ham med raedsel.
Han hadde fundet sin glasde i selskabelig omgang og i sine rigdomme:

nu maatte han bsere sorgen alene (v. 39) og do fra sit gods med en
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fOlelse av forlatthet (v. 49), — kun hans gjerninger fulgte med ham i
graven (v. 50; sml. Aabenb. 14, 13). Saaledes er da farens skjaebne en
indtraengende advarsel mot at la tragten efter rigdom (v. 35) og kjodelig
lyst (v. 51) stenge dodstanken ute.

Den sol, som Solsangen baerer sit navn efter, er ikke vor alminde-
lige, men det nj»e Jerusalems sol, det til Kristus knyttede salighetshaabs
symbol. Naar faren (v. 40) ser solen, »den sande dagstjerne«, paa den
ene side og paa den anden kant horer helgrindens larm, eller naar han
(v. 43) i vest ser solen og paa den motsatte side horer helvedfloderne
bruse, da er dette et billed paa den doendes aandelige tilstand: mens
hans legem svaever mellem liv og dod, svaever hans sjael mellem himmel
og helved. Naar solen (v. 40—41) synker blodrod i havet, for saa igjen
— efterat faren har boiet sig for den (v. 42) — at straale med en ny
og blaendende glans (v. 43), beteghes herved at ogsaa for ham haabets
sol gaar op.

Dagstjarna er navnet paa lucifer eller morgenstjernen, -sml.
Alexanders s. s. 161 (likedan ags. daegsteorra, oht. tagastern). »Jeg er
morgenstjernen«, siger Kristus, Aabenb. 22, 16. | motsastning til Lucifer
som betegnelse for djaevelen kaldtes Kristus »den sande morgenstjerne«
(verus Lucifer), saaledes alt i en hymne fra fjerde aarhundr.ed av Llilarius
(Menzel, Christi. Symb. II, 140). Naar i v. 40 solen kaldes »sonn dag-
stjarna«, er det baade fordi solen her er Kristi symbol, og fordi haabet
om det evige liv er knyttet til den, sml. 2. Petri 1, 19: »indtil morgen-
stjernen (lucifer) oprinder i eders hjerter«; sml. nedenfor til v. 47.

Efter Aabenb. (21,23) er Kristus det nye Jerusalems sol. Ogsaa
ellers betegner den heilige skrift Kristus som solen, saaledes allerede
Maleachi 4, 2, hvor han kaldes retfserdighetens sol (i oldnorsk digtning
rettlaetis sol, sunna, likedan Isl. Homiliebok 14. 75. 47, paa sidste sted
med henvisning til Maleachi). | utallige middelalderlige hymner gaar
sammenligningen igjen (Menzel, anf. st. 389 f). Herav forklares v. 42,
hvor solen forekommer den doende at vaere Gud selv og tilbedes av
ham. Hvad der i v. 41 og 43 uttales om solens nye kraft og herlighet,
oplyses ved en i middelaldersk litteratur hyppig forekommende forestilling
om den nye sol. | det tusenaarige rike hos lIrenaeus straaler solen syv
gange klarere end nu; i det angelsaksiske Menologium heter det, at
solen for “syndefaldet var syv gange saa klar som nu, og den skal
paa dommens dag faa denne Kklarhet tilbake; efter den islandske
Elucidarius (Aarboker f. nord. Oldkynd. 1858, s. 72) er den nye sol
syv gange Ilysere end den gamle. Denne forestiling er hentet fra
Jesaias 30, 26.
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Likesom den forelobige dom i Draumkvase har optat drag fra
skildringen av den endelige dom, saaledes synes paa vort sted i be-
skrivelsen av det enkelte menneskes dod at ha blandet sig et traek
hentet fra verdens undergang (sml. uttrykket rok ragna i Atlamal 22 om
doden): solen, heter det i v. 41, antok en blodrod farve. | Aabenb. 6,
12— 13 siges: »Solen blev som en haarsmk, og maanen blev som bléd«
(sml. Joel 2, 10; 3, 4. 20; Matth. 24, 29; Mark. 13, 24; og flere steder).
| storre overensstemmelse med Solsangen heter det i det angelsaksiske
digt Crist om dommedag (v. 935): |Jonne weorjjeJj sunne sweart gewended
on blédes hiw. En lignende sammenblanding av doden og dommen som
i Solsangen byr en svensk opskrift av visen om Den rike mands sjael
(DgF. nr. 105): O menniska gor bot och battring i tid | — och satt til
werlden icke din lit — j, féor &n solen och rnanan the mista sit sken,
och stjernorna falla frdn himmeln ned. Tildels kan vel denne sammen-
blanding finde sin forklaring i frygten for den naere verdensundergang,
som hke til de sidste tider med visse mellemrum har skapt panik rundt
om i landene, fremkaldt av bibelutlaegninger, kometer o. a. varslerl;
saaledes forklarer Paasche, Krist. 46, drommeverset om Harald haard-
raades nederlag og dod (Morkinskinna 112), som tydelig har tat farve
av Bibelens dommedagsvarsler. Naar dette trsek fra verdens undergang
er kommet ind i Solsangen — attraheret av forestilingen om solens nye
kraft, som den antar paa dommedag —, er det maaske naermest at op-
fatte som et psychologisk faenomen: for den som skal skilies fra livets
lys synes verden at forgaa. Av lignende art er vel uttrykket i v. 44:
s6l ek sa a sjonum skjalfandi — solen forekom den doende at skjelve
paa himlen. | et vers i Biskupa sogur |, 063, hvor en mand i dromme
ser syndersjaele fare om som stjerner i helvedormens gap (ved helved-
indgangen), heter det: skelfr ramr reOull, den Sterke sol skjelver; her
skildres dog et (formentlig) faktum: solen skalv ved synet av helveds
raedsler. Som en virkelig kjendsgjerning er det ogsaa at opfatte, naar
det i Biskupa sogur I, 145 berettes at maanen mistet sit skin og blev
blodrod en uke for biskop Paals dod, og at jorden skalv og himlen graat
ved hans bortgang.

Den i v. 42 omtalte soltilbbedelse er ikke uten tilknytning i den gamie
mytologi. Likesom i Eddaen Sél nsevnes blandt aasynjerne, saaledes siger
Ciesar (De bello gallico 6, 21) om tyskerne: de holder kun dem for guder
som de ser og av hvem de hjelpes paa en aabenbar maate, solen og

Vulkan og maanen. | Knuts angelsaksiske love heter det: hedenskap er

1 Se herom E. Wadstein, Die eschatologische Ideengruppe, s. 7—81.
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det, at man tilber solen eller maanen. | Kristianssands Stift og i Valdres
bragte man — ifolge A. Chr. Bang — ofre til solen like op til for en
menneskealder siden. Efter disse vidnesbyrd synes E. H. Meyer at skyte
over maalet, naar han negter enhver dyrkelse eller tilbedelse av solen
blandt germanerne, idet han kun anerkjender som gammel folkeskik de
knseboininger hvormed solen blev liilset i Sverige (Germ. Mythol. s. 295).
Disse sidste kjendes ogsaa fra Island. Finn Magnusen siger (Eddalaeren
4, 343), at han har vaeret vidne til gamle islandske almuesmaends boi-
ninger og korsen for solen ved dens opgang om morgenen, og lignende
beretter Vigfusson (Corpus Poet. 1, 508). Denne skik kan dog meget
vel ha utviklet sig paa kristelig grundlag; i den gamle norske Homilie-
bok heter det (s. 195): »Vi vender os mot ost naar vi beder, fordi der
opgaar alle himmellegemer«; og den aeldre Gulatingslov begynder med
ordene: £at er upphaf laga varra, at ver skulum luta austr ok bidja til
ens helga Krists ars ok friGar (sml. Borgart. I, 1). Hoist uvist er det
ogsaa, om noget specielt hedensk gaar igjen i fortaellingen om lag-
manden Torkel Maane som paa sit yderste lot sig baere ut i det klare
solskin og befalte sin sjael til den Gud som hadde skapt solen: i over-
gangstiden mellem hedendom og kristendom bad jo mange til solens
skaper. Naar da i Solsangen den doende boier sig for solen, kan nok
heri ligge en tilknytning til en bestaaende skik, Uten at man behover at
anta en hedensk reminiscens.

Som nsevnt, motstilles solen i v. 40 og 43 helvedsvelget, som aapner
sig i ost (sml. v. 55, hvor helveds drager kommer herfra). Denne sammen-
stilling er ikke uten sidestykker; sml. Menzel, Christi. Symb. Il, 388 f.;
»Auf dem alten symbolenreichen Bilde hinter dem Altar des Ulmer
Minsters gehen die Verdammten in den Hdllenrachen, die Seligen aber
in eine grofae Sonne ein. Dasselbe wiederholt sich auf einem Stich
Albrecht Dilrers.« Hvorfra Solsangens digter her har faat sin inspira-
tion, kan dog ikke avgjores. Derimot lar selve hel-forestillingerne sig
fore tilbake til sine kilder.

Istedenfor den almindelige form Heljar reip i v. 38 er sikkerlig at
skrive heljar reip, d.v.s. dodsrikets eller dodens rep; sml. heljar grind
= helgrind i v. 40. Den hedenske dodsgudinde passer ikke ind i dette
avsnit av Solsangen. Heller ikke menes her det rep hvormed — efter
fortasllingen om 'Gudrun Gjukedatter i Sturlunga saga IlI, 220 — dods-
gudinden binder den dode til sin liest og slseper harn til underverden *1

1 Efter den indiske mytologi hadde dodsguden Yama et rep hvormed han forer den dode
blinden bort. Efter den parsiske Isere kommer paa den fijerde dag efter et ondt men-

neskes dod djaevelen Vizarsha (egentlig: bortslseper) og binder hans sjsel med slemme
baand og forer den til Tshinvatbroen.
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men meget mer sygdommen som altid fastere omslutter faren med sine
raedsler. Dodsrepet er en i middelalderen vidt utbredt forestilling. |
middelhoitysk er »tddes seil« et hyppig uttryk (Grimm, Mythol. 4s. 705).
| det angelsaksiske digt Salomon and Saturn (v. 164) heter det: »hvilke
er den feiges (den til doden besterntes) fire rep ({)a feowere ffeges répas)?
Fuldbyrdede skjaebner (gewurdene wyrda) er den feiges fire rep«. | Buck-
ling Homilies s. 85 tales om den evige dods baand (Fees ecean deéfjes
geband). Til grund ligger Salmens vincula mortis: »dodens rep om-
spaendte mig og ondskapens baekke forfaerdede mig; dodsrikets rep om-
gav mig, dodens snarer kom over mig« (Salm. 18, 5—6). — For Sol-
sangens ulaerde tilhorere maatte vel det kristelige uttryk heljar reip ha
Staat som et noksaa dunkelt begrep, medmindre der fandtes en mere
hjemlig forestilling som kiinde formidle forstaaelsen. En saadan forelaa
maaske i den velkjendte myte om nornerne som spandt menneskets
skjaebnetraad, som var bestemmende for varigheten av dets liv. Av
nornerne var bare den ene, Urd, faellesgermansk og heit folkelig; op-
rindelig var hun visselig dodsgudinde og — som Grimm bemerker —
ikke meget forskjellig fra Hell

V. 39 indeholder en nsermere utforelse av tanken i v. 38: den til-
tagende sygdom fremkalder dodsanelser. Utvilsomt er helmoerne —
jeg skriver ogsaa her heljar, ikke Heljar — at betragte som personifika-
tioner av nattens dromme. Efter vikingetidens hedenske forestillinger
varsles doden dels av Hel selv, dels av moer som Odin utsendte; dods-
varslet betegnes overalt som en indbydelse (bjoda e-m heim, som i Sol-
sangen). Saxo, som gjengir Hel med Proserpina, forteller om hvorledes
hun viste sig for Balder i dromme og forkyndte hans nserforestaaende
dod. | Ynglingatal heter det at Hel bod fyrsten til Valhall (v. 47), —
dette synes at vaere en sammenblanding av de to forestillinger. | Atla-
mal 28 siger Gunnars kone at hun har dromt at diser, dode kvinder,
kom til huset om natten og valgte (kjésa) ham og indbod ham til sine
baenker. Skalden Bjorn hitdolakappi skildrer sine dodsanelser saaledes:
»det skal vaere underlig, om ikke de fremvise diser nu har git mig et
varsel; ti den hjelmkkedte smykkebaererske fra daghallens (himlens) konge
byder skjalden bjem i hver drom«; her er — som Gislason har paavist
— hedendom blandet med kristendom. | Krakumal 29 laegges disse ord
i munden paa Ragnar lodbrok: »hjem byder diserne mig, de som Odin
har sendt mig fra Valhallc. Om disse valkyrjer, som i Hakonarmal like-
frem avhenter kong Haakon til Valhall, siger Snorre at de »kjosa feigal

1 Herved kastes maaske ]ys over forholdet mellem Helgedigtets benasvnelse paa den
tredje norne: nipt Nera og betegnelsen av Hel i digtet Hofublausn som nipt Nara.
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& menn«. Til grund for denne forestilling fra den hoiere mytologi ligger
den folketro at den somsersin fylgje, er feig. Saaledes heter det i
Njals saga leap. 41: »duer nu dodsens, for du har set din fylgje«.
| HelgakviOa HjorvarOssonar fatter Helge mistanke om sin dod, da han
tror at se sine fylgjer. Forsaavidt denne fylgja, dis, valkyrja eller norn
aabenbaret sig for vedkommende i dromme og gav oplysninger ora
hans fremtid, kaldtes hun drommekvinde (se Fritzners ordbok under
draumkona).

Helgrinden i v. 40 har sit sidestykke i Bibelens »dodens porte«
— sml. Job 38, 17 (har dodens porte aapnet sig for dig), Sal. 9, 14 (du
lofter mig op fra dodens porte)l — og »helveds porte«, Matth. 16, 18
(mest kjendt fra fortadlingen om Kristi nedfart til helved, sml. skildringen
i Heilagra manna soégur I, 5). Efter et av Roger av Wendover (ed. Coxe,
I, 351) beredet syn maaalle sjaele passere dodensport (porta ferrea et
angusta), men de retferdiges slipper let igjennem, mens de ondes blir
klemt og pint og nedstott i underverden. Ogsaa vor egen gamie myto-
logi har et lignende mytebillede, sml. helgrind i Fid. I, 437 (hnigin er
helgrind, haugar cpnast), helgrindr i Snorres Edda |, 40. 178, né&grindr
i Skirn. 35, Lokas. 63, Fjolsv. 26. Likesom grinden i Solsangen siges
at »tute« eller dronne, saaledes kaldes den i Snorres Edda for Gjallanai,
den klingende, og i Fjolsvinnsmdl for Wymgjoll, den larmende (sml. Ar-
kiv f. nord. Fil. X, 38 fif). | et gammelt stev, som Landstad (Folkeviser
s. 379) formoder oprindelig har hort til Draumkvase, heter det: huri
nurkar i kaldan jonni — variant: dynni riktar = héatt hrikOu grindr,
Atlamal 38 — | og joklanne heng i kring; | eg totte lenger den vetter-
notti | en halve alderen min (sml. Sélarlj66 v. 48: ollum lengri | var si
hin eina nétt, | er ek la stiror & stram; d. e. & nastram).

| naerheten av helgrinden anbragte de gamie nordmaend helfloden
Gjoil, sml. Snorres Edda I, 40. 178: Gjoll er naest helgrindum. Ogsaa
i Solsangen danner de larmende og blodblandede Gyl-(Gil-)stromme,
hvis brusen den doende horer'2, indgangen til helverden. Identisk med
Gylvar-(Gilvar)straumar — hvis forste led vistnok horer til det norske
dialektord gyl = gil »bergkloft« = er de fjeldvande som (i v. 46)
lukker sig over faren idet han dor. Begge gaar tilbake paa en gammel
tro om helveds indgang som et vandfyldt sluk3. Vore forfa;dre be-
tegnet nedgangen til underverden som et nes. | Egils digt Sonnetapet

heter det (str. 25): »Hel staar paa neset og venter mig«; i bafnismal

1 Sml. ganga um daucia dyrr (de), Biskupa sogur Il, s
2 Sml. Donningfossan i en variant til Draumkvsee.
3 Sml. ne mse havsens grunni, Draumkvaee 9.
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str. it: »nornernes dom (d. e. doden) vil du motta foran nesene«. Like-
dan i angelsaksisk. Saaledes Judith 10, 112 ff.: »Sjaelen gik andetsteds
hen, under det steile nes, og nedstyrtedes der, altid siden bundet i pine,
omringet av orme« o.s.Vv. En utforlig skildring av helstrommen gir
Beowulf v. 1358 ff.: »De — uhyret Grendel og dets mor — bebor det
hemmelighetsfulde land, ulvelierne, de vindige nes, den forfaerdelige myr-
sti, hvor bjergstrommen (fyrgenstredm, sml. Solsangens benaevnelser) gaar
ned under nesenes taaker, floden flyter ned under jorden. Det er ikke
mange mil herfra at sjoen findes hvorover de rimede lunde haenger, det
rotfaste trae overskygger vandet. Der kan man hver nat se et frygtelig
under, ild paa floden ... Det er intet hyggelig sted: derfra stiger bolge-
skummet dunkelt op til skyerne, naar vinden opvaskker det gramme uveir,
indtil luften formorkes og himlene graater.« V. 1422 ff. heter detvidere:
»Floden sydet av hedt bléd (sml. de blodblandede Gylstromme)log vrimlet
av ormer, drager og sjouhyrer.« Naer besiegtet med denne skildring er
et sted i Buckling Homilies (s. 209), hvor der likefrem henvises til kilden
for begge fremstillinger, nemlig Paulus’ vision: »ldet St. Paulus saa hen-
imot den nordlige egn av jorden, hvor alle vande gaar ned, saa han
over vandet en graa sten; og nordenfor stenen vokste rimede lunde, og
der var morke taaker; og under stenen bodde nokker og uhyrer. Og
han saa at der paa klippen paa de isete traer hang mange sorte sjaele
bundet ved haenderne; og djaevle i skikkelse av uhyrer grep dem som
graadige ulver. Vandet under klippen var sort, og mellem klippen og
vandet var det omkring tolv mil. Og naar grenene brast, da faldt de
sjaele ned som hang paa grenene, og uhyrene grep dem«2.

Efterat fjeldvandene liadde lukket sig over farens sjael, saa han ikke
mere solen (v. 46), — den skinner kun i Paradis, og hans sjael kom i
skjaersilden. Mens legemet laa stivt henstrakt paa leiet (stirdr & stram, 48),
hadde sjselen en ond tid: det forbigangne liv passerer forbi som en an-
klage. Allerede da faren blev fodt, forlot salghetshaabet hans bryst
(v. 47), At dette er betydningen av vanarstjarna3 fremgaar av fol-

gende sted i Mariu saga s. 936: ok er hann hugOi meO ollu vera jjrotna

1 Mens her ilden og blodet er forenet i samme flod, adskiller Lukian, Vera hist. II,
kap. 30, en slamstrom, en bléd- og en ildstrom i underverdens straffested. Akhmin-
fragmentet av Paulus-apokalypsen omtaler i underverden en stor sjo av etter, en av
bléd og en av sydende dynd.

Forestillingen om at avdodes sjasle haenger paa en svak gren over en avgrund er ogsaa
indisk: se Holzmann, Indische Sagen 3, 174.

Almindelig opfattes ordet som en betegnelse for sjaelen, idet man retter eller fortolker

N

o

verslinjen ,jpa var ek foddr" i overensstemmelse hermed: Vigfusson forandrer foddr til
hraeddr, Bugge foreslaar feigr eller faeldr, mens Paasche (Edda |, 56, Krist. 146) mener
at ,var foddr" sigter til opfatningen av doden som en ny fodsel.
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hans van, jja rann upp i hans hjarta dagstjarna sannrar vanar — sml.
2. Petri i, 19: »indtil morgenstjernen oprinder i eders hjerter« — , £5vi at
sva opt sem hann fell a kne bi6jandi ser miskunn jungfru ok moSur
Mariam, hneig”i hennar helga likneski honum ovitanda litillatliga i mot
sitt blezada hofuS. Mens dette sted henspiller paa morgenstjernen som
jomfru Marias symbol (Menzel, Christl. Symb. Il, 140 f.), betegner Sol-
sangens vanarstjarna vel naermest det til Kristus knyttede salighetshaab:
sml. ovenfor s. 22 under dagstjarna. Mens ideen om haabets stjerne
som forlater den nyfodtes brystl saaledes i sit utspring danner motsaet-
ningen til den haabets morgenstjerne som efter Bibelen og i Mariu saga
oprinder i den troendes hjerte, synes den videre utforelse av billedet at
ha faat farve av den utbredte folketro hvorefter der hver gang et barn
fodes, taendes en ny stjerne paa himlen (se herom Feilberg, Ordbog over
det jyske Almuesprog under stjerne og stjerneskud)2. Kun er Solsangens
stjerne som haabets stjerne avhaengig av det aandelige liv, — om ved-
kommende menneske er hvad de gamle kaldte »vanarma6r«, d. v. s. en
som har det evige livs haab. Likesom her »haabets stjerne« ikke fandt
faeste paa himlen saalaenge dens eiermand ikke horte til Guds flok, saa-
ledes staar efter v. 61 »hedenske stjerner« over deres hoder som er dode
uten sakramentet.

Mest sorger sjaelen over at den i livet har ligget under for kjodets
fristelser og ikke renset sig for dets lyster (v. 51) — en parallel til den
vidt utbredte digtning om sjaelens anklage mot legemet ved skilsmissen.
Denne renselse er betegnet med uttrykket lauga vatn, det samme
billede som i Heilagra manna sogur |, 246: »en at morni Jja for hann
fyrst til laugar, sva sem hann maetti i laugarvatninu syndina £>va af ser«.
Oplysende er ogsaa et sted i en gammel engelsk homilie (Early English
Text Society 34, 237): »Naar det gode menneske som har fulgt Guds
laecre kommer til sin ende, da kommer tilvisse uten ophold de hellige
engle, og hvis han har noget uavtvaettet, da skal det enten avvaskes i
dodens pine som han lider her, eller efter doden inden kort frist, og der-

paa fores sjaelen ind i festsalen«. Den figurlige betydning av laug om

1 Her er vel sammenhseng med troen paa barn som fodes med stjerne paa brystet eller
panden, hvorom se Feilberg, anf. st.

2 Efter en litauisk myte fester gudinden Werpeja (egentlig spindersken) den nyfodtes livs-
traad fast i en stjerne paa himlen, og naar doden ntermer sig, rives traaden over og
stjernen falder ned. — Noget andet er det, naar det dode menneskes sjael taenkes i skik-
kelse av en stjerne, som hos segypterne (Schencke, Da kristendommen blev skapt, s. 51),
i den indiske litteratur (Scherman, Indische Visionslit. s. 29), i Aristophanes’ ,Fred" og
i Platons ,Republik" (Ettig, Acheruntica 311,2), i Timarchus’ syn hos Plutarch. | vor
egen gamle litteratur Andes begge forestlllinger: i Biskupa sOgur I, 228 den astrologiske
(,hann kennir hvers manns stjprnu”), smst. 663 den mytologiske.
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renselse fra synd foreligger ogsaa i uttrykket laugarpining, lideise der
som en skjeersild renser mennesket for dets synder: den islandske biskop
Magnus — fortaeller Biskupa soégur I, 78 — forsokte ikke at redde sig
fra en ildebrand, fordi han tidligere hadde bedt Gud om at skjeenke ham
en dod som kunde vaere ham en laugarpining. Ved lauga vatn menes
altsaa asketiske bodsovelser. Hermed kan sammenstilles Solsangen v. 74:
»de heilige moer hadde tveettet de menneskers sjele rene for synd som
hyppig piner sig selv«. Likesom det i Heilagra manna sdgur omtalte
laug var et (forsinket) lordagsbad — dette hadde, som Vigfusson be-
merker, en religids karakter—, saaledes er vel ogsaa Solsangens »lauga
vatn« naermest teenkt som knyttet til denne dag, som jo har sit navn
av laugl Herved forsterkes den forlangte korrespondens med forste vers-
halvdel (horundar hungr); ti om lordagen fastedes der: sml. laugardaga-
fasta, laugardagahald28 Lordagen var indviet til jomfru Marias aere, hun
som netop siges at avtveaette sjeelens synder.

I ni dogn hadde faren sveevet mellem liv og dod, — en tilstand som
betegnes ved uttrykket w»sitte paa nornestolen« (v. 52, sml. Paasche,
Krist. 147)8. Efter den hedenske mytologi raadet nornerne for liv og
dod, deres dom (norna démr eher kviOr) er en betegnelse for doden.
Naar sykeleiets varighet angis til ni dogn, er valget av dette tal rimehg-
vis besternt netop ved opfatningen av nornernes avgjorelse som en dom :
ni naetter er en gammel retstermin (sml. Gulatingslov 73)'1-

Efter utlopet av de ni dage begynder den dodes ridt gjennem de
morke, kun svagt av maanen belyste egne som forer til »den anden
verden«. Ogsaa Draumkveee (v. 13) fremstiller den dode som ridende

til sit bestemmelsessted. | andet digt om Helge Hundingsbane heter

1 Sml. Anne Skaalens version av Draumkvaee v. 3:
Dse va um joleptanen
dei laugevatni bar,
da matte eg pa havsensbotnen
mse salte tarir & har.

2 | nsestsidste strofe av Skidarima heter det: ,Aldrig tror jeg at staklen kommer sig av
dette men, for end ban lover at Itegge av blot og laugar naetr at vatna (= vatnfasta)“.

3 Selvsagt kan nornestolen ikke - saaledes som Here har ment - betegne likbaaren eller
den paradeseng hvorpaa en avdads lik blev stillet til skue for det blev lagt i kisten
(oldn. barar): en nidages frist mellem dodsdagen og begravelsen er ukjendt 1 gammel
tid, — meget mer foreskriver Graagaasen at liket hurtigst mulig skal fares til kirken,
dog ikke for det er blit koldt (sml. Festskrift til A. Torp, s. 12 f.). Heller ikke vi

slik omskrivning vsere begripelig. — Om nornernes stole (sedes) taler ogsaa Sa
(ed. Miuller, s. 272).

Ni nsetter var ellers i gammel tid en staaende tidsenhet (f. eks. Havam. 139, Skirn. 39. 41,
SE. I, 92. 178, Fms. X, 312). Likedan blandt de gamle kelter. Rosenberg, Nord-
boernes Aandsliv Il, 557 sammenligner de ni nsetter som Odin hang i det vindomsuste trae.

N
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det: rida menn daudair. Efter Hakonarmal rider kongen i valkyrjernes
folge til Valhall. Om Harald Hildetand fortaelles at han blev haugsat i
en vogn med sadlet hest, for at han, som kong Ring sa, kinde vselge
om han vilde kjore eller ride til Valhall. Ved siden av denne forestilling
gaar en anden, hvorefter den dode avhentes av Hel paa helhesten (sml.
uttrykket glitnis Gna, hestegudinden, om Hel i Ynglingatal v. 7). Denne
tro — hvorav endnu avbtekede minder forekommer (se Feilberg, Ordbog
under helhest) — ligger til grund for den tidligere omtalte fortselling om
Gudrun Gjukedatter som bandt den dode til halen av sin hest og slsepte
ham til underverden. Efter aeldre folketro i Slesvig rider »Hel« i pest-
tider paa en trebenet hest og drseper menneskerl Herefter foreligger
da i Solsangens »a hest hafinn«, hvorunder intet andet end helhesten
kan vaere at forstaa, et oprindelig hedensk mytebillede.

Efter vore forfaedres mening gik veien til hei gjennem morke steder.
Saaledes heter det om Hermod at han red ni nsetter gjennem »dokkva
dala ok djupa«, for han kom til hels grenseelv. Efter Solsangen oplyses
veien ikke av nogen sol, kun maanen — gygjar sdla— skinner dystert
fra den natlige himmel. Hvilken rolle just dette traek var egnet til at
spule i et nordisk visionsdigt, viser Draumkvaee, hvor et avsnit har om-
kvaedet: »Fe manen skine, & vegjine fadde so vie«, — vel levning av et
urgammelt omkvsed som har vandret fra land til land, ogsaa benyttet i
Birgers Lenore (»Der Mond scheint helle, die Toten reiten schnelle,
Feinsliebchen, graut dir nicht?¢, sml. Danmarks gamle Folkeviser Il
s. 871 ff.)3

Til den anden halvdel av det eiterte Draurnkvaee-ornkvaed svarer i
Solsangen den naermest folgende strofe: »ut og ind tyktes jeg at fare

gjennem alle syv seierheimer, i hoiden og i dypet sokte jeg at finde

1 Herav fremgaar at Grimm er paa vildspor, naar han i Deutsche Mythol. 8 s. 700 be
negter Hel som psychopomp: ,weder erscheint Hel, die ihr verfallenen abzuholen, noch
entsendet sie boten nach ihnen". — | Gisla saga kap. 29 drommer helten at hans ,bedre
drommekone” kommer til ham ridende paa en graa hest og byder ham stige op med
sig og ride til sin hall, hvor han efter doden skal opholde sig.

Maanen kaldes tro'lkvindens sol, fordi trollene ikke kjender andet lys.

Paasche, som idethele i altfor hoi grad overser Solsangens sammenhaeng med visions-
digtningen og med hjemlige mytologiske forestillinger, ser (Krist. 148) i v. 52 en skildring
av likfserden: liket fores i den tidlige morgenstund paa hesteryggen til kirken. En slik
realistisk utmaling av en likegyldig enkelthet stemmer ikke med digtets karakter. Ogsaa
den omstsendighet at ,ek" i v. 52 isaafald vilde betegne legemet, i v. 53 derimot sjaelen
taler imot denne mening: efter legemets dod kan ,jeg" kun vaere sjaelen. Sammen-
stillingen av de to momenter, hesten -og maanens dystre skin, peker avgjort hen paa
helfaerden, hvis omtaie fortsaettes i det folgende vers. Ved denne opfatning blir der
ogsaa en langt bedre sammenhaeng i fremstilingen end ved at la faren overvaere sin
egen begravelse; ogsaa omskrivningen for maanen blir herved mer betydningsfuld.

w
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de veie som kinde vasre greiest for mig«. De syv seierheimer betegner
vel de forskjellige hoiere og lavere sfaerer i det hinsidige; sml. Draum-
kvaee v. 8(— i0): eg hev vori meg upp mas sky | & neatt mae havi svarte
(eller: pa svarte dikji). Epitetet »sigr« tjener vistnok til at adskille disse
heimer fra den hedenske mytologis ni heimer, sml. Voluspa 2: niu man
ek heima | fyr mold nedan, VafljriOnismal 43: niu kom ek heima | fyr
Niflhel nedan; «— de betegner forestilingen som Kkristelig (sml. lignende
uttryk fra den angelsaksiske digtning, hvor f. eks. Kristus kaldes sige-
dema). De har en parallel i de syv himle i Alberiks syn, en spekulativ
forestilling fra middelalderens filosofi, som atter har laant den fra
araberne. | gnostiske skrifter er den fremtidige renselse en vandring

gjennem de syv himle.

8. Hvad sjaelen saa i seierheimerne.

Paa sin faerd gjennem alle syv heimer faar sjaelen ferst eie paa de
fordomte sjaele i helveds ild (v. 54) og mot vest selve djaevlenes skare
i dragers lignelse (55). | syd straaler den heilige Treenighet (56), og i
nord rider de syv erkeengle (57). Endelig ser han i skjzersilden synder-
sjaelene (58—69), og i Paradis de rene sjaele (70—76). Om farens egen
skjaebne berettes i disse avsnit intet — ferst i digtets slutningsvers
uttaler han sin forvisning om at dommens dag for ham vil bli en

frydedagl

a. De fordomte og djavlene, Treenigheten og erkeenglene.

54. Fra fm er at segja, 55. Vestan sa ek
hvat ek fyrst um s4, fjluga Vanar dreka
jad ek var i kvplheima kominn: ok fella glaevelds gotu;
sviOnir fuglar vaengi Jjeir skoku,
er salir varu sva vida Jodtti mér
flugu svd margir sem my. springa hauér ok himinn.

1 En heit forskjellig opfatning av sammenhangen uttales av Paasche (Edda I, 57, sml.
Krist. 149): ,Nu feiger englenes og djevlenes kamp om sjelen. Den ender med de
gode magters seir; sjelen fores ut av kvalverdnerne til saligheten i Guds himmel".
Jeg kan ikke finde noget i digtets uttryk eller komposltion som kan begriinde en saa-
dan mening : hvor taies der her om kamp? Solsangen er, ialfald i sit hovedparti, et
rent visionsdigt, hvor skildringen av det hinsidige med dets forskjellige regioner utgjor
eninet. Rimeligvis har Draumkveee — som her er paavirket av Thurchils syn — for-
ledet Paasche til denne antagelse:
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56. Sdlar hjeirt 57. Nordan sa ek
leit ek sunnan fara, riba Nibdja sonu,
hann teymdu tveir saman; ok véaru sjau saman;
fotr hans hornum fullum
stéonu foldu 4, drukku Jreir liinn hreina mjeé
en toku horn til himins. 6r brunni Baugregins.

54. Nu skal jeg fortaelle hvad jeg farst saa, da jeg var kommet i
kvalernes hjem: svedne fugle, som var sjaele, flai der saa talrige som myg.

55. Vestenfra saa jeg Vaanflodens drager flyve, efterlatende en
lysende ildstripe; de rystet vingerne, saa jord og himmel syntes mig at
revne vidt og bredt.

56. Solens hjort saa jeg fare fra syd, den ledet to sammen; dens
fatter stod paa jorden, men hornene rak til himmels.

57. Nordenfra saa jeg Nides sanner ride, og de var syv i tallet;

av fulde horn drak de den rene mjad av Baugregins brand.

Sjselen fremstillet som en fugl Andes i vor egen gamle litteratur
i Flataboken IIl, 559 og i Mariu saga s. 715. Paa Island tror, efter
Finn Magnusen (Eddalaeren 2, 290), almuen endnu at de kan se sjaelen
flyve fra den daendes mund som en fugl. Andre vidnesbyrd omtales
av Feilberg, Ordbog over jyske Almuesmal under sjael. Fra visionerne
er forestillingen vel kjendt: hos Palladios flyver sjaele som fugle over
en sja, i Barontus’ syn forlater sjaelen legemet i skikkelse av en fugle-
unge; og hos Bonifacius og Otloh (Visiones kap. 19) omtales sorte fugle,
som er sjaele, i ildbrandel

Mens farens sidste syn er de saliges aander i Paradis, er hans farste
av motsat art: like efter at vaere kommet ind i helriket ser han de for-
damtes sjaele i skikkelse av svedne fugle svaerme om saa talrige som
myg. Anbringelsen av helveds ild ved indgangen til helriket er den
samme som i Draumkvaees hovedkilde. Thurchils vision, hvor de for-
damtes sjaele kastes ned i den flammende brand (puteus flammivomus)

som stod ved indgangen til hel. Samme lokalisation gjenfindes i Biskupa

sogur |, 663: se j)ii hvarfa | heima i milli | syndauftigra salur manna; j
kveljask andir | i orms gini, — kun at her ilden er erstattet av helved-
ormen. | Alberiks vision finder vi begge disse forestillinger forenet:

1 Om sjaele i fugleskikkelse handler S. Bugge i Norsk Tidsskr. f. Vid. og Lit. 1854 —55,
s. 116. 192; Fritzner, Lappernes Hedensk. og Troldd. s. 54; E. H. Meyer, Vpluspa
s. 164; Grimm, Mythol. 4 s. 296. 690 f.; Mannhardt, Germ. Mythen s. 298 f.; Rochholz,
Glaube I, 100 f.; Liebrechts Gervasius s. 115 f.; Antoninus Liberalis, Metamorph. kap. 37;
Preller, Griech. Mythol. I, 315; Scherman, Ind. Visionslit. s. 31 f.
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»Ved helvedsvelget (os infernalis barathri, puteus) laa en orm av uhyre
storreise, bundet med en svser laenke, hvis ene ende syntes faestet i hel-
vede. Foran denne orms mund stod en maengde sjaele som den svelget
som fluer (quas omnes quasi muscas absorbebat), saaledes at naar den
trak aanden, slukte den alle paa en gang, og naar den stotte pusten fra
sig, sendte den dem alle ut forbraendte som glor (irr favilarum modum
exustas)« k  Forestillingen om helved som en ildbrond — hvilken bl. a.
ogsaa kjendes fra Oenus’ syn og fra Duggals Leizla (kap. 13) — stammer
fra Aabenbaringen 9, 2, hvor der tales om avgrundens brand, hvorav en
rak steg op, lik raken av en stér ovn (sml. Duggals Leizla kap. 9, hvor
ogsaa de »svedne« sjaele omtales). Derimot har ideen om den ved hel-
indgangen bundne helvedorm sit utspring dels i skildringen av vand-
uhyret Leviathan i Jobs bok kap. 41, 10 ff. (»Av dens mund farer blus,
ja gloende gnister utfarer. Av dens naesebor utgaar rak som av en
sydende gryte eller kjel. Dens aande kan stikke ild paa kul, og en lue
utgaar av dens mund«), dels i en utlaegning om Behemoth av pave
Gregor den store: se min avhandling »Til Fenresmyten« i »Avhandlinger
viede S. Bugges minde«.

Jeg har i det sidstnaevnte arbeide sokt at godtgjore, at denne Gregors
utlaegning ogsaa ligger til grund for vor gamle mytologis helfloder Vil
(egentlig: fortvilelse) og Van (haab), om hvilke Grimnisméal 28 — hvor
istedenfor Vil urigtig er indkommet formen ViO fra foregaaende strofe —
siger at de »falder naer menneskene og herfra til hei«: ind i Behemoths
mund — heter det hos Gregor — falder strommen, som er hedningerne,
de redningslost fortapte, og Jordan, som betegner de dopte kristne, for

hvem frelsen staar aapen2 Ut av Fenres mund flyter efter Snorres Edda

1 Under indflydelse av Alberiks vision staar skildringen i Visio Esdrae: ,0g han saa paa
et merkt sted den orm som aldrig slukner (vermem inextinguibilem); dens sterrelse kan
ingen utregne; og foran dens mund stod mange syndere, og naar den trak pusten, for
de ind i dens mund lik fluer, men naar den aandet ut, gik de alle utigjen av en anden
farve". | den nsermeste sammenhseng hermed staar to steder i Duggals Leizla (oldnorsk
oversaettelse av den irske Tundals vision). | kap. 14 skildres Lucifer som et frygtelig
uhyre med svaert neb og hale, bundet paa alle led og lemmer med svsere jernlaenker.
Og naar ,den grumme varg" trak aanden til sig, samlet han sjaelene og slukte dem
sammen med rek og svovl, og naar han stette pusten fra sig, aandet han dem alle ut
igjen. | kap. 7, hvor uhyret kaldes Acheron, minder skildringen endnu sterkere om
den bundne Fenresulv: se nedenfor.

2 Sml. Duggals Leizla kap. 7 om helveduhyret Acheron, i hvis uhyre gap to jaetter staar
som sparrer (i likhet med Fenresulvens gomsparri), mens en uutslukkelig lue staar ut
av munden paa det. ,Om denne skabning siger den hellige Skrift, at det ikke er for-
underlig om den sluker hele strommen, og fremdeles siger den at Jordan leper ind i
dens mund. Stremmen kalder den hellige Skrift de hedenske folk som kommer i dette
dyr, men Jordan er de kristne, ti derfra stammer daaben, og dette dyr vil plage og
svelge dem."

Vid.-Selsk. Skr. II. H.-F. KI. 1914. No. 7. 3
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(I, 112) floden Van; sammesteds (I, 268) kaldes Fenre for Véanar gandr;
og endelig heter det (Il, 432) om Fenre, at »to aaer falder ut av dens
mund, den ene heter Van og den anden Vil«. At Fenre her svarer til
Behemoth, synes indlysende. Men der indgi'’k ogsaa i denne mytefigur
— likesom i visionernes helvedorm — track fra Leviathan. Naar det i
Snorres Edda siges om Fenre at den gaar med gapende mund, og iid
farer ut av dens oine o0g naesebor, stemmer jo dette ganske med be-
skrivelsen av Leviathan hos Job 41, 10 ff.

Naar man med retledning av visionslitteraturen vil soke en tolkning
av Solsangens v. 55, kan man vanskelig vaere i tvil om forstaaelsen av
uttrykket Vanar dreki: det kan kun vaere djaevelen, betegnet som
helvedflodens drage (dreki er ogsaa ellers, likesom huggormr, navn paa
djaevelen)l. Likesom den doende far saa nedgangen til hel med hel-
floden i ost, saaledes ser hans sjael — efter paa sin faerd at ha passert
helvedsluket — helflodens drager komme fra den vestlige egn. Videre
er det overveiende sandsynlig, at den i Solsangen omtalte ildvei som
dragen efterlater sig — glaevelds gata2 —, bor sammenstilles med hvad
der hos Job 41, 23 siges om Leviathan: »den gjor at stien skinner efter
den«. Naar forfatteren av Sdlarljo6 har forderet dragerne, har her ind-
flydelse fra Aabenbaringen gjort sig gjeldende, saaledes som tilfoielsen
om dragevingernes bulder tilfulde beviser. | Aabenb. kap. 9 beskrives
avgrundens brand hvorfra en rak steg op, lik raken av en stor ovn.
Og av raken kom der ut dyr der hadde stjerter som skorpioner, og i deres
stjerter var brodder. Og deres vingers Yd var som Xd av vogne, naar
mange hester loper i krig. Sml. Ezekiel 1, 24: »0Og jeg horte deres
vingers lyd som 1l1lyd av store vande, som den almaegtiges 1lyd naar de
gik, og et bulders 1yd som 1yd av en hser«.

At solhjorten i v. 56 er et symbol paa Kristus, hvis billede middel-
alderen saa i solen, har man forlaengst set. Efter Heilagra manna soégur
I, 204 ff. aabenbaret Kristus sig for Placidus i en hjorts skikkelse, og

lignende fortsellinger forekommer 6ftere3 Av saerlig interesse for Sol-

1 Paasches forklaring (Edda I, 58, Krist. 150) av vanar dreki som ,haabets drage, den
drage som haaber, venter paa sjalen“ synes mig i enhver henseende ganske uantagelig.

N

Gleev-eldr = lysende ild, til nynorsk glee ,gulblek, isl. gleer ,lys". Leesemaaten: fella

gleevelds gc¢tu stammer fra Bugge (Norrcen Fornkveefti).
3 Om hjorten som Kristus-symbol se den av Fritzner (under hjprtr) anfarte litteratur samt

felgende steder: Menzel, Christi. Symb. I, 405; Dursch, Symb. Il, 324; Martigny, Dic-
tionnaire des antiquités Chrétiennes s. 136; Pitra, Spicil. Solesm. IIl, 68 ff. o. fl. st;
Maerlant, Der Natuuren Bloeme I, 90 f.; Hugo de St. Victore IIl, 64. 141 (Migne);

Hippeau, Le Bestiaire divin s. 413 f.; Mann i Kdérting og Koschwitz’ Franzdés. Studien
6, 63; Hommel i Vollmdéllers Roman. Forsch. 5, 27; J. V. Carus, Gesch. der Zoologie
s. 125; Stephens i Aarbeger f. Oldk. 1884, s. 15 f* °S 3~ f-
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sangen er nogen danske besvergelsesformularer om den himmelske hjort
som frir fra dragen eller edderkongen, som ingen anden er end selve
djaevelen (se citaterne hos Feilberg, Ordbog under hjort). Denne mot-
saetning gjenfindes ogsaa i Anne Skaalens Version av Draumkvaee (v. 31
og 42), hvor der omtales en liten hind som efterstraebes av en hugorm ;
likeledes hos Ambrosius i Enarratio in psalmum David 41 (eitert av
Fritzner), til hvilket sted (vor bibeloversaettelse 42, 2) forestilingen ogsaa
knyttes i Physiologus (se den — forovrig forvanskede — islandske tekst
i Aarboger f. Oldkynd. 1889, s. 283). Den kristelige Symbolik synes
her at ha benyttet et gammelt billedesom bl. a. antages at foreligge
i Helgakviaa Hundingsbana II, 38: e&da sa dyrkalfr | dfyggu slunginn, |
es ofri ferr | ollum dyrum, | ok horn gléa | viO himin sjalfan23 hvis sidste
linjer sterkt minder om Solsangens »en toku horn til himins«. | en
raekke sagn er den himmelske hjort hvit og dens takker gyldne: se
herom nedenfor til v. 79 (om bjartarhorn).

Med solhjortens tvende styrere kan efter den kristelige op-
fatning ingen andre vaere ment end Faderen og den Helligaand. Like-
som Kristus symbolisertes ved solen, saaledes treenigheten ved solen
med dens to bisole. Sml. Menzel, Symb. Il, 387: »Sie (die Sonne) hat
zuweilen zwei Nebensonnen, et tarnen unus, der Eine Gott in drei
Personen«. Paasche, som forst har fremstillet denne opfatning, citerer
(Edda I, s. 60 f.) fra den norrone Gybdinga saga som forbud paa Kristi
fodsel, at »tre sole saaes paa himlen; de gik hverandre imote og mottes
slik at der blev en av de tre«.

Ogsaa i opfatningen av de syv NiOja synir som erkeenglene —
hvis tal, i overensstemmelse med Aabenbaringen 8, 2: »de syv engle som
staar for Gud« (sml. 15, 1 og 6, 7), ofte sattes til syv8 — maa jeg slutte
mig til Paasche (Edda I, s. 61 f.), idet jeg tilfoier at forestilingen om
deres ridt har tilknytning til Aabenbaringen, hvor himlens haere feiger
Kristus paa hvite hester (sml. ogsaa den ridende Mikael i Draumkvaee
og i Heilagra manna sogur Il, 89). Likesaa er jeg enig med Paasche
(lc.) i at fortolke kilden hvorav englene drikker, som det nye Jerusalems

»livsens vandkilde« (Aabenb. 7,17 og 22, 1), som i middelalderens sagn

1 Om solhjorten se Simrock, Mythol. under Sonnenhirsch; Gubernatis, Die Thiere in der

indogerm. Myth. s. 205 f.; Kuhn i Zs. f. d. Phil. I, s. 89—119; Losch, Balder und der
weile Hirsch; Bergmann, Les chants de Sol s. 110; E. H. Meyer, Germ. Mythol. s. 109.
246. — | mytens folkelige former er det mest ,den vilde jaeger" (Odin) som skyter

paa himmelhjorten.

2 Ved ,dpggu slunginn" hentydes vel til morgenen, og hjorten som reiser sig dugspraengt
og lofter de gyldne takker mot himlen, er den opgaaende sol.

3 Sml. Schencke, Da kristendommen blev skapt, s. 67 f.
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spillet en fremtraedende rollel Men forOvrig kan jeg ikke tiltrsede
nogen av enkeltheterne i hans forklaring av v. 57. Mens han har truffet
versets reale indhold, er dettes iklaedning i det gamle poetiske billed-
sprog undgaat ham.

Ni6ja synir kan ikke, saaledes som FinnurJonsson og Paasche mener,
bety »naeets sonner«. Hverken horer en slik omskrivning hjemme i det
gamle digtersprog (hvor Ni6ja synir under alle omstaendigheter maatte
betegne maanedvergen Nidi's sonner), heller ikke tillater formen denne
forklaring: niS »nse« heter i genitiv flertal nicia®. Ni6ja kan kun vsere
genitiv av NiSi, som efter min mening betegner Kristus som den i hel-
veds avgrund nedstegne; navnet er dannet av ni6 »avgrund«, sml. angel-
saksisk nij> i denne betydning og oldnorsk Ni6avellir og NiSafjoll om
lokaliteter i underverden. Med Ni6ja synir er at sammenligne betegnelsen
filii Dei for englene i Gen. 6, 1—3, Job 1,6 og 2, 1. Det ser ut til at
der har eksistert en gammel myte hvis grundlag har vaeret kristne maends
beretninger om Kristi nedfart til helved med tilfoielse av det legendariske
traek om de nye horn som den himmelske hjort fik efter at ha overvundet
den gamle slange. Hertil henforer jeg en hittil uforklaret linje i Malshatta-
kvseSi 8 (Nicijungr skof af haugi horn), hvor Kristus synes kaldt Ni6jungr3:
se herom nedenfor til v. 79.

Baugregins brond, hvorav Nidesonnerne drikker den rene mjod
av fulde horn, svarer — som flere forskere (Finn Magnusen, Egilsson,
Rydberg) har set — likefrem til Mimes brand, hvorom det heter at
baade Mime og Odin drikker visdom av dens mjod, den forste ved
hjelp av Gjallarhornet4d Likesom (efter Voluspa 2) verdenstraset Ygg-
drasil overoses med vand fra den herlige Mimekilde, saaledes staar efter
Aabenb. (22,2) livsens trae paa begge sider av livsens vands rene flod.
At Baugreginn (egentlig: ringens herre eller eier) intet andet er end en

omskrivning for Mimeb5, fremgaar saavel av navnet Flringmimir i Snorres

4 | Krist. 153 har han opgit denne forklaring til bedste for en anden: ,Baugregin betyr
ringgud. Men ringen betegner Guds miskund, sier de islandske homilier. Ringgud er
da barmhjertighetens gud, og ringguds brand er en norran omskrivning for ,barmhjertig-

hetens brand“ i det kirkelige billedsprog, — det er Kristus“. Her er dog en aapenbar
urigtighet: fons misericordiae (miskunnar brunnr) skulde hete ringens — ikke ringgudens
— brand.

2 Vpluspa 6: ,ndtt ok nibjum" kommer ikke i betragtning, da her sikkert foreligger be-
tydningen ,slegtninge, sonner" (NoOtt er Dags far).

8 Til de to synonyme navneformer sml. nibi = nibjungr ,son, slegtning".
4 Identisk hermed er vistnok Hoddrofnis horn med dets heilige mjod i Sigrdrifumal 13. 18;
sml. Hoddmimis holt = Mimameibr = Yggdrasill.

8 Omskrivningens form er vel besternt av det forhold at Sigurd Faavnesbanes fosterfar,
smeden Mimir, ogsaa kaldes Reginn.
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Edda I, 549, hvormed sikkert ingen anden er ment end Mime (som i
senere tid blev opfattet som en vis jaette, i likhet med VafjjriOnir), som
av Saxos beretning om Mimings ring (Miullers utgave s. 114): »Miming
hadde ogsaa en armring med en vidunderlig og hemmelighetsfuld evne
til at foroke eierens rigdomme«. Som Saxo’s ord viser, er denne ring
ingen anden end den beromte Draupne, hvorav der hver niende nat
dryppet otte jevntunge ringel

Likesom mjoddrikningen uimotsigelig henviser til vor egen gamle
mytologi2 saaledes forklares ogsaa ordene »norOan sa ek riQa« natur-
ligst fra samme forestilingskreds. De gamle nordmaend lot Kkristen-
dommens engle repraesentere av sine lysalver, om hvem det heter at de
er fagrere end solen at se til. | overensstemmelse hermed henlaegger
Snorre lysalvernes bolig til den tredie himmel, likesom Honorius av
Augustodunum her anbringer englenes »lucida corpora«. En slik alvesal
i dodsriket hos Mime skildrer Svipdagsméal (v. 31— 34). Dens beboere,
ni i tallet (sml. de ni engleordener), baerer alve- og dvergenavne3; de
kaldes &asmegir, gudesonner (sml. filii Dei om englene). Selve borgen
siges at skjelve i luften og at vaere omgit (slunginn) av en vaverlue
(sml. alveluen i den norske vise om Olaf Liljukrans). Likesom vaver-
luen om Gerds bolig ytterst mot nord (i Skirnismal) betegner ogsaa
alveborgens tryllelue (sml. viss vafrlogi i begge digte) visselig det
blafrende nordlys, — og man forstaar hvorfor Solsangens digter lar

den dode se englene i nordlig retning.

1 Forestillingen om den skattedryppende ring Andes ogsaa i Sagan af Ljalar-Joni, hvor
der omtales en ring Gainn som der dryppet guld av hver niende nat; om denne heter
det, at den som har den hverken skades av ild eher sne, vand eher giftige dyr. Ni-
tallet og tryllekraften gjenfindes ved en ring som i Sprla saga sterka (Fornaldar s. IlI,
417) jsettekvinden Mana gir Sorle; denne var sammenskruet av ni dele, og dens eier-
mand kunde aldrig fare vild, hverken paa sjo eller land. Navnet M&na synes her ikke
at vaere tilfaeldig: ogsaa av maanen drypper der skatte. Efter tysk overtro foroker
nvmaanen folks penge (Grimm, Mythol. 4 s. 595). Efter Isi. fyo&s. |, 655 Andes en sten
som der folger rigdom med, ved stranden naar maanen er ni nsetter gammel: denne
rigdomssten kan vistnok kun vaere taenkt som faldt ned fra maanen.

2 Sml. ogsaa ,enn skiri mjp&r", Grimnismal 25, om drikken i Valhall.

3 | en av varianterne til den med Svipdagsmal sammenhorende Sveidalsvise hos Geijer
og Afzelius vises veien til borgen av ,valgossar sju“, som egentlig er ,sma Guds
englar under himmelen bla". Om alvernes kristeliggjorelse til engle se Wackernagel,
Sehr. I, 394; E. H. Meyer, Germ. Myth. § 173; Grimm, Mythol.4 N. 127. Naermere
om Svipdagsmals alvesal i Arkiv f. nord. kil. X, s. 66 ff.
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b. Skjaersildens straffe.

58. Vindr {jagai,
vgtn stnovadi,

heyrOa ek grimmligan gnj>;
sinum mpnnum
svipvlsar konur

mélu mold til matar.

59. Dreyrga steina
Jjser hinar dOkku konur
dréogu daprliga;
bl66ug hjortu
hengu Jjeim fyr brjést utan,

moédd meé miklum trega.

60. Margan mann
sa ek meiddan fara
4 ]}eim gléddu gotum;
andlit jaeirra
jféttu mér oli vera

rygjar blééi rodin.

61. Marga menn
sd ek moldar gengna,
J)A er eigi mattu jjjénustu na;
heiénar stjornur
sté6u yfir hoféi Jjeim

faéar feiknstgfum.

62. Menn sa ek ]oa
er mjok 6lul
gfund um annars hagi;
bléégar rufiar
Varu a brjosti jjeim

merktar meinliga.

1 6lu er F. Jonssons rettelse for ala.
2 rettet for apask at dheillum.

3 vaeddusk er Bugges rettelse for vir&usk.

63. Menn sa ek Ju
marga o6fegna,
J)eir varu villir vega;
jjat kaupir sa
er Jjessa heims

at Oheillum apask2

64. Menn sa ek {a3
er morgum hlutum
vseltu um annars eign ;
flokkum Joeir foru
til Fégjarns borgar
ok hofOu byrOar af blyi.

65. Menn sa ek Jj
er margan hofOu
fé ok fjorvi rsent;
brj6st i gegnum
rendu brognum {jeim

pflgir eitrdrekar.

66. Menn sa ek J4
er minst vildu
halda helga daga;
hendr fjeirra
varu & heitum steinum

negldar naudliga.

67. Menn sa ek jja,
er af mikillseti
vasddusk vanum framar3;
klaeOi {jeirra
varu kynliga

eldi um slegin.

KI.
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68. Menn sa ek j)a, 69. Allar ognir
er mart hoféu feer Jju eigi vitat,
or® a annan logit; Jjeer er helgengnir hafa;
heljar hrafnar sétar syndir
or hoféi jseim verba at sarum boétum;
haréliga sjonir slitu. & koma mein eptir munuO.

58. Vinden tiet, vandene stanset, da horte jeg et skrmkkelig bulder;
falske koner malet muld til mat for sine maend.

Blodige kvernstene drog de morke kvinder dystert; de blodige
hjerter hang dem utenpaa brystet, modige av megen kummer.

60. Mangen mand saa jeg lemlestet fare de gloende veie; deres
ansigter syntes mig rodfarvet av hekseblod.

61. Jeg saa mange dode maend som ikke hadde faat sakramentet;
hedenske stjerner stod over deres hoder, bemalet med frygtelige tegn.

62. Derpaa saa jeg maend som naeret avind over andres lod; blo-
dige runer var merket paa deres bryst til men.

63. Da saa jeg mange uglade maend som var vildfarende; det faar
den til lon som bedaares av denne verdens fordaervelse.

64. Dernaest saa jeg maend-som paa mange maater hadde tilegnet
sig andres eiendom ved svig; i flokker for de til Fegjarns bolig og bar
byrder av bly.

65. Da saa jeg maend som hadde ranet liv og gods fra andre;
Sterke edderdrager gjennemboret disse maends bryst.

66. Derpaa saa jeg de maend som ikke vilde holde helligdagene;
deres haender var smertefuldt naglet fast til hete stener.

67. Da saa jeg maend som av overmod klaedte sig praegtigere end
de burde; deres klaer var paa underbar vis omgit av ild.

68. Dernaest saa jeg maend som hadde loiet meget paa andre;
hels ravne siet grumt oinene ut av hodet paa dem.

69. Alle raedsler som de hedengangne lider, faar du ikke at vite;

sote synder bur til saar bot; altid kommer der ve efter vellyst.l

| de foregaaende avsnit er skildret, hvorledes den dode ved dods-
rikets nedgang ser de fordomte i helved og derefter i det fijerne faar et
glimt av djaevlene, treenigheten og englene. Idet han fjerner sig fra
helfloden, ophorer vindens og vandenes brusen at lyde for hans orer,
men bare for at gi plass for en ny larm, idet den forste klasse av syn-
dere fremfores paa scenen. Dette er trollkvinderne (»morke kvinder«),

som ogsaa Thurchils vision og Draumkvaee omtaler. Det sidstnrevnte
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digt (v. 44) fremstiller dem som kjernende det rode bléd, — i Solsangen
maler de paa en blodig kvern mat av muld til sine msend, de i v. 60
omtalte trollkarle (sml. Petrus-apokalypsen, hvor ogsaa trollmaends
straf omtales i forbindelse med trollkvinders). Forbilledet for denne
skildring danner Grottesangen, hvor de i underverden fodte jaettekvinder
Fenja og Menja maler for Frode. At dette er saa, ser man alt av ut-
tryksmaaten, sml. »drogu daprligax med Grottasongr 16: drogum dolgs
sjotul (d. e. kvernen), daprt er at Froda. Likesom tryllekvernen i Grotte-
sangen maler alt det den malende forlanger, saaledes males i Solsangen
mat av muld. Fenja og Menja, som var sat til at male guld og fred
og lykke for Frode, sveg ham og malet ham en fiendtlig haer paa hal-
sen: kvinderne i Sodlarljoa kaides svigefulde (svipvisar). De »fremvise«
jaettedotre maatte for en kristen staa som hekser; til dem regnedes
spaékvinder, hvis haandtering lovene bela med dodsstraf (sml. f. eks.
Frostajj. 5, 45). Naar kvernstenene er blodige, kiinde dette taenkes for-
voldt av de blodige hjerter som haenger paa heksenes bryst, — et haand-
gripelig uttrylc for den bitre smerte (sml. blédugt hjarta, Havamal 37)h
Dog er ogsaa en anden forklaring mulig. Trollkarlenes ansigter er,
heter det, besmurt med hekseblod. Den mat som kvinderne gir sine
maend, er da maaske bldéd, hvis nydelse forbys av kristenretterne, men
som troll og trollkvinder (mannaetur) mentes at drikke: se herom oven-
for til v. 1. Det kinde ellers ligge naer at opfatte rygjar bl6d som be-
tegnelse for det blodtegn eher stigma som heksene blev merket med
ved indgaaelsen av forbund med djaevelen (sml. Grimm, Mvthol. 4 895
og navnlig 901)2; likesom trollmaendenes straf, som lemlestet vandrer
gloende veier3, minder om hekseforfolgelserne hvor forbraending og lem-
lestelse spillet en betydelig rolle. Da kjaetterforfolgelserne og hekse-
processerne forst begyndte omkring 1250 (se bl. a. Grimm, Mythol.4 890 ff.),
vilde denne opfatning rykke avfattelsen av vort digt ned i anden halvdel
av 13de aarhundrede, — en kronologi som ogsaa andre betragtninger gjor
hoist sandsynlig.

Efter trollkarlene folger (v. 61) de syndere som kirken hadde negtet

dodssakramentet, som altsaa stod i kirkens ban; disse blev betragtet

1 Paa lignende vis er et fast episk uttryk for stér sorg utnyttet i en opskrift av Draum-
kvsee fra Laardal, hvor trollkarlene — som her betegnes som runemestre — siges at
,vri sine haender i blod".

2 Sikkert tor man ikke til forklaring av ,rygjar bloh" henvise til Gisla saga kap. 23 og 32,
hvor Gisles onde drommekone, som vil fore ham til helved, kommer til ham og soker
at indgni ham med bléd — her er ikke tale om trolldom.

3 Uttrykket gloddu gptur ogsaa i v. 32 6.
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som hedninger og maatte ikke begraves iindviet jord. Den gammelengelske
vision Owayne Miles siger at alle som ikke har skriftet for doden, kom-
mer til skjasrsilden, hvorfra de dog kan utloses ved kirkens forbonner.
I Tundals vision lider de som er dode uten skriftemaal den straf at de
ophaenges i halsen. | Thurchils syn ser visionaeren en angler som er
dod den foregaaende nat uten skriftemaal (absque confessione et dominici
corporis perceptione) av djaevle fores til dommen. Hvilken overordentlig
vegt der i Sturlungetiden, trods dens vildskap, blev lagt paa skriftemaal
og Sakrament, og hvilken rolle ban og interdikt spillet i denne tid, viser
Sturlungesagaens fortadlinger (sml. Heusler, Zum isl. Fehdewesen in der
Sturlungenzeit, s. 12 ff.). Saerlig under biskop Heinrek ved midten av
det 13de aarhundrede var det geistlige interdikt et virksomt middel som
trusel og tugtelse. De med gruelige tegn bemalede hedenske stjerner
over disse synderes hoder symboliserer deres hedendom, likesom vanar-
stjarna i v. 47 betegner vedkommende som Kkristen; de danner motsaet-
ningen til de rene kjerter som efter v. 70 braender over dem som har
git almisser til kirken.

Saa fremfores (v. 62) de avindsyke, merket med blodige runer —
de indridsede runer blev jo bestroket med blod, se f. eks. Egils saga
kap. 44 —, et tegn paa forkastelsen fra Herrens aasyn, likt broder-
morderen Kains merke i panden. Snarest er vel forestillingen indkommet

i Solsangen fra Aabenbaringen 13, 16, hvorefter de onde merkes med

Dyrets tegn i den hoire haand eller i panden, — likesom (efter Aaben-
baringen 7, 2—3 og Ezekiel 9,4, og herfra i Paulus’ aabenbaring) de
gode merkes i panden med Guds segl (sml. ogsaa Galat. 6, 17: jeg

baerer den Herres Jesu merketegn paa mit legeme)l At anta en direkte
korrespondance mellem disse blodige runer og den dermed straffede synd
er ikke nodvendig, — man maatte isaafald taenke paa trylleruner hvor-
ved den avindsyke har sokt at skade sin naestes eiendom eller at tilvende
sig den. Kun er runerne anbragt paa brystet, fordi misundelsen — like-
som sindets ovrige egenskaper — her har sit saete.

De som bedaares av verdens fordaervelse og av dens til-
lokkelser fores bort fra den rette vei, farer ogsaa hisset forvildet om-
kring (v. 63). De havesyke som med svig har tilegnet sig andres
gods, baerer i skjaersilden paa byrder av bly (v. 65), — svarende til
den gjerriges blykaape i Draumkvaee v. 39, og til den blyklokke som

i Wettins vision en havesyk munk efter doden er indesluttet i. Fegjarn

1 | pamphyleren Er's syn i Platons Republik fsester dommerne paa sjaelene synlige tegn
for sin kjendelse og for deres gjerninger.
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er en betegnelse for Mammon (sml. Lregjarn om Loke i Fjolsvinnsmal
v. 26).

Ransmsend og mordere sonderslites av edderdrager (v. 65), —
ganske som i Vpluspa v. 39, hvor »mordvarger» suges av dragen Nid-
hogg. Rimeligvis har i SolarljoO dette sted samvirket med visionernes
gnavende ormer, saaledes i Kar] den tredies syn fra omkring 900 (hvor
ormer reter sig gjennem synderne), Oenus og Tundall Paa ormer i
underverden gaar vel ogsaa et vers i Sturlaugs saga: hann skal i helju
hvildar njota | ok margskonar | meina bei®a. | Pa mun Sturlaugr | hinn
starfsami | me6 goma knifum | grafinn i stykki.

Helgbryterne, de som har arbeidet paa helligdage, faar sine
haender naglet fast til hete stener (v. 66), — efter den bekjendte sentens:
per quod quis peccat, per idem punitur et idem; eller som reglen er ut-
trykt i Godskalks syn: et generaliter, ut scripturae auctoritas testatur,
in eo quemlibet membro specialiter punitum, quod praecipue peccato
fuisset obnoxium. Selve Straffemaaten er den bekjendte tortur som i
middelalderen visse forbrydere blev underkastet, hvis haender blev fasstet
mellem ophetede stener?2. Med de straffe som lovene fastsaetter for
helligbrode (sml. Borgartings kristenret 3, 21), har den ingen sammen-
haeng.

De pragtsyke optraer i klaer som er omgit av en ildslue (v. 67),
— en forestilling som likefrem synes at henvise til Thurchils vision
(Draumkvaees hovedkilde)3, hvor den overmodiges pinsel beskrives saa-
ledes: »0Og idet han pralet av sin dragt isml. mikillasti i Solsangen) og
sydde aermerne fastere sammen, forvandledes pludselig hans klaer til ild
og forbraendte hele den ulykkeliges legeme«. Noget lignende berettes i
William Stauntons vision (fra 1409), hvor de pragtsykes pine bestaar i
at deres prydelser braender dem ind i kjodet.

Den tiende og sidste klasse av syndere er bakvaskerne (v. 68).
Deres straf bestaar i at helveds ravner hakker oinene ut paa dem.

| den gamle norrone mytologi optraer ravnen vaesentlig som Odins

A Akhmin-fragmentet av Petrus-apokalypsen omtaler orme som fortserer synderes ind-
volde; lignende i den hos Clemens Alexandrinus citerte Petrus-apokalypse. Fore-
stillingen synes nsermest graesk (skjont ogsaa joderne kjendte en orm i underverden:
Jes. 66, 24; Jes. Sir. 7, 17): efter Aristophanes’ Froskene er der underverden fuldt
op av slanger; Homer omringes i den gamle Pythagoras-katabasis av slanger.

2 | Owayne Miles omtales syndere hvis haender og fotter var fastnaglet med gloende
messingspiker.  Lucretius naevner blandt underverdens kvaler lammina, d. v. s. en
gloende metalplate, et hyppig torturmiddel. | de gamle inderes helved blev guds-
foragtere med jernspiker naglet til en gloende klippe.

3 Paasche, Krist. 166, gjor dog opmerksom paa at traekket ogsaa findes i det gammel-

engelske digt ,Sinners Beware".
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sendebud, i digtningen er den fremforalt likfuglen som varsler om kamp
og dOod. | den kristelige litteratur er ravnen djasvlens Symbol, likesom
omvendt den rene sjael fremstilles i en dues skikkelse (sml. Mariu saga
s. 715; Lelfar s. 134). | Njals saga heter det: “ar sem hrafnar sottu at
yor, Jjat merkir djofla Jja er Jrer truit & ok y6r munu draga til helvitis
kvala. | Snorres Edda (Il, 214): parabola setr framm ulika Iuti, sva
sem at kalla . . . fuglana djofla, meO liking, en ei mea sannleik, d. v. s.
at kalde djaevlene for fugle (vistnok ravne). Om djaevlene som ravne
i folketroen se Grimm, Mythol. 41, 833 og IIl, 294 (»hdllenrabe« = oldn.
heljar hrafn); Feilberg, Ordbog under ravnl Uthakning eller utrivning
av oinene som helvedstraf kjendes ogsaa ellers i den kristelige litteratur,
men rigtignok som straf for andre forseelser end logn og baktalelse.
| Salomos Ordsprog 30, 17 heter det: »Et oie som spotter sin far og
foragter at haenge ved sin mor, det skal ravne hakke ut ved bmkken«.
Det i Solsangen statuerte forhold mellem brode og straf har ingen til-
knytning i lovenes ellers strenge straffe for sladder og aereskjaenderi
(fiolmaeli, yki); allikevel skyldes den en gammel nordisk ide: galgen som
trusel mot lognere. Saaledes siger i Volsungasagaen Vinge: »Galgen ta
mig og alle onde vaetter, dersom jeg lyver et ord« (sml. Atlamal 33).
Og i Fjolsvinnsmal 45 siger Menglod til budbringeren: »Ravnene skal
slite oinene ut paa dig (slita sjonir or {rer) i den hoie galge, hvis du
lyver«. Her Stemmer altsaa endog det sproglige uttryk med Solsangen,
som synes at maatte ha laant fra Fjolsvinnsmal2

Det avsluttende vers 69 angir at de opregnede tilfaelde bare er at
betragte som eksempler: enhver synd3 faar sin straf. Sml. Harmsé6l 39:
»der er mange andre storre raedsler (mprg pnnur meiri 6gn, altsaa samme
uttryk som i Solsangen) og flere sorger end vor tunge formaar at for-
taelle om«. | overensstemmelse hermed er vel uttrykket munu® — som
oftere vender tilbake i vort digt — at opfatte ikke bare om vellyst, men
om verdslig begjaer i det hele4

Det i dette vers antydede talion-princip er dog ikke gjennem-

fort i avsnittet, — det er blit med enkelte tillop, i flere tilfelde er ikke

[

De gamle indere kjendte en egen del av helved (kakélam) hvor dadens ravne op-

holdt sig.

Ogsaa Anne Skaalens Version av Draumkvsee (v. 30, 48, 60) omtaler en fugleflok med

orneklor, som truer synderen i det hinsidige.

3 Til uttrykket ,sotar syndir® sml. det norske ordsprog: sot er kver sinom synd, og det
svenske: bwser ser sijn syndh sédh oc sith angrum leedh.

4 Med 1 6 sml. middelhoitysk liebe mit leide ze jungest lonen kan (Nibelunge not), liebe

hat dicke leidez ende (Miullenhoff-Scherer, Denkméler 3 1I, 148), m.lat. quam tristi meta

transibunt tempora laeta.

N
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engang straffen specificert. Dette er dog indenfor visionernes kreds ikke
noget for Solsangen eiendommelig. Selve tanken om et besternt forhold
mellem Straffemaaten og forbrydelsens art fremtraer meget hyppig allerede
i den aeldste strafferet, saaledes i Moseloven og i den romerske straffe-
ret; sml. Cicero (De leg. Ill, 20): noxiae poena par esto, ut in suo vitio
quisque plectatur. Det er dog nsermest fra Pythagorseerne at denne rets-
sastning er indkommet i forestilingerne om underverden, det fremgaar
klart av tilfaeldernes art.

Man raaa vistnok anta at Solsangens forfatter har gjort et forsok
paa at fremstille hovedsynderne, om det end er blit med en tilnaermelse,
— som laegmand var forfatteren vel ikke heit hjemme her. Vi har i
den gammelnorske litteratur flere opregninger av kard inalsynd er ne,
hvilke dog indbyrdes avviker adskillig. Efter den gamle norske Homilie-
bok s. 64 er ordenen denne: kirkjustuldr ok r&n, manndrap, langraeki,
ofund, ofmetnadr, mikillaeti, hérdomr, ofdrykkja, stuldr ok allr rangleikr,
lausung, meineibar, mutufe, ok tria a lyf kvenna eOa gerningar eOa
spasogur. Sammesteds s. 48 ff. opregnes otte hovedsynder: ofmetnadr,
matvisi, héordomr, fegirni, reioi, leti, ugleOi, veggirni. Ogsaa den islandske
Homiliebok s. 61 naevner otte kardinalsynder, som dog ikke stemmer
med de anforte. De syv hovedsynderl er efter Stat. 285: drambuvisi,
agirnd, likams lostasemi utan hjiinskaps, hatr, ofneytla matar ok drykkjar,
afund, leti til guds Jyjonustu. En forskjellig liste gir Hirdskrd 28. Leifar
s. 159 har folgende anordning, som stemmer med den i romerkirken al-
mindelige: ofmetnadr, ofund, reidi, hrygo (eda leti goOra verka), agirni,.
offylli, lostasemi. Som man ser, holder Solsangen sig ikke til nogen
av disse lister, mindst stemmer den med den sidste, hvis syvtal betyde-
lig overskrides. Denne uavhaengighet av den almindelige kirkelaere og
den homiletiske litteratur tyder besternt paa en laegmand som Sol-
sangens forfatter, hvis forsok paa at fremstille hovedlasterne ikke er
blit mer end en tilnaermelse. | fremhaevelsen av trolldom motes vort
digt med de angelsaksiske homilier, hvor drycraeft og wiccecraeft horer
blandt hovedsynder (sml. Taranger, Den ags. kirkes indflydelse paa den
norske, s. 409).

11 4. Esras bok Omtales syv synder og straffe, likesom syv belenninger. A. Dieterich
antar at der ogsaa i Petrus-apokalypsen oprindelig var syv syndertyper, alle hentet fra
orfisk-pythagoraeiske traditioner. Se ogsaa Schencke, Da Kristendommen blev skapt,
s. 79.
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c. Paradisets belenninger.

70. Menn sa ek Jig, 73. Menn sa ek X,
er mart hoféu er moéour hofou
gefit at gudés logum; latit mat | munn;
hreinir kyndlar hvilur f)eirra
varu yfir hof6éi Jjeim varu &a himingeislum
brendir bjartliga. haféar hagliga.

71. Menn sa ek [>4 74. Helgar meyjar
er af miklum hug hoféu hreinliga
veittu fatokum frama; sal af syndum jjvegit
helgar bokr manna Jjeirra,
ok himna skript er & morgum degi
lasu {jeim englar yfir. pindu sjalfa sikl

72. Menn sai ek joa, 75. Havar reiOir
er mjok hoféu sé ek me® himnum fara,
hungri farit horund; jpaer eiga gotur til guos;
englar guds menn jleim styra,
lutu ollum j)eim ; er myrQir eru
jjat er dzta unaO. alls fyrir ongvar sakir.

76. Hinn matki fadir,

maeztr sonr,

heilagr andi himins!
J)ik bi® ek skilja,
er skapat hefir,

oss alla eymdum fra.

70. Maend saa jeg dernaest som hadde git bort meget efter Guds
love; klare vokslys var taendt straalende over deres hoder.

71. Maend saa jeg derpaa som hadde lagt vinn paa at fremme de
fattiges vel; engle laeste heilige boker og himmelsk skrift over dem.

72. Maend saa jeg derpaa som meget hadde spaeget sit kjod med
hunger (faste); Guds engle bOiet sig for dem alle: det er den hoieste
lyksalighet.

73. Maend saa jeg derpaa som hadde git sin mor mat i mund;

deres senge hvilte bekvemt paa himmelstraaler.

1 pindu for pina (rettet av F. Jénsson).
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74- Heilige mOer hadde tvasttet de mzends sjaele rene for synder
som mangen dag hadde pint sig selv.

75. Jeg saa vogne fare hoit langs himlen, deres vei forer til Gud;
dem styrer msend som er blit myrdet uten egen skyld.

76. Msegtige fader, herligste son, himlens heilige aand! Dig som
har skapt os, beder jeg skille (befri) os alle fra elendighet.

Ved et overfladisk blik synes de to forste vers av dette avsnit at
behandle samme dyd: godgjorenhet, hvorved det blir paafaldende at der
fremstilles to arter av belonning. Imidlertid viser det sig ved en mere
indgaaende betragtning at der er en besternt forskjel tilstede mellem de
gjerninger som belonnes: forste vers handler om almisser til kirken,
andet vers om godgjorenhet mot fattige. At saa er tilfaelde, fremgaar saavel
av motsaetningen mellem de hedenske stjerner som efter v. 61 skinner
over dem som dor uten kirkens tjeneste, og kjerterne i v. 70, som navn-
lig av beskaffenheten av denne belonning selv: branden av vokskjerter
var jo en kirkelig handling som navnlig fandt sted over fornemme folks
lik (saaledes Fms. X, 149, hvor kjertesvende med brandende kjerter stod
om Haakon Haakonssons lik), samt overhode ved den saakaldte lik-
vaakning (sml. den bekjendte skotske Lyke-wake dirge med omkvsedet:
fire and sleet and candle-light). Av denne Kkirkelige egennytte kan nu
ingenlunde sluttes at Solsangens forfatter var en geistlig, — likesaalidt
som en slik slutning er tilladt for det gammeltyske digt Muspellis ved-
kommende, hvor der forekommer en tilsvarende lovprisning av almisse-.
givning, eher ved de steder i det gammelsaksiske digt Heliand som gir
uttryk for behov og onsker hos kirkens tjenere. Ogsaa talrige visioner
indskjaerper, like fra pave Gregors tid, betydningen av gaver til kirken.
| vort digt taenkes maaske saerlig paa den saakaldte sélugjof, gave til
kirken for egen eher andres sjael (sml. at guOs logum, d.v. s. efter kirke-
retten, hvor denslags gaver ogsaa omhandles). | Solsangen, hvor Kkjerte-
brandingen er henlagt til det hinsidige, maa man anta at det er engle
som foretar den. | svenske opskrifter av »Englens budskap« (Danmarks
gamle Folkeviser nr. 104) heter det at da jomfruens lik baeres til graven,
ringer himmeriks klokker, og Guds engle gaar foran med lys i haand
og fager sang. Om kong Dagobert fortaltes at han forlostes av djaevlenes
klor av to helgener som loftet ham til himlen, hvor han blev mottat av
englene med brandende lys i haenderne.

Barmhjertighetsgjerninger mot de fattige spiller en frem-
tradende rolle i visionerne, som i den homiletiske og religiose litteratur

i det hele (sml. t. eks. Norsk Homiliebok s. 28 ff., Mariu saga s. 781).
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Efter doden skal disse gjerninger paa forskjellig vis komme utoverne til
gode: »salige er de barmhjertige, ti de skal vederfares barmhjertighet«.
Det synes da naturlig i de l6sende engle at se et symbol paa denne
barmhjertighet, eller at anse dem for forbedere hos Gud. Denne opfat-
ning bestyrkes av en vision hos Prudentius av Troyes som handler om
den guddommelige bokforsel: i en kirke i det hinsidige sitter gutter og
laeser i boker hvis linjer avvekslende er skrevet med sorte og blodrode
bokstaver, — med de sidste er menneskenes forbrydelser skrevet, og
gutterne er de heilige sjaele som daglig indlaegger forbon hos Gud for
menneskenes synder. Uten naevnelse av den forbedende stilling omtales
i Duggals Leizla kap. 20 heilige maend som sitter paa guldstoler og laeser
boker skrevet med guldbokstaver og synger til Guds pris. Bokerne er
naturligvis livsens bok, som kjendes fra Daniel, Henok, Aabenb. 20, 12
og en vision av Bedal Den omtales ogsaa ellers i vor gamle litteratur,
saaledes Postula sdgur s. 450. 461, Leifar s. 136: »men derfor saa Guds
trael deres navne skrevet med guldbokstaver, at de aldrig skal utslettes
av livsens bok i himlen.

Vers 72 handler om asketer: for dem som her i livet har fastet
meget? boier hisset englene sig3 Forbindelsen mellem den specielle
dyd og dens belonning synes her temmelig los, — maaske foresvaevet
forfatteren beretningen om Kristi firti dages faste i orkenen, efter hvilken
englene tjente ham. | naer sammenhseng med dette vers staar det naest-
folgende (74), om selvplagere: de som liar pint sit legem, deres sjael
tvaetter de heilige jomfruer ren for synd. Disse jomfruer er de i v. 26
omtalte; og tvaetningen, hvorom er handlet til v. 51, er vel overfort
fra jomfru Maria, som i Gundelins syn tor sjaelenes fotter i sin kirke.
| Duggals Leizla kap. 20 heter det om martyrerne og dem som har
korsfaestet sit legem med pinsler, at de har tvaettet sine legemer i lam-
mets blod.

Vers 73: de som har opfyldt det fjerde bud, de kjaerlige born,
hviler blodt — indeholder den direkte motsaetning til Draumkvaee v. 41:
de som har forbandet far og mor, staar paa glor (sml. ogsaa Duggals
Leizla kap. 4, hvor de som har draept faedre og modre, born og brodre,

pines i en dyp dal fuld av glor).

1 ,Jhukommelsens bok" ogsaa hos Maleachi 3, 16 (for dem som frygter Gud). Efter Abraams
Testament opskrives de retfaerdige handlinger paa hoire side, de uretfaerdige paa venstre
side i en svaer bok. | Muspilli er det djaevien som optegner alle menneskets handlinger og
foredrar dem paa den yderste dag. Uavhaengig Andes forestilinger om boken som men-
neskets gjerninger optegnes \, ogsaa hos Euripides. Hos Lukian har Klotho en slik bok.

2 Til v. 723 sml. v. 50: hprundar hungr.

3 Sml. Mariu saga s. 390: luta allir englar henni (Marin).
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Vers 75 skildrer den sjette og sidste belOnning: de uskyldig
myrdede farer i vogne henad himlen til Gud. Visionerne taler Oftere
om den herlige lon som blir dem tildel som er draept uten egen skyld;
i v. 8 heter det om en saadan mand, at heilige engle kom ned fra
himlen og hentet hans sjael til Guds herlighet. Himmelvognene synes
at ha sit forbillede i den ildvogn som hentet profeten Elias til himlen.

Synernes raekkefolge er i Solsangen forsaavidt den samme som i
flere andre visioner, f. eks. Karl den tredies, som helveds ild skildres
forst og paradis tilsidst. Ellers beskrives i visionerne belonningerne
ikke paa langt naer saa ofte eller med den utforlighet som straffene.
Tundals syn (Duggals Leizla) har rigtignok en ganske indgaaende om-
tale av paradisets forskjellige grader, men denne er av en heit anden
art end Solsangens. Heller ikke Draumkvaees saligprisning eller den
dermed beslegtede skotske likvaakesang Stemmer i enkeltheterne. Like-
som straffene er belonningerne i vort digt tildels — og med nodvendig-

het — svagt nuancert.

9. Allegorisk fremstilling av verdens fristelser

77. Ljugvor ok Listvpr 78. O0ins kvan
sitja i Leeviss dyrum réor a jaréar skipi
Ofgjarns stoli al; moédug a munaO;
norna dreyri2 seglum hennar
fellr 6r nosum Jjeim, verdr siO hlaéit,
sa vekr fjion me® fvréum. freim er (jrareipum {jruma.

77. Ljugvor (den lognagtige kvinde) og Listvor (den svigefulde)
sitter i Laevis’'s dor paa begjeerlighetens tréne; ut av deres naeser falder
norneblodet, som opvakker fiendskap blandt menneskerne.

78. 0Odins hustru (Frigg) ror paa jordens skib, begjeerlig efter vel-

lyst; hendes seil, som hanger i attraaens tauge, blir sent tat ned.

Disse to vers, hvori verdens fristelser symboliseres, er aabenbart
fremkaldt av bonnen til Gud i v. 76 om at fri fra ait ondt. Likesom i

dette vers den guddommelige Treenighet anraabes, saaledes fremstilles i

1 Rettet av S. Bugge, som bemerker: ,Hvis Laeviss har varet skrevet med det angel-
saksiske v, kan dette veere blit forvansket til Jj; H for L forekommer i Sigrdrifumal
og Fj¢lsvinnsmal". | linje 3 foreslog Vigfusson Agjarn.
norna er foreslaat av Rask (for jarna, som ikke gir alliteration).
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v. 77 en djaevelsk treenighet, Satan og hans to dotre, fra hvem alt ondt
i verden kommer.

Ved utredningen av v. 77 er to ting at undersoke: betydningen
av den nordiske iklaedning, og de til grund liggende fremmede ideer.
Laevis kan ingen anden vaere end Loke, som netop kaldes »hinn laevisi«
(sml. Laegjarn i Svipdagsmal om Loke). Hans to dotre baerer de be-
tegnende navne »den lognagtige« og »den svigefulde«, ti Loke er op-
havsmanden til al svig (frumkveSi flasr&anna), — han er den nordiske
djaevel, lognens fader. Ideen om det stridopvaekkende blod har sin til-
knytning i den nordiske forestilling om den kampbebudende blodregn.
I DarraSarlj66 i Njals saga synger de spindende moer — vistnok norner,
sml. »norna dreyric i Solsangen — : rignir blééi fyr valfalli, blodregn
varsler kamp (prosaen har: rigndi a {ja bl66i vellanda); Eyrbyggja kap. 51
heter det: sa menn, at blé6i haféi rignt i skiirinni, og dette forklares
som et varsel om at en av de tilstedevaerende skal do. | Romverja sogur
(Prover s. 186) natvnes som férbud om store slag: {ja syndiz ok hafit sjalft
asynis sem bl6O eba rod6ra; og likedan i Volsunga saga kap. 17. Naevnelsen
av dotrenes nseser maatte hos de laege tilhorere fremkalde tanken paa
blodtrolldom, ti trollkvinderne utmerker sig netop ved dette organs stor-
relsel Luther sammenligner den oprorske menneskenatur med hekse-
dronningen Hotda med den frygtelige naese (»hie tritt fraw Hulde herfiir
mit der potznasen, die natur«)2 Ved blodforskrivninger til djaevelen blev
blodet trukket av tungen eller naesen. (Det forste eksempel paa forskriv-
ning med eget blod yder Ruteboeufs digt »Le miracle de Théophile« fra
ijde aarhundred.)

Utgangspunktet for denne skildring ser jeg i det i middelalderen
beromte sted i Salomos Ordsprog 30, 15: »Blodiglen har to dotre som
altid siger: giv hit, giv hitl« — hvorved tre umaettelige ting betegnes:
helved, en geil kvinde, og jorden som aldrig blir maet av vand. Hos
Melito betegner blodiglen djaevelen, og hans dotre er begjaeret og
fraadseriet. Efter pave Gregor er blodiglens dotre vellysten og have-
syken, som begge er umaettelige3. Hermannus Werdinensis besynger

i Hortus deliciarum »hirudo, serpens sanguisuga«, som er djaevelen.

11 Visen om Kappan Iddugjen v. 18 heter det om en saadan: ,nasan hev du som
nautefjosi“; og i v. 13: ,site den gamle gyvremori a rotar mae nasan i eldi“, og likedan
i Visen om Hermo unge v. 1, i den svenske vise om Samung og hos Saxo i fortaellingen
om Torkels reise til Utgardeloke (sml. ogsaa oldn. arinnefja, kvinde som roter med
nsesen i ilden).

2 Likesom Holda er den naerbeslegtede Berchta langnreset; hun kaldes die eiserne Bertha,
frau Precht mit der langen nas, Percht mit der eisnen nasen.

3 Efter Heilagra manna ségur |, 677 hadde Lucifer en datter Drambsemi.

Vid.-Selsk. Skr. Il. H.-F. KI. 1914. No. 7. 4
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Sml. Dursch, Symb. d. christl.
nu vers 77 en nationaliseret omdigtning.
tende Ljugvor og Listvor er blodiglens, d. v. s. djaevelens, dotre, umast-
telighetens personliggjorelser.
av nassen — det poetiske uttryk for

er ophav til det meste fiendskap (sml. v. 35 og 16— 19) — er liketil frem-

HJALMAR FALK.

Il, 342. Av dette Salomos ord er

Forestillingen om blodet som falder dem

den tanke at havesyke og vellyst

kaldt av ideen om den overmaettede blodigle.

I den folgende strofe
hustru seiler om paa jordens skib, utraettelig i sin soken efter vellyst.
Odins hustru, Frigg, optraer her —
pekt — som den jordiske vellysts Personifikation,
gudinde. Som saadan er Frigg her som oftere traadt istedenfor Venus,
hvad S. Bugge tilskriver
poetisk homilie betitlet De falsis diis heter det:
de (hedningerne) til den skamlose gudinde Venus, som paa dansk heter
Frigg«. Livet set som en seilas paa verdens hav er et gammelt og
hyppig billede. Saaledes sammenlignes i et angelsaksisk digt om domme-
dag (Cod. Exon. ed. Thorpe, s. 53)
vand, som menneskerne kastes om paa. | en gammelengelsk homilie fra

begyndelsen av i3de aarhundred (Wright, Rei. Ant. |, 128 ff.) sammen-

fortsaettes skildringen

av vellysten:

angelsaksisk indflydelse. | en angelsaksisk

livet med en sjoreise over et farlig

lignes verden med et hav med ebbe og flod og fuldt av storme.

79. Arfil faOir
einn {jér radit hefi
ok {jeir Solkotlu synir
hjartar hora,
{jat er &ér haugi bar

hinn vitri Vigdvalinn.

80. Hér 'ru rinar,
er ristit hafa
{ijer NjarOar dotr niu:
RaOveig hin elzta
ok Kreppvor hin yngsta

ok {jeirra systr sjau.

79. Son! din far alene og Solkatlas sonner har

10. Slutning.

81. Kveaeli {jetti,
er ek {jér kent hefi,
skaltu fyr kvikum kveOa:
Sélarlj6é
er synask munu

minst at morgu login.

82. Fier vit skiljumk
ok hittask munum
a feginsdegi fira;
drottinn minn
gefi daubum ré0,

hinum likn er lifa!

hjortehorn som den vise Vigdvalen bar ut av haugen.

De paa begjaerets trone sit-

som allerede Egilsson har

ikke som hedensk

»den sjette dag indvied

tydet for dig det
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80. Her er de runer som Njords ni dotre har ristet: Raadveig
(den kloke) den aeldste og Kreppvor (den sammenklemte, dvergagtige)
den yngste og deres syv sostre.

81. Dette kvaede som jeg har laert dig, skal du fremsige for de
levende: Solsangen, som vil vise sig litet loiet (opdigtet) i de fleste ting.

82. Her skilies vi for at traeffes paa menneskenes frydedag.

Herren give de dode ro og de levende naade!

I begyndelsen av dette avsnit fremstiller faren sin beretning om de
hinsidige ting som tydning av en runeskrift paa et hjortehorn som
den vise Vigdvalen har bragt ut av en gravhaug. Allerede i 1893 '3'ev
ordene »hjartar horn J>at er or haugi bar hinn vitri Vigdvalinn« av
Sophus Bugge forklaret som betegnelse for »de mysterier som den fra
doden opstandne fredsfyrste (Kristus) har fremdraget (aabenbaret)«. Nylig
har Paasche (Edda I, 71, sml. Krist. 159) tolket hornet ut fra legenden
om solhjortens (Kristi) kamp med slangen (djaevelen): »Efterat hjorten
har overvundet slangen nede i dens morke skjul, faelder den sine gamle
horn og faar nye, heter det i Here versioner av Physiologus. Men i
helvedes dyp overvandt Kristus den gamle slange og forte den nye
pakts gave —- den evige frelse, det evige liv — med sig op av graven
(,,ut av haugen“ som SolarljoO siger). Allerede hos Dracontius (0. 5°°)>
i hans digt ,de deo"“, symboliserer hjortens horn det evige liv (Il, v. 640),
og Konrad av Wirzburg (ijde aarh.) synger om ,des niuwen heiles horn*,
som den himmelske hjort har reist til hjelp for o0s.«

Vi har set at Solsangens forfatter betegner Kristus som solhjorten.
Jeg har ogsaa (s. 36) antydet at navnet NiOi i v. 57 henviser til for-
taellingen om Kristi nedfart til helved. Der reiser sig da det sporsmaal,
om Sodlarljo6s laege forfatter kan antas at ha kjendt beretningen om
Kristi nedstigning og kamp med den gamle slange i den legendariske
skikkelse som Paasches forklaring forutsastter, og end mere om denne
fortidling kan taenkes at ha vaeret saa almindelig kjendt at digteren
med haab om at bli forstaat har kunnet henspille paa den. Jeg mener
at kunne gjore det sandsynlig at der har eksistert en gammel nordisk
myte som i hjemliggjort form har behandlet emnet netop i den her for-
langte skikkelse.

Mélshattakvasoi str. 8 indeholder en linje som hittil ikke er blit til-
fredsstillende forklart. Den lyder saaledes: Nidjutigr skof (efter Egilsson
skop) af haugi horn.- »Skafa horn« er den tekniske betegnelse for hvad
der paa dansk kaldes »feje«: hvergang en tak er fseldet og en ny og

bedre utviklet vokser frem, avgnider hjorten — likesom rensdyret —
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den indtOrrede hud som daekker takkene under veksten. Efter den i
Norge gjasngse opfatning er denne gnidning nOdvendig for at nye takker
skal vokse frem, og dyret bestemmer paa denne vis selv hvor de skal
komme. Herefter betyr »skafa horn« at frembringe horn (ved gnidning),
altsaa det samme som Varianten w»skapa horn« (skapa = tildanne).
Nidjungr skoéf horn a.f haugi vil altsaa sige: Nidjung fik nye horn fra

(grayihaugen. Dette uttryk passer fuldstaendig til den omhandlede myte,

og Nidjungr kan da — likesom det enstydige navn NiOi i v. 57 — kun
vmre en nordisk betegnelse for den i helveds avgrund (ni®) nedstegne
Frelser.

Det horn som Kristus bar ut fra graven, er intet andet end det
frelsens horn som hans opstandelse blev for menneskerne. Hos Konrad
av Wirzburg (Die goldene Schmiede 1364 f.) heter det om den som
hjort forestillede Frelser: »Er het des niuwen heiles horn | uns Uf ge-
rihtet durch gewin, | sin alt gehirne warf er hin j unt ist gejunget worden«.
Med »des niuwen heiles horn« menes saaledes den nye pakt, og uttrykket
»uns Uf gerihtet« henspiller likefrem paa Luk. 1,69: (Gud) har opreist os
et frelsens horn i Davids, sin tjeners, hus (sml. ogsaa Sal. 18, 3). De
runer som er indridset i hornet, betegner den mysterievisdom som
Kristus hentet i underverden, og som taenktes at danne fuldendelsen av
hans guddommeliggjorelse. Som Bugge, Studier 345 ff. har sandsynlig-
gjort, ligger en lignende opfatning av nedstigningsmyten til grund for
Havaméal v. 139, hvor Odin siger: nysta ek niOr, | nam ek upp rinar,
og for v. 140 om de ni fimbulljoé6 som han Iserte og den dyre drik han
fik i dypet hos Mimel (sml. ovenfor s. 36 om Baugregins brunnr, Mime-
kilden hvorav englene drikker)2 De ni Njords dotre som ridsede
disse runer, er et for Solsangen eiendommelig traek, hvis forbillede det
ikke er Ilykkets mig at finde. De har vel vaeret taenkt som fremvise
norner; sml. Barlaams saga s. 136, hvor forestilingen om visdommens
ni muser er omsat i nordisk form: niu dotr segja Jieir, at hann (f*orr
= Jupiter) hafi att, er J>eir kalla nornir. Nornerne var dels av aesernes,

dels av alvernes og dels av dvergenes aet (Fafnisméal 13, Snorres Edda 72);

1 Hermed horer sammen Sigrdrifumal 13 ff., hvorefter Odin laerte runerne av ,Mims hofucl“;

de blev blandet sammen med den herlige mjod, som siges at vsere rundet av ,HeiS-
draupnis hauss" og av ,Hoddrofnis horn" (begge navne betegner sikkert Mitne, som
ogsaa kaldes Hoddmimir).
Skildringen i v. 141 av hvorledes Odin, efterat ha tilegnet sig disse runer, vokser i
kraft og visdom, henleder tanken paa Aabenbaringen kap. 5, fortaellingen om boken
med de syv segl som ingen anden end Lammet (Kristus) kan lukke op, og da Lammet
har faat den, prises det av englene: ,Lammet som er slagtet er verdig til at annamme
magt og rigdom, visdom og styrke, pris og aere og velsignelse".
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taenkes hver aet at bestaa av tre, faar vi tallet ni. De to i Solsangen
naevnte navne, Kreppvor og Radny, er vistnok alvenavne, d. v. s. be-
tegner engle (se s. 37). Naar de kaldes Njords dotre, synes anledningen
hertil naermest at maatte vasre git av en folkeetymologisk tilknytning av
»norn« til »Njoror«.

Navnet Vigdvalinn opfattedes av Bugge som betegnelse for Kristus
som fredsfyrsten. Paasche (Edda I, 71 f.) tyder det som »kampslumrer,
han som kjaemper slumrende«, idet dog sidste led samtidig henspiller
paa Yggdraselshjorten Dvahnn. Utvilsomt er -dvalinn hjortenavnet. Ved
forste led (vig = kamp) sigtes efter min mening til det uttryk hvormed
den til helved nedstegne Kristus betegnes i Nikodemus’ evangelium,
hvorav sidste del er oversat paa oldnorsk under titlen Nidrstigningar saga:
dominus fortis et potens, dominus potens in proelio (sml. Heilagra manna
sbgur I, 5). Vigdvalinn er den vaeldige kjaemper mot morkets magter,
som spraengte helveds kobberporte (contrivit portas ereas et vectes ferreos
confregit, sml. Lilja 61: oll helvitis jarnhlia skjalfa),

Uttrykket Sdlkotlu synir har jeg (i 1893) forklaret som englene,
idet jeg sammenstillet S6lkatla med betegnelsen av jomfru Maria i Aaben-
baringen 12, 1: mulier amicta sole, den med solen beklaedte kvinde. Efter
Paasche er Sdlkgtlu synir ikke englene, men det nye Jerusalems born,
de heiliges samfund: mulier amicta sole er i den middelalderlige teologi
et staaende sindbillede paa det nye Jerusalem. Imidlertid er jo jomfru
Maria ogsaa regina angelorum (se Menzel, Christi. Symb. IlI, 90 f). Det
synes desuten rimeligst at anta at det er ved engles hjelp at faren har
tolket det hinsidiges mysterier, likesom det i visionerne stadig er en
engel som viser seeren omkring og forklarer ham synerne. Et mot-
stykke til Soélkotlu synir Ander jeg i Sdlblinda synir, som i Fjolsvinnsmaél
betegner de onde magter, jaetter eher djasvle, i det hinsidige.

Den i v. 8[ uttalte opfordring gjenfindes i flere av de aeldre visioner,
navnlig de politiske. Derfra kan den ikke vel stamme; derimot gjenfinder
vi den ogsaa hos Thurchil.

| sidste vers uttaler faren sin forvisning om at gjense sonnen paa
menneskenes frydedag, d. v. s. blandt de salige paa dommens dag (sml.
finnask a feginsdegi i samme betydning i Fornmanna sdgur VIII, 98)
og ender med bon om den evige hvile for de dode og miskund for de

levende2. Paa samme vis ender digtet Harmsdl med en bon om néaadel

1 Feginsdagr gjengir, sorti Paasche bemerker, det m.lat. dies laetitiae (sserlig kjendt gjen-
nem sekvensen Dies est Isetitiee).
Om r6 ok likn for en sjael ber, efter Mariu saga 84, ogsaa Maria sin son (Paasche,
Krist. 162).
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for de levende og salighet for de dode. Denne bon raskker op til de
aeldste liturgier; sml. t. eks. Missale got'hicum (c. 700): tribue, quaesumus,
ut viventes salutem, defuncti requiem consequantur aeternam (Baum-
gartner, Island und die Faerber, s. 254). Den brakes endnu i den ka-

tolske dodsmesse (requiem aeternam dona eis).

Betragtningen av Solsangen som et rent visionsdigt har tort til
den opfatning at begyndelsen er senere tildigtet: efter Sophus Bugge
(Norsk Tidskr. f. Vidensk. og Lit. 1854— 55, s. 102) kunde dette veere
tilfeelde med v. 1— 33, mens Finnur Jénsson (Skjaldedigtning) kun vil
utelukke de 25 forste vers. Mot denne anskuelse kan ikke anfores, at
et par uttryk — raena fé ok fjorvi (v. 2 og 65), kallaOr fra kvolum (v. 24
og 46), gléddar gytur (v. 32 og 60) — gaar igjen, heller ikke den for ind-
ledningen og den egentlige Solsang feelles navnesymbolik, eher syvtallets
rolle (v. 33, 53, 57), og kun i begraenset grad den for hele digtet karak-
teristiske (asketiske) tendens, stil og tone: alt dette kan jo forklares ved
at anta en efterdigter som har levet sig helt ind i det seldre kvads aand,
og som sat inde med ensartede forutsaetninger. Allikevel lar det sig
vanskelig negte, at der mot disse argumenter maatte stilles noget mer
end den blotte folelse av hvad et visioneert digt i den tids stil kraever,
for at berettige en bortskjeering av de indledende avsnit. Der maatte
la sig paavise klare uoverensstemmelser mellem digtets dele, eher en
komposition saa mangelfuld at man ikke kunde skrive den paa en be-
tydelig digters regning. Ingen av delene tor siges at veere tilfaelde..
Efterat de fern indledende smaastykker har skildret vikingtidens hedenske
grumhet, opstilles som motsaetning i form av syv raad den kristelige
morallere : i denne er det falske ulvesind, som i den forste fortaelling er
skildret med saa sterke farver, en dodssynd (v. 32); Gud alefie raar for
denne verdens gode ting (v. 29), dem som hedningerne efter den anden
fortee lling bygget paa som en fast grundvoll; han skjenker ogsaa paa
vor bon aile sindets goder (v. 28), der hvor hedningerne efter den tredie
parabel beherskes av ulykkebringende lidenskap; til ham skal man bede,
ikke tria & sik, saaledes som RalOny og Vébooi gjorde; her botes der ikke
paa »reiQiverk« med nyt ondt (v. 27), som i sidste parabel. Efter denne
indledning gaar faren over til at skildre sit eget liv (v. 34ff.): skjont han
bekjendte sig til kristendommen, hadde han fort et verdslig liv, — ver-
den hadde for ham veeret en yndisheimr, liketil dodens neermelse gjorde
den til en égisheimr. Han hadde, som saa mange islaendinger i Sturlung-
tiden, staat med et ben i kristendommen og med det andet i heden-

dommens livsmoral. Opfattet paa denne vis, synes indledningen mig at
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danne en organisk bestanddel av digtet, som herved faar en fremad-
skridende tankeutvikling. Det blir da — som ogsaa fremhaevet av
Paasche — nodvendig i nogen grad at aendre opfatningen av kvadets
art: der foreligger naermest en slags poetisk homilie i form av en av-
dod fars tale til sonnen i dromme.

Trods denne modifikation av den aeldre opfatning blir dog hoved-
bestanddelen av Sélarlj66 at regne til Visionsliteraturen. Kun med denne
som veiledning blir kompositionen klar og en raekke enkeltheter for-
staaelige, — hymner og homilier raekker ikke frem. Men ogsaa overfor
dette stof staar forfatteren heit selvstaendig; der lar sig ikke paavise be-
sternte kilder som han med forkjaerlighet har ost av. Mens det norske
visionsdigt Draumkvaee viser umiskjendelig paavirkning saavel av Thur-
chils som av Godskalks vision, har Solsangen kun enkeltvise beroringer
med dem begge og kun i traek som ogsaa findes andetsteds. Heller ikke
mellem Draumkvaee og Soélarlj66 lar der sig med sikkerhet paavise noget
direkte forhold, som kunde tyde paa laan fra den ene eher den anden
av siderne; de mange likheter lar sig meget vel opfatte som gjenspeilinger
av faelles kilder. Allermindst lar der sig av enkelte overensstemmelser i
uttryksmaaten slutte noget sikkert, saa meget mer som de beslegtede
uttryk aldrig forekommer i en tilsvarende sammenhaeng. Anderledes vilde
forholdet stille sig, ifald man turde faeste fuld lit til hvad folk som hadde
hoért Draumkvaee i sin barndom, fortalte Landstad (Folkeviser s. 65): at
visen dengang bl. a. indeholdt beskrivelse av hvorledes solen sortned for
seeren, helgrinden larmed, og han kom til koner som malet muld til mat
for sine maend. Det paafaldende i at netop disse traek skulde vaere ut-
faldt i lopet av en forholdsvis kort tid, svaekker dog i ikke ringe grad
denne beretnings trovaerdighet, om det end maa medgis at det ovenfor
Ss. 26 omtalte gamie stev paa en hoist eiendommelig maate foier sig ind
i Solsangens fremstilling. Heit misvisende er under alle omstaendigheter
Jorgen Moes og Landstads opfatning av Draumkvaee som en likefrem
omdigtning av det islandske kvad. Men ogsaa den av Moltke Moe
(i hans forelaesninger) haevdede paavirkning i omvendt retning maa be-
tegnes som ubevist.

Likesom i Draumkvaee, optraer ogsaa i Solsangen de fremmede fore-
stillinger omstopt i norron-hedenske billeder og uttryk. Endog de moralske
sentenser har ofte, trods sit nye indhold, laant form fra Havama&l og andre
oldtidsdigte. Der er paa dette punkt, likesom i den utstrakte bruk av
symbolske navne, en fremtraedende Ilikhet mellem vort kvad og Svip-
dagsmal, som jo ogsaa behandler et fremmed stof. Kun er i denne

sidste digtning — som synes ikke at ha vaeret ukjendt for Solsangens
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forfatter (se ovenfor til v. 68) — det kristelige heit tildsekket, den er
med hensigt holdt i ren hedensk Stil, den arkaiserende tendens gaar saa
vidt at hele digtet niesten kan betegnes som et konglomerat av mytiske
elementer og versfragmenter laant fra aeldre norron poesi. | begge til-
faelde foreligger en bevidst kunstretning, et forsok paa at digte i oldtids-
former og derved forlene visdomsordene og det mytiske indhold med et
skjaer av aerverdig aelde. Dette er et saerkjende for det 13de aarhundreds
islandske rensessance, — for 1200 er en slik efterdigtning utaenkelig, den
peker hen paa en tid da de gamle traditioner ikke lzenger var fuldt
levende, men maatte sokes i boker. Alene paa Island var denne gamle
digtning kjendt, her maa altsaa ogsaa Solsangen ha set lyset.

Solarljods avfattelsestid er for hver gang den er blit droftet,
blit sat laenger ned. De aeldste forskere satte digtet til den forste bryt-
ningstid mellem hedenskap og kristendom, saaledes Rosenberg (Nord-
boernes Aandsliv Il, 556) og Keyser (Efterladte Skrifter I, 259). Senere
forfattere har henfort det til slutningen av iite aarhundred, saaledes
Vigfusson (Sturlunga CLXXXVIII, Corp. Poet. I, 203) og A. Chr. Bang
(Kath. Kirke, s. 82) som slutter fra den formentlige omtale av martyrer
i v. 74. Endelig saetter Finnur Jonsson (Skjaldedigtning) og Bjorn Olsen
kvadet til slutningen av i2te aarhundred. At det imidlertid maa vaere
endnu yngre, derfor er der flere indicier og beviser. Et par er alt naevnt:
laanet fra Svipdagsmal tyder paa avfattelse efter aar 1200; omtalen av
trollkarlenes blodtegn og straf synes at forutsaette forhold som ikke er
aeldre end 1250; henvisningen til det kirkelige interdikts avgjorende be-
tydning passer saerlig godt til tiden omkring 1250. Storre vegt til-
kommer muligens folgende overveielse. Digtet omtales forste gang av
Bjorn paa Skardsaa. Snorre Sturlason, som dode 1241, synes ikke at
ha kjendt Sdlarljo6, — det er ikke naevnt eller eitert i hans Edda, som
dog har samlet alle tilgjaengelige kvad og git prover av flere hundred
aeldre og yngre digte, hedenske saavelsom kristelige. Men at et slikt
kvad som SolarljoO kan ha vaeret digtet i Snorres levetid, uten at han
fik kunskap derom, er litet rimelig. Den skikkelse som Snorres Edda
nu har, fik den imidlertid forst ved en avsluttende overarbeidelse av
Snorres brorson i lopet av de naermeste ti aar efter hans dod. Men
ikke engang navneramserne, som dog har optat ord fra Svipdagsmal,
tar hensyn til Solsangens mytologiske betegnelser (som Gilvar straumar,
Baugreginn, Laeviss). Vi har derfor adskillig sandsynlighet for os, naar vi
siger at Solarljo6 ikke kan vaere digtet for 1250. Til dette argumentum
ex silentio kan foies et positivt bevis: forholdet til Flugsvinnsmal. Dette

digt antas av F. Jonsson oversat paa islandsk i 13de aarhundred, og
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tilhorer vel snarere den sidste end den forste halvdel derav. Da vi her
har originalen (Catonis Disticha), er det let at paavise at de mange lik-
heter i uttryksmaaten mellem dette digt og vort, hvor de ikke er til-
fseidige, maa skyldes en fra Hugsvinnsmal utgaaende paavirkning. Disse
likheter er — foruten selve rammen: en fars belaerende tale til sin sonl

— folgende :

So6larjoe: Hugsvinnsmal:

4 4~B hrseddu hjarta | hann lézk 64— meé hreinu hjarta | skalt
triia. Jui & hann trda.

50  &Hvi hann hugoisk valigr vera. 10S °- ok {jykkist valaér vera.

91-2. auéi né heilsu nedr engi 34418 aldrlagi sinu | rseér engil
maér. maér.

9 4~c. margan {tat sokir | er minst 4745 sott ok dauéi j kemr

of varir. sizt varir.

20 1~4. 6vinum fjinum | truéu al- 41 1-B. flaraés oréum, {xitt hann
dregi, | 30 fjér fagrt mseli fyrir; | fagrt maeli, | £>arft {mi ei {>eim at
gééu {ju heit. trda; jglyslig oré jlat {mi i gegn

koma.

20 B-°. gott er annars | viti hafg 92 4~B annars viti ! lati sér at
at varnaéi. varnaéi.

22 2. af goéum hug. 49 2. vié gbééan hug.

26 °. ganga at 6skum alt. 74 3. {>6 gangi at 6skum alt.

27 3. bétafiu illu yfir. 82 °. ef engi botti yfir.

27 6. fiat kveda. 67 fi, 109 ®@ {>at kveéa.

31 6 gott er vammalausum vera. 33 ok vammlaus vera (123 o. illt

er veillyndum vera).

33i-4 vinsamlig ré4é jok viti bun- 21_3. astsamlig raé | kenni ek Jjér,

din 1kenni ek {3er sjau saman; | minn einka son! | mun {mi {jau
gorla {ui mun. eptir oli (sml. v. 103).
39 2 hvé alia vegu. 762 & alia vegu (sml. & marga

vegu, Sol 19 3 o0og i Hugsv.).
50 i“2 sinna verka | nytr seggja 78 4~e (F. Jonssons tekst). sinna
hverr. verka i skal seggja hverr | laun

meé leigum taka.

1 Dersom Solarljoft v. 83 var egte, vilde her foreligge en yderligere likhet, idet ogsaa
Hugsvinnsmal nsevnei“ sit navn i sidste vers. Analogien med Leidarvisan, Harmsdél og
Liknarbraut, som alle anfbrer sit navn i naestsidste vers, er imidlertid — som Paasche
(Krist. 162) fremhrever — netop et bevis blandt flere (sml. bl. a. navnets urigtige entals-
form i v. 83) for at v. 83 er uegte.
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Som man vil kunne se, er der intet norront digt som Solsangen har saa
mange uttryk tilfaelles med, — sikkert for mange til alle at kunne skyldes
tilfaeldighet. Man feiler da vel ikke ved at anta at Soélarljo6s forfatter
har hat Hugsvinnsmal i friskt minde da han digtet, — med andre ord,
at vort digt er forfattet i anden halvdel av 13de aarhundred.

Med denne tidsbestemmelse harmonerer ogsaa Solsangens form og
indhold. Dets form er drommedigtets — for at indse dette, behovedes
ikke det sikkert tildigtede vers som endel opskrifter har tilslut, og som
begynder med ordene: dasamligt frfrOi | var {rer i draumi kvedit. Men
drommeversene med deres varsler og spaadomme og symbolske navne var
i Sturlungtiden yndet paa Island som andetsteds i Norden (sml. Draum-
kvaee). Troen paa nornerne, som i Solsangen spiller en saa stdr rolle, var
endnu sterk og levende. Det I13de aarhundred var en vild feidetid med op-
losning paa alle hold: brutte forlik og opioste egteskaper horte til dagens
orden. Sanseligheten, islaendingernes nationallast, blomstret som aldrig for,
den frie kjserlighet hersket blandt oens stormaend. Paa den anden side’
indtok kristendommens ytre apparat et stért rum, et uforholdsmaessig antal
islaendinger hadde en eller anden geistlig grad, og selv hovdingerne frygtet
kirkens aandelige magtmidler. Tiden var fuld av motsigelser: hedensk
hevntorst og from undertro gik haand i haand. Skjont Solsangen er fri
for tidsallusioner, utgjor dette milio dog den bakgrund som den maa sees
paa: tidens havesyke og aergjerrighet, egensindige overmod og vilde liden-
skaper har sat sit praeg paa skildringen. Og naar disse tidslaster har fundet
en saa streng dommer, mindes man om at i aaret 1269 Arne Torlaksson
besteg Skaalholt bispestol, en mand med braendende nidkjaerhet for hvad
han kaldte Guds lov, en mand som forstod baade at haevde kirkens ret
og Jurisdiktion og at holde geistligheten til tugt og colibat.

Solsangen aander munkelivets moral: askese og verdensforsagelse,
bon og almissegivning er dens kardinaldyder, vellyst og hovmod dens
hovedlaster. Maaske var ogsaa til Island naadd en gjenklang av den
religiose vaekkelse som i det 13de aarhundred tiggermunkene fremkaldte
i de ovrige nordiske lande. lalfald synes meget at tale for at soke for-
fatteren blandt oens munker, — en mand med boklig kunskap, baade av
kirkelig og verdslig art, dog uten den presteviedes fulde kjendskap til
den ortodokse laere, som han flere gange lemper adskillig paa. Ved dette
friere forhold til kirkelaeren har forfatteren faat friere haender ved stoffets
behandling, — hans forkjaerlighet for det kristelig-mystiske er ikke blit
bundet av hensynet til den geistlige stilling, og hele digtet har faat et

originalere praeg end ellers hadde vaeret mulig.

Trykt 22. april 1915.

SO thi> 1L



Kr U—t

BIBLIOTEKA
UNIWERSYTECKA
GDANSK j





