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Nyare studier i islindsk sagalitteratur

Av PETER HALLBERG

Det dr knappast for mycket sagt, att utforskningen av de islindska sagorna for nir-
varande har en vidare internationell spridning 4n nigon annan gren av nordiskt
litteraturstudium. Som en manifestation av den saken kunde man se »The First
International Saga Conference» i Edinburgh i augusti 1971. Det var ett vil besokt
mote med deltagare fran manga horn av virlden: Moskva i 6ster, Los Angeles i vister,
Kapstaden i soder och Trondheim i norr. Liknande konferenser avses aterkomma re-
gelbundet med nagra drs mellanrum, nésta gdng i Reykjavik sommaren 1973.

Det kan ndmnas att sagastudiet pd senare tid har begivats med nya bibliografiska
hjilpmedel. En fyllig arlig redovisning av atbeten inom sagaforskning och nirlig-
gande omrdden ges i Bibliography of Old Norse-Icelandic Studies (Munksgaard,
Copenhagen), som 1972 utkommer med sin nionde 4rging. En mycket anvindbar
liten handbok ar Kurt Schiers Sagaliteratur (Stuttgart 1970). Den meddelar bl. a. i en
rad Overskddliga tabeller visentliga fakta om enskilda texter inom olika sagagenrer:
tillkomsttid; eventuellt forfattare; handskrifter; utgdvor; viktigare forskning osv. Sa-
gornas motivbestind registreras i Inger M. Bobergs arbete Motif-Index of Earlv Ice-
landic Literature (Copenhagen 1966) enligt Stith Thompsons system i det bekanta
verket Motif-Index of Folk-Literature (Copenhagen 21955—58). Theodore M. An-
derssons The Icelandic Family Saga, An Analytic Reading (Cambridge, Mass., USA
1967) ger bl.a. omsorgsfulla, koncentrerade analyser av innehdll och uppbyggnad i
ett stort antal islinningasagor, och kan silunda i viss min anlitas som handbok. I
Peter Hallbergs Stilsignalement och forfattarskap i norron sagalitteratur, Synpunkter
och exempel (Goteborg 1968) meddelas i en tabellsektion frekvensen av en del upp-
mirksammade sprikdrag hos en mingd texter inom skilda sagagenrer, exempelvis:
inslaget av direkt anforing; presens respektive preteritum som berittartempus; rak
respektive omvind ordféljd i vanliga utsagosatser (Hamn fdr | For hann). Jag
erinrar slutligen om de ofta ingiende och bibliografiskt givande artiklarna i tva
uppslagsverk, det forstnimnda dnnu ej avslutat: Kazlturbistorisk leksikon for nordisk
middelalder fra vikingetid til reformationstid (Kgbenhavn 1956 ff.); Kindlers Litera-
turlexikon (Ziirich 1965—72).

Foljande forskningsoversikt ar pa intet sitt avsedd att vara uttdmmande ens nér
det giller metoder och synpunkter. Den 4r nirmast tinkt som en rapport om vad som
kan vara av mera allmint litteraturvetenskapligt intresse frin sagaforskningens fram-
skjutna positioner under senare ar.

Med studiet av s& mycken annan medeltida litteratur delar sagaforskningen nagra
speciella komplikationer i sjilva utgingsliget. Texterna ir oftast — for islinninga-
sagornas (dttesagornas) del alltid — anonyma. De har si gott som utan undantag
kommit till oss enbart i sena avskrifter, som kan misstinkas std léngt frin originalet
och kanske vara starkt indrade. De svira problemen med att bringa reda i dessa
texter, deras ursprungliga lydelse och deras kronologi, ir lingt ifrin l6sta. Den filo-
logiska expertisen kommer dirfor linge 4n att spela en huvudroll, eller huvudrollen,
i sagaforskningen. Alltjamt ar exempelvis kronologin inte sikrare etablerad in att
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det kan lanseras nya hypoteser, som stiller en redan allmint accepterad ordning pa
huvudet. Ett exempel darpd ar en avhandling av Jénas Kristjinsson, chef f6r hand-
skriftssamlingen (Handritastofnun) i Reykjavik. Det ar ett arbete som redan har l4tit
tala om sig, trots att det annu inte har setts pi tryck. Men forfattaren gav en inblick
i sitt resonemang och sina slutsatser i ett foredrag vid den ovannimnda konferensen
i Edinburgh sommaren 1971, under rubriken »Elements of Learning and Chivalry
in Fdstbredra saga». Ett mycket kort sammandrag foreligger i en pd foérhand sten-
cilerad samling »summaries» av annonserade »papers». En publikation med den
fullstindiga texten till foredragen pd konferensen torde inom kort vara att vinta i
offsettryck.

Fdstbredra saga har alltid framstitt som ett unikum bland islinningasagorna,
med en rad idgonfallande digressioner av olika slag, bl. a. teologiska och fysiologiska
— tydligen himtade frin den medeltida lirdomens allminning. D4 en av de bidda
fosterbroderna som yngling dript sin fars baneman, kommenteras det 16mska dadet
gillande, med en nigot kurids kristen argumentation: »Alla som horde denna nyhet
tyckte det var en mirklig hindelse, att en helt ung man hade blivit baneman till en
s& hirdfér hovding och stor kimpe som Jodur. Andd var det inte underligt. Ty
virldens upphovsman hade skapat och nedlagt i Thorgeirs brost ett s hart och of6r-
farat hjirea, att han inte kunde riddas och var si trygg i alla provningar som ett lejon.
Och emedan alla goda ting 4r skapade av Gud, s ir ocksi tryggheten skapad
av Gud och nedlagd i brostet pA modiga mian och dirmed friheten och kraften att
gora vad de vill, gott eller ont. Ty Kristus har gjort kristna minniskor till sina séner
men inte till sina trilar. Och han skall vedergilla var och en efter hans fortjanst.»
Vid skildringen av en skrickslagen man passar skribenten pd att demonstrera sina
anatomiska insikter: »Egil blev mycket ridd, nir han sig sig forfoljd av bevdpnade
min. Och nir han greps, di skalv hans lemmar av ridsla. Alla ben skalv i hans
kropp, och det var tvihundrafjorton ben; hans tinder skallrade, de var trettio; alla
dror i hans hud darrade av ridsla, de var fyrahundrafemton.»

Pi en nutida lasare gor detta stoff nirmast ett komiskt intryck. Brytningen mot
kontextens kirva sagaprosa dr ocksi brysk. Bedémningen av dessa utvikningar har
spelat en viktig roll i diskussionen bide om Fdstbraedra-sagans egen tillkomst och
om isldnningasagans framvixt som genre. De tvd aspekterna hinger ocksi ndra sam-
man. Gangen av forskningen i Amnet ter sig i grova drag pa foljande vis.

Enligt en dldre dsikt — foretridd av exempelvis Finnur Jénsson — tillhorde
Fostbredra saga de skrivna islinningasagornas ursprungligaste skikt, frin om-
kring 4r 1200 eller rentav nigot forr. Man sig di digressionerna som uppenbara
inskott av ndgon senare avskrivare, en klafingrig klerk som ville prila med sitt ve-
tande. Vi skulle ha att géra med ett typiskt exempel pa den klassiska sagastilens till-
tagande forfall. Ett helt nytt synsitt infordes av SigurSur Nordal. Han beddémde
alltjimt Fdstbredra saga som en av de allra ildsta, dldre 4n exempelvis Egils
saga. Men digressionerna har enligt honom tillhdrt den skrivna sagan fran borjan.
De skulle i sjilva verket direkt &terspegla strivan att skapa ett sagasprik av tvd
motstridiga element: dels en inhemsk muntlig berittarkonst, dels ett allmineuropeiskt
latiniserande skriftsprdk. I Fdstbredra saga ir skarvarna uppenbara. Men efter-
hand genomfordes syntesen sd skickligt, att det heterogena ursprunget knappast lingre
kunde anas. Den klassiska sagastilen var skapad. I den processen tinker sig f. 5. Nor-
dal, att Snorri Sturluson (1179—1241) har spelat en avgorande roll som upphovs-
man till verk som Egils saga och Heimskringla.

Hir bor inskjutas en anmirkning om handskriftsliget for Fdstbredra saga.
De nidmnda digressionerna 4terfinns i tvA stora samlingsmanuskript, de beromda
Mooruvallabdk (mellan 1316-1350) och Flateyjarbok (ca 1380—1394). Diremot
saknas de i en tredje samlingskodex, Hanksbdk (fore 1334, Haukr Erlendssons dods-
ar). Inom en #ldre forskarskola tolkade man naturligtvis detta s, att Hanksbdk
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representerade en mera ursprunglig, dkta sagamissig gestalt av texten, medan versio-
nerna i de bida andra handskrifterna gemensamt gick tillbaka till ndgon codex, ympad
med de lirda utvixterna. I Nordals 6gon ar sambandet det omvinda. Det ar i Hawnks-
bk som texten ir medvetet omarbetad, digressionerna utrensade for att ge sagan en
mera »klassisk» pragel — den stil som hade hunnit utbildas och bli normerande, efter
att Fostbraedra saga forst skrevs. Det kan tilliggas att denna uppfattning om sam-
bandet mellan versionerna syntes fi ett avgorande stod i en detaljerad textgranskning
av Sven B. F. Jansson (Sagorna om Vinland, Sthlm 1945). Som det forefsll slut-
giltigt visade han dir, att Fdstbredra-sagans text i Hauksbok ar sekundir i for-
hallande till den i Médruvallabdk och Flateyjarbik.

Jénas Kristjidnsson tar som sagt upp problemet med de mirkliga digressionerna
pa nytt. Med Nordal delar han 4sikten, att de tillhdr sagans ursprungstext. Diremot
soker han visa att den sortens frimmande lirdom visar nirmast sliktskap med islindsk
oversittningslitteratur frin slutet av 1200-talet och bérjan av 1300-talet, och att
dessa inslag foljaktligen daterar Fdstbredra saga till det skedet. Sagan skulle med
andra ord vara omkring ett sekel yngre an man har brukat tinka sig, frén tiden om-
kring 1300 i stillet f6r omkring 1200. Utan att KristjAnssons avhandling har fram-
lagts i sin helhet kan man inte veta, om han har dragit nigra mer allminna och vitt-
giende slutsatser av denna tidfistning. Men ifall han i Nordals efterfoljd ser
Fdstbredra saga som ett alster av sagaskrivningens trevande begynnelse, maste
det rimligen fora med sig att hela genren islinningasagor gors visentligt yngre in
vad man hittills har ansett. Och di hopar sig verkligen frigetecknen. Vilken status
fir exempelvis Egils saga i det perspektivet? Sivitt jag vet har ingen allvarligt
ifrigasatt den gingse dateringen till omkring 1230; det gor heller inte Bjarni Einars-
son, som senast har dgnat den sagan en stor avhandling (1971). Men vidhidller man
denna datering, hamnar man onekligen i en paradoxal situation. Vi skulle d& i Egils
saga — for att inte tala om Heimskringla frin ungefir samma tid — ha ett storartat
prov pa klassisk sagaprosa minst ett halvsekel innan vi i Fdstbredra saga bevittnar
nigot av sagaskrivningens barnsjukdomar!

Finns det nigon utvidg ur detta dilemma? Man kan vil skonja -4tminstone en. Den
forutsitter emellertid att man ruckar pd en hornsten, gemensam for bdde Nordals och
KristjAnssons argumentering: tesen att de lirda digressionerna skulle ha tillhort origi-
nalversionen av Fdstbredra saga. KristjAnsson vill styrka detta genom att visa, att
element av denna frimmande lirdom finns inte bara pi ett antal vidl avgrinsade
stillen utan ocksi har infiltrerat texten i 6vrigt. P4 den punkten ir jag for min del
inte Svertygad. Och ser man lite nirmare pd de egentliga digressionerna, skall man
finna att det ro6r sig om inskott i ordets bokstavliga mening. De synes nimligen
kunna opereras bort helt smirtfritt, utan minsta men for kontexten. De dr distinkt
avgrinsade, dven rent syntaktiskt — som de bigge citaten ovan kan illustrera. Lyfter
man ut meningarna med digressionerna, fir man snarast ett rakare och klarare sam-
manhang dn forut. Det &terstir en text med si »klassisk» sagaprosa man girna kan
tinka sig.

I motsats till Nordal och KristjAnsson kan man alltsd finna det mojligt och sanno-
likt, att digressionerna #mte fanns med i Fdstbredra-sagans ursprungliga version.
Med Kristjansson kan man dela &sikten, att dessa inslag som sidana rimligtvis bor
tidfastas till tiden omkring 1300. De bevarade manuskripten av sagan, med inskotten,
ligger ju ocksd efter den tiden. A andra sidan kan man hilla med Nordal om att
Féstbredra saga mycket vil kan vara si tidig som han tinker sig — fastin da
givetvis utan digressionerna.

Om den hir foreslagna losningen pd problemet Fdstbredra saga godtas, skulle
vi pa sitt och vis vara tillbaka vid utgingspunkten fér denna lilla forskningshistorik.
Sagan i sig sjilv skulle pa nytt vara en av de ildsta. Men med digressionerna bedémda
som senare inskott skulle den inte lingre kunna &beropas som stéd for Sigurur
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Nordals briljanta skiss &ver den klassiska sagastilens uppkomst. Det finns f.6. andra
omstindigheter, som kan vicka ett visst tvivel pd den teorin. Jag viljer ett exempel
frin de senare &rens forskning.

Det finns tva stilistiskt mycket olika versioner av en islindsk Jons saga belga,
en biografi over Jén Ogmundarson (1052—1121), den forste biskopen till Holar
(1106-1121). Man vet att de gir tillbaka pd ett forlorat latinskt original. Bida
praglas sjilvfallet av sitt religiosa innehdll och syfte; det gillde bl a. att underbygga
Jéns helgonforklaring, som erkindes av Alltinget 4r 1200. Men den ena av dem
har ett »florissant» sprak, en mera typisk skriftsprikssyntax, med ménga presensparti-
cip och andra sidana inslag, som alltid har ansetts kinneteckna »den lirda stilen»
i norron litteratur. Den andra texten ar vida mer 4terhillsam och stdr mycket nir-
mare klassisk sagastil. Den forstnimnda versionen har linge betraktats som den
direkta Oversittningen av det latinska originalet frin borjan av 1200-talet. Den sob-
rare texten skulle di vara en medveten bearbetning och rensning enligt ett mera in-
hemskt och folkligt stilideal. S& har bland andra SigurSur Nordal sett saken; det
passar ocksd fortriffligt ihop med hans allminna syn pad sagasprikets utveckling.
Nyare forskning har emellertid klarlagt, att det tvdartom dr den stramare islindska
versionen som ir den ursprungliga, medan den »florissanta» 4r en omarbetning, av
allt att doma frin forra delen av 1300-talet. (Jfr senast min uppsats »Jéns saga
helga» i Afmealisrit Jons Helgasonar 30. jini 1969, Reykjavik 1969.)

Utan vidare bor man inte tillimpa erfarenheter frin en genre som biskopssagorna
p4 islinningasagorna. Men det dr i varje fall ett memento for sagaforskarna, nar stil-
utvecklingen inom den forstnimnda genren synes gd &t rakt motsatt hill mot vad
Nordal har hivdat for islanningasagornas del. Liget ar med andra ord framdeles
oklart och svirbedomt. Det kommer linge 4n att bli nédvindigt med grundliggande
filologiska punktundersokningar inom sagaforskningen.

For den relativa kronologin inom sagalitteraturen har iakttagelser over sprikliga
detaljer, ordval o.d., visat sig anvindbara. Sagaskrivningen omfattar ett drygt sekel,
frin slutet av r1oo-talet till ett stycke in pd 13o0o0-talet. Man har dir rimligen att
rikna med ndgon utveckling ocksd rent sprakligt; sprakbruket kan knappast ha varit
alldeles detsamma vid skedets slut som vid dess borjan. Trots att handskriftslaget,
med de ofta sena avskrifterna, komplicerar bilden, ir det inte uteslutet att av vissa
sprakdrag dra forsiktiga slutsatser om olika texters och sagaversioners inbordes alder.
Jag skall hdr ge ett prov pd en bestimd sddan iakttagelse, dels ddrfor att den belyser
en metod, dels darfor att den synes vara tillimplig ocksdé pd problemet om
Fdstbradra-sagans tillkomsttid.

I de islandska sagatexterna anvinds omvixlande verben finna(sk) och hitta(sk) i
betydelsen 'méta(s)’, 'traffa(s)’. Vid en ndrmare granskning uppticker man dock, att
valet av det ena eller andra alternativet rojer ett bestimt monster. P& basis av ett
mycket stort material kan man konstatera en kronologisk spridning med ytterst klar
tendens. I de sagatexter som pd helt andra men av allt att déma sikra grunder har
bedomts som gamla, frin 1200-talets borjan, dominerar Ahstta helt och héillet. I
Heidarviga saga, av ménga ansedd som den #ldsta skrivna islinningasagan &ver
huvud taget, méter man 22 hitta (85% ) mot 4 finna; i Egils saga 47 hitta (76%)
mot 15 finna. (Olafs saga helga i Snorri Sturlusons Heimskringla foreter 63 bitta
(76 %) mot 20 finna, dvs. exakt samma proportioner som Egils saga.) Gar vi diremot
till de yngsta bland de stora sagorna, frin tiden narmast fore eller omkring 4r 1300,
ar fordelningen helt annorlunda: Grestis saga 8 hitta (11%) mot 67 finna; Nijdls
saga 2 hitta (1 & 2%) mot 113 finna. 1 raden av »efterklassiska» islinningasagor
frdn forra delen av 1300-talet, som Finnboga saga ramma eller Viglundar saga,
forekommer hitta bara sporadiskt. Jimfér man en zldre och en yngre version av
samma saga, vilket kan ske exempelvis i fallet Gisla saga Sé#rssomar, har den
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yngre regelmidssigt en ligre frekvens av bitta. 1 Gisla saga sjunker silunda den
mycket héga andelen 96% (25 mot 1 finna) till 78% (32 mot 9 finna); man kan
iaktta hur i motsvarande passager ett och annat fall av hitta har bytts ut mot finna
av den senare skribenten.

Man tycks alltsd har ha att gora med ett klart sprakligt alderskriterium, som med
tillborlig aktsamhet borde kunna utnyttjas f6r att faststilla en inbordes tidsfljd mel-
lan olika sagatexter. Naturligtvis mdste man vara medveten om mojligheten att en
skrivare kan ha ersatt si gott som alla bitta i sin forlaga mot synonymen finna, som
under perioden tycks ha vunnit alltmera terring for att mot slutet av den si gott som
helt sl& ut sin konkurrent. P4 sd sitt kunde ett sddant alderskriterium mer eller mindre
suddas ut. A andra sidan r det f6ga troligt, att en skrivare tvirtom skulle ha bytt ut
finna i sin forlaga mot bitta, si att det sistnimnda kom att dominera. Det skulle i si
fall innebidra en sirdeles medveten, for att inte siga sofistikerad arkaisering.

Hur forhéller sig nu Féstbredra saga pid den hir diskuterade punkten? Tex-
terna i Flateyjarbok och Modruvallabék — de béda handskrifter som alltsi anses
representera en aldre version dn Hawksbdk, fastin inte nddvindigtvis den ildsta —
visar 77 % respektive 63 % hitta. 1 den bearbetade texten i Hauksbdk, bevisligen
tillkommen i borjan av 1300-talet, har andelen sjunkit till 30% — alldeles vad man
borde vinta sig, ifall den inb6rdes frekvensen av hitta och finma verkligen ir ett
kronologiskt kriterium under sagaskrivningens skede. Med sin uppenbarligen frin
borjan markerade Overvikt for bitta skulle Fdstbredra saga silunda hoéra hemma
i tidigt 1200-tal. Helt utslagsgivande ar sjalvfallet inte ett sidant indicium; det kan
finnas oforutsedda felkdllor. Men rimligtvis bor ett enda sidant konkret sprakligt
kriterium viga tyngre i en bevisforing om kronologi in allminna resonemang om
sagatypologi o.d. Synpunkten kan tillimpas bl.a. pi sporsmailet, vilkendera som ir
ildst: Laxdeala saga eller Eyrbyggja saga. Den frigestillningen kan verka helt Gver-
flodig, eftersom Eyrbyggija saga i sitt avslutande kapitel direkt hinvisar till Laxdela
saga (liksom till Heidarviga saga). Accepterar man denna hinvisning, ar ju ord-
ningsfoljden mellan de bada sagorna stilld utom vidare diskussion. Emellertid anset
utgivaren av Eyrbyggia saga i Islenzk fornrit IV (1935), Einar Ol Sveinsson, att
denna saga av flera skil miste vara dldre in Laxdwla saga. S& t.ex. synes honom
Eyrbyggja vara en »i alla avseenden &lderdomligare saga; dar tycks inga intryck
fran riddarsagorna forekomma» (XLVII). Referensen till Laxdela saga, som dock
upptrider i alla de tre handskrifter som 4r hela pa stillet i friga, vill Sveinsson for-
klara som senare tilligg av en avskrivare, vid en tidpunkt di Laxdela saga hunnit
skrivas och bli bekant. Sidant 4r i och for sig inte otinkbart; det har man sett prov
pi annorstides i sagamanuskripten. Nu ger emellertid vart kriterium hitta/finna
ett markant utslag for Eyrbyggja-sagans del: endast 1 fall av bitta (drygt 3 %) mot 30
av finna. Det tyder klart pa att sagan tillhor senare delen av 1200-talet — sévida
man inte vill rikna med osannolikt radikala ingrepp i texten frin avskrivares sida. A
andra sidan framstir Laxdela saga med sina 14 exempel pd hitta (drygt 58 %) mot
10 pa finma som den ildre av de bada sagorna. Dess frekvens av bitta — en god bit
under Egils-sagans men langt Over Njdls-sagans, Grestis-sagans (och alltsi dven
Eyrbyggia-sagans) — harmonierar fortraffligt med den gingse dateringen av Laxdwzla
saga till seklets mitt. Eyrbyggja-sagans hinvisning till Laxdela saga bor av allt att
doma tillskrivas forfattaren sjilv.

Detta 4r som sagt bara ett prov pa hur enskilda sprikdrag eller kombinationer av
dem i gynnsamma fall kan utnyttjas for att pejla in olika verks position inom saga-
litteraturen. Sakert Aterstdr en mingd iakttagelser och fynd att gora pd det omrédet.
En mera samlad framstillning av sidan filologisk metodik och exempel pa dess till-
limpning ges i mitt ovannimnda arbete Stilsignalement och forfastarskap i norrén
sagalitteratur (Goteborg 1968). Dirifrdn har ocksi himtats de nyss anfoérda uppgif-
terna om synonymerna bitta och finna.



216  Forskningsoversikter

Jag limnar hirmed den mera renodlat filologiska problematiken, som hittills har
spelat och inom &verskidlig framtid kommer att spela en nyckelroll inom saga-
forskningen. Den foljande framstillningen 4gnas 4t mera allminna litteraturveten-
skapliga aspekter pa imnet: komparativa, idéhistoriska och liknande. Som bekant har
under de senare decennierna islinningasagorna mer och mer kommit att betraktas inte
som historia och tradition utan framfor allt som fiktion och forfattarskap. En av-
gorande framstot i den riktningen var SigurSur Nordals lilla skrift Hrafnkatla
(Reykjavik 1940; eng. 6vers. Hrafnkels saga Freysgoda, Cardiff 1958). Han lyckades
didr visa, att berittelsen om Freysgoden Hrafnkels fall och 4terkomst till makten
visentligen miste ses som dikt av en konstnirligt arbetande forfattare. Visserligen
varnar han ocksi sjilv for generella slutsatser och framhéller, att varje sagatext bor
bedémas for sig, nir det giller att avviga forhéllandet mellan tradition och fiktion.
Men han ir inte bdjd for att lingre ligga ndgon storre vikt vid det historiska eller
kulturhistoriska stoffet i sagalitteraturen. I det program for en kommande sagaforsk-
ning som han skisserar i slutet av sin skrift, skiljer han mellan »sagornas alder-
domshamn, den déda lirdomen, och deras evigt unga sjil: stilens och berattarkonstens
snillrikhet, personskildringen, manniskokinnedomen, livssynen». P4 det hela taget
har det nya synsittet kommit att medféra ett ldngt starkare intresse dn tidigare for
sjalva forfattarskapet, det konstnirliga arbetet i sagorna. Darmed har ocksd for is-
linningasagornas del frigan om den litterara bakgrunden och tinkbara skriftliga kal-
lor kommit i blickpunkten.

Bjarni Einarssons doktorsavhandling Litterere forudswtninger for Egils saga
(Oslo 1971, stencil) 4r en ingdende komparativ undersokning. Forfattaren ser denna
saga som praktiskt taget helt och hillet fiktion, »en tekst som i stort som i sméat
giver indtryk af at vaere skrevet som underholdning» (216). Avhandlingen ar upp-
lagd som en serie studier over motiv och skeenden, dir upphovsmannen till Egils saga
anses ha himtat och for sitt syfte bearbetat uppslag frdn en rad andra norrona verk.
Bland texter som givit honom mer eller mindre uppenbara incitament, nimns si-
lunda det lilla norska historiska Oversiktsarbetet Agrip, Morkinskinna, Sverris saga,
Jomsvikinga saga och Orkneyinga saga. Det ir pafallande, att samtliga dessa skrif-
ter har utgjort killor och forebilder ocksi for Heimskringla. Som en for Egils saga
och Heimskringla gemensam killskrift framstdr vidare (213, 233) en numera for-
lorad saga om den norske kungen Hikon den gode. For skildringen av slaget pd
Vinheidr i Skottland (vanligen betraktat som en reminiscens av det historiska sla-
get vid Brunanburg, av engelska annaler daterat till 4r 937) hivdas det, att forfatta-
ren av Egils saga »har kunnet gore sig nytte af engelske annaler og evt. andre histo-
riske skrifter, eller muligvis islandske skrifter som byggede pi sddanne udenlandske
vaerker». Och Einarsson tilligger omedelbart: »Det er almindelig kendt at Snorri
Sturluson har haft adgang til kilder af denne art.» (204) Till yttermera visso bekraf-
tas dnyo det intima inbordes sambandet mellan Egils saga och Heimskringla, delvis
med nya iakttagelser. Det ligger inte primirt i Einarssons syfte att ta stillning till
fragan, om Snorri har skrivit Egils saga eller ej, och han yttrar sig inte heller bestimt
i dmnet. Men i sjdlva verket ger hans undersékning en rad vigande argument for
»Snorri-hypotesen». Och karakteristiken av sagans forfattare i avhandlingens slutord
kunde knappast ha fort oss nirmare Snorri utan att direkt nimna hans namn. Den
man som skrev Egils saga »har muligvis veeret sin samtids storste kender af den
overleverede norske og islandske digtning. Det er uden videte indlysende at denne sa-
gaforfatter md have haft adgang til et bibliotek og har levet i et litterzert milieu,
som man i Borgarfjordr i det tidlige 13. 4rh. nzppe har kunnet finde andre
steder end i Reykjaholt» (199) — som bekant Snorri Sturlusons gard och huvudsite.

Einarssons komparativa metod har emellertid att kimpa med samma ofrankomliga
svarigheter som andra liknande undersokningar. Det finns ju inga normer for hur
ménga och av vilken art likheterna skall vara for att roja ett faktiske litterdrt samband,
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Inte sillan kommer det att bero pd den enskilde lisarens personliga bedomning, ifall
han later Gvertyga sig av de jamforelser som gors. Tva episoder kan ha ett antal lik-
artade inslag (Einarsson numrerar dem girna led for led), men #r kanske sipass
vanliga, bidde i verkligheten och dikten, att sammanstillningen knappast behéver tyda
pa ett inbordes beroende. Mycket tveksam ir jag silunda infoér en jimfdrelse mellan
nagra fartygskaperier i respektive Egils saga och Orkneyinga saga. Om tre sidana
overfall i kapitlen 18—19 i Egils saga heter det: »I alle tre skildringer gentages de
folgende hovedtraek fra Orkneyinga sagas fortzlling: 1. Det ovetfaldne skib er et
fragtskib ladet med kostbar last. — 2. Besztningen har ingen mulighed for at for-
svare sig og Overgiver sig. /[.../ 3. Besmtningen sttes i land, medens overfalds-
mendene overtager skibet med hele ladningen. — Hertil kommer tre ting som pa en
seerlig made viser sin indflydelse i Eglas forste overfaldsberetning: 1. Besztningen
pé det overfaldne skib kommer hjem til ejeren og fortaller hvad der er sket. — 2.
Ejeren tager sit tab med fatning og han citeres for en nonchalant udtalelse, hvor han
omtaler overfaldets leder eller ansvarlige /.../. — 3. I Orkneyinga sagas episode
fortzelles til slut, at jarlen skaffede sine mand ophold (veszlur) flere steder i
pasken.» (139) (Egils sagas Thorolf 4 sin sida holl trots den stora forlust han lidit
»endnu flottere gilder (veszlur ok heimbod)» for sina vinner 4n tidigare.) Hir synes
mig monstret for sidana sjoroverier timligen givet och likheterna foljaktligen
foga uppseendeviackande. Att en fraktskeppsbesittning som ger sig utan strid blir
landsatt av kaparna verkar rimligt; varfor skulle de slipa med sig detta folk? Och
att de landsatta besdttningsminnen sedan soker sig hem till sin husbonde, fraktskep-
pets agare, ar val lika naturligt; vad skulle de annars gora?

Som helt overtygande skulle jag diremot vilja peka pid sammanstillningen av ett
brudrov i Egils saga med en motsvarande episod i Orkneyinga saga (149—153). 1
den sistnimnda flyr mannen med kvinnan frin Orkneyoarna och slar sig ner med
henne i Morseysarborg pad Hjaltland (Shetlandsoéarna). 1 Egils saga ir det en norsk
stormansson, som rovar bort en ung kvinna i sitt hemland och soker sig till —
Mdseyjarborg pa Hjaltland! Just denna ort, i kombination med ett kvinnorov, synes
helt pd sin plats i Orkneyinga saga. Den ir lingt mer idgonfallande i Egils saga,
dar utgingspunkten ir Norge. Namnet Mobseyjarborg dr en sidan specifik detalj,
som kan vara utslagsgivande och viga tyngre i en diskussion om litterdir paverkan 4n
aldrig s minga allminna likheter.

De flesta av Einarssons paralleller dr sikert tinkvirda, iven om deras slagkraft
naturligt nog varierar avsevirt. S& gott som genomgdende ror det sig om norrona
texter. Blott i tvd isolerade fall gir han utanfor denna litteratur, och di enligt min
mening med diskutabelt resultat. I slutet av Egils saga Aterges nigra strofer av den
alderstigne kimpen och huvudpersonen, dir han stapplar omkring i hemmet till
hinders for pigor och annat verksamt folk. Han klagar Over sin sviktande syn och
horsel, och med en drastisk kenning hdnvisar han till sin impotens: lemmen 4r slak.
Einarsson erinrar nu om att dlderdomens forbannelse i medeltida litteratur ar ett
gammalt litterirt motiv, som kan foras tillbaka till antiken. Amnet behandlas si-
lunda i »nogle gamle latinske elegier (sandsynligvis fra midten af det 6. rh., —
tilskrevet Maximianus) som synes at have tilhort den almindelige skolelasning i
hvert fald allerede i det tidlige 13. &rh.». Och han tilligger: »Hvis Egils saga til-
horte den kontinentale middelalderlitteratur, ville nok ingen forsker synes der var
grund til at tvivle pd at skildringen af Egils affzldighed viste tegn pé inflydelse
fra det omtalte kendte motiv.» (194) Men Egils ord om sin skroplighet, med inslag
av robust obscenitet och bundna i formstyv norrén drdstkveest-meter, redovisar for-
visso en hogst allminminsklig erfarenhet. Den bor ha kunnat uttryckas nédr och var
som helst, muntligt eller skriftligt. Aven om stroferna skulle hérréra fran 1200-
talets sagaforfattare sjalv — vilket 4r fullt mojligt — och inte frén 9oo-talets Egill,
som det i sagan heter att de gor, och iven om Maximianus’ elegier kan ha varit
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lasta ocksd i medeltida islindska skolor (»det er usikkert», siger Einarsson), fore-
faller sammanstillningen innebira att gi over én efter vatten.

I om mojligt 4nnu hogre grad synes mig det omdomet gilla en passus, dir Einars-
son diskuterar Egils helbrigdagorelse av en bonddotter i Virmland. En av fadern
avvisad friare hade ristat runor pi ett valfiskben till flickan, for att hon skulle till-
friskna frin en sjukdom. Hon blev dock bara simre, och som man senare fir veta
var friarens runor i sjilva verket dlskogsrunor, ristade utan nodig kompetens. Egill
intresserar sig under ett besok pi girden for fallet, finner valfiskbenet med runorna
i flickans sing, skrapar bort runorna och brinner upp benet. Sedan ristar han sjilv
nya runor och ligger dem under hennes huvudgird. D4 liksom vaknar hon upp ur
en somn och ar frisk. Det finns enligt Einarsson en del i denna episod »som tyder
pa at sagaforfattaren har varet godt kendt med evangeliernes beretninger om Jesu
helbredelse eller opvakkelse (som det betegnes) af Jairus' datter; serlig som beret-
ningen lyder hos Markus og Lukas» (229). En rad likhetspunkter raknas upp. Men
dels 4r de delvis nastan sjilvklara i en sidan situation, sisom att flickan stir upp frin
sitt lager efter botandet, eller att fordldrarnas reaktion omniamns: hos Markus och
Lukas blir de forfarade (/o0b/stupuerunt), i Egils saga ddremot mycket glada (stdram
fegin). Dels bor givetvis mot likheterna vigas ocksd eventuella olikheter, och de
méste i detta fall sigas vara visentliga. Bl. a. ir ju Egils saga ensam om de avgorande
manipulationerna med runor, dir den runkunnige Egill 4n en ging fér ett naturligt
tillfalle att utdva sin magiska konst. Egil Skallagrimsson ter sig onekligen bisarr
som pendang till evangeliernas Jesus.

Synen pad islinningasagorna mindre som ett slags arvsigner in som individuella
forfattares verk har pd det hela taget lingt mer 4n tidigare riktat forskarnas blickar
mot sjilva den tid d& sagorna skrevs — alltsi nirmast 1200-talet — i stillet f6r det
flera drhundraden idldre skede som de berittar om. Nu ir islinningarna ocksd i den
ovanligt gynnsamma situationen, att de i det stora samlingsverket Sturlunga saga har
en utforlig kronika 6ver just den epok di sagaskrivningen vixte fram och nidde sin
kulmen. Och i motsats till islinningasagorna maste den kronikan bedomas som
historia. Den ar till stor del forfattad av Ogonvittnen, personer som sjilva har spelat
en roll i det redovisade hindelseforloppet; det giller silunda huvudforfattaren, Snorri
Sturlusons brorson Sturla PérSarson (1214—1284).

Forskarna har ocksd allt ivrigare agnat sig &t att bland Stwrlunga-sagans myller av
figurer och episoder soka verklighetsforebilder till islanningasagornas fiktion — inte
sallan med gott utbyte. Det utan jimforelse storst anlagda forsoket i den vigen ir den
islindske riksarkivarien Bar8i GuOmundssons studier over Nijdls saga, efter hans
bortgdng samlade i verket Hofundur Nijilu (Njalas forfattare) (Reykjavik 1958).
Med imponerande kombinationsférméga himtar han ur ett skeende i Sturlunga saga
fram sjalva monstret for personer och hindelseforlopp i Njdls saga. Han utpekar
rentav en av tidens ledande gestalter som sagans forfattare. Vi skulle alltsi ha att
gora med nagot av en nyckelroman frin Sturlungatiden. Det liter kanske dventyrligt,
och mer 4n en hypotes kan det sikert aldrig bli. Men i och for sig ar en sidan
kombination fullt rimlig, och uppslaget ar briljant genomfért. Den ledande Njsla-
specialisten Einar Ol Sveinsson har i sin utgiva av Bremnu-Njdils saga (1954) i
serien Islenzk fornrit kortfattat diskuterat Gudmundssons hypotes om stormannen
bPorvarSur DPoérarinsson som sagans forfattare. Han avvisar den av framfor allt
tre skil. Den man som skrev Njdls saga visar enligt Sveinsson inte den lokalkinnedom
om en viss bygd pd sodra Island, inte den hemmastaddhet i Norge och inte heller
den lagkunskap, som méste forutsittas hos PorvarSur Pérarinsson, att doma av
hans biografi. (Huvuddragen av Bar8i Gudmundssons argumentation redovisas i
min artikel »Njalas forfattare och hans samtid», Nordisk tidskrift 1959.)

Den starka inriktningen pa Sturlungatiden som islinningasagornas tillkomstskede



Forskningsoversikter 219

har lett till en omprévning inte bara av sjilva deras episka struktur och personskild-
ring, utan ocksd av deras livsvirden och ideal. Aven om sagorna till stor del berittar
om minniskor fore kristendomen och inte sillan skildrar foregivet hedniska bruk
och tinkesitt, kan man inte utan vidare ta detta som en autentisk bild av nordisk
hedendom — si har man ansett, naturligtvis med ritta. Vi har som sagt i stort sett
Overgivit tron pd sagorna som historia och trofast bevarad tradition. I stillet betonar
man att forfattarna levde i ett samhille som sedan &rhundraden var kristet och kanske
ibland ocksa sjdlva var klerker eller klosterfolk. Det sistnimnda har vi dock inte en
enda upplysning om; alla texter av kategorin islinningasagor har ju kommit till oss
utan forfattarnamn. Men i varje fall var alltsi medeltidskyrkan etablerad p& Island,
lit vara med utpriglat nationella sirdrag; och det fanns vid 1200-talets ingéng up-
penbarligen en hel del religids litteratur oversatt. Det 4r den andliga atmosfiren,
etiken och virderingarna i ett medeltida kristet samhille vi borde Aterfinna dven i
islanningasagorna, inte ndgra forment hedniska ideal.

Sa 4r resonemanget, och det verkar i och foér sig rimligt. Det finns emellertid
vasentliga svarigheter, ndr det skall omsittas i konkret forskning. Det ligger hir
annorlunda till 4n ndr man exempelvis jimfor en viss episod i Sturlunga saga med
nagot liknande inslag i en islinningasaga. Ddr har man att gora med patagliga yttre
forlopp, vissa objektivt konstaterbara fakta, som alla kan vara ense om. Sedan kan det
naturligtvis rdda delade meningar om ifall dessa drag skall anses visa sa stora inbordes
Overensstimmelser att de madste forutsitta ett samband; jfr diskussionen av Bjarni
Einarssons avhandling ovan. Men det 4r en annan historia. Nar det giller ideologin,
om det tillits mig att lite anakronistiskt nyttja den termen, borjar osikerheten redan
vid sjilva utgdngspunkten, i tolkningen av texten. Jag skall forsoka att ndgot precisera
den problematiken for islinningasagornas del.

For det forsta bjuder sjalva den objektiva stilen motstdind mot en tolkning av for-
fattarens avsikter och virderingar. Visserligen ar det fullt klart att det till stor del ar
en frdga just om stil, att objektiviteten kanske stundom 4r mera formell in reell
Virdeomdomen kan liggas i munnen pad olika sagapersoner, eller forfattarens egen
mening kan maskeras som ett slags allmdn opinion. Den och den personen ar viansill,
eller en viss handling blir ogynnsamt omtalad. Men hur minga sidana enskilda fall
man in kan peka pa, framstdr obestridligen den reserverade héllningen och spatsam-
heten med uttalade moraliska virderingar som en av sagornas typiska egenheter som
genre — piafallande inte minst om man jimfoér dem med annan medeltida epik, exem-
pelvis chansons de geste. Det finns knappast nigot att invdanda, nar Halldér Laxness
talar om »sagaens gotiske smil», eller nir han karakteriserar Jdmsvikinga-sagans
forfattare med orden: »Men en privat menneskelighed skimtes ikke under hans
sardoniske maske: en kunstner som aldrig blotter sig.» (»En islandsk roman om
Danmark», Politiken, Képenhamn 11.7.1971.) Det #r ett vanskligt foretag att sdka
tringa bakom denna sardoniska mask, genomskada detta gotiska leende.

En annan mycket stor svirighet ligger i att avgrinsa specifikt kristna virderingar
och moraliska normer gentemot vad som kan betraktas som mer eller mindre allmin-
minskligt. Det forefaller ibland, som om man ville se sjdlva forekomsten av moraliska
motiv och monster i en norrdn text som ett bevis eller indicium pa kristet inflytande.
Hednatiden ter sig di nirmast som en sorts vakuum, ideologiskt och etiskt sett. Det
ar naturligtvis en helt orimlig forutsittning. Alla minskliga samfund, var och nir
de har funnits pi jorden, har haft sina moraliska normer. Den forngrekiska dikten
ar helt genomsyrad av etisk problematik, en problematik som inte sillan skulle kunna
formuleras i rent kristna termer, langt fore kristendomen. De flesta av kristendomens
etiska virderingar och regler for minsklig samvaro dr sjdlvfallet inget absolut nytt i
virlden. De har sin bakgrund, sin linga historia, och bor rimligen ses som ett urval
och en kodifiering av tendenser som har funnits forut. Revolutioner eller plotsliga
mutationer bér man undvika att rikna med pé det hir omradet.
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Slutsatsen av dessa banala men av allt att doma and4 inte overflodiga pipekanden
blir att om man vill pivisa kristna inslag i islinningasagornas etiska monster, fir
de inte vara hur allminna som helst. De méste vara specifikt kristna, dvs. de bor
vara uttryckta i specifikt kristna termer eller dtminstone kunna 4terféras pad specifikt
kristen teologi. Om en sagaforfattare menar synd och &nger och botgoring, ar det svirt
att inse varfor han inte ocksd skulle anvinda sjalva de gingse orden for sidana fore-
stallningar.

Det finns till sist tminstone annu en frdga man stiller sig om de kristna for-
fattarna av islinningasagor. Nar de skrev om sina hedniska forfider, var de natut-
ligtvis vidl medvetna om att dessa forfider hade andra tankar om virlden, andra virde-
ringar och ideal 4n Sturlungatidens islinningar. Men d& har dessa skribenter rimligen
ocksd forsokt att enligt sina begrepp aterskapa hednatidens ideologi. Det ir i sjilva
verket alldeles uppenbart att de har strivat efter det. Men en sidan medveten an-
passning till en gdngen tid miste innebira, att de efter formdga har undertryckt vad
som var klart priglat av deras egen samtids kristna virderingar. Om de virderingarna
ind4 finns dar, skulle de foljaktligen narmast roja sig genom sprickor i arkaiseringen,
i oavsiktliga anakronismer. Det ir i varje fall det omedelbara intryck sagorna gor pa
en nutida ldsare.

Hir skall nirmast ges ndgra synpunkter pA Hermann Palssons skrift Art and Ethics
in Hrafnkel's Saga (Copenhagen 1971). Valet av den kan motiveras med flera skal.
Dels ror det sig om en helt firsk undersokning, dels genomfér Hermann Palsson pa
ett vida radikalare sitt dn jag eljest kdnner till en analys av en islinningasaga som
ett slags kristen moralitet. Hrafnkels saga ar ocksd kort, omkring 35 sidor i Hjalmar
Alvings svenska oversittning, litt att overskdda och diskutera. Under de sist forflutna
dren har den stitt i brinnpunkten for forskarnas intresse som fi andra islinninga-
sagor, de storsta icke undantagna.

Forst bor man kanske erinra om att det inte dr forsta gdngen som Hermann
Palsson behandlar Hrafnkels saga. Han har tidigare gjort det bl a. i boken Hrafnkels
saga og Freysgydlingar (Reykjavik 1962). Men dir ar hans huvudintresse ett helt
annat. Man kan siga att han direkt anknyter till Sigurdur Nordals upptickt att sagan
bor ses som fiktion. Hirtill kopplar han samma grepp som Bar8i GuSmundsson
tillimpade p& Nijdls saga. Han vill silunda Aaterfinna Hrafnkels sagas handlings-
monster i ett visst hindelseforlopp i Stwrlumga-samlingen. Atminstone i mina ogon
verkar sammanstillningen inte sirskilt sliende; men den saken skall jag inte dréja vid
har.

Mera lyckosam forefaller mig Hermann Péalsson, d& han argumenterar for att
Hrafnkels sagas forfattare ar abboten och sedermera biskopen Brandur Jénsson,
ddd 1264. Han har nimligen funnit vissa pifallande ord och formuleringar gemen-
samma f6r sagan och Brands autentiska prosadversittning, Alexanders saga, av frans-
mannen Philippus Gualterus’ latinska hexameterepos Alexandreis, kanske det for-
ndmsta islindska Oversittningsarbetet frin hela epoken. Det skulle visserligen hir
behovas en systematisk sprakundersckning i stor skala, inte bara spridda iakttagelser.
A andra sidan ir nigra av de pipekade uttrycken sipass unika, att Hermann Palssons
hypotes forefaller tinkvdrd. Sdvitt man vid en forsta granskning kan se, finns det
heller ingenting i de bida texternas sprakbruk som avgjort talar emot den.

Didremot har jag svédrare att urskilja nigra direkta forebilder till Hrafnkels sagas
moral just i Alexanders saga. De paralleller som anfors synes mig allminna och
intetsigande. Ett exempel m& ges. D4 Hrafnkel av sin motstindare Sam stills infor
valet att dodas eller att drivas bort frin maktstillning, gird och igodelar, svarar
han: »Mangen skulle finna en snar déd bittre 4n sidan misshandel (brakningar).»
Hir kan man enligt Hermann Pélsson »peka pi det stille i Alexanders saga som
gett Brandur uppslaget» (91). S& citerar han Alexanders ord till likaren, som inte
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tors gora ett kirurgiskt ingrepp pi sin hidrskare: »Om du ser att det hir siret inte
kan ldkas, si skall du minska mitt lidande och bereda mig en snar déd med hird
lakedom.» Fréinsett den verbala Gverensstimmelsen i den foga anmirkningsvirda
vindningen »snar dod» (skjotr dawudi) kan jag inte se nigon visentlig likhet
mellan de bada situationerna eller i sittet att skildra dem. Att det ena stillet nod-
vindigtvis skulle ha gett uppslaget till det andra 4r svart att tro. Det ar f.5. med
intresse man konstaterar, att Herman Palsson i denna sin tidigare skrift tycks vara
redo att praktiskt taget helt och hillet terfora den etiska problematiken i Hrafnkels
saga pa Alexanders saga. Med tanke pi vad som senare skulle komma ar det ocksi
tinkvirt, att han for ett decennium sedan kallade Hrafnkel »en hednisk karaktir,
som later sig styras av primitiv himndinstinkt» (94).

I det nya atbetet, Art and Ethics in Hrafnkels Saga, stir inte lingre Alexanders
saga i forgrunden som en avgorande forebild. Nu 4r det i stillet medeltidens religiosa
litteratur och vissa teologer, frimst Hugo av Saint Victor, som &beropas som stod
for tolkningen av Hrafnkels saga som kristen uppbyggelse.

Forst bor ett par ord sigas om ndgra allminna forutsittningar som, uttalat eller
ej, uppenbarligen ligger till grund f6r Hermann Palssons analyser. Att se Hrafnkels
saga enbart som »a good novel», forklarar han, 4r »far too facile / ... / to be
taken seriously» (1s). Dels maste denna saga, liksom andra alster i genren, vara skri-
ven med nagot syfte for 6gonen, forfattaren méste ha varit ute for att paverka sin
publik pa ndgot sitt. Dels, eftersom han var kristen och i detta speciella fall kanske
rentav abbot, bor det syftet ha varit kristen uppbyggelse. Men bada dessa forutsitt-
ningar dr sdvitt man kan forstd blotta pastienden. Vad som skulle kunna gora dem
till ndgot annat och mera 4r givetvis bara enskilda analyser med avgorande
beviskraft. I sin avhandling om Egils saga tinker sig Bjarni Einarsson, att den
sagan ar »skrevet som underholdning» (216). Ifall det omdomet skulle halla for en
av de storsta islinningasagorna, varfor skulle det di inte kunna gilla ocksi
Hrafnkels saga?

Kanske bor man hidr ocksd erinra om att det nu inte rér sig om sidana uppenbara
kristna inslag i sagorna, som nir det omtalas att kristendomen infors, att de och de
personerna Overgér till den nya »seden» och dirmed antar de och de bruken osv.
De ingér i texterna som vilka andra fakta som helst, som ett led i strivan att skapa
en Overtygande historisk fiktion. For Hermann Palsson giller det ju vida subtilare
aterspeglingar av en kristen problematik och moraliska syften hos sagaforfattaren
sjalv. Han talar om dennes »sophisticated treatment of Christian themes» (13), och
sager att sagan »at a deeper level» har »a serious moralistic purpose» (15).

Man fister sig vid att bland de bibliska bocker Hermann Palsson drar in till
jimforelse dr Ecclesiasticus — som vi kallar Jesu Syraks bok, en av Gamla testamen-
tets apokryfer — den flitigast citerade. Det forefaller talande. Ty hdr har vi just prov
pd en visdom som till stor del 4r av mycket allminminsklig och ofta rent praktisk
och virldslig art. Inte sillan 4r likheten med exempelvis Hdévamdls didaktik slaende.
Skillnaden skulle vara att motsvarande klokskap i Jesu Syraks bok ges en gudomlig
sanktion, en religids motivering. Men ocksi i den norréna dikten utges ju tinkespra-
ken for att ytterst vara »Den Hoges tal», dvs. Odens.

Nir Hrafnkel har blivit fordriven frn sin gird Adalbol, far hans temporire over-
man Sam av sina medhjilpare Tjostarssonerna ridet att framdeles vara pd sin vakt
mot Hrafnkel, ty »vant er vid vandum at sja» ('One must always watch out for
the wicked’). Denna varning, anser Hermann Palsson, »seems to be an allusion to
Ecclesiasticus: "Beware of the scoundrel and his evil contrivances’ (1133)» (53). Nog
£6r att den sortens visdom forefaller att sakna varje specifikt religios karaktir, for
att inte tala om kristen. Det islindska rytmiska och allittererande uttryckets typiska
ordspraksprigel synes ocksé i och fér sig tyda pa inhemsk, folklig havd.

Jag skall nedan koncentrera mig till nigra exempel pid hur Hermann Palsson ser
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sagans personer och deras handlande i ljuset av medeltidskristna tdnkesdtt och
teologiska auktoriteter.

Hrafnkel har ju avlagt ett 16fte (stremgt pess beit) att dripa den som mot hans
onskan rider pa hans hingst Freyfaxe, den som han har givit guden Frey hilften av.
Nir herdepojken Einar and4 olovandes rider pd histen, blir han ocksd nedhuggen av
Hrafnkel. Vid det tillfillet erinrar sagaforfattaren om tron, att det kunde leda till
olycka att bryta sina hogtidliga loften. Emellertid &beropar Hermann Palsson hir en
passus frin Hugo av Saint Victor, som sigetr att det ar ett mindre ont att bryta en
forhastad eller dalig ed i stillet for att halla den. Hrafnkel handlar alltss mot den
regeln. Men det finns ingen antydan i sagan sjilv om att forfattaren tar avstind frin
Hrafnkels synpunkt pd faran med att bryta sina loften. Han bara konstaterar hur
man tinkte pd den punkten (En vid pann dtrinad, at). Det 4ar ocksd svart att
inse, varfor situationen med det hogtidliga 16ftet nodviandigt maste vara kalkerad pa
medeltida teologi. Hur ir det f. 5. med de brageloften som det talas om annorstides i
sagorna? De ir ibland avgivna i stundens ingivelse och 6vermod och kan villa sina
upphovsmin bekymmer nir de skall infrias. Varfor skulle den problematiken vara
specifikt kristen? Inger Bobergs ovannimnda Motif-Index of Early Icelandic Literature
ger mingder av hinvisningar till sidana »Vows and oaths» (191—193).

»Later in the story Hrafnkel is punished for his crime» (44), heter det. Men re-
dan med en sddan formulering har Hermann Pélsson forskjutit sagans framstillning
i riktning mot ett moraliskt, kristet monster. Sdvitt jag kan erinra mig talar nim-
ligen sagaforfattaren sjalv aldrig om Hrafnkels girning som ett brott, lika lite som
om hans straff.

Nir himnden mot Hrafnkel sedermera gir i fullbordan, nar han stills infor valet
att dodas eller limna stillning och egendom, hinvisar Hermann Palsson 4nyo till
Hugo av Saint Victor: »For above all man was ordered to preserve both his own
and another’s life» (44). Och Hrafnkel handlar enligt denna vettiga foreskrift, nu
nir det giller hans eget liv. Av allt att doma har folk girna valt s i alla tider och
kulturer, helt oberoende av teologiska rekommendationer. Hrafnkel ar ju heller inga-
lunda framstilld som ndgon hjilte. Stilld infor sitt bittra alternativ goér han ocksi
ett uttalande, som Hermann Palsson inte citerar i det hir sammanhanget, trots att det
sé klart synes belysa Hrafnkels hallning: »M4ngen skulle finna en snar dod bittre 4n
sédan misshandel, men det ir med mig som ménga andra att jag viljer livet, om
mojligheten bjuds.» (121) Jag som maéinga andra. Kort sagt: vanligt sunt fornuft,
ingen teologi.

Och Hrafnkels vidare levnadslopp? I en god moralitet borde han nu efter brott
och straff vara en luttrad man. Det gir honom ocksd vil i hinder i hans nya bygd,
dédr han nir en rikedom och maktstillning som aldrig forr. And4 sitter inte den mora-
liska sinnesindringen djupare dn att han griper forsta basta tillfille — péa klassiskt
sagavis eggad av en gammal tjanstekvinna — att dra ut med folk och sli ihjil
sin motstindare Sams bror Eyvind, en totalt oskyldig person som aldrig har gjort
Hrafnkel nagot for nar — han har ocksd mest varit utomlands. Enligt sagatexten moti-
verar Hrafnkel sin girning med orden: »Men inte tycker jag att dripet pa Eyvind
och hans mén ar mera virt dn tortyren av mig och mina min.» En ganska genom-
snittlig himndeideologi, vill det synas: betalt for gammal ost. Dirtill utkriver Hrafn-
kel som sagt blodshamnden inte pd sin antagonist Sam utan pi hans mélet helt ovid-
kommande bror, eftersom denne tydligen anses ha hogre status och ddrmed vara
ett vardefullare offer — ett typiskt utslag av sagamissig himndekalkyl. Hrafnkel &r
inte omvind, inte moraliskt bittre. Han har bara tagit lirdom av livet, anpassat sig
forsiktigare till verkligheten. Han har insett att han bokstavligt talat hade satsat pa
fel hdst. Och denne man stdr till sist kvar som segerherre, dor pa sotsing, begravs
vardigt och eftertrads av sina bada soner. Det ir ingen pafallande uppbygglig historia;
mojligen larorik, fastin inte pa ndgot direkt kristligt vis.
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Men hur ligger det till med sagans 6vriga huvudfigurer? Herden Einar anstills av
Hrafnkel med tillstind att rida pd vilken som helst av hans histar utom hingsten
Freyfaxe; gor han det ir han dodens. »The similarities between Hrafnkel's Saga and
Genesis can hardly be a mere coincidence» (47), forklarar Hermann Palsson och
citerar Jahves ord till Adam och Eva om kunskapens trid i Edens lustgird. Sjilv kan
jag inte finna likheterna sldende, varken i situationen som helhet eller i enskildheter.
Jag tror att man hir skulle gora klokt i att se sig omkring i folkloristisk litteratur
for att undersoka, om inte ett tabu av den arten ar ndgot av en topos, som man kan
finna lite varstans. Ocksd hir kan man f. 6. hianvisa till Inger Bobergs nyssnimnda
Motif-Index, som under rubriken »Tabu» upptar flera sidor med referenser, diribland
till forbudet att rida pd Freyfaxe i Hrafnkels saga.

Nir det giller Einars 6de att bli dript for en obetydlig forseelse, citerar Hermann
Palsson med ogillande tvd »romanticists», som han kallar dem, till omvixling med
»nationalists» eller »traditionalists»: SigurSur Nordal och Turville-Petre. Bida ser
Einar som offer for ett olyckligt ode (fate). S& fir det inte vara i litteratur med
kristna intentioner, understryker Hermann Pilsson. Dar harskar manniskans fria vilja.
Foljaktligen: »The shepherd’s fall is no sudden impulse but a premeditated act, and
he is brutally made to pay the ultimate penalty for it.» (46) Ordvalet — Einars
fall! — anspelar uppenbarligen pd parallellen med det forsta syndafallet. Synden och
syndens 16n, med andra ord.

Men hur dr det forfattaren iscensitter denna episod? Nir Einar soker en hist for
att kunna samla ihop de bortsprungna firen, visar det sig att hela histflocken, utom
denna gang just Freyfaxe, »nu skvatt undan, fastin de aldrig brukat skygga for ndgon
forut». Detta framhills alltsi som ndgot extraordinirt, unikt for tillfallet. Och nir
Einar har ridit pd Freyfaxe, stortar den svettiga och lerstinkta hingsten raka vigen
frén sitern till Adalbol f6r att bli uppmiarksammad av Hrafnkel. Jag skulle tro att ldsa-
ren blir lika 6verraskad av denna vindning som Einar rimligen blir sjalv. Forfattaren
har silunda nogsamt sorjt for att flera helt oférutsedda omstindigheter, utanfor
Einars kontroll, leder till hans 6vertridelse av forbudet och till hans dod.

Jag kan inte se att det skulle vara vilseledande att tala om &det hir, eller om
slumpen om man si vill. Det gir heller inte att komma ifrin att Tjostarssonerna i
sagans slut talar om Sams gefuleysi, hans brist pd gefa 'lycka’. Naturligtvis kan man
forklara att begreppet gefe hir ar fullstindigt urholkat, att det bara ar ett uttryck
for Sams egen inkompetens och inte for nigra faktorer utanfoér hans vilja och for-
miga. Men det ar i si fall en godtycklig tolkning. Hermann Palsson dr tydligen
angeldgen att i mesta mojliga mén reducera 6dets roll i sagan; av allt att doma har
det i hans 6gon en val stark hednisk belastning for att passa in i ett kristet monster.
Det ir emellertid ratt Overraskande, att han nu si tveklost avvisar begreppet Ode,
efter att tidigare utomordentligt starkt ha framhivt intrycken frin Alexanders saga
pa Hrafnkels saga. 1 hela den norrona litteraturen, original eller Gversdttning, torde
det nimligen inte finnas nigot annat verk med tillnirmelsevis s& hog frekvens av
orden for begreppet 6de som just Alexanders saga — i det latinska originalet fortuna
m. fL.

Aven Sams handlande underkastas teologisk analys. Nar han med Tjostarssonernas
hjalp har fatt Hrafnkel helt i sitt vild, rder broderna honom att déda sin antagonist.
Det gor han ju inte och drabbas dirfér si smaningom av Hrafnkels himnd. Skulle
Sams jamforelsevis skonsamma handlande vid detta tillfille mojligen vara ett utslag
av kristligt medlidande? Nej, si enkelt ligger det inte till, enligt Hermann Palsson.
Han 3beropar innu en medeltida auktoritet, John av Salisbury, och citerar: »It is not
merely lawful to slay a tyrant, but it is even right and just. He that taketh the sword
is worthy of perishing with the sword.» Hrafnkel skall tydligen bedomas som en
tyrann; foljaktligen: »Sam fails in his duty when he refuses to put the despotic
Hrafnkel to death» (53), och for denna underlitenhetssynd blev han alltsd i sinom
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tid straffad. Inte ser det ut att ha varit latt for gemene man att f6lja med i den
medeltida teologins turer. Att dripa eller icke drdpa, det ar fragan.

Man kan emellertid undra om citatet frin John av Salisbury over huvud taget ir
tillimpligt hir — helt bortsett frén att Hrafnkel vil knappast utan vidare kan jim-
stillas med »a tyrant». Det stir inget om att det ir en plikt (dw#y) att doda ty-
rannen: det 4ar »lawful», det 4r »even right and just» — inte riktigt samma sak. Men
annu ir inte John av Salisbury tillfullo utnyttjad. Det kan knappast rdda négot tvivel
om, siger Hermann Palsson, att forfattaren av Hrafnkels saga har sett problemet i
samma ljus som John. Di Sam skonar Hrafnkels liv, siger nimligen en av Tjostars-
sonerna: »I can’t understand why you are doing this. You'll have good reason to
regret you've spared Hrafnkel's life.» (53—54) Men i sagatexten star det faktiskt inte
»You'll have good reason to regret». Dir stir »Du kommer att dngra detta mest
sjalv> (Muntu bessa mest idrask sjilfr). Ordet sjalfr gor hir en visentlig skillnad.
Dirmed blir repliken ingen hinvisning till nigot allmint rittsmedvetande utan till
den risk som Sam personligen kommer att 16pa. Rédet han fér vilar pa nykter,
virldslig bedomning av situationen.

P4 tal om att kinna sig sjilv, att veta sin plats o.d., hdnvisar Hermann Palsson
in en ging till Jesw Syraks bok som den klassiska texten: »My son, be modest in
your self-esteem, and value yourself at your proper worth.» Han medger att denna
maxim givetvis ar vida aldre #n kristendomen. Men: »when it occurs in medieval
Icelandic literature it must derive from Patristic or later Christian writings» (57).
Varfér »maste»? Ar inte denna levnadsregel en ren sjilvklarhet och nddvindighet i
alla samhillen med nigon form av hierarki? En av dem som Hermann Palsson anser
bryta mot den i Hrafnkels saga ir emellertid Einars fader Thorbjorn, som vigrar att
ingd forlikning med sonens dripare Hrafnkel pd dennes egna villkor, f. . péfallande
generosa. Thorbjorn vet med andra ord inte sin plats, d& han vill stilla upp som
jamlike mot en miktig man och gode. Sagan »describes his conversion from pride»
(59), forklarar Hermann Palsson. Men i sjalva verket talas det aldrig om Thorbjorns
stolthet; diremot kallar honom hans bror Bjarni for witlitill ’obegivad, oklok’,
dédrfor att han har forkastat Hrafnkels ekonomiskt goda erbjudande om gottgorelse.
Sedermera, vid Alltinget, nar utsikterna i mdlet mot Hrafnkel till en borjan verkar
hopplosa, faller Thorbjorn en tidig morgon i grdt. Och hir pidpekar Hermann Pals-
son, med hinvisning i en not till Bernhard av Clairvaux, att det dr »through grief
and sorrow that self-knowledge is attained». »Thorbjorn has at last come to terms
with himself and taken the first step toward humility.» (59) Kommentarens kristligt
moraliserande ordval — nyss »conversion from pride» och nu »the first step toward
humility» — saknar varje stdd i texten. Dir finns ingen antydan om att Thorbjorn
skulle vara omvind frdn nigon stolthet och pd vig mot 6dmjukhetens dygd. Kanske
foll han i grat av maktlos sorg och uppgivenhet, helt enkelt. Hur han sedan paverka-
des av den slutliga totala framgingen vid tinget, fir vi inte veta ndgot om.

Hirmed avbryter jag min exemplifiering, som jag i varje fall hoppas har gjort
full réttvisa 4t Hermann Palssons intentioner och resonemang. For min del kan jag
inte se annat dn att forsoket att lisa Hrafnkels saga i ljuset av kristen medeltids-
litteratur, som en moralitet, 4r helt forfelat. Och tio ginger s minga citat frin denna
litteratur skulle inte forbattra saken. Det ar ju i sjilva broslagningen mellan sagan och
medeltidsteologin det brister.

Man skulle kunna forstd forsoket, ifall det hade varit en sista, desperat utvig
att finna mening i en eljest obegriplig text. Men i sjilva verket vilar Hrafnkels saga
i sig sjilv som ett stycke utomordentligt stringent berittarkonst, utan nidgot som helst
behov av ideologiska stodkonstruktioner. Om forfattaren har tinkt sig att hans publik
skulle himta entydig moralisk ledning och uppbyggelse ur sagan, di4 har han snarast
katastrofalt forfelat sitt syfte. I mina 6gon ter sig Hrafnkels saga som ett verk av nyk-
ter viarldsvisdom. Det talas inte om hur manniskor bor handla utan om hur minni-
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skor faktiskt handlar — kanske mera sillan uppbyggligt, men minskligt pa gott eller
ont. Att denna saga, eller islinningasagorna 6ver huvud taget, i stillet skulle vara sede-
lirande berittelser, avsedda att i omsorgsfull historisk forklidnad propagera kristna
handlingsnormer, finns det verkligen inte mycket som tyder pi. Om en sidan hypotes
skall framféras pa allvar, krdver den i varje fall som stod ett sannskyldigt uppbad av
nya fakta, ny bevisforing.

Man har £.6. lite svart att inse, varfor sagaforfattarna skulle dvlas att patruga sina
lasare sinnrikt maskerade moralkakor — nir det fanns si mycken annan litteratur i
samtiden, som fyllde just den funktionen pi ett direkt och otvetydigt sitt: hela den
kristna undervisningen, helgonlegender och allskéns fromma berittelser. Kan det inte
tinkas att sagaskribenterna i gemen helt enkelt har velat s direkt och livsnira som
mojligt aterge ett stycke minskligt liv — utan varje dolt eller uttalat didaktiskt-
moraliskt syfte, men med den spinning, tragik och kanske ibland ocksi komik som de
kunde f& ut ur sin skapelse? Veterligen finns det ingenting i sagorna sjilva som stri-

der mot den uppfattningen, heller ingenting i det samhille dir de tillkom, savitt
vi nu kan bedéma.

Som en mycket bred och allmin bakgrund till den speciella tes som Hermann
Palsson driver f6r Hrafnkels sagas del, skulle man kunna lisa Régis Boyers doktors-
avhandling pd ndra 700 sidor: La vie religieuse en Islande (1116—1264) d'aprés
la Sturlunga saga et les sagas des évéques (Université de Lille 1972, stencil). For-
fattaren behandlar hir alla tinkbara aspekter av kristendomen pa Island, med tonvikt
just pad det skede d& nationen utvecklade sin miktiga litterira insats. Arbetet ar
beundransvirt kringsynt och vildokumenterat. Men det kunde varit vida battre kon-
centrerat. Som det nu ir hotar det att drinka lisaren i mingden av exempel och hin-
visningar. Boyers primdra material 4r de s. k. samtidssagorna, dvs. de som behandlar
den i avhandlingstiteln angivna perioden, frimst Sturlunga saga och en rad biskops-
sagor. Det 4r i och for sig en omfangsrik litteratur. Men Boyer tycks samtidigt ha haft
ambitionen att i ett eller annat sammanhang nimna si gott som vartenda islindskt
litterdrt arbete av vikt under denna tid. Hans bok fir pa si vis en nigot encyklopedisk
karaktir — vilket {. 6. gor frinvaron av register s& mycket mera kinnbar.

Det stora verkets huvudtes ar emellertid fullt klar. Boyer vill »betrakta 1100- och
1200-talens islindska historia, inte som en oberoende och siregen entitet, utan som
ett element i tidens europeiska historia» (15). Han vill medverka till att »3ter inpla-
cera Island i medeltidens stora visteuropeiska kulturfamilj» (16) och visa att skedets
islinningar »langt ifrin att leva inkrokta i sig sjilva i sitt #ltsma Thule levde med
Sgonen fista pd Europa, stidse underrattade om vad som forsiggick dir, d& som nu
glupska pi alla nyheter, outtrottliga resenidrer, nyfikna pa allt, 6ppna for allt» (37).
Och denna europeiska kulturgemenskap stir givetvis i tecknet av medeltidens kyrka
och kristendom. Genom att studera det religitsa livet pa Island mellan 1116 (fodelse-
aret for Hvamm-Sturla, Sturlungaittens anfader) och 1264 (dret for den islindska
fristatens slutliga underkastelse under norska kronan) avser Boyer att klargora »hur
Kyrkans anstringningar for att stilla detta land efter europeisk klocka definitivt brot
med de gamla germanska eller nordiska grundvalarna for att infora 6n i samspelet
med medeltidens kontinentala nationer» (15). En siddan formulering kan ge intryck
av att det rorde sig om allt eller intet, att den nya liran gjorde rent hus med ned-
irvda tinkesitt. Boyer framhiver ocksd utomordentligt starkt kyrkans kulturmonopol
p& Sturlungatidens Island. A andra sidan kringgirdar han stundom sin tes med av-
sevirda reservationer: styrkan hos islindsk egenart och inhemsk tradition betonas. Sa-
lunda talas det om »den obetvingliga islindska individualismen», som pa négot vis
tycks ha gjort 6borna resistenta mot en grundlig kristen penetration. Att vara kristen
innebar for islinningarna, heter det, »varken att avstd frin sina vanor (cowtumes)
eller att ifrdgasitta sin politiska, administrativa och juridiska organisation, inte ens
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att reformera vissa sidor av sin moraliska vandel (certaines de lenrs moenrs)» (69).
I stort sett héller Boyer hirt pid att det vid motet mellan hedendom och kristen-
dom pi Island inte rérde sig om ndgon egentlig spinning mellan tvd system —
kristet/utlindskt mot hedniskt/inhemskt — utan om en rétt konfliktlés assimilation
— detta i viss opposition mot en forskare som Einar Ol Sveinsson. Andi finner
man ging efter annan ocksd hos Boyer formuleringar som direkt antyder en kon-
flikt mellan »de gamla ideerna» och »den nya moralen»: »Det 4r likvédl uppenbart,
att de bada systemen i varje ogonblick bjuder varandra spetsen.» (488) Eller for
att citera slutorden i samma avsnitt, dir Boyer behandlar »nigra fundamentala be-
grepp: ode, dra, himnd, slikt» (451) med djup inhemsk forankring: »Men man ut-
rotar inte tusendriga vanor pi tvi drhundraden. Studiet av de hedniska reminiscen-
serna kommer att visa, att det ar littare att gora sig kvitt en foréldrad mytologisk
apparat in etiska reflexer som har blivit nigot av en integrerande del av personlig-
heten.» (488)

Det finns med andra ord en uppenbar ambivalens i Boyers hallning i den visent-
liga frigan — kanske naturligt nog, s& glidande och svérfixerade begrepp som det
hir ror sig om. Man har en kinsla av att han i sjilva verket skulle vilja driva sin
tes om de kristna virdenas supremati pd Sturlungatidens Island lingre dn han till sist
gor, men att han lite motvilligt, fastin sikert vilbetinkt, tonar ner den infor de
obestridliga fakta som pekar i annan riktning. Med sddana inskrdnkningar har hans
helhetssyn pd det hela taget ritt mycket kommit att likna den som ldnge har ratt
bland ledande forskare pd omridet, exempelvis SigurSur Nordal — 4ven om #amnet
knappast forr har placerats si energiskt i blickpunkten som hir. Bland det virde-
fullaste i Boyers avhandling synes mig vara hans utblickar mot kontinentens kyrka
och religicsa leverne. Han kan med sddana jimforelser stundom pévisa, att vissa till
synes ritt speciella egenheter (och oarter) i islindskt kyrkoliv hade sina motsvarig-
heter pd andra hill — och allts? inte nodvindigt behover ses som utslag av in-
hemskt islindska forutsittningar.

Régis Boyer ir som nimnt frimst inriktad pd Sturlungatidens samtidssagor; det
ir med material ur dem han tecknar sin bild av skedets islindska kristenhet. Men
ytterst foresvivar det honom uppenbart att underbygga tesen om att hela tidens lit-
teratur, islanningasagorna inbegripna, har viaxt fram ur kyrkans skote och 4r vivd
av reminiscenser fran kristna skrifter, genomdrinkt av kristna virderingar. Hans
egna konkreta bidrag pd den punkten dr emellertid mycket blygsamma; det ror sig
ju inte heller om hans priméra uppgift. Han dgnar silunda ndgra sidor (227—231)
at att anfora paralleller mellan tinkespriken i Hdévamdil och snarlik visdom i Ord-
spréksboken och Predikaren. De ofta sliende likheterna, iven i formuleringar, har
naturligtvis framhdvts av tidigare forskare. Men med hinsyn till texternas karaktir
av en méanga ginger ratt alldaglig klokskap har man allmint bedomt dessa likheter
som intetsigande for frigan om litterdr avhingighet. Boyer ar mindre 4terhillsam.
Han forsakrar »att forfattaren eller forfattarna av Hévamdl hade last Ordspriaksboken
och Predikaren, att de rentav hade hillit uttryckets detaljer i minnet och framfor
allt grundligt tillignat sig andan i dem» (227). Hdvamdl ar »helt genomsyrad av
reminiscenser frin bibliska visdomsbocker» (430). Men hur skall man di forklara,
att denna eller dessa kristna och bibelspringda skribenter har hittat pa att utge sin
visdom for »Den Hoges», dvs. Odens, tal? Vad skulle det f6r dem vara for mening
med att hianfora den till hedniska makter? Skulle det inte innebara att misskreditera
den i de kristna landsminnens 6gon? Hir tycks det mig ligga en avgorande svérighet
for hypotesen om Hdvamdls bibliska ursprung.

For islanningasagornas del erinrar Boyer frimst om négra tidigare fynd av spridda
reminiscenser frin medeltidskristen litteratur. Hans eget enda originalbidrag hir
— en parallell mellan en episod i Egils saga och en liknande i Gregorius den stores
dven pa Island vilkdinda Disloger (200—201) — forefaller, med tanke pa omstindig-
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heter och sirdrag i de bdda fallen, foga Gvertygande som bevis pa litterirt samband.
Att sagornas ménniskor, dven ménnen, omfamnar och kysser varann, d& de skils eller
mots, aterfér Boyer pa »de battre hoviska romanerna (romams comrtois)» (324). 1
sjilva verket har bruket bestitt bland islindsk allmoge in i vira dagar; skulle det inte
vara lite vighalsigt att ddr tveklSst anse det som litterart inspirerat? Att Njdls saga,
som bekant, rymmer Aatskilliga inslag av kristen mentalitet ligger i sakens natur.
Liksom Laxdwla saga och andra berdr den ju bla. kristendomens inférande pi
Island, olika personers Gvergéng till den nya liran och dess inverkan pi dem:
Kjartan i Laxdela saga langfastar, om den ildrande Gudrun i samma saga konsta-
teras pd slutsidorna summariskt, att hon — efter fyra iktenskap och ett vixlingsrikt
liv — blev »den forsta nunnan och ensitterskan pi Island». Osv. Det ir element i
héandelseforloppet som sidant, »fakta» att redovisa som alla andra. Och hur foérhaller
det sig med den avsevirt dldre Egils saga, med storsta sannolikhet forfattad av Snorri
Sturluson — obestridligen kristen, om #n inte en kyrkans man? Foga moralisk
uppbyggelse torde std att himta dir, for att inte tala om religios — lika lite som i
14t oss siga Strindbergs Roda rummet.

Niégra nya fakta till belysning av islinningasagornas litteraturhistoriska bakgrund
bjuder silunda inte Boyer. Men hans 4sikt om deras ursprung och framvixt ir icke
forty mycket bestimd. De dr i analogi med det franska dramat under 1100- OCh
1200-talen »f6dda av Kyrkan, i kyrkan, och har undan f6r undan avligsnat sig frin
altaret for att utspelas pd templets férgard, innan de emanciperade sig helt och blev
en genre for sig» (322). Om detta endast skulle innebira, att kyrkan frin borjan
tillhandaholl islinningarna det nédvindiga instrumentet for litterir verksamhet, nim-
ligen skrivkonsten, satte pennan i deras hand och inspirerade dem till att skriva pa
kalvskinn — d4 4r det en truism. Om det diremot, vilket uppenbarligen #r fallet, ir
avsett som en beskrivning av islinningasagans uppkomst som genre — di #r det en
hypotes, som det alltjamt aterstir att underbygga.

Om miljén for sagalitteraturens nedskrivning heter det, att inte bara biskopssagor
och samtidssagor har skrivits »i klostren eller under deras inflytande», men ocksa,
»utan minsta tvivel, en stor del av islinningasagorna» (161). Om' det sistnimnda vet
vi, som redan nimnt, ingenting — sivida man inte skall betrakta Sturlungatidens Is-
land som ett enda kloster. Vad forfattarna angir, ar Boyer naturligtvis vil medveten
om att de inte alltid var kyrkans min; i sjilva verket var skedets bidda sdvitt man
nu vet mest produktiva skriftstillare lekmzn, stormidn som tog mycket aktiv del i
tidens politiska liv: Snorri Sturluson och hans brorson Sturla PérBarson. Men
Boyer resonerar: »Man végar siga att om islinningarna inte var klerker, si vore de
virda att vara det. Vad spelar det for roll, om det 4r en klerk eller en lekman som
har skrivit Njéls saga, di den ene sivil som den andre maste ha skrivit pA samma
sitt och i samma anda?» (172—173) Det kan man kalla att hugga av den gordiska
knuten. Likvil har kanske Boyer pi sitt och vis alldeles rétt: det ror sig om nagot av
ett skenproblem. Men dirmed synes ocksd vara sagt, att hela frigan om vad som skall
bedémas som »hedniskt» eller »kristet» i islinningasagorna #r skiligen ofruktbar
— sidrskilt som gransdragningen mellan de bida sfirerna ir och kommer att forbli
nistan hopplost vansklig och subjektiv. Egentligen innebdr hela denna problematik,
att man Aaterfaller i ett eljest 6vervunnet, ensidigt kulturhistoriskt perspektiv pd is-
linningasagorna — fastin nu med tonvikt pa Sturlungatidens »kristendom» i stillet
for sagatidens »hedendom». Béidadera hotar att blockera en férdomsfri analys av is-
linningasagorna pa deras egna villkor: som beréttarkonst, fiktion.

Régis Boyers avhandling ar ett radikalt exempel pi »bokprosateorin», tendensen att
se dven islinningasagorna som en ren skrivbordsprodukt — i hans fall ocksd med
mycket stark tonvikt pd frimmande inflytande pi sdvil innehdll som formgivning.
Det ir som om de norrona linderna fore den kristna kulturens intdg skulle ha varit
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ett nirmast absolut litterirt tomrum. Men betecknande for pendelrorelsen inom
forskningen 4r att man under de sista dren har kunnat mirka en tydlig reaktion
mot detta synsitt — kanske bl a. under intryck av moderna eposstudier, som A.B.
Lords The Singer of Tales (Cambridge, Mass., 1960). Inte s att forskarna skulle
ha 4tergétt till ndgon extrem »friprosateori». Men man har 4nyo starkare borjat be-
tona de inhemska forutsittningarna for islinningasagornas berattarkonst. Ett vdsent-
ligt inldigg i den riktningen 4r Dietrich Hofmanns uppsats »Vers und Prosa in der
miindlich gepflegten mittelalterlichen Erzihlkunst der germanischen Linder» (Friih-
mittelalterliche Studien. Jahrbuch des Instituts fiir Frithmittelalterforschung der Uni-
versitit Miinster, 5. Band, 1971, s. 135—175). Han konstaterar inledningsvis, att
muntlig berittarkonst méste ha spelat »en icke obetydlig roll» i de germanska ldn-
dernas medeltida kulturliv: »Muntligt berdttande var en konst, i vilken alla skikt av
befolkningen hade eller kunde ha del. Aven kungar utévade den, som Alfred den store,
eller var atminstone intresserade av berittartraditioner, som Karl den store och kungar
av Norge och Danmark.» Och denna det talade och hérda ordets konst sigs uppen-
bart ha levat kvar linge under medeltiden, »4ven efter att den latinska skriften och
litteraturen tillsammans med kristendom och kyrka undan f6r undan hade kommit till
alla germanska linder och dir gett upphov till olika folksprakliga litteraturer» (135).
Han anser ocksi att man trots all ovisshet i enskilda fall kan vara siker pa »att det
i méanga av medeltidens folksprikliga texter ingir en stor del muntlig berdttarkonst»,
och yttrar i anslutning hirtill: »Nir islindska sagaforfattare skriver en vardagsprosa
med forbluffande naturligt tonfall, ligger misstanken nira till hands, att just detta
tillhérde deras konst, att det har blivit dem mojligt tack vare en muntlig prosa-
konst som nira anslot sig till vardagsspraket.» (145)

Hir finns naturligtvis ett problem for forskaren: denna muntliga berittarkonst
existerar av uppenbara skil inte lingre — annat in sddan den eventuellt har mani-
festerat sig i bevarade skrivna texter. Men hur skall man kunna spira den dir?
Hofmann anger nigra tinkbara utvigar. Bl a. riktar han — och han ir inte den forste
att gora det i detta sammanhang — uppmirksamheten pi méinga »inhemska bear-
betningar av frimmande litterdra forlagor» (146). Som ett indicium pi en nationellt
norsk prosatradition erinrar han silunda om att man i Norge — »i fullkomlig mot-
sats till Tyskland och England» (160) — 4tergav franska riddarromaner och kortare
versberittelser (/ass) inte pd originalens vers utan pa prosa; det ildsta exemplet torde
vara Tristrams saga (1226). Forordet till den stora samling som benimns Sireng-
letkar (Stringalek) eller Ljddabok (Diktbok, Singbok) visar »att den norske be-
arbetaren var helt klar &ver att han 4tergav diktning — t. 0. m. av instrumentalmusik
beledsagad diktning — pa prosa» (160).

Men ocksa de ofta ytterst fria tolkningarna av frimmande prosa pekar it samma
hall. Endast forankringen i en inhemsk berdttartradition, menar Hofmann, kan
verkligen forklara »de gamla Sversittarnas forbluffande sjilvstindighet gentemot sina
forlagor»: »Oversattarna 3terger visserligen prosa med prosa, men det ir en si fri
prosa, att man i manga fall méste tala inte om Oversittning utan om bearbetning.
Sédana verk kan jimstillas med versbearbetningarna av latinska texter pi kontinen-
ten och i England: Det ror sig om ett terberittande i den i vederborande linder
gingse formen fér muntlig episk framstillning.» (161) Som konkret exempel viljer
Hofmann ett avsnitt av helgonlegenden Placidus saga i ett norskt handskriftsfrag-
ment, daterat till omkring 1150 och dirmed ett av de absolut #ldsta proven pa folk-
spréklig litteratur i Norden. Redan hir finner man en ménga ginger mycket fri
behandling av det latinska originalet. Hofmann karakteriserar helhetsintrycket av den
norska bearbetningen silunda: »Av den omstindligt och foga &skadligt berittande,
med fromma kommentarer interfolierade forlagan har det blivit en mycket enklare
men levande gestaltad berittelse.» (164) Av enskildheter kan bl a. nimnas, att Sver-
sattaren ibland transponerar indirekt tal till direkt, ett grepp som man f.6. har
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observerat ocksd annorstides i norténa Oversittningar. Hofmanns slutsats av denna
och andra iakttagelser blir, att det méste ligga en utbildad muntlig berittartradition
bakom »en s& enhetlig omgestaltning» (164).

Han erinrar ocksd om att di de Oversatta texterna nirmar sig inhemska temata,
»dd blommar berdttarkonsten si att siga upp, som t.ex. i de gammaltestamentliga
kampskildringarna» i kompilationsverket Stjdrm. Sidana stillen vittnar inte, siger
Hofmann, om att de norrona skribenterna skulle ha en speciellt krigisk mentalitet,
utan bara om att just for dmnen av den arten »sirskilt rikt utvecklade uttrycks-
mojligheter har statt till deras forfogande ur muntlig berittartradition» (167). Hir
ror det sig alltsd om Oversittningar, dartill av religicsa texter med rotter i en frim-
mande kultur. Vad angir de islindska sagor som grundar sig pa inhemska arvsigner
om norska kungar, islindska bénder och folk i andra nordiska linder, kommer enligt
Hofmanns rimliga bedomning »muntlig berittarkonst utan tvivel sirskilt rent till
uttryck, om ocksé kanske ofta litterart forfinad» (168).

Att det har utdvats muntlig berdttarkonst bland medeltidens islinningar 4r annars
vil bestyrkt. En av de oftast dberopade uppgifterna hirom stir att finna i handskrif-
ten Morkinskinna, en samling kungasagor som anses hirrora frin 1200-talets forsta
decennier. Dir berdttas om en ung isldnning, som en sommar upptas i kung Harald
hardrades (d. 1066) hird tack vare att han siger sig »kunna sagor». P4 kungens be-
giran underhiller han hirden med sin berittarkonst fram till jul. Men vid det laget
visar han tecken till nedstimdhet, och kungen genomskidar varfér: »Jag gissar, siger
han, att nu 4r dina sagor slut. Du har jimt underhillit dem som bett dig om det i
vinter, och nu tycker du det ar ledsamt att forrddet tryter om julen.» Islinningen
bekraftar kungens formodan: »Jag har bara kvar en saga, och den tors jag inte be-
ratta for dig, for det dr historien om dina utlandsfirder.» (Harald hade gjort en rykt-
bar expedition till Konstantinopel och medelhavslinderna.) Den sagan vill kungen
helst av allt hora. P4 hans forslag portioneras berittelsen ut infor hirden, med bot-
jan pd juldagen och avslutning pi trettondagsafton. Kungen ir n6jd med prestationen
och frigar islinningen vem som har lirt honom den »sagan». Den unge mannen
svarar: »Hemma pi Island brukade jag varje sommar fara till tings och lirde mig
varje sommar ndgot av historien av Halldér Snorrason.» »D4 dr det inte underligt,
sager kungen, att du kan den bra» — denne Halldér hade nimligen ledsagat Harald
pa hans linga firder.

Det finns sdvitt man kan forstd inget skil att tro att en sddan episod skulle vara
gripen ur luften, att den skulle ge en totalt missvisande bild av 1000-talets norrona
kulturmiljo, eller att den skulle vara alldeles unik i sin tid. Att »kunna sagor»
omtalas inte som nigon exceptionellt, men som en uppskattad firdighet. Den unge
islinningens berattarkonst bottnar uppenbarligen i en muntlig inhemsk tradition,
oberoende av skrift och litteratur. Det verkar f.6. vara en verklighetsfrimmande
forestillning, att forst latinsk skrift och medeltidskristen litteratur i Norden skulle
ha gett upphov till lusten och férmigan att beritta, att framstilla gingna hiandelser
eller fiktiva skeenden pé ett vil organiserat, konstnirligt och fingslande sitt. Bade
for mera praktiska och for mera underhillande syften bor betdttande prosa ha haft
en plats i norront liv ldngt innan medeltidskyrkan fick fotfaste dar. Motsatsen vore
narmast obegriplig. Varfor skulle inte — mutatis mutandis — ocksd {6r prosakonsten
gilla vad A.B. Lord i sin nyssnimnda bok The Singer of Tales siger om versepiken:
»The art of narrative song was perfected, and I use the word advisedly, long before
the advent of writing. It had no need of stylus or brush to become a complete
artistic and literary medium.» (124)

Man kanske invinder att den inhemska berittarkonstens inflytande pd den islindska
sagalitteraturen i dess bevarade form har foga vetenskaplig relevans — eftersom vi
inte Ager eller kan #ga nigon primir kinnedom om denna muntliga tradition. Vi
méste dirfor bortse fran den. Ett sddant resonemang dr ohallbart. Det skulle innebéra
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ndgot av detsamma som att i en diskussion om den inbordes vikten av arvsanlag
och miljé helt sonika forklara att man rdknar enbart med miljon — darfor ate det
bara ar den man kan iaktta och beskriva. Man kan inte blunda for effekten av en
viss ofrinkomlig och avgorande faktor, ddrfor att den rdkar vara mer eller mindre
dold och svargripbar.

Ett inligg som Dietrich Hofmanns verkar vara dgnat att 4terstilla balansen i den
problemstillning det hir ror sig om. Principiellt synes hans avvigning vara snarlik
den som Sigurur Nordal sedan linge har forfiktat. Den forefaller ocksd vara den
enda vetenskapligt héllbara, den enda som svarar mot kinda fakta.

I en rad bidrag frin senare 4r har man — utan att ta direkt stillning till littera-
turhistoriska och komparativa spérsmal — pé olika punkter foreslagit en justering av
gingse asikter om islinningasagornas livsvirden och ideologiska monster. P4 den
linjen finner man exempelvis Theodore M. Anderssons artikel »The Displacement
of the Heroic Ideal in the Family Sagas» (Speculum. A Journal of Mediaeval Studies,
vol. XLV, no. 4, 1970, s. 575-593). Andersson har foérut gjort virdefulla insatser i
sagaforskningen, bl a. med sin bok The Icelandic Family Saga, An Analytic Reading,
recenserad i Samlaren 1970. Han soker dir blottligga ett genomgiende kompositions-
schema, en bestimd handlingskurva, i islinningasagan som gente. Det dr en rittfram
beskrivning, valgorande fri fran strukturalistiska eller »narratologiska» excesser. Kan-
ske ir den stundom vil schematisk, men avgjort nyttig inte minst som bakgrund
och utgdngspunkt for vidare analyser.

I den uppsats det nu 4r friga om siger sig Andersson betvivla, att den sirbara
hederskinslan spelar den huvudroll i sagornas virdesystem som det hittills allmint
har antagits. Saken skulle komma i ett annat ljus, hivdar han, »if we substitute an
integral reading for an episodic reading and interpret the sagas as a whole» (5706).
Emellertid synes han mig komma fram till sin omvirdering dels genom att utgd
fr&n vissa extrema formuleringar hos nigon enstaka forskare, dels genom att tolka
vissa passager och episoder i sagatexterna pi ett sitt som knappast verkar Overty-
gande. Silunda anfor han Walther Gehls (1937) nirmast absurda »conception of the
ideal chieftain» (580): denne skulle enligt Gehls karakteristik »fast mit Notwendig-
keit» tillika vara vad som i islindskan kallas djafnadarmadr, dvs. en sorts Over-
sittartyp, som hinsynslost slir ner allt och alla som pa ett eller annat vis stdr honom
i vigen. Att sddan Jjafnadr skulle ses som ndgot positivt i sagorna ar en 4asikt
som Gehl torde vara ritt ensam om; sjilva termen som sidan har ju ocksi en negativ
ton. Mera i pakt med en gingse bedomning 4r den formulering som Andersson ater-
ger frin min egen Verdandi-skrift i dess engelska oversittning, The Icelandic Saga
(Lincoln, Nebraska, 1962): »Honor (Icelandic, sémi, semd, virding, etc.) is
ethically the key concept in the world of the Icelandic saga.» »The people of the sagas
must always be on the alert, ready at all times to fight to preserve their honor.»
(576) Men det kunde hir varit skil att ocksa citera exempelvis f6ljande modifierande
passus i samma kapitel om »Life Values and Ideals»: »Those who tried to protect
their reputations merely by everywhere anxiously remaining in the background failed
to gain the esteem of othets as long as they lived. On the other hand (min kursive-
ring hir), no one was obligated constantly to rattle his weapons and to defy death.
Professional trouble-makers such as berserkers and other men of violence are never
the favorite characters of a saga.» (103—104)

Géng efter annan kan man konstatera, att Andersson i polemisk iver ger en lite
karikatyrmissig bild av den syn han vinder sig emot. P4 tal om Hwensa-Pdris saga
heter det: »There is a clear opposition between honorable and dishonorable behavior,
in terms of which the former is defined as a firm but moderate attitude and a
willingness to go more than halfway in meeting even an unreasonable opponent.»
(578) Javisst — men alltjamt ror det sig om »honor». Och mycket {4 forskare torde
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i likhet med Gehl ha hévdat, att sagorna skulle hylla eller ens godkinna en »im-
moderate attitude». Om den sluge Snorre gode i Eyrbyggia saga — f£.6. ingalunda
framstdlld som négot »heroiskt ideal»; han 4r ju en helt annan typ — siger Anders-
son: »He is not popular, but he is universally respected as a great chieftain. His
greatness rests on keen judgment and a willingness to compromise, not on a jealous
disputing of honor.» (581) Aterigen: Att sagorna stundom ger prov pi en miss-
riktad »jealous disputing of honor», behover inte alls utesluta att hedern ses som ett
etiskt nyckelbegrepp. Om Valla-Ljdts saga forklarar Andersson, att den »rejects the
vain and self-seeking quest of personal honor»; ett drip i samma saga sdgs vittna om
girningsmannens »false sense of honor» (583). Men att det, sjilvfallet finns exempel
pa »fafing och sjilvisk strdvan efter personlig heder», »en falsk hederskinsla»,
hindrar som sagt inte att sann heder, i sagornas mening, ir ett etiskt ideal. Sjilva
innehdllet i detta hedersbegrepp dr naturligtvis inte absolut fixerat, det kan i enskilda
fall tolkas olika, béde av sagans personer och av sagaférfattaren. Diri skiljer det sig
inte frdn moraliska vdrden 6ver huvud taget.

Direkt missvisande forefaller mig, i vért sammanhang, Anderssons resonemang
kring den dramatiska hojdpunkten i Gumnnlangs saga, dir Hrafn i ett envig 16mskt
sviker sin rival och motstindare Gunnlaug och ger honom ett dédligt hugg i huvudet.
Hrafn motiverar sin girning sa: »Jag gjorde det ddrfor att jag inte unnar dig Helga
den fagras famntag.» Hirtill anmirker Andersson: »The larger point for us must be
that honor, even in the otherwise very honorable Hrafn, is not the highest and most
coercive standard. It is a fragile quality which shatters on the more unyielding
demands of Eros.» (579) Hir tycks tvd inkommensurabla virden ha blivit samman-
blandade. Det etiska idealet heder befinner sig inte pd samma plan som erotisk
passion. Att det forra i sagornas virld som i livet ofta dukar under for en lidelse,
motsiger inte alls att hedern alltjimt kan upplevas som en »binding force» (579),
en moralisk ledstjirna. Som sddan kan hedern mycket vil vara »the highest» ocksd
for Hrafn, 4ven om i hans situation en makt av annan art visar sig mera »coercive».

Lika missvisande 4r i mina 6gon Anderssons tolkning av en beromd episod i
Njdls saga, den dir Gunnar pd Lidarinde efter att ha domts till ndgra 4rs landsflykt
trots allt — pi vig till fartyget som skall fora honom utomlands — vinder om till
hemmet for att stanna. Hans bror Kolskigg, som skall gora honom sillskap pé firden,
klandrar honom: »Gor inte dina ovinner den glddjen att bryta din forlikning, for det
skulle ingen vinta av dig.» Och Kolskigg reser ensam. Med anspelning pa en formu-
lering hos Gehl kommenterar Andersson: »Kolskeggr, at any rate, does not think that
his brother is acting 'durchaus ehrenhaft’ and Kolskeggr is our only key to the author’s
opinion. Gunnarr has been struggling long and hard against the maelstroem of the
feud imposed on him by his wife, but at the last moment he weakens and is dragged
down. He has not gained personal honor but has slipped back into a personal mora-
lity.» (587)

Man bor emellertid ligga mirke till att Njdls-sagans forfattare har gjort allt for
att urskulda Gunnars brott mot overenskommelsen. Det dr ju friga om en si att siga
passiv forbrytelse, dirtill framstialld som foljden av en mer eller mindre irrationell
impuls, ingalunda av nigon trotsig sjalvhivdelse. Och hur det dn forhéller sig med
juridiska formaliteter, stupar han pi Lidarinde snarast som ett offer — ett offer for
yttre fiender och hustruns svek. A andra sidan gors det foga vdsen av den exemp-
lariske Kolskdgg. Efter en summarisk notis om hans 6den i Miklagird konstateras
det lakoniskt: »Och si ir han ute ur denna saga.» Om Njdls-sagans forfattare verk-
ligen har tinkt sig Gunnars handlingssitt som klandervart, en flick pa hans heder,
mdste man nog medge att han har gjort sitt bdsta for att dolja den moralen. Men
framfor allt formar sig berittelsen om Gunnars sista kamp pd Lidardnde, som alla
sagans ldsare vet, till en apoteos Gver den oférliknelige hjilten. Hovdingen Gissur
vite far efter Gunnars fall ge rost 4t det allmdnna omdomet: »En mirklig man har vi
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fillt, och moda har det kostat oss. Hans forsvar skall inte glommas s& linge vart
land ir bebott.» Detta epitafium vittnar inte om nigot moraliskt klander frin for-
fattarens sida. Ett daligt foredome skildras inte med en sddan gloria. Och det 4r utan
tvivel Gissurs bild av Gunnar som drojer kvar i lisarens minne — och som ar avsedd
att gora det. Andersson isolerar Kolskiggs replik, dgnad att belysa de bdda brodernas
handlingssdtt i en bestimd situation, men bortser samtidigt frin sagans otvetydiga
slutomdéme om Gunnar. Han tillimpar »an episodic reading» i stdllet for »an
integral reading» och bryter dirmed mot den huvudregel som han sjilv har uppstillt.

Som en varning mot en alltfér ensidig generalisering av sagams etiska ideal —
dir man nog ibland har for mycket bortsett frdn sagornas variationer pa detta ideal —
har Anderssons uppsats sitt berittigande. Diremot kan jag inte finna att han har
lyckats underbygga nigot verkligt alternativ till den helhetssyn som hittills varit
gingse inom sagaforskningen. Nar Andersson sammanfattningsvis sjilv skall genera-
lisera pa basis av de episoder han har analyserat, nyttjar han sddana formuleringar som
att BEgils saga »makes a statement about the unproductiveness of self-aggrandizement»,
Heensa-Poris saga »recommends conciliation even at the cost of personal honor»,
Heidarviga saga »rejects personal arbitrariness and recommends a respect for public
opinion», Eyrbyggia saga »celebrates the art of diplomacy», Valla-Ljdts saga »con-
demns the pursuit of personal honor and counsels compromise» (588) etc. Det kan
hir 18ta som om sagaforfattarna sjilva svarade for dessa vidrderingar. Det gor de nu
inte. I Egsls saga finns inget sidant »konstaterande» eller »pastiende», och i de Gvriga
»rekommenderar», »forkastar», »hyllar» eller »fordomer» respektive forfattare inte de
nimnda foreteelserna. Det 4r Andersson som drar dessa slutsatser, filler dessa varde-
omddmen, grundade pd hans egen tolkning. Utan tvivel har islinningasagornas oper-
sonliga »objektivitet», deras frihet frin virderingar stundom overdrivits. Det finns
kanske just nu en tendens till en motsatt overdrift: att ndstan till varje pris avtvinga
sagaforfattarna stillningstaganden och virderingar. Som sagorna nu en ging 4r
skrivna dr detta en riskabel inriktning; faran for att man skall prestera obestyrkta
och okontrollerbata »ldsarter» ir 6verhingande.

Ett larorikt exempel pd bojelsen att avpressa sagorna en entydig virdering av ett
visst skeende erbjuder en passus i Thomas Bredsdorffs Kaos og kerlighed. En studie
i islendingesagaers livshillede (Gyldendals Uglebgger, 1971). 1 Laxdela saga figu-
rerar en ung man Torleik, som blir fororittad av en person vid namn Eldgrim.
Torleiks gamle farbror Hrut ingriper och filler Eldgrim, nir de bida méts ensamma.
Och hdr anfor jag i sammanhang Bredsdorffs citat och kommentar. Torleik, heter det
i sagan, »'blev vred over det og mente der ved denne tildragelse var tilfgjet ham
megen foragt, hvorimod Hrut syntes han havde vist ham meget venskab’. Her stir
vurdering mod vurdering. Hvad skal man nu mene? Det er ikke ngdvendigt at gi til
knapt eksisterende historiske kilder og gisne om datidens socialmoral. Teksten, som
er et sammenhzngende hele, fortzller det selv: 'Hrut var 8o 4r gammel da han
faldede Eldgrim, og hans anseelse voksede ved denne gerning’ Her fzlder saga-
verdnens gverste domstol sin dom: det anonyme kollektiv der tildeler ’‘anseelse’
eller det modsatte. Det er Torleik der har uret nir han pgnser pa hvordan han kan
forhane Hrut for hans indsats; det er samfundet der har ret nar de kalder den anselig»
(46).

Ja, vem har ritt, Torleik eller samfundet? Sivitt jag forstdr ar frigan fel stilld,
eller rittare sagt helt overflodig. De har naturligtvis bida ritt. Den unge mannen
Torleik har rdtt frin sin personliga utgdngspunkt. Ur hans synvinkel miste Hruts
girning te sig som ett beskdftigt ingrepp av en gammal gubbfan, som i ett slag be-
rovar Torleik mojligheten att sjilv ta en manlig hiamnd och Ateruppritta sitt sjilv-
fortroende. Allmdnheten diremot, som inte hade detta engagemang i saken, mdste
lika sjilvfallet tycka att Hrut var en tusan till karl dnnu i sin hdga &lderdom,
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Och sagaforfattaren tar inte stillning i fragan. Det ir detta vixlande perspektiv,
denna realistiska och 6ppna minniskosyn, som Bredsdorff hir klimmer ihop till ett
antingen-eller: »Hvad skal man nu mene?»

I sin bok lanserar Bredsdorff eljest en egen huvudtes: att mer eller mindre irre-
guljira erotiska forbindelser — vad Halldér Laxness i en recension (Politikens Kro-
nik 25.9.1971) har rubricerat »Lgsgdende eros» — skulle vara en huvudorsak till
upplosning och vdld i sambhillet, till »kaos». Det ar detta »andet mgnster» han
tror sig ha upptickt i sagorna, ett monster som skulle rdéja deras moraliska budskap,
forfattarnas virderingar. Forsta gingen hypotesen tillimpas, ror det sig om en vil-
kiand episod i Egils saga: den dir de bida Hildiridssonerna baktalar Thorolf Kvel-
dulfsson hos kung Harald harfager, si att denne till sist 6verfaller och driper Thorolf
i hans hem. Roten till hela det olyckliga dramat ir enligt Bredsdorff Hildirids-
sonernas illegitima bord; de ar namligen frukten av ett »lausabrullaup». »Det er
forkert at havde at den triste udgang er kongens skyld — det ggr F. Paasche
(1924) — og det er lige s& forkert at haevde at den skyldes Hilderidesgnnernes
misundelse — det ggr P. Hallberg (1956).» Nej: »Konflikten udspringer lengst
tilbage af en ’vild’ handling, en driftsudfoldelse som ikke er kanaliseret ind i sam-
fundet via dets love og regler» (37).

Men det fatala med denna tolkning #r att sagaforfattaren sjilv inte ligger minsta
vikt vid denna vilda »driftsudfoldelse» — annat an som en si att siga juridisk-
teknisk forutsittning for hdndelseutvecklingen. Hildiridssonernas bord ger upphov
till deras arvskonflikt med Thorolf Kveldulfsson. Nir deras ansprik tvirt avvisas,
riktar sig deras hat mot honom, och berittelsens intresse koncentreras helt till deras
manipulationer for att komma honom till livs. Om man alltsd siger att utgingen,
dripet pd Thorolf »skyldes Hilderidespnnernes misundelse», synes man vara i bdsta
tankbara sillskap: sagaforfattarens. »Det andet mgnster» finns i detta fall inte i
sagan, det finns hos Thomas Bredsdorff — och endast dar.

Lika Overexponerat ar i Kaos og kerlighed ett annat fall av »lgsgiende eros».
1 Laxdela saga skaffar sig den islindske bonden Hoskuld pi en utlandsresa en
frilla, som han medfér hem till Island. Frukten av denna forbindelse 4ar sonen Olaf.
Den till en borjan latsat stumma frillan visar sig’ s8 smdningom heta Melkorka och
vara en irisk kungadotter. Olaf fir sjilv glidje av sin hoga bord p& morssidan, och
han vaxer upp till en man med utomordentliga personliga egenskaper, en av sagornas
pa en ging karaktirsfulla, koncilianta och fridsamma hovdingagestalter. I nista ge-
neration — mellan Olafs son Kjartan, dennes kusin Bolle och Gudrun Osvifsdotter
— utvecklas si det erotiska triangeldrama som utgor sagans dramatiska hojdpunkt.
Men det forefaller onekligen Iingsokt att tolka denna tragedi som en senkommen
f5ljd av den »driftsudfoldelse» som gett upphov till den ddle Olaf Hoskuldsson —
nistan lika 1angsokt, och intetsigande, som att ligga skulden pa arvsynden. Sagafor-
fattaren ger verkligen mera nirliggande och avgorande skl till att det gick som det
gick.

Thomas Bredsdorff vill ocksd i de islindska sagorna finna en éterspegling av ett
verkligt eller fiktivt historiskt-sociologiskt skeende, en islindsk myt. Salunda ir
Laxdela saga »den islandske myte om skabelse, syndefald og férlgsning» (56).
Dessa tre etapper skulle, mycket summariskt &tergivet, representeras av: — Land-
namskvinnan Unn den djuptinkta i rollen av sin slikts 6verhuvud, »indbegrebet af
de verdier den fgrste orden bygger pi» (52), sjilv instiftare av en rad dktenskap,
»lovformelige forbindelser» (53), bland sina nirmaste. — Kjartans, Bolles och Gud-
runs generation, den som tydligast vittnar om »et forfald der tiltager i takt med at
driften fir lov at udfolde sig uden hensyn til de lovformelige kanaler» (52). — Slut-
ligen den aldrande Gudruns tid: »Var Unn i denne historie den sidste af de helstgbte
landnamsmaend, s3 bliver Gudrun til gengzld den fgrste nonne og eneboerske pa
Island. Verdigheden er genoprettet. Orden er indfgrt pany. Cirklen er sluttet.»
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(53) I denna utveckling har kristendomen en viktig roll: »Kristendommens plads i
sagaens bygning er som den ordensmagt der ved sin moralske regeneration og kyskhed
kan genetablere den orden og vardighed som fandtes da landet blev fundet, men gik
tabt mens det blev bebygget.» (56)

Det finns manga svagheter i detta Bredsdorffs montage. Det ir exempelvis inga-
lunda kristendomen som siddan som upprittar »orden og verdighed» i Laxdzla-
sagans samfund. Fosterbroderna Kjartan och Bolle 4r bdda kristna, nar de blir huvud-
personer i »forfallsperiodens» blodiga drama. Vad Gudrun angdr, visar hon i sin
krafts dagar prov pi hedniskt »sagamissig» hirdhet och himndlystnad. Att hon se-
dan, efter allt vad hon upplevt, blir gudfruktig och dgnar sig 4t fromma O6vningar,
bor vdl ndrmast ses som ett led i hennes rent personliga utveckling. Atminstone
synes denna mangfaldiga inka och nunna vara sagans enda exempel pd den kristen-
domens »moralske regeneration og kyskhed» som Bredsforff talar om. Varfor skulle
hon som individ, denna siregna individ, vara ett slags symbol for ett nytt skede av
moralisk upprustning? Det finns ingenting i sagan som antyder att hon skulle ha
tillimnats den rollen.

Av allt att doma ligger det mycket nirmare till hands att se skeendets kurva
i Laxdewla saga, liksom i andra islinningasagor, som dragen enligt vissa konstnirligt-
kompositoriska principer — ungefir sidana som Theodore M. Andersson har beskri-
vit dem i sin ovannimnda bok The Icelandic Family Saga, An Analytic Reading.
Med Unn den djuptinkta etableras berittelsens bakgrund med lugn episk auktoritet;
i triangeldramat Kjartan—Bolle—Gudrun tillspetsar sig hindelseférloppet obevekligt i
en tragisk hojdpunkt; i bilden av Gudrun som from ensitterska klingar historien ut
i stillhet och resignerad livsvisdom: » Mot honom var jag virst som jag dlskade mest.»

Kaos og kerlighed bor vil nirmast bedémas som populirvetenskap: en flyhint
skriven presentation av en personlig helhetssyn pi sagorna, lingtifrdn ointressant
men nagot suddig i konturerna och otillrickligt underbyggd. Amerikanen Richard F.
Allens Fire and Irom, Critical Approaches to Niils saga (University of Pittsburgh
Press 1971) har diremot den akademiska avhandlingens apparition. Den lite essayis-
tiska huvudtiteln dr hamtad fr@n en replik i sagan: Flose, ledaren for mordbranden
pa Bergthorsval, talar om att »angripa Njalssonerna med eld och jirn och inte gi
darifrdn forrin de alla 4ar déda». En avsevird del av boken #4r Agnad 4t en mera
allmdn orientering om sagalitteraturen och de forskningsproblem den stiller. Ar-
betets tyngdpunkt ligger i de bigge kapitlen »The Rhetoric of Njals saga» (95—127)
och »Form and Theme» (128—179). Sidana rubriker antyder en inriktning pd berit-
tartekniska sporsmal. Man erinras om en boktitel som Wayne Booths bekanta The
Rbetoric of Fiction (Chicago & London 1961). En annan aspekt pid imnet indikeras
av referenser till arbeten som Norman O. Browns Life against Death, The Psycho-
analytical Meaning of History (London 1959) och Erich Neumanns The Origins and
History of Consciousness (transl. by R.F.C. Hull, New York & London 1954). Det
forra dr ett verk i troget Freudiansk anda; det senare helt i C.G. Jungs efterfoljd, en
vittfamnande framstillning av »The Mythological Stages in the Evolution of Con-
sciousness» korresponderande med »The Psychological Stages in the Development of
Personality». Forekomsten av sidana lirofader i litteraturforteckning och noter har
emellertid inte satt sdrskilt djupa spir i sjilva texten. Allen har pi det hela taget
tillimpat deras lirdomar med stor métta. Resultatet har blivit en redig lisning av N7jsls
saga, en omsorgsfull och vildokumenterad men féga originell analys.

Allen har minga goda iakttagelser Gver sagans »rhetoric», exempelvis dess bruk
av skilda topos, arrangemanget av berittelsens mindre och storre enheter etc. For att
karakterisera principerna for islinningasagornas gestaltning av ett stoff introducerar
han termerna reduction and elimination, expansion, commentary and guidance och
architectonics (97) — det dr formprinciper som framstdr i relief vid en jimforelse
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med de mindre stiliserade »samtidssagorna» som Sturlunga saga. Jag far hir inskrinka
mig till att peka pd ndgra f& yttranden och analyser, som har synts mig vara av
intresse for att belysa forfattarens helhetssyn och syften.

Allen har en vil avvdgd asikt om kristendomens roll i Njdls saga, dir ju skild-
ringen av den nya »sedens» antagande pi Island 4r ett viktigt inslag: »With the
establishment of Christianity the old values of pagan Iceland (as represented in the
saga) are set within a frame of new values. They are not necessarily superseded or
contradicted. What was noble in the old code had much in common with what is
noble in the new, but the consequences of noble or ignoble actions become weightier.
Fame becomes fame in heaven and hell as well as in heroic legend.» (117) Jag har
forut édtergett Theodore M. Anderssons kommentar till scenen dir Gunnar pa Lidar-
ande vinder om: ett brott mot en ingingen 6verenskommelse, en ovirdig handling.
Allen tolkar episoden pa ett sitt som tycks mig gora den — och ldsarens spontana
intryck — en helt annan rdttvisa: »It is the moment when the normal laws and
customs of men urged so movingly by Kolskeggr no longer are sufficient to contain
and define the realm towards which Gunnarr is now moving, a realm where the
breaking of an agreement imposed on Gunnarr by the cumulative envy of lesser men
than he is no base deed but rather an act of tragic nobility, freely willed and yet
necessary if Gunnarr of HliSarendi is to fulfill all that is potential in his being.»
(108-109) Med tanke pa det tilltagande, ndgot godtyckliga moraliserandet Gver saga-
personerna i nyare forskning dr det vilgorande att ldsa en reflexion som den féljande
over sagahjiltarna och deras handlingar: »It is the fury itself of some heroes which
demands commemoration. In the larger view their deeds are at once awesome and
difficult to judge; they are meant to be beheld, not moralized upon. One sure thing
about Achilles’s wrath is that it leaves food for vultures on the plains of Troy.» (118)

»In Njdls saga women align themselves with those forces which drag men to death,
which disrupt their agreements and their daily lives» (135) — det omdomet kan
man nog i stort sett instimma i, nir man erinrar sig kvinnogestalter som Hallgerd
eller Floses brorsdotter Hildegun. Allen ser sagans kvinnor inte enbart som »characters
in their own right». De innehar ocksi »an impersonal role», i det att de forkropps-
ligar »the conflicting passions and social dilemmas that exist within the culture»
(165). Kvinnor av Hallgerds och Hildeguns art, som foretrider den »gamla ord-
ningen», forknippas pa ett sarskilt sitt med »the pagan world where powers of dark-
ness and evil stir» (166). P4 den punkten erinrar oss Allen om Maud Bodkins hin-
visning i Archetypal Patterns of Poetry (1934) till »a sense of man’s terror of that
weakness in himself which he projects upon the type figute of women» (16s).
Det skulle alltsi rora sig om nigot av en »arketypisk» forestillning. Emellertid soker
Allen i det sammanhanget urskilja ett #innu vidare, nirmast mytologiskt monster.
Dirvid anknyter han till vissa synpunkter pd arketypiska mytologiska forestillningar,
redovisade i Neumanns ovannimnda arbete. Sjilva den natur som omger oss, dess
land och vatten, kan med sin »capacity to absorb and give rebirth» antaga »a feminine
valence»; si ock de faror som hotar oss frin samma natur. Silunda fir ocksi land-
skapet sin plats i sagans moraliska problematik, i dess »dialectic between conserv-
ing and destroying forces» (147).

Detta samband mellan kvinna och natur i sagan illustreras med nédgra till synes
halsbytande kombinationer. Slunda tar Allen fasta pid en annan forskares (Ari Bou-
man) propd att Gunnar i sjilva verket vinder om, inte ndrmast dirfor att liden dit-
hemma tycks honom si fager, utan dirfor att han inte kan limna Hallgerd. Med
tanke pa det spinda forhallandet mellan makarna kan detta »on the surface» synas
osannolikt, men p& ett annat sitt, menar Allen, dr férmodan riktig, ty Hallgerd och
landet »belong to the same complex of forces and they exercise over Gunnarr an
identical allurement» (151). Atminstone indirekt férknippas Hallgerd med en annan
situation i det islindska landskapet. Efter att hennes fosterfar Tjostolf, med hennes
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gillande, har mordat hennes forste make, skickar hon girningsmannen att soka skydd
hos hennes morbror Svan. For att vilseleda Tjostolfs forfoljare framkallar den troll-
kunnige Svan ett magiskt morker, s& att de forlorar sina histar och villar bort sig i
moras och skog. »It is tempting to see in the men benighted by the wizard’s fog
and gone astray in the morasses and woods a symbol of the predicament of men
in pagan Iceland unable to avail against this combination of vengefulness and magic,
in a plight where the land itself seems against them.» (153) Med dessa landskapets
dunkla och farliga makter betraktas alltsd Hallgerd som p& ndgot sitt besliktad eller
allierad. Den tolkningen ar tydligen ett led i Allens strivan att integrera skilda motiv
och episoder i ett stort och enhetligt moraliskt-psykologiskt monster med symbolisk,
arketypisk innebord. Att det skulle rora sig om medvetna associationer hos sagafor-
fattaren sjilv ar vil uteslutet. De samband som Allen antyder kan mojligen finnas dar
ind8, men det ligger i sakens natur att de aldrig kan slutgiltigt bejakas eller fornekas.
Rent kuri6s forefaller mig kommentaren till det invektiv som Flose riktar mot sin
hamndlystna brorsdotter Hildegun: »Du 4r ett rent monster (forad)!» Eftersom
grundbetydelsen hos islindskans forad ir »a dangerous place, a precipice, abyss, or
swamp», skulle epitetet hir pa ett markligt sitt passa in pd »the assertion that women,
pagan powers, the land, and perilous places gather together in an archetypal cluster
of symbols» (169). Det ir nog att pressa en etymologi dver hovan.

Ett exempel pd Allens bojelse att tolka vissa episoder, kanske inte minst mer eller
mindre overnaturliga upplevelser, symboliskt ar hans anmirkning till ett jirtecken i
samband med det stora slaget vid Dublin i slutet av sagan. P4 lingfredagen, di
slaget utkimpades, 6ppnade sig for en prist pd Island »ett havsdjup vid altaret, och
dédri sig han maénga skricksyner, si att det drdjde linge innan han kunde sjunga
missan». Hirtill siger Allen: »The priest by the monstrous gulf opening before him,
unable to sing the services whose words form appeals to the power and mercy of
God, is a good symbol for the predicament of man awed and terrified by what be
sees within himself.» (162; min kurs.) Ja, det kan tyckas s& — for oss. Man undrar
inda, om inte detta dr en alltfor modernt psykologiserande omtolkning av ett jar-
tecken, om det inte for sagaforfattaren och i sagans episka virld hade blott den mera
direkta funktionen att med sina skricksyner bida vad som samtidigt skedde pa
Irland.

Infor en del av Allens kombinationer och ménga andra liknande i nyare sagaforsk-
ning ligger frigan nira till hands, om inte sjdlva arten av sagornas episka konst latt
blir misskind. Njéls saga ar forvisso symbolisk, mangtydig och djup — men pi ett
sa att siga oformedlat och osofistikerat sitt. Man befinner sig i sagorna »i episk
tid pad en episk scen, den scen dir Ulfar den starke dr fjarde odkta son av kung
Klarelius av Afrika» — s& uttalar sig en ging Halldér Laxness, sjilv en icke odven
epiker och med fi O6vermian som sagakinnare. (Upphaf mannidarstefnu, Reykjavik
1965, s. 68.) Den citerade utsagan ar ndgot kryptisk, men den bor vil bl a. tolkas
som ett uttryck for att sagornas episka virld konstitueras av sina egna fakta, sina
egna relationer. Det kan ibland se ut som om vi numera inte riktigt visste vad vi
skall ta oss till med en litteratur av den arten. I ett slags otdlighet soker vi bryta oss
in i den med alla mojliga dyrkar och kofétter. Det verkar inadekvat och foga kon-
genialt. Ty sagorna har knappast nigra hemligheter att dyrka upp, dtminstone inte pa
tolkningsplanet. De 4r pd en ging konturskarpa och 6ppna i sin plastiska berittar-
konst, sin nyktra manniskokunskap. Dar finns ett monster: sagaforfattarens. Det 1onar
sig att vara si lojal som mojligt mot honom — inte minst for forskaren.

Richard Allen har en rad utmirkta ting att siga om Njdls saga, minga triffande
papekanden i smétt som i stort. Men Fire and Irom kan som analys av sagans monster
i dess helhet inte ersitta eller mita sig med Einar Ol Sveinssons nu trettidriga ar-
bete A Nyilsbid, Bok um mikid listaverk (Vid Nijals tingsbod, En bok om ett
stort konstverk, Reykjavik 1943), nyligen utkommet i engelsk &versittning av Paul
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Schach: Nijéls saga, A Literary Masterpiece (Lincoln, Nebraska, 1971). I sin karak-
teristik av sagans berdttarkonst, personskildring och idévirld ir det alltjimt odver-
triffat. Med sina fina avvidgningar, djuplodande utan tesmakeri eller vidlyftig fack-
terminologi, ar det ett féredome i oppen, klarsynt och lojal textldsning.
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