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CHAPITRE PREMIER

LA CREATION

C'érait aux premiers temps
oli il n’y avait rien,
ni sable ni mer,
ni vagues glacées.

La terre n’existait pas,
ni le ciel élevé,
béant érait I'abime,
et d'herbe point.

Telle est I'image que donne du néant originel la Viluspd (str. 3).
Dans les premiers chapitres de sa Gylfaginning, ol il s’efforce de faire
une description compléte et cohérente de la Création, Snorri Sturluson
cite cette strophe et tire du po2me tout entier la trame de son récit. Il
s'appuie en outre sur les Vafpriidnismdl et les Grimnismdl, et 8’inspire
sans doute aussi d’autres strophes aujourd’hui disparues, apportant cer-
tainement 2 ’ensemble ses propres retouches.

A T'origine, écrit Snorri (Gylfaginning, ch. 4-6), il n’y avait rien, si
ce n’est un gouffre insondable, le Ginnungagap (« abime béant »). Au
nord de ce gouffre, un monde de ténébres, Niflheimr (« monde obs-
cur »), au centre duquel se trouve une source appelée Hvergelmir
(« chaudron bruyant »), d’ol sourdent les riviéres originelles, les Eli-
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végar ', aux flots venimeux. Au sud, un monde de feu et de flammes,
Muspellsheimr (« monde de la destruction par le feu »). En s’éloignant
de leur source, les E]ivégar gelaient et la vapeur qui émanait du venin
se transformait en givre qui, peu & peu, gagnait I'intérieur du Ginnun-
gagap. Dans le méme temps, 1'air briilant chargé d’étincelles et de flam-
méches, venu de Muspellsheimr, s’y répandait aussi et, & son contact,
le givre finit par fondre. La vie jaillit de ces gouttes et prit corps : ce
fut le géant nommé Ymir, qui doit son nom A son camcitre herma-
phrodite illustré par la suite.

Les Vafpridnismdl (str. 30-31), que cite Snorri, expliguent que la
férocité des géants est due au venin contenu dans les gouttes qui tom-
baient des E]ivégar. En outre, ce poéme ne nomme pas « Y mir » celui
qui en surgit, mais « Aurgelmir » (« argile bruyant ») — c'est, précise
Snorri, le nom que les géants du givre donnent 3 Y mir.

Des gouttes de givre, cependant, sortit aussi la vache Aubhumla ?,
dont les quatre fleuves de lait qui coulaient de son pis permirent & Ymir
de se nourrir. Elle-méme léchait les pierres couvertes de givre, qui
étaient salées.

Alors qu’il dormait, Ymir se mit 2 transpirer et, sous son bras gauche,
lui vinrent un fils et une fille, tandis que son pied gauche engendrait un
autre fils avec son pied droit. Ainsi Ymir est-il le plus lointain ancétre
des géants, comme le confirme par ailleurs la strophe 33 du Hyndluljéd.
Dans les Vafpridnismdl (str. 29), Aurgelmir (autrement dit Ymir) est le
pére de Pridgelmir (« force bruyante ») et le grand-pére de Bergelmir
(« ours bruyant »), né bien des années avant que la terre ne soit créée.
Selon les Vafpriidnismdl (str. 33), Pnidgelmir était un géant 2 six tétes ;
c’est lui qu'un des pieds d’ Aurgelmir congut de 1’autre.

En léchant les pierres, AuShumla en dégagea, le premier jour, une
chevelure, le deuxidéme jour, une téte, et, le troisiéme jour, un géant
tout entier. Celui-ci s’appelait Biiri (« géniteur »), il était grand et beau,

1. Snorri cite les noms de ces Elivigar («flots tourbillonnants ») qu'il prend parmi
ceux de la pula des rividres — strophes 27-28 des Grimnismdl. 1l s"agit notamment de
Svisl (« fraiche »), Gunn 6 (« rogue »), Fjérm (« prompte »), Fimbulpul (« grande pro-
phétesse »), Skillr (« I») Geirvimull («grovillante d'épieux »), Hrid («bour-

e »), Sylgr (« gouffre »), Yigr (« louve »), Vid (« large »), Leiptr (= feu du ciel »)
et Gjill {« tmuliueuse »).

2. Le nom d’Aubhumla est composé de « audir %, « richesse » et de « humla », qui
pourrait 5'a;¥iquer & une vache sans comes ou aux comes tronquées. Cf. humble-cow
en Ecosse. Tacte écrivait, quelque cent ans aprds Jésus-Christ, que les Germains
avaient des vaches sans cornes. Celles-ci ont la réputation de bonnes laitidres.
AuBhumla est le symbole de 1'inépuisable fécondité. (On trouve parfois écrit AuBumla
ou AuBumbla.)
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et capable de se reproduire lui-m&me, car il eut un fils, Borr (« fils »),
qui épousa Bestla (« épouse »), la fille de Bblpom («épine du mal-
heur »). De leur union naquirent trois fils : Osinn, Vili et V&, les pre-
miers Ases *. Ceux-ci tuérent Ymir et, raconte Snorri au chapitre 7 de
la Gylfaginning, tant de sang jaillit de ses blessures que tous les géants
du givre s’y noyérent, 3 1’exception d’un seul, Bergelmir, qui se réfugia
avec sa femme sur un tronc d’arbre évidé : c’est de lui qu’est issue la
race des géants du givre. Toutefois, dans les Vafpriidnismdl, il n’est pas
question d’un tel déluge de sang, ol I'image de Bergelmir sur son tronc
d’arbre rappelle celle de 1'arche de Noé de la tradition chrétienne *.

Les fils de Borr emportérent alors le corps d’Ymir (Gylfaginning,
ch. 8), le placérent au milieu du Ginnungagap et en firent la terre. De
son sang, ils firent la mer et les lacs, de sa chair la terre ferme, de ses
o0s les montagnes et, de ses dents et de ses os brisés, les pierres et les
amas de roches. Ils prirent son crine pour en faire le ciel, le dressérent
au-dessus de la terre et placérent un nain sous chacun des quatre coins.
Ces nains s’appelaient Austri (« oriental »), Vestri (« occidental »),
Nordr (« septentrional ») et Sudri (« méridional »). Une kenning du
X* siecle, nidbyrdr Nordra (« le fardeau de Nordri »), désigne d’ailleurs
le ciel.

Les Grimnismdl, dont Snorri cite les strophes 40 et 41, les seules
ayant trait 4 la Création proprement dite, mentionnent briévement la
fagon dont la terre fut créée & partir du corps d’ Ymir, et donne un détail
que Snorri ne reprend pas: les arbres proviennent de ses cheveux.
Quant & la Véluspd, elle ne fait pas du tout intervenir Ymir, mais on
peut supposer que la méme tradition se cache derriére ces paroles de
la véilva (str. 4) : «les fils de Borr suscitent la terre ferme ».

(f)binn, Vili et Vé prirent ensuite les étincelles et les flamméches

3. Asir (sg. dss): il s'agit de la principale famille divine. Vili signifie « volonté »,
Vé « sanctuaire » et le nom d'Ofinn, dont la forme protonorroise était *Uopanaz,
renferme 4 la fois la notion de « fiureur » (of. allemand Wur) et de « science » (¢f. latin
vates). Autrement dit, les noms de ces trois dieux étaient 3 I'origine allitérés. On notera
qu"Ymir, 1"ancére de tous les géants dont 1a race menacerait le monde jusqu’au Ragna-
rok, &ait aussi un ancétre des Ases puisque la mére d'OBinn était une géante. Les
Hdvamdl (str. 140) font dire & OBinn qu'il apprit neuf chants du fils de Bélporn, pire
de Bestla — et oncle maternel.

4. La strophe 35 des Vafpridnismdl est la réponse du géant Vafpribnir & Obinn,
qui lui a demandé quel était son plus ancien souvenir : il répond que c’est le moment
ol son ancétre Bergelmir fut placé sur un Lidir. Ce Lilir est un tronc d'arbre &vidé : il
lui avait servi d'embarcation et lui servit de cercueil. Qu'on pense aux chefs vikings
dont on plagait le corps dans leur batean lors de leurs funérailles ~ tout comme celles
du dieu Baldr, chapitre 49 de la Gylfaginning.



la premiére Helgakvida Hundingsbana (str. 28), dans une kenning dési-
gnant la vague qui était préte & chavirer le navire de Helgi.

Hel, enfin, était la déesse des morts. C'est ainsi que nous la présente
Snorri au chapitre 34 de 1a Gylfaginning. Fille de Loki et de 1a géante
Angrboda, elle était la sceur du loup Fenrir et du serpent de Midgardr :
Odinn 1’avait précipitée dans Nilfheimr, et Snorri précise qu’elle y rece-
vait tous les hommes qui meurent de maladie et de vieillesse. Elle
possédait une vaste résidence, entourée d’une grille extrémement haute,
connue sous le nom de Négrind (« grille des cadavres »), Helgrind

« grille de Hel ») ou Valgrind (« grille des occis ») ®. Sa halle s’appelait

ljidnir (« mouillée de pluie »), son assiette Hungr (« faim »), son cou-
teau Sultr (« famine »), son esclave Ganglati (« trainard »), sa servante
Ganglét (« trainarde »), le seuil de sa porte Fallandaforad (« qui fait
tomber »), son lit Koir (« grabat ») et les tentures de son lit Blikjandabol
(« malheur éclatant »). Hel était reconnaissable 4 sa peau, mi-noire, mi-
blanche, et elle était sinistre et horrible 4 voir. Snorri semble toutefois
se laisser aller & une description allégorique, d’influence chrétienne. Les
premiéres kenningar oll le nom de la déesse apparait datent de la fin
du x*®siécle ou du début du x1°: ainsi salar Heljar («les halles de
Hel »), strophe 43 de la Véluspd, ou rann Heljar (« 1'édifice de Hel »),
strophe 3 des Baldrsdraumar. Le chien de Hel, mentionné également
dans les Baldrsdraumar (str. 2-3) était une béte au poitrail sanglant :
sans doute s’agit-il de Garmr, cité dans la Véluspd (str. 44), qui aboie
devant Gnipahellir (« roc béant »), I’cuverture qui méne au séjour des
morts. La Vluspd (str. 43) y évoque aussi le chant d’un coq rouge de
suie.

La déesse Hel était, en quelque sorte, 1a personnification du séjour
des morts, qui portait le méme nom. L'expression fara til heljar (« aller
a Hel ») signifie tout simplement « mourir », et 1’endroit n’avait pas, a
I'époque paienne, le caractére de séjour des « damnés » 7.

6. Dans les Fjdlsvinnsmad (str. 10), I'entrée de I'enclos de Menglib — une grille
forgée par les trois fils du nain SSlblindi («aveuglé par le soleil ») — est appelée
Prymgjoll. Le nom de cette grille (que quiconque souléve de ses gonds est aussitit
paralysé) n'est pas sans rapport avec celui de la rividgre proche de Hel, la Gjill, et du
pont qui I'enjambe, le Gjallarbri.

7. L'influence chrétienne fera, par la suite, de Hel un monde se rapprochant de notre
« enfer » Et Niflhel (« Hel du brouillard »), que Snorri déerit comme £tant situé encore
phs profondément que Hel (Gyfaginning, ch. 3) convoie I'idée d"un lien encore plus
sombre. (A hel, qui renferme le sens de « cacher », on ajoutera viti [« chiitiment »]
pour former le mot helviti, qui désignera I'enfer des chrétiens.)



RN L AN NAANINING| | ave se s e L |
ol PRSI AINIA ] SIS :
Y NS INININTA S

A TEYATYATAY V. I

S AYA e 5
NN ;:‘;N ] *
NINTA NN N SN
EY ATR TN wf-'jf__h{\\
i \!7\\;' 75 ___l ht . .
v 2

Un guerrier tombé au combat, montant Sleipnir, le cheval & huit jumbes d'Oinn, es accueilli @ la
kalhaill (T'édifice en hawt & gauche) par we valkyrie coiffée d'une longue natte, qui hi offre une corne
i boire. Pierre historiée de Tjdngvide, sur l'ile de Gotland (Suéde), datant du viie siéele.

Photo : ATA, Stockholm.



Freyja,

la belle déesse de |'amour,

dans une posture lascive.

Elle porte autowr du coup

le collier fubriqué par les nains.
Pendentif de I'épogue viking,
découvert a Aska

dans |'Ostergitland (Suéde).
Photo : ATA, Stockholm




Freyr, diew de la fécondité,
dont la pose rappelle celle

de 'idole du temple d"Uppsalir.
Figurine en bronze du X siécle,
trouvée d Rillinge,

dans le Sodermanland (Siéde).
Photo : ATA, Stockhelm.

Sur cette plaquette dor
trowvée @ Heanige,

dans le Rogaland {Norvége),
wt couple est enlacé :

Freyr et son épouse, Gerll

Photo : Bergen Mussum, Bergen,



Ofinn, un corbeau perché sur son épaule, va se faire dévorer
par le loup Fenrir qu il tente de frapper de son épée.

Cetie seéne du Ragrardk figure sur une croix

de Kirk Andreas, d | Tle de Man, sculpede au x* gécle.

Photo : The Manx Museum, Douglas.

La partie inférieure de la pierre runique d'Altuna,
dans [ "Uppland (x¥ siécle), représente Borr péchant le serpent
de Midgardr. On distingue la téte de bewf servant d'appdt

et le pied de Porr traversant le fond de la bargue, tandis qu il
brandit le marteau dont il s'appréte d frapper le monsire,
Photo : ATA, Stockholm.




CHAPITRE X

LES DISES

Le cadavre transpercé par la lame,
Ygegr l'aura @ présent,

Je sais que ta vie est écoulée.
Hostiles sont les dises !
Maintenant, regarde 05.:':1:1,
approche-toi, si tu en es capable !

Ainsi Grimnir, autrement dit O%inn, s’adressa-t-il au roi Geirrdr avant
que celui-ci ne s’empale sur son épée (strophe 53 des Grimnismdl) : les
dises lui étaient devenues hostiles, dit-il. Le mot fylgjur aurait sans
doute été aussi approprié, mais il est vrai que la tradition est assez
confuse et désigne du nom de disir aussi bien les nomes (nornir) que
les valkyries (valkyriur), les hamingjur et les fylgjur, et parfois méme
certaines déesses : Freyja (Vanadis) et Skadi (dndurdis). Or les dises
étaient aussi, en réalité, une catégorie 2 part entiére de créatures sur-
naturelles.

Nous avons déji mentionné les trois nomes, dont la Gylfaginning
(ch. 15) et la Voluspd (str. 20) nous donnent quelques détails. Elles
s'appelaient Urdr (« passé »), Verdandi (« présent ») et Skuld (« ave-
nir ») et résidaient prés d'UrSarbrunnr, la source au pied d’Yggdrasill
Le poéme nous les montre en train de tailler des bouts de bois : peut-
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étre en train de graver des runes ou de se livrer & quelque opération
magique. Elles fagonnaient la destinée des hommes : « on ne peut sur-
vivre d’un soir & la sentence des nornes », conclut Hamdir dans les
Hamdismdl (str. 30). Sigurdr, dans la Sigurdarkvida, les qualifie de
« cruelles » (str. 5) et de «laides» (str.7); Andvari (strophe 2 des
Reginsmdl) emploie I'adjectif « sinistres », car leur verdict était irré-
vocable. Urdr était probablement la plus authentique des trois, issue
d’une ancienne déesse du destin, celle dont la source porte le nom, et
a4 laquelle on aurait associé par la suite les deux autres. Hormis le texte
de Snorri, seule la Véluspd nomme VerSandi. Et Skuld est aussi le nom
d’une valkyrie.

La strophe 13 des Fdfnismqdl, que cite Snorri, laisse a penser qu’il y
avait bien d’autres nornes que ces trois-la : il en venait une auprés de
chaque nouveau-né afin de modeler sa vie. Ces nornes étaient de trois
familles différentes : certaines étaient nées des Ases, certaines des elfes
et certaines des nains. Elles pouvaient étre bienveillantes ou malveil-
lantes et décider par conséquent d’un destin heureux ou hostile : « les
nornes décident du bien et du mal », grava en runes un certain Porir,
qui pourtant était chrétien, sur le bois de I'église de Borgund, en Nor-
vege, vers 1200. Les strophes 2 4 4 de la premiére Helgakvida Hun-
dingsbana les font d’ailleurs présider 4 la naissance du héros, Helgi,
et méme wesser les fils du destin. De méme, un récit légendaire du
X1v© siécle, le Norna-Gests pdttr, met en scéne des nornes qui, devant le
berceau du petit Gestr, lui prédirent un brillant avenir. Seule, la plus jeune
s'exprima défavorablement et lui assigna de ne pas vivre plus longtemps
que mettrait 4 briiler la chandelle allumée au-dessus de lui. Gestr vécut
trois cents ans avant de décider de briller sa chandelle, en présence du
roi Olafr Tryggvason, dont il était devenu le conseiller.

En revanche, ce sont douze valkyries que le Darradarljéd, podéme
vraisemblablement composé & 1'occasion de la bataille de Clontarf
(1014), présente en train de tisser. Ces créatures énigmatiques fabri-
quaient, selon le contexte de la Njdls saga, ol le poéme est cité, le tissu
de la guerre qui opposerait les Irlandais aux Scandinaves : elles proté-
geraient le roi (scandinave) de Dublin, mais présideraient a la mort du
souverain irlandais et du jarl orcadien. Six d’entre elles sont nommées :
Hildr («bataille »), Hjorprimul (« qui manie I’épée »), Sanngridr
(« féroce »), Svipul (« versatile »), Gunnr («lutte ») et Goéndul
(« baguette magique »). Le poéme les montre, sanglantes et cruelles, en
train de tisser sur leur macabre métier I’étoffe des vies humaines : des
crines en guise de poids de tension, des intestins en guise de trame et
de chaine, une épée comme fouloir et une fléche pour navette, sans
oublier I'incantation magique : « Nous tissons, nous tissons ! » Leur
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toile terminée, tout était en place pour le combat et elles s’éloignérent
au ;

I_%aal;ipsﬁnctiﬂn entre nornes et valkyries est ici 4 peine marquée. Nous
avons déja évoqué les valkyries, au service d’Odinn, choisissant les
morts sur les champs de bataille et les emportant jusqu’a la Valhéll La
tradition scaldique et le milieu guerrier, pour lequel les scaldes compo-
saient leurs poémes, en ont maintenu vivante la représentation. Elles
étaient belles et chevauchaient dans les airs et sur I’eau, portant casque
et broigne — voire un bouclier et des armes. La strophe 36 des Grim-
nismdl donne les noms des treize valkyries apportant les cornes de biére
aux einherjar, les guerriers morts rassemblés dans la Valhill. La plupart
ont des noms de guerriéres : Skeggjold (« époque des lances »), Skigull
(« combat »), Hildr (« bataille »), Pridir (« force »), Hlokk (« éclat »),
Herfjotur («lien de 1'armée »), Gl (« vacarme »), Geirblul (« lance
pointée »), Randgridr (« ravage des boucliers »), Geirahdd (« combat de
lances »). Les autres s’appellent Hrist («frémissante »), Mist
(« brume »), Radgridr (« avide de pouvoir ») et Reginleif (« fille des
dieux »).

Le scalde Eyvindr, dans ses Hdkonarmdl (str. 1-2) 4 la mémoire du
roi Hikon go6di, mortellement blessé au cours d’une bataille vers 960,
raconte comment O&inn envoya deux d’entre elles, Gindul et Skigull,
ramener le roi 4 la Valholl.

Les valkyries ne choisissaient pas librement les guerriers qui devaient
périr. Dans les Sigrdrifumdl, Sigrdrifa (« qui donne la victoire ») avait
désobéi & Odinn en abattant Hjdlmgunnar dans la bataille, c’est pour-
quoi i la punit en la piquant de 1'épine du sommeil — elle reposa der-
riegre un rempart de boucliers et un mur de flammes jusqu’a ce que
Sigurdr Fifnisbani I'en délivre. C’est elle que la Vilsunga saga (ch. 20)
nomme Brynhildr.

Dans les poémes du cycle de Helgi, ce sont trois générations de
valkyries que représentent Sigrin («rune de la victoire »), Svdva
(« endormeuse ») et Kira (« chevelure frisée »), dont les noms décrivent
soit une attribution, soit une apparence. Tandis que la Vélundarkvida
donne 2 trois autres valkyries 1"aspect de femmes-cygnes : Olrtin (« rune
de la biére »), Alvitr (« toute sage ») et Svanhvit (« blanche comme
cygne »). Les valkyries étaient surnaturelles et terrestres i la fois '

1. D'autres noms de valkyries figurent dans les pulur, tels que Herja («qui livre
bataille »), Prima (« lutte »). Geiravir (« déesse des lances »). Geirskdgull (« bataille
de lances =), Skalmold (« temps des épées ), Sveil (« vibrante »), Pdgn (« silence =),
etc.

123






CHAPITRE IV

DU PAGANISME AU CHRISTIANISME

Touwtes les générations ont chanté

les louanges d’Odinn,
je me rappelle la pratique
fgm‘ estimée par les anciens.
C'est @ contrecceur gue je hais
le premier époux de Frigg,
car le pouvoir de Vidrir'
seyait au scalde
qui sert désormais le Christ.

Cette strophe du scalde Hallfredr, conservée dans la Hallfredar saga
vandredaskdlds, exprime ses doutes et ses regrets : il s’est converti au
christianisme, mais il est encore paien de cceur.

Il n’existait pas de mot, dans la langue norroise, capable de traduire
notre notion de « religion » Le plus approchant était sidr, qui désigne
les coutumes, les pratiques religieuses. Les poémes eddiques ou ceux
des scaldes nous proposent une riche collection de mythes, mais les
différentes versions sont souvent lacunaires, obscures, voire contradic-

1. Vibrir est un heiti pour OBinn.
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toires. Et I'on reproche aisément aux sagas de présenter le culte paien
avec la vision imagée et peu réaliste de leurs auteurs chrétiens. Snorri
Swurluson, qui s’efforce de rationaliser les mythes, présente dans son
Edda ce qu’il sait de « I'ancienne coutume » (forn sidr). Mais son des-
sein est clair : Snorri indique lui-méme que c’est pour les jeunes scaldes
de son temps qu'il dévoile les trésors de la mythologie nordique, afin
de leur permettre de continuer la pratique de cet art ancestral, qui ne
peut s’en passer. L’éducation chrétienne de Snorri pourrait bien avoir
altéré sa conception du paganisme 2.

Les Vikings eux-mémes citoyérent beaucoup les chrétiens : pas uni-
quement de facon brutale, en s’attaquant aux monastéres (dont Lindis-
farne et Iona furent, en 793 et 795, les premiers d’une longue liste),
mais aussi au contact des populations chrétiennes avec lesquelles ils
commercérent ou cohabitérent. La primasignatio, souvent indispensable
pour traiter avec les chrétiens, était aussi une fagon d’accéder a un
univers religieux différent. Ce signe de la croix n’engageait pourtant

4 grand-chose mais, dans la Gisla saga (ch. 10), nous voyons
I'Islandais Gisli, qui a regu la primasignatio pendant un voyage au
Danemark vers 960, renoncer aux sacrifices paiens A son retour en
Islande.

Parmi les Norvégiens qui s’établirent en Islande, nombreux furent
ceux qui transitérent par les pays celtiques — oll beaucoup d’autres se
fixérent également. Le Landndmabdk fait état de colons qui s’étaient
laissés baptiser aux Hébrides ou en Irlande. Les relations celto-nor-
diques autour de la mer d’Irlande aboutirent 4 une influence chrétienne
durable. Quant aux Vikings danois qui, pour leur part, envahirent et
colonisérent I’est et le nord de 1’ Angleterre, ils finirent aussi par compo-
ser avec le christianisme, & York notamment — exemple suivi par Rollon
en Normandie .

A partir des rapports forcés qu’ils avaient avec le reste de 1’Europe,
les Scandinaves s'imprégnérent progressivement d'images chrétiennes.
Mais faut-il rapprocher pour autant le serpent de Midgardr du Léviathan
de 'Apocalypse d’'lIsaie (XXVIL1) : le Serpent fuyard, le Dragon qui
est dans la mer ? Dans la Véluspd, a la veille du Ragnariik, est-ce que
le déclin de la morale et les luttes fratricides (str. 45) sont proches des

2. En outre, sa présentation évhémériste des dieux paiens dans I'¥aglinga saga lui
permet d’élaborer le concept de royauté sacrée. Reprenant les principes de saint Augus-
tin, il démontre que les monarchies scandinaves étajent de droit divin.

3. Toutefois le chroniquenr d*Aquitsine, Adémar de Chabannes (988-1034), reprend
une tradition selon laquelle Rollon, peu avant de mourir, aurait ordonné le sacrifice
d'une centaine d’hommes aux dieux paiens.
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signes précurseurs de la ruine du Temple selon saint Marc (XIII,12) ?
Le chitiment des méchants et la récompense des bons (str. 39 et 64)
relévent-ils plutdt de la mentalité chrétienne ?

Il est en réalité bien difficile de savoir si un motf est paien ou chré-
tien. Beaucoup de ressemblances s’expliquent tout aussi bien comme
étant le fruit d’un lointain héritage commun. Chaque religion a déve-
loppé ou adapté en son sein, et selon son environnement culturel, des
représentations, voire des structures homologues fort anciennes.

En Scandinavie, la christianisation s’est faite 4 des rythmes différents,
en fonction des efforts missionnaires déployés de I'extérieur comme de
I'intérieur. Au Danemark, les premiers baptémes furent prodigués
dés 823 par Ebbon, archevéque de Reims envoyé par Louis le Pieux,
puis en 826 par Ansgar, moine de Corbie, que nous connaissons grice
4 la Vira que lui a consacrée son disciple Rimbert. Mais il faut attendre
050 avant de voir la mission reprendre de plus belle et convertir le roi
danois Haraldr blaténd (« 4 la dent bleue ») qui, vers 985, fit graver en
runes sur la pierre de Jelling qu’il avait christianisé les Danois.

La Norvége eut un premier roi chrétien dés 934, en la personne de
Hikon g6di, mais il ne parvint pas 4 communiquer sa foi 4 ses sujets
et ce fut le roi Ol4fr Tryggvason qui, si I’on en croit la saga qui lui est
consacrée, fit preuve d’une poigne évangélisatrice redoutable pendant
les cing ans de son régne (995-1000), sans doute mil par une volonté
de puissance et un fanatisme religieux bors du commun. Son ceuvre fut
achevée par Ol4fr Haraldsson, le fumr saint ﬁlﬂfr; a4 la mort de ce
dernier, en 1030, I’ensemble de la Norvége était convertie.

Ce fut également Olifr Tryggvason qui imposa le christianisme aux
Féroé, avec I'aide du jeune chef féroien Sigmundr Brestisson, converti
4 la nouvelle religion et i la cause du roi norvégien (Fareyinga saga),
et en Islande, en envoyant des missionnaires comme Pangbrandr dont
I'efficacité n’avait d’égale que la violence (Kristni saga). En 999, une
décision officielle, aprés un débat houleux de 'alping, établit la nou-
velle religion : la loi obligeait les Islandais qui n’étaient pas encore
baptisés a le faire.

En Suéde enfin, aprés une premiére mission d’Ansgar i Birka, en
830, aux résultats éphémeéres, il faudra attendre la fin du x° siécle pour
une percée du christianisme, symbolisée par la construction de 1’église
d’Uppsalir (Gamla Uppsala) en remplacement du temple paien décrit
par Adam de Bréme. La conversion du pays ne sera achevée que dans
la seconde moitié du xu°®siécle.

La faiblesse du paganisme face a la religion chrétienne consistait, &
n’en pas douter, en son manque de dogme et de classe sacerdotale. 1l
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