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Vinskap — hot eller skydd i
medeltidens samhalle?

En existentiell och etisk historia.
Av Eva Osterberg

Férstdelse genom kontrast.
Tre tinkare vill jag borja med att aberopa, fér att ringa in mitt tema: vin-
skapen.

Tre citat, ett fran en rikt begavad och vilkind person i den europeiska
kyrkohistorien, det andra fran en okéind men lika genial forfattare i Norden,

det tredje fran en av den svenska medeltidshistoriens kraftfullaste damer.

Det fanns annat som lockade mig hos dessa vinner — att tala med varan-
dra, skratta tillsammans, géra varandra vintjanster, tillsammans lisa goda
bocker, skimta tillsammans och tala allvar tillsammans, att ibland utan
fiendskap vara oense — och just genom en sadan sillsynt oenighet sitta
krydda pa all enighet; att undervisa och lira av varandra; att i férstimning
langta efter dem som saknas och med glidje hilsa dem som kommer:*

"Har r ho och mat, som jag vill ge dig”, sade Njal, "och jag vill att du aldrig
vinder dig till andra 4n mig, nir det dr nagonting som du behéver”. "Dina
gavor 4r goda”, sade Gunnar, "men mer viird énda tycks mig din och dina
soners vinskap”. Dirpa red Njal hem. Och sa led véren.>

De trenne gravarna utanfér muren ir virldens skonhet och nirvaro samt
nojet av virldsliga vinner. [ dessa gravar vilar manga mycket girna och bry

1. Augustinus Bekdnnelser, i Sversittning av Bengt Ellenberger med inledning av Ragnar Holte, Skel-
lefted 1990, IV, s 94.
2. Njals saga, dversittning Hjalmar Alving, ny utg, 3 uppl, Stockholm 1988, s 78.
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sig aldrig om att fa se Gud i himmelen. Gravarna ir breda och djupa;
breda emedan sadana manniskors vilja dr langt ifran Gud; djupa emedan
de kvarhalla ménga i helvetets djup.3

Sa kan vinskap omtalas i nagra medeltida texter: Augustinus Bekdnnelser
fran 390-talet, Njals saga fran 1200-talet, den heliga Birgittas uppenbarelser
fran r300-talet. De star som exempel pa miljoer som jag skall uppehalla mig
vid nér jag diskuterar vinskap som hor och skydd i medeltidens tankevirld:
den inomkyrkliga kontexten och den kirva nordiska sagamiljon, dven den se-
nare dock paverkad av kristendomen. Texterna ir originella och var for sig
lysande. Augustinus Bekdinnelser ir ett av de mest inflytelserika verken i hela
virldslitteraturen, modellen framfér alla andra f6r den existentiella sjélvbio-
grafin. Njals saga framtonar, enligt kiinnaren Peter Hallberg, som det mérk-
ligaste prosaverket i medeltidens Norden, kanske rentav i den europeiska lit-
teraturen éver huvud taget fran denna tid.# Birgitta 4r md&jligen mindre unik.
Hon var trots allt en del av en rik europeisk idétradition. Men hon var i vart
fall ovanlig i Norden, och hennes texter ér suggestiva — for att inte siga dras-
tiskt svavelosande.

Dessa material anvinds hir kontrastivt for att visa tva strak i tdnkandet
om vinskap i medeltidens Europa; i 6vrigt bygger resonemangen pa ytter-
ligare medeltida texter samt pa annan forskning. Uppsatsen ir att betrakta
som en pilotstudie insatt i en teoretisk diskussion, som hidmtats fran min
storre undersdkning. Det skall understrykas att jag ldser de hir dberopade
texterna nirmast som en diskurs om vinskap, inte som berittelser med an-
sprak pa sanning om hur vinskapen i praxis sett ut. Vinskapen i konkret
samvaro har dver seklen sannolikt tagit sig ett otal varierande former. Det dr
ensak —och en fascinerande fraga att underséka. Den genomtinkta reflektio-
nen om vinskapen eller den bakomliggande férestillningen om den ideala
vinskapen dr en annan sak.

Jag haller mig alltsa i denna artikel till centrala exempel pa vinskapsdis-
kursen, underforstadda eller utsagda. Inte heller med den inskrinkningen
kan jag ge en heltickande skildring av medeltidens rika reflektion. Det ar
bade méijligt och dnskvirt att férdjupa sig ocksa i andra material (brev, skén-
litteratur m m) som kan visa hur vinskapen tett sig i det sociala spelet i det

3. Den heliga Birgitta. Himmelska uppenbarelser, versittning Tryggve Lundén, Tredje boken, tret-
tonde kapitlet, Stockholm 1958.
4. Peter Hallberg, Den islindska sagan, Stockholm 1969.
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feodala samhillet eller hur vinskapsretoriken formats i den héviska kirleken.
Det gor jag inte i denna artikel, annat 4n i anslutning till redan befintlig
forskning. I kombination med de kunskaper som kan himtas ur forsknings-
ldget, ger mig den strategiska kontrasten dndd méjlighet att lyfta fram tva
viktiga omstédndigheter. Medeltidens tankar om vinskapen var for det forsta
komplicerade och djupa; de innehdll bade idén om vinskap som skydd och
vinskap som hot. Fér det andra vore det givande om historiker éver huvud
taget férdjupade sig mera i vinskapen som historiskt problem, oavsett ar-
hundrade. Mot slutet av artikeln framfér jag dirfoér nagra hypoteser om cen-
trala fordandringar 6ver tid, for att antyda hur fruktbart temat 4r oberoende
av vilket kronologiskt fokus man viljer. Vinskapens relevans dven {6r dagens

manniskor star utom allt tvivel.

Viinskap fran medeltid till modernitet.
Men lat mig aterga till 5ppningsackordet, till de tre textstillena, och till vad
jag skulle vilja kalla vinskapen som existentiellt fenomen och etiskt tilltal.

Vinner skrattar tillsammans, liser bocker tillsammans, talar allvar, skri-
ver Augustinus. Vinner hjilper varandra med gavor, men vinskapen ir vikti-
gare @n gavorna, siger den okinde forfattaren till Njals saga. Nojet av virlds-
liga véinner haller minniskorna borta fran Gud och placerar dem istillet i
helvetets djup, friaser Birgitta. Redan med dessa tre citat antyds alltsa kon-
trasten: A ena sidan vinskap som nagonting gott och viktigt — & den andra
sidan vinskapen som nagonting ont.

Vad har da vinskap egentligen varit i var visterldndska tradition, hur har
den definierats och virderats? Och varfér dr den dver huvud taget intressant
att fundera dver f6r en historiker? Alla har vi vinner. Kanske har vi ocksa en
och annan ovin. Men i vardagligt sprakbruk bryr vi oss sillan om att spekulera
dver vad detta innebir. I forskningen diremot har sadana personliga och infor-
mella relationer som patron-klientforhdllanden, eller sociala ndtverk av olika
slag kommit att alltmer utsittas fér vetenskaplig problematisering under de
senare decennierna.5> Omsider har dven vinskapen som ett sjilvstindigt fe-
nomen, som en variant av de informella relationerna, dragits in i debatterna.

Iakttagelsen kan beldggas pa olika sitt. Bara nagra exempel: Under 198o-

5. Se t ex Sharon Kettering, "The Patronage Power of Early Modern French Noble-women”, The
Historical Journal 1989:4; Fabian Persson, "En hjilpande hand. Principiella aspekter pa patronage i for-
hallande till nepotism och meritokrati under stormaktstiden”, Scandia 1993:1; Peter Aronsson, Solveig
Fagerlund & Jan Samuelsson (red), Nétverk i historisk forskning — metafor, metod eller teori?, Vixjd 1999.
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och 19go-talen har den italienske sociologen Francesco Alberoni gett ut den
ena boken efter den andra som striivar efter att klargdra skillnaden mellan
fordlskelse, kirlek och vinskap. Kirlek innebér de starkaste banden, menar
han, medan vinskap 4r mellanstarka band. Vinskap, siger han i en annan sig-
nifikant formulering, 4r den moraliska formen av eros. Den giller idealt likar
och bygger pa respekt vilket inte ir alldeles nédvindigt i forilskelse som le-
ver pa fysisk attraktion, passion. Vinskap ir en kedja av méten, en seriesoli-
daritet, som ger glidje. Kirleken kan diremot tidvis ge en kiinsla av lidande,
den vinder upp och ner pa en minniska och ger Smsom smirta, msom
lycka. Sé #r det inte med vinskap, hivdar Alberoni. Med vinner skall man ha
trevligt, annars tar vinskapen slut.’

Under senare éar har det utkommit bécker som Jacques Derridas om vén-
skapens princip i politik, Ray Pahls On Friendship, antologin Anthropology of
Friendship, eller den svenska antologin Ljuva méten och 6mma samtal, dir en
rad forskare bidrar med tankevickande artiklar om hur 1700-talets forfat-
tare, konstnirer, encyklopedister eller kurortsbestkare férholl sig till kirlek
och vinskap.” P4 kort tid har en rad konferenser hallits som behandlat sadana
nétverk i sociala och kulturella ssmmanhang, som ofta klids i vinskapens for-
mer eller faktiskt bygger pa vinskap. Under de senaste éren har flera unga
historiker publicerat undersékningar om nitverk, till exempel vinskapsban-
den mellan foretagare i Sverige pa 1goo-talet, férbindelserna mellan handels-
min i dldre tid, pacifistiska kvinnors kontakter under mellankrigstiden eller
kvinnorna i vardagslivets sociala struktur i det tidigmoderna samhillet.?

I tysk forskning har bland andra Gerd Althoff understrukit vinskapens
betydelse som social och politisk institution i medeltidens samhille.® 1

6. Francesco Alberoni, Vinskap, Géteborg 1987 (1984); Francesco Alberoni, Jag dlskar dig, Gote-
borg 1996 (1996).

7. Jacques Derrida, Politics of Friendship, London 1997 (franskt original Politiques de | dmitié, Paris
1994); Ray Pahl, On Friendship, London 2000; Sandra Bell & Simon Coleman (eds), The Anthropology of
Friendship, Oxford 1999; Valborg Lindgérde & Elisabeth Mansén (red), Ljuva méten och émma samtal.
Om kdirlek och vinskap pd 1700-talet, Stockholm 1999.

8. Se bl a Ylva Hasselberg, Den sociala ekonomin. Familjen Claeson och Furudals bruk 1804-1856,
Uppsala 1998; Leos Muller, The Merchant Houses of Stockholm, ¢ 16 40—~1800. A Comparative Study of
Early Modern Entrepreneurial Behavior, Uppsala 1998; Niklas Stenlas, Den inre kretsen. Den svenska
ekonomiska elitens inflytande éver partipolitik och opinionsbildning 1940-1949, Lund 1998; Gunnar
Dahl, Trade, Trust and Networks. Commercial Culture in Late Medieval Italy, Lund 1998; Irene Anders-
son, Kvinnor mot krig. Aktioner och néitverk fér fred 191 4-1940, Lund 2001; Solveig Fagerlund, Handel
och vandel. Vardagslivets sociala struktur ur ett kvinnoperspektiv. Helsingborg ca 1680—1709, Lund 2002.

9. Gerd Althoff, Verwandte, Freunde und Getrue. Zum politischen Stellenwert der Gruppenbindun-
gen im friiheren Mittelalter, Darmstadt 199o; Gerd Althoff, "Friendship and Political Order”, i Julian
Haseldine (ed), Friendship in Medieval Europe, Glocestershire 1999.
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svensk medeltidsforskning har vinskapen pa motsvarande sitt forekommit
som en del i analysen av politiska allianser. Distinktionen mellan vinskap och
andra former av sociala relationer har dock i regel inte satts i fokus. I sin spin-
nande avhandling om 1100-talet betonar Lars Hermansson hur vinskapen
spelade en stor roll i de sociala nitverk som bar upp mycket av den nordiska
elitens politiska allianser och maktspel. Han ser som sin uppgift att "férklara
hur elitens medlemmar gick tillviga for att skapa, utéka och konsolidera en
politisk position i ett samhille, vilket till stor del saknade institutionella
medel fér maktutévning. Hir tillimpas en sociopolitisk infallsvinkel dir
samspelet mellan sociala och politiska relationer utgdr avhandlingens grund-
tema”.” Liknande synpunkter har Lars-Olof Larsson tidigare framhallit i sin
analys av Kalmarunionen.” I en studie av politik och samlevnad pa Island
under medeltiden later Audur Magnusdottir likasa vinskapen inga i det gyt-
ter av tradar som band samman allierade i deras strider om makt och makt-
baser. Viinskapen kunde komplettera sliktskapen eller rentav ersitta den.™

Idéhistorikern Eva Gothlin har dessutom dragit upp riktlinjerna fér ett in-
tressant projekt om vinskap mellan mén och kvinnor i filosofihistorien. Hon
har bland annat publicerat en artikel dir hon gar igenom vinskapsdefini-
tionerna fran antiken och direfter. Hon konstaterar hur vinskapen i de dldre
skrifterna definierats som en relation mellan méin. Vinskap mellan kvinna
och man var, papekar hon, linge en filosofisk sillsamhet.*

Varfor, kan man fraga sig, har vi dd hamnat i denna vitala diskussion om
sddana informella relationer som vinskap nu? Den brittiske sociologen Ray
Pahl talar om att den sociala tidsandan kring ar 2000 ir anti-auktoritdr, de-
mokratisk och egalitéir. Det gor, menar han, att sociala relationer med en viss
inbyggd hierarki, som familjen diir generationsskillnaden trots allt innebir en
ojamlik relation, tenderar att tappa mark. Antingen riddas familjen genom
att hierarkin upphivs och férildrarna blir sina barns vinner, och vice versa.
Eller ocksa vixer betydelsen av sjilvvalda relationer som vinskap. Vinnerna
blir viktigare 4n mamma, pappa, farbréder och mostrar.™ Moderna samhills-

10. Lars Hermansson, Slikt, vinner och makt. En studie av elitens politiska kultur i 1100-talets
Danmark, Goteborg 2000, s 12.

11. Lars-Olof Larsson, Kalmarunionens tid, Stockholm 1997.

12. Audur Magnusdoéttir, Frillor och fruar. Politik och samlevnad pd Island 1120-1400, Géteborg
2001, s 61ff.

13. Eva Gothlin, "Vinskap mellan kvinna och man — en filosofisk séllsamhet”, i Sett och hért. En
vinskrift tillignad Kerstin Nordenstam pd 65-drsdagen, Géteborg 2000. Jag vill tacka Eva Gothlin for
stimulerande samtal om vinskapen som vetenskapligt problem.

14. Pahl 2000, s 2f.
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debattdrer identifierar det till och med som ett stort problem i dagens sam-
hillen att de ungas attityder till vald i sa liten grad priglas av forildrar och
ildre sliktingar. Istillet 4r det vinner och relativt jimnariga kamrater samt
konsumerade videofilmer som sitter ribban fér det tillatna valdet. Redan av
dessa exempel ser vi alltsa hur vinskapen fatt {érnyad aktualitet i dagens
samhillsdebatt — och intressant nog, precis som pa medeltiden, bade som en
tillgang och som en fara.

Sjélv tror jag att det férnyade intresset fér vinskap idag har en hel del att
gdra med den misstro mot moderniteten och 1goo-talssamhillets organisatio-
ner, som i viss man priglar var tid, ocksa bland personer som annars inte ir
vana att ta postmodernismens argument i sin mun. Det moderna samhillet
forknippas med rationella system som regelstyrda byrakratier, organisationer,
institutioner. Demokrati och byrakrati har, i vart fall som idealtyper, inte an-
setts forenliga med personligt mygel, sliktlojaliteter, vinskapskorruption
eller fjantiga uppvaktningar av inflytelserika personer — s4 som modernitets-
entusiaster med en tillspetsad kritik har menat att det traditionella samhil-
let fungerade. 1goo-talets politik bér istillet styras genom &ppna och forma-
liserade riksdagsdebatter, utredningar och remisser, ssmmantriden och for-
handlingar mellan organisationer.

Men under senare tid har tilltron till dessa foregivet férnuftiga moderna
strukturer kommit att vackla, pa tva sitt. A ena sidan ifragasitter den post-
eller senmoderna debatten manga auktoriteter som férknippas med det mo-
derna sambhillet, exempelvis staten. Istillet talar man om en "aterfértroll-
ning” av virlden som lyfter fram tros- och livsdskadningarna i minniskornas
liv eller virdegrunden for deras handlande, snarare én de handfasta adminis-
trativa och politiska systemen. A andra sidan erkanner de som fortfarande
vill virna drémmen om det moderna samhillet, att ocksa det genomsyras av
slikt- och vinskapsallianser. Samtidigt har experterna pa den férmoderna
perioden férdjupat forstaelsen av vinskaps- och patron-klientrelationer som
en integrerad del av den tidens sitt att 16sa samhilleliga problem. Som
Natalie Zemon Davies betonar, var de informella nitverken ett naturligt in-
slag i 1500- och 1600-talens Europa. Samhillena var da impregnerade med
gavoekonomins logik, samtidigt som staten forsékte inféra mer byrakratiska
och meritokratiska handlingsregler. Vinskap kunde under ett och samma
skede darfor bade férdomas och berémmas. Vinskapsnitverk hade en egen
rationalitet just i den komplicerade blandningen av olika beslutsprinciper.™s

15. Se t ex den intressanta analysen av gavans logik i det tidigmoderna Frankrike hos Natalie Zemon
Davis, The Gift in Sixteenth-century France, Oxford 2000, s 15, 142ff.
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Sa blir begreppet rationellt mindre enkelt att definiera, nir det for-
moderna och det moderna méts. Vinskapens eller patron-klient-systemets
mekanismer syntes med 1500-talsminniskans &gon vara nog si férnuftiga;
anda fanns det redan tidigt ocksa invindningar mot dem.®

Informella relationer ar faktiskt ett forskningsfilt dar begreppen lyfts 6ver
fran dldrehistorien till att inspirera dven modernhistorisk forskning. Det dr
med andra ord ett exempel pa hur kreativt det kan vara for forskaren att
vandra 6ver grinslinjen mellan det moderna och det icke-moderna. S& har
ocksa skett med begrepp som dra och heder. Omvint har andra begrepp, till
exempel klass, diskuterats mest livligt i anknytning till de senaste drhundra-
denas historia, och forst sekundért forts éver darifran till att prévas dven for
ildre tid. Att vinskap och andra typer av informella allianser litt aktualiseras
genom den historiska kontexten for dldre skeden, har sina férklaringar. Det
fanns da samhillen som hélls samman med andra redskap #n en stark stat.
Dessutom drogs grinsen mellan privat och offentligt annorlunda i det for-
eller tidigmoderna samhillet. Informella relationer kunde gora det littare for
den tidens karridrister och lycksokare, men ocksa fér bedjande maktlésa
miénniskor i klim, att 6verskrida troskeln till makten. Vinskapliga kontakter
har ibland hjilpt kvinnor och andra underprivilegierade grupper att hivda sig
i samhillsutvecklingen trots att de saknat formell makt.*”

Oavsett om man star pa den ena foten eller den andra, forskjuts alltsa in-
tresset fran politiska partier, fackliga organisationer, hierarkiska och formella
forvaltningar — till personliga och informella relationer av olika slag. Diér fin-
ner vi vinskapen. Kort sagt vill jag hivda att den 6kade vikt som forskningen
idag tillmater informella relationer i historien har flera orsaker. I grunden har
det att gora med att man alltmer problematiserar moderniteten, staten, skilje-
linjen mellan privat och offentligt, individers formaga att sjilva hantera sin
situation. Dessutom hinger det samman med att forskarna blivit mer nyfikna
pa tidigare osynliga grupper i historien, de som linge inte lyfts fram inom de
paradigm som latit det offentliga livets aktérer dominera historieskrivningen.

Trots de nya stromningarna dr emellertid véinskapens historia till stora
delar d4nnu oskriven. Manga fragor kvarstar. Hur tydlig dr bilden av vinska-
pen, dess innebord, dess syften hos antikens och medeltidens tinkare — och

16. Se t ex diskussionen i Eva Osterberg, "Pa samhillsstegens hogsta topp. Drottning eller husfru.”,
i Eva Osterberg (red), Jammerdal och frijdesal. Kvinnor i stormaktstidens Sverige, Stockholm 1997, s
334ff.

17. For ett par exempel se Lennart Lundquist, Fattigvdrdsfolket. Ett ndtverk i den sociala fragan
1900-1920, Lund 1997; Sif Bokholm, En kvinnordst i manssamhiillet. Agda Montelius 1850—~1920, Stock-
holm 2000.
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senare? Forandras vinskapens diskurs och vinskapens faktiska uttryck fran
medeltid till nutid? I sa fall pa vilket sitt? Svaren kriver empiriska undersdk-
ningar men beror ocksa delvis pad hur man teoretiskt betraktar vinskapen
som fenomen. Man kan se vinskapen som en del av en kulturell fernissa, ytlig
och latt att dndra. Men man kan ocksé tviartom fraga sig om vénskapen ar att
betrakta som ett existentiellt fenomen av samma slag som till exempel {6-
delse, dod, kirlek eller sorg. Upplevelser, som med religionsfilosofen Catha-
rina Stenqvists ord drabbar minniskorna, som finns dir oavsett hur de for-
muleras. Ar vianskapen liksom déden sa djupt allmédnminsklig att den i sin
kirna rentav #r essentiell, &ven om fenomenets uttryck, dess representa-
tioner, givetvis ar kulturellt betingade? Ar det just denna kérna, som gor ett
studium av sidana fenomen pa tvirs 6ver seklerna till en existentiell dialog
s& som Martin Buber talar om? En dialog som férmaér att verbrygga andra
tiders och kulturers annorlundahet sa pass mycket, att férstaelse skapas.™
Men man kan dessutom argumentera for att viinskapen bor analyseras som
exempel pa det som kallas the ethical turn i forskningen. Vinskapen ses da
inte endast som det som rdddar ménniskor fran angest eller vantrivsel, utan
den har ocksa en etisk normativ dimension. Alberoni talar, som nimnts, om
vinskapen som den moraliska formen av eros. I synen pa vinner och vinskap
avsltjas eventuellt minniskors uppfattningar om det goda livet, goda samta-
let, goda samvaron och goda relationerna. Sig mig vem du umgas med och jag
skall siga dig vem du ir, heter det i ordspraket. Idéer om vinskapen likavil
som verkliga vanskaper i historien skulle da kunna studeras som texter vilka
rymmer normativa uttalanden eller "etiska tilltal”, pd samma vis som littera-
turforskare kan ldsa Birgitta Trotzig for att avlyssna hennes etiska anrop.
Anders Tyrberg diskuterar detta i en intressant bok med titeln Anrop och
ansvar. Han 4r inspirerad av moralfilosofen Martha C Nussbaum och hennes
resonemang om narrativa texter som exemplarisk moral, men ocksa av filoso-
fen Charles Taylor. En av Taylors tankar ar att identiteter och jag-upplevelser

ar intimt forknippade med hur vi orienterar oss i ett moraliskt rum.” En

18. For resonemang om existentiella fenomen och deras kunskapsteoretiska och genusteoretiska
konsekvenser, se Catharina Stenqvist, "Déden: gava eller plaga? En verklighet bortom sprak och genus”, i
Erica Appelros, Stefan Eriksson och Catharina Stenqvist (red), Religio 57: Skilda vérldar? Religionsfiloso-
fiska perspektiv pd makt, kin och religion, Lund 2003.

19. Anders Tyrberg, Anrop och ansvar: berdttarkonst och etik hos Lars Ahlin, Goran Tunstrém, Bir-
gitta Trotzig, Torgny Lindgren, Bjirnum 2002, s 13ff, 35ff; Martha C Nussbaum, Love’s Knowledge. Es-
says on Philosophy and Literature, Oxford & New York 1992, s 170ff; Charles Taylor, Sources of the
Self. The Making of Modern Identity, Cambridge 1992, s 28ff.
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individs identitet skapas i sin tur i relation till andra. Ménniskan blir min-
niska inte endast genom sina tankar och normer utan tillsammans med andra
minniskor, i etisk praktik och daglig samvaro. Med andra ord skulle fragorna
om identitet, jag-den andre, ansvar och etiskt tilltal hinga samman. Sadana
relationer som vinskap rér sig, menar jag, inom ett existentiellt och etiskt
rum. Historien om vinskap ir en existentiell och etisk historia.

Till en del av dessa fragor avser jag att aterkomma i ett strre arbete om
vinskap i historien. I denna artikel vill jag som framgatt koncentrera mig pa
vianskapen som diskurs och norm i medeltidens sambhiille.

Arvet frdan antiken.

Lat mig da férst uppehalla mig vid det kristna medeltida tinkandet om vin-
skap, i kyrkor och kloster i Europa. Som bland andra Reginald Hyatte har
visat, byggde reflektioner om vinskap i den lirda medeltida miljon oftast vi-
dare pa begrepp och definitioner fran antiken. Det som framfér allt férdes
dver som en kanon var den teori om vinskapen som formades i verk av Aris-
toteles, Cicero och Seneca. De tre var visserligen inte eniga i allt men i
mycket. Fran dem och andra auktoriteter kunde medeltiden Sverta latinska
begrepp for ett tal och en filosofi om vinskapen. Sa féljde termer som ami-
citia perfecta (fullindad vinskap), amicitia vera (sann vinskap), caritas (till-
givenhet till nistan), benevolentia (vilvilja), virtus (dygd), sapientia (vishet)
eller summum bonum (summan av allt gott, det goda livet) med som nyckelord
in i medeltidens intellektuella virld, till kloster och universitet. De blev ut-
gangspunkter fér nya funderingar om tillvarons fundamentala virden.

Hur sag da det antika arvet ut just i friga om vinskap? En viktig faktor ar
att orden for vinskap, philia pa grekiska och amicitia pa latin, var vida be-
grepp. De avsag ett storre filt av varma relationer 4n vad vi nu diskuterar
som vinskap.

De olika slagen av relationer som rymdes under den stora hatten philia
sorterades, menar Hyatte, under antiken pa ett sitt som kan ritas som en
pyramid. Pyramiden reser sig ur en jord vars niring ar enighet, samforstand.
I sjilva pyramiden grupperar sig sé de olika typerna av philia efter grunden
till att de uppstar. Forst, nira jorden i basen, kommer de relationer som har
sitt ursprung i naturen, det vill siga kirlek som den till hustru, man, forild-
rar, syskon, barn. I nésta lager ligger de relationer som har sin rot i nytta eller
nodvindighet, vinskaper som uppstar av olika behov och ger fordelar. Ytterli-
gare ett lager utgdrs av vinskaper vilka ingés av ndje, for glidjens och
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njutningens skull. I pyramidens smala topp placeras det som ar svart att
uppnd, det som visa min maste striva efter i hela sitt liv, nimligen amicitia
perfecta, den fullindade vinskapen som man ingar av vishet och dygd. Det
tinkande som fangas i pyramiden rymde sedan variationer och motsitt-
ningar. Antikens filosofer diskuterade till exempel hur manga som kunde inga
i en fullindad vinskap. Enbart tva eller flera? Man debatterade ocksa vilken
roll som nyttan spelade nir ménniskor ingick vanskapliga relationer.

Den forste som utvecklade en fullstindig teori om vinskapens visen var
Aristoteles (384—322 f Kr). Utgangspunkten fér hans resonemang i den
Nikomachiska Etiken #r tanken att minniskan dr en aktiv social varelse. Ba-
sen for vinskap dr dmsesidighet, tillgivenhet, vilvilja, och for en god min-
niska dr vinskapen ett sitt att na det hogsta goda i samhillet. Pa dessa tankar
vilade ocksa Ciceros teoretisering av vinskapen.>®

Men man finner under antiken dessutom idén att vinskapen handlar om
att man skall visa mod och ddelmod, mindre f&ér vinnens skull &n f6r den dra
och ryktbarhet som man sjilv uppnar genom detta handlande. Det &r en fore-
l6pare till medeltidens hoviska ideal, riddaridealets mer eller mindre ego-

centriska uppvisning av drans manifestationer.>

Vinskapsdiskursen i medeltidens kyrkor och kloster
Men i kyrkor och kloster under medeltiden dignade man sin tankeméda fram-
for allt at att utmejsla hur antikens idéer om vinskapen skulle kunna férenas
med kdrleken till Gud och med klosterlivets ideal. Visst hade man ocksa Bi-
beln att utga ifran. Men Bibeln siger egentligen inte sirskilt mycket om vin-
skap annat 4n i vissa formuleringar i Ordspraksboken, i Jesu Syraks bok och i
beriittelsen om David och Jonathan i Férsta Samuelsboken. Det sammanlagda
budskapet i Ordspraksboken handlade sirskilt om trofasthet. Samtidigt pre-
dikar Ordspraksboken en illusionslds, nirmast cynisk verklighetstro: Har
man guld, far man vidnner, men om man blir fattig, kan man inte rikna med
sina gamla vinner.

I Nya Testamentet framstar nagra personer som sirskilt nira Jesus. Johan-
nes skulle enligt vissa tolkningar vara den lirjunge som Jesus hyste en speci-

20. Reginald Hyatte, The Arts of Friendship. The Idealization of Friendship in Medieval and Early
Renaissance Literature, New York m fl 1944, s 16ff, 27ff, 39. Se ocksa Eva Gothlin, 2000, s g1ff.

21. Det dr ocksa nagot av samma tanke som Louise Vinge framhaller i 1700-talets vinskapsdiskurs:
att man borde odla vinskap fér sin egen skull, fér den forfining som man niadde genom att ha dessa ddla
kénslor. Louise Vinge, "Omhet, kirlek, dygd och viinskap”, i Lindgirde & Mansén 1999.
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ell kirlek till. Men i grund och botten borde den kristna kirleken gilla alla

och vara villkorslés i Gud. Paulus predikade snarare den kollektiva vinska-

pen i férsamlingarna.?* Just detta var ocksa den kristna medeltidsreflektion-
ens dilemma:

 bréder och systrar i klostren férviantades dlska varandra lika mycket och
fragan blev alltsa i vilken grad som abbotar och abbedissor tillit medlem-
marna i kommuniteten att ingé individuella vinskaper;

« i kloster blandades olika slag av jimlika och ojdmlika relationer: abbotens
paternalistiska auktoritet och omtanke mot dem han hade under sig, bro-
dernas lydnad och vérdnad mot dem som stod &ver dem, och brédernas
karlek inbérdes — dilemmat blev hur vinskapen skulle placeras i det filtet;

« fragan i vilken man som vinskap var tillaiten mellan personer i kloster och

dem i virlden utanfor.?3

Hur komplicerad vinskapen kunde bli i det kristna Europa under medeltiden
har Brian McGuire skrivit om i en fascinerande bok.>* Han understryker att
Augustinus talar om sann vinskap bara som en relation med Gud som killa.
Liser man Bekdinnelser, finner man ganska mycket stoff om vinskap. Men det
ar sant att Augustinus skiljer pa de vinner som han kom att dela sin omvin-
delse med, och de andra vinner han métt tidigare i sitt liv. Mitt i den stora
berittelsen, samtalet med Gud, finns en rad fina sméa berittelser om vinner
och vinskapen som bade fara och gliddje. Som ocksa medeltidshistorikern
Peter Brown framhallit, framstar Augustinus i sjilva verket som en naturligt
expansiv social varelse, en man som alltid ville ha sina vinner omkring sig.
Boken idr visserligen en form av sjélvterapi och vi méter en man som &r ex-
tremt upptagen med sin egen sjil och sina egna kinslor. Men trots detta ir
han nistan aldrig ensam, trots det funderar han mycket pa sina vinner och
vinskapens natur.?

Langt pa vig i Bekdnnelser far vi mest méta vinskapen som en fara, en
frestelse att gora sidant som man inte borde — och kanske inte skulle ha gjort
ensam. Ur historien om hur Augustinus som ung var med och pallade péron,
drar han till exempel en djup lirdom. Har liknar hans funderingar dem som

22. Brian McGuire, Friendship and Community. The Monastic Experience 350—1250, Kalamazoo
1988, s xxff, xxvi.

23. Hyatte 1944, s 44.

24. McGuire 1988.

25. Peter Brown, Augustine of Hippo. A Biography, London 1967.
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foraldrar eller ldrare ofta gor idag. Vinner kan férleda snélla ungdomar till att
foreta sig sdidant som de annars aldrig skulle ha kommit pé tanken att gora:

Ensam skulle jag inte ha begatt denna st5ld, som gav mig glddje inte genom
det jag stal utan genom ait jag stal. Att goéra det ensam skulle verhuvud
inte ha berett mig nagon glidje, och jag skulle inte ha gjort det. Min virsta
fiende var viinskapen; den ledde mig vilse i vigl6st land, i lek och glam gav
den mig lusten att skada och begiret att stilla till fortret for andra, fastin
jag inte hade nagon lust till egen vinning eller till himnd. Men nir nagon
sidger "Hing med nu, sa gar vi och gér det!” skiims man till och med 6ver att
inte vara skamlos.?

Men nir Augustinus nirmar sig den vuxne mannens omvindelse, sluter sig
kretsen av viktiga vinner kring honom. Alypius och Nebridius men ocksa
andra kommer att dela vergangen till kristendomen med honom. De ir hans
vinner pa vigen till Gud. Infér dem kan han yppa sin vanda och lidngtan efter
vishet och sanning. Alypius ir tillsammans med Augustinus just i den kiins-
lostorm, da denne méter sin Gud. Alypius sitter troget vid hans sida, "tyst
avvaktade han utgangen av min sillsporda sinnesrérelse”. Och snart dérefter
ansluter sig vinnen till samma tro.?”

Marie Aquinas McNamara har visat att Augustinus instéllning till vinska-
pen genomgar fyra stadier. Férst talar han om vinskap som kameraderi, kam-
ratskap i vilda lekar och néjen. Direfter stravar han efter att anpassa sig till
antikens ideal. En tredje fas medfor att han férssker omforma det klassiska
idealet till kristen viinskap. Slutligen férvandlas denna vinskap till det barm-
hirtiga givandet som icke soker sitt, agape.?®

I Isidors av Sevilla encyklopedi fran medeltiden aterfinns en intressant
definition av en vin. En vin 4r den som vaktar ens sjil, han 4r custos animi.
Det innebdr att vinskapen har en andlig dimension. En viin har ansvar f6r sin
vins vilbefinnande och frilsning, och vinner har kinnedom om varandras
inre liv. Ddremot forutsitter definitionen varken jamlikhet eller dmsesidig-
het. Denna idé om den andliga vinskapen som en accepterad form av vin-
skap inom kyrkans och klostrens revir uppstod tidigt i den vistliga kristna
traditionen, den blev ett slags kristnad variant av Aristoteles och Ciceros
lira om vinskap i dygd och vishet. Sidana min som Aelred av Rievaulx

26. Augustinus Bekdnnelser, s 68.

27. Augustinus Bekdnnelser,s 190, 191.

28. Marie Aquinas McNamara, Friendship in Saint Augustine, Friburg 1958, s VII. Om agape, se
dven Anders Nygren, Eros och agape, Stockholm 1966.
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(1110-1167) eller Bernhard av Clairvaux (10go—1153) kunde bygga vidare pa
Cicero men forma tankarna pa en andlig vinskap mellan bréder som en vig
att nd Guds kirlek. Den andliga vinskapen fick sin berittelse om de fem ste-
gens vig: valet av vin, prévningens tid, bekrdftelsen av vinskapen, total ge-
mensam fortrolighet och tillit, vinnernas uppgdende i Gud i paradiset — det
kristna summum bonum.2®

Samtidigt fanns det perioder inom medeltidens ramar, da de kyrkliga auk-
toriteterna gav uttryck for vissa reservationer mot vinskap i klostren. For
manga var vinskapen mellan alla i klostret idealet, lojaliteten mot kollektivet
i Gud. Vinskaper mellan tva individer kunde dirfér uppfattas som riskabla.
De maste balansera ovanfér den avgrund som bestod av otillaten sexuell inti-
mitet, eller illojal utbrytning fran gruppgemenskapen. Mot medeltidens slut
finner man ocksa enstaka varningar som artikulerades i termer av vad vi nu
skulle kalla homosexualitet. Men som Brian McGuire visar, var detta ovan-
ligt. Det var trots allt snarast riskerna att vinskapen skulle underminera den
generella solidariteten i klostergemenskapen eller skymma strivan att #lska
Gud, som gjorde den mindre dnskvird.s

Det ir ocksé i denna tankeskola som Heliga Birgitta ror sig, ndr hon a ena
sidan talar om virldens vinskap som ond och 4 den andra beskriver férhallan-
det mellan Gud och hans trogna i vinskapstermer. Man bér gé upp i den and-
liga viinskapen med Gud, predikar hon, och limna den kalla och tomma vin-
skap som endast dr fafinga och hogfiard och banal nytta. Vanner som lockar
med virldslig dra, dr trick, siger hon, eller som en orms visande.

Viinskapen i den islindska miljon.

Kunde di vinskapen uppfattas bade som ett hot och en glidjekilla ocksa i
den nordiska kulturen? Min pilotstudie hir rér den miljé som kan analyseras
fram ur de islindska familjesagorna. Likt andra forskare &r jag vil medveten
om att sagorna d ena sidan ir litterdra texter forfattade av lirda personer
som kinde sin tids genrer. A andra sidan utgjorde sagorna ett vil spritt stoff
som likt populdrkultur idag kan analyseras pa jakt efter de kulturella ménst-
ren i den tid da de nedtecknades.3* Fa forskare idag skulle férneka att vissa

29. Se McGuire 1988; Hyatte 1944, s 60off.

30. McGuire 1988, s xlv, 1—go, 296ff, 321ff, 408(f, 413, 419.

31. Se t ex diskussionen av det islindska sagomaterialet som kulturhistoriskt stoff hos Jesse L
Byock, Medieval Iceland. Society, Sagas, and Power, Berkeley 1988; Agneta Breisch, Frid och fredldshet.
Sociala band och utanfirskap pd Island under dldre medeltid, Uppsala 1994; Eva Osterberg, "Tystnadens
strategi i sagornas Island”, i Eva Osterberg, Folk forr. Historiska esséer, Stockholm 1995, s 44ff.
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inslag i sagorna kan brukas som stoff for analyser av kulturella koder i Nor-
den under medeltiden, om ock med reservationer och endast med stor kins-
lighet i tolkningarna. De later oss ana de férestillningar om social organisa-
tion som var levande i islinningarnas samtal och huvuden under den tid, da
sagorna skrevs. I det perspektivet dr det mindre visentligt om sittet att losa
konflikter, inga avtal eller bryta dem avspeglar en exakt verklighet vid en viss
tid. Det viktiga 4r att texterna vimlar av likartade scenerier, dramer och rela-
tioner; detta har ingitt i associationsmonstren for datidens minniskor.3?

Vilken funktion fyller d vinskapen och vinner — nir de omtalas — i det
islindska litterira stoffet? Familjesagorna handlar pa ett plan ofta om
konflikt, det ar uppenbart. Inte sillan utmynnar handlingen i blod och déd.
Men lika uppenbart ir att texterna vil sa ofta handlar om utebliven konflikt,
om férsdk att undvika konflikt, om lagliga 16sningar och férhandlingar pa
tinget.33 Njal dr en lagklok man som till varje pris vill slippa vipnade konflik-
ter. Han ger ideligen goda rad till sin vin Gunnar om hur man med férhand-
lingar, aberopande av lagar eller fredlig gottgdrelse skall komma undan eller
atminstone i det langsta uppskjuta vipnad konflikt.

Slaende ir, hur islinningen genomgaende behover allianser i sitt liv, an-
tingen det giller att driva rittsprocess eller méta fiendens hirskara. Linge
har forskningen ocksa uppmirksammat hur sagorna beskriver sliktskap och
vilken betydelse det hade att en man gifte sig ritt, med en limplig kvinna
som dessutom hade en stark slikt bakom sig. Sliktskapsallianser anas med
andra ord som basen fér den personliga tryggheten men dven for framgang i
det politiska spelet. Detta har legat i linje med antropologins benigenhet att
betona sliktskapet som socialt kitt i traditionella samhillen.

I min egen analys har jag emellertid kommit att nyansera detta. Texterna
avslojar faktiskt att det ofta var svdrt att dstadkomma en allians, dven om
parterna var slikt. Islinningen insadg mycket vil hur farlig en allians kunde
bli, hur den kunde leda till att man maste visa sin solidaritet med livet som
insats. Sagorna ir fyllda av exempel pa hur min snarare luras in i sldktskaps-
allianser, én sjilvmant ingar dem. De skir tinder éver att ha blivit dverlistade

32. Om sagorna som material for historisk-antropologisk forskning, se bl a Osterberg 1995 s 37ff,
Jesse Byock, Feud in the Icelandic Saga, Berkeley, Los Angeles & London 1982; Byock 1988; Carol Clover
& John Lindow, Old Norse-Icelandic Literature. A Critical Guide, Ithaca 1981.

33. Om lagens betydelse i det islindska samhillet, se t ex Kirsten Hastrup, Culture and History in
Medieval Iceland. An Anthropological Analysis of Structure and Change, Oxford 198s5; dven William Ian
Miller, Bloodtaking and Peacemaking. Feud, Law, and Society in Saga Iceland, Chicago & London 1ggo.
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och vara tvungna att stilla upp i en konflikt. Ibland tvekar en man att inga
giftermalsavtal och bli slikt dirfor att det ligger en fara i bandet.3+

I Honsa-Tores saga hinder det att en man vid namn Blund-Kettil blir inne-
briand. Bakom illdddet ligger Torvald och hans félje. Blund-Kettils son Her-
stein behdver nu bistand for att féra saken vidare, oavsett om den skall ut-
mynna i strid eller f6rlikning vid tinget. I bada fallen krivs maktmedel, lag-
kloka méan for att inge respekt eller hardféra krigare som klyver skallar som
rovor och axlar som vedstickor. Torkel, en inflytelserik man, tar pa sig uppgif-
ten att frimja Hersteins intressen. Han gor det skickligt och slugt. Strategin
gar ut pa att bygga sliktskapsallianser med giftermal som insats. Férst vinder
sig Torkel dirfér till Gunnar, en annan vilsedd man, och foreslar att Herstein
skall gifta sig med Gunnars dotter Turid. Ingenting sigs under giftermals-
forhandlingarna om att Blund-Kettil blivit bragd om livet, men desto mer ta-
las det om Hersteins fortjanster. Gunnar har i och for sig inga invindningar.
Men han kan inte lata bli att tycka att saken drivs vil snabbt och entriiget.
Dirfor vill han till en bérjan ingenting lova utan att férst ha inhidmtat Turids
och hennes frinders samtycke, alldeles sirskilt den méktige Tord. Men Torkel
pressar pa och till slut ger Gunnar sitt 16fte. Férst nir detta dr gjort, far han
veta vad som verkligen ligger bakom. Att han inte blir lycklig 6ver den infor-
mationen framgar av sagans kirva kommentar: Gunnar teg, han gnillde inte,
men "lovordade alls inte”.

Jag begriper inte, sade Gunnar, varfor ni har sa brattom med den dir saken
och nistan kommer med hotelser. Mig tycks det hir vara ett gott gifte for
bigge tva, men av er kan man vinta sig vad som helst, sé jag far vil besluta
mig for att ricka fram handen och siga ja. Och det gjorde han, varpa Hers-
tein nimnde sig vittnen och fiste sig vid henne. Dirpa stiga de upp och ga
in och blir vil fignade. Nu fragar Gunnar efter nytt som hint. Torkel sva-
rar, att det de nyligast hért dr att Blund-Kettil blivit innebrind. Gunnar
fragade, vem som vallat det, och Torkel svarade, att det var Torvald Odd-
son som var upphovsmannen, han och Arngrim gode. Gunnar sa inte
mycket, lastade foga och lovordade alls inte.35

34. Se ocksa min tidigare analys i Eva Osterberg, "Tradar och tillfillen. En dialogisk miniatyr om
modernitet och gamla tider”, i Johan Asplund, Frans Oddner & Bo Isenberg (red), Seendets pendel. Fest-
skrift till Johan Asplund, Stockholm/Stehag 1997.

35. Honsa-Tores saga, i Islindska sagor 6versatta och utgivna av Hjalmar Alving (1945, omtryckta
1979), s 63.
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Nu ir det Gunnar som av sjilvbevarelsedrift maste tinka i vidare cirklar.
Han sitter fast i den nypatagna lojaliteten med Herstein och hans slikt. Fér
att minska riskerna for nederlag giller det att knyta ett stérre nit av min
kring konfliktens ursprungliga aktérer. Gunnar rider diarfér omedelbart éver
till frinden Tord och férsoker fa honom si inblandad som méjligt i Turids
dktenskap:

Jag tycker, sade Gunnar, att du Tord trolovar henne med Herstein.

Det skall du gora sjilv, trolova din dotter, svarade Tord.

Jag tycker, att det blir en stdrre hedersbevisning, om du trolovar henne,
sade Gunnar, fér det passar bittre.

Tord 1t det nu bli s4, och trolovningen dgde rum.3¢

Forst dédrefter far sa Tord reda pa det som dven Gunnar fatt kunskap om all-
deles for sent. Blund-Kettil har tagits av daga och maste fa upprittelse, och
det ir inga litta motstandare de har i denna sak. Glad blir han inte, Tord.
Han kinner sig lurad och forbittrad, men han kan fér sin dras skull inte
slingra sig ur avtalet:

Det hir giftermalet skulle inte ha blivit beslutat sa fort, om jag hade vetat
detta, sade Tord, och nu tycker ni nog, att ni har évertriffat mig duktigt i
vett och fatt mig i fillan. [...]

Det ir en god sak att veta, att vi far hjilp av dig, sade Gunnar, fér nu dr du
skyldig att bista din mag, och vi ar skyldiga att bista dig, for manga horde,
att du sjilv trolovade henne, och att detta skedde med ditt samtycke. [...]
Dirmed skildes de, och Tord var mycket férbittrad. Han tyckte att de dri-
vit gick med honom.3”

Aktdrerna har ddrmed tagit plats pa scenen, var och en med sin roll. Alla 4r
bundna men det ir sannerligen bade pa gott och pa ont. Kontrahenterna har
format allianser genom ingiften som pa sitt och vis fungerar som skydd. De
har skaffat sig en viigg av skoldar, ett grenverk av starka kdmpar eller kloka
forhandlare. Samtidigt skulle manga av de inblandade verkligen mycket girna
ha sluppit dessa band. De har hamnat i sega lasningar, tunga skyldigheter, bit-
ter plikt och blodig fara.

Vad som ér tydligt i exemplet ar vilken betydelsefull roll som en kvinna

36. Honsa- Tores saga, s 64.
37. Honsa-Tores saga, s 65.
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kan spela, nir allianserna konstrueras. Kvinnorna ér bitarna och giftermélen
ofta det nddvindiga klistret for att skapa mosaiken. Men man bor ocksa un-
derstryka hur viktigt det var att allianserna ingicks med vittnen, klart och
tydligt i offentligheten. Redan hir syns undertexten. Alla férbindelser mel-
lan mén och kvinnor ledde inte till att kontrahenternas slaktingar dérefter var
bundna samman i 6msesidig lojalitet intill déden. Det krivdes att relationen
erkindes 6ppet och att den ingicks med st&d av sidana sliktingar som fér sin
heders skull sedan skulle stilla upp i konflikter. Vilka sldktgrenar som helst
kunde inte vem som helst rycka i och forvinta sig att trofasthetens guld-
applen skulle falla ner i korgen.

Exemplet ur Hoénsa-Tores saga dr inte heller unikt och framplockat med
stor mdda. Tvirtom handlar praktiskt taget varenda familjesaga om hur alli-
anser byggs, bryts, lappas ihop igen, vidgas eller krymps. Allt for att gora det
mdijligt fér min att driva sina processer framgangsrikt vid tinget eller ta sin
ratt med vapenmakt. Kvinnorna ir ofta knutarna i niiten. De gifts bort, dock
sillan utan sitt &tminstone tysta samtycke, och genom dem expanderar slikt-
kretsarna. Kombinationerna uppstar inte alltid rittframt och naturligt utan
genom list och 6vertalning. I varje fall ingas giftermalen inte utan grundliga
dverviganden om faror och férdelar.

I Njals saga onskar sagans huvudperson vid ett tillfille gifta bort sin fos-
terson Hoskuld med Floses brorsdotter Hildegunn. Njal nalkas Flose med for-
slaget att gifta ihop familjerna. Férutsittningarna for ett samférstand ar
goda. Anda menar Flose att han maste fundera pa saken och fa héra flera
goda argument f6r att frimja forbundet, ty relationen mellan slikterna har
varit otrygg.s® I ett annat sammanhang f6rséker Flose i sin tur att gifta bort
sin brorson med dottern till en man vid namn Mard. Han har nimligen riknat
ut att han pa det sittet skall forsikra sig om trohet bade fran Mards sida och
dennes manskap.3

Men inte ens sldktrelationer var alltid tillrickligt, de gav inte med natur-
noédvindighet en allians. Sliktskap behdvde aktiveras och bekriftas genom
vinskap, genom méten och gentjinster. Blodsband framstar inte heller i varje
lige som viktigare #n vinskap mellan obesliktade personer. Njals saga 4r ett
suveridnt exempel pa detta; dir dventyras familjesammanhallningen genom
att Njals och Gunnars vinskap har en sidan moralisk halt att den 6verlever
ocksa konflikterna mellan deras respektive slikter.

38. Njals saga, s 152f.
39. Njals saga,s 181.
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Att det inte heller endast var giftermal som ledde till allianser — och fér
ovrigt inte alla giftermal — framgar av hur Flose i Njals saga vidtar matt och
steg infor en bitter fejd. Han ger en gava till Hallbjérn den starke som undrar
hur detta skall atergildas. Flose svarar att han inte behdver silver utan stod
infor tingsforhandlingarna: "Jag ber dig, fastin jag varken riknar svagerskap
eller frandskap med dig.”*

Aktenskap kunde alltsa sikra allianser men ocksd andra relationer som
bekriftades med gavor eller gentjinster. Som Audur Magnusdottir utvecklat,
var frillovisendet under 1100- och 1200-talen en bas fér politiska allianser
och sociala lojaliteter, innan kyrkan sa smaningom lyckades att géra polygama
frillorelationer mindre accepterade. Jimfért med allianser mellan jimbor-
diga slikter, kunde alliansen mellan en ligre staende frillas slikt och man-
nens stormannasldkt rentav innebéra vissa férdelar f6r mannen. Frillans slakt
var mer beroende av mannen och dirmed mer angeligen att visa trofasthet i
alliansen. Om en hoégittad man levde med flera frillor som alla hade en lojal
slikt, hade han féljaktligen skaffat sig ett stort nit av bundsférvanter, nir det
behévdes.+

Oavsett om vinskapliga kontakter etablerats genom blodsband, ingiften
eller utbyte av gavor, var det minsann inte alltid sa litt att mobilisera de
resurser som behdvdes i konflikter. Vad man kan kalla de sovande nétverken
var ofta manga och utbredda. Men det var langt ifran sjilvklart i sagornas
virld, hur stor del av dem som kunde aktiveras for mer krivande insatser &n
att delta i fester eller driva in faren. Sliktskap innebar inte alltid vare sig stod
eller tillgivenhet mellan parterna. Tvirtom uppstar atskilliga konflikter i
sagorna just mellan besliktade personer, liksom mellan angrinsande gardar.

Inte ens i sagornas imaginira — eller verklighetsnira — samhille lag det
alltsa nagon automatik i vilka slikt- eller vinskapsband som man kunde ut-
nyttja framgangsrikt, nir det behdvdes hjilp i hotfulla situationer. Allianser
formades pa tvirs med sliktsamhérigheten, och frindskap kunde vara ett
dstt spindelndt som endast fick liv genom tillskott av nya 16ften och gavor.
Det hinde att banden provocerades fram under yttre tryck, ja nirmast lura-
des fram som i exemplet fran Hoénsa-Tores saga. Ofta var det inte med nagot
latt hjirta som man erkiinde sin lojalitet och var beredd att handla utifran

40. Njals saga, s 215.

41. Se Audur Magnusdéttir, "Kirlekens makt eller maktens kirlek? Om frillovisende och politik
hos Oddaverjarna”, konferenspapper, vid konferens om medeltid och reniissans pa Bjirsjélagard septem-
ber 1999.
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den. Samtidigt tappade en man ansiktet och potentiellt sin heder, om han
dventyrade en uppenbar allians mellan vinner som hade bekriiftats genom
gavor och 6msesidiga tjinster.

Sliktskap var otvivelaktigt viktigt; det innebar en potentiell lojalitet. Detta
framgar av den vikt som tillmits processen da giftermal avtalas och ingas. Det
mirks ocksa pa systemet med fostersoner och fosterbroder. Orden son och
bror signalerar en nira relation, en férvintad samhérighet i vatt och torrt.
Men det ér svart att avgéra om vinskap eller sliktskap var viktigast for sagor-
nas minniskor. Snarare pekar min analys pa att relationen sliktskap-vinskap
inte boér behandlas som en dikotomi, utan som en sammanvivd helhet.

Slaende ar emellertid att modern islandsk forskning tenderar att tillskriva
vinskapen en storre betydelse. Jon Vidar Sigurdsson har menat att vinskap
faktiskt &r den viktigaste relationen i det islindska fristatssamhillet, vinskap
som bygger pa omsesidig lojalitet och utbyte av gavor. Han ansluter till
moderna antropologer som visat att vinskap ofta dr starkare #n sliktskap.
Sirskilt giller det i samhillen dir man haft ett bilateralt och egocentrerat
slaktskapssystem, det vill siga dir slikten riknas pa bade faderns och mo-
derns sida och med utgéngspunkt fran jaget. I ett sadant system kan slikten
bli mycket stor, men ocksa avldgsen. [ sin egen analys ser Sigurdsson framfor
allt pa vinskapsallianserna mellan godarna och deras féljeslagare, thing-
menn. Som en nirmast idealisk stark vinskap mellan tva likvirdiga min
framhaller han Njal och Gunnar i Njals saga.+

Antropologen Gisli Palsson #r ocksa kritisk mot att sldktskap av tradition
lyfts fram mycket mer inom antropologin #n vénskap, nidr man skall férklara
de sociala mekanismerna i primitiva samhillen. Det giller enligt hans mening
ocksa analyser av de islindska sagorna, dir sliktens roll girna éverbetonats
darfor att sagorna ofta inleds med genealogiska notiser. I en egen mindre un-
dersdkning (gjord tillsammans med E Paul Durrenberger) fokuserar Palsson
pa frivilliga band som ingicks i sagornas samhille. Vinskaper mellan kvinnor
ndmns sillan i familjesagorna, framhaller han, men det hinder dock. Vinska-
per mellan min dr oerhort viktiga. Till skillnad fran vad som i antikens dok-
trin framstod som idealet, rader vinskap enligt sagorna dock langt ifran all-
tid mellan jimlikar. Tvirtom, menar Palsson, var viinskaperna en naturlig del
av ett hierarkiskt islindskt samhille. De ingicks mellan de ledande stor-
bonderna, godarna, och mindre framstidende min, eller mellan dldre lag-

42. Jon Vidar Sigurdsson, "Friendship in the Icelandic Commonwealth” i Gisli Palsson (ed), From
Sagas to Society. Comparative Approaches to Early Iceland, Enfield Lock 1992, s 205-215.
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kunniga min och unga brushuvuden. Men ocksa jambérdiga min (i alder,
rikedom, inflytande) kunde naturligtvis vara vinner. Det fanns olika slag av
vinskap, och fosterbrédraskap kan ocksé ses som en sadan.

I sjilva verket, siger Palsson, forekom det i sagornas samhille tva slag av
sociala relationer som fungerade sammanhallande: patron-klient-relationer
och frivilligt ingdngna allianser mellan relativt jamlika personer. Bada vilade i
sjilva verket snarare pa vinskap dn pa sliktskap, hiavdar han.4

Liser man igenom ett antal islindska sagor 4r det inte heller svart att upp-
ticka vad som kan kallas vinskapens typologi i de islindska familjesagorna.
Vinskap visas genom gavor och gengavor, den virderas hégt, den utlovas hog-
tidligt och genom forhandlingar mellan parterna. Den férpliktar och kan dér-
for vara tung att bara. Vinner ger varandra rad och gavor. De hjélper varan-
dra och strider inte med varandra. De ar fértroliga och hederliga inbordes.
Vinner ordnar forlikningar for varandras riakning och talar vil om varandra,
pa kalas och vid tingsférhandlingar. Vinner stiller sist och slutligen upp till
varandras forsvar, dven i ytterst tringda ligen.

Om vinskap handlar ocksad manga strofer i Havamal, den hdges sang, i
Eddan, nedtecknad péa r200-talet.# Det ér en disparat sammanstillning av
dikter, och forskningen har diskuterat om den uttrycker levnadsrad och en
etik for vikingatidens krigare eller fér vanliga minniskor i ett agrarsamhille.
Som Aron Gurevitj papekar, kan fragan nog aldrig 16sas. Men de tankar som
uttrycks i Havamal far antas ha haft en stor och spridd krets av mottagare.
Verserna skall inte férhastat knytas till en viss samhillsklass, menar han,
utan ldsas som en samling av jordnira rad for hur individen skall bete sig for
att kunna fungera i samhillet. En man "skall halla sig till de regler som giller
for gruppen och dr bindande fér alla som ingér i den”.

Den enskilde, den ensamme mannen, i Havamal, viger inte sina hand-
lingar pa en vag, dir det individuella samvetet forhaller sig till abstrakta
etiska bud. Han véger — ty det gor han verkligen — pa den kinsligt vippande
vag som miter heder och #ra i gruppen. Sa handlar manga av raden om vak-
samhet, forsiktighet, nir man kommer som gist till nagon, eller sjilv far be-
sok. Det giller att inte forolimpa nagon eller bli foérolimpad sjilv, att inte
vara godtrogen och bli lurad. Man far inte upptrida si att andra minniskor
tappar respekten for en, inte stota sig med sina vinner och bli ovinner.

43. E Paul Durrenberger & Gisli Palsson, "The Importance of Friendship in the Absence of States,
According to the Icelandic Sagas”, i Bell & Coleman 1999, s 59-77.
44. Den poetiska Eddan, 5vers Bjorn Collinder, 2:a uppl, Stockholm 1964.
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Havamals samhille &r kdrvt och farligt. Just dérfér méaste man ha vinner
som man kan lita pa. Men verserna talar knappast om vinskap som baserad
pa kinslor, utan pa nytta. Vinner skall man ge gavor och gora tjinster; da far
man detsamma tillbaka. Vinner maste man bestka och vara trofast mot, for
att fa behalla. Men vinskapen dr inte malet i livet. Det man strivar efter dr
sist och slutligen ett drofyllt eftermile: "Finaden dér, frinder dor, sjidlv dér
du likaledes; men har man vunnit ett hedrat namn, da kan det aldrig d&.”
Vinskapen garanterar det goda namnet och ryktet, bidrar till trygghet och
heder i ett farligt samhille.+s

Ordet vinskapskorruption dr pa nagot vis otinkbart i sagorna; sjilva po-
dngen med vanskap dr att vanner skall gora en tjinster. Vinskapen &r inte
malet i livet, utan medlet — medlet som gor det goda livet mojligt.

Viinskapens variationer frdn da till nu.

Lat mig avslutningsvis summera nagra slutsatser av det sagda, samtidigt som
jag formulerar ett par hypoteser infér mitt stdrre arbete med temat vinskap,
dver lang tidsaxel.

1. Vinskapen definieras sannolikt inte idag pa exakt samma sitt, som den
framstod i antikens filosofiska samtal eller i klostrens &versittning av de
klassiska idealen. Anda kan vi kdnna igen mycket i vad som dé sades. Mén-
niskors idéer r alltid konstruktioner som dndras i tid och rum. Men det ér
mojligt att reflektionerna kring fenomen som &r existentiella, det vill sdga
allmdnminskliga och avgérande for liv och dverlevnad, dnda i viss man
aterkommer till samma kirna av tankar. Hit hor idéerna om vad som 4r det
goda livet, vad som ger mening och skydd mot angest. Jag tar med andra
ord for givet att studiet av vinskapen &ver arhundraden kommer att visa
vixlingar bade i hur man avgrinsat fenomenet och i hur man tillimpat
vinskapen i det sociala livet. Men jag ser inget skl att slentrianméissigt
utga ifran att variationerna varit oindliga, att skillnaden mellan forr och
nu varit total, att vinskapens ideal och praktik alltid enbart har en rent
lokal giltighet. Om hindelsehistorien r historien om stéindiga nyheter, och
mentalitetshistorien tvirtom handlar om historiens langsamhet och
trogrorlighet — da dr den existentiella och etiska historien en dialog 6ver

45. Analysen anknyter till Aron Gurevitj, Den svdrfdngade individen. Sjilvsyn hos fornordiska hjdl-
tar och medeltidens lirda i Europa, Stockholm 1997, s 43ff.
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seklen som férutsitter bade skillnader och likheter, annorlundahet och
igenkdnnande.

Den amerikanske forskaren William Ian Miller har i intressanta analyser
av fenomenen heder och férédmjukelse gjort likartade éverviganden. Han
tror att inte nagon kultur ir "so purely coherent that competing views are
not available within it and that all cultures are riddled with internal
contradictions and competing claims”. Sa langt r tanken kanske inte sa ny.
Det intressanta dr hans slutsats. Just dirfér, menar han, att alla kulturer
har denna brist pa logik och dessa inneboende motsittningar, och just
darfor att ingen kultur lever helt isolerad fran andra, borde vi inte bli for-
vanade Sver att finna "some fairly widespread practices and many vaguely
similar styles across cultures and through time”.#® Brokigheten i ménstren
av virderingar och beteenden inom varje epok kan i sjilva verket bero pa
att utvecklingen inte gar i takt dver hela filtet. Vissa idéer, kulturella prak-
tiker och livsformer kan hiinga kvar linge, andra slutligen finns dir hela
tiden men blir mer synliga forst vid vissa tidpunkter.

. Antikens och medeltidens teoribildning om vinskap bérjade i ett vitt be-
grepp som inkluderade ocksa mycket av det som vi idag kallar kirlek. Skil-
jelinjen mellan vinskap och kirlek var oskarp. Darfor kunde vinskap klis i
kirlekens ord och kirleken i vinskapens retorik. Min hypotes #r att det
forholl sig s ganska ldnge. Sannolikt var det férst i och med det borgerliga
samhillets framvixt pa 18oo-talet och dess nya syn pa privatliv och familj,
som distinktionen blev tydligare mellan vinkrets och familj, kirlek och
vinskap. Men inget hindrar att kirleken lanar vinskapens ord dven i nutid.
Utvandrarna Karl Oskar och Kristina kan hos Vilhelm Moberg inte finna
vackrare ord for sin kiirlek 4n att de alltid varit "de goaste vinner”.

. Den riktiga, den bista vinskapen var enligt antikens uppfattning ett privi-
legium fér enbart min som forenades i vishet. Fran den positionen skulle
de sedan kunna tjina samhillet, axla det ansvar som elitens min maéste ta
for stadens och statens liv. Malet med den hégsta formen av vinskap var
salunda inte att dra sig undan i behaglig kontemplation, i den gode vin-
nens sillskap. Dygden, visheten, kontemplationen var medlet. Mclet med

46. William Ian Miller, Humiliation. And Other Essays on Honor, Social Discomfort, and Violence,

Ithaca & London 1993, s 13f.
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den ideala vinskapen var att fungera ute i samhillet. Det ir denna tanke —
vinskapens princip som grund fér politik och samhillsbygge — som Jac-
ques Derrida diskuterar kritiskt i den bok som jag nimnt ovan. Hans kri-
tik har dels en bakgrund i stridvan efter rittvisa: idag kan vi inte bygga
samhillen utifran en idealtyp for vinskap, som ursprungligen uteslét kvin-
nor och slavar. Dels har han en dekonstruktivistisk utgangspunkt och ir
dver huvud taget skeptisk till idealtyper; det dr inte Vinskapen vi behover,

menar han, utan vinner.

. I medeltidens skrifter fanns det & ena sidan en vardaglig reflektion om

vinskap och vinner i texter som Ordspraksboken eller Havamal. Dér hand-
lar det mycket om att vinner maste vara trofasta och palitliga och att man
maste vara aktsam for att inte férlora dem. Det dr den misstinksamma
forsiktighetens strategi upphojd till lakonisk och bister vishet. Den kiinner
vi igen ocksa i dagens ordsprak. Men den hade en helt annan resonansbot-
ten i Gamla Testamentets eller Eddans samhille. D4 ingick orden i grup-
pens normbildning pa ett livsviktigt sétt i en mer bokstavlig mening.

. Samtidigt férekom det under medeltiden en intellektuell och existentiell

reflektion om vinskapen, ofta mycket djup, hos de kristna tinkarna i klos-
ter och kyrkor. Likasa finner vi en ordknapp men i sig lika insiktsfull berit-
telse om vinskap i prosans form i de islindska sagorna. Dessa vinskaper
var delvis annorlunda dn dem som vi kdnner igen i vart dagliga liv eller som
en modern teoretiker som Alberoni skriver om. Alberoni menar i antikens
efterfslid att den goda vinskapen forutsitter likhet mellan parterna, jim-
birdighet. Det gjorde inte alltid medeltidens vinskap. Den kunde gilla
abboten och klosterbrodern, biktfadern och novisen, riddaren och hans
vipnare eller hdvdingen och hans bonde. En annan skillnad 4r att moderna
manniskor i regel beskriver vinskapen som nagonting privat, det som vi
virnar fran samhillet i Svrigt. Pa jobbet har vi arbetskamrater och nagra
av dem dr mahinda dven vinner. Men vinskapen odlar vi framfor allt nir
vi drar oss undan det offentliga, undan samhillslivet, for att vila, vara
glada och rekreera oss. I medeltidens tinkande tog man &ver antikens idé
om att den sanna vinskapen syftade till att skapa visa min som skulle leva
i samhillet. Vinskapen skulle inte vara ett mal i sig, utan ett medel att na
hogre: antingen det goda livet i samhillet hos Aristoteles eller Cicero, eller

Gud hos de kristna. I den perfekta andliga vinskapen var vinnerna varan-



572 Eva Osterberg

dras custos animi, de vaktade 6ver varandras sjdlar. Och i sagornas nord-
iska karghet var vinskapen till fér att man skulle kunna leva — och 6verleva
— i samhallet.

6. I kyrkofddernas och klostergrundarnas tankar kunde vinskapen i bista
fall framsta som nagot gott, en andlig relation pa vig till Gud. Men om den
inte handlade om vinnernas gemensamma sékande efter Gud, kunde den
ocksa ses som en fara. Den blev da en frestelse, sa som Augustinus skildrar
en del av sina vinskapliga relationer fére omvindelsen. Vinskapen kunde
dessutom dven mellan dem som blivit kristna uppfattas som ett hot, ifall
den riskerade att vinda klostrens invanare bort fran kommuniteten, fran
kollektivet, for att istéllet prioritera endast en enda personlig vén.

7. I de islindska sagorna dr vinskapen i princip av godo. Den ger allianser
och skydd. Men vinskap ingas inte utan vidare, eftersom den kriver gen-
gavor och gentjinster och bekriftelser genom aterkommande méten. Den
kan innebira stora risker. Lojalitetens band i de islindska sagorna drinks
mycket litt i blod. Vinskap handlar om nagonting langt mer 4n lust och
gamman. Vinner maéste vara trofasta for sin heders och éras skull 4ven om
det kostar livet. Gunnar pé Lidarende var, star det i Njals saga, vinfast och
noga i vinval. Lika vinfast var Njal, som till slut brandes inne tillsammans
med sin hustru och sitt barnbarn — f6r viinskapens skull.

Sa blir vanskapens historia en existentiell och etisk historia. I berittelserna
och tankarna om vinskap hors ropen pa bekriftelse, samhérighet, gliddje.
Men dir formuleras dven krav pa lojalitet, plikt och ansvar. I dem kan vi
lyssna till det moraliska anropet, ana visionerna om det goda samhillet.
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Summary: Friendship — Threat or Protection in
Medieval Society? An Existential/Ethical Turn
in History

In the last decades, personal and informal relations such as friendship, patron-
client-relationships and social networks of various kinds, have become increasing-
ly popular topics for research in both history and the social sciences. This article
argues that the reason for this is in part the distrust of modernity and of the
allegedly rational and formal organizations of modern society that is part of our
age. However, the renewed interest in informal relations is also due to a creative
scholarly exchange between experts on pre- and early modern society, on the one
hand, and modern society, on the other. Medievalists and experts in the seven-
teenth century, for example, have long been aware of the important mechanisms
involved in patronage and friendship. Today scholars of modernity have also
become fascinated by informal relations in political, economic and social life.

Yet we still lack an extensive history of friendship. Many questions remain
unanswered. Have the expressions and discourses of friendship changed from the
Middle Ages to the present, and if so: how? Have people always seen friendship as
protection, and as defence against danger? To what extent has friendship also
been perceived as a threat to ideologies that have placed society, the group, the
community, or the party before the individual and his friend?

Drawing on international research and examples from the Icelandic family
sagas and medieval European religious authorities, this article offers some inter-
pretations and hypotheses in answer to these questions. The learned discourse of
the medieval churches and monasteries was usually a development of concepts
and definitions from the classical era. The problem facing the participants in this
discourse was how to reconcile those ideas with the love of God and with the
ideal of monastic life. Friendship, in fact, could be perceived as risky — it might
undermine the general solidarity of the monastic community or diminish the
effort to love God. In the Icelandic saga society, in contrast, people were abso-
lutely dependent on friendship to survive in armed conflict or to avoid armed
conflict through negotiated settlement. Kinship was not enough, it had to be
supported by friendship. Furthermore not all kin were friendly. In fact friendship
was often more important than kinship. However, it was also dangerous. The
bonds of loyalty in the Icelandic sagas were very easily drowned in blood. Here
friendship is much more than pleasure and fun; friends have to be loyal for the
sake of their honour, even at the risk of loosing their lives.





