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            Forord
   

         

         Ellen Jørgensens disputats fra 1909: »Helgendyrkelse i Danmark« – den første samlede fremstilling om emnet – har i mere end en menneskeader været næsten umulig at opdrive hos antikvarboghandlerne. Da Tue Gad i 1971 udgav sin »Helgener. Legender fortalt i Norden«, havde Ellen Jørgensens bog endelig fundet en værdig afløser, men efterspørgslen var så stor, at også dette fornemme værk hurtigt blev revet væk.

         »Hellige Mænd og Kvinder« kan ikke erstatte de to nævnte værker, men det har i og for sig heller ikke været tanken. Formålet har snarest været at supplere legendestoffet med andre vidnesbyrd om den middelalderlige helgendyrkelse i Danmark, således som den kommer til udtryk i kirkernes kunstneriske udsmykning og museernes kulturhistoriske samlinger.

         For hjælp med henvisninger til kirkernes kalkmalerier skylder jeg Ulla Haastrup megen tak, og min taknemmelighed omfatter tillige gode kolleger for råd og medleven. Min hjertelige tak rettes endvidere til de mange, som har bidraget til bogens fremstilling: fotograf Lennart Larsen for fotoarbejdet, Birgit Hansen og Kirsten Christiansen for manuskript og korrektur, og – ikke mindst – Per Skar ved forlaget Wormianum, der står for bogens udformning og tilrettelæggelse.

          
   

         København, august 1981

          
   

         Niels-Knud Liebgott
   

      
   


   
      
         
            Indledning
   

         

         Om kristendommens indførelse i Danmark o. 970 berettes det, at Harald Blåtand på sin kongsgård – velsagtens i Jelling – fik besøg af missionæren Poppo. Samtalen styrede hurtigt hen mod klerkens egentlige ærinde, nemlig at overtale kong Harald til at opgive den gamle Asa-tro til fordel for »Hvide Krist«. Diskussionen udviklede sig til en retslig proces, hvor Poppo i mangel af edsmænd, der kunne støtte ham, måtte bevise sin påstand ved at bære jernbyrd, – i dette tilfælde en gloende handske. Ved Guds forsyn forblev missionærens hånd uskadt. Harald havde tabt processen og lod sig døbe.

         Hvor megen sandhed, der er i den historie, har vi ikke skyggen af chance for at afgøre. Beretningen har visse træk fælles med helgenlegenderne, hvis oprindelse ligeledes ofte fortaber sig i det uvisse. Også processen, hvor Gud griber afgørende ind, er et element, vi hyppigt støder på i helgenlegender og mirakelfortællinger. Én ting står imidlertid fast. Harald Blåtand må tilskrives æren for at have indført kristendommen som statsreligion i Danmark, således som han selv fremhæver denne gerning blandt opremsningen af sine bedrifter på den store Jellingsten: »... den Harald som vandt sig al Danmark og Norge og gjorde Danerne kristne«.

         Med Kristus’ sejr indtog den Treenige Gud de nordiske Asa-guders plads. Men den nyomvendte nordbo stiftede hurtigt bekendtskab med en vældig, hellig familie, der til antallet langt oversteg de tolv Asa-guder, han hidtil havde været fortrolig med. Det var den store helgenskare, hellige mænd og kvinder, som i folketroen af og til blot afløste de gamle guder og ikke sjældent blev genstand for en sådan tilbedelse, at den officielle kirke måtte stemple det som afgudsdyrkelse. Problemet var ikke specielt nordisk. Siden den ældste kristne tid havde kirkens fædre fulgt en klog politik for at lette overgangen fra hedenskab til kristendom. Visse helgendage blev lagt på gamle hedenske festdage og hedenske kultbygninger omdannet til kirker. Det var derfor ikke så mærkværdigt, at menigmand havde svært ved at skelne de fremtrædende helgener fra fortidens guder og halvguder. Selv i lande, hvor kristendommen havde vundet fodfæste adskillige århundreder før den nåede til Norden, måtte kirken gang på gang indskærpe, at det ikke var helgenerne, men deres Gud, man byggede kirker og altre for og ofrede til. Sålænge helgener hørte til i kirkens liv, og det vil i Norden sige indtil den lutherske reformation i 1536, mødte man til stadighed dette problem. I middelalderens sidste århundrede øgedes helgenernes antal endog kraftigt og helgendyrkelsen tog til i et hidtil ukendt omfang, men nu ikke helt uden kirkens medvirken på grund af de økonomiske fordele, som var knyttet til valfart og offergaver.

         I vor hjemlige kirke spiller helgenerne siden reformatorernes rasende agitation i skrift og tale mod sligt »papisteri« en yderst tilbagetrukket rolle. Og når vi fejrer Skt. Hans aften og Mortens aften med henholdsvis hedensk bålfest og gåsesteg, tænker vel de færreste på, at disse aftener i middelalderen var helliget faste, religiøs fordybelse og andagt til minde om to af kristenhedens betydeligste helgener. I den katolske kirke derimod har middelalderens helgener stadig deres plads. Gamle helgener udskiftes endog af og til med nye, som da man f. eks. for nogle år siden strøg Skt. Kristoffer af helgenlisten og gav plads for Niels Steensen – »Steno« – den berømte danske læge, naturforsker og katolik (1638-86). Vor tids Romerkirke rummer dog også kræfter, der ser anderledes – nogle ville måske sige »moderne« – på helgendyrkelsen, men helgenerne er så dybt rodfæstede i de katolske folks bevidsthed, at store omskiftelser på dette felt næppe er nært forestående.

         Hvem var og hvorfra kom da disse helgener, og hvorledes havde de opnået denne særlige, overmenneskelige status? Hvorledes opfattede middelalderens menneske helgenskikkelserne, og hvilke former kunne helgendyrkelsen antage? Hvorledes så den officielle kirke på sagen, og hvilken rolle spillede helgener i det kirkelige liv? – Ja, det er nogle af disse spørgsmål, vi skal forsøge at besvare i det følgende. Hvert spørgsmål er i sig selv et kolossalt emne, der til stadighed udforskes og diskuteres, så det billede, der her ridses op, kan kun være en skitse af foreløbig karakter. For yderligere at begrænse emnet koncentrerer vi os så vidt muligt om forholdene i den katolske tid herhjemme – det vil sige middelalderens Danmark.

      
   


   
      
         
            Hellige mænd og kvinder
   

         

         Fremmedartede navne på mænd og kvinder, der for århundreder siden havde levet i så fjerne egne som Sydeuropa, Lilleasien og Nordafrika, var det første, den nyomvendte nordbo hørte til disse helgener. Der var tale om folk, der i det gamle Romerrige for deres tros skyld havde måttet lade livet. Martyrer eller vidner kaldte man dem. Efter døden i arenaen eller på skafottet havde slægtninge og venner taget vare på liget. De havde begravet det på et hemmeligt og sikkert sted – f. eks. i katakomberne – og hvert år på martyrens dødsdag har den lille menighed været samlet for at mindes afdøde og for at holde gudstjeneste og nadver. Sådanne »gravmåltider«, hvor man samledes for at være sammen med en afdød slægtning, var oprindelig en hedensk skik. Men den mystik, hvormed de oldkristne menigheder var tvungne at omgive sig, førte til alskens beskyldninger, bl. a. for kannibalisme, og bidrog dermed yderligere til skærpelse af forfølgelserne.

         Hvori adskilte nu disse martyrer sig fra andre, der som fjender af det romerske samfund havde måttet lade livet? Det afgørende var, at de havde været villige til at gå i døden for deres tro. Kristus havde været hos dem i den svære stund under pinslerne, og de havde nu plads i Himmerige. Men Kristus var også til stede i det jordiske legeme, der hvilede i graven, og som derfor måtte være genstand for særlig agtelse og ærefrygt.

         Blandt de tusinder af martyrer, der var ofre for kristenforfølgelserne, blev kun en lille del helgener. Det var, som vi siden skal se, nærmest tilfældigheder, der afgjorde, om en martyr gled ned i anonymitet eller blev genstand for den helgendyrkelse, der fra omkring år 400 for alvor tog fart. Kristendommen var på dette tidspunkt netop blevet anerkendt som statsreligion i Romerriget, og de store kirkefædre, Hieronymus, Augustinus og Ambrosius, støttede endog helgendyrkelsen ved at hævde det upassende i at bede for en martyr, som man gjorde det for andre dødelige. Man skulle i stedet bede til ham om hans forbøn hos Gud. Det var også på denne tid, at hemmelighedskræmmeriet omkring martyrernes grave ophørte. I stedet opførte man nu kirker, der som monumenter rejste sig over de helliges grave, og deres dødsdag blev fejret med åbenlyse fester, med processioner, messer, røgelse og alt, hvad der senere skulle indgå i den middelalderlige gudstjeneste.

         Hvor kristendommen sejrede, ophørte forfølgelserne af de troende, og der tilkom derfor ikke nye martyrer. Men i missionsmarken måtte endnu mange lide døden for Kristus, og enkelte af disse martyrer opnåede endnu i 1000- og 1100-årene helgenry. F. eks. gælder dette for – en i øvrigt herhjemme ikke særlig kendt helgen – sønderjyden Asvard, der i vendernes oprør 1066 led martyrdøden
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      . Det var nu længe siden, at helgenrækken udelukkende bestod af antikke græske og romerske navne. Nu var der føjet angelsaksiske, tyske og nordiske navne til listen, heriblandt danske, svenske og norske kongenavne.

         Ligesom ikke alle martyrer blev helgener, var heller ikke alle helgener martyrer. Siden oldkristen tid havde der været mennesker, der på anden måde end martyrdøden skænkede deres liv til Kristus. Det var eneboerne – eremitterne – og asketerne, der tog afsked med denne verden for at hellige sig et liv i Kristus. Antonius, Ægidius og Jodokus er blot nogle af de mere prominente navne blandt disse, der både i levende live og efter døden på grund af deres fromme levned blev genstand for stor beundring. »Bekendere« kaldte man dem også, og de rangerede på ingen måde lavere end martyrerne på helgenskalaen. Til gruppen af »bekendere« regnede man også kirkefædrene, både de oldkirkelige og de senere tilkomne som f. eks. grundlæggerne af klosterordener: Dominicus og Franz af Assisi, fremtrædende munke som vor egen abbed Vilhelm af Æbelholt samt bisper og andre af kirkens egne mænd, der på særlig vis havde gjort sig fortjente. På denne måde kunne antallet af helgener op gennem middelalderen vokse til en tusindtallig skare.

         Persongalleriet omkring Jesus i Det ny Testamente fortjente dog kirkens forherligelse mere end nogen martyr og bekender. Evangelierne og Apostlenes Gerninger rummede jo ubestrideligt sande fortællinger om de mænd og kvinder, der havde stået Gud nærmest. I de første århundreder efter vor tidsregnings begyndelse tilkom yderligere en række skrifter – de apokryfe – der indeholdt detaljerede beretninger om såvel Jomfru Marias liv fra fødsel til død som apostlenes levned frem til deres martyrdød. Disse apokryfe skrifter suppleret med en samling apostellegender gav fornyede impulser både til teologien, folketroen og den kirkelige kunst. Apostellegenderne blev læst i kirken på apostlenes højtidsdage, Maria – Guds Moder – var den, menigmand i det daglige vendte sig til. Johannes Døberen, der på Salomes bud så skammeligt havde mistet hovedet, blev en af menneskehedens vigtigste forbedere. Og på kirkernes mure og altertavler kom udsmykningen til at bestå af fortællinger, der godt nok ikke stod at læse i Bibelen, men var af mirakuløs og opbyggelig art.

         Evangeliernes helgenskikkelser tilhørte fra første færd »den store hvide flok«. Noget anderledes forholdt det sig med de øvrige helgenkategorier. Ganske vist blev mange straks efter døden – for død måtte man være for at få helgenværdighed – betragtet som en slags helgener. De første til at have denne opfattelse var slægtninge og venner, der jo var de nærmeste til at berette om afdødes gode egenskaber og velsagtens også var de første, der under mindegudstjenestens ekstase oplevede sælsomme åbenbaringer og mirakler. Rygterne spredtes hurtigt til andre menigheder, og med tiden fremstod – ofte ved bispernes mellemkomst – en række markante helgenskikkelser, som hele den kristne verden følte sig fortrolig med og havde tillid til. At nu netop det kendte udvalg af de tusinder af martyrer, bekendere og andre fromme, som kristenheden rummede, skulle gå hen og blive helgener, var vel nærmest en tilfældighed. Der var i og for sig ingen grund til at tro, at Gud foretrak den ene martyr frem for den anden. I middelalderen var man ganske klar over dette misforhold af tilfældighedernes spil, og for at råde bod herpå, fejrede man én gang om året festen for de »glemte« helgener: Alle Helgenes dag den 1. november.

         Det var egentlig først på et temmelig sent tidspunkt i middelalderen, nemlig i året 1234 – at afgørelsen om en afdøds helgenværdighed blev overdraget til kirkens centrale myndighed, pavestolen i Rom. Ganske vist havde man allerede ved slutningen af 900-årene første gang spurgt paven til råds i disse sager, men i den mellemliggende tid var helgenkåringen almindeligvis overladt til de stedlige biskopper. Der kunne imidlertid opvises mange eksempler på, at både forbrydere og andre uværdige uden tilstrækkelig forundersøgelse var blevet erklæret for helgener. Pavens indgriben skyldtes derfor ikke primært ønsket om at forøge antallet af helgener, men snarest gennem nøje prøvelse at begrænse antallet.

         Pavens anerkendelse af en helgen kaldes kanonisering – d. v. s. lovmæssig opførelse i helgenfortegnelsen. Forud herfor gik nedsættelsen af en kommission bestående af lokale biskopper og andre gejstlige, der havde til opgave at foretage en nøje undersøgelse af den formodede helgens levned, afhøre vidner og indsamle efterretninger om de mirakler, som altid knyttede sig til helgenens grav. Hen mod slutningen af middelalderen udviklede kanoniseringen sig til en egentlig juridisk proces, der skulle føres i Rom, og som gjorde det endnu vanskeligere at få en helgen anerkendt. Selv om paven altså ikke selv fandt frem til nye helgener, betød selve kanoniseringen, at han fik en afgørende indflydelse på, hvem der skulle tildeles værdigheden. Herved fik paven et redskab i hænde, der banede vejen for en magtfuld indgriben i hele den kristne verdens kirke- og dynastipolitik
         2
      .

         Mærkeligt nok blev alle de betydeligste danske helgener fra første færd kanoniserede af paven. Knud den Hellige blev af Erik Ejegod indstillet for paven i 1099; Valdemar den Store opnåede anerkendelse af sin fars, Knud Lavards, helgenværdighed i 1169, og ærkebispen Andreas Sunesøn opnåede kanonisering af abbed Vilhelm fra Æbelholt i 1224. Da Absalon derimod henvendte sig til paven for at få Skt. Kjeld af Viborg optaget påden officielle helgenliste, blev svaret, at den kanonisering kunne den mægtige Roskildebisp og ærkebisp selv foretage
         3
      . Alle de nævnte helgenkåringer blev altså foretaget endnu inden den pavelige kanonisering var blevet lov. Noget tilsvarende kendes ikke for de øvrige nordiske, nationale helgener; så hvorfor dette specielle danske fænomen? Var det fordi Romerkirken nød en særlig respekt i Danmark, så man ikke turde foretage så vigtige handlinger uden pavens samtykke? – Næppe. Forklaringen er snarest den, at danske konger og ærkebisper i sjælden grad forstod at udnytte det politiske spil omkring en helgens tilblivelse. Her var det bekvemt at lade paven være opmand, hvis man da stod på god fod med ham. Tænk bare hvilken betydning det fik for Valdemar den Stores idéer om det danske kongedømme, da hans egen far som helgen stod i sit skrin på højalteret i Skt. Bendts kirke i Ringsted ved den store kirkefest i 1170. Nu kunne alle fatte, at Valdemar var konge af Guds nåde, og mange så det rimelige i, at hans mindreårige søn ved samme lejlighed blev udpeget som tronfølger
         4
      .

         Som vi har set, kunne pavens anerkendelse af en helgen spille afgørende ind på indenrigs- og udenrigspolitiske forhold. For de kirkelige stiftelser – klostre og domkirker – hvor helgenen lå begravet, betød samme anerkendelse en forøget prestige og stærkt stigende indkomster som følge af, at de nu pludselig blev mål for valfarterne. Det var derfor ikke så mærkeligt, at man i forskellige kirkelige kredse søgte at få mere lokalt dyrkede helgener kanoniserede. For Danmarks vedkommende lykkedes dette faktisk ikke, efter at kanoniseringsprocesserne var indført i 1234, og det trods flere ihærdige forsøg.

         Der blev således forgæves sendt bud til Rom angående Absalons slægtning Margrethe. Om hende forstod man ellers at berette sælsomme ting. Hun var i 1176 blevet begravet i al stilhed i et kapel ved Køge strand, mistænkt for at have begået selvmord. Et forunderligt lys viste sig ved nattetide over graven, og man forstod da, at hun var blevet myrdet af sin mand og altså var uskyldig. Gravkapellet blev snart mål for valfarter, men allerede året efter, den 19. juli, lod Absalon Margrethes lig opgrave og føre til Roskilde. Da pavens anerkendelse af helgenværdigheden udeblev, oplevede Roskilde aldrig den opblomstring af Margrethekulten, som man havde håbet på. Men ved Køge levede Margrethe længe i traditionen
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         Stort bedre gik det ikke for kongesønnen Niels i Århus. Han døde i 1180 og blev fra Skiby ført til Århus, hvor han gravlagdes i »et lille trækapel ved havet«. Kirken blev senere under pave Innocens III gjort til domkirke og indviet til Skt. Clemens. For den ny domkirke ville det være en stor gevinst at kunne råde over sin egen helgen. Man indsamlede en lang fortegnelse over mirakler og undere ved Niels’ grav, men paven stillede sig ikke tilfreds, og Niels blev aldrig kanoniseret. Dette forhindrede imidlertid ikke, at Århus-kannikerne middelalderen igennem ærede ham som helgen og læste messer på hans festdag
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      .

         Hvideætlingen Margrethe og kongesønnen Niels fik aldrig pavens blå stempel, og det lykkedes heller ikke, da man for tredie gang vendte sig til Rom, selv om det denne gang drejede sig om den afdøde konge selv: Erik Plovpenning. 1258 flyttede man kongens jordiske rester fra Slesvig til Ringsted. Som offer for det grusomme brodermord havde Erik allerede straks efter sin død afsløret sin helgenværdighed ved jærtegn, og munkene i Ringsted kunne yderligere samle en hel bog af mirakelfortællinger, som vi siden skal vende tilbage til. Anmodning om kanonisering blev sendt til paven, som krævede flere undersøgelser, hvorefter man under indtryk af den manglende interesse – og på grund af striden mellem kongemagt og kirke – opgav sagen
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         Om alle de tre her nævnte skikkelser gælder, at de trods manglende officiel anerkendelse ikke mistede deres helgenry. De fik ganske vist ingen plads i de universelle fortegnelser, men de levede stærkt i den lokale kirkes og befolknings bevidsthed. I grunden var det ikke så underligt. Kirkens fornemste helgener var jo aldrig blevet kanoniserede. De fleste havde været dyrket i århundreder, inden disse bestemmelser var indført, f. eks. Laurentius, Martin af Tours, Nicolaus af Myra, Agnes, Katarine, Skt. Jørgen, kirkefædrene og mange flere. For menigmand var pavens syn på disse sager formodentlig af helt underordnet betydning. Det, der talte, var hvilke mirakler, der kunne fortælles om, hvilket håb, man kunne nære, hvilken hjælp og trøst, der kunne hentes. Her spillede de lokale helgener – ved siden af Jomfru Maria – utvivlsomt en ligeså stor rolle som kirkens store navne. Vidste den hellige mand eller kvinde, der selv havde boet og levet på egnen og måske selv havde kendt til samme trange kår, ikke langt bedre, hvor skoen trykkede? Var han eller hun ikke nærmere til at hjælpe end fjerne mystikere i franske klostre eller selvpinere, der havde levet hele deres liv under Afrikas sol?

         Vi ved ikke meget om disse »sognehelgener« og kender endda kun navnene på nogle få af dem. Både i Hagested og Vemmetofte havde man således en Skt. Svend, der ikke kendes andre steder fra. I Bøstrup ærede man Skt. Ødbynd, i Timring Skt. Trab, i Oksby Skt. Ender, i Karisegårde en Skt. Martha, der ikke var den bibelske Martha, og i Frørup på Fyn valfartede man til Skt. Regisse
         8
      . Vi ved heller ikke meget om, under hvilke former denne »illegale« – eller i hvert fald ukirkelige – helgendyrkelse udfoldede sig. De fleste beretninger stammer fra reformationstiden og de er tendentiøse og formodentlig stærkt karrikerede, så det er svært at udskille det sandfærdige fra propagandaen. Det er også næsten umuligt at verificere de hyppigt nævnte eksempler på en fortsættelse af hedensk kult, selv om helgennavne som Skt. Thor eller Skt. Thora (!) og kildedyrkelsen i Tisvilde (= Tyrs væld) ved første betragtning nok leder tanken hen på den nordiske gudeverden.

         Selv om de kirkelige myndigheder af og til så sig nødsaget til at gribe ind, når afgudsdyrkelsen og udskejelserne tog overhånd, må man alligevel betegne kirkens holdning til denne side af den folkelige religiøsitet som overvejende tolerant. Man har altid i den katolske kirke haft et åbent blik for samspillet mellem det højkirkelige og de folkelige elementer. Ellers havde troen aldrig kunnet slå an i de store og slet oplyste folkemasser. Og hvem vidste? – Måske ville miraklerne omkring den lokale helgen en skønne dag tage et sådant omfang, at selv paven i Rom måtte skride til en officiel anerkendelse. Alle helgener – selv kirkens største – havde jo i begyndelsen været lokalhelgener dyrket af en begrænset kreds. Så medens man mere eller mindre stiltiende så til, gjaldt det om at få det bedste ud af situationen. I Frørup for eksempel var søgningen til Skt. Regisse kilde så stor, at den nærliggende sognekirke ikke mindre end to gange i løbet af middelalderen måtte udvides
         9
      . Årsagen hertil var den stadigt voksende skare af valfartende, og midlerne til ombygningerne kom sikkert gennem pilgrimmenes offergaver, når de efter kildebesøget trængte til at høre messen læst. Om præsten ved disse lejligheder har ladet Regisses navn slippe over sine læber, ved vi derimod ikke. Men det er højst sandsynligt.

         Endnu to danske lokalhelgener skal kort omtales. Den ene, om hvem den lokale befolkning bestemt hævdede, at han i en fjern fortid havde opnået pavens kanonisering, var Skt. Thøger fra Vestervig i Thy. Skt. Thøger eller Theodgar var formodentlig en missionær fra vikingetiden og hører til kategorien af »bekendere«. Centrum for Thøger-dyrkelsen var et helgenskrin i Vestervig sognekirke, der under reformationen blev jævnet med jorden. Skønt det i legenden hed sig, at både kongen – Svend Estridsøn – og bispen prøvede at hindre lokalbefolkningen i at ære Skt. Thøger, forblev han stiftets værnehelgen, selv efter bispesædets overflytning til Børglum. Også Augustinerklostret i Vestervig, den nuværende sognekirke, var viet til ham. Thøger-dyrkelsen var fortrinsvis knyttet til Thy, men hans navn nævntes tillige i Ribe og Viborg stifter. I folketroen var han en af de populæreste skikkelser landet over
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         Den anden af disse stedbundne helgener var Hellig Anders fra Slagelse. Han skulle efter sigende have været klerk i byen i 1200-årenes begyndelse. Dyrkelsen af ham nåede aldrig uden for sognegrænserne, men i Slagelse Skt. Peders kirke holdtes der middelalderen igennem messer for ham, og den sejlivede tradition omkring Hellig Anders endnu i efterreformatorisk tid viser, at han også har nydt stor gunst i lokalbefolkningen. Om Anders fortalte man, at han med elleve Slagelseborgere var rejst på pilgrimsfærd til Det Hellige Land. Medens rejsefællerne benyttede de sædvanlige transportmidler ved hjemrejsen, blev Anders på én dag i drømme ført fra Jerusalem til Slagelse, hvor han vågnede op på Hvilehøj lidt uden for byen. Stor var hans overraskelse, da han hørte fårehyrderne tale dansk. Det skete påskedag, og han havde altså samme dag kunnet høre messen i Jerusalem ved Kristi Grav og selv holde aftengudstjeneste i sin egen kirke i Slagelse. Slagelseborgerne skyldte i øvrigt også Hellig Anders en del af deres velstand, for det hed sig, at han engang af Valdemar Sejr var blevet tilbudt så meget jord, som han på et ni dage gammelt føl kunne ride rundt om, medens kongen var i badstuen. Det mirakuløse bestod selvfølgelig i, at føllet benede så stærkt af sted, at kongen måtte afkorte sit ad for ikke at skulle angre sit løfte
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      .

         Begge Hellig Anders-fortællinger hører til alment europæisk fortællestof, men det var der ingen grund til at tage sig af. På Hvilehøj rejste man et trækors (der siden er fornyet flere gange) til minde om Hellig Anders, og i en vise fortolkede man den folkelige taknemmelighed for Slagelseborgernes egen helgen, som havde gjort dem så meget godt
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            Alle de udi Slagelse bo
   

            han agtede deres bedste
   

            han flyede dem græs til deres ko
   

            og vand til deres heste.
   

            Alle de ham kalde på
   

            hjælp af Gud, de måtte få
   

            de fattige og de rige.
   

            Snar dags rejse og aften god
   

            forlener dem gerne det ædle blod.
   

            Vi finde ej mange hans lige.
   

         

      
   


            De hellige bøgers vidnesbyrd
   

         
Vi har i det foregående set, hvorledes helgendyrkelsen spontant opstod som et folkeligt fænomen i det oldkristne samfund, og vi har set, hvorledes anerkendelsen af nytilkomne helgener i løbet af middelalderen blev formaliseret og lagt i pavens hænder. At menigmand ikke tillagde dette alt for stor betydning, fornemmer vi glimtvis i den fortsatte dyrkelse af de mange lokalhelgener. Når vi i det følgende skal forsøge at skildre, hvordan man herhjemme i middelalderen så på disse helgener og samtidig søger at vurdere, hvilken rolle de spillede i menigmands dagligdag, må vi altså være opmærksomme på, at sagen har haft to sider: den officielt kirkelige og den folkelige opfattelse. De officielt kirkelige standpunkter er så afgjort overrepræsenteret, når det gælder de skriftlige overleveringer. Men det er alligevel af og til muligt at påvise vekselvirkningen mellem de kirkelige og de folkelige elementer i helgenkulten. For at få så nuanceret et billede som muligt må vi altså foruden den omfattende helgenlitteratur inddrage de øvrige skriftlige vidnesbyrd i undersøgelsen og desuden se på, hvorledes helgenkulten har sat sig spor f. eks. gennem valfarterne, relikviedyrkelsen og i den kirkelige kunst.
Vender vi os først til de kirkelige bøger, som havde med de forskellige former for gudstjeneste at gøre, møder vi helgendyrkelsen i mange sammenhænge og på mange planer. Der var tidligt i middelalderen udarbejdet en slags håndbøger i det system af bønner, hymner og læsestykker, som var knyttet til de forskellige former for gudstjeneste
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      . Dette »handlingsmønster« – der, når det drejer sig om hedenske religioner, kaldes ritualer – benævnes liturgi, og de kirkelige skrifter om disse emner: liturgiske bøger. De fleste liturgiske bøger bevaret i Danmark stammer fra senmiddelalderen. De kendes både som håndskrifter og som trykte udgaver fra 1500-årenes begyndelse. Fælles for dem er, at de indledes med en fortegnelse over hvilke helgener, der skulle hædres for hver dag i året – med andre ord en slags kalender. En type skrifter: breviarierne, indeholder tekster og anvisninger vedrørende liturgien, godkendt af bispen og gældende for hele det pågældende stift. Som et fast element i et breviarium indgår de 150 Davids Salmer, som med et bestemt pensum for hver dag skulle gennemlæses i løbet af ugen. Hertil kommer forskellige bønner, hymner og læsestykker, der er forskellige for hver søndag og hver helgendag, og som lige netop i denne udformning kun havde gyldighed i et enkelt stift. Var helgendagen viet en af personerne fra Det ny Testamente, bestod læsningen i et stykke fra evangelierne. Drejede det sig om en af de andre helgenkategorier, fejrede man dagen ved at oplæse den pågældende helgens legende eller uddrag heraf ved morgenbønnen. Når flere helgener stod opført på samme dag, samlede man sig om de vigtigste, medens de øvrige blot blev mindet ved navns nævnelse.
En anden af de liturgiske bøger er missalet. Indholdet her er først og fremmest koncentreret omkring gudstjenestens centrale dele: messen og nadveren. Det er i missalet, vi bl. a. finder Trosbekendelsen (Credo) og Fader Vor (Pater Noster). Missalerne rummer desuden – når det gælder søndagsmessen – Dagens Tekst, hentet fra evangelierne, og ligesom breviariet forskellige bønner og sange. På helgendagene celebreredes messen med et tillæg af hymner og læsestykker, der var udvalgt således, at man uden at rette blikket fra det centrale – Guds Forherligelse – alligevel fik mulighed for at ære dagens helgen.
Formerne, hvorunder man hædrede en helgen, kunne som nævnt variere fra land til land, fra stift til stift og fra kloster til kloster. Der er dog især en betydelig forskel i hvor mange og hvilke helgener, der blev genstand for opmærksomhed. Et stifts eller en klosterordens særlige værnehelgen vil som regel være fejret mere end én gang om året – f. eks. datoerne for hans død, helgenkåring og skrinlæggelse. Gennemser man danske missaler og breviarier fra senmiddelalderen, synes antallet af helgener at ligge på omkring 200-300. Foruden helgenfesterne med rod i evangelierne, herunder aposteldagene, nævnes et udvalg af de store martyrer og bekendere, og som et markant træk de nationale og lokale helgener, hver med flere festdage. Det ser ud til, at godt et par hundrede helgener var, hvad man kunne overkomme at mindes ved hymner og læsestykker i gudstjenesten eller blot nævne ved navn i løbet af året. Kristenheden kendte og ærede imidlertid et langt større antal helgener, og de stod alle opført, dag for dag, i fortegnelser, der bar navnet: martyrologier. Et martyrologium omfattede trods navnet alle helgenkategorier. De første var blevet til allerede i 500-årene, men blev àjourført middelalderen igennem, således at fortegnelsen til slut omfattede mellem 4000 og 5000 helgener. Ud for hvert helgennavn står en ganske kort beskrivelse, der i få ord præciserer, hvem pågældende helgen var og nogle gange årsagen til, at han mindes netop denne dag: »Decollatio Johannis Baptistæ« (Johannes Døberens Halshugning, 29. august), »Carolus bonus, comes Flandriæ filius S. Canuti regis Daniæ« (Karl den Gode, greve af Flandern, den danske konge Skt. Knuds søn, 2. marts) – eller helt kortfattet: »Alexander, papa et martyr« (Alexander, pave og martyr, 3. maj).
Vi må tro, at helgenlegenderne oprindelig tog udgangspunkt i martyrologiernes kortfattede karakteristika
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      . Men den folkelige fortællelyst og den mundtlige tradition må have spillet en afgørende rolle for legendernes udformning, således som vi møder dem i løbet af middelalderen. Hvad er da en legende? – Ja, ordet betyder egentlig: »det som bør læses«. Det vil sige et læsestykke af opbyggelig art, som ved gudstjenesten eller måltiderne i klostrene blev læst højt. Fortællingens hovedperson er en helgen, og handlingen kan dreje sig om et martyrium, et fromt levned eller om mirakler. Vi ved desværre meget lidt om, hvorledes disse legender er opstået. At der i ikke så få tilfælde er historiske personer bag legendernes helgenskikkelser turde være tilstrækkeligt bevist. Men hvorledes er de mirakuløse fortællinger blevet til, for de kan da ikke, set med et moderne menneskes skeptiske øjne, være historisk sandfærdige? Hvad miraklerne angår, så middelalderens menneske helt anderledes på sagen. For den troende er et mirakel et mirakel, en guddommelig handling, der ikke kan efterprøves med menneskelig snusfornuft. Derfor kunne man godt diskutere, hvorvidt legenderne var sande, men hermed mente man blot, om de var i overensstemmelse med evangeliernes ord.
Det giver selvfølgelig ingen mening at hævde, at legenderne er opstået af sig selv. For de flestes vedkommende kender vi blot ikke ophavsmanden, og selv om vi gjorde, ville den legende, der i senmiddelalderen indgik i en af de talrige legendesamlinger, formodentlig se helt anderledes ud end den oprindelige version. Legenderne blev fortalt igen og igen. Nogle gange valgte man at betone én side af helgenens gerninger, andre gange lagde man vægten på et andet af legendens hovedtemaer. Denne fleksible og levende behandling af legendestoffet banede vejen for en folkelig påvirkning af liturgien. Men også kirken forstod at udnytte mulighederne for en skiftende betoning af de opbyggelige, de fantastiske og de næsten underholdende elementer i helgenlegenderne. Man indså legendernes værdi som et hjælpemiddel i den kristelige folkeoplysning. Nogle legendesamlinger var at betragte som en slags materialesamlinger for prædikanter. Legenden var heri blot skematisk opstillet, og det var så overladt til prædikanten selv at finde den form, han fandt bedst egnet til situationen, hvad enten det nu var i kirkens eget hus eller på torve- og markedspladser, hvor folk samledes. Særlig betydning synes denne form for legendesamlinger at have fået i forbindelse med tiggermunkenes og prædikebrødrenes – d. v. s. franciscanernes og dominicanernes virksomhed i Danmark fra midten af 1200-årene.
Lad os se lidt nærmere på disse legender og med nogle eksempler belyse karakteren af indhold og form. Legendestoffet kan opdeles i en række hovedtyper. Hertil regnes ikke det egentlige bibelske stof, evangelierne og Apostlenes Gerninger, men de apokryfe skrifter og apostel-legenderne, som tilkom i det 2. og 3. århundrede. Her findes skildringer af Jesu og Jomfru Marias liv og fortællinger om apostlene, som ikke kendes fra Det ny Testamente. Vi skal siden se, hvorledes disse skrifter dannede udgangspunkt for senmiddelalderens Maria-forherligelse.
Martyrlegenderne – passionerne – udgør en særlig gruppe. De omhandler fortrinsvis historiske personer fra oldkristen tid, men rummer også fortællinger om de martyrer, som tilkom under missionstiden og middelalderens første århundreder. Højdepunktet i de klassiske martyrlegender er helgenens vægring ved at dyrke det hedenske Roms guder og processen, der fører til helgenens voldsomme død. Bekenderlegenderne eller helgenlevnederne rummer ikke dette blodige element. Tendensen er som i martyrlegenderne opbyggelig, men tonen er mere afdæmpet. Bekenderen beundres for sin fromhed. Ofte er han missionær blandt hedninge, lever et liv i utrolig askese eller forstår i særlig grad at gavne kirkens interesser.
Hver legendetype har sine særegne træk, men fælles for dem alle er miraklerne. Jærtegn i form af f. eks. naturkatastrofer kunne vidne om en martyrs helgenværdighed, således som Ælnoth i sin »Knuds Levned« beskriver følgerne af drabet på Knud den Hellige i Skt. Albans kirke i Odense 1086
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            Fra den stund nemlig, da den afsindige skare udspyede sin galskabs raseri mod den guds-frygtige fyrste, blev markerne golde, uden grøde, engene fattige på græs, skoven frembragte kun sparsomt olden, vandet gav sjælden fisk, pest ødelagde kvæget, sygdom svækkede menneskene, sulten hvilede på dem med sin tunge vægt, svækkede de fornemme og rige og undlivede de simple og svage, i overensstemmelse med det ord af Jeremias: »De omkom af sult på alle gadehjørner«, og et andet sted: »Laderne er lagte øde, og forrådene er blevne splittede«. Tillige opfyldte rædsel for fjenderne hele landet, både mænd og kvinder rystede og bævede, idet de hver eneste dag i angst ventede fjendernes komme og så at sige allerede i næste øjeblik så dem falde over sig; og dette varede ved, indtil den myrdedes hellighed glimtede frem, stadfæstet ved guddommelige jærtegn, og hans kraftige gerningers fjende (Olav Hunger, der ikke ville godkende jærtegnene) sank i graven, hvorimod en fredbringende fyrste med Guds hjælp hævede sig på kongesædet (Erik Ejegod, der fik Knud kanoniseret), så at sige under elementernes jublende glæde og nådige gunst.
   

         
Dette afsnit er ikke udformet i folkelig fortællestil. Stykket har i denne form været beregnet til højtlæsning ved måltiderne i f. eks. Odense Skt. Knuds kloster. De samme jærtegn og mirakler har utvivlsomt også været fortalt for menigmand, men da formodentlig i en friere og knapt så malende prosa, som her citeret. Hvad selve indholdet angår, vil man i talrige andre legender kunne finde ganske tilsvarende afsnit. Det var så at sige en uundværlig bestanddel i legendens fremhævelse af helgenens overjordiske egenskaber og nære kontakt med Gud.
I levnedsbeskrivelserne og de yngre martyrlegender møder man et andet træk, som går igen og igen: helgenen modtager varsel om sin død, der jo betød indgangen til helgenværdigheden. Om Erik Plovpenning opstod i Tyskland det sagn, at han i en åbenbaring havde mødt Venceslav, Bøhmens værnehelgen
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      . Denne varslede ham den skæbne, at han ligesom den afdøde helgen selv skulle lide døden ved broderhånd. Eriks fromhed fremkaldt ved dette syn skal have bevirket, at han lod opføre et cistercienserkloster, hvortil han hentede Venceslav-relikvier i Bøhmen.
Foruden jærtegn og varsler hører miraklerne ved helgengraven med til legendens hovedbestanddele. Miraklerne efter helgenens død er aldrig udeladt, og man skal vel heri se det endelige vidnesbyrd om afdødes hellighed. Miraklernes karakter er stort set de samme fra legende til legende. Blinde får synet igen, krøblinge genvinder førligheden, stumme kan pludselig tale, døde genopvækkes, skibbrudne reddes i sidste øjeblik, de gode belønnes, de onde straffes.
Allerede under de store kirkefædre i det 4. århundrede var man begyndt at samle på efterretninger om mirakler. Augustinus bragte selv i sit værk »Om Guds Stat« (De civitate Dei) en mirakelsamling, og mirakelfortællingerne svulmede i de følgende århundreder op til mange bind. I middelalderen fortsatte man med at optegne mirakler. De indgik som et naturligt led i ethvert helgenlevned og var et nødvendigt redskab, når man henvendte sig i Rom for at få den pågældende helgen kanoniseret.
Det er efter alt at dømme i denne sidste sammenhæng, vi skal se mirakelsamlingen om jærtegnene ved Erik Plovpennings grav i Ringsted Skt. Bendts kirke. Samlingen, der omfatter lige ved 50 mirakler, er blevet til i årene 1258-1274, dog med en enkelt senere tilføjelse fra året 1309. Ringstedmunkene har ført en slags protokol over miraklerne, og der er hyppigt ved hver fortælling anført vidner, hvilket dels har tjent til at underbygge fortællingens troværdighed, dels giver samlingen et vist retsligt præg
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Vi skal her følge nogle af mirakelfortællingerne. Eksemplerne er specielt udvalgt for at vise genrens spændvidde og detailrigdom. Hovedpersonen i de enkelte fortællinger er ikke, som man måske ville vente, Hellig Erik, men som regel jævne mennesker, der helbredes for deres sygdomme eller frelses under livstruende forhold. Der er f. eks. kvinden Margrethe fra Hvalsø, som helbredes for sin svære gigt, fru Kunigunde fra København får sit krogede ben rettet ud, en dreng af skomagerfaget fra Lund, norske og svenske piger og koner helbredes for svær betændelse, blindhed og vanvid. Fortællingerne indeholder mange små træk af dagliglivet, men som et overordnet fælleselement står det væsentlige: påvisningen af Guds mirakelgerninger udført gennem Hellig Erik. I tilgift får vi samtidig en række spredte oplysninger om, hvorledes helgendyrkelsen og valfarterne i praksis blev udført. Lad os begynde med nogle »helbredelsesmirakler«:

            En kvinde fra Skåne, som var forkrøblet og blind, genvandt ved Hellig Eriks grav evnen til at kunne gå, og da hun blev ved med bøn, blev hun under messen på Herrens Bebudelsesdag (d.e. Mariæ bebudelse d. 25. marts) også seende.
   

         
 
   

            Helga fra Åsarp i Skara bispedømme, der havde en datter, hvis skinneben var ynkeligt opsvulmet, så i søvne en såre fager konge, der sagde til hende, at hun skyndsomt skulle drage til Ringsted for at opnå sin datters helbredelse. Og da hun spurgte ham, hvem han var, sagde han, at han var kong Erik, og han føjede til: »Læg først din byrde fra dig, som du kan give til helligdommen«. Hendes præst Mikael, hvem hun spurgte til råds om dette, sagde, at det var hendes synder, der mentes. Efter derfor at have aflagt skriftemål begav hun sig til Ringsted. Men undervejs gik der hul på hævelsen, og som følge af forrådnelse skiltes skinnebenet fra knæet; men moderen bandt det fast igen på sin plads med strå, og det var blevet helbredet, førend hun kom til Ringsted, på Skærtorsdagen. Og moderen fortalte alt til abbeden og viste, hvorledes skinnebenet var trukket ud og der var indsat et nyt i stedet. Dette skete i det Herrens år 1261.
   

         
 
   

            En tysk svend var med sin herre, Jakob Bramsøn, i Nyborg. Da han efter badet tvættede sig i havet, druknede han. Han blev bjærget i land af en skrædder, men var stendød. Da aflagde hr. Jakob det løfte for ham, at hvis han levede op igen, skulle han nøgen vandre til Eriks grav; og natten derefter levede svenden op igen.
   

         
 
   

            Broder Johannes Knethe af Minoreternes orden (d.e. Franciskanerne) efter at have aflagt det løfte til Hellig Erik, at han altid ville anbefale ham i sine prædikener, befriet for en meget slem fjerdedagsfeber og forkyndte om dette under.
   

         
Helbredelse og genopvækkelse var imidlertid ikke forbeholdt mennesker alene. Også fornemme og kostbare dyr kunne komme i betragtning:

            Ridderen hr. Thord Stupe havde en falk, der var skænket ham af hr. Svantopolk, hertug Knuds søn. Men da han engang var på vej til Ringsted, døde falken af kulde. Ved Hellig Eriks grav lovede Thord derfor denne at give ham en falk af voks, hvis hans egen falk levede op igen. Dette skete også: Samme ridder gav den omtalte falk til hr. Olav Ranesøn.
   

         
 
   

            Erik fra Upland, der rejste fra Næstved til Sverige sammen med prioren Henrik fra Antvorskov, kom tilfældigt til at jage en lanse gennem sin hest. Efter at have aflagt et løfte til Hellig Erik, lod han hesten blive tilbage hos præsten i Hjarnarp, og den kom sig.
   

         
I enkelte fortællinger fremhæves Hellig Eriks »mirakelkraft« frem for andre helgeners:

            I det Herrens år 1269 skete det, at Katrine fra Møre i Linkøping bispedømme, der havde været døv i omtrent 23 år, og som med sin frue havde været hinsides havet (dvs. i Det Hellige Land) og ikke var bleven helbredet ved helgenernes tærskel, blev helbredet ved Hellig Erik.
   

         
I det Herrens år 1270 fik en kvinde i Norge, fra Nidaros bispedømme, Ragnhild, der i fire år havde været blind på venstre øje og i tre år sindssyg, og som først havde gæstet mange andre helgener, Hellig Jakob (Santiago i Spanien), Peter og Paulus (i Rom), Nikolaus (i Bari i Syditalien ) hos Hellig Erik sit syn og sin fornuft igen, idet han selv viste sig for hende og bestrøg hendes øjne med en fjer.
Hellig Erik værnede mod ild, hjalp søfarende og løste de trælbundnes lænker:

            Da dronning Margrethe (Sambiria) lå i Rostock og ventede på sin søn, kong Erik (Erik Klipping), der skulle komme derhen fra sit fangenskab hos markgreven af Brandenburg, skete det under en meget stor ildebrand, at en borger dér i byen betroede sit hus i Guds og Hellig Eriks varetægt og derfor ikke slæbte noget ud deraf. Huset forblev uskadt, medens alle de andre huse rundt omkring brændte.
   

         
 
   

            Nogle jyder, der var på en valfartsrejse til Hellig Erik blev ved Rosenvig i løbet af en uge holdt tilbage af modvind. Da de derefter kastede lod (om hvilken helgen, de skulle påkalde), kom kong Eriks lod først ud. De foranstaltede da en indsamling til hans ære, og den følgende dag fik de medbør og kom så til deres bestemmelsessted, nemlig Thure, Svendsbjørn, Asser og de andre, som også har vidnet om sagen.
   

         
Hellig Erik kunne straffe og belønne:
Peder Ebbesøn, der ikke ville tro på Hellig Eriks jærtegn, fordi denne havde frataget ham hans fogedembede, blev dødssyg og så da i søvne en mand, der sagde til ham: »Tro at Erik er hellig, så skal du blive rask«. Og da han svarede: »Jeg tror det«, så blev han straks efter rask.
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