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Abstract

Rydving, H. & S. Olsson, eds. 2016. Krig och fred i vendel- och vi-
kingatida traditioner [War and Peace in Traditions from the Vendel
Period and the Viking Age] (Stockholm Studies in Comparative
Religion 37). 266 pp. Stockholm. ISBN 978-91-763 5-031-7.

The papers collected in this volume were read at a seminar at the
Department of Archaeology, History, Cultural Studies and Religion
at the University of Bergen, Norway, in April 2013. All of them
are, in one way or another, related to the theme ‘war and peace’.
They present new interpretations of some of the Old Scandinavian
texts as well as of archaeological material: the runic inscription on
the Eggja stone (Andreas Nordberg), texts about the fight between
the god Thor and the giant Hrungnir (Tommy Kuusela), about
the valkyries (Britt-Mari Nasstrom), about a phalos cult (Maths
Bertell), about fylgjur, a type of beings regarded as related to the
fate of a person (Eldar Heide), about enclosed areas for fights and
battles (Torsten Blomkvist), about the defilement of sacred areas
and places as a power strategy (Olof Sundqvist), about ritualisa-
tions of peace negotiations (Stefan Olsson), and about Ragnarok,
the end and renewing of the world (Anders Hultgéard).
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Texterna i den hir boken baseras pa foredrag som holls vid semi-
nariet Krig og fred i norrone tradisjonar vid Institutt for arkeolo-
gi, historie, kultur- og religionsvitskap (AHKR) vid Universitetet i
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Inledning
Hdkan Rydving

De inhemska gudomar och andra icke-mianskliga makter man i
Norden och angrinsande omraden forholl sig till under vendel-
tiden (ca 550-ca 790) och vikingatiden (ca 790—ca 1100) Upp-
fattades bade kunna paverka fienden och belona den som fallit
i strid. Man berittade bland annat om gudars egna kamper mot
jattar for att uppratthalla ordningen i kosmos och om kvinnliga
vasen som ansags upptriada pa stridsplatsen och fora de stupade
till en battre tillvaro. Forestallningarna om den sista striden och
tiden darefter gav hopp om att det goda trots allt som pekade pa
motsatsen skulle segra till slut.

I det dagliga livet maste man ocksd forhalla sig till manskli-
ga makter av olika slag och veta hur konflikter med slaktingar,
grannar och fiender skulle hanteras. Reglerna for kamp och strid
var darfor detaljerade och normerade bade anvandandet av vald
och hur fredsprocesser och konfliktlosningar skulle utformas.
Makthierarkier och konsroller bestimde bade den enskildes och
gruppens strategier i en konflikt, men de kunde ocksd utmanas.

Kallmaterialet fran den aktuella perioden innehdller manga
upplysningar om krig och fred. Arkeologiska fynd av vapen och
vapendelar, svartolkade termer och namn pa runinskrifter, texter
som beskriver strider mellan gudar och andra visen, och fredsfor-
drag mellan tidigare fiender ger information om ldngt mer mang-
facetterade forhdllningssatt och strategier i kamp och strid lika
vil som under fredsprocesser an man kanske kunde vinta sig med
tanke pa de populira forestillningarna om vikingar. De foljande
texterna ger intressanta exempel pa hur man kan analysera ndgra
av de killor fran vendel- och vikingatid som informerar om krig
och fred genom att stalla nya fradgor och prova nya perspektiv.

Hur du refererar till det har kapitlet:

Rydving, H. 2016. Inledning. I: Rydving, H. and Olsson, S. (red.) Krig och
fred i vendel- och vikingatida traditioner, s. xiii—xviii. Stockholm: Stockholm
University Press. DOI: http://dx.doi.org/T0.16993/bah.a. License: CC-BY 4.0
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For att illustrera mojligheterna att fa kunskap om religiosa for-
hallanden under vendeltiden tar Andreas Nordberg i sitt bidrag
upp den svértolkade runinskriften pa den sa kallade Eggjastenen
fran Sogndal. Mot bakgrund av tidigare tolkningar och en pre-
sentation av stenens kulturhistoriska bakgrund viger Nordberg
olika tolkningsmojligheter mot varandra med hjalp av analogier
fran den norrona litteraturen och arkeologisk material. Ett av
de centrala och omdiskuterade orden i inskriften ar det gatful-
la wilR, som har tolkats bade som ’svekfull’, ’kar’ och ’haftig,
bangstyrig’, men som Nordberg (liksom Ottar Gronvik tidigare)
tolkar som ’den svekfulle’ och antar syfta pa Oden.* Enligt senare
texter uppfattades Oden ju bdde kunna orsaka strider, vara nar-
varande i dem och samla de fallna till sig nir striderna var over.
Nordberg drar slutsatsen att mannen som varit begravd under
Eggjastenen ska ha dott en valdsam dod i en strid som uppfat-
tades vara orsakad av Oden och med beloningen att fa delta i
Odens folje efter doden.

Tommy Kuuselas text gdller en annan av de viktigaste gudarna,
Tor, och hans kamp med jatten Hrungner, en kamp som i kallor-
na presenteras som helt avgorande for den kosmiska ordningen
och som Tor darfor maste vinna. Striden beskrivs i flera texter
och Kuusela menar att det visar att myten om Hrungner dr gam-
mal och inte ett pafund av Snorre Sturlasson. Hrungner, som han
beskrivs i killorna, ar ingen dum jatte 4ven om hans primitiva
vapen av brynsten stir mot Tors smidda hammare. Enligt Kuusela
anspelar brynstenen pa kungamakt och antyder att Hrungner var
ledande bland jittarna, men nir Snorre anvander det enda femi-
nina ordet for brynsten (bein) och dessutom ger Hrungners as-
sistent, lerjitten Mokkurkalve, ett marrhjarta ar det ett medvetet
val for att antyda den kommande forlusten. Texten ger alltsa ett
intressant exempel pa hur konsstereotypier anvands i berattelser
om gudars aktivitet.

Britt-Mari Nasstrom och Maths Bertell tar i sina bidrag upp tva
grupper av kvinnliga vdsen, Nasstrom genom att ”av-wagnerisera”
valkyriorna och i stillet uppfatta dem som bade dodsgudomlig-
heter och som loften om ett liv bland gudar och gudinnor efter
doden for den som fallit i strid, och Bertell genom att forsoka fora
i bevis att mornir var en beteckning for en grupp kvinnliga viasen
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som bland annat uppfattades vara mottagare i fruktbarhetsriter.
Nasstrom visar att valkyrior uppfattades pd manga olika sitt, och
betonar dessutom att de maste avgransas fran andra gestalter, som
de mytiska skoldmorna, ”dodliga kvinnor som upptradde som
krigare”, medan valkyriorna inte deltog i strider men var vasen
som bestamde odet pa slagfaltet. Valkyrior kunde ocksd uppfattas
som foljeslagare till hjdltarna och som visen som kdmpade vid
deras sida for att bli deras eviga beloning nar de fallit i strid, eller
som dodsdemoner. Bland olika tolkningar pekar Nasstrom sar-
skilt pa valkyriorna som en aspekt av kriget: de var vasen som om
de visade sig pa slagfiltet innebar doden for krigaren, men ocksa
ett 1ofte om en behaglig tillvaro i Valhall.

Den text som Bertell diskuterar relaterar till konfrontationen
mellan gammal och ny tro i Norge. Kontexten i den fiktiva rambe-
rattelsen dr att Olav Haraldsson, som varit kung mellan 1o15 och
1028, pa sin vdg fran landsflykten i Ryssland tillbaka till Norge
for att forsoka aterta makten bevittnar riten som beskrivs i Volsa
pdttr, och efterat lyckas forma alla deltagare att ldta dopa sig.
Bertell presenterar och argumenterar for en ny hypotes om hur
ordet mornir i Volsa pdttr ska tolkas. Andra har tidigare tolkat or-
det som ett epitet till Frej, som sjilsliknande andar, som ett ord for
Skade, eller som en bendmning pa jattinnor i allminhet. Bertell
menar daremot att ordet syftar pa de kvinnor som deltog i cere-
monin och som rituellt gestaltade Freja, Skade eller Gerd, alla tre
forknippade med sexuell aktivitet. Jattinnor (i alla fall Skade och
Gerd) har alltsa enligt den hiar hypotesen varit foremal for kult
och det beror enligt Bertell pd att de upptagits i vanagudomarnas
sfar genom giftermal.

Hur uppfattade man under vikingatiden att kamper kunde pa-
verkas av olika andevisen? Eldar Heide ger i sitt bidrag exempel
pa att det var vanligare att de 6vernaturliga inslagen skedde fore
kampen an under den, till exempel genom att krigarens skydds-
ande (fylgja) eller fientliga tankar i forvdg for till motstindaren
och paverkade honom si att han borjade gaspa, nysa eller kinde
att det borjade klia i ndsan eller ndgon annanstans pa kroppen.
Att dromma att man angreps av djur, till exempel vargar, var ett
annat tecken. Heide diskuterar ocksd personer som uppfattades
ha formdgan att kunna skicka ut sin fylgja med vilja for att skaffa
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kunskaper om fienden. Avslutningsvis argumenterar han for att
forestillningarna sannolikt var forkristna dven om att de dldsta
beldggen dr fran 1200- och 1300-talen.

De tre foljande bidragen tar upp ndgra exempel pa riter i
samband med krig och fred. Torsten Blomkvist diskuterar seden
att inhagna ett omrade med hasselstinger infor en kamp, Olof
Sundqvist analyserar skiandning av helgedomar som strategi i
konflikter och Stefan Olsson presenterar och tillimpar en ana-
lytisk modell for analys av fredsoverenskommelser och konflikt-
losningar. Blomkvist jamfor seden att avgransa ett stridsomrade
med hasselstinger med andra griansdragningar, som till exempel
att tingsplatser eller kultplatser ocksé inhdagnades och darigenom
markerades. Med inspiration fran Niklas Luhmanns betoning av
den betydelse som granser har i sociala system foreslar Blomkvist
att den hasslade vallen snarare avgransade en plats for forhand-
lingar an omradet for sjilva slaget. Mot den bakgrunden fortsat-
ter han den diskussion av begreppet ”forn sed” som han initierade
i sin avhandling (Frdn ritualiserad tradition till institutionaliserad
religion, Uppsala 2002) och argumenterar for att inhemska be-
grepp som si0r mycket val kan anvindas som analytiska katego-
rier vid sidan av de traditionella kategorierna (som exempelvis
religion”).

Att heliga platser av olika slag skdndas i krigssituationer ar
val kant. Sundqvist diskuterar nigra exempel pa berittelser om
sddana handelser i det vikingatida Norden. Utgangspunkten ar
folkvandringstidens dndrade offerpraxis som innebar att offer-
platserna flyttats fran utmarkerna till olika harskarsiten, nagot
som Sundqvist menar kan ha varit en fo6ljd av att harskarideologin
hade dndrats. Under vikingatiden kunde fiender krianka en hov-
ding genom att skidnda den heliga plats han var viktare for, till
exempel giastabudshallen eller en tings- och kultplats. Det var den
hovding som inrittat platsen som vakade over den; att kranka
reglerna som gillde pa platsen innebar darfor att krinka hov-
dingen. Sundqvist ger flera exempel pa sddana skindningar, ndgra
av dem under konfrontationen mellan gammal och ny religion.
Han ger ocksa exempel pa att dven det motsatta handlandet — att
renovera och dterinviga en skdndad helgedom — kunde vara ett led
i en maktstrategi.
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Med hjilp av en analytisk modell som beskriver de proces-
ser som sker i ett grainsomrdde under en konflikt, sarskilt nar
perioder med konflikter och fred vixlar, diskuterar Olsson hur
fredsoverenskommelser och konfliktlosningar kunde ritualiseras
under vikingatiden. Modellen appliceras pa tva fallstudier, dels pa
fredsprocessen mellan Alfred den store och Guthrum, ledaren for
danerna i East Anglia, dels pa olika konflikter och konfliktlésning-
ar i Island som de beskrivs i Islendingabék och Landndmabdk.
Analysen visar att ibland bidrog erfarenheter fran flera olika kon-
fliktlosningar till fredsprocessen (som i det engelska exemplet),
ibland resulterade erfarenheterna i rituella restriktioner (som i det
islandska exemplet). Genom modellen och de tva fallstudierna il-
lustrerar Olsson hur man kan analysera vikingatida fredsproces-
ser horisontellt i stdllet for att — som man tidigare gjort — ndstan
enbart fokusera pa hierarkier.

I det sista kapitlet tar Anders Hultgérd i ett brett komparativt
perspektiv upp traditioner om den sista striden och om tiden dar-
efter, alltsa krig och fred i eskatologiska kontexter. Han jamfor
skandinaviska forestallningar med kristna och iranska traditioner
och konstaterar att medan de kristna texterna framfor allt hand-
lar om rannsakning och dom ér tvekamperna mellan de ledande
gudarna och deras respektive motstandare ett centralt tema i bade
fornskandinaviska och forniranska texter. Det speciella med de
skandinaviska forestallningarna var att flera av de ledande gudar-
na och deras motstandare inte 6verlever Ragnarok, men det bety-
der inte att de goda makterna forlorat. Nagra av dem ska enligt
traditionen atervanda och Odens liksom Tors soner ska fa viktiga
roller nar den gamla jorden stiger upp ur havet och far tillbaka
sin gronska, en jord dir de nya gudarna ska dyrkas pa de gamla
gudarnas kultplatser. Jamforelsen gor att Hultgard avvisar idén
att de skandinaviska traditionerna skulle baseras pa de kristna
och han menar ocksé att dven om det finns intressanta paralleller
mellan fornskandinaviska och forniranska forestillningar hand-
lar det om tva av varandra oberoende eskatologiska traditioner.

Medan relativt fa forskare valt att specialisera sig pa de andra for-
kristna religionerna i Norden — de finska och samiska — ar studiet
av fornskandinavisk religion ett forhillandevis stort forskningsfalt,
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ocksa internationellt. Nya utgavor och 6versittningar av centrala
kalltexter kommer ut regelbundet, inte bara i Norden, och arkeolo-
ger diskuterar allt oftare sina fynd i relation till religionshistoriskt
relevanta fragestillningar. Flera tvarvetenskapliga och internatio-
nella projekt har lanserats de senaste drtiondena och méanga viktiga
metodiska och teoretiska diskussioner pagar, bide inom enskilda
dmnen och mellan foretradare for olika amnesomraden. Flera av
de ledande forskarna har dessutom skaffat sig dubbla kompeten-
ser, ndgot som bidragit till att rasera de tidigare sd cementerade
granserna mellan olika vetenskapliga traditioner. Forskare fran
linder utanfor Norden har ofta goda sprakkunskaper, inte bara
i kallspraken, men ocksd i ett eller flera av de moderna skandi-
naviska spraken. Samtidigt publiceras manga undersokningar pa
internationella sprak (inte minst pa engelska, men ocksa pa fran-
ska och tyska) och nar pa sa sitt en bred internationell lasekrets.
Allt detta bidrar till att forskningsfaltet idag ar badde omfattande
och dynamiskt.

Aven om bidragen i den hir antologin bara behandlar nigra
fa aspekter bor de kunna ge incitament till fortsatta diskussioner
om krig och konflikter, fredsfordrag och konfliktlosningar i det
vendel- och vikingatida Norden med angriansande omraden. ”Krig
och fred” dr en tematik som man kan nidrma sig pd manga sitt,
med olika fragestallningar, med olika typer av killor och metoder,
utifran olika teoretiska perspektiv och med olika avgransningar
av tid och rum. Forhoppningsvis kan de foljande texterna inspire-
ra andra forskare och studenter som arbetar med Norden under
den aktuella tidsperioden att analysera “krig och fred” utifran nya
perspektiv och kanske kan de ocksd provocera en och annan att
formulera alternativa tolkningar till de som presenteras hir.

Not

1. Jag anvander de svenska namnformerna oavsett vilken form de
enskilda forfattarna valt att bruka.



Kom Odin till Eggja?

En alternativ tolkning av Eggjastenens inskrift

Andreas Nordberg

Stockholms universitet, Sverige

Av alla forkristna religioner i Europa dr fornnordisk religion en av
dem som vi vet mest om. Detta kan vi till stor del tacka 1200-talets
litterata islanningar for, eftersom det var dessa méanniskor som tog
sig for att skriva ned de muntligt traderade dikter, myter och sagor
som utgor huvudkillor for den religionshistoriska nordistiken
bredvid arkeologiskt material, ortnamn och i ndgon man sentida
folklore. Man brukar dock mena att den norrona litteraturen framst
avspeglar religionen under de sista drhundradena av forkristen tid,
vilket for ovrigt dven framgar av sjalva begreppet fornnordisk reli-
gion, som egentligen gér tillbaka pa begreppet fornnordiska sprak —
de germanska spraken som talades i Norden under perioden cirka
8oo-1100."

Men hur ska man da betrakta religionen under de drhundra-
den som foregick vikingatiden? All kultur dr fordnderlig och for
det forkristna Skandinaviens del har dessa typer av processer inte
minst studerats arkeologiskt pd framgangsrika sitt. Samtidigt
madste man hélla i minnet att dylika studier vanligen baseras pa
antingen forandringar i den materiella kulturen, ikonografiska
trender eller explicita historiska och storpolitiska skeenden, dar
brotten inte sillan kan framtrada forhallandevis tydligt. De mer
allmankulturella forandringsprocesserna — och hari kan inrdknas
sa kallad andlig kultur som till exempel mentalitet, ideologi och
religion — rorde sig daremot, for att tala med annalesskolan,* ef-
ter betydligt segare strukturer. [Inom ramen for ett visst matt av
variationer i tid och rum skilde sig religionen under till exempel
folkvandringstid och vendeltid formodligen inte sarskilt mycket
fran religionen under atminstone den forra delen av vikingatiden.3

Hur du refererar till det har kapitlet:

Nordberg, A. 2016. Kom Odin till Eggja? En alternativ tolkning av
Eggjastenens inskrift. I: Rydving, H. and Olsson, S. (red.) Krig och fred i ven-
del- och vikingatida traditioner, s. 1-46. Stockholm: Stockholm University
Press. DOL: http://dx.doi.org/t0.16993/bah.b. License: CC-BY 4.0
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Tyvirr saknas till storsta delen ett litterdrt kallmaterial for stu-
diet av religionen under de perioder som foregick vikingatiden.
Helt franvarande ar det emellertid inte. Vid sidan av vissa konti-
nentala killor som fragmentariskt omtalar skandinaviska forhal-
landen finns dven en grupp runstenar och andra runtexter fran
romersk jarndlder och senare, som tycks uppvisa religiosa inslag.
En av de mest intressanta i detta sammanhang ar den runsten,
fran slutet av 6o0o-talet eller ndgot senare, som patraffades som
takhall i en grav i Eggja i det norska Sogn, och som vid sidan av
Rokstenen i Sverige ar den forkristna runkorpusens allra langsta
(fig. ra-b).+

Dessvirre ar flera av dessa runtexter delvis svartolkade och
innehallen mycket gitfulla. Detta giller inte minst Eggjastenen.
Redan i sin forsta anmailan av fyndet 1917 antog Magnus Olsen
att Eggjastenens text skulle forbli slutligt otolkad,s och dnnu i
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Figur 1a-b. Foto och avritning av runristningen pa Eggjastenen. Bildkalla:
Universitetsmuseet i Bergen. Tack till Universitetet i Bergen for tillstind att
publicera bilderna med Creative commons licens: CC BY-NC-ND 3.o0.
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en av de senaste behandlingarna av stenen sidgs samma sak: att
slutgiltigt tolka varje del av runtexten torde vara ”virtually im-
possible”.¢ Sarskilt har denna problematik rort det semantiska
innehallet i den forsta av stenens tre textrader. "Det er her fant-
asien blir satt pa storst prove”, skriver till exempel Terje Spurkland
om denna rad, ”og det er her det er vanskeligst 4 toyle den samme
fantasien”.” P4 ett snarlikt sitt konstaterar Niels Age Nielsen att
“nogen tilfredsstillende samlet tolkning” av denna rad dnnu inte
har gjorts och att det har ”varet ret divergerende meninger om
betydningen af de enkelte ord”.?

Nir jag nu dristar mig till att komma med en ny tolkning av
denna runristning med sin delvis lika svarforstieliga text som
sitt enigmatiskt semantiska innehall, vill jag redan inledningsvis
understryka att jag inte tror att stenen ndgonsin kommer att fa
en allmant accepterad lasning och tolkning. Jag gor alltsd i den-
na mening inte ansprak pa ndgot mer dn att som mest tillfora
ytterligare ett tolkningsforslag till dem som redan finns. Jag gor
inte heller ndgon ny lasning av sjdlva runtexten, utan baserar min
nytolkning pa lasningar som har presenterats tidigare av etable-
rade runologer. Vad jag dock skulle jag vilja havda att jag har
gjort, ar att tillfora ytterligare en aspekt till diskussionen om
Eggjastenens semantiska innehdll genom antagandet att runtex-
tens poetiskt gatfulla ordalydelser i stor utstrackning refererar till
motiv och forestillningar, som bade forekommer i det samtida
krigarsamhillets ideologiska ikonografi, och i den betydligt se-
nare nedtecknade norrona poesin. For den som inte accepterar
den religionshistoriska tolkning av Eggjastenen som foreslas har,
skulle studien darfor mojligen anda kunna vara principiellt intres-
sant som diskussionsunderlag f6r mer metodologiska sporsmal,
bade vad giller mojligheten att tolka dldre runologiska texter, och
mojligheten att religionshistoriskt nirma sig det skandinaviska
samhallet fore vikingatiden.

Graven och runstenen

Runstenen i Eggja patriaffades pa ett dskron i samband med var-
plojningen av en dker under sommaren 1917. Den arkeologiska
undersokningen dgde rum pa hosten samma ar. Stenen hade legat
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som takhall 6ver en gravkammare med runtexten viand nedat. I
graven, som inte hade ndgon 6verbyggnad, patriaffades en starkt
korroderad jarnkniv och ett eldstdl, samt sma korroderade jarn-
fragment och ndgra sma formultnade trabitar. Den ansvarige anti-
kvarien Haakon Shetelig framholl att denna typ av fyndfattiga
flatmarksgravar i Vestlandet dr kdnnetecknande for 6oo-talet.
Denna datering styrktes ocksa pd stilmassiga grunder av den hast
som var avbildad pa stenen. Nagra rester efter en begravd indi-
vid aterfanns inte, men baserat pa liknande gravar frin samma
tid kunde Shetelig dra slutsatsen att fynden av kniv och eldstél
indikerade att den begravde var en man. Mycket mer om sjal-
va gravanliaggningen tyckte han sig dock inte kunna saga, efter-
som denna var kraftigt skadad vid undersckningstillfillet.” Enligt
Shetelig lag graven placerad bakom ett av uthusen pa garden. Det
gor den om man fardas langs den nya landsvigen, men kommer
man nerifran dalen ligger graven vid den gamla fiardvigen som
leder fram till Eggja.™

Franvaron av manskliga kvarlevor i anlaggningen har ocksa
fatt vissa uttolkare att hdavda att graven i sjalva verket var en
kenotaf (denna uppfattning dr som av en hiandelse ocksa en essen-
tiell forutsattning for samma forskares semantiska tolkningar av
Eggjastenens text)."* De menar ocksd att gravkammaren maste ha
varit for grund for att ha kunnat hysa en manniskokropp. Stenens
undersida (det vill siga insidan av taket) lag namligen endast
0,2 meter ovanfor kammarens botten (som utgjordes av berg)
vid sjalva undersokningstillfallet och det fanns dessutom bara
0,2-0,3 meter tunna jordlager ovanpa stenen. Det dr dock att marka
att Shetelig, som undersokte anliaggningen pa plats, inte drog nagra
sddana slutsatser och faktiskt finns det fullt rimliga forklaringar till
de relativt tunna jordlagren. Dels bor langtida plojning ha orsakat
jordflykt nedat sluttningen i Eggja, vilket i sd fall har minskat an-
laggningens djup. Dels dr det sannolikt att stenen over tid successivt
har sjunkit ned mot botten av kammaren genom att den naturliga
undergrunden forsvagades vid nedgriavningens kanter.

Sjdlva runhillen ar ungefar 1,6 meter ldng, 0,7 meter bred och
o,1 meter tjock. De enskilda runorna hirror foretradelsevis fran
den dldre futharken, medan spriket ligger nira fornvistnordiska
med vissa urnordiska drag.™ Av sprikhistoriska skal forlade Lis
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Jacobsen inskriften till 8oo-talet och dven andra runologer har pa
samma grunder antytt en senare datering. Vanligen har man dnda
bojt sig for Sheteligs arkeologiska datering av graven och runste-
nens hastavbildning till den andra delen av 6oo-talet eller mojli-
gen den forra delen av 7o0o-talet.’> Runinskriften bestar av ungefar
200 runtecken, samt eventuellt ndgra ytterligare forkomna runor
pa skadade partier, vilket gor den till Norges langsta. Texten star i
tre rader som uppifran och ned kan betecknas A, B och C. Tyvirr
har avflagningar och vittring pa stenen gjort vissa centrala avsnitt
av texten mer eller mindre oldsliga. Dessutom dr innehallet i text-
ens lasbara delar som namnts bitvis mycket dunkelt.

Dessa forutsittningar har gjort att det varken finns nagon fullstan-
dig konsensus om vare sig ldsordning, lasningen av de enskilda run-
tecknen, eller tolkningen av textens semantiska innehall. Tvartom
kan man konstatera att asikterna kring dessa sporsmal i hogsta
grad ar disparata och att varje enskild tolkning av Eggjastenen till
en inte ringa del ar beroende av de enskilda uttolkarnas varierande
forforstaelse och tolkningsfilter. Detta galler naturligtvis i lika hog
grad dven for den studie som foreligger har.

Tidigare tolkningar

Formodligen delvis just pd grund av sin stora gatfullhet ar
Eggjastenen en av de runstenar som har tilldragit sig mest upp-
marksamhet av runologer och arkeologer. Metodologiskt skul-
le man kunna sdga att dessa uttolkare i regel har anvint sig av
det inom humanistisk forskning sd vanliga tillvigagangssatt,
som kulturhistorikern Carlo Ginzburg kom att kalla ”ledtrads-
paradigmet”. Detta kan kortfattat beskrivas som en metod dar
forskaren genom en djupgidende och detaljerad kunskap om de
storre bakgrundssammanhangen forsoker identifiera fragmenta-
riska ”ledtrddar” eller ”spar”, som insatta i sina riatta kontexter
ger en forstdelse som ar betydligt storre an summan av de enskil-
da ledtradarna.™ Problemet med denna metod ar naturligtvis att
den enskilde forskarens subjektiva uppfattning om vad som ar
ratt kulturhistorisk bakgrund har en direkt paverkan pa tolkning-
ens resultat. Detta exemplifieras ocksd av de mycket varierande
tolkningarna av Eggjastenen. Samtidigt dr det svart att se hur en
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kulturhistorisk studie av stenen skulle kunna utféras pa nagot an-
nat satt.

Detaljerade oversikter av forskningen om Eggjastenen har ti-
digare presenterats av till exempel Ottar Grenvik och Thomas
Birkmann.'s Nedan foljer en sammanfattning av de mest inflytel-
serika forslagen.

Den som forst publicerade en tolkning av stenen var den da-
varande norske runologen Magnus Olsen, som ansdg att den for-
sta delen av runtexten berittar att stenen invigdes med blod och
fordes till graven pd en slade, som skrapades av stenens tyngd.
Darefter foljer, menade han, en namngéta som avslojar den dodes
identitet och efter det en 6nskan om hamnd. Stenen avslutas med
en redogorelse 6ver hur stenen rituellt placerades pa graven. I sin
helhet lyder Olsens tolkning:*¢

A. (L) hin warb naseu (I.) mgR made paim kaiba i bormopa huni
(II.) huwaR ob kam haris g hi a lat gotna (IV.) fiskR oR f[uki]
na uim suemade fokl if [sliti na] galandi Denne (Sten) overoste
Manden med Blod [egtl. "Lig-Sjo’] (og) skrabte med den (de med
runer beskrevne) Keiper paa *bormedig Hun’ [d.e. Sleeden, hvor-
paa Stenen kjortes]. Hvem av (Rune)-Flokken er kommen paa
(Stenen) hid i Menneskeland? Fisken, den faste i sit Forsat, gjen-
nem Lig-Stremmen svemmende, Fuglen, som vilde gale (skrige),
om den fik slide Lig. [Likstrommens fisk = orm och den likitande
fageln = 6rn. Den dodes namn var Ormarr.]

B. is a[lin] misurki
Er fodt (eller: fostret) en Hevner [egl. "Ulv’].

C. ni s solu sot uk ni sakse stain skorin ni [sati] mgR nakda ni
snareR ni wiltiR mgnR lagi

Ikke er der truffet af Sol (d.e. Solen har ikke faaet skinne [ved
Runestenens Tilveiebringelse]), og ikke er med Kniv Stenen skaa-
ren; ikke skal man blotte (Stenen), ikke skal hvass-giede eller for
Synkvervning udsatte Mznd (Personer) laegge (den).

Olsens tolkning utmanades nagra ar senare av den danska runo-
logen Lis Jacobsen, som ansag att stenen skulle ldsas i ordningen
C-A-B. Enligt Jacobsen borjar stenen med en beskrivning av hur
den hade tillverkats under magiskt rituella former for att forhin-
dra att graven och stenen skandades. Sedan foljer en redogorelse
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for hur den dode hade forts till Eggja i klinkbyggd bat som for dn-
damalet hade forstarkts med offerblod, samt en gdta som avslojar
den dédes namn:'7

C (C1) ni s solu sot uk ni sakse stain skorin (C2) n(i) [said]maR
nakdag ni snar[pi]R ni wiltiR manR lagi [pa]

(C1) Ej er [stenen] truffet af Sol og ej heller med Jeernkniv skaa-
ret; (C2) ¢j skal Sejdmeen lzegge den blot, ej heller Mand, besnzre-
de eller vildledte (ved Sejd).

A (A1) hin warb naseu maR made paim kaiba i bormopa huni
(A2) huwaR ob kam harsi g hi g Iat gotna (A3) fiskR oR f[lai]na
uim suemade fokl i f[r]a[k]n[a i]l galandi

(A1) Hin mand (o: Manden, Runemesteren) sammenged
Ligseen (Offer-blodet), skrabede dermed Kejperne [artullarna] paa
den nagleborede Baad. (A2) Hvem kom her paa (scil. Baaden) hid
til Hestenes Land (o: Bakkerne ved Eggen)? (A3) Fisken, svem-
mende ud af Spydenes Strom (= Blodet), Fuglen, skrigende ind i
Spydenes Regn (= Striden).

B sa [tu] misurki
Han dede ved Udaad.

Namngdtan loste Jacobsen forst genom att identifiera fisken som
ett spjut (fvn. geirr) och fageln som en vrak (vdkr). Mannen skul-
le alltsa ha hetat Geirvakr. I ett separat tilligg till sin bok om
Eggjastenen dndrade hon dock denna losning till fisk = svard
(hjorr) och fagel = kastspjut eller pil (oddr), varfor hon drog slut-
satsen att mannen hette Hjoroddr.™

Den svenske arkeologen Arthur Nordén, som ofta anknét
sina religionshistoriska tolkningar till fenomenen dodstro och
dodskult, ansag att Eggjastenens text handlade om en dodsrit dar
man slingde liket efter en forbrytare i ebbvattnet for att det skulle
dras ut och forsvinna i havet. For sikerhets skull byggde man
ocksd en kenotaf, som skulle fungera som en ”gengdngarfilla” om
forbrytaren kom ater for att hemsoka folket i Eggja:®

C. [Nordén ger ingen ldsning av de enskilda runorna i denna rad.]

Icke ar av sol sokt och med stdl stenen skuren, icke har man
vant (sant?) (den) blottad (i dagsljuset), icke ma snirjda (?) och
>villade man ldgga den [i kenotafen].
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A. (1) (hin?) karb naseu maR made paim kaiba i bormopa huni
(2) huwaR ob kam haris g hi g Iat gotna (3) fiskR oR kili nauims
(s)uemade fokl af ham uipi galandi

Man oOvergot stenen med ’liksjo’ (ebbvatten) [alternativt kar-
vade stenen i liksjon] och avskavde med den kejparna [de som
holl fast liket] pa den bartrotta (lik)kdlken. Vem av gengangar-
foljet har pa den (dvs. stenen) kommit hit upp till manniskornas
land? [underforstatt gengangaren, mysyrkir]. Fisken simmande ur
lik-strommens vik, fageln galande fran hoga (tradet):

B. alu misurki
Besvirjelse mot ogdrningsmannen!

Aven Gerd Host uppfattade innehéllet i rad C som en beskrivning
av hur runinskriften hade tillverkats och skyddats pa magisk vag.
Det radikalt nya i hennes tolkning patriffas dock i rad A, dar
hon istéllet for haris laste haras, *hdr-as = Odin’. Raden ansag
hon skildra hur en schaman tillkallade Odin som i egenskap av
sjdlaforare hamtade den dodes ande till hinsidesvirlden, inkarne-
rad i en fisk och en figel (citaten foljer Host 1976):*

C. ni s solu sot uk ni sakse stain skorin ni [/eggi] maR nakdan is
nip rinR ni wiltiR manR lagi [ax] '

(1) Ikke er det (stedet, steinen) sokt av sol og ikke er steinen skaret
med (jern)kniv. Ikke skal noen mann blottlegge den mens maneneet
rinner. Ikke ska forvillede menn legge den bort (fjerne den).

A. hin warb naseu maR made paim kaiba i bormopa huni huwaR
ob kam haras g hi a lat gotna fiskR oR f[iR]na uim suwyimade
fok!xfxxxxxxxgaland"3

(2) Denne (steinen) stenket mannen (runemesteren) med liksjo
(kjenning for ”blod” [1960 istillet magisk virkende sjovann”]),
skavet med den (liksjoen) keipene i den baeretrette hun (bdt). Som
hvem kom hzrguden (Odin?) pd den (hunen, baten) hit til goter-
nes (menneskenes) land? Som fisken svemmende ut av redsels(?)
elven, som fuglen ... [1960: ”pa fjellene (?)”] galende.

B. a[lu mis|urki
Vern mot ugjerningmannen (?) [1960 istillet: "Dette er NN’s yrke”].

Niels Age Nielsen accepterade Hosts identifikation av Odinsnamnet
Har-as i rad A. Raden antog han inledas med en minnesinskrift
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over en stupad krigare som driapt manga fiender innan Odin ham-
tade honom till sitt folje i Valhall:

A. hin warb naseu maR made paim kaiba i bormopa huni (2)
huwaR ob kam haras 3 hi g lat gotna (3) fiskR oR f[iad]a uim
suwimade fokl g f[iada lip] galande

Denne mand (dvs. den dede) udeste blod (dvs. draebte sine fjender
i soslag), skyllede med det “keiperne” i den bortrette (dvs. af pile
gennemborede og derfor synkeferdige) bad. Som hvem kom haera-
sen (dvs. Odin) til (dvs. hvilken skikkelse tog han) her i menneskenes
land? Som en fisk ud af fjendens strom svemmende, som en fugl
mod fjendens skare galende.

B. alu misurki
Veern mod misgerningsmand.

C. ni s solu sot uk ni sakse stain skorin ni sati maR nakda ni snarpiR
ni wiltiR manR lagi at

Ej soges af sol dg, ej skaeres af saks (sveerd) sten. Ej skal mand
blotte (den), ej skal vrangvendte, ej ustyrlige mend angribe (den).

Den senaste** helhetstolkningen av Eggjastenen levererades av
den norske runologen Ottar Grenvik, som sin vana trogen bade
nylaste och radikalt omtolkade stenen pa flera punkter. Gronvik
menade att runtexten forfattades av ndgon som sorjde forlusten
av drunknade familjemedlemmar, vars bat hade drabbats av ett
rigghaveri och forlist under ett ovader. Stormen trodde runrista-
ren vara orsakat av ett viasen Wilr (fvn. Vill, nylasning av maR),
”den svikefulle, bedrageren”, som Grenvik identifierade med Agir.
Darefter, menade Gronvik, omtalas en ”goternas fisk” som kom
simmande fran det nirbelidgna Firney for att fora de drunknade
till hinsidesvarlden:*

A. |hiu pwer] hin warp naseu wilR made paim kaiba i bormopa
huni huwaR ob kam harie a hit Iat gotna fiskR oR fiRpauim
suwimade fokj af [f]a[nwagn]ga lande

[Huslyden minker,] over de ovrige [de som drunkat] kasta *Vil
[Agir] nasje: keipene [fasten i masten for stag] maddes (ble avslitt)
for dem i den honbor-trette mastetoppen. Hvem forte haeren [de
drunknade familjemedlemmarna] over til hint land [hinsidesvarl-
den]? Menneskefisken fra stromfurene ved Firney, svemmende i
fokket fra landet med de lysende vanger.
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B. afi a]u is urki
Alltid (veere, bli det) hjelp, nar jeg dikter!

C. ni s solu sot uk ni sakse stain skorin ni [witi] maR nakdan is n
<a> wrinR ni wiltiR manR lagi[s]

Ikke i sol, og ikke med sverd, sokes det till skdren stein; ikke
oppsoke den mann, som hyler over naken dedning, (og) ikke for-
villede menn, dette leiet.

Gronvik kom senare att gora flera omtolkningar av A-radens inle-
dande sats.*

Lasning och tolkning avrad A

Som framgér av de atergivna tolkningarna av Eggjastenen har
diskussionerna om runtextens semantiska innehall sarskilt statt
kring rad A. Om det huvudsakliga innehallet i rad C har man va-
rit mer eller mindre 6verens — att texten beskriver hur stenen har
tillverkats och att den (och / eller graven) skyddas pa magisk vag —
dven om det finns meningsskiljaktigheter kring detaljer i lasningar
och tolkningar. Rad B har tolkats pa olika sitt, men vanligen an-
tas att texten utgor ett verbalt skydd mot ogarningsman. Denna
magiska dkallan ar dessutom skriven upp-och-ned, vilket sikert
ar av betydelse.>s Dessa tolkningar av B och C accepteras har.
Det ar den dunkla rad A som har vallat storst problem. Foljande
tolkning kommer darfor koncentreras till rad A som jag, med ut-
gangspunkt i tidigare tolkningar (framfor allt Olsen, Jacobsen,
Gronvik), tror ska tolkas som foljer: [?] hin/min warb naseu wilR
made paim kaiba i bormopa huni huwaR ob kam haris g hi g Iat
gotna fiskR oR f**na uim suemade fokl i f*>*galgndi.

Kanske manifesteras svarigheterna att forstd denna rad bast
av Ottar Grenviks langtida grubblerier. Gronvik presenterade en
helhetstolkning av runtexten 1985, andrade sin tydning av inled-
ningen pd rad A 1988, dndrade sig igen angaende samma passage
ar 2000, for att 2002 dtervinda till en variant av de tolkningar
som han presenterade 1985 och 1988. Grenviks vacklande hall-
ning 4r ocksa ett symptom pa den grundliggande metodologis-
ka problematiken i alla tolkningar av Eggjastenen. Dar textens
lasmojligheter och semantiska innehall inte ar sjilvklara, far
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uttolkarens subjektiva forforstaelse en starkare styrande funktion
over de rent runologiska och filologiska avviagningarna. Att det-
ta innebar risker for implicita cirkelresonemang dir lasning och
tolkning blir varandras forutsdttningar ar uppenbart. Likval finns
det formodligen inga bittre metoder for att narma sig sd dunkla
texter som den pa Eggjastenen. Vad man da kan begira ar dock
att den enskilde uttolkaren explicit och tydligt redogor for den
forforstaelse och de aktuella utgangspunkter som ligger till grund
for den subjektiva tolkningen.

Textinnehallets kulturhistoriska bakgrund

Att den kulturhistoriska bakgrunden dr av central betydelse for
att forstd Eggjastenens text dr uppenbart. Betdnk till exempel vil-
ken skillnad det skulle gora om uttolkaren visste huruvida runris-
taren och den gravlagde kom fran en gard i det ddvarande Eggja,
eller om de istillet harrorde fran ett sallskap som var dar tillfalligt
i ndgot mer eller mindre godhjértat syfte — den senare mojligheten
bor absolut inte uteslutas.>® Lat mig darfor kortfattat redogora
for min egen kulturhistoriska utgangspunkt.

Att doma av savidl den norrona litteraturen som det arke-
ologiska materialet uppfattades vald och krig under den yngre
jarnaldern som nédgot ideologiskt positivt och arorikt dtminstone
inom samhallets hogre sociala strata. Att doma av den bevara-
de skaldediktningen var vald, krig och ond brad déd ocksa en
stor inspirationskalla till poesi och dessutom en i hogsta grad re-
ligios angeldgenhet. T ett religiost perspektiv kunde dodandet pa
slagfaltet ytterst uppfattas som ett slags bjudande av offergavor
till krigsguden Odin. I poesin kunde de fallna, blodet och sjalva
valdshandlingarna darfor skildras med en vokabulidr, som van-
ligtvis horde hemma i den rituella offerterminologin. Detta hor-
de i sin tur samman med forestillningen att det var Odin som
i forlingningen initierade manniskans strider, var narvarade dar
drabbningar stod och valde dem som skulle stupa for att ta dem
till sig nar de fallit. T ett eskatologiskt-religiost perspektiv kunde
doden i strid darmed framstillas som den fallnes beloning.>”

Dessa religiosa forestallningar kring striden och doden pa
slagfiltet utgor ett av de mest centrala motiven i den norrona
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edda- och skaldediktningen. Enligt min mening dr det mojligt att
aven det semantiska innehallet i Eggjastenens rad A kan forstas
mot denna mytiska bakgrund. Jag menar att hela rad A skulle
kunna utgora en mytologisk / religios forklaring av en enskild his-
torisk hiandelse, nimligen ”Eggjamannens” valdsamma dod, som
runristaren sdg som foljden av en intervention av Odin sjalv.>
Men dven om texten delvis kan anknyta till ett historiskt skeende,
menar jag alltsd att den dr skriven i en mytisk poetisk genre. Det
ar, tror jag, ocksd detta som har fatt texten att verka sa oforstae-
lig. Tidigare uttolkare har helt enkelt last en text fylld av metafo-
rer och poetisk symbolik som om den utgjorde en direkt historisk
beskrivning av en foljd av handelser.

Men varfor skulle motivet med Odin pa slagfiltet fa en fram-
skjuten plats pa runstenen? Tankbart ar att innehallet i rad A se-
mantiskt anknyter till den typ av mytologiserad prisdiktning som
var framtradande inom yngre jarnalderns krigargrupper och som
nadde absoluta héjdpunkter i skaldedikter som Eiriksmdl och
Hdakonarmadl, men som ocksa patriffas pa till exempel runstenen
vid Karlevi (Ol 1) i Sverige.* Texten dr medvetet dunkelt formu-
lerad, men for den som var invigd i den mytiska epiken kan den
knappast ha varit omojlig att forsta, sarskilt inte om denne ocksa
redan hade skadat dodens mysterium. For till vem, maste man fra-
ga sig, vande sig en runtext som endast kan ha varit synlig inifran
en gravkammare?

”"Over hin/min kastade WilR liksj6”

Radens forsta del tydde Olsen som hin warb naseu maR, vilket i
princip accepterades av runologer som Jacobsen, Host, Krause,
Nielsen och andra.’° Den som forst presenterade en viktig nylas-
ning av delar av passagen var Aslak Liestol, som i en recension
av Nielsens Eggja-studie framholl att de runor som tidigare hade
tolkats som maR i sjdlva verket maste utldsas som wilR.3* Liestol
drog dock inte sjdlv nagra konsekvenser av sin iakttagelse, men
den kom senare att uppmarksammas av Grenvik, som dessutom
ansag att radens inledande h-runa egentligen utgjorde en delvis
skadad m-runa.’* Medan den senare nylasningen h>m kan betrak-
tas som mojlig, bor wilR uppfattas som slutgiltig.>?
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Men vad avser wilR? I sin studie fran 1985 menade Gronvik
att ordet motsvarade ett * WilR = fvn. *Vill, som han genom en
harledning till fvn. vél, ’list, bedraglighet’ (urn. *wiblu-), och fvn.
véla, ’svika, bedraga’ (urn. *wiblijan), identifierade som ett nomen
agentis med betydelsen *han som vélir, som lurer, lokker, bedrar’.
Gestalten bakom denna *Vill antog han vidare vara havsguden
Agir, som hade orsakat att en grupp méinniskor hade forlorat livet
i ett skeppsbrott. Vidare antog han att inledningen av rad A ar
fordarvad och alltsa inleds med en lakun. Han ansag den likval
vara mojlig att rekonstruera till ett [hiu pwer]| hin warp naseu
wilR ”[Hushaillet minskar,] 6ver [de omkomna] kastade Vill [’den
svekfulle’ = Agir] liksj6”.3* Denna tolkning skulle han emellertid
omprova. Ar 1988 menade han att wilR var etymologiskt beslak-
tat med fvn. vildr, ’god, dyktig, gild, kjeer’, varfor inledningssatsen
skulle lisas min warp naseu wilR ”Over mine kjere kasta det seg
nisje”.3s Ar 2000 féreslog han istillet en nylisning av wilR till
witR, fvn. vittr, *vitte, ande, gud’, varmed runpassagen skulle l4s-
as ”over mine (kjere, nzermeste) kastet vettet (et vette) nasjs”.3¢
Ytterligare tvd ar senare dtervande han igen till sin tidigaste las-
ning WilR = Agir, men férde dock denna gang tillbaka ordet pa
tvn. adj. villr, *hiftig, vildsam, ostyrlig, vred, uppbragd’, vilket
han menade vara passande beteckningar pa Agir, som represen-
terade det vilda, upprorda havet. Sdlunda laste han nu [hiu] min
warp naseu wilR ”over min (familjemedlemmer) kastet den ville
(havsguden) nasjs” .37

Anledningen till att Grenvik sd manga ganger andrade sina lds-
ningar av den forsta satsen i rad A var att de inte sd enkelt pas-
sade in i hans Overgripande semantiska tolkning av texten som
en skildring av ett skeppsbrott. Nagra formella sprakliga hinder
for att acceptera Gronviks forsta tolkning av wilR som ett nomen
agentis ”den svekfulle” ("han som lurar, lockar, bedrar’) finns emel-
lertid inte och ar enligt min mening ocksd den enklaste 16sningen.
Ordet wilR skulle da, just som Grenvik papekade, vara subjekt i
en sats diar m. dat. naseu, fvn. nom. *nd-seer, ’liksjo’, ar dativob-
jekt, [?]hin/min 4r ackusativobjekt och satsen styrs av verbet warb,
3 pers. sg. pret. av fvn. verpa, ’kasta’, enligt kontruktionen verpa
e-n ndsae(vi). Satsen [?]hin/min warb naseu wilR skulle da kunna
oversittas ”Over/pa [?]hin/min kastade WilR liksj6”.38
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Vad [?]hin eller [?]min skulle dsyfta i detta sammanhang dr dock
nagot osdkert. Ordet min skulle kunna vara ett posessivt pronomen
n. pl., ’mina’, medan hin skulle kunna identifieras som ett prono-
men m. sg. ack. hinn, *den, den andre’ eller n. pl. ack. hin, ’de, de
andra’.3® Alltsedan Olsens forsta tydning av Eggjastenen har man
dock narmast konsekvent konstaterat att satsen da blir syntaktiskt
svarhanterlig. En vanlig l6sning pa detta problem har darfor varit
att lasa rad C fore rad A i en fullstindig lisordning C-A-B, for att
pa sa sdtt lata hin = m. sg. ack. hinn, *den’, avse sjilva runstenen.
Dessvirre skulle detta innebara en ldsordning av raderna som inte
har en motsvarighet pa ndgon annan sten.*> Med utgangspunkt i det
faktum att en flaga tycks ha fallit av stenen direkt framfor hin/min,
har emellertid vissa uttolkare antagit att dven ett mindre antal runor
kan ha forlorats framfor den delvis skadade inledande h/m-runan.+
Rad A skulle dirmed inledas med en lakun och om s3 ar fallet kan
hin/min ses som ett pronomen asyftande ett foregaende forlorat ord,
men man kan da heller inte utesluta att de tre kvarvarande runorna
ursprungligen utgjorde en avslutande stavelse i ett nu delvis bortfal-
let langre ord, som ursprungligen inledde hela rad A.

Tolkning: WilR — den svekfulle anstiftaren av strid

Nir Gronvik diskuterade ordet wilR i sin analys fran 1985 gav han
flera alternativa etymologiska tolkningar, men slot sig till att runor-
na torde kunna utldsas som nomen agentis WilR, fvn. *Vill, han
som vélir, som lurer, lokker, bedrar’, ur fvn. vél, ’list, bedraglighet’,
och fvn. véla, ’svika, bedra’. Han betonade vidare att det lag nara till
hands att uppfatta ett sidant epitet som ett binamn pa Odin, men fo-
redrog dnd4 att forbinda epitetet WilR med havsguden Agir, eftersom
denna identifikation bittre Gverensstimde logiskt med hans tolkning
av texten pa Eggjastenen som en redogorelse for ett skeppsbrott.+
Enligt min mening ar det emellertid fullt mojligt att sdtta in
Gronviks foreslagna men bortvalda identifikation av Odin som
WilR, ’den svekfulle’, i ett logiskt semantiskt sammanhang i
runtexten. Detta skulle dessutom falla vil in med hur Odin fram-
trader i andra litterdara kallor. Bland de mdnga namn som Odin
anvinde ndr han vistades inkognito bland manniskorna aterfinns
t.ex. Blindr inn bolvisi, ’Blind, den skadevisa’, Bolverkr, >den ont
verkande’, och Skollvaldr,’den som vallar svek’, med flera.+
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Motiven med Odin som i slutindan Overger och sviker sin
skyddsling i strid ar inte minst vanliga i hjaltedikter och fornaldar-
sagor,* men dven i den kallkritiskt betydligt viktigare skaldedikt-
ningen. I till exempel en lausavisa frén slutet av 8oo-talet utbrast
Kveldulfr infor sin dod i strid att ”for tidigt korade Pundr [=Odin]
krigaren” (til snimma kaus Pundr premja skyndi).*s 1 Hikonarmadl
fran omkring 961 later Eyvindr skaldaspillir den i strid ovantat
stupade kung Hakon den gode utbrista ”mycket ondskefull tyck-
es mig Odin vara” (illiidigr mjok | bykkjumk Odinn vesa).* I ett
mer renodlat mytiskt sammanhang dterkommer motivet dven i till
exempel eddadikten Lokasenna (strof 22), dar Loki klandrar den
svekfulle Odin for att ”aldrig rattvist avgora kamper bland man”
eftersom han ”ofta gav [...] de svagare segern”.#” En identifika-
tion av nomen agentis WilR, ”den svikefulle, bedrageren”, med
Odin forefaller med dessa exempel som utgdngspunkt som det
forsta alternativet som borde begrundas.

Vad var det dd som WilR gjorde? Enligt runristaren kastade
han naseu 6ver/pa [?]hin eller [?]Jmin. Ordet naseu, m. dat. av fvn.
nom. *nd-ser, ’liksjo’, har sedan Olsens lasning vanligtvis tolkats
som en kenning for *blod’.#* Grenvik har dock med ritta papekat
att de uttolkare som har forordat denna l6sning har haft svart
att pa ett overtygande vis sitta in “kastade blod” i ett storre se-
mantiskt sammanhang. Grenvik sjalv framholl darfor en 16sning
som forst introducerades av Oskar Lundberg, nimligen att ord-
et kunde vara en historisk parallell till det nyislindska nom. m.
sg. ndsjor, vanligen pl. ndsjoir, ’likboljor’, tre, sex eller nio efter
varandra foljande rodaktiga eller blafirgade vigor som genom
avvikelsen i form, storlek och kraft bide antas forebada och kan
utgora orsak till forlisning.# Grenvik papekade senare att sam-
ma ord ndsjo dven aterfinns i vissa norska dialekter.s° Det ligger
darfor ndra att samma ord dven forekommer pa Eggjastenen. Till
skillnad fran Grenvik tror jag dock att ordet bor uppfattas som
en poetisk metafor i sitt sammanhang pa Eggjastenen. En kenning
*nd-seer, ’liksjo’, har visserligen inget beldgg i den norrona poesin,
men val en stor mangd andra kenningar for strid med ord for ’sjo’,
’branning’, flod’ och s vidare som huvudord, som till exempel
oddbreki, >uddbranning’, fleina {160, *kastspjutens flod’, hjorlogr,
’svardsjo’, och fleina ser, *kastspjutens sj6°.5" Till dessa finns det
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aven skal att dterkomma nedan. P4 Eggjastenen, menar jag, skulle
ordet nd-seer, ’liksjo’ = ”dodlig vag som kan sianka skepp”, kun-
na utgora en poetisk metafor for den dodliga vag av vapen som
skoljer 6ver mannen i skeppen under strid. Frasen WilR kastade
liksjo” skulle saledes vara en poetisk omskrivning for det seman-
tiska budskapet ”Odin orsakade dodlig strid”.

WilR kastade liksjo over/pa [?]hin eller [?]min. Bada lasmojlig-
heterna véllar problem. Ett ord hin skulle kunna identifieras som
ett pronomen m. sg. ack. hinn, ’den, den andre’, eller n. pl. ack.
hin,’de andra’. Men den sprakliga syntaxen blir dd mycket svar-
bemaistrad och vad nagot av dessa pronomen i s fall skulle dsyfta
ar som redan namnts ocksa omtvistat. Man skulle kunna tanka
sig att m. sg. ack. hinn, ’den andre’, avsag den dode, i forhallande
till runristaren sjilv, till dem som narvarade vid begravningen, till
dem som oOverlevde striden, och sa vidare, men forslaget bor be-
traktas som osakert. Om ordet istillet inleds med en deformerad
m-runa kan min utgora ett posessivt pronomen fvn. m. ack. minn,
’min’, eller n. ack. pl. min, ’mina’. Men dven denna lasning blir
syntaktiskt problematisk om man inte forutsitter att hela raden
ursprungligen inleddes av ett nu forlorat ord. Faktiskt finns det
som namnts ocksa spar efter en forlorad stenflaga just fore radens
inledning, som skulle kunna ha rymt nagra fa runor.’* Om sa ar
fallet vore det semantiskt tilltalande om raden borjade med ett
forlorat ord foljt av m. ack. sg. minn i betydelsen till exempel
”(Over) min son/vin/mag/broder/krigare/hirskara”, och si vida-
re, eller ett ord foljt av n. ack. pl. min, mina’, i snarlik betydelse.
Frasen skulle da hypotetiskt bli (till exempel) Son minn varp Vill
ndsee(vi), ”6ver min son kastade Vill [den svekfulle = Odin] liksjo
[= strid]”, eller brédur minn varp Vill nd-sae(vi), ”dver min broder
kastade Odin liksjo”, eller her minn varp Vill nd-se(vi), ”over
min harskara kastade Odin liksjo”, och sd vidare. Men om raden
inleds med en lakun bor man inte heller utesluta mojligheten att
hin/min i sjdlva verket utgor en dndelse pa ett ursprungligen ling-
re ord. Alla 16sningar har maste darfor betraktas som hypotetiska.

"slet av artullar i det borrtrotta skeppet”

Den foljande satsen i rad A lyder made paim kaiba i bormopa huni.
Medan sjdlva lasningen av dessa ord har vallat sma oenigheter,
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har meningarna om satsens semantiska innehdll varit desto fler.
Verbet made dr ett preteritum av fvn. md eller mda, som enligt
Lexicon Poeticum har betydelsen ’lide, efterhanden edelzgge ved
slid eller brug [...] opslidte’ och som Fritzner ger dversattingen

opslide noget, saa at det formindskes, bliver mindre tjenligt eller
brugeligt, [...] ma e-t af e-u o: afslide, afskrabe, bortrydde noget
fra et Sted, saa at det der ikke leengere er at finde, [...] md e-t af o:
borttage noget.s?

Pronomenet paim, fvn. peim kan i satsen dels sta i m. sg. dat. och
i sa fall asyfta den foregdende satsens ’liksjo’ eller referera till det
som doljer sig bakom hin/min, dels sta i pl. dat. och da endast
referera till det senare. Ordet kaiba bor vara ack. pl. av fvn. m.
keipr med huvudsaklig betydelse *artull’.s*+ Hur man ska forsta
bormopa huni har daremot varit en svarare fraga. Adjektivet fvn.
*bormaoor ar endast belagd pa Eggjastenen. Dess narmaste paral-
lell torde finnas i fvn. eggmddr, ’svaerdaeg-slovet, draebt ved svaerd’,
egentligen “nedsegnad av trotthet efter att ha skadats allvarligt av
eggvapen”.ss Ordet dat. sg. huni torde vidare motsvara fvn. m.
nom. hinn, ’(del av) masttopp’,¢ och manga har hir accepterat
Jacobsens uppfattning att termens forekomst pa stenen dr att be-
trakta som ett poetiskt pars pro toto-uttryck for skepp”.s” Men
vad dr i s fall ett borrtrott skepp? Har har tolkningarna varit helt
beroende av vilken helhetsuppfattning som de individuella uttol-
karna har haft om innehallet i runtexten.

Tolkning: Artullar, skepp och mén

Med tanke pd hur framtridande den maritima krigféringen var
i det forkristna samhaillet under yngre jarndldern och sarskilt vi-
kingatiden, ar det inte alls markligt att strid kunde framstallas
poetiskt som dodsvagor, flodvagor av vapen, stormbyar av uddar,
och sé vidare. Inte heller ar det konstigt att termer for skepp eller
delar av skepp anvindes poetiskt som pars pro toto-omskrivning-
ar for skeppslag och man. Detta forekommer rikligt i den nor-
rona litteraturen. Redan i uttryck som till exempel att “kungen
(etc.) seglade med manga skepp”, och sd vidare, innefattar ordet
”skepp” semantiskt ocksd mannen pa skeppen. Samma dubbel-
tydighet aterfinns ocksa i ord som lid, floti, leioungr, med flera,
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om vilka till exempel Judith Jesch sdger att ”this vocabulary can
be confusing, since it is often difficult to distinguish whether the
words are being used of the ship, their crew, or both”.5® Samma po-
etiskt metaforiska polyvalens forekommer ocksa i en stor mangd
kenningar. Nar det giller ord for ’kamp’, ’skepp’ och ’guld’, un-
derstryker till exempel Rudolf Meissner, att ”die Haubtmotive
der skaldischen Dichtung, sind zugleich die Haubtbestimmungen
des Mannes”.>* En naraliggande parallell aterfinns dessutom i tra-
ditionen under yngre jarnaldern att ldta den aristokratiska hall-
byggnaden std som en symbol for aristokraten sjalv och dennes
folje av krigare. Om detta sager till exempel Stephen S. Evans:

In essence, the fortunes and ultimate fate of both the hall and its
warriors are bound together; their rise and fall, their health and
vitality, were one and the same in the eyes of the poet and, conse-
quently, in the eyes of his audience.

Tanken att runristaren i Eggja poetiskt identifierade skeppslag-
et med skeppet dr alltsd knappast kontroversiell. Likasa dr det
atminstone formellt mojligt att Eggjastenens “artullar” pa mot-
svarande sitt identifierades metaforiskt med man. I den norrona
skaldediktningen antyder benimningar som m. hdr, *artull’, och f.
hamla,’arband (= bandet som holl fast dran i tullen)’, en liknande
mangtydighet.®" Ett ofta citerat exempel aterfinns dven i de samti-
da uppgifterna om kung Knuts danagild, dar den engelske kung-
en tvingades betala Knut en viss summa per hamla (feng. hamele),
det vill siga per man i den danske kungens flotta.®*

Om man accepterar tanken att Eggjastenens ord ”artullar” ar
att betrakta som ett poetiskt pars pro toto-uttryck for "roddare /
man” och att ”skepp” (egentligen "masttopp”) pd motsvaran-
de sitt semantiskt ocksa innefattar ”skeppslaget”, skulle ocksa
Eggjastenens annars mycket gatfulla uttryck dat. sg. bormopa,
fvn. (nom.) *bormddr, *borrtrott’, plotsligt fa sin forklaring.
Ordet torde som mdnga har papekat utgora en parallell till fvn.
eggmoor, ’slagen, driapt med svird’, eller egentligen *nedsegnad av
trotthet efter att ha skadats allvarligt av eggvapen’.%> Men i frasen
”borrtrott skepp” blir en sddan betydelse bara rimlig om ”skepp”
semantiskt ocksa innefattar skeppslaget, alltsd besittningen av
krigare som var decimerad av strid.®
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Som o6versittning och tolkning av den forsta delen av rad A
foreslds sdledes:

Over (?) [min broder, etc.?] kastade WilR [den svekfulle = Odin]
liksjo [= dodlig strid], slet med den [liksjon / striden] av artullar [=
pars pro toto: roddare, min] i det borrtrotta skeppet [= i skeppslag-
et som var reducerat efter striden].

"Vem i harskaran kom att narvara har i stridsmannens land?”

Den fortsatta delen av linje A har vallat lika mycket huvudbry som
radens inledande avsnitt.®s Olsen liste passagen huwaR ob kam
haris g hi g Iat gotna, medan Lis Jacobsen istillet for haris uttydde
harsi, som hon identifierade som en sammansittning av platsad-
verbialet heer, har’, med en forstirkande pronominalpartikel -si
(sammansattningen ar bara kiand i danska dialekter).% Denna las-
ning menade Krause senare vara “unméglisch”,%” och den har inte
fatt uppslutning. Olsen identifierade haris med fvn. m. nom. sg.
herr, hdrskara, flock’, och tankte sig att den partitiva genitivform-
en fvn. hers styrs av det interrogativa pronomenet huwaR, fvn.
hverr, >vem’, som i sd fall ocksa skulle vara meningens subjekt.
Satsen skulle kunna tolkas som ”Vem ... i haren”.®

Mainga har accepterat Olsens identifikation av ordet berr, dven
om uppfattningen om ordets dndelse har varierat. Nagot markligt
har emellertid dessa forskare samtidigt narmast konsekvent gett
ordet en annan innebord dn dess allra vanligaste betydelse *har-
skara, flock, armé, folje av krigare’.%® Olsen sjalv tolkade till exem-
pel herr i overford betydelse som ’rune-flokken’ (= de nedskrivna
runorna) for att fa betydelsen av ordet att Gverensstimma med
hans ovriga oversittning av runtexten. Arthur Nordén, som men-
ade att Eggjastenen inneholl en gengdngarbesvarjelse, dversatte
samma ord till gengdngarfolje’,° vilket ocksa godtogs av Erik
Harding.”* En dylik betydelse av herr finns dock, som till exempel
Gronvik har patalat, inte belagd ndgon annanstans. Sjdlv menade
Gronvik att runtextens berr torde avse ristarens drunknade famil-
jemedlemmar.”> Gerd Hests lasning haras, fvn. Her-dss, "Har-as
(= Odin)’, som aven Nielsen ansluter sig till, ar fantasieggande, men
av saval grafiska som syntaktiska skal hogst osannolik.”? Mindre
rimlig ar val ocksd Krauses forslag att de sista runorna i haris 3
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ar omkastade och egentligen torde avse ett harias, fvn. Her-dss,
"Hair-as’, vilket skulle kunna vara ett namn pa Odin eller en ken-
ning for ’krigare’.7+ Det sdkraste alternativet rent sprakligt torde
vara den vanligaste betydelsen av ordet herr, namligen *harskara,
krigarfolje’.

Prepositionen g mellan haras och hi har véllat vissa problem,
men torde hoéra samman med verbet kam. Som Niels Age Nielsen
har papekat, tycks uttrycket pret. kgm g motsvara fvn. infinitiv
koma d, som enligt Lexicon Poeticum betyder ungefir ’komme,
fodes, indtage en plads pa jorden’ och si vidare.”s Aven fortsitt-
ningen hi g dr komplicerad, men vanligtvis accepteras Olsens
forklaring att hi dr ett rumsadverbial med ursprunglig betydelse
’har’, som foljt av preposition a dock skulle kunna 6verga till ett
riktningsadverbial med betydelsen ’hit’.7¢ Ordet gotna ar en geni-
tiv av fvn. m. pl. gotar, *goter’, som formellt kan asyfta tre saker:
1) folkstammen goter (eller guter), 2) man, eller 3) hastar. Det
forsta alternativet kan knappast vara aktuellt hir. Lis Jacobsen
foreslog istadllet alternativ 3, med betydelsen ’hastarnas land’ =
fastlandet, backarna kring Eggja dit den dode madste foras fran
baten till sin grav, som en poetisk motsittning till havet, skeppets
land.”” T regel har man dock tolkat uttrycket som ”minnens =
manniskornas land”.”® Med tanke pa att ordet gotar eller gotnar i
plural form i regel dsyftar hogattade man eller mer bestamt strids-
man i den norrona diktningen, ar sannolikt Krauses mer specifika
tolkning av 1at gotna som ”Land der Krieger” att foredra.” Men
i sa fall ar det ocksd mojligt att uttrycket ska uppfattas som en
kenning: ’stridsmannens land’ = ’slagfaltet’.

En Oversattning av den aktuella passagen blir da: ”Vem i har-
skaran kom att ndrvara har i (strids)mannens land [= p4 slagfilt-
et]?”, alternativt: ”Vem i hdrskaran kom hit till (strids)mannens
land [= slagfaltet]?”

Tolkning: Ndrvarade Odin i hdrskaran i “stridsmdnnens land”?

Det ligger néra till hands att tinka sig att den ”vem” som nirva-
rar i hdarskaran pa slagfiltet ar identisk med WilR, *den svekfulle’,
som “kastar liksjo” (eggar till dodlig strid) i inledningen av sam-
ma rad. Om man accepterar att texten pa Eggjastenen kan tol-
kas med utgdngspunkt i den krigarideologiska forestallningsvarld
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som manifesteras i den norrona litteraturen, torde identifikation-
en av denna gestalt inte vara alltfor gatfull. Odin var inte bara
kdnd som den svekfulle guden som 6vergav sina skyddslingar,
han var ocksa den som plotsligt manifesterade sin narvaro i haren
eller i stridsvimlet pa slagfaltet for att avgora vilka som skulle
avgd med segern. Av denna anledning kallades Odin ocksd for
Herfoor och Heriafoor, *harfadern’, Hertyr, *harguden’, Herteitr,
’han som frojdar sig i haren’, Svdfnir, ’han som dodar [eg. sover]’,
Gollnir, ’den som larmar i kampen’, A#ri0r, han som rider till
striden’, Sigfadir, *segerns fader’, Siggautr och Sigtyr, ’segergud-
en’, Valkjosandi, ’den som viljer dem som skall stupa i strid’,
Valpognir, han som mottager de fallna’, samt Valfoor, *de fallnas
fader’, och Valtyr, Valgautr,’de fallnas gud’, och sd vidare.*

Forestallningen att Odin nirvarar dar strider star och frojdar sig
i dodandet aterkommer i en rad olika sammanhang i de norrona
kallorna, men beroende pa kallornas genre uttrycks den med delvis
olika episka motiv. I skaldediktningen gestaltas ibland korpar och
rovfaglar som hypostaser av Odin, som soker sig till valplatserna
for att matta sig av de fallna krigarna. I dessa poetiska sammanhang
skildras dodandet och de fallna pifallande ofta med termer som
vanligen aterfinns i den rituella offerterminologin.®* Men i skal-
dediktningen forekommer dven narrativ av mer mytologiskt slag
som gestaltningar av Odins narvaro dar strider stod. I till exempel
Sigurdardrapa (strof 7) fran omkring 960 utbrast krigaren och skal-
den Kormakr att "Hroptr [Odin] for med Gungnir” (fér Hroptr
med Gungni) nir han skildrade den strid han deltog i.> Gungnir
var Odins spjut och Kormakr tycks ha menat att det i forlingningen
var Odin som hade orsakat striden och styrt dess utgang.® I till ex-
empel Finngdlkn, som uppges ha komponerats av nadgon av viking-
arna i Jomsborg under goo-talets slutskede, viger skalden forst sina
fiender till Odin genom att frammana krigsgudens vrede over dem.
Direfter sager han att Odin vill vilja val med hans svard:

[...]

eigud viga (vaegi) Ni krigare dger,

(vill) Baldrs foOur illan  sdval som alla,

(Odinn) Hodr sem allir ~ Balders faders morka vrede.

6ljosan (val kjosa).’ Med svirdet vill Odin vilja val.
(Min overs.)
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Ett liknande motiv aterfinns ocksa i den dlderdomliga Hlpdskvida
(strof 99 f.), som trots att den ar infogad i den senare Hervararsaga
tillhor de allra dldsta delarna av den norrona litteraturen.®s
Infor en forestdende sammandrabbning lit den gotiske kungen
Angantyr sin radgivare Gizurr uppsoka den hunnerska fiendehar-
en for att utmana dem till strid. Gizurr red da fram sd langt att
hunnerna kunde hora honom och sedan ropade han:

Felmtr er yoru fylki, Skramda dr era hirar,

feigr er ydarr visir, dodsvigda ar era hirforare,
gneefar yor gunnfani, harfana reses mot er,

gramr er yor Odinn! vred pd er dr Odin!

Byo ek yor dylgju Jag bjuder er kamp

d Dunbeioi, pa Donaus hed,

orrostu undir att strida under
Jassarfjollum [—]| Jassarfjall [—]

ok ldti svd Odinn flein fliiga  och lit sa Odin spjutet flyga
sem ek fyrir meelil® sd som jag framsager det!

(Min Overs.)

Som ménga har framhdllit, avses med det sistnimnda sannolikt att
Gizurr inom ramen for en regelfast ritual kastade sitt spjut mot
hunnernas harliager samtidigt som han verbalt dedikerade dem till
Odin.*” Just detta motiv dterkommer namligen dven i andra kallor.
I till exempel fornaldarsagan Pdttr Styrbjarnar Sviakappa berittas
att Eirikr (Erik segersill) gav sig sjalv (gafsk) till Odin i utbyte mot
seger i ett kommande slag vid Fyrisvallarna utanfor Uppsala mot
sin brorson Styrbjorn. Da uppenbarade sig en stor man ikladd en
vid slokhatt och riackte Eirikr ett vasstra.’® Mannen uppmanade
Eirikr att slunga vasstrdet mot Styrbjorns har samtidigt som han
ropade ”Odin 4ger er alla” (Odinn d ydr alla). Nir Eirikr inled-
de slaget pa detta sitt forvandlades vasstréet i luften till ett spjut
och strax darefter avgick Eirikr med segern.® Enligt eddadikten
Voluspd (strof 24) var det Odin sjdlv som forst initierade det forsta
kriget i varlden pa detta sitt:

Fleygdi Odinn Odin slungade spjut

oc i félc um scaut, och slingde mot hiren,
pat var enn folcvig det var den forsta

fyrst i beimis [...].° folkstriden i virlden.

(Min Overs.)
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Denna forsta valdsakt kan i ett mytiskt-rituellt perspektiv betrak-
tas som en prototypisk garning och genom att upprepa Odins
forebildliga krigshandling och slunga ett spjut mot fiendeharen
vigde man sin motstandare till krigsguden.**

Att det ar just ett spjut som forekommer i dessa sammanhang
ar inte konstigt. Odin dr geirs droitinn, ’spjutets herre’,** liksom
Geirtyr, spjutgud’, och Geirlodir,’den som med ett spjut inbjuder
till kamp’.?3 Ofta patriffas dessa typer av Odinsnamn i semihis-
toriska skildringar dar guden sjilv sdgs ha foljt en krigare och
ibland dven sjilv deltagit i strid. I till exempel fornaldrarsagan
Egils saga einhenda ok Asmundar berserkjabana (kap. 18) uppges
Asmundr ha stupat férst niar Odin genomborrade honom med sitt
spjut (Odinn legdi han med geiri i gegnum).>+ 1 ett prosastycke
inskjutet i eddadikten Helgaqvida Hundingsbana 11 uppges Dagr
ha offrat till Odin for att fa lana gudens spjut nar han skulle ham-
nas pa sin faders baneman.>s I eddadikten Reginsmal (strof 18)
kallade sig Odin Hnikarr, ’han som stoter [med spjut]’,** nar han
foljde den unge krigaren Sigurdr.’” I eddadikten Hdrbardzlico
(strof 16) siger Odin dold bakom namnet Harbardr att han foljde
Fjolvarr under fem ar for att strida och falla krigare.*® I strof 24
av samma dikt uppger han vidare att:

”Var ec d Vallandi ?Jag var pa valr-landet [slagfiltet]
oc vigom fylgdag, i stridsmannens foljen,
atta ec iofrom, eggade hovdingar till strid,

b2}

enn aldri seettacy [...]”.»°  men aldrig till forsoning. |...]
(Min overs.)

Frasen d Vallandi skulle formellt kunna betyda i det vilska landet
(= Valland i Nordfrankrike)”. I detta sammanhang tycks det dock
forekomma en dubbeltydighet diar det som asyftas framfor alle
torde vara slagfiltet, ”landet” dar Odins dodsvigda krigare stupar
(jamfor Eggjastenens gotna land).° Nar motivet ater dyker upp
i strof 40 stegras den episka dramaturgin ytterligare (jamfor dven
de tidigare citerade Hlpdskvida strof 99—100). Odin sager:

»Ec varc i hernom, ”Jag var i hdren,

er hingat gordiz som hitét for

gneefa gunnfana, med hirfanan rest,

geir at riéda.” '’ for att rodfarga spjutet.”

(Min overs.)
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Det ar fullt mojligt att krigare som slogs i extatiskt raseri eller
drabbades av tillfilliga krigspsykoser faktiskt tyckte sig kunna
skdda Odins narvaro pa slagfiltet. I religionspsykologisk mening
ar det valkant att dylika extrema situationer faktiskt kan gene-
rera sidana religiosa upplevelser.”>> Andd bor rimligen inte alla
motiv med Odin pa slagfiltet tolkas pa detta satt. Motivet bor i
forsta hand uppfattas som en episk gestaltning av den religiosa
forestdllningen att Odin initierade manniskans strider, narvarade
vid dodandet och tog de fallna till sig. Eftersom det var krigs-
guden sjalv som i forlangningen avgjorde stridernas utgang var
det ocksd han som indirekt styrde kimparna pa slagfilten och
som gjorde deras vapen oovervinnerliga eller obrukbara. En sa-
dan tanke framtrader sannolikt i till exempel Glumr Geirasons
Grdfeldadrdpa (strof 12) fran omkring 970, dar Glumr siager om
den norske kungen Haraldr grafall att ”Gudar styrde den kimpen,
det var Sigtyr [Odin] sjalv i skeppens krigare [= Haraldr]” (Par vas
(brafna byrjar | beim styrou god beima) [ sjalfr i scekialfi | Sigtyr
Atals dyra)."> Samma forestillning tycks som redan namnts dven
den anonyme skalden till Finngdlkn uttrycka, nar han efter att ha
vigt sina fiender till Odin infor en forestdende strid siger att “med
sviardet” — det vill sdga skaldens svird (?) — ”vill Odin vilja val”
(veegi vill Odinn val kjdsa).™

I den norrona litteraturen finns otaliga exempel pa motivet med
Odin som nidrvarar i hdren och deltar i de strider som han sjalv i
forlingningen har anstiftat manniskor emellan. P4 Eggjastenen star:
”Vem i hdrskaran kom att ndrvara har i stridsmannens land [pa
valplatsen]?”, alternativt: ”Vem i harskaran kom hit till (strids)man-
nens land [= slagfaltet]?”. Det ar frestande att se de manga varian-
terna av motivet med Odin i striden som svar pd runristarens fraga.

"Fisk ur spjutets flod simmande, fagel i [...] galande”

Formodligen antyder runristaren identifikationen av ”vem” redan
genom nomen agentis WilR i borjan av raden. Men han ger ytter-
ligare information i runtextens narmast foljande passage, dar fler
ledtradar till identifikationen av "vem” ges i formen av en géta.
Tyvirr innehéller detta textavsnitt tvd mycket problematiska lakun-
er, men brukar sedan Jacobsens tolkning med smarre variationer
utldsas som fiskR oR f**na uim suemgde fokl i f***x galandi,
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”Fisk ur ... dlv simmande, fagel i ... galande”.™s Inte forvanande
ar de divergerande forsoken att fylla passagens tva lakuner starkt
praglade av att varje uttolkare har kompletterat textluckorna med
de runor som mojliggor den basta lasningen for den egna helhets-
tolkningen.™* I foreliggande fall accepteras Jacobsens lasning och
med stor forsiktighet ocksd hennes forordade kompletteringar av
lakunerna, vilket kan motiveras av att Jacobsen argumenterar bra
for sin sak och darfor att hennes lasning dessutom bast komplet-
terar de foregdende fvn. herr, *hirskara’, och gotna land, *(strids)
mannens land [slagfiltet]’.

Orden fiskR, *fisk’, och fokl, ’fagel’, utgor i sammanhanget inga
problem. Vanligen accepteras ocksa Olsens identifikation av uim
som ett fvn. *vim (av urg. *wimi), ’strom, flod’, som aterfinns i den
norrona korpusen som sammansattningsled i flodnamnen Vimur
och Geirvimul, liksom i det fht. uuimi ack. pl., framsprutande
kallor’.™7 Den skadade passagen just fore uim liste Jacobsen som
m. gen. pl. f{lailna (fvn. fleina) av nom. sg. fleinn, ’(kast)spjut’.
Uttrycket *f[leiJna vim, ’spjutens strom’, skulle darmed kunna ut-
goOra en variant av norrona kenningar som till exempel fl60 fleina,
spjutens flod’, fleina scer, >spjutens sjo’, och fleinmarr, ’spjuthav’,
och sa vidare.™® Jacobsen uppfattade dessa uttryck som kenning-
ar for ”blod”, men som Joran Sahlgren har visat ar det langt mer
sannolikt att det handlar om metaforiska uttryck for ”strid”.*

Losningen *f[lei[na vim fir anses som obevisad men mojlig.
Virre dr saklaget med den andra lakunen %=  Jacobsen men-
ade att vissa av de skadade runorna gick att grafiskt bestaimma till
fxg*n*], vilket hon tolkade som fvn. frakkna él, ’spjutens storm’,
och som hon fann paralleller till i kenningar som odda él, vigra
él, bjorva él, stila él, med flera.”™ Vad exakt som har statt i den-
na lakun méaste dock limnas osagt, men tveklost skulle hennes
mycket hypotetiska forslag *frakkna él tillsammans med det mer
trovardiga *fleina vim ge textpassagen en fin poetisk symmetri.**
Uttrycken skulle da ocksd anknyta pa ett logiskt satt till ordet
*nd-seer, ’liksjo’, i inledningen av rad A.

Tolkning: Fiskar, ormar och ménstervillda vapen

Om man accepterar den nagot hypotetiska lasningen fisk sim-
mande ur spjutets flod [= striden], figel galande i [kenning for
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strid?]”, infinner sig genast fragan vad ”fisk” och ”fagel” skulle
ha for innebord i en sidan mening. Jacobsen, som stannade vid
uppfattningen att passagen utgjorde en namngdta med l6sningen
Hjoroddr, menade att fisken som simmade ur spjutens flod skulle
uppfattas som en metafor for fvn. hjorr, ’svard’, medan den galan-
de fageln pa motsvarande sitt utgjorde en metafor for fvn. oddr,
spjut’ eller *pil’.”™ Aven om man férmodligen bor stryka sjilva
namngatan ur ekvationen, kan det vara vart att ga vidare med
Jacobsens identifikation av fisk = svird och fagel = spjut, eftersom
sddana metaforiska gestaltningar faktiskt ar vanliga i den norréna
skaldediktningen. Redan Snorri Sturluson framholl till exempel att
”stickvapen [svdrd, stotspjut] dr vil kinda som ormar eller fiskar”
(Lagvdpn eru vel kend til orma eda fiska),”> och manga sidana
exempel dterfinns redan i den aldsta bevarade skaldediktningen.
Bland talrika kenningar for ”svard” patraffas till exempel flera va-
rianter som har ord med betydelsen ’orm’ eller namn pa fiskar-
ter (vanligen langsmala glinsande rovfiskar) som huvudord. Har
finns till exempel hjaldrseior, stridens sej’, geirvedrs seidr, *spjut-
vadrets [stridens] sej’, sdrlax, *sarlax’, bensikr, *sarets sik’, Hildar
*gotva sikr, ’Hilds rustnings sik’, hraebirtingr, liklax’, *régnadr,
stridsorm’, randar linnr, ’skoldens orm’, vignadr, stridorm’, rég-
linnr, >stridsorm’, valndor, >de fallnas orm’, ritormr, >skoldorm’,
blodormyr, *blodorm’, och s3 vidare.*™+ Hairtill kan ocksd nimnas
svardnamnen Fiskhryggr, *fiskrygg’, Goéinn och Ndor, >orm’.**s
Liknande kenningar for stotspjut aterfinns ocksd, dven om dessa
inte alltid ar latta att sarskilja fran betydelsen *svard’.'*¢

Det ligger naturligtvis nira till hands att framstalla svardet och
stotspjutet som fiskar i en poetisk genre som ocksd dr rik pa me-
taforer dadr savil strider som utgjutet blod kunde gestaltas meta-
foriskt som strommar, floder, vdgor, sjoar och hav. Men eftersom
de dldsta bevarade skaldedikterna harror fran den senare delen
av 8oo-talet, finns det inga beliagg pd sidana kenningar som ar
helt samtida med Eggjastenen, vilket ibland ocksa har anforts i
polemik mot Jacobsens tolkning. ”Es ist aber zweifelhaft”, ansag
till exempel Wolfgang Krause, ”ob in der Zeit um 700 bereits der-
artige artistische Kenningar gebildet werden konnten”.™*

Men den metaforiska identifikationen av svird och stotspjut
med fiskar och ormar gar pa arkeologiska grunder i realiteten att
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belagga flera sekel fore tillkomsten av Eggjastenen. Mycket ta-
lar namligen for att den poetiska symboliken i skaldediktningens
kenningar delvis hade som forebild de visuella effekter som upp-
star nar spjutblad och svardsklingor smids genom sa kallad mons-
tervallningsteknik. Denna smidesform skapar namligen monster
i svdards- och spjutbladet som padminner just om fiskben, fiskfjall
och ormskinn.

Svard smidda genom monstervallning dterfinns redan bland of-
ferfynden fran 200-talet i Nydam mose. Tekniken nadde sin hojd-
punkt under 500- och 6o0o-talen (Eggjastenens tid) men var i bruk
fram till slutet av 9oo-talet.”™ Under 700- och 8oo-talen var ett
sa kallat fiskbensmonster starkt dominerande. I Norge uppvisar
upp till 80 % av stotspjuten fran denna tid detta monster.™> Det
ar dock sarskilt monstervillda svard som tycks ha satt avtryck
i den historiska litteraturen.’>* D4 har ocksa sarskilt ormmotiv-
et betonats. I till exempel ett brev som Theoderics sekreterare
Cassiodorus skrev ar 520 till ledarna for den germanska stammen
Varni, prisade skribenten skonheten i dylika germanska svird och
sade sig ocksd forundras Over att sma ormar tycktes framtrada pa
de polerade bladen.™*

Formodligen dr det samma typ av monstervillning som dven
antyds pa ett ringsvard (dessa brukar dateras till folkvandrings-
och vendeltid, det vill siga till samma period som Eggjastenen) i
till exempel Helgaquida Higrvardzsonar (strof 9):

Hringr er i bialti, hugr er i midio, Ring dr i hjaltet, mod ar i
mitten,

ogn er i oddi, peim er eiga getr; [fiendens] fruktan ar i spetsen,
for den som 4ger det.

liggr med eggio ormr dreyrfdor, Lingst eggen ligger en
blodfirgad orm,

enn d valbostu verpr nadr hala.™>>  och vid fistet svinger ormen
stjarten.

(Min overs.)

Ett annat intressant exempel aterfinns i Kormdks Saga (kap. 9).
Dair beskrivs sviardet Skofnungr, som en gang hade tillhort Rolf
Kraki. Vid svirdet hiangde en liten pase som inte fick roras. Solen
fick inte skina pa svardsknappen och svirdet fick endast dras ur
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skidan om strid forestod. Vid stridsplatsen skulle dgaren sitta sig
i enskildhet, halla klingan framfor sig och blasa pa den. D4 skulle
en orm krypa fram ur hjaltet och ned 6ver bladet. Darefter skulle
svardet lutas s att ormen lattare kunde glida tillbaka till varifran
den hade kommit.”>* Som Ellis Davidson har foreslagit kan fukt-
en fran andedrikten ha fitt ormmonstret i vallningen att for en
stund framtrada tydligare.™s

I Sverige har ndgra av de allra dldsta bevarade monstervillda
sviarden patraffats i batgravarna fran Valsgirde i Uppland. I en av
dessa batgravar (nr 7) fran 6oo-talet (det vill siga Eggjastenens
tid) aterfanns ett praktfullt monstervallt ringsvard med tillhor-
ande svardsslida och sviardsgehiang av lader och bronsbeslag. Pa
yttersidan Over den del dar gehidnget var fast dekorerades svards-
slidan av en fisk forsedd med mansansikte.’>¢ Ett svard med ett
svardsslidesbeslag som mycket pAminner om det fran Valsgirde 7
har dven patraffats i Pappilanmaki, Eura i Finland.™”

I samma batgrav patriffades ocksa tva hjalmbleck, som bade
har motsvarigheter pa hjalmbleck i batgrav 8 i Valsgiarde och i
motiv pd olika foremdl pa flera hall i den germanska varlden.
Motivet dterger en stridsteknik som germanska krigare bland an-
nat anviande mot fientligt kavalleri, dir fotsoldaten kastade sig in
under fiendens hast och darifran skar upp djurets buk.™*

De tidigaste avbildningarna av denna kampmetod patriffas i
Rhenlandet pd gravstenar 6ver romerska kavallerister (som stred
mot bland annat germaner),’> men motivet har blivit mest kant i
den ndgot yngre germanska ikonografin.

Motivets variationer dar dr intressanta. Hjilmblecken i
Valsgirde forestdller en spjutbeviapnad ryttare som rider Gver
en krigare som sticker sitt svard i hdstens bal, medan ytterligare
en man bevapnad med spjut star framfor hasten och griper tag i
dess tommar.'3°

Ett hjalmbleck fran samma tidsperiod och med ett snarlikt mo-
tiv aterfanns dven i batgraven i Sutton Hoo i Kent (Suffolk, East
Anglia), men pd detta saknas den frimre mannen. Istdllet ar det
den liggande och 6verridne krigaren som greppar tag om tommen
medan han sticker hasten i bringan med sitt svard.”** Samma mo-
tiv aterfinns ocksa pa en liten guldskiva frain omkring 600 e.Kr.
funnen i Pliezhausen i det ddvarande Alamannien, nuvarande
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Baden-Wurttemberg.3* Ytterligare tvd hjialmbleck fran samma
tid med varianter av samma motiv patraffades dven i batgrav 1
i Vendel i Uppland, Sverige. Men pa dessa saknas helt den over-
ridne mannen. P4 ett av hjalmblecken stér istallet en man framfor
hasten och greppar dess tommar med sin ena hand, samtidigt som
han haller ett spjut i sin andra hand. Pa det andra hjalmbleck-
et fran samma batgrav ar de spjut- eller svardbarande krigarna
helt borta. Istdllet har de ersatts av en stingande orm (fig. 2).733
Ormen, svirdet och spjutet tycks alltsd hiar vara utbytbara. For
att sd dtervanda till Eggjastenen, ligger det sdledes nara tillhands
att tolka Eggjastenens ”fisk” som simmande ur ”spjutets flod”
(= striden) som en omskrivning for ett stickvapen, alltsa ett svard
eller stotspjut.

Tolkning: Galande fdglar och gdllande spjut

Den typ av kenningar som lag till grund for Jacobsens tolkning
av fiskR som en metafor for ”svard” har alltsa ett mycket konkret
verklighetsunderlag sdvil i de fisk- och ormliknande monster som
uppkom i spjutblad och svirdsklingor genom monstervallnings-
teknik, som i vendeltidens militdra ikonografi. Bida tycks ha haft
en hojdpunkt under samma tidsperiod som Eggjastenen. Att en
snarlik poetisk och ikonografisk symbolik dven existerade mellan
Eggjastenens fokl, *fagel’, och ”flygvapen” som pilar och kastspjut

Figur 2. Avbildningar av hjalmbleck péatriffade i batgrav 1 i Vendel. Efter
Stolpe & Arne r912: pl. V, fig. 25 pl. VI, fig. 1. Creative commons licens: CC
BY-NC-ND.
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ar ocksa fullt mojligt. ”I egenskap av kastvapen”, betonar till
exempel Kim Hjardar och Vegard Vike,

hade spjutet, tillsammans med pilarna, en poetisk plats som strid-
ens rovfagel. Det kan liknas vid falken som ser ut sitt offer pa
langt hall och stortar ner med ndbbar och klor. Bilden passar dannu

battre om man forestiller sig hur jaktfalken kastas ut fran jagarens
hand.™+

Flera kenningar pa detta tema, sisom till exempel bryngdgl, ’brynj-
ans gassling’, och sa vidare,'s aterfinns ocksa i den norrona dikt-
ningen, men det dr ofta svart eller till och med omojligt att avgora
om dessa kenningar avser kastspjut eller pilar.'3¢

Aven hir ir ocksd det ikonografiska bildspraket till hjilp. P till
exempel de ovan nimnda hjalmbeslagen fran Valsgirde 7 och 8 f6-
refaller det spjut som ryttaren haller i luften styras av en liten kriga-
re, som greppar ryttarens spjut med sin ena hand, ett eget litet spjut
med sin andra och som dessutom bir en fagelhjalm pa huvudet.
Denna gestalt brukar kallas ”segerhjilpare” (Sieghelfer) och har
ofta tolkats som ett satt att bildligt gestalta att ryttaren har Odins
beskydd eller att Odin styr hans spjut.’” Nar ryttarmotivet dterges
pa hjalmblecken fran Vendel forekommer dock ingen segerhjilpa-
re. Istdllet flyger tva faglar vid spjutet, vilket ocksa for tankarna
till Odin."s® Nar vidare samma motiv aterges pa guldblecket fran
Pliezhausen, aterkommer segerhjilparen som styrare av ryttarens
spjut, men istillet for foljeslagande faglar ar spjutet denna gang
forsett med ett fagelhuvud.’ Som en parentes kan kanske ocksa
namnas att rovfagelmotiv tillsammans med fiskar och drakormsfi-
gurer aterfinns som utsmyckning pa utsidan av flera skoldar fran
600- och 700-talen. De skoldar som forviantades mota attackerna
fran fiendens svird, pilar och spjut var alltsa utsmyckade med djur-
motiv som kunde symbolisera just dessa vapen.°

Jacobsens identifikation av den galande fageln med ett spjut
ar saledes inte bara formellt mojlig, utan tycks i sjdlva verket
tillsammans med pilen anspela pd en vanligt forekommande iko-
nografisk symbolik under drhundradena fore vikingatiden. Som
Jacobsen ocksa pétalar 4r motivet med vapen som tjuter, sjunger,
galer och larmar i strid dessutom 6ver lag mycket vanliga i den
senare belagda skaldediktningen.™ Motivet aterfinns inte minst
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i Porbigrn hornklovis Glymdrdipa (strof 5) fran ca 9oo, dar fras-
en ”sarfaglarna [= spjuten] skrek i Skoguls dan [striden]” (grn#du
bengogl i dyn Skoglar),*+* utgor en direkt parallell till Eggjastenens
fras ”fagel (= spjut) galande i [kenning for strid]”, om nu denna
tolkning skulle vara korrekt. Eggjatextens fokl ... galandi vore da
dessutom en parafras till uttrycket fvn. geirr giallandi, som upp-
repat aterkommer i stridsskildringar och anspelningar pa strider
i den norrona litteraturen.™ Uttrycket aterfinns dessutom redan
i den till runtexten i Eggja samtida fornengelska dikten Widsith
(rad 127-128):

Ful oft of pam beape,  Allt som oftast fran den flocken,

hwinende fleag, vinande flog
giellende, gar, det ”gjallande” spjutet,
on grome peode.™+ in i den fientliga hiren.™s

(Min overs.)

Om den tolkning av Eggjastenen som foreslas har ar riktig, forekom-
mer ett till Widsith-passagen likartat motiv dven i runstenens rad A.
Dair ar motivet emellertid formulerat inom ramen for en gata,™* som
lyder: ”Vem i harskaran kom att nirvara i stridsmannens land [= pa
valplatsen]? Fisk [= svird / stotspjut] simmande ur spjutens flod
[= striden], fagel [= pil / kastspjut] galande i [kenning for strid?]”.

For den som levde i den yngre jarnalderns samhalle, som del-
ade tidens krigarideologi, som var familjar med tidens forkristna
mytvarld och som forstod skaldediktningens och ikonografins
symbolsprak, maste losningen pa denna gita ha varit timligen
enkel. Vem tog sin ndrvaro i harskaran pa slagfiltet och visade
sin vilja genom svirden och spjuten i striden? Den som narvarade
dar strider stod och avgjorde vilka bland de stridande som foll for
krigarnas vapen var Odin.

Lasning och tolkning avrad A

Enligt det tolkningsforslag som presenteras har anknyter innehall-
et i rad A kontextuellt till en mytisk bakgrund som ocksa utgor
ett av de mest centrala motiven i den norréna edda- och skalde-
diktningen. Raden ger en religios forklaring till ”Eggjamannens”
valdsamma dod, som runristaren uppfattade som resultatet av ett
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ingripande av Odin sjilv. Textraden tycks utgora en mycket kon-
centrerad variant av innehéllet i den sorts mytologiserade pris-
diktning som nddde absoluta hojdpunkter i dikter som Eiriksmadl
och Hdkonarmadl, diar de fallna kungarnas dod framstills som
deras beloning, eftersom de nu far dran att ansluta sig till Odins
folje i Valhall. P4 Eggjastenen ar motivet formulerat for att forstds
av den som var insatt i mytisk epik, skaldepoetik och ikonogra-
fisk symbolik. Men troligen vande sig runristaren sarskilt till en
enda ldsare. For vem mer d4n Eggjamannen kunde ldsa en text som
bara kunde ses innifran hans grav? Som ldsning och tolkning av
Eggjastenens hela rad A foreslas salunda, mot bakgrund av ovan
forda resonemang:

Lasning av runtexten:

[?] min warb naseu wilR made paim kaiba i bormopa huni huwaR
ob kam haris g hi g Iat gotna fiskR oR f[lailna uim suemade fokl
i fxxxxxxx gal%ndl

Bokstavlig 6versittning av runtexten:
(I)  Over min [broder / vin, etc.?] kastade WilR liksjo,
(IT) slet med den (liksjon) av drtullar i det borrtrotta skeppet.
(ITI) Vem i harskaran kom hit alt. kom att narvara har i (strids)
mannens land,
(IV) fisk simmande ur spjutens flod, fagel galande i [kenning
for strid?]?

Runtextens mytiskt-religiosa semantiska innehall:

(I) Min [broder / vin, etc. = den begravde mannen] foll i en
strid (kenning: liksjo) anstiftad av den svekfulle Odin [heiti:
WilR],

(IT) som med den (striden) minskade antalet roddare [pars pro
toto: artullar] i det decimerade skeppslaget [pars pro toto:
borrtrotta skeppet].

(ITT) Vem i harskaran kom hit, alt. kom att narvara har pa slag-
filtet [= Odin],

(IV) (for att styra krigarnas) svard / stotspjut [fisk] som simmar
ur den boljande kampen [spjutens flod] och pil / kastspjut
[fagel] som tjuter i striden [kenning for strid]?
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Tors strid mot Hrungner
Tvekamp, brynstenssymbolik och krigarideologi

Tommy Kuusela
Stockholms universitet, Sverige

Introduktion

Bland guden Tors talrika konfrontationer med jattar ar den om
tvekampen mot den vildige Hrungner, vid sidan om kampen mot
Midgardsormen, mest spridd i kidllorna. Namnet Hrungnir har
etymologiskt getts skilda forklaringar och fors vanligen till ord for
*hogt late’, *buller’ eller ’larm’, i likhet med manga andra namn for
jattar.” Naturmytologer tolkade garna Hrungnermyten som mytis-
ka forestdllningar om ett askoviader” harlett till jatten som ’den
bullrige, den larmande’ (der Ldrmer) medan lerjatten Mokkurkalve
(Mokkurkdlfi) betraktades som ”dimmoln”. Stor vikt lades vid att
ett haftigt ovader omtalas i samband med kampen.* Att det bakom
bevarade utformningar tidigt rort sig om en forestillning om hur
askan slar ned i och splittrar berg ar fullt tinkbart. De bakomlig-
gande myterna kretsar kring hur olika element stir i motsittning
till varandra. Tors ljungeld ar kraftig nog att splittra uraldriga
berg, vilket kan uppfattas tydligt i bergsomraden dar ett askovader
river himlavalvet och slar ned med en oerhord kraft.

Den ildsta skildringen av striden patraffas i Haustlong (strof
14—20), dir skalden Tjodulf fran Hvin diktar om motiv pd en
skold (sannolikt médlade bildframstallningar). Tjodulf maste ha
kant till mer dn vad som kunde utlisas av bildmotiven; de bor
snarast ha fungerat som inspiration.> Aven dhérarna kunde be-
trakta motiven och bor ha kant till en bakomliggande berattelse.
Darmed framfordes krav pad skalden att konstfullt aterge den pa
ett nytt satt. Myter overforda till bilder 4r vanliga, inte minst fran
antiken ddr manga bevarats och kan jaimforas med texter. Detaljer

Hur du refererar till det har kapitlet:
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kan avvika och det ror sig i regel om flera mytversioner, dir ett
centralt tema valts for reproduktion. Det bor ha varit mojligt att
uppfatta; korta anspelningar och centrala hiandelser rackte for att
myten skulle flamma upp i betraktarnas tankevarld. Jamforligt i
sammanhanget ar olika avbildningar av Tors fiske.

Forsta delen av dikten Haustlong beror en annan myt, medan
andra hilften behandlar striden mellan Tor och Hrungner (strof
14—20).4Skildringen inleds med att 6¢ti jotna, ’jattarnas skrack’ (= Tor),
fardas till Grjétuna haug for kamp mot en jatte. Himlavalvet dan-
ar ndr han drar fram, vreden sviller hos Meiles broder (= Tor).
Gudens framfart beskrivs i kosmiska dimensioner — hela himla-
valvet mullrar av gudens ilska. Skalden berittar att himlen brinner
medan jorden piskas av hagelstormar nir bockarna drar Tor till
motesplatsen. Hans framfart 4r sd hiftig att jorden dr ndra att bris-
ta. Tjodulf framstiller motet som en episk kraftkamp. Tor forestills
i all sin styrka och med flammande raseri, han skonar inte ”mann-
iskornas glupske fiende” (= Hrungner). Klippor omskakas och brak-
ar samman, himlavalvet ticks av ldgor. Skalden berittar att han
hort hur jatten® stalsatte sig infor motet nar han sdg sin ”stridsklara
baneman” (strof 16). Striden inleds med att jatten hastigt staller sig
pa sin skold eftersom ”gudarna véllade det och diserna ville det™.
Jatten behover inte vanta innan ett slag fran Tors hammare triffar
honom (strof 18). Jatten, som framstalls som Beles attling, slas om-
kull och faller pa sin skold.” Med ett slag av hammaren besegras
fursten over “skadegorarnas, vargarnas land” (= Jotunheim). Tor
far mothugg av jitten eftersom skalden beskriver att ”Vingners®
kvinnas (= jattinnans) besokares (= jattens)” harda bryne far i luft-
en och traffar hjassan pa ”Grunds son” (= Jordens son = Tor).
Brynstenen sitter kvar i Tors skalle firgad av hans blod. Sista
strofen berdttar att brynet sitter fast tills ”6l-Gefjon” (= kvinna)
sjunger den loss. Skalden avrundar med en dterkommande fras om
att han tydligt ser allt detta pa den skold han fatt (i skaldelon?) av
Torleif (Porleifr). Dikten ger ingen upplysning om varfor konfron-
tationen dger rum; sannolikt kinde dhorarna till borjan och slutet
av myten som forutsatts vara en del av en levande tradition. Snorre
skulle senare kombinera Tjodulfs version med annat stoff.

Motets kosmiska dimensioner dr centrala. Tor firdas till mo-
tesplatsen hogt over himlavalvet; mdnen och nattens vag dundrar
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under honom. Redan i strof 15-16 anspelas pa skapelse och un-
dergdng.® Stroferna dr virda att citera i sin helhet:™

15. Kngttu oll, en, Ullar,
endilog, fyr mdgi,

grund var gripi hrundin.
bds hafregin hafrar
hégreidar framm drogu
(sedr gekk Svolnis ekkja
Sundr) at Hrungnis fundi.

16. Pyrmdit Baldrs of barmi,
berg, solgnum par dolgi,
bristusk bjorg ok brustu,
brann upphiminn, manna;
mjok frak moti hrokkva;
myrkbeins Haka reinar,

bds vigligan, vagna

vdtt, sinn bana patti.

(Ol ginnunga vé kngttu brinna fyr
Ullar madgi, en endilog grund vas
hrundin grapi, pds hafrar drogu
hégreidar hafregin framm at fundi
Hrungnis; Svolnis ekkja gekk sedr
sundr.)

Hele luften breendte for Ulls
stefader, men jorden nedenunder
piskedes af hagl og sne, da bukkene
trak vognguden frem til mode med
Hrungnir; Odins enke var naerved at
briste.

(Baldrs of barmi pyrmdit par
solgnum manna dolgi; bjorg bristusk
ok berg brustu; upphiminn brann;
frak Haka vagna reinar myrkbeins
vdtt hrokkva mjok moti, pds pdtti
sinn vigligan bana.)

Balders broder skanede der ikke
menneskenes glubske fjende;
bjeergene rystede og klipperne brast;
himlen stod i flammer; jeg har
hort, at jeetten stillede sig til kraftig
modstand, da han sa sin kamprede
banemand.

(Overs. Finnur Jénsson)

Dessa vackra rader ar betydelsefulla for stridens utgang. Hela den
kosmiska ordningens vidare existens star pa spel i en stundande
maktkamp. Tor mdste segra, annars hotas asarnas makt och jorden
gar under. Diktaren skildrar Tor i en skrackingivande och rasande
form, vilken narmast kan liknas vid en teofani. Kosmogonin kanns
igen fran Voluspd 3—7, bland annat i anvandandet av orden ginn-
unga och grund, och anspelar pa jordens skapelse. Centralt hos
skalden ar inte skapelsen, utan snarare hur den brister och faller
samman. Tjodulfs stil pAminner om redogorelsen infér Ragnarok
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i Voluspd. Dikterna (Haustlpng 16, Voluspd 41, 57) omtalar hur
himlavalvet star i ldgor och att vildiga stormar piskar varlden. Tor
fardas till striden, han rader 6ver viader och aska, anspelningar-
na dr naturliga i forhéllande till guden, men skalden brukar dven
kenningen Svolnis ekkja. Ett heiti for Oden ar Svolnir och ekkja
(f.) kan tolkas som ’anka’, vilket tyder pa att Odens dnka ar nara
att brista, eller snarare att hon brister. I sammanhanget bor det
syfta till Jord, Odens dnka och Tors mor. Varlden brister infor Tors
framfart, klippor rimnar och berg omskakas. Aven detta aterges i
forhallande till Ragnarok i Voluspd 52. Jamforelserna betyder inte
att det finns ett direkt textuellt samband mellan dikterna, snarare
att skalder anviande fasta muntligt traderade formler eller motiv
nér de diktade om liknande episka scenarier.

I Haustlong 16 meddelas att upphiminn,’himlen dar uppe’, star
i lagor, ett uttryck som aterfinns i den spridda germanska formeln
(iord | upphiminn).’* Tor star i centrum och skyddar kosmos mot
en virldshotande fiende. Diktaren anviander méanga kenningar
som anspelar till gudens genealogiska band till andra gudar, vilk-
et sannolikt gors for att stirka den symboliska betydelsen av
Tor som gudarnas varn.™ I forhéllande till Haustlong ar Snorres
redogorelse for upptakten mindre dramatisk. Han berittar att
Tor anldnder i asavrede — kraftigt dskmuller brakar och blixtar
river himlavalvet — men eskatologiskt stoff saknas. Till skillnad
mot Snorre saknar skaldedikten inledning till striden, den tar vid
in medias res med Tors fird till stridsplatsen. Det finns uppgifter
hos Snorre som troligen utgdtt fran andra kallor an Haustlong.
Andreas Heusler menade att Snorre, aven om han refererar till
Tjodulf som killa, pa grund av metrisk rytm i berattelsen sanno-
likt kdande till en annan dikt. Bertha Phillpotts har kallat denna
formodade dikt for Hrungnismdl.”s Det ar osiakert om den har ex-
isterat, eller om Snorre bearbetat flera for honom kinda episoder
till redogorelsen i Skaldskaparmadl (kap. 17). Vid narmare analys
visar sig detaljer i Snorres framstallning obekanta fran annat hall,
men de passar in i ett fornnordiskt mytmonster, dar daven Oden
far en framtradande roll. Vi vet att Snorre arbetade med ett stort
material, fran vilket dikter och muntligt traderade versioner gatt
forlorade. Nar hans kallor var svdra att forena, var han benadg-
en att utforma egna forklaringar. Gar det att visa tematiska eller
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strukturella likheter med andra kallor, ar det rimligt att forutsitta
att Snorre inte fabulerat avvikelser, utan baserar dem pa for hon-
om kinda varianter, antingen muntliga eller skriftliga.

Hrungner i eddadiktningen

I eddadiktningen finns ett par dikter som berér kampen. I
Hdrbardslioo (strof 14—15) skryter Tor om vilken bragd det var att
besegra jatten. Harbard (Oden) har i foregdende strof omnamnt
Hrungner som en orubblig och sirdeles hard gestalt.

Hdrbaror quao: Harbard kvad:

14. ”Hér mun ec standa oc pin 14. ”Har tanker jag std och

hedan bida; har skall jag dig bida:

fanntadu mann inn hardara at du fann ingen hirdare man

Hrungni daudan.” sedan Hrungner dog.”

Pérr quad: Tor kvad:

15. ”Hins viltu nii geta, er vid 15. ”"Det for du pa tal,

Hrungnir deildom, att jag stred med Hrungner,

sd inn stéridgi iptunn, er or steini  den stormodige jatten,

var hofudit d; av sten var hans huvud,

b6 lét ec bann falla oc fyrir bniga.  dock fillde jag honom, och

Hvat vanntu pd medan, fick honom att braka samman,

Hdrbaror?” '+ vad gjorde du under tiden
Harbard?”

(Min overs.)

I Hymiskvida anvinds Hrungner i en kenning for en annan jatte,
vilket i sin tur anspelar pd deras dttesamhorighet som jattar:

16. Pétti harom Hrungnis spialla 16. For Hrungners vin [= jatten]

verdr Hlérrioa vel fullmikill. tycktes Hlorrides [= Tors] maltid
vil stor vara.

” Munom at apni 90rom verda ”Nista afton tror jag att

vid veidimat vér prir lifa.”*s vi tre leva av villebrad.”

(Min overs.)

I Lokasenna 61,63 hotar Tor att kndcka Lokes ben med sin hammare
pa grund av Lokes glidpord. Han benimner hammaren “Hrungners
bane”. Hrungner riknas vid flera tillfallen till de kraftigaste av
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jattarna, om inte den starkaste, men i Grottaspngr stills han i kon-
trast till jattar som anses maktigare:

9. Hardr var Hrungnir oc 9. Hard var Hrungner och hans
hans faoir, fader,

b6 var Piazi peim oflgari; dock var Tjatse dem 6vermaktig;
10i oc Aurnir, ocrir nidiar, Ide och Aurner, frinder till oss,
Braedr bergrisa, peim erom bergresars broder, barn av dem
bornar.*s ar vi.

(Min overs.)

Sigrdrifumdl 15 omtalar en Rungnis, men kan vara ett skrivfel.
Genitiv av Hrungner borde vara Hrungnis. Det finns en mojlig-
het att det ror sig om Rognis i Volsunga saga (kap. 15), genitiv for
Odensnamnet Rognir.'” Den aktuella raden i Sigrdrifumdl som
lyder a pvi bvéli er snytz / undir rei0 Rungnis har tolkats olika.
Erik Brate tolkade den ”pa det hjul som gar under Rungners banes
vagn” med syftning till jitten. Brate menade att vagnen inte kan vara
Hrungners, utan tillhor Tor, darfor inskjuts ”banes”, efter forslag av
Finnur Jénsson.™ Bjorn Collinder ger en mer ordagrann oversatt-
ning: ”pa hjulet som rullar under Rognes vagn”, och fjarmar sig fran
jatten, vilken aterges som Hrungne.* Sophus Bugge inviande starkt
mot att det skulle rora sig om Hrungners vagn i tillagg och rattelser
av Norreen fornkveedi. Hans argument var att Hrungner inte dger
nagot dkdon och om man tillskriver honom ett sidant, vore det
markligt att dess hjul namns i ett sammanhang som raknar upp
vart mytiska runor ristades, vilka ytterst harleds frin Oden. Detta
sker omedelbart innan Odens hiast omnamns, dir runor ar ristade
pa Sleipners tinder.® Aven en sidan tanke dr forhastad, eftersom
Oden som runmastare har instruerats av, eller erovrat kunskapen
fran jattarna. En syftning till en vagnburen Hrungner kan inte utan
vidare avfardas. Jattar i de norrona kallorna beskrivs forvisso inte
som vagnburna, men att fiardas i vagn var en typisk statusmarkor.
Hrungner speglar Tor som jittarnas kampe par excellence och en
vagn dr darmed inte orimlig. Bara for att vi inte kdnner till nagra
exempel pa vagnburna jittar betyder det inte att sidana inte kan ha
existerat i mytiska framstallningar. PA manga sdtt svarar jattarna
mot gudarna och anvinder liknande foéremal. Diktaren kan mycket
val kant till en tradition dar jatten fardats i en vagn.
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Kampen mellan Tor och Hrungner var vilkiand och kan upp-
fattas som en del av en spridd berattelse, dar Tor kimpar mot
en kraftfull jatte; endast en hanvisning till handelseforloppet var
tillracklig for att ahorarna eller lasarna skulle uppfatta innehall-
et.>” Att den finns bevarad i flera poetiska kallor vittnar om dess
popularitet langt innan Snorres tid.

Odens roll i Snorres redogorelse

Hrungnerepisoden skildras av Snorre i Skdldskaparmal (kap. 17)
och han forklarar dar ocksa kenningar han tidigare anvant men
inte utrett. Jag uppdelar episoden i tvd delar. Forsta delen kretsar
kring Oden som sitter sitt huvud i pant mot att hans hast dr battre
an Hrungners och deras kappridning mot Valhall. Den andra del-
en kretsar kring tvekampen som utspelar sig vid ett grainsomrade
mellan gudarnas och jittarnas land och avslutas med att Tor segrar
men far en brynsten i hjdssan och jattens ben 6ver sin hals. Nedan
undersoks de tva delarna separat och jamfors lopande med andra
kallor. En grundtanke dr att Snorres variant av Hrungnermyten byg-
ger pa dldre berattelser, vilket delvis forklarar varfor den innehaller
partier som inte ar kdanda fran annat hall. Att olikheterna skulle
vara Snorres konstruktioner ir osannolikt, eftersom struktur och
innehall 6verensstimmer med andra myter.

Odens forekomst i beradttelsen forsummas ofta, dven om
manga har framhallit att Oden utan sarskilda skal beger sig till
Jotunheim.>* John Lindow har pd goda grunder framhallit att
Odens agerande istillet spelar en viktig roll.> Det dr i mitt tycke
tydligt att episoden foljer ett monster for Oden-myter. Oden ar den
store kunskapssokaren, i motsats till Tor dar myter kretsar kring
mod och styrka. Snorre inleder med att Oden firdas till Hrungner
pa sin hdst. Namnet nimns inte, men antagligen ar det Sleipner,
satillvida det inte ror sig om en mytisk forntid innan Oden dgde
springaren. Nar de mots inleder Hrungner med att fraga vem som
ridit over luft och land for att nd honom.** Oden, som i vanlig
ordning fardas inkognito, svarar att han vagar sitt huvud i pant
pa att det i hela Jotunheim inte finns en springare som ar bittre dn
den han rider. Att Oden sedan sitter sitt huvud i pant kan ses som
en parallell till Odens visdomstdvling mot jatten Vaftrudner dar
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samma motiv ingdr. Att Oden bar en gyllene hjalm 4r en intressant
detalj. En forklaring kan vara att han uppsoker en furste bland
jattarna och vill gora intryck p4 ett sitt som inte avslojar vem han
ar, men anda gor honom virdig att samtala med. I Vafprionismdl
beter sig jatten pa ett liknande sitt nar Oden forst dr tvungen att
visa sig vardig for att tala med honom, dven om tillvigagdngs-
satten skiljer sig at. Det var viktigt att Oden inte avslojade sin sanna
identitet innan han uppnatt sitt mal. Oden framstalls aldrig som
en impulsiv sOkare som besoker dodliga motstindare utan syfte.
Aven om hans drivkraft hos Snorre vid forsta anblick ter sig omot-
iverad, bor den ses i ljus av ett storre monster. Att sitta sitt huvud
i pant ar synonymt med att guden vdgar sitt liv och indikerar
utmaningens kosmiska dimensioner. Hrungner svarar att frim-
lingens hast dar god men att hans egen, Gullfaxe, tar vidare steg.
Jatten grips av vrede och sitter genast efter Oden, vilken uppen-
barligen redan ridit ivag. Gullfaxi m. betyder *den gyllene manen’
och ar ett markligt namn for en av jdttarnas hdstar.>s Oden rider
till Valhall och det ar en hard kamp, hdstarna ar likvardiga efter-
som Snorre skriver: Odinn hleypti svd mikit att hann var d 9dru
leiti fyrir (”Oden galopperade sa hart att han var pa hojden fram-
for”).2¢ Oden pressar sin hast till det yttersta och segrar, vilket ar
nodvandigt ur ett kosmiskt perspektiv.>” Jatten som ar honom i
hilarna har drabbats av sddan jattevrede att han inte marker vart
de galopperat, forran han ar innanfor Asgards grindar.

Vad ar det som driver Oden till en sidan handling? Jag tror
det ror sig om jakt efter kunskap eller visdom. Inget om dialogen
mellan Oden och Hrungner nimns; kanske ror det sig om en ver-
bal duell eller en visdomskamp? Klart ar i vilket fall att Oden
formar jatten att bli ursinning och rida efter honom. Oden fardas
inkognito och Snorre skriver att hann fann eigi fyrr en hann séiti
inn of Asgrindr ("han [Hrungner] mirkte inte nigot férrin han
var innanfor Asagrinden”). Syftet ar formodligen att vinna jat-
tens hast, Gullfaxe, som visar sig vara jamngod med Odens. John
Lindow menar att

[...] it is important that the head of the gods should have the best
of horses; indeed, the gods should and must have the best of every-
thing that can be compared if they are to maintain their hierarchi-
cal position above the jotnar.*®
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Lindow anser vidare att kapplopningen dr misslyckad, eftersom
Oden inte haller jatten utestangd fran Asgard.* Det sista papekan-
det dr tankevackande; hos Snorre ar det anledning till att gudarna
soker Tors skydd. Jag tolkar det ndgot annorlunda. Oden hand-
lar inte utan sak och en rimlig forklaring 4r att guden avsiktligt
fort in jattens hast till Asgard. Oden forsvinner sedan ur Snorres
berattelse, men aterkommer vid dess slut med en replik, dar han
klagar 6ver att Tor ger Gullfaxe till sin son: Pd melir Odinn ok
sagoi at Porr gerdi rangt er hann gaf bann hinn géda hest gygjar-
syni en eigi foour sinum. ("Da sade Oden att Tor handlade oritt
nar han gav en s utmarkt hist till en jattinnas son och inte till sin
fader”).>> Odens handling resulterar i att hasten tillfaller gudarna.
Eftersom Tor slar ihjal jatten dr det han som avgor vem som far
hésten, trots klagomal fran Oden. Med lite vilja kan denna schism
jamforas med en trita (jfr Harbardsliéd) eller tolkas i ljus av mot-
sattningen mellan gudarna, som hos Snorre ar far och son.
Hrungner intar Odens plats vid gillet, dricker av Tors horn och
tar sedan till orda for att uttrycka sin vilja. John Lindow liknar
jattens plats i hogsitet vid en inverterad spegling av Odens roll,
ddr guden efter att han druckit kosmisk dryck yppar visdom,
medan jdttens framtida utsikter istillet speglar jattarnas motsatta
perspektiv.3® Jattens skryt dr av fem olika typer som var och en
speglar hur jatten vill omkasta den hierarkiska ordningen och ut-
sdtta asarna for sidant som de utsatt jattarna for. Punkt 1, 2 och
4 har Lindow tidigare observerat medan jag tillfort punkt 3 och s5:

1. Han tanker forsla Valhall till Jotunheim. Betydelsen blir att
jatten omvandlar asarnas hall till jattarnas hall och sam-
lingsplats. Asarnas centrum fors bort och omvandlas till
jattarnas centrum.

2. Han hotar angripa Valhall och dripa alla gudar. Detta
speglar Tors och Odens firder till Jotunheim och deras
aterkommande angrepp mot jattarna.

3. Han tianker drinka Asgard. Denna handling ekar motivet
med jattar som omkommer i en stor flod, ytterst orsakad
av gudarna, den finns hos Snorre, Gylfaginning (kap. 7), i
Beowulf (r. 113-114, 1687-1693) och i Vafpruonismadl 35.

4. Han tinker fora med sig Sif och Freja hem. Aven denna
handling speglar gudarnas bortférande eller sexuella rela-
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tioner med jdttinnor. Det speglar ocksa det som ingar i vad
Clunies Ross kallar negativ reciprocitet.3*

5. Han tanker dricka upp asarnas 6l. Oden har stulit skalde-
mjodet fran jattarna och Tor burit bort Hymers valdiga brygg-
kittel.>>» Mjod som kultdryck skulle saledes upphora att vara
verksam och utplana ett for manniskan vitalt foreningsband
till gudarna.

Tor understryker faran nar han utropar: hverr pvi radr er jotnar
hundvisir skulu par drekka, eda hverr seldi Hrungni grid at vera i
Valholl eda hvi Freyja skal skenkja honum sem at gildi Asa. ("vem
som sagt att kloka [sluga] jattar fick dricka dar eller vem som gett
Hrungner fred i Valhall, och varfor skall Freja skinka honom 6l
som pa asarnas gillen”).34 Det ar intressant att Tor kallar jatten for
hunduviss som annars ar en beteckning for sarskilt kloka jattar. Nar
orden flodar ur Tors mun ar det av sammanhanget enligt min men-
ing att forstd som pejorativt: en slug jatte har nastlat sig in till
asarnas gille.>s Hrungner 4r inte ndgon menlos jétte. Det ar fraimst
han som for talan vid gillet; det ar ocksa han som far sista ordet
(liksom han far vid motet med Oden), samt undviker att krossas av
Tors hammare. Den dsikt som manga framhallit, att Hrungner skul-
le vara en dum jétte, stimmer alltsa inte.>® Den punkt dar Hrungner
handlar oférstandigt dr nar han stiller sig pa sin skold. Varfor han
gor det forklaras olikartat av killorna: antingen véllar asarna det,
eller sa overtalas han av Tors medhjalpare. Tor bekdampar jattar-
na fysiskt medan Oden med andra medel berovar dem tillgangar.
Gudarna agerar for att bevara maktstrukturen i kosmos med asar-
na i topp. Myter om Oden och Tor ar viktiga for att forklara hur
man tankte sig att maktstrukturer inrdttats och regleras. Genom
gudarnas handlingar bevaras en kosmisk balans i gudarnas favor.
Manniskan vinder sig till gudarna som garanter for denna ordning.

Varfor slar inte gudarna ihjal Hrungner i hallen? Nar Tor kom-
mer in i hallen och ser vad som dger rum ar hans vanliga handlings-
monster att tillgripa vapen, men jitten dberopar Odens fridslofte
(var d hans grioum). Just forestillningar om att gasten i en hall om-
fattades av grid (n.), fridslofte, fri lejd’, finns manga exempel pd i sa-
galitteratur och dikt. Trygghet for liv och lem ar en form av avtalad
fred som, av killorna att doma, var vanlig. Att bryta mot den holls
for ett svart nidingsdad; i mytiska speglingar av samhallet klargors
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olika scenarier for hur denna avtalade fred efterstriavas. Bade gud-
ar och jattar foljer vanligen dylika rattesnoren, vilket kan tyda pa
att det var viktigt aven pa en samhallsniva. Episoden kan jamforas
med Lokasenna dar Loke forolampar gudarna och beter sig som en
niding. Nar Tor vill gripa till vapen hindras han eftersom par var
gridastadr mikill (”dar rddde stort fridslofte™).’” Berattartekniskt
torde en sddan syftning innebdra att Hrungner kunde kidnna sig
trygg, men da Tor i kritiska situationer bryter 16ften,’® ar jatten
tvungen att finna en utvdg. Med list patalar han for Tor att han star
vapenlos, darmed vore det omanligt att drapa honom, istallet utma-
nas guden till tvekamp pa utvald plats. Oden har forlorat kontroll
over sin hall och Tor ingriper for att skydda gudarna. Med utsikt
om att vinna ryktbarhet forvintas inte Tor avboja.

Brynstenssymbolik och drabbningen mellan
Tor och Hrungner

Snorre berattar att det var forsta gangen Tor utmanades till holm-
gang, och att han inte ville gd miste om ett sidant tillfdlle. Det sags
emellertid inget om det var gudens forsta holmgang, vilket inte ar
samma sak. Hrungner beger sig till Jotunheim dar det blir samtal
bland jattarna om vad som skett och att han avser att kimpa mot
Tor. Jattarna har stort intresse i att Hrungner segrar och vet att ont
ar att vanta om Tor vinner, eftersom Hrungner var starkast bland
dem. De tillverkar infor motet en enorm mansgestalt av lera, beskriv-
en som nio raster hog och tre raster bred under armarna. Formen
blir for stor for att ett vanligt hjarta skulle passa och jattarna ger
honom istillet ett marrhjarta. Hrungner sjdlv har ett hjarta av hard
sten som dr spetsigt med tre horn (af hordum steini ok tindétt meo
prim hornum). Hans huvud och den skold han héller framfor sig
ar ocksa av sten. Ett stort bryne (bein) dar hans vapen vilket vilar
mot hans axel och hans asyn ar olycksbadande. Vid jittens sida
star lerjatten (leirjotunninn) Mokkurkalve, vars namn kan over-
sattas ’dimmiga ben’ eller ’den som bestdr av dimma’. Lerjatten
blir vettskramd av Tors framfart och pissar pa sig. Tor kommer till
platsen med Tjalve, som springer fram till Hrungner och meddelar
att jatten star forsvarslos nar han haller skolden framfor sig da Tor
sett honom och tanker angripa underifran. Hrungner stiller sig pa
skolden och héller brynet med bada hinderna. Tor anfaller med



58 Krigoch fred i vendel- och vikingatida traditioner

valdsam asakraft; askmuller och kraftiga blixtar brakar dir guden
drar fram. Tor kastar hammaren mot jitten som i samma stund
kastar sin brynsten. Brynet moter hammaren i luften och bryts i
tva delar, en del faller till marken och bildar alla berg dar man kan
bryta brynsten, medan den andra delen traffar Tor i huvudet och
slar guden till marken. Mjolner triffar jattens huvud som splittras
till smaflisor; han stupar men ett av hans ben faller samtidigt 6ver
Tors hals. Under tiden har Tjalve besegrat Mokkurkalve som faller
“utan storre dra”. Ingen kan lyfta benet fran Tors hals forrdn hans
son Magne (Magni), *den starke’, (som guden hade tillsammans
med jattinnan Jarnsaxa) kommer till platsen och lyfter undan det.
Sonen beskrivs som endast tre vintrar eller tre natter gammal be-
roende pa handskrift.* Magne sager att det dr stor skada att han
kommer sent eftersom han slagit ihjal jatten med sina bara hiander
om han varit dar tidigare. Tor berommer sin son och belonar hon-
om med Gullfaxe. Oden blir vred och menar att Tor handlat oratt
eftersom han ger en sa fin hast till en jattinnas son (gygjarsyni)
istallet for till sin far.

En jatte som slungar stenblock (jattekast) ar gangse i folksagor
och sdgner och Hrungnermyten kan ses som den aldsta nordiska
varianten av motivet. Att jatten strider med en sten, tillika en bryn-
sten, bor vara nagot som knappast var ett berittartekniskt infall.
Jens Peter Schjedt har i en analys av Hrungnermyten undersokt
den i ett storre perspektiv av initiationsritualer, men anser inte att
myten i den version vi kdnner direkt ger uttryck for en sidan. T en
fotnot uppmarksammas motsittningar mellan olika element: ”the
myth operates with an opposition between stone and iron, which
is analogous to uncivilized and civilized, chaos and cosmos and
perhaps also nature and culture.”+ En strukturalistisk analys kan
ge intressanta infallsvinklar, sarskilt forhallandet mellan sten och
lera, mod och feghet, eller jarn och sten. I synnerhet ar motsatt-
ningen mellan sten och jarn intressant. Jattens bryne kan tolkas
som ett primitivt vapen i motsats till gudens smidda (jarn-)ham-
mare, en kontrast mellan jattarnas underldgsna och asarnas hogre
utvecklade teknologi. Smeden hade en funktion som angriansade
till det magiska, sarskilt en skicklig sédan kunde tillskrivas 6verna-
turliga formagor. Forestillningar om legendariska / magiska smed-
er dr spridda over stora omraden.4' I det germanska materialet
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ar tvd mytomspunna smeder framstdende, Volund (figurerar i
olika namnformer som Weland, Wayland, Welund i ett flertal killor,
bland andra Beowulf och Volundarkvioa) samt Regin (omnamns i
till exempel Norna-Gests pattr och Gripisspd). Dvargar omnamns
ocksd som utomordentligt skickliga smeder och var upphov till
Tors hammare samt manga av gudarnas mest prisade skatter.
Asarna hade siledes tillgang till denna avancerade teknik.

Tors hammare splittrar jattens vapen och krossar jattens huvud.
Det dr tankbart att det bakom denna detalj skymtar en idé om
hur askan sldr ned i och splittrar berg. Den ena halvan av bryns-
tenen ger upphov till alla brynstensberg (oIl heinberg). Detaljen
likstallde von Sydow med senare folktros jattekast, och menade
att det var en typisk forklaringssigen, det vill siga en berattelse
som forklarar hur brynsten uppstatt.+* Kanske ar det en etiologisk
detalj som Snorre infogat, men den bygger sannolikt pd gamla
tankar om dskans ohyggliga kraft, gestaltad i dskgudens vapen.
Att jatten hor samman med sten styrks av att stridsplatsen be-
skrivs som en stengdrd, vilket framgar redan i Haustlong, medan
Hdrbardslioo 14—15 beskriver jatten som den hardaste av sitt folk
genom uppgiften att hans huvud bestar av sten. Hrungners sten-
karaktar hade siledes forankring i diktarmiljon langt fore Snorres
tid. Jattarna sammanstalls ofta med sten eller berg; vad som skil-
jer Hrungner fran andra ar att han delvis bestar av sten. Han kan
ses som en mytisk personifikation av berget, medan Tors vapen
ar askviggen som splittrar sten. Askan slar ned i landskapet, inte
sallan pa hojder, i berg eller i trad. Fynd av diverse stendldersfore-
mal, vapen eller redskap, kan ha varit en forklaring till att jattar
i egenskap av forntida bebyggare forknippades med dylika red-
skap. En forntida stenyxa maste redan under vikingatid upplevts
som alderdomlig och frimmande. I myterna fann man svar i att de
aldsta mytiska gestalterna forknippades med sten, medan asarna
stod narmare den egna kulturens jarntillverkning. I Tors hander
ar askviggen och jarnhammaren identiska. Hrungner holl enligt
Snorre en brynsten (hein) med bada hinder, vilket tyder pa att
det var ett stort vapen. Termen fvn. bein (f.) har betydelsen ’slip-
sten, brynsten’;# stenen kunde anviandas som vapen, till att slipa
redskap eller symboliskt anspela pa kungamakt.+ Sprakligt finns
uttrycket kvar i uttrycket ”att egga” ndgon till nagot, alltsa beivra
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till handling. Snarlika uttryck ar engelskans whet eller islindskans
bryna.*s Semantiskt finns flera inneborder for brynstenen; det ar
inte otankbart att de utvecklats ur en betydelse som anknyter
symboliskt till kungamakt.

Lat oss undersoka ett par islindska sagor for att se hur aspekt-
er av brynsten lyfts fram och om de kan belysa myten. Det forsta
exemplet, en episod ur Viga-Glims saga (kap. 21), vittnar om hur
brynsten kunde anviandas som kastvapen. En dromsekvens beratt-
ar hur Glum (Gliimr) vandrar ut pa ett tun och att hans fiende
Torarin (Pérarinn) narmar sig bevipnad med en stor brynsten
(hardstein mikinn). Glum finner sjilv en brynsten som han rustar
sig med. De kastar stenarna mot varandra som kolliderar med
ett valdsamt brak vilket ddnar 6ver hela hiradet (at heyroi um
allt beradit).+¢ Det finns likheter mellan denna strid och den mel-
lan Tor och Hrungner. I dromsekvensen ar bada beviapnade med
stora brynstenar och drommen symboliserar en framtida kontroll
over omrdadet. I striden mellan Tor och jitten dr den senare be-
viapnad med en brynsten, och stridens utgang ar av betydelse for
gudar och jattar. Brynsten som symbol for kungamakt talar for
att Hrungner ansdgs ledande bland jittarna, sannolikt en slags
furste. Nar hans brynsten slas itu av Mjolner ar det, som Stephen
Mitchell framhallit, en sinnebild for hur jattarna forlorar makte
mot Tors hammare.*

Det andra exemplet, fran Knytlinga saga, berér brynstenen
som symbol for kungamakt. Det dr en saga som ingar i ”dana-
konungarnas sagor”, troligen en samlingstitel for flera dldre sagor
om danska kungar (efter kung Knut mellan 9oo- och 1200-talet),
nedtecknade under andra halften av 1200-talet.*® Sagan beskriver
tva kungar som levde under 1ooo-talet, Harald Svensson (Haraldr
Sveinsson) och Knut (den store). Hur kungarna beskrivs speglar
hur en god respektive en dilig kung utmarks. Harald, med bi-
namn hein, ir kung 6ver Danmark och under hans styre ar landet
maktlost bade mot inre som mot yttre hot. Nar sedan Knut 6ver-
tar tronen forsvarar han riket med styrka och kraft; hedningar
drivs ut och ingen vagar angripa. Binamnet hein forklaras pa fol-
jande vis (kap. 27):

Haraldr konungr var madr kyrrldtr ok fdldtr, 6malugr, ekki taladr
d pingum. Urdu adrir mjok af hafa tungu fyrir honum. Var hann
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ok litill atkvaedamadr um bad bluti, er purfa potti. Engi var hann
hermadr, kyrr ok heegr vio folkit, ok sto0 litil stjorn af honum.
For neer sliku hverr fram i landinu sem vildi. Danir kolludu hann
Harald hein. En er hann hafoi konungr verit fjora vetr, pd vard
hann séttdaudr.

Kung Harald var en stillsam och tillbakadragen man, faordig,
och talade inte vid tinget. Han var tvungen att lita andra tala for
honom. Han var en man av liten betydelse nir det géller eftertank-
samhet. Inte heller var han nagon krigare, tyst och littsam mot
sitt folk, och det var foga styre av honom. De fardades 6ver landet
som ville. Danerna kallade honom Harald bryne, och efter han
varit konung i fyra vintrar dog han sotdéden.

(Min overs.)

Aven Agrip af sogu Danakonunga bekriftar uppgiften om att
Harald kallades for bein och styrde i fyra vintrar innan sotdoden
tog hans liv.° Binamnet ar vid forsta anblick besynnerligt, men
som Mitchell papekar i en studie 6ver brynstenens symbolik i
forhdllande till styre, ar just feminin form ndgot som anvindes
om odugliga hirskare.s* Binamnet brukas ironiskt och anspelar
pa dess egentliga motsats, fullt jimférbart med nutida smeknamn
som ”blixten” eller ”biffen”. Harald stills i direkt kontrast till sin
bror Knut (kap. 28):

«Pér Danir launuoud svd Haraldi konungi, breedr minum, géovilja
bann, er hann hafdi til yoar, er hann var yor helzti heegr ok liny, at
pér kolludud konung yoarn Harald hein ok geroud pat fyrir spotts
sakir vi0 hann, en nit skal ek pat launa yor, er pér kunnuo pat illa
at higgja, at nit skal ek vera yor frekr hardsteinn.»s*

”Ni daner lonade sd min bror kung Harald, for hans goda vilja
mot er, som var varsam och mild, att ni kallade er konung for
Harald bryne, dirmed hanade ni honom. Nu ska jag belona er pa
foljande satt, vilket ni inte kommer att tycka om, eftersom jag nu
ska vara som ett hart bryne mot er.”

(Min overs.)

Kungen likstills med ett hart bryne, vilket koncentrerar hans dug-
lighet eftersom ordet ocksd anvinds nir han kviser befolkningen
i Skane. En kompetent kung ska vara militart framgangsrik och
en god retoriker. Knut omfattar, till skillnad mot sin bror, bagge
aspekter. I myten om Hrungner ser det ut att vara ett medvetet val
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av Snorre att framstalla jattens attribut med en brynsten nir han
anvander hein (£.) istallet for hardsteinn (m.).

Brynsten anvindes sjilvfallet dven som slipsten, utan vidare
symbolik.s3 T Snorres berittelse om hur Oden erovrar skalde-
mjodet spelar brynet en viss roll. Oden, under ticknamn Bolverk,
vassar jatten Bauges trilars liar med en magisk brynsten vilken
sedan kastas upp i luften. De nio trilarna forsoker finga stenen
och hugger i tumultet huvudena av varandra. Episoden forenar
symboliskt stenen som ett funktionellt redskap med en furste, i
det hir fallet Oden. Hrungner ar en furste bland jittarna, men
brister ur Snorres perspektiv i viktiga egenskaper som utmarker
en duglig sidan. Nagot annat vore val otankbart i ett verk dar
gudarna stills i direkt motséttning till jattarna. Brynstenen kan
foras till Tor pa ytterligare ett plan; efter att jatten besegrats fast-
nar en bit av stenen i gudens hjdssa. Snorre dterger det markliga
talesattet: pat bodit til varnanar at kasta hein og golf pvert, pviat
bd hreerisk beinin i hofud Pér (”det tjanar som en varning att man
inte ska kasta brynen tvirs igenom ett rum eftersom da ror sig
brynet i Tors skalle”).5+ Stenen ansags sitta kvar i Tors skalle och
paverkades av andra brynstenars rorelser. Att det finns en tydlig
symbolik knuten till Tor och sten aterspeglades troligen kultiskt i
sammanhang med eldsldende spikar (sd kallade reginnaglar, *he-
liga spikar’ [i hogsitesstolpar]). Overlag verkar eldsliende spela
en stor roll i myten; det ar tydligt i Haustlong dir varlden skalver
och himlavalvet ticks av eld. Brynstenen som traffar Tor i pannan
skildras i strof 19 med kenningen stdla vikr, ’stalets pimpsten’.
Slar man samman stal och sten uppstar en gnista som ger upphov
till eld. Det ar detta som brynstensbiten i Tors skalle symboliserar,
vilket F. R. Schroder framholl redan 1927. Schroder sag vidare en
intressant parallell till samernas gudabild av Hovragaellies dar eld
i ett par finska verser slds fram med hjilp av bryne, samt till eldens
direkta betydelse och koppling till guden Ukko.ss

Hrungners breda och tjocka skold ar i Snorres berittelse av
sten, liksom hans huvud och hjarta var av sten. Det finns inget
som talar for att jatten i 6vrigt skulle vara av sten utéver nimnda
delar. De bildar en tydlig kontrast till det svagare materialet lera.
Motesplatsen dar kampen dger rum ar Grjétunagardr, ’sten-
tunsgdrden’. Namnet styrker att sten haft en symbolisk betydelse i
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kontrast till jarn, men 4r i 6vrigt okdnt. Det paminner om Geirrods
hemvist Grjotin, *Stentun’, i Haustlong 14 och ligger troligen till
grund for Snorres version. Namnet tyder pa att jatten haller till
bland berg. Stenverktyg dr forknippade med nagot som ofta kan
uppfattas som primitivt av folk som lart sig hantera brons eller
jarn; ur ett sddant perspektiv blir jittens attribut frimmande,
samtidigt som de forhojer jattens rahet och styrka: en stenskold
madste ju av naturliga anledningar uppfattas som oerhort tung och
otymplig. Eftersom Hrungner dr kind som den starkaste bland
jattarna dr det naturligt att dven hans vapen, en valdig brynsten
och kolossal stenskold, motsvarar hans styrka. Nar Tor kommer
till stridsplatsen haller jatten skolden framfor sig och blir narmast
till en ogenomtranglig fastning. Gudarna madste finna rad for att
fa honom att ligga undan skolden. Hos Snorre dr det Tjalve som
overtalar jatten att stdlla sig pa den, i Haustlong véllar gudarna
och diserna det.s

Clunies Ross har analyserat striden mellan Tor och Hrungner
ur ett hedersperspektiv, speglat bade i fornnordiskt samhille och
i myter.5” Att Tor i skaldediktens inledande skede ar fylld av ilska
beror pd att Hrungner kidnappat hans dotter. Tolkningen baseras
pa forsta strofen av Brage i Ragnarsdrdpa (ca 8oo-850) dar skold
kannetecknas som blad ilja Pridar pjéfs (”Truds tjuvs fotsulas
blad”).s® Hrungner ar i myterna den enda som ar kand for att stal-
la sig pa en skold, ndgot som Snorre refererar till i Skaldskaparmal
(kap. 49) ndr han dterger varianter for skoldbeteckningar: Skjoldr
er ok kalladr skip Ullar eda kent til fota Hrungnis er hann st60
d skildi. (”Skolden kallas ocksa Ulls skepp eller ar kdnd som
Hrungners fotter eftersom han stod pa skolden.”)s® Prior (f.),
*kraft’, ar fran andra sammanhang kind som Tors dotters. Den
som star pa skolden dr sannolikt Hrungner, vilket framgér forst
vid jamforelse med andra killor. Kormak Ogmundsson (Kérmakr
QOgmundarson) omskriver skolden i en lausavisa (sent 9oo-tal)
med kenningen stallr Hrungnis féta ("Hrungners fotters platt-
form?™).%° Att jatten rovat Tors dotter framgdr ingalunda, men ar
en tankbar katalysator for drabbningen. En jamforbar kenning —
bramdéonis Priidar (”den som tranar efter Trud”)* — i Pérsdrdpa
17 av Eilif Gudrunsson (Eilifir Godrunarson) har tolkats som
jatten Geirrod. Jag dr inte overtygad om att jatten valdtagit hans
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dotter som foreslagits av Turville-Petre och Clunies Ross, 4ven om
ett sddant scenario ar mojligt.* Det ar tillrackligt arekrankande
att jatten bortfort Tors dotter som i egenskap av far inte lyckats
varna om henne.

Clunies Ross menar att 6vergrepp mot Tors dotter var ett direkt
angrepp mot Tors heder och att det fir honom att framsta som
ragr, eftersom han inte skyddat sin dotter. Kampen drivs sedan
av att Tor forsoker dtervinna sin heder och att de soker dra skam
over varandra. Att Tjalve underrattar Hrungner om att Tor amnar
angripa underifran tolkas av Clunies Ross inte med att jatten var
”merely a fool”, utan hor samman med aspekter av ergi: an at-
tack from beneath as an attempt to make him rassragr, to subject
him to rape and anal penetration.”® Clunies Ross tilligger i en
fotnot att John Lindow inte trodde att den typen av hot ingick
i Tjalves bud till Hrungner, eftersom det innefattar en riktning
som hor hemma pa det horisontella planet, inte det vertikala som
tolkningen ger uttryck for. Han menade att det dr kosmologiskt
forvirrande och ovanligt. I detta haller jag med Lindow, dven om
Clunies Ross menar att det ror sig om ett verbalt vilseledande och
inte att Tor verkligen var under jorden. Om vi ser till Snorres
kalla, Haustlong, finns inga referenser till Tjalve eller lerjatten.
Vad som ddaremot bekraftas (strof 17) ar att skolden kvickt for
in under jattens fotter eftersom “gudar véllade det, diserna ville
det”.%s Det kan vara en variant pd ett liknande tema, men torde
anda syfta till att jatten duperas och behover inte anspela pa sexu-
ell fornedring.® Skoldmotivet dr svarfattligt; att det forekommer
i ett par, men inte alla, kdllor kan vara en indikation pd att det
fanns lokala eller konkurrerande varianter av myten. Idag, nir
viktiga pusselbitar saknas, har vi inte mojlighet att fullt ut begripa
dess forntida resonans. Hrungner tillhor en typ av jattar som ofta
figurerar i myter om Tor. De dr starka och kraftfulla, men inte
nodvandigtvis uppfyllda med lirdom som de som Oden uppsok-
er. Den episka utformningen krdver att jitten motsvarar guden;
pa sa satt forharligas guden, vars makt intygas av segern.®” Tors
hammare hade sikerligen krossat jattens stenskold om han varnat
sig med denna. Hos Snorre far episoden en komisk karaktar och
visar att gudarna ar Overlidgsna jittarna, mentalt som fysiskt. Pa
samma sitt representerar Tors hammare gudarnas dominans 6ver
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jattarna. Hrungner foretrader fysiskt rastyrka men vilseleds av
gudarnas slughet, eller som hos Snorre av gudens hjilpreda, vilket
kan ses som en variation pd samma tema. Markligt nog framstalls
jatten i inledningen och i Valhallepisoden som en listigare jatte dn
vad som senare ir fallet. Kanske beror en sddan diskrepans pd att
Snorre inarbetat olika berittelsevarianter i sin skildring.

Det rader till stor del konsensus om att Tors kamp mot Hrungner
tillhor det aldsta skiktet av kinda myter, samtidigt som detaljer
hos Snorre kan vara yngre. De episoder vi finner hos Snorre, men
som inte omnamns i Haustlong eller andra kallor, ar foljande:

1. Odens resa till Hrungner och deras kapplopning till Valhall.
2. Hrungners skravel och hot i Valhall.
Tjalve lurar Hrungner att stilla sig pa sin skold och kimpar
mot Mokkurkalve.

Hermann Schneider forklarade Snorres version som den yngsta av
fyra lager texttradition, dir myten ska ha gédtt frin muntlig epik
genom skaldedikt till prosa for att slutligen utformats humorist-
iskt av Snorre.®® Det finns forskare som menat att den komiska
karaktdren i Snorres text skulle vara hans egna burleska tillagg.
Vid ndrmare granskning framstar den komiska formen som sken-
bar, vilket Jan de Vries understrukit.®

Tvekampen och krigarideologi

Att det ror sig om en form av initiationskontext i myten lyftes fram
av Georges Dumézil 1939 i Mythes et dieux des Germains (en
standpunkt som reviderades i omarbetade utgévor). I forsta utgav-
an menade Dumézil att det rorde sig om en ”sann initiationsmyt”
dar Tjalve eller Tor bor ses som initiand.” Senare ansdg han att den
unge medhjilparen inte dr ndgot krigarimne samt att Tor redan var
en aktad sddan. Darfor foreslog han att det kunde rora sig om initi-
ation till en hogre niva, alltsd en form av progression for guden.”
Krigarens initiering var enligt Dumézil tydlig bland germanska folk:

But it is the Germanic peoples of the north who furnish the most
direct proof that, in the ancient world, such dummy monsters were
put to use on the occasion of initiation or promotion ceremonies.
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There are two documents to consider here: an account, which
reads like a novel, of the first combat of a young warrior, and the
account of the first “regulation duel” of the god P6rr.7>

Forst omnamns fornaldarsagan Hrolfs saga kraka. 1 denna typ av
sagor finns det manga rester av dldre mytmotiv eller omarbetningar
av mytiska berittelser.”> Som de Vries framhallit kan de ses som
omarbetningar till prosa av ett dldre skikt hjaltedikter.”* Flera forsk-
are har framfort asikter om genrens opalitliga kallvirde, vilket
medverkat till en ridsla for att anvinda dem; de ir en ofta under-
skattad kalla till kunskap om dldre myter.”s Utsikten ar stor for att
de dtminstone delvis atergar pd gammalt muntligt traderat stoff,
dar drag minner om folklore och dventyrssagor, till skillnad fran
de (oftast) mer realistiska islinningasagorna, som i stor utstrack-
ning ar riktade till en kulturell maktelit.”®

I Hrolfs saga kraka (kap. 33—36) berittas hur en man vid namn
Hott (Hottr) beger sig till kung Rolfs (Hrolfr) hall. Dar blir han,
utan kungens kiannedom, utsatt for grova krankningar av kung-
ens hirdman. Mannen har placerat Hott i en hog av ben och roar
sig med att kasta kottben pa honom. Nir sagans hjilte Bodvar
(Boovar) kommer till kungens hall ser han att Hott uppfort en mur
av ben omkring sig, i tron att den skyddar honom. Bodvar sliter ut
honom och tar honom under sitt beskydd. Nar en av mannen kastar
ett stort ben mot Hott fangar Bodvar det i luften och kastar det
tillbaka med sadan kraft att det spracker mannens skalle. Kungen
tillkallar Bodvar och Hott och efter en kort respit vill kungen att
Bodvar ska bli del av hans hird. Han svarar att han inte vill skilj-
as fran Hott. Rolf menar att Hott inte dr av rétt virke men lovar
likval utspisa honom om Bodvar antar budet. Vid juletid harjar
en stor bevingad varelse landskapet som inget vapen tycks bita
pd. Kungens min ar uppskramda; de som gett sig av for att drapa
besten har inte dtervant. Varelsen omniamns som mesta troll, *det
storsta troll’. Kungen samlar sitt manskap i hallen och vill halla
dem nira. Under natten smiter Bodvar ut samman med Hott (som
ar sa radd att han mdste biras).”” Bodvar moter varelsen och ef-
ter en smarre svarighet att dra sitt svird, draper han vidundret.
Dairefter ber han Hott dricka varelsens blod och dta av dess hjarta.
Nar Hott gjort detta sparrar han med Bodvar en stund och de kon-
staterar att Hott transformerats till en kraftfull och modig man.”®
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Direfter sager Bodvar att de ska resa upp varelsen igen pa sddant
satt att den ser ut att vara vid liv. P4 morgonen nds kungen av bud
om att boskap och byggnader ar oskadda men att varelsen narmar
sig. Mdnnen gor sig redo att forsvara hallen men da de inte finner
nagon rorelse fran varelsens hall siger kungen att de borde angripa.
Bodvar foreslar att den modigaste bland dem ska gora det och ber
Hott dra ut. Hott far kungens svard Gyllenhjalt (Gullinbjalti)?
med vilket han faller varelsen. Kungen genomskadar bluffen, men
hiapnas over att Bodvar fatt en feg man till en duglig kimpe och
sager att hadanefter ska Hott benamnas Hjalti (efter svardet).

Dumézil tanker sig att motet korresponderar med ett gammalt
indoeuropeiskt mytmonster, dir en kdmpe strider mot en mot-
standare som upptrader i trippelform, trehovdad, med tre kroppar
eller dylikt. Tretalet i Hrungners fall hanvisas till hans trehorniga
hjarta. Dumézil menar att det ar frestande att tolka det dterkom-
mande monstret som ett arv frin en gemensam indoeuropeisk
forhistoria.® Uppgift om tretal i myten dr enligt min mening vag,
en jatte med tre huvuden forekommer pa annat hall i en strof av
Veturlide (Vetrlioi Sumarlidoson), samt pa en gotlandsk bildsten.
Dumézils tolkning blev inflytelserik. Mdnga anslot sig och forsok-
te finna stod for initiation i myten. Renauld-Krantz identifierade
fyra kdannetecken som enligt honom var tecken pa att myten be-
handlar initiation:

Att det ar Tors forsta envig.

Att det ar gudens enda envig.

Att gudens motstandare dr den starkaste hos jattarna.

Att bade gudarna och jattarna som kollektiv ar involverade
i stridens utgdng.

O O e N

Av dessa fyra ar de forsta tva osdkra. Det sdgs inte att det ar Tors
forsta envig; vad som sags ar att det ar forsta gdngen han utmanas.
Schjedt papekar med ritta att inget av dessa kriterier ger nagot
klart besked om att det ror sig om initiation 6verhuvudtaget:

Therefore, it must be maintained that nothing indicates that this
myth, as it has been handed down to us, forms a sequence that can
be designated as either descriptive of an initiation ritual or as an
initiation myth.®"
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Sarskilt 4r kannetecken ett och tvda tveksamma, eftersom ing-
et tyder pd att guden aldrig stridit i en holmgang tidigare. Det
kan bero pa att ingen vagat utmana honom, vilket skulle tyda
pa dess motsats.®* Dessutom bor det tilliggas att den berittelse
Snorre dterger inte handlar om en regelritt envig mellan Tor och
jatten, da deltagarna i striden inte dr tvd utan fyra: Tor, Tjalve,
Mokkurkalve och Hrungner. Snorre skriver att det bade ror sig
om envig (einvigi) och holmgang (holmganga), vilka egentligen
ar tva skilda stridsformer. Envig verkar i stort ha varit en mer fri
form av strid mellan tva deltagare, medan holmgéang forknippades
med regler, en sdrskild stridsplats vid en holme eller utmarkt plats,
dar striden slag for slag var turbaserad.®> Det skulle vara mojligt
att med Clunies Ross argumentera for att Tjalve och lerjitten kan
ses som medhjilpare av en typ som ofta assisterade krigarna vid
en holmgang,* men da de kimpar mot varandra och ingen beter
sig pa det satt medhjilpare fran sagalitteraturen vanligtvis gor, ar
tolkningen osidker. Dumézil menar att uppgiften att Tor accepterar
jattens bud bygger pa Snorres uppgift att det dr forsta gangen Tor
ges mojlighet att utkdmpa envig pa en sarskilt utsedd plats, alltsa
vid en holmr.®s Kanske dr det att ldsa in for mycket i Snorres redo-
gorelse. Jag tror inte att det dr av storre betydelse om det dr Tors
forsta strid av den har typen, eller att det gar att faststdlla. Snarare
bor en uppfordran till kamp av den har typen krava att guden ac-
cepterade eftersom han i annat fall framstod som omanlig. Gwyn
Jones har utrett holmgang i sagalitteraturen och framhaller:

There was a particulary binding element about a challenge to
holmgang. It was a challenge to one’s manhood [...]. [T]o refuse a
challenge was to refuse the manly course of action, and this laid a
man open to the charge of cowardice and baseness, and the conse-
quent reproach and abuse.®

En del sidana utmaningar i sagalitteraturen vittnar om att den
som avbojer kamp kunde bli foremadl for allvarliga arekrank-
ningar som varderades virre dn fysiska skador, eller rentav livet
sjalvt.’” Den mytiska tvekampen bor i detta spegla samhillet. Tor,
starkast bland gudar, var bunden att acceptera utmaningen efter-
som hans och diarmed gudarnas heder och prestige stod pa spel.
Som Alvar Nelson framhallit i en studie av envig och dra:
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[D]et var icke litt att i ett samhaille, vars medlemmar i dran sago
livets hjartepunkt, finna den form, varigenom man kunde forsona
en arekriankning [...]. Dem syntes den kriankta aran blott kunna
aterstallas med vald och vapen.*

For en tillrackligt allvarlig krankning var ett medel drapshamnd
genom envig, vilket tycks finna stod i svenska landskapslagar lik-
som i norska lagar och sagalitteraturen.® Denna skamliga feghet
for den som inte antar en utmaning motsvaras, som visas nedan,
av den lerjatte Snorre omtalar.

Holmgéangsmotivet dterkommer i Njdls saga dar en ivrig
Torsanhdngare, gumman Steinun (Steinunn), moter missiondren
Tangbrand (Pangbrandr) och en hiftig ordstrid utbryter. Hon
hanar med passionerad glod missiondren och menar att Tor
utmanat Vite Krist till holmgdng, men att Vite Krist inte vigat
stalla upp. Den gamla och nya seden reduceras till foretradare for
respektive tro i en duell, dir den som inte stillde upp staimplades
som feg. Trosdskadningarnas kosmiska och etiska perspektiv skil-
jer sig dt. Missiondren svarar att Tor inte vore annat dn stoff om
inte (de kristnas) gud ville att han levde. Darefter avfyrar hon ett
par skaldestrofer som gor klart att hon menar att det var Tor som
lag bakom det skeppsbrott Tangbrand tidigare rakat ut for.*°

Lerjatten ar av sadana proportioner att endast ett hjarta fran en
mirr dr tillrackligt stort for att ge honom liv. Ett sidant hjarta sym-
boliserar i en krigarkontext omanlighet. Kontrasten till Hrungners
stenhjarta ar tydlig, dar det senare ar idealbilden for ett krigar-
hjarta. En manlig krigares hjarta var litet, orubbligt, och hart som
sten, medan en feg uslings hjarta var stort, dallrigt, och blodigt.
Att Mokkurkalve kriavde ett mérrhjirta skall forstds mot en sym-
bolisk bakgrund, inte genom verkliga hjartproportioner. Det finns
flera exempel fran sagalitteraturen pd hur en feg man liknas vid
en marr eller vid hdstens brunst.* I Vatnsdeela saga (kap. 33) jam-
for utmanaren den som inte vagar komma till holmgang med en
marr: kom pi nii til holmstefnunnar, ef pu befir heldr manns bug
en merar ("kom till holmgangsplatsen om du 4r en man i sinnet
istallet for en marr”).>* Sagan innehéller dven i anslutning till detta
ett rest nid (en nidstang eller -stolpe) 6ver Finnboge och Berg nar
de inte antar utmaningen. Det finns en klar tydlig beskyllning om
ergi i episoden, forstarkt av att en marrkropp fasts pa nidstangen;
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den som inte vagar komma till holmgangen har marrsinne och kan
liknas vid en marrs kropp. I Egils saga (kap. 59) finns ett liknan-
de motiv i den sa kallade nidstangsepisoden.®s Egil reser nidsting
(nidstong) mot kung Erik och drottning Gunnhild efter han blivit
landsforvisad. P4 nidstdngen fister han ett hasthuvud och ristar
runor pa stangen, uppenbart sidana som var laddade med magisk
kraft. Det sags inte att det ror sig om en marr, men da nidet ar
riktat mot en man och en kvinna, ar det obscena inslaget jam-
forligt symboliskt; det ar hastens starka brunst som avses.** En
episod hos Saxo i femte boken av Gesta Danorum, beskriver hur
ett hasthuvud placeras pa en pale av en grupp trollkarlar, i syfte att
skraimma och fornedra hjilten Ericus:

Det fik han sd, og nu gjorde han sig klar til at vende tilbage til
stranden med en udsegt skare af troldmeaend: Forst ofrede han en
hest til guderne, satte det afhuggede hoved pa en stage og speer-
rede gabet op pa det med pinde, for han hibede at det faele syn i
forste omgang ville skreemme Erik fra at foretage sig noget. Han
forestillede sig nemlig at sidan nogle vildmend ville vaere tumpe-
de nok til at stikke halen mellem benene hvis de madte sddan et
skreemmehoved.’s

(Overs. Zeeberg)

I den latinska texten benimns nagot senare sjilva nidstingen
som obscenitatis apparatum. Det nedsittande ordvalet framgar
av obscenitas med betydelsenyanserna ’skdndlighet, vanira’ eller
’oanstiandighet, osedlighet’. Uppgift om magiskt laddade hast-
huvuden eller smadande hastkroppar har troligen inte hallits isar,
utan flyter ihop och uppblandas med varandra.’¢ Det ar helt klart
att episoden Overensstimmer med samma semantiska vardeskala
som sagalitteraturens nidstanger. Nidstdngens syfte var att skram-
ma Ericus samtidigt som en illvillig krankning ldg i sjalva hand-
lingen. Sannolikt rorde det sig om en magisk sddan da trollkarlar
reste den, fullt jimforbar med de magiska runor som ristats pa
Egils nidstang.>” Nidstangernas budskap var i alla hiandelser klart
infamerande och angrep de tilltainktas manlighet.

Mokkurkalve var utformad av slidtstruken materia med ett
hjarta som gjorde honom feg. Syftet var att framstilla och ge liv
at en kraftfull figur, ndgot jattarna misslyckas med. Vi kdnner
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honom bara frdn Snorre som exempel pa jittarnas dumbhet, dven
om de faktiskt dr kapabla att bade tillverka och troligen med
trolldom ge gestalten liv. Lerjatten for tankarna till en 6verdi-
mensionerad version av den judiska idén om golem, dven om en
direkt paverkan ar foga trolig.”® Om vi istillet soker oss utanfor
judiska skrifter till kristna idéer som Snorre var battre bevandrad
i, ar de av storre betydelse. Kan Snorre tiankt sig att det ror sig
om ”felande gudar” och med sitt exempel dra en parallell till hur
hedningar med hjilp av lera forsokt blasa liv i dod materia? I
Bibeln finns berittelser om hur Gud formar ménniskan av stoft
och bléser liv i henne, liksom hur en stor bildstod pa annat hall
minner om en gigantisk kampe:

Och Herren Gud danande minniskan av stoft frdn jorden och in-
blaste livsande i hennes nidsa, och sd blev manniskan en levande
varelse. (2 Mosebok 2: 7)

Tank pa hur du formade mig som lera, och nu later du mig ater
bli till stoft. (Job 10: 9)

Du, o kung, sdg i din syn en stor bildstod std framfor dig, och
den stoden var hog och dess glans mycket stor, och den var for-
skriacklig att skada. Bildstodens huvud var av basta guld, dess
brost och armar var av silver, dess buk och hofter av koppar; Dess
ben var av jirn, dess fotter delvis av jarn och delvis av lera. Medan
du nu betraktade den, blev en sten 16sriven, dock inte genom man-
niskohinder, och den triffade bildstoden pa fotterna, som var av
jarn och lera, och krossade dem. Da blev pd en ging alltsammans
krossat, jarnet, leran, kopparn, silvret, guldet [...]. Men av stenen
som hade triffat bildstoden blev ett stort berg, som uppfyllde hela
jorden. (Daniel 2: 31-35)%°

(Bibeln. 1917 ars Oversittning)

Liknande berittelser finns dven i Koranen och Thomas barndoms-
evangelium dir Jesus formar sma figlar av lera och blaser liv i
dem;™e snarlika folkliga forestallningar kan varit kianda for Snorre
aven om han naturligtvis inte last Koranen. Snorre kan med berit-
telsen om Mokkurkalve forsokt pavisa att jattarna forsokt utratta
nagot som i hans 6gon enbart Gud foérmar. Resultatet blir en for-
spilld karikatyr. Denna tanke skulle krdva att episoden om lerjitten
ar Snorres konstruktion, men tecken tyder pa att den inte var det,
utan passar som vi sett in i en forkristen mytkontext.



72 Krig och fred i vendel- och vikingatida traditioner

I Kormdks saga (kap. 27) finns en parallell jag inte sett ndgon
peka pd. Den bor bygga pa liknande motiv som Tors tvekamp
mot Hrungner och lerjitten. I episoden befinner sig Kormak
(Kormdkr) med en hdrskara i Skottland. Han foljer flyende fiender
ndr en blétrisi plotsligt kliver ut ur skogen och angriper:

ok téksk par atgangr haror. Kormdkr var ésterkari, en risinn
trollauknari. Kormdkr leit til sverds sins, ok var rennt 6r sliorum.
Kormadkr seildisk til ok hjé risann banahogg. Risinn lagdi 6 svd
fast hendr at sioum Kormadks, at rifin brotnudu, ok fell Kormdkr
ok risinn daudr ofan d hann, ok komsk Kormdkr eigi upp. "

Det blev en valdsam tvekamp. Blotmannen hade jattestyrka,
Kormak var den svagare och jatten stark som ett troll. Kormak sag
att hans svird, Skrymer, hade glidit ur skidan. Han lyckades nd det
och hogg jatten till dods. Men jitten slog armarna sa hart om sidor-
na pa Kormak att revbenen knicktes, och Kormak foll till marken
med jatten dod ovanpa sig och kunde inte rora sig ur flicken.™>

(Overs. Fries)

Vad som avses med bl6trisi, ett ord som enbart forekommer i den-
na saga, ar oklart. En tanke som Einar Ol. Sveinsson foreslar ir
att det bor tolkas som keltiskt i stil med en ”druid”.**3 Andra har
tolkat blétrisi som en form av fortrollad jitte, eller en levande-
gjord gestalt som var foremal for kult.’+ De senare dr jamforbara
med lerjatten hos Snorre. Jatten, som kan vara av en magisk nat-
ur, ger hjalten i dodsogonblicket en permanent skada och faller
over honom s att hjilten inte kan frigora sig. Kormaks fiende bar
spar av bade Hrungner och Mokkurkalve. Kormak har tidigare i
sagan fatt sitt svard Skrymer fran en van som dog i en holmgang;
namnet motsvarar en jatte Tor moter hos Snorre. Likheterna mel-
lan Snorre och Kormdks saga kan var tillfalligheter, men jag tror
att de bygger pa liknande mytmotiv som de bearbetat pa olika
satt; sarskilt giller det Kormaks sista strid och Tors kamp mot
Hrungner och Mokkurkalve.

Mokkurkalves storsta svaghet ar hans marrhjarta, vilken gor
honom fullkomligt vardelos for strid. Han dr en feg och kinslig
krigare, som fornedrar sig genom att kissa pa sig. Snorre skriv-
er att han blir besegrad av Tors medhjalpare ”utan storre ara”.
Mokkurkalve kan ses som Hrungners antites; Hrungner star i
bjart kontrast med ett manligt stenhjarta mot Mokkurkalve med
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ett dallrande kvinnohjarta. Snorre menar att det trehérniga hjart-
at forklarar den ristning som kallas for Hrungnershjirta (svd
sem si0an er gert var ristubragd pat er Hrungnis hjarta beitir).
Det ar oklart hur symbolen avbildades; en del har sokt market
i den sd kallade valknuten (forekommer bland annat pa ett par
gotlandska bildstenar och pad Osebergskeppet) eller i triskele (en
svastika med tre ben).™s Ett hdrt hjarta utmarker mod och styrka;
Hrungner forkroppsligar dessa aspekter. Han dr beskriven som
jattarnas frimste krigare. Av episka skal forkroppsligar jitten de
krav som stalls i myten for kraftmatningen mot Tor. En god kriga-
re stalsatter sig infor en tvekamp, han kimpar manligt och dr som
Hrungner eller Tor, medan fega krigare motsvarar och motsvaras
av Mokkurkalve.

Foreliggande undersokning har visat att myten om Hrungner ar
gammal och spridd i flera kallor. Det har ocksa framgatt att Snorre
bygger pa dldre narrativ, och att det i hans version gar att spara sym-
bolik knuten till en dldre krigarideologi. Hrungner ar ingen menlos
jatte, utan framhalls som en furste bland jattarna, vars makt ar fullt
jamforbar med gudarnas. Kampens episka proportioner klargor att
Tor maste segra, annars hotas kosmos vidare existens.

Noter

1. Finnur Jénsson (De gamle Eddadigte: 301) hirledde namnet ur fvn.
hrung- fort till hrang i betydelsen ’stok, larm’. I svenskan motsvaras
ordet av runga (i norska rungla och danska runge) som syftar pa hogt
late, med synonymer som “genljud”, ”dan”, ”dunder”. Ordet anvands
exempelvis i uttryck som ”rungande huvudvark”. Namnet kan bety-
da ’rungaren, den som rungar’ eftersom det dr ett nomen agentis. En
annan forklaring gavs av Jacob Grimm ((1875-78) 2007: 404), som
utgick fran ett germanskt *hrung, men den ar problematiskt da ordet
inte forekommer som simplex, utan enbart i sammansittningar med
olika suffix. Gudbrandur Vigfasson och Richard Cleasby (1874: 288)
utgick fran Grimm och menade att ordet kan vara beslidktat med feng.
f. brung, >cross-bar, staff, rod, pole, rung’. Hjalmar Falk (1914: 52)
utredde svirdsnamnet Hrotti, ’ldng man’, efter en liknande princip,
suffixet -¢ bildat till hrung-. Kemp Malone (1946: 284 f.) har foreslagit
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att namnet hor till samma grundord: ”To this group belongs the name
Hrungnir, which is plainly made up of a base hrung- plus n-suffix. Since
this name is that of a giant, it goes well with the meaning ‘big person,
tall man’ recorded for hrunki and hrotti”. Jag anser dock inte att en
etymologisk utliggning dr avgorande for att forsta jattens roll i myten.

2. Karl Weinhold (1858: 272) raknar in Hrungner till ”Die Luftriesen”
och tolkar jatten som ”ein Riese des tosenden Unwetters im Gebirge”;
se aven Golther (1895) 2004: 331; Simrock 1864: 262-265.

3. Turville-Petre 1976: 8.

4. Min tolkning av dikten efter Ivar Lindquist 1929; Den norsk-
islandske skjaldedigtning Bt ([red.] Finnur Jonsson); [Snorri
Sturluson], Snorres Edda (6vers. Johansson & Malm).

5. Meile ar listad som son till Oden i Pulur. I Harbardslico 9 kallas Tor
for Meila bréoir. Det ar oklart vem Meile ar utifran de bevarade kallorna.

6. Jatten uttrycks med kenningen myrkbeins Haka reinar vilket tolkas
av Johansson & Malm ([Snorri Sturluson], Snorres Edda: 119) som
”Hakes vagns (= skeppets) lands (= havets) morka bens (= stenens)
vaktare (= jatten)”; Lindquist (1929: 87) laser: ”jattens [eg. *dkerrenens
morka bens’ = ’klippans Hake’]”; Finnur Jonsson (Den norsk-islandske
skjaldedigtning B1: 17) tolkar kenningen kort och gott som ”jaetten”.

7. Bele (Beli) dr kdnd som en jdtte som kdmpar mot Frej vid rag-
narok. Snorre skildrar detta i Gylfaginning (kap. 36) d& han fram-
haller att Frej var utan sitt svard och dodar jatten med ett hjorthorn.
Kenningar for Frej anspelar ocksa pa motet, t.ex. Voluspd 53 dar han
kallas bani Belja *Beles baneman’.

8. Namnet Vingnir ir i Snorres Nafnapulur listad bland heiti for Oden
och Tor, samt for en jatte; se Snorri Sturluson, Edda: Skadldskaparmil
1 ([red.] Anthony Faulkes): 14.

9. Lindow 1996: 4.
10. Den norsk-islandske skjaldedigtning Bx ([red.] Finnur Jonsson): 17.
11. Se Lonnroth 1981.

12. 14: Jardar sunr, ’Jords son’; Meila bl6di, "Meiles broder’; 15:
Ullar mdgr, *Ulls sliakting’; 16: Baldrs barmi, *Balders broder’; 19:
Odins burar,’Odens son’.



Tors strid mot Hrungner 75

13. Phillpotts 1920: 77 (med hianvisning till Andreas Heusler).

14. Edda: die Lieder des Codex Regius |...] ([red. Neckel & Kuhn): 8o.
15. Edda: die Lieder des Codex Regius [...] ([red. Neckel & Kuhn): 9o.
16. Edda: die Lieder des Codex Regius |...] ([red. Neckel & Kuhn): 298.
17.von See et al. 2006: 582.

18. [Edda] Sdmunds Edda (6vers. Brate): 165; aven Gering & Sijmons
(1931: 214) skjuter in bana; jfr [Edda] De gamle Eddadigte ([red.]
Finnur Jonsson): 252.

19. |Edda] Den poetiska Eddan (6vers. Collinder): 218. For jit-
ten: ”Grottesdngen”, strof 9, [Edda] Den poetiska Eddan (overs.
Collinder): 156.

20. [Edda] Norreen fornkvadi ([red.] Bugge): 417.
21. Jfr ”Immanent Art” i Foley 1991.

22. Clunies Ross menar att grunden var att iscensatta berattelsen och
tjana som introduktion till det egentliga temat, vilket hon liknar vid
Lokes resor. Hon har ingdende studerat Tors mote med Hrungner i
tva arbeten (Clunies Ross 1994a; 1994b) och skriver i det senare:
»The initial section of Snorri’s tale, in which Odinn goes to giantland
for no specific reason” (Clunies Ross 1994b: 115).

23. Lindow 1996: 8-11.

24. Denna uppgift kan jamforas med en detalj hos Saxo diar Oden i
en enogd framlings gestalt hjilper en ung Haddingus som lyfts upp
pa hans hist, varpa de galopperar 6ver hav och land: ”Hadding la
gemt under hans kappe, rystende og baevende, og da han kastade et
blik ud gennem slidserne, sa han til sin store forbloffelse at havet 1a
udbredt under hestens hove. Men da han havde faet forbud mod at
se ud, matte han tage ojnene til sig og lamslaet vende blikket bort
fra den skraekindjagende rejse.” (Saxo Grammaticus, Gesta Danorum
([red.] Friis-Jensen & [Overs]| Zeeberg): 113).

25. Prefixet gull(in)- ingdr i ett flertal namn pd mytiska djur:
Gullinborsti m. (Frejs svin), Gulltopr m. (hos Snorre Heimdalls
hast, i Grimnismadl 30 och Pulur en mytisk hast utan given dgare),
Gullinkambi m. (en tupp i Voluspd 43 som kommer gala vid rag-
naroks brackning), Gullinn ack. (Hdttatal 19 i en kenning dar histen
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betecknar skeppet), Gyllir m. (en av asarnas histar i Gylfaginning
kap. 15 och Pulur). Det forekommer ocksd hos ett par mytiska ge-
stalter, t.ex. Gullveig f. (kvinna i Voluspd 21 som misshandlas av
asarna), Gullmevill m. (en dvarg i Pulur) samt Gullintanni m. (ett
epitet for Heimdall hos Snorre). Histen Gullfaxe forekommer dven
pd annat hall i skaldediktningen, i Porgrimspula 2, dar en upprikning
gors av olika mytiska histar, varav en heter Gyllir. Snorre citerar
ett par strofer ur dessa ramsor. De ir inte kdnda fran annat hall.
Har riknas Gullfaxe upp som en av asarnas hastar Gollfaxi ok Jor
med gooum (”Gullfaxe och Jor hos gudarna”) (Den norsk-islandske
skjaldedigtning B1 ([red.] Finnur Jonsson): 656).

26. Snorri Sturluson, Edda: Skdldskaparmal ([red.] Faulkes): 20; min
overs.

27. Snorre berittar att Oden galopperat ivig men att jtten dr ndra
att rida ikapp trots forspranget. Detta kan ses mot bakgrund av
Odens vanliga handlingsmonster diar han segrar forst med hjilp av
svek eller list.

28. Lindow 1996: 10.

29. Oden vill ligga beslag pd Hrungners hdst och genom att lura
jatten till gudarnas rike var det lattare att hdlla honom pa plats till Tor
anliander. Motivet med hur en gud forfoljs av en jitte dterfinns t.ex.
nar Oden erovrat skaldemjodet och flygandes tillbaka har Suttung tatt
bakom sig, eller nar Loke i falkhamn bar Idun och forfoljs av Tjatse.

30. Snorri Sturluson, Edda: Skdldskaparmadl ([red.] Faulkes): 22; min
overs.

31. Lindow 1996: 10.
32. Clunies Ross 1994a: 103-143.

33. John Lindow (1996: 10) tinker sig att anledningen till att Freja
skdnker jatten 6l, dr hennes formaga att blicka in i framtiden. Han
menar att hotet om att dricka upp asarnas 6l skulle berova asarna
formagan att visa géstfrihet och anordna gillen. Det skulle vara ett
direkt hot mot Oden, da hans visdom till stor del hinger samman
med rusdryck eftersom han enbart livnir sig pd vin. Jag tror man
kan dra storre vaxlar av skeendet och se det i perspektiv av Odens
intima forbindelse med det kosmiska mjodet. Mjod och 6l hade stor
betydelse i det fornnordiska samhaillet och jittens hot speglar att de
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sjdlva blivit berovade sin viktigaste tillgdng av mjod och 6l. Odens
visdom hianger till viss del samman med rusdryck men ar inte fullt ut
beroende av den. Uppgiften om vin bor vara en senare detalj influer-
ad av aristokratisk miljo.

34. Snorri Sturluson, Edda: Skaldskaparmadl ([red.] Faulkes): 21; min
overs.

35. Ordet anvinds ofta om ndgon sirskild vis person, men kan
ocksa anvindas pejorativt, som i Helgakvioa Higprvardssonar 25 dir
Helge hotar Hrimgerd med att hon ska ligga hos en motbjudande
turs vid namn Lodinn, *den ludne’, den virste bland bergsfolk. Han
beskrivs som hundviss igtunn, vilket av kontexten i dikten har en
klart nedsattande betydelse; se von See et al. 2004: 515.

36. B. K. Martin (2006: 91) diskuterar ett av mytens teman som kon-
trast mellan visdom och dumbhet vilket dr genomgdende for Snorres
version av myten.

37. Prosainledning till Lokasenna, se Edda: die Lieder des Codex
Regius [...] ([red. Neckel & Kuhn): 96; min overs.

38. Jfr Voluspd 26.

39. Codex Regius av Snorres Edda beskriver honom som privetr, med-
an handskrifterna U och W istdllet ger prineettr (Lindow 1996: 17).

40. Schjodt 2008: 237, n. 22.

41. Mircea Eliade (1978) ger exempel pa smedens koppling till det
magiska och sakrala fran en stor korpus texter (prosa, poesi, folklore
och religiosa texter) frin manga kulturer.

42.von Sydow 1920: 39.

43. Ordet aterfinns dialektalt i svenskan som hen med betydelsen
’brynstensbit, brynsticka eller brynstensflisa’ och som hena i be-
tydelsen ’vdssa egg pa skdrande verktyg’, se Svenska Akademiens

ordbok, s.v. hen.

44. Mitchell 1985. Brynsten som symbol for kungamakt finner ex-
empel fran utgriavningar i England dir fynd fran Sutton Hoo med all
sakerhet dr knuten till kungamakten. Dir fann man en 82 cm ldng
(brynstenen utgor 58,3 cm) ceremoniell spira tillverkad av grésten,
utsokt dekorerad med ansikten i toppen och botten av spiran, samt
en ring i dess topp med en vackert utformad hjort. Tankarna fors till
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Heorot, den danska kungen Hrodgars (Hra0gar) hall i Beowulf, eller
till hjortarna som betar pa Valhalls tak. Tydligen saknar spiran storre
slitage, vilket tyder pa att den var en statussymbol och inte ett bruks-
objekt (se foto i Bruce-Mitford 1978: 312—315, bild s. 314 & Plate
1o-11; diskussion av brynstenar, Bruce-Mitford 1978: 360-370; se
aven Ellis-Davidson 1988: 127 f.) Brynstenar, om in inte dekora-
tiva pad samma sdtt som de pa anglosaxiskt omrade, dar funna dven
pa annat hall i gravar; se t.ex. fynden fran Uppsala hogar, sarskilt i
vasthogen (Lindqvist 1936: 176, 183, fig. 96, 97, 105).

45. Av fornvistnordiska begrepp for brynstenar ar just hein det
enda som ir femininum. De andra ar maskulina eller neutra, t.ex.
hardsteinn (m.), bryni (n.), bein (n.), heinbryni (n.) (Fritzner (1886-96)
1954, 1: 736, 201, 775).

46. Viga-Gliims saga ([red.] Jonas Kristjansson): 7o.

47. Mitchell 1985: 19.

48. Simek & Palsson 2007: 229 f.

49. Knytlinga saga ([red.] Bjarni Gudnason): 145.

so. Agrip af sogu Danakonunga ([red.] Bjarni Gudnason): 33 1.

51. Mitchell 1985: 17 f.

52. Knytlinga saga ([red.] Bjarni GuOnason): 145 f.

53. Ett bryne fran Trendelag bir tvd runinskrifter: A-inskriften wate
hali hino horna oversitts av Magnus Olsen: Hornet (hvori Brynet
beaeres) skal vaede denne (Bryne-) sten!” B-inskriften dr kryptisk och
lyder haha skapi hapu ligi. Troligen motsvarar tva av orden de fvn.
verben skedja, skada’, och liggja, ’ligga’, medan de andra ar svér-
begripliga. Olsen menade att hapu betecknar ’strid’, i betydelsen
‘tvekamp’ eftersom han ansdg att haha avser *plugg’, sirskilt pa en
holmgéngsvall (sddana som utmater holmgéngsplatsen och faster en
fall eller kappa) (Olsen 1917). Oskar Lundberg (1946) kritiserade
tolkningen av B-inskriftens samband med holmgang, vilket enligt
Lundberg (1946: 144) fick till foljd att Olsen inte lingre vidholl sin
tolkning. Jag namner detta da Olsens tidiga tolkning, enligt Lundberg
(1946: 137), refereras i forskningslitteraturen utan invindningar. Om
A-inskriften meddelar Lundberg att det ar vanligt bland sldtterkarlar
att forvara sina brynen i ett horn med vatten, vilket gor dem fardiga
for bryning av skaror eller liar (Lundberg 1946: 125).
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54. Snorri Sturluson, Edda: Skdldskaparmadl ([red.] Faulkes): 22; min
overs.

55. Schroder 1927: 33—35; Bertell 2003: 222-227. Overlag finns
det médnga likheter mellan de nordiska dskgudar som Bertell under-
strukit. Har finns inte utrymme att nirmare undersoka detta eller
detaljen att en spik i samiska gudabilders huvud kunde anvindas for
eldslaende, bl.a. med hjdlp av bryne. Jag hanvisar till Bertell 2003 for
detta.

56. Finnur Jonsson har ordnat och tolkat strofen som féljer: Brdtt fl6
folr randa iss und iljar bjarga geeti; bond ollu pvi; imun-disir vildu svd;
hraundrengr vardat at bida lengi padan tids hoggs frd horoum ofrina
trolls trionu fipllama = (”Hurtig f16j det blege skjold under fodderne
pa jeetten; det voldte guderne; kampdiserne vilde det sd; jetten be-
hovede ikke derefter at veente laenge pa et hurtigt hug fra den harde
ven af den knusende hammer”); Den norsk-islandske skjaldedigining
B1 ([red.] Finnur Jonsson): 18, not till strof 17.

57. Clunies Ross 1994b.

58. Den norsk-islandske skjaldedigining B1 ([red.] Finnur
Jonsson): 1.

59. Snorri Sturluson, Edda: Skdldskaparmadl ([red.] Faulkes): 67; min
overs.

60. Den mnorsk-islandske skjaldedigining Br ([red.] Finnur
Jonsson): 73.

61. Den norsk-islandske skjaldedigtning B1 ([red.] Finnur Jonsson):
143. Det dr oklart om kenningen istillet bor forstds som att den al-
luderar till Tor; Finnur Jénsson har 6versatt ”Truds kerlige fader”.

62. Turville-Petre 1975: 77; de Vries 1957: 124; Clunies Ross 1994b:
52 f. Clunies Ross tianker sig vidare att en sddan handling hotar Tors
manlighet; av krankningen framstar han som ragr. Forst genom att
dripa jatten kan han dtererovra sin manlighet.

63. Clunies Ross 1994b: 69.

64. John Lindows kommentar enligt Clunies Ross 1994b: 69, n. 27.
Clunies Ross tinker sig att jittens ben som faller 6ver Tors hals
kan tolkas som att guden forodmjukas genom ragr, ingdende i sam-
ma monster som rovet av Trud. Hon ser ocksd den brynsten som
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Hrungner kastar mot Tor som en form av fallisk aggression” riktad
mot guden, di stenen antas ha fallisk form: ”Presumably the whet-
stone, an object of phallic shape, could be considered the instrument of
Hrungnir’s phallic aggression against P6rr” (Clunies Ross 1994b: 70).
Detta framgdr inte av myten pa det siatt Snorre eller nigon annan
killa skildrar den, savitt jag funnit.

65. Den langt ifrdn genomskinliga strofen har Kock 6versatt med:
“och strax direfter — makters skull var det — flog blanka skolden
under sulorna pa birjens furste: nornor ville si.” Det dr en smarre
skillnad i betydelse da diser hidr tolkas som nornor och tyder pd
att det var odet som fick jatten att stalla sig pa skolden; orsak till
handlingen ar fortfarande gudarna (Kock 1923, § 142).

66. En forklaring till forvirringen ar att myten kanske ursprungligen
atergav delar av ett kultdrama, dar skold och brynsten ingick som
komponenter, med dunkel betydelse.

67.von Sydow 1920: 39; jfr Axel Olriks teori om episke love” som
han utvecklat efter Moltke Moe; se Alver 1993: 195.

68. Hermann Schneider (1952) har forsokt konstruera en fornnord-
isk genre av humoristiska anekdoter i litteraturen.

69. de Vries 1957: 136.

70. Dumézil 1939: 99-106. En god genomgdng av mytens forhal-
lande till initiation ges av Schjodt (2008: 233-241) som konkluderar
att myten i den form som vi har tillgdng till, varken beskriver en initi-
ationsritual eller kan ses som en sann initiationsmyt, 4ven om det inte
gar att utesluta att den har sina rotter i initiationsritualer.

71. Dumézil ((1959) 1973: 70) jamfor Tor med den iriske hjalten Ca
Chulainn. Tor fir efter striden en bit av Hrungners brynsten i sitt
huvud vilket finns avbildat i gudafigurer med en spik i huvudet. Ca
Chulainn fick efter sin forsta storre strid en form av utstralning fran
sin panna lika ldng och tjock som en krigares bryne (airnem).

72. Dumézil (1969) 1970: 154.

73. Jattarna i fornaldarsagor dr av annan typ dn de som forekommer
i myterna. Fornaldarsagornas jittar ar representativa for en mer
folklig uppfattning, utan de kosmiska dimensioner som daterfinns i
myterna. Dessa uppfattningar kan mycket val funnits sida vid sida,
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aven om myternas episka jattar och folktrons jattar uppvisade olika
drag. For hur synen pa jéttar forindrats, se Armann Jakobsson 2009
och Schulz 2004.

74. de Vries 1964—67: 464.

75. En bra genomgang av hur fornaldarsagor definierats och hur man
tolkat dem ges i Mitchell 1991: 8—43.

76. Jfr Mitchell 1991: 40—43; Hallberg 2003: 130 f.

77. Denna varelse pdminner om Grendel, zven om motivet med ett
monster eller en varelse som inget vapen biter pa dr vanligt i folk-
tron och behover inte vara besldktat. Varelsen som har beteckning-
en ”djur” (dyr) i sagan, beskrivs ocksa som det storsta av troll (pat
er ekki dyr, heldr er pat mesta troll) (Hrélfs saga kraka ok kappa
hans ([red.] Gudni Joénsson): 66). Aven Bédvar minner om Beowulf;
bdda har betraktats som ”bjornkrigare” och flera partier av episoden
pdminner onekligen om Beowulfs kamp mot Grendel (se Panzer
1910).

78. Motivet att dricka blod eller dta av hjartat frdn en besegrad mot-
standare for att fa del av dennes kraft eller visdom ar spritt. I det
hir fallet pAminner hindelseforloppet om Volsunga saga dar Sigurd
dricker draken Fafners blod och ater av hans hjirta.

79. Aven det svird, smitt av jittar, som Beowulf finner har gyllene

hjalt.

8o. Dumézil (1959) 1973: 70 f. Frimsta parallellen finner han i in-
doiranskt material diar guden Vrtrahdn (ordet aterfinns oregelbundet
som epitet i Rigveda) segrar over den trehovdade Tricephal vilken
hotar att dricka ur gudarnas brygder, liksom Hrungner hotar dricka
allt av gudarnas 6l. Dumézil tillfér dven andra vidsen som har ett
tredelat organ, eller ett hjirta som bestdr av samma treménster som
Hrungners. Ett exempel ar himtat ur iriska Dinnsenchas of Rennes
(ur Book of Leinster) dar Mechi (son till gudinnan Morrigdn) hade
ett hjarta format av tre ormar som hotar att viaxa och forinta storre
delen av 6n, men dodas av Mac Cécht som branner hjartat (Dumézil
(1969) 1970: 159).

81. Schjodt 2008: 241.

82.Schjadt 2008: 241 (med referenser till Renauld-Krantz och Dumézil).
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83. Ciklamini 1963; Bo 1969; Jones 1933; Lindow 1996: 11-13.
84. Clunies Ross 1994b: 65.

85. Dumézil (1959) 1973: 69.

86. Jones 1933: 208.

87. Exempelvis Ljosvetninga saga (kap. 16—17) beskriver vilken dra
som stod pa spel vid holmgéangsutmaningar och hur feg den som inte
antog utmaningen ansags.

88. Nelson 1944: 75.

89. Nelson har utgatt fran ett fornsvenskt lagfragment, envigesstadg-
andet, men har samlat exempel fran sagalitteratur och andra relev-
anta medeltida kallor. Han ger ocksa en god oversikt av tidigare
forskning (Nelson 1944: 69 f., n. 4).

90. Brennu-Njdls saga ([red.] Einar Ol. Sveinsson): 265.

91. Naturligtvis hade histen dven en positiv status, men den intima
forbindelsen mellan hast och krigare som hojde histens status blev
markant i och med feodalsamhillet, vilket hinger samman med rid-
darens hoga virdering av stridshingstar.

92. Vatnsdeela saga ([red.] Einar Ol. Sveinsson): 88; min dvers.

93. Hann t6k i hond sér heslistong ok gekk d bergsngs nokkura pd er
vissi til lands inn; pd tok hann hrosshofud ok setti upp d stongina. [...]
hann sneri hrosshofudinu inn d land. ("Han tog i sin hand en hassel-
stang och gick ut pa en bergsudde, som vette nagot in mot land. Sedan
tog han ett histhuvud och fiste det pa stangen |[...] darpa vred han
hasthuvudet in mot land”) (Egils Saga ([red.] Bjarni Einarsson): 98;
min Overs.).

94. Denna episod och likheter med Vatnsdeela saga har insiktsfullt
undersokts av Bo Almqvist (1965: 96-107) som sakligt kritiserar
Erik Noreens tolkning av episoden; den senare ville snarare betona
skildringarnas olikheter. Almqvist visar overtygande att olikheterna
ar skenbara; se dven Erik Noreens (1922: 37-65) diskussion om nid-
diktning. Det finns inte utrymme att nirmare undersoka saken, utan
vi fir noja oss med att histen, eller en del som pars pro toto, ar att
betrakta som nid och symbol for promiskuitet eller feghet. I forhal-
lande till Hrungnermyten dr marrens hjirta en symbol for feghet och
anknyter till en vil inarbetad ergi-symbolik.
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95. Saxo Grammaticus, Gesta Danorum ([red.] Friis-Jensen &
[Overs.] Zeeberg): 298 f.

96. Almqvist 1965: 102 f.

97. En uppgift av Olaus Magnus i tredje boken av Historia om de
nordiska folken (kap. 15) ar jamforbar. Han berittar att hixor plac-
erar ett hasthuvud hogt upp pé en sting som med grinande tinder
riktas mot fiender: ”Dessutom pliga de plantera ett hasthufvud,
uppsatt hogt pa stdng och med tinderna grinande i kdkarna, emot
faltlagren for att framkalla skrick” (Olaus Magnus, Historia om
de nordiska folken (6vers. Granlund): 158). Att hasthuvudet ar be-
hiftat med avskriackande, skrimmande eller apotropeiska krafter
ar ett spritt fenomen. En nidsting skildras ocksa tidigare i tred-
je boken, kap. atta, dir Olaus Magnus menar att gotarna offrade
hastar till sina gudar: ”hvarefter de afhoggo deras hufvuden, stucko
upp dem pa spjut och buro dem, sedan de med kaflar uppsparrat
deras kiftar, framfor truppernas front” (Olaus Magnus, Historia
om de nordiska folken (6vers. Granlund): 144; fler exempel hos de
Vries 1956: 200, 319.

98. For en ingdende studie av forestillningen, se Idel 1990.

99. Denna bildstod pdminner delvis om den hettitiska myten om hur
Ullikummi besegras (jfr Wais 1952). Notera att den besegras genom
ett slag mot dess fotter, vilket for tankarna till att Ullikummi liksom
Hrungner besegras genom ett slag eller hot om slag mot undersidan.

100. Koranen (Overs. Bernstrom) 3: 49; Thomas barndomsevangeli-
um (6vers. Gartner): 83.

ro1. Kormdks saga ([red.] Einar Ol. Sveinsson): 299.
102. Kormdks saga (6vers. Fries): 69.

103. Kormdks saga ([red. Einar Ol. Sveinsson): 299, n. 2. Ingered
Fries, som oversatt sagan, hanvisar till ”druid” i en fotnot (Kormdks
saga (6vers. Fries): 69, n. 14).

104. Jfr Cleasby & Gudbrandur Vigfisson 1874: 71 (”an enchant-
ed champion (?)”); Fritzner (1886-96) 1954: 160 (“Rise som er
Gjenstand for Afgudsdyrkelse”).

105. Det dr ytterst oklart hur det ikonografiska materialet bor tolkas.
Jag ser ingen anledning till att sammanstalla bildmotiven, som i hogre
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grad ser ut att vara knutna till Oden och déden, in till jatten. Andra
har hanvisat till en symbol som férekommer pd en sjillindsk runsten
vid Skoldelev och som forestiller tre sammanbundna dryckeshorn; se
Hellers 2012 for en grundlig genomgang, sarskilt s. 40—46.
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Stridsgudinnor, sjalaforare eller
dodsdemoner?
Bilden av valkyriorna i fornnordisk religion

Britt-Mari Ndsstrom
Goteborgs universitet, Sverige

Wagners valkyrior

Den medeltida dikten Nibelungenlied om kampen om dvirgarnas
guld bildar bakgrunden till Rickard Wagners operacykel Ringen
eller Nibelungens ring som den egentligen heter. Den bestar av
ett forspel Rhenguldet och tre operor, Valkyrian, Siegfried och
Ragnardk. 1 de tre sistnamnda ar hjaltinnan framfor andra valkyri-
an Brynhilde, vars utvecklingshistoria utspelas alltifrin hennes fri-
modiga utrop Ho-yo-to-ho till hennes dodssang pa bélet. Motivet
himtade Wagner fran bade den medeltida dikten och fran den
betydligt dldre traditionen i den fornnordiska litteraturen, framst
Volsungasagan. Som han hade for vana, lade han till en hel del sjilv
med konstnirens frihet, frimst genom en svartolkad mytologi som
avviker fran de ursprungliga kallorna.*

Wagners Ringen atnjot stor popularitet fran det att verket ur-
uppfordes under 1870-talet. Fortfarande spelas verket pa operasce-
ner virlden over. I handlingen ingdr gudar och hjiltar fran den
fornnordiska mytologin, som en barande del av handlingen. Det
kan ibland medfora att librettots gestalter blandas in i handbocker
om den fornnordiska religionen

Med detta perspektiv for 6gonen blir det nodvandigt att av-
wagnerisera mangt och mycket av det som sdgs om valkyriorna.
De fornnordiska kallor som star till buds ar inte helt entydiga
i sina skildringar utan ger upphov till sammanblandningar med

Hur du refererar till det har kapitlet:

Nisstrom, B-M. 2016. Stridsgudinnor, sjilaforare eller dodsdemoner? Bilden
av valkyriorna i fornnordisk religion. I: Rydving, H. and Olsson, S. (red.) Krig
och fred i vendel- och vikingatida traditioner, s. 91—-106. Stockholm: Stockholm
University Press. DOI: http:/dx.doi.org/to.16993/bah.d. License: CC-BY 4.0
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andra kvinnliga vdsen som exempelvis skoldmor (se nedan).
Valkyria ar sammansatt av valr, ’de doda pa slagfiltet’, och kjésa,
"att vilja’, vilket troligen var deras primdra uppgift. Den rollen
delade de med gudomarna Oden och Freyja, som tianktes ta var
sin del av de fallna pa slagfiltet hem till sina dodsriken.>

Wagner har ocksd skapat en sddan scen i Valkyrian dar
Brynhilde visar sig for hjalten Sigmund. Som krigare vet han gen-
ast att uppenbarelsen innebidr en nira forestiende dod, men ef-
tersom han inte kan ta med sig sin dlskade i doden, vadjar han
till valkyrian om hjalp. Hon utviljer en annan man, men Wotan
(Oden) ingriper nu och dodar Sigmund. Brynhilde straffas genom
att mista sin gudomlighet och sovs sedan ner bakom en eldsmur
vid Valkyrieklippan.

Sa lamnar guden dig
Sa kysser han din gudom bort
(Valkyrian akt 3, scen 3)

De gestalter som Wagner befolkade operascenen med, kom att
inspirera Carl Gustav Jung till de arketyper som denne ansag vara
grundliggande for manskligheten. Bland dem fanns den unge
hjilten, drakdodaren, ondskan i form av ”skuggan” och den unga
amazonen / valkyrian. Fran Jung gar sedan en linje vidare till den
fantasy-virld som har dominerat popularkulturen de senaste de-
cennierna framst representerad av rymddramat Star Wars.+

Brynhilde och hennes systrar pad Valkyrieklippan i operans
varld har inte sd mycket att gora med den vilda och oférsonliga
gestalt som man aterfinner i de episka dikter och prosaberittels-
er som utgor Volsungacykeln. Detta foranleder fragan om vilka
valkyriorna i den fornnordiska mytologin egentligen var? Var de
stridande gudinnor som uppenbarade sig pa slagfiltet? Var de led-
sagare till det manliga paradis som Odens Valhall utgjorde? Eller
utgjorde de i sjdlva verket inget annat 4n dodsdemoner som steg
ner bland de fallna pa slagfaltet for att plidga de sarade?

Skoldmor i litteraturen

Innan dessa fragestillningar kan besvaras, mdste en avgrians-
ning goras mot begreppet skoldmor, vilka utgjorde en helt annan
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typ av litterdra gestalter. De var kvinnliga krigare, som pdminde
i mdnga avseende om den grekiska mytologins amazoner, Ares
dottrar, som i strid upptradde ”lika som man” (Antianeirai) enligt
de klassiska kallorna.s

I de fornnordiska killorna forekommer de i Saxos Gesta
Danorum (Danernas bedrifter) i de forsta nio bockerna, vilka ar
starkt firgade av rent mytologiska inslag, varfor deras historiska
trovardighet torde vara begransad. Man kan kanske undra varfor
en historieskrivande munk som Saxo Grammaticus dgnar stort ut-
rymme at att berdtta om unga krigiska kvinnor i den utstrackning
som han gor, men han ger sjilv en deklaration 6ver skoldmons
vasen i den sjunde boken. Har forvandlas namligen en blyg ung
ungmé vid namn Alvhild till en vild viking.¢

For att nu ingen skall forundras over att kvinnor stravade efter
kamp och strid skall jag i all korthet komma med ett litet inskott
om sadana kvinnors liv och villkor. Forr i virlden fanns bland
danerna flickor som kliadde sina vackra lemmar i mankldder och
ndstan dagligen 6vade sig att sldss.”

(Min overs. efter Fisher)

Saxo menar att detta kunde ske genom att dessa kvinnor med sin
viljestyrka kunde skaka av sig all kvinnlig svaghet och ombytlig-
het och tvinga sig till att vara som man. I denna tankegang kan
man se spar av den antika dygdekatalog, diar kvinnor ansags vara
mjuka och ombytliga till skillnad frin mannen, som var hirda
och uthalliga bade till kropp och till sjal. ?’Man kunde knappt tro
att de var kvinnor”, menade Saxo.?

Skoldmorna valde nu striden i forsta hand i stallet for att lata
sig, vilket ocksd dterspeglar antika forestillningar om kvinnor-
nas natur.’

[D]e foredrog strapatsrikt leverne framfor lattingslivets lockelser,
de valde krig i stallet for kirlek, atradde ej smekningar utan strid,
torstade efter blod i stillet for kyssar och valde vapendust i stillet
for dlskogslust.™

(Min overs. efter Fisher)

Saxo ansluter sig dven till ett kristet ideal, kallat virago,' med vilket
menas en kvinna som overskrider sina foregivna konsegenskaper
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for att bli som en man (lat. vir). Ordet var till en borjan positivt
uppfattat, eftersom endast man ansdgs besitta mod och den tappre
mannen var den som stod hogst bland manniskor till skillnad fran
kvinnor och slavar. Om hon kunde betvinga sig till den aggressiv-
itet och kraft som uppfattades vara manliga karaktirsdrag kunde
hon kallas virago.

Virago forekom framst i religiosa sammanhang, hiarstammande
fram Vulgatas oversattning av Gamla Testamentet, dir maninna”
oversitts med virago.™ Inneborden var saledes en kvinna som hon
var fore det fatala syndafallet, varfér benimningen kunde anviandas
om exempelvis nunnor, som uppvisat en utomordentlig kyskhet och
tro med samma styrka som en man. Ordet anvindes i detta sam-
manhang fortfarande pd 1500-talet, men i modern tid har det fatt
betydelse av ”argbigga” eller ”satkirring”. Mot denna bakgrund
kan man forstd varfor Saxo prisade skoldmorna i sitt historieverk.

Aven pa annat hill dn hos Saxo forekommer skoldmor. 1
Sogubrot af nokkrum fornkonungum i Dana ok Sviaveldi beritt-
as om att skoldmor kampade i slaget vid Bravalla.”» Bade den
yngre och den dldre Hervor i Hervararsagan kan raknas till skold-
mornas slakte.™ Det dr aldrig latt att gora definitioner av mytolo-
giska visen, men man kanske tors siga att skoldmor kunde anses
vara dodliga kvinnor som upptradde som krigare, medan valkyri-
orna som de framstills i Eddadikterna och hos Snorre Sturlasson
var gudomliga varelser. Sannolikt var skoldmorna lika ohistoriska
som slaget vid Bravalla.'s

Valkyrior som stridens gudinnor

Snorre uppger i sin Edda att endast de man som foll i strid hade
tilltrade till Valhall, Odens hem.'® Detta pastiende motsiger han
sjalv pd andra hall i samma verk. Uppgiften stimmer inte heller
med andra killor betriffande Valhall, ”de dodas sal”. Det finns
manga andra killor som skildrar hur man tankte sig livet efter
detta som en tillvaro oppen for goda och rattinkande manniskor
av bada konen.'”

Under ett pagaende slag skulle valkyriorna vilja bland kamp-
arna om vilken som skulle do pd slagfiltet, men i sjilva verket
faststallde de Odens vilja. De kunde dven hetsa mannen till strid,
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medan de rorde sig pa slagfiltet. Oden framstills vanligen som
den passive betraktaren, som sillan ingriper sjalv i striden.*s

De kallas valkyrior och dem sander Oden till varje strid. De valjer
vilka man som skall d6 och rader over segern. Gunn och Rota och
den yngsta nornan som heter Skuld rider alltid for att vilja vem
som skall falla och beslutar om drapen.™

(Overs. Johansson & Malm)

Skuld, som kallas ”den yngsta nornan”, antyder ett sliktskap
mellan nornor, ”6desgudinnor”, och valkyrior, vilket visar att
man uppfattade valkyriorna som 6desbestaimmande for individen
genom deras funktion pa slagfiltet. Till detta kom att dessa bada
kategorier forekom synonymt tillsammans med en tredje, diser-
na, inom poesin i form av kenningar, som exempelvis Herjans (=
Odens) diser for valkyrior.>®

I Einar Skaldaspillirs dikt Hdkonarmadl later Oden valkyriorna
Gondul och Skogul vilja den kung som skulle do, nar Hikon den
gode kimpade mot sina brorséner om makten.

Oden siande
Gondul och Skogul,
att valja bland kungar,
vem av ynglingars att
skulle vara hos Oden
och sitta i Valhall.
(Hdkonarmadl 1; 6vers. Johansson)

Deras val f6ll pa Hakon sjalv, men kungen blev missnojd nar han
fick se valkyriorna sitta pa sina histar:

Varfor domde du, sade Hikon
striden sa, Spjut Skogul?
(Hdkonarmdl 12; dvers. Johansson)

Valkyrian svarade att han vunnit slaget, men att han nu sjalv skul-
le rida tillsamman med dem till ”gudarnas grona varld” for att
mota Oden sjilv. Trots detta verkade inte kungen vara helt nojd
med utgdngen.

Valkyriornas uppdrag som stridens gudinnor avspeglar deras
namn. Skogul kan tolkas som ’skakare’ och Gondul som ’varg’
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eller ’trollstav’. Mera tydligt framkommer detta hos Gunn, ’krig’,
Hild, ’strid’, Hlokk, ’ovdsen’, Rota, ’oordning’, och Skeggjold,
’hon som bir stridsyxan’, som alla verkar avspegla sjdlva strids-
tumultet. Till skillnad fran de mytiska skoldmorna tycks inte valky-
riorna sjdlva deltagit i striden.>

Sjalaforerskor

I Hakonarmadl skildras hur valkyriorna forde den dode kungen till
Oden och Valhall. Detta var en del av deras uppdrag, en funktion
som med en religionshistorisk term brukar kallas psykopomp,
’sjalaforare’. Denna har i uppdrag att lotsa den dodes sjal in i
den Andra Virlden och forekommer i de flesta religioner. Nar det
galler de hjdltar som valkyriorna tar hand om, framgar det tydligt
att dessa bestdr av bade kropp och sjil: de rider till Valhall, dir
de undfignas med mat och dryck och deltar sedan i de 6vriga
krigarnas nojen. Det nordiska begreppet for ”sjal” var minst sagt
mangtydigt och kan pa intet satt jimforas med andra forntida
religioner eller med den kristna uppfattningen.**

Man forestillde sig ocksa att valkyriorna vilkomnade den fallne
krigaren med en dryck vid ankomsten till Valhall. Detta anknyter
troligen till den vanliga gastabudsseden att hilsa gaster genom att
husets fru och andra férnima kvinnor undfignade kommande
gaster redan nir de red in pa gardstunet. Valkyrians dryck markerade
aven ett symboliskt intrade i en ny tillvaro, Valhall, ’de dodas sal’.
Ceremonin omtalas pa detta satt i dikten Grimmnismal:

Hrist och Mist
vill jag bir fram hornet till mig
Skjeggold och Skogul
Hild och Trud
Hlokk och Harfjatter
Goll och Geirahod
Randgrid och Radgrid
och Reginleif
De bar fram ol at enharjar
(Grimnismdl 36; overs. Collinder)

Snorre Sturlasson kommenterar detta: ”Sedan finns det andra
som tjdna i Valhall, bdara fram dryck och skota dukningen och
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Olkrusen”.* Detta har medfort att valkyriorna pa sina hall upp-
fattats som tjansteandar** och inte som de allvarliga dodsbringer-
skor som dikterna omtalar.

Valkyriorna och erotiken

I den poetiska Eddans hjaltedikter upptrader ibland enskilda
valkyrior som hjalper unga min att vinna ryktbarhet genom att
de ldar ut sina kunskaper till dessa. De blir ockséd hjiltarnas fol-
jeslagerskor och dlskarinnor i fortsiattningen. Den mest kdnda
ar Sigdrifa, ’den som driver fram seger’, som ocksd ar kiand un-
der namnet Brynhild och som dr den valkyria som blir Sigurd
Fafnesbanes forsta karlek i Volsungacykeln. Andra exempel pa
en sddan forbindelse utgor den passionerade kirleken mellan
Helge Hjorvardsson och valkyrian Svava som sades bli aterfod-
da efter deras dod. De skulle d& ha ateruppstatt i form av Helge
Hundingsbane och valkyrian Sigrun och senare i form av Helge
Haddingaskate och Kéara Halfdansdotter.>s Liksom Brynhild upp-
visar alla dessa kvinnor de krigiska drag som kiannetecknar val-
kyrian, men ocksa den heta och stolta kvinna som kdampar for sin
adlskade in i doden. Denna kategori av valkyrior representerar tva
motsatta ideal — det manliga och det kvinnliga — i en och samma
person. Nar deras manliga aspekt 6vervunnits, forvandlas de till
hjaltens ideala livskamrat samtidigt som denna process leder dem
in i doden.>*

Valkyrian som hjiltens 16n finns antydd i kenningen Odinns ésk-
meyar, ’Odens 6nskemor’, det vill siga den som fullfoljer Odens
onskningar (Oddrinargritr 16, Vélsungasaga 2). Valkyrian ir
krigarens brud, hans beloning nar han faller i strid. Kenningarna
speglar denna erotiska karaktar: ”Hérens krigare sjunker ner un-
der Hognes dotters talt” = skolden, eller ”Hild breder en badd for
den storste hjalmkrossaren” = krigaren.*”

Denna tanke kan mojligen forklara varfor dikten Grimnismal
anger att Oden och Freyja delar pa de fallna (valr).

Folkvang heter det

Och dar rader Freyja

over halften av salens sittplatser
Hilften av de fallna
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Viljer hon varje dag
Men halften dger Oden.
(Grimnismdl 14; min 6vers.)

Det finns dock mdnga exempel i religionshistorien pa karleks-
gudinnor som samtidigt kan vara stridsgudinnor; likval finns det
ndgot otympligt over tanken att ena halften av de doda krigar-
na forslades till Valhall, medan de andra biankade sig i Sessrumne
hos Freyja. En vild gissning kan vara att bada dessa gudaboning-
ar i sjilva verket var en enda, dar Oden och Freyja som i mangt
och mycket hade gemensamma funktioner som exempelvis sejd
och strid, radde 6ver de doda. I den manliga krigarideologin kom
Odens sida att ta overhanden, vilket sedan skildras av Snorre
Sturlasson ett par darhundraden senare.

Tydligt ar emellertid att beskrivningarna av Valhall kom att ge-
nomsyras av den krigarideologi som priglade vikingatiden. Detta
visas inte minst genom att dodriket forvandlades fran de morka
rum som gick under namnet Hel, *det holjande’, till en stralande
gastabudssal hos Oden. Forestillningen engagerade krigarna att
ge sig in i blodiga och farliga strider. Genom konstruktionen av
valkyriornas gestalter lockades man att offra sina liv, inte framst
for doden pa slagfiltet, utan for ett evigt liv i fysisk sallhet tillsam-
mans med skona, unga kvinnor i Valhall.>*

Slagfaltets dodsdemoner

Manga forskare har uppmirksammat krigarideologins betydelse
och menat att valkyriorna nog inte ursprungligen varit de attrakt-
iva varelser som senare utmadlas i vikingatidens dikter och myt-
ologi. Det fornengelska wealcyrge antyder i stillet att de skulle
ha sitt ursprung i hixor eller rent av dodsdemoner.> I en artikel
har Matthias Egeler undersokt demoniska varelser i samband
med krig med utgangspunkt fran den irlandska Morrigan, en girig
dodsdemon som vandrar omkring pd slagfiltet. Morrigan eller
snarare the Morrigans — de var flera — uppenbarar sig i samband
med krig. De kan liksom valkyriorna ha erotiska forbindelser med
hjaltar och likheterna stannar inte vid detta. De irlindska gudin-
norna sigs upptrada som svarta faglar, vilket kan jamforas med
den valkyria som upptrader i en krakas skepnad i Volsungasagans
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kapitel 2.3° Bdda dessa grupper gliads over de blodiga strider de be-
vistar. Egeler drar likheterna till bland annat de romerska furierna
och de grekiska erinyerna, men framfor allt till de grekiska Keres
som uppenbarar sig som dodsdemoner pa slagfaltet och viljer ut
vilka som skall do. De flyger genom luften, vandrar runt pa slag-
faltet och livnar sig pa de sarades blod.3*

Egeler havdar i sin artikel en likhet mellan alla dessa demon-
iska vdsen som han menar foljer med ett krigiskt samhalle som
under bronsdldern kom att paverka de delar av Europa som be-
skrivits. Dessa samhallen paverkade varandra genom resor vilka
framfor allt var statushojande, ndgot som kan beldaggas arkeolo-
giskt. Denna forhistoriska hjiltedlder aterspeglas i senare tider i
form av den glorifiering av den vittbereste som forekommer i den
fornislandska litteraturen.>*

Uppfattningen om de dédsdemoner som troddes vandra runt
pa slagfaltet for att livnara sig pa doende eller sarade krigare be-
hover dock inte bero pa diffusion mellan skilda kulturer utan kan
ocksd betraktas som en fenomenologisk foreteelse. I en tid nar
minsta sar kunde medfora doden var det litt att tro pa demoner
med vassa tander och klor som attackerade de fallna.

Keres var ocksa identiska med manniskans 6de och hennes dod.
Nir den slutgiltiga kampen mellan hjialtarna Hektor och Akilles
dger rum utanfor Trojas murar, vager Zeus deras odeslotter (ke-
res). Odeslotten forvandlas saledes till den skrimmande dod som
nu vantar Hektor pd slagfiltet.

Nir de fjarde gangen kom fram till killornas floden,
framtog Fadern en gyllene vig i skdlar han lade
lotter (keres) som odet vigt 4t dodens bestdende smarta,
en for Akilles och en for histbetvingaren Hektor,
grep om mitten och lyfte den — dd nedsjonk mot Hades
Hektors 6desdag och han 6vergavs av Apollon3:
(Overs. Bjorkeson)

Valkyrian som fasansfull dodsdemon kan jamforas med de ald-
sta beldggen pd de varelser som kallas waelcyrge i drkebiskop
Waulfstan IT av Yorks predikan (se nedan), som forutom ovan
namnda exempel styrker en demonisk karaktir hos valkyrian.
Aven ett exempel fran den fornnordiska litteraturen later valkyri-
orna ge en glimt av slagfiltets fasor.
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Pa langfredagens morgon hinde det pa Caithness att en man vid
namn Darrad gick ut och fick se tolv ryttare niarma sig en frustuga
och forsvinna in i den. Han gick fram till frustugan, tittade in gen-
om en glugg och sdg att dir inne fanns ndgra kvinnor som hade
satt upp en vav. Manshuvuden anvinde de som tyngder, tarmar
som varp och vift, ett svird som vavsked och en pil som skyttel.>+

(Njals saga; dvers. Lonnrot)

Visionen av de vavande valkyriorna ansluter till tanken pa odets
vav, men den dterger samtidigt handelserna fran slaget pa Clontarf
mellan nordiska vikingar och kung Brian och hans iriska har
langfredagen ar t1o14. Singen som valkyriorna sjunger medan de
vaver beskriver det blodiga slaget och nar de slutat river de sonder
vaven 1 12 delar, tar varsin bit och rider sedan bort, sex norrut,
sex soderut.

Scenen andas magi som utovas av de vavande kvinnorna, som
aterkommer i kenningar som ”valkyrians viv” och ”Odens vdv”.3s
Dikten ar betydligt dldre dn Njals saga och har ibland 6versatts
som ”spjutsangen”, men det har ocksa foreslagits andra tolkningar.
Man tors dock formoda att den skildrar hur de vavande kvinnorna —
nornor eller valkyrior — formar stridsmannens oden i alla strider.
Denna skildring har dven den bidragit till att manga forskare ser
valkyriorna som ursprungliga dodsdemoner.3¢

Vilka var valkyriorna egentligen?

Var da valkyriorna ursprungliga dodsdemoner, som forvandlats
till skona kvinnor under vikingatiden, omskapade av en krigar-
ideologi parallellt med forvandlingen av det skuggiga dodsriket
till 6verjordiska paradis. Vissa forskare anser att de genomgatt
denna utveckling fran slagfaltets ursprungliga spokgestalter,’”
medan andra ser dem som stridsgudinnor i folje med Oden, som i
Valhall blir de fallna kimparnas gladje.>®

For den senare tolkningen talar den fornnordiska diktkonsten;
metaforer kring valkyrior dterkommer i skaldestroferna i form av
kenningar som Skogul hnossa, *adelstenens Skogul® (ett valkyrie-
namn) = kvinna och Hlokk horna, ’Dryckeshornets Hlokk® (ett
valkyrienamn) = kvinna. Sddana exempel finns det gott om, vilka
aterigen antyder den positiva uppfattningen av valkyriornas vasen.
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I sammanhanget bor man ocksa granska citatet ur en predikan —
atergiven i skriften Sermo Lupus ad Anglos — som arkebiskop
Wulfstan av York ndgon gang mellan ro1o och 1016 holl for
engelsmannen. Landet harjades av nordiska vikingar, som un-
der den danske kungen Sven Tveskigg hade intagit stora delar.
Waulfstan uppmanar sina landsman att iaktta hogre moral och
undvika att paverkas av hedendom. Tyvirr hade méanga drab-
bats av synd och mordat praster och sliktingar, kvinnor hade
prostituerat sig eller tagit livet av sina barn eller gift sig med
syndande vallustingar. Han vander sig till dem med orden ”Har
finns haxor och valkyrior (wiccan and welcyrian) och hir finns
rovare och plundrare”.?

Analyserar man drkebiskop Wulfstans skrift forstar man att han
uppfattar vikingarnas plundringar som ett tecken pa Guds vrede
och straff for folkets synder, som han ger exempel pa. Visserligen
sammanbinder han “hiaxor” och ”valkyrior”, vilket inte behover
betyda att termen welcyrge dr inhemsk, utan att han sannolikt lan-
at den fran de okristna vikingarnas varld.+ I samtida ordbocker ar
valkyria synonymt med Bellona,* den romerska personifikation-
en for kriget eller furie, men ocksa karleksgudinna, vilket fangar
in de vikingatida aspekterna av ordet. De fornengelska exemplen
lagger insatta i sitt historiska perspektiv inga ytterligare belagg for
att valkyriorna ursprungligen varit av en demonisk natur.+

Sammanfattningsvis kan sagas att valkyriorna enligt kallorna
kan uppfattas som en aspekt av kriget, men ocksa doden pa slag-
faltet. Framfor allt bar de 16ftet om en behaglig tillvaro i den an-
dra virlden, dit de for de doda krigarna, som sarskilt utmarkt sig i
striden. Det faktum att valkyriornas uppenbarelse innebar doden
gav dem drag av dodsgudomligheter, men de utgjorde samtidigt
en vig till livet hos gudar och gudinnor. Valkyriorna férmedlade
bilden av krigarlivets dra bortom slagfaltets fasor och var med all
sannolikhet en viktig symbol for vikingatidens krigiska ideal.
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Mornir
Fran forhandling till mottagande

Maths Bertell

Mittuniversitetet, Sverige

I denna artikel ldgger jag fram hypotesen att *marné ur roten
*ma-r, hand’, skulle ligga till grund for det feminina substantivet
mornir, nominativ plural i Volsapditr.

Forskningen inom sprakvetenskap och religionshistoria har
under lang tid brottats med den problematik som Volsapdttr ur
Flateyjarbok erbjuder. Det forsta mer ingdende arbetet gjordes
av Andreas Heusler, som f6ljts av bland andra Folke Strom, Wolf
von Unwerth och Gabriel Turville-Petre.* Taten ger en inblick i
ett blot som utférs inomhus pa hosten vid en gard i norra Norge.
Kung Olav den helige dr narvarande inkognito vid ritualen, men
avslojar sig mot slutet. Kung Olavs nirvaro och agerande i taten
ar sannolikt en sen konstruktion for att ge den en moralisk mis-
sionspoidng och ge Olav 6kad status som den som kristnat Norge.
Ritualen kretsar kring en i 1ok och lin balsamerad hastpenis,
Volsi. Den gér i tur och ordning runt i sillskapet och var och
en far ldasa en vers 6ver denna kraftsymbol. Hiisfreyia, *husfrun’,
leder det hela och hela hushaillet 4ar med, dven trilarna. Verserna
ar burdusa och ekivoka. Varje vers innehéller raden piggi mornir
petta bleeti (min normalisering), det vill sdga *mornir ir mottaga-
re av offret’, och det dr just mornir som ar det stora problemet.
Det som varit sprakhistoriskt rimligt har varit svart att fa att
passa ihop i ett religionshistoriskt sammanhang och tvartom har
religionshistoriska hypoteser varit svdra att forklara sprakhisto-
riskt. Kontexten for detta mornir later jag exemplifieras av versen
nar hiisfreyia bar in Volsi.

Hur du refererar till det har kapitlet:

Bertell, M. 2016. Mornir. Fran forhandling till mottagande. I: Rydving, H. and
Olsson, S. (red.) Krig och fred i vendel- och vikingatida traditioner, s. 107-124.
Stockholm: Stockholm University Press. DOI: http://dx.doi.org/t0.16993/
bah.e. License: CC-BY 4.0
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Aukinn ertu Uolse Vilvuxen ar du Volsi
ok vpp vm tekinn och uppstalld,

lini geeddr kladd i lin

en laukum studdr och stodd av 1ok
biggi Maurnir petta bleeti  tag mornir detta blot
en pu bonde sealfr och du sjdlv bonde
ber pu at per Uolsa.> tag du Volsi till dig

(Min 6vers.)

Ordet mornir har av tidigare forskning getts en rad olika tolkning-
ar. Turville-Petre vill se det som en maskulin fruktbarhetsgudom,
det vill saga den falliske Freyr.> Von Unwerth, Heusler, Strom,
Steinsland och Vogt har istillet velat se ett kollektiv av kvinnliga
vasen, antingen slakt med maror och diser, eller med mytens jat-
tinnor.* Jag vill ocksa uppmarksamma att gudomligheterna kring
fruktbarheten alla kommer in i de mytologiska framstallningarna
som en del av konfliktlosningar och som en del av en uppgorel-
se. Det har ar inte helt olikt uppgorelser och alliansbildningar i
samband med brollop som fruktbarhetsgudomligheterna starkt
forknippas med.

Jag har for avsikt att testa hypotesen att mornir gar tillbaka pa ett
*marno f. som skulle vara relaterat till albanska marr, taga, mot-
taga, hélla i, och hur den skulle fungera i kontexten i Volsapadtir.
Innan jag provar den hypotesen ger jag en kort genomgang av
tidigare tolkningar.

Kontexten i Vglsa pattr enligt tidigare forskning

Andreas Heusler

Andreas Heusler menar att mornir dr svart att forklara sprakligt.
Han resonerar kring mojligheterna med maurnir som ett maskulint
ord i singular. Han menar dock inte att Volsi ar en gudomlighet ef-
tersom den balsamerade penisen dr sjdlva offerforemalet. Mornir &
andra sidan kan enligt Heusler inte vara nagon grupp gudinnor, da
ordet framst betecknar kvinnliga jattinnor och demoniska visen.s
Heusler forsoker ocksa hitta likheter med det fornindiska hastoffr-
et och Volsi, men forutom att det ar ett rituellt sexuellt forhallande
mellan en dod hingst och en kvinna, ir likheterna sma i friga om
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syfte och iscensittning. Han stoder sig pa det resonemang som
fors i K. F. Johanssons framstallning av det fornindiska hastoffret.
Sjdlva ritualen i det fornindiska sammanhanget ar forknippad med
den kungliga ideologin och utfors offentligt; hela den doda hasten
ligger bredvid pristinnan under ett ticke. Daremot finns en likhet
i den verbaliserade bekriftelsen av vad histen och prastinnan for-
vintas gora. Askddarna anvinder sig av ett obscent sprak for att
askadliggora det som ar dolt for publiken. Men Heuslers tolkning
ar att Morn/mornir ar ett epitet knutet till Freyr och offret av Volsi
blir dirfor ett sjilvoffer, likt Odinn i tridet.®

Folke Stréom

For Folke Strom rader det ingen tvekan om att Volsi dr en hy-
postas av Freyr. Han riaknar guden som en hastgud och tanker
sig att Volsi speglar dennes animaliska fruktbarhetsaspekt, medan
Byggvir i Lokasenna speglar den vegetativa. Diaremot dr det inte
lika sjalvklart vem eller vilka mornir kan tinkas vara.” Han menar
att von Unwerth i sin artikel frdn 1910 4r den som kommit nar-
mast att tolka ordet korrekt. Von Unwerth framhaller att ordet
ar en feminin #-stam, och inte som Heusler menar en i-stam.®
Ivilket fall som helst 4r denna tolkning att foredra framfor Heuslers
maskulina singularform. For denna kan endast ett beldgg riknas,
namligen ett heiti for ”svard”.® Von Unwerth menade att mornir
ska ses som en grupp sjalsliknande andar, seelischer Geister, och
hade storst likhet med alfer och diser. Han knot ocksa mornir till
forestallningen om maran och stodde sin idé pa Selkolluvisur dar
Selkolla, en karaktiar som paminner om mara-forestallningen, figurer-
ar under epitetet mgrn.'® Strom forkastar von Unwerths sjalateori,
men tycker att de sprakliga resonemangen dr troviardiga. Han
menar att ett sprakligt samband mellan mgrn och mara verkar
rimligt, men tycks inte sjdlv kunna gora en spriklig bedomning.
Dock tycker han att den sprakliga bedomningen behover kom-
pletteras med en saklig.’™ Stroms starkaste ledtrad till vem denna
mornlmornir ar hittar han i Grimnismadl, dar Pjazi kallas Marnar
faoir, >morns fader’. Morn/mornir ar alltsd Skadi i Stroms resone-
mang. Skadi-Njordr, Freyr-Freyja ar gudapar som har avlost var-
andra och egentligen fyllt samma funktion, fruktbarhetsgudaparet
som fOrenas i ett hieros gamos.'* Strom finner stod for detta genom
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att hdnvisa till Njoror-namnets tidiga beldgg i Nerthuskulten hos
Tacitus. Skadi ar ett maskulint ord och forhéllandet bor ha varit att
Skadi fran borjan har varit guden och Njordr/Nerthus gudinnan.
Varfor Strom nodviandigtvis ska reducera Morn/mornir till en
gudinna och inte behdller ett kollektiv (som pluralformen foreslar)
ar holjt i dunkel. Stroms viktigaste nyckel till gatans l6sning finn-
er han i den mening som sdger att sonen i huset ska ge Volsi till
”brudkvinnorna”, beri per beytill firir brudkonur.™

Gro Steinsland och Kari Vogt

I Gro Steinsland och Kari Vogts utmarkta artikel i Arkiv for nord-
isk filologi 96 ges en grundlig genomgang av Volsapdttr bade vad
giller text och innehall. D4 jag i stort sett hdller med om deras
resonemang kommer jag hir i korthet gd igenom resultatet av
deras undersokning for att visa hur min hypotes om *marna over-
ensstimmer med denna.

Medverkande vid blotet pa garden, som sigs ligga i norra
Norge, ar nio personer. Dessa nio delar Steinsland och Vogt in i
grupper om tre:

1. tre kvinnor: husfrun, dottern och tralinnan;

2. tre min: husbonden, sonen och trilen;

3. tre gaster: ocksd de min, som alla kallar sig Grimr men
egentligen ar kung Olav pd missionsuppdrag och tva av
hans mannar.™

Grupperingen antyder alltsd kvinnor kontra man och géardsfolk
kontra fraimlingar.”s Den springande punkten ar att det ar kvinnor-
na som dr de aktiva. Det dr husfrun som har balsamerat fallosen
och det ar kvinnorna som star for den privata kulten. Detta under-
stryks av att tralinnan ges en lika viktig och aktiv roll i riten som
de andra kvinnorna. Vidare ir det si att alla mannen avvisar Volsi
och uttrycker detta klart.™

Det rituella forloppet dr sddant att gardens hast dor under host-
en och mannen bar in hiastfallosen till kvinnorna i huset som be-
reder den med lin och laukr. Den forvaras i husfruns kista. Loken
hade en magisk stillning i det historiska Norden. Linet antyder
ett brollop och sonen kvader till sin syster: Beri per beytill / firir
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brudkonur, ’Bira fram konslemmen / till brudkvinnorna’. Beytill,
’konslem’, harleds ur bauta, ’stota’, och dr hiar synonymt med
Volsi. Det skall alltsa till ett brollop mellan kvinnorna i huset och
Volsi.’” Detta symboliserar ett sd kallat hieros gamos, det vill siga
ett heligt brollop mellan tvd gudomliga kontrahenter. A ena sidan
har vi den manlige Volsi och 4 andra sidan har vi kvinnliga mornir.
Det som skall fullborda riten ar ett samlag och detta gor tralinnan
ingen hemlighet av:

Vist wigi meetta ek Visst kunne eg ikkje
uid um bindazst halde meg fra

j mig at keyra a koyre han i meg
Ef vid win legum dersom vi lag dleine
j andketu™ i gjensidig vellyst.™

(Overs. Steinsland & Vogt)

Om husfrun och Volsi heter det: hann ma standa hea hiisfreyiu ef
hon will, ’han kan std hos husfrun om hon vill’.>° Steinsland och
Vogt menar att mornir skulle vara en benimning pd jattinnor och
det dr dven min asikt, men jag vill precisera benamningen nagot.
I ritualen representerar gardens kvinnor de mytiska jattinnorna
i ett hieros gamos. 1 den fornnordiska mytologin har jattinnor-
na just denna funktion: de gifter sig med fruktbarhetsgudarna ur
vanernas sliktled. Njordr gifter sig med Skadi, dotter till jatten
Pjazi; Freyr gifter sig med GerOr. Jattinnorna byter har status gen-
om giftermal och ar inte lingre att betrakta som jattinnor i social
bemairkelse. Allmant omvittnat dr att brollop ar en stark kompon-
ent for allianser i historisk tid, bidde under fornnordisk tid och
under kristen tid. Eftersom dessa mer eller mindre var arrangerade,
blir 4ven brollopet en ritual som bekriftar en forhandling.

Vi har hir sdledes mytens rituella motsvarighet till forhallandet
mellan vanagudinnor och vanagudar.>* Folke Strom menade att
mornir skulle vara ett kvinnligt gudomligt vasen, Skadi, i ett hieros
gamos med Freyr.>> Och som synes nedan, sa ar det etymologiskt
mojligt. Daremot tycks ritualen vanda sig till kvinnorna som grupp,
inte till en enskild kvinna.

Det ar skillnad mellan jattinnor och jittar och deras maktfor-
hallande till gudarna. Jattar ar ett hot, medan jittinnor niastan
uteslutande ses som dlskarinnor, hustrur och mojliga modrar. De
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tre kvinnliga gestalterna som pd olika sitt kopplats till den va-
nagudomliga sfiren stirker idén om texten som reflekterande en
sexuellt laddad ritual. Asynjorna forknippas i mycket lagre grad,
om alls, med sexualitet. I Lokasenna anklagas visserligen Frigg
och Idunn for 16saktighet, men det gor a andra sidan i princip alla
gudinnor, sa uppgiften ska nog inte tas for allvarligt.>s Snarare
ar det nog sa att det i dessa fall ar just for att de inte forknippas
med sex som anklagelsen riktas mot dem, i hopp om att skapa sd
mycket otrevnad som maijligt.

Clive Tolley

Clive Tolley redogor for tva mojliga analogier som skulle kunna hjalpa
oss att forstd Volsapdttr. Den ena dr den antika Dionysoskultens
falliska inslag, som dock Tolley avfirdar da det finns avgorande
skillnader. Dionysoskulten riktar sig till mysterna och upptagandet
av nya medlemmar i en krets, och meningen med framtagandet av
fallosen ar att chocka den unga flicka som ska tas upp i en kvinnlig
krets. De antika killorna talar aldrig om en animalisk fallos eller om
offer till fruktbarhetsgudomligheter. Mojligen finns en snarlikhet i
att Volsi forvaras i en lada och fallosen i Dionysosakten i en korg.
Tolley resonerar kring huruvida den antika kulten kan ha varit kind
for Volsapdttrs forfattare och framhaller Augustinus De civitate Dei
som en mojlig kalla, eftersom denne pa flera stillen fordomer den
har typen av kultbruk. Likheterna ar dock for sma i bade utforan-
de och i syfte. Likheten ligger endast i ett ytligt religiost hyllande
(worship).>+ 1 stallet kan man konstatera att Volsapditr ar mycket
strukturerad och narmast forfattad och tillrattalagd. P4 grund av
detta dr den inte av ndgon hogre dlder, menar Tolley, utom mojligen
ordet mornir. Framstillningen och dess relation till andra norrona
texter dr ett annat drag som gor att vi skulle kunna anta att vissa
drag dr alderdomliga: delar tycks syfta pd Baldrs draumar; de tre
ménnen som kallar sig Grim pa Grimnismdl och Odinn.> Han pek-
ar ocksa pa en mojlig genrelikhet med Gautreks saga: en isolerad
familj i obygden som lever utanfér normen och som far besok av
kungen och denne sedan gor slut pa. Tolley fornekar inte att det finns
forkristna element i Gautreks saga, men menar ocksa att det fanns
en stor portion kreativitet hos den som komponerat sagan under
medeltiden. P4 samma satt bor Volsapditr ha tillkommit. Inslaget av
lin och lauk ar ett saidant motiv som kan ha 6verlevt fran forkristen
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tid, men det kan ha anviants helt medvetet for att ge en alderdomlig
och hednisk pragel at texten. Tolley ifrdgasitter ocksa en eventu-
ell falloskult i Norden, kopplad till Freyr.>¢ Adams beskrivning av
gudomligheterna i Uppsala ar dock svar att ifrigasitta, menar jag.>”

Tolley gar sedan vidare och diskuterar mornir. Han haller inte
med Steinsland och Vogt om att det handlade om en jattinnekult,
men menar att tatens tema som nagot valdigt icke-kristet spas pa
av kvinnliga kultledare i ett scenario med stark sexuell laddning.
Kontrasten och dess effekt ar helt avsiktlig och ett argument for
att den ar skapad narmare i tid till Flateyjarboks tillblivelse an till
forkristen tid.>

Analys

Jag vill hypotetiskt prova vad det skulle innebara for tolkningen
av mornir om ordet uppfattas som relaterat till ett *marno av
roten mar- (jamfor albanska marr, ’taga, mottaga, hélla i), med
suffixet -n6 som bildar feminina abstrakter och konkreter. Mornir
(f. pl.) skulle i sa fall vara de fysiska mottagarna av offret och de
som avses i frasen piggi mornir peita bleeti ar de kvinnor som ar
narvarande vid ceremonin och som rituellt gestaltar den kvinnliga
vanagudomarna. Detta passar vil in i den repeterade frasens verb
piggi.>° Det albanska marr kan tyckas langsokt, men roten moar-,
’hand’, som ingar finns dven i andra sammanhang. James Mallory
och Douglas Adams lagger till dessa mojligheter:

.[hand’, *mébar (oblique stem *méhn-, has been seen to have
an underlying semantic connotation of ‘power’ as in ‘hand over’
(e.g. Lat manus ‘hand’, OE ‘[palm of the] hand, protection’, Goth
manwus ‘at hand, ready’, Grk mdre, ‘hand’, iémaros ‘having arrows
at hand’, and the related Alb marr ‘take, grasp’, Hit maniyahh-
‘hand over’, mari ‘manual tool, weapon’).3”

Det ar konkret och det passar, som vi ska se nedan, bast in i
kontexten vi undersoker.

Avledningar

Ordets andra del styr bildandet av omljud i den forsta och ar
avgorande for hur ordet kom att uttalas.’* Jag kommer darfor att
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argumentera for att de delar som bildar ett urnordiskt ord som
foregatt mornir bor ha varit ett icke belagt, men rekonstruerat
*marno-.

Detta alternativ skulle ge en g-stam vilket i sig medfor vissa
problem eftersom dndelsen -ir inte finns i 6-stamsparadigmet.
Men dd méanga o-stammar har 6vergatt till i-stamsbojning sa ar
det anda mojligt.

Suffixet -n0- forekommer i savil primira som sekundira bild-
ningar av feminina substantiv. Vi har flera exempel; suffixet bildar
bade abstrakter och konkreter. Som exempel pa abstrakter har vi
got. rina, feng. rin, fsax. fht. rina, hemlighet’, av urn. runa, fvn.
rin, *viskning, hemlighet’, fisl. feikn, *otur’. Bildade konkreter ar
ofta namn pd kroppsdelar som till exempel fsax. fersna, tht. fers-
ana, ’hals’, fisl. gaupn, tht. gouf(a)na, >handfull’. Andra konkreta
exempel dr got. wulla, fisl. ull, tht. wolla, *ull’, got. smarna, ’lort’,
fisl. [6n, ’lugnt stille i en flod’.33 Mornir (f. sg.) skulle alltsa ha ett
betydelseursprung som ror sig i omradet hand, ta emot, beredd’.
Betydelsen gar inte att ringa in mer dn sd dd redan rotens betydelse
ar mycket dunkel. Mornir (f. pl.) ar alltsa de fysiska mottagarna av
offret och de som avses i frasen piggi mornir petta bleeti ar de kvin-
nor som ar niarvarande vid ceremonin och som rituellt gestaltar
de kvinnliga vanagudomarna. Detta passar, som jag tidigare namnt,
val in i den repeterade frasens piggi som uppmanar mottagaren att
med sina hiander ta emot Volsi. Substantivet *marné har ocksa
ytterligare fordelar. Det bildar singularformen mgrn med marnar
som genitiv och den stimmer séledes helt in pa beskrivningen av

Skadi.

Freyja, Skadi och Gerdr

Skirnismdl erbjuder en intressant beskrivning av en forhandling
mellan jattinnan Gerdr och Skirnir. Med lock och pock och senare
nagot som snarare liknar hugg och slag far Skirnir sin herre Freyrs
vilja igenom. Detsamma kan sigas om jattinnan Skadi. Nar
Gerdr tvingas in i en relation med Freyr stiller hon inga krav, utan
framforallt dr det tvadnget och undvikandet av en forlorad heder
som gor att hon ger efter. Hon har inget intresse av att komma in
i det gudomliga sammanhanget.’ Skadi daremot, har en tydlig
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plan att komma sa hogt upp i rang som mojligt: hon vill gifta sig
med Baldr. Asarna ser dock till att sd inte blir fallet. Resultatet
blir alltsd detsamma for de bada jattinnorna. Nar vanerna for-
handlar med asarna visar det sig ocksa att de har blivit lurade.s
Fruktbarhetens gudomligheter kommer alltsé in i mytologin genom
forhandling och som ett slags troféer och processerna praglas av
motvilja och falskspel.

Volsapdttr innehaller starka sexuella drag, drag som vanligtvis
forknippas med Freyja. Att hon 4r den av gudinnorna som framst
forknippas med sexualakten ar allméant vedertaget. Nar Porr an-
vinder styrka, Odinn svek och list, Loki transformerar sig, si an-
vander sig Freyja av sin sexualitet for att fi det hon 6nskar. Det
kan ocksd vara sa att Freyja kan knytas till linet, om Horn kan
knytas till henne genom ett heiti, men detta ar osdkert.’>¢ I Voluspd
53 omtalas Hlin som en gudinna, men har ar det sannolikt Frigg
som avses. Frigg och Freyja har ett intressant forhdllande till var-
andra i killmaterialet dar den ena tycks representera kirleken
inom dktenskapet och den andra den utomiktenskapliga. Freyja
ar visserligen inte en jattinna, men daremot av ligre rang som
vanagudinna. Mornir kan darfor ses som ett epitet for en grupp
med ett visst kvinnligt sexuellt beteende som passar in dven pa
Skadi och pa Gerdr som kvinnlig gemal at Freyjas bror. Jag menar
att dessa tre kvinnliga gestalter alla befinner sig inom den vana-
gudomliga sfaren, som tydligast representerar den gudomliga sidan
av fruktbarhet och sexualitet. Fruktbarhetstendenser finns ju dven
hos asarna, bland annat genom &sk- och vaderguden Pérr,3” och
mojligen Frigg och Idunn, men de har inte samma sexuella an-
strykning som vanagudomarna.

Skadi tas in i den gudomliga skaran som en del av boten for hen-
nes far Pjazi. Hon upptriader som en manlig arvinge ikladd rust-
ning. Asarna later henne dock veta sin plats och hon luras att gifta
sig med Njordr istallet for Baldr och blir pa sa vis en del av den
vanagudomliga sfaren. Att en jittinna far den har platsen ar inte
sa markligt, eftersom jattinnorna i stor utstrackning forknippas
med sexualitet och barnalstring.’® Hon tilldts alltsa gifta sig med
Njordr, till skillnad frin ilskarinnorna till Odinn och Pérr, som
far noja sig med frillostatus. Det hdr papekas av Clunies Ross,?*
aven om hon inte beror vad detta mytologiskt skulle betyda for
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Skadis och Gerdrs tillgidnglighet som mottagare av offer och an-
dra ritualer. Etymologin till namnet Skadi ar nagot oklar, men en-
ligt Jan de Vries overraskar det maskulina ordbildningsmonstret
pd namnet pa en gudinna.* Skadi namns i det fornnordiska kall-
materialet ett fatal ganger, bland annat da hon kriver bot for sin
far. I denna myt ingér sekvensen dar Loki ska fa henne att skratta.
Loki loser saken pa sitt satt och binder ett snore mellan skagget pa
en get och sin egen pung. Nar geten drar skriker Loki, faller sedan
ned i Skadis kna och far henne s att skratta. Framstillningen kan
ses som en sexualiserad form av underkastelse med kastrations-
inslag, dar Skadi har kommit till Asgérd kladd som man och dar
Loki, om an pa lek, simulerar en snopning av sig sjalv. Manligt
och kvinnligt stills har upp och ned.*" Intressant nog ar Skadi
starkt knuten till ordet mornir, da hennes far Pjazi i Haustlong
kallas for fadir marnar (sg. gen.) i verserna 6 och 12.4* Flera har
papekat att kult av jattinnor ar osannolikt, men i fallet Skadi ar
det frigan om vi inte har flera indikationer som pekar pa detta. I
Lokasenna 51 omtalas hennes Vi och Vang, namn som eventuellt
kan beldggas i ortnamnsskicket. Forleden i exempelvis Skadevi i
nuvarande Sverige dr dock sprakhistoriskt problematisk.+3

GerOr dr den andra kinda jittinnan som lyfts in i den vanagud-
omliga sfiren, med samma argument som for Skadi, dven om
Gerdr mer aktivt frias till av Freyr, via Skirnir. Den har hiandelsen,
om man ska fasta ndgon vikt vid den, tycks ske efter episoden med
Skadi. Njordr och Skadi nimns i prosainledningen till Skirnismal,
men denna brukar anses som sekundar i forhdllande till sjalva dikt-
en. Aven Gerdr tillats gifta sig in i den gudomliga gemenskapen.
Etymologin brukar traditionellt relatera namnet till garor, gard’,
och att GerOr darfor ska ses som en personifiering av den inhdgna-
de odlade marken.** Det sexualiserade spraket i Skirnismadl bekraft-
ar jattinnornas sexuella natur och deras plats i mytologin.

Freyjas aktenskap med Freyr visar att hon hor hemma i den
vanagudomliga sfiaren dven om idktenskapet maste upplosas nar
de anldander till Asgard. Freyja ar gift med OO0, en diffus karakt-
ar med ett namn som bdr samma etymologiska bakgrund som
Odinn, men sannolikt endast ir en litterdr ordlek som visar att
Freyja inte dr ensam. Ingen far vara ogift i den inhemska nordiska
religionen. Flateyjarbék namner Freyja som frilla till Odinn och
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detta ar i vart sammanhang helt logiskt. Hon tillats inte att gifta
sig uppdt i hierarkin; asar dktar endast asynjor.+s

Den ritualiserade sexuella akten skymtar till i Volsapditr och att
den skulle vara riktad mot vanagudomligheterna ar helt naturligt,
samt att det dr just en balsamerad histpenis som anvinds, stim-
mer vil in i ssmmanhanget da Freyr vid flera tillfallen associeras
med just hidstar (de heliga hiastarna, som histen i Hrafnkell saga
Freysgoda och hasten Bl60ughofi i Snorris Edda).+6 Hasten ar i ett
jamforande religionshistoriskt perspektiv forknippad med stark
sexualiserad fruktbarhet och ritualer med hastar och prastinnor i
sexuellt samspel har forekommit i olika kontexter, men den mest
kanda ar val Ashvamedha-ritualen i Rigveda.+” Det grova sexuella
spraket i Volsapdtir tycks ocksa falla in vl med andra nordiska
kallor: Adam av Bremen skriver om sangerna i Uppsala som sa
grova att de bast borde fortigas.® Det blir darfor inte heller nag-
on storre overraskning att kung Olav och hans bada foljeslagare
agerar mot denna omoral som de goda kristna de ir.

Jattinnor forknippas precis som jittar med en granslost stor
sexuell aptit, i motsats till asynjorna. De mytologiska framstall-
ningarna av jattinnor ar ofta sexuellt orienterade. I Voluspd och
i Snorri Sturlusons Edda omtalas de tre jattinnorna som hotar
Asgard efter en langre guldalder. Freyja daremot ar starkt for-
knippad med sin sexualitet och hon anvinder den ocksa for att
uppna sina mal. Mannen i Volsapdttr kan darfor liknas vid asarna.
Jattekvinnorna och vanagudinnorna ar aktiva och soker sig uppat
i hierarkin. Den starka sexualiteten hos Freyja ar alltsd egentligen
ett jattinnedrag.+

Slutsatser

I denna artikel ldgger jag fram hypotesen att *marné ur roten
*ma-r, "hand’, skulle ligga till grund for det feminina substantivet
mornir, nominativ plural.s° Ett maskulint mornir sg. nom. skul-
le vara en personifiering av en manlig guddom och Volsi skulle
dd vara en form av offer som kan jimforas med Odinns offer
av sig sjalv till sig sjdlv. Det ar religionshistoriskt inte orimligt.
Forklaringen lamnar dock luckor i den etymologiska bakgrunden
av ordet.’!
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*Marno diaremot har flera fortjanster:

1. Roten *ma-r, hand, ta emot, beredd’ ger en konkret be-
tydelse till mornir (f. pl.) och syftar till den funktion kvin-
norna har i ritualen; den 4r inte synonym med jattinnor”,
utan istallet gruppen kvinnliga vanagudinnor, antingen det
ar Freyja, Skaoi eller GerOr. Slaktskap genom blod eller
genom ingifte spelar hir ingen roll, utan bada ar likstallda.

2. Suffixet -no har dven en stark anknytning till bildandet av
namn pa kroppsdelar, vilket inte kan anses som negativt
i detta sammanhang. Overrickandet av Volsi och att den
gar fran hand till hand talar for detta.

3. Min foreslagna tolkning av det feminina mornir tycks ga
vil ihop med Steinsland och Vogts textanalys av Volsapdtir,
men med en precisering: kvinnorna som narvarar vid blot-
et motsvarar Freyja och de jattinnor som i den fornnord-
iska myten ar gifta med fruktbarhetsgudarna, vanerna.
Beteckningen kommer av att de limnas 6ver, antingen av
sig sjdlva eller i en utvixling som foregdtts av forhandling.
Namnet hanger dd ihop med brollopsritual diar bruden
overlimnas / ges till en ny familj / familjekonstellation och
da far en ny status. Namnet mornir kan alltsd inte enbart
forklaras av kontexten i Volsapditr.

Men denna tolkning gors givetvis inte utan problem. Som vi sett
finns det mdnga gudanamn som har dndelsen -ir och det femini-
na, kollektiva plurala mornir star ganska ensamt i killmaterialet.
Den rent etymologiska undersokningen ar ocksa svag, eftersom
det finns fa paralleller i narliggande sprak. Detta har troligen varit
ett problem dven for andra religionshistoriker och filologer och
nagon rent spraklig undersokning verkar inte ha publicerats. Men
tydligt pekar etymologin anda mot en handling som passar i en ri-
tual som den som beskrivs. Dessutom har vi det rent religionshis-
toriska problemet att en kult riktad till fruktbarhetens gudinnor
och framforallt till jattinnor, inte dr belagd ndgon annanstans dn
mojligen har. Men jag menar att de indicier i form av hastkult, fal-
lisk kult, inslaget av 16k och lin, samt de grova verserna som lases
over Volsi, starkt knyter textens innehall till fruktbarhetskulten
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och att den etymologiska undersokningen starker tesen som Vogt
och Steinsland for fram. Vidare talar framstallningen i sin helhet
for att kvinnorna symboliserar en enhet. Att inte Volsi ges till en
specifik kvinna visar att kollektivet d4r mottagare. Steinsland och
andra har papekat att det har funnits en giangse uppfattning om
att jattar och jattinnor inte har varit foremal for kult. Jattinnorna
inom fruktbarhetssfaren tycks emellertid ha varit det, sd som upp-
tagna i vanagudomligheternas sfar genom giftermal och de har pa
sa sdtt uppnatt en forandrad status. Sedan dr det ju ocksa sa att
langtifrdn alla asar och asynjor har varit tillignade kult. De my-
tologiska karaktarerna ar manga ganger delar av en forestillning
som inte nodvandigtvis behover vara ritualiserad i ndgon form.
Den som starkast knyts till ordet mornir ar Skadi, som mojligen
ocksd finns representerad i ortnamnsmaterialet. Mornir dr alltsd
en fristdende grupp, skild fran jattinnor, disir och vanir, de som
tar emot / ar mottagare i en fallisk fruktbarhetskult.
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s1. Ett -un- som avledningssuffix ger inte en sddan betydelse, utan
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forekommande som svardsheiti. Ett feminint mornir ur *marun- har
aldrig forklarats etymologiskt.
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Gammalnordiske sjelsfgrestellingar i
samband med angrep

Eldar Heide
Heggskolen i Bergen, Norge

Eit pionerarbeid nar det gjeld gammalnordiske sjelsforestellingar
er artikkelen «Hamen og fylgja» av Ingjald Reichborn-Kjennerud.*
Andre viktige arbeid har Dag Stromback, Folke Strom og Else
Mundal skrive.* Dei kjem eg inn pa etter kvart, og seerleg kva dei
seier om sjelsfarestellingar i samband med vipenkamp. Det siste
viktige arbeidet er doktoravhandlinga til Neil Price, som er den
som mest har drefta overnaturleg paverknad pa kamp. Det han
serleg dreg fram nar det gjeld dette temaet er:?

a. Trolldomskunnige som i dyreham er med i slag.

b. Folk som blir drepne med trolldom, mellom anna seidr,
men ikkje i vipenkamp.

c. Valkyrjer som styrer kampen og vel kven som skal falle.

d. Overnaturleg makt som grip inn etter 4 ha fatt offer (seerleg

Torgjerd Holgabrur).

Véapen som med trolldom har fatt einestaande eigenskapar.

Krigarar som er usarlege pa grunn av trolldom.

Klesplagg som gjer beraren magisk usarleg.

Berserkar.

5 Qe oo

Price ser ut til 4 vera sarleg interessert i korleis rituelle spesialistar
kan paverke slag, og serskilt korleis dei kan paverke sjolve kam-
pen, og ikkje minst gjennom trolldomsforma seidr (kanskje tyde-
legast i presentasjonen pa baksida av boka). Avhandlinga til Price
er interessant og eit sveert solid arbeid, pd mange matar. Forslaget
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hans om at metallstavar som er funne i kvinnegraver fra vikingti-
da er seidstavar har eg stor tru pa, og har bygd vidare pa det.* Det
ser ikkje ut til 4 vera noko direkte gale i det han seier om trolldom
og kamp (punkta ovanfor). Likevel var det neppe noko sterkt
samband mellom seid og krig. Sant nok tenkte folk seg mange
slag overnaturlege innslag i kamp, men i kjeldene er det vanlegvis
heilt andre ting akkurat seid dreiar seg om. Kanskje halvparten av
gongene seid er nemnt i dei norrene tekstane, er malet med seiden
a dra til seg personar eller ressursar. Det nest vanlegaste malet med
seid er spddom.s Nokre deme er det pa at seid blir brukt til drap
eller drapsforsek (punkt b. ovanfor: Kare blir drepen av Kotkjell-
folket i Laxdéla saga, seidkonene i Friopjofs saga prover a drepa
Fridtjov pa havet),* men det er i heilt andre situasjonar enn vapen-
kamp. S4 vidt eg kan sja, er det berre to deme pa at ordet seidr er
nemnt i samband med innblanding i sjelve vipenkampen. I Hrolfs
saga kraka slast Skuld, kalla seidkona, i galteham i eit slag, sam-
tidig som rette kroppen hennar sit pa ein seidobjallr, si hamskiftet
er tydelegvis oppnddd gjennom seid (For motparten slast helten
Bodvar i bjerneham, medan kroppen hans ligg i senga.). I Pidoreks
saga sldst dronning Ostasia i drakeham i eit slag, og soga nemner
seid i samband med dette.” Begge desse kjeldene er sveert fantasi-
fulle, og i Pidreks saga blir ikkje ordet seidr brukt om hamskiftet
og slastinga i drakeham, men om at dronninga for slaget lokkar
til seg dyr som ho dresserer til kampdyr.

Det er altsa ikkje sd godt kjeldegrunnlag for den koplinga av
kamp og seidr som Price gjer. Likevel ser det ut til 4 vera eit visst in-
direkte samband mellom seid og vapenkamp, skal vi sj etter kvart.
Nar det gjeld andre slag overnaturlege innslag i kamp, meiner eg
Price bommar litt pa kva som er sentralt i kjeldene, pa to matar. For
det fyrste verkar det som han szrleg er oppteken av punkt a. ovan-
for, korleis rituelle spesialistar involverer seg personleg i sjolve slaget.
Men akkurat det er det fa deme pd; dei kldraste er dei to nemnde fra
Hrolfs saga kraka og Pioreks saga. For det andre: Nar kjeldene fortel
om overnaturlege innslag i kamp, sd er det oftast ikkje i sjelve kam-
pen, men for kampen. Det er meir snakk om tiltak som blir gjorde
lenge for det blir kamp — vapen far magiske eigenskapar og krigarar
blir gjorde usarlege, anten direkte, eller med at dei far klesplagg med
magiske eigenskapar (altsa punkt e., f. og g. ovanfor).?
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I tilfelle der det likevel er overnaturleg paverknad direkte pa
motstandarar, s skjer det serleg litt for kampen, ikkje i sjolve
kampen: Folgjeinder med neer tilknyting til mennesket sitt fer i
forevegen til den mennesket tenkjer pa, nemleg motstandaren, og
paverkar han. Dette i seg sjolv er velkjent, men granskarane har
ikkje innsett eller ikkje kommentert at dette kan vera viktig for
utfallet av vipenkamp, bade utilsikta og medvete taktisk. For eg
gdr nerare inn pa det, vil eg gjera nerare greie for ideane om
folgjeander.

I norren litteratur var det to typar felgjednder som kunne kallast
fylgiur (sg. fylgja, f.), enda dei var svert ulike. Den eine typen
viser seg ofte som eit dyr og blir derfor i dag gjerne kalla «dyrefyl-
gje». Den definerer Folke Strom slik:

Manniskans inre jag, hennes sjil, agerar under vissa omstandigheter
frigjord fran kroppen i gestalten av ett djur, som uppfattas som per-
sonens alter ego el. skyddsande. Forestillningen har nidra berorings-
punkter bidde med varseltron och den tro pa psykiska emanationer,
som 4r forknippad med begreppen hugr [...] och hamyr. Det gemen-
samma for hela forestillningskomplexet dr tanken pa en materielt
fornimbar, fjarrverkande manifestation av manniskans psykiskt
aktiva jag. Djurf[ylgjan]s ndrvaro uppfattas i regel av den, mot vilken
agarens aktivitet ar riktad, och nistan genomgaende uppleves den i
drommen. Fysiska symptom sdsom plotslig somnighet, gaspningar
o[ch] dyl[ikt] utgor karakteristiska forebud.

Om den andre typen, som gjerne viser seg som ei eller fleire kvin-
ner og derfor blir kalla «kvinnefylgje» i dag (i tekstane fylgja,
fylgiukona, draumkona, dis, m.m.), seier Strom:

Hon ger sig i motsats till djurf[ylgjan] i forsta hand tillkdnna for
den person vars skyddsande hon ir el. till vars slakt hon ar knu-
ten. Varnande el. forebddande individens snara dod uppenbarar
sig kvinnof[ylgjan] vanligen i drommen. Medan djurf[ylgjan] ar
bunden till en bestimd person dr kvinnof|ylgjan] icke sillan ett
slaktens skyddsvisen (ettarfylgjia) om ocksd narmast knuten till
dess huvudman. Sdsom framgar av Hallfreds saga (kap. 11) synes



128 Krigoch fred i vendel- och vikingatida traditioner

tanken vara, att f|ylgjan] vid vederborandes dod overgér till den
i slikten narmast stiende. Som ett kollektiv omtalas kvinnof[yl-
gjan]| i enstaka fall.™

Dyrefylgja og kvinnefylgja har ikkje stort meir enn nemninga
sams, seier Strom. Han peikar pd at «djurf[ylgja]tron har en
klar anknytning till primitiv sjalatro», medan kvinnefylgjeideen
«pekar [...] mot ett samband med den vil dokumenterade dyrkan
av till slikten knutna kvinnliga vdsen».'* Dyrefylgja kan overlappe
med gandr™ og med hugr, som Svale Solheim definerer slik:

sjel som heilskapen av alle menneskelege sjelseigenskapar (tanke,
sinn), ogsd nar sjela etter eldgammal folketru kunne gjera seg fri
fra kroppen og verka pa eiga hand. Denne frigjorde, aktive h[ugr]
kunne som eit slag tankeoverforing verka pa frastand pd andre
menneske, sjeleleg som kroppsleg. Refleksfenomen som geisping,
nysing, hiksting, klde osb. vart sileis oppfatta som verknaden av
eit menneskes h[ugr], ndr vedkommande tenkte sterkt pa ein.™

Kvinnefylgja hadde fri vilje og kunne opptre heilt sjolstendig fra
mennesket eller menneska ho felgde, og kunne stundom gripe inn
i vapenkamp, peikar Mundal pa.™ Likevel er det ikkje kvinnefyl-
gja eg skal ta fore meg her. Sjolvstendet til kvinnefylgjene inne-
bar nemleg at ein part i ein vapna konflikt ikkje kunne bruke
kvinnefylgjene sine til sin fordel, han kunne berre vone at dei ville
sto han. Dyrefylgja, derimot, kunne ein i storre eller mindre grad
paverke, meir eller mindre medvete.

Utgangspunktet for mine poeng er dei fysiske symptoma ein mer-
kar nar fiendens dyrefylgjer / hugar kjem til ein: «plotslig somn-
ighet, gaspningar o[ch] dyl[ikt]» hos Strom, «geisping, nysing,
hiksting, klde osb.» hos Solheim. Eit opplysande deme finn vi i
Orkneyinga saga,'s ein gong Svein Asleivsson pa Orkneyane sit og
drikk i lag med huskarane sine i jula. Hann tok til orda ok gneri
nefit: «Pat er aetlun min, at ni sé Haraldr jarl a for til eyjanna.»
‘Han gneid seg pd nasen og sa: «Eg trur at no er Harald jarl pa veg
[hit] til eyane»’. Det har huskarane vondt for 4 tru, for det er uvér.
Svein ser og det, og derfor vil han ikkje varsle jarlen sin om dette
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hugbod, som soga kallar den foreaninga han har fatt, enda han er
redd at det kjem til & syne seg uklokt. Det gjer det, Harald jarl gjer
landgang tre dagar etter, og det blir kamp. Reichborn-Kjennerud
har peika p4 at det er klgen i nasen som fortel Svein at jarlen er pa
veg. Det er rimeleg i lys av seinare folketru. «Nasehug (nesehau,
nasdhau), klejing og stiking i nosi, er den dag i dag etter folketrui
eit fyrefar eller ein hug frd nokon», seier Reichborn-Kjennerud,
og nemner som deme frd Ostfold: «D’a vriner sa i nasan, d’er
visst non som har hau te mei».*® Nils Lid seier meir om dette: Pa
Romerike blir klge i nasen kalla nasebug og tolka som teikn pa at
nokon star og ventar pa ein. [ slike tilfelle kan dei i Trondelag seia
at «det hdgdr folk pa nasen min»."” I folketradisjonane blir kloe
andre stader pa kroppen og tolka som vardeger, men serleg kloe i
nasen. Seinare i Orkneyinga saga nys Ragnvald jarl kraftig dagen
for han blir drepen, og nyset blir oppfatta som varsel om det som
skal skje.™ Denne episoden er lite pdansa, men sluttar seg til dei
nemnde, sidan nysing kjem av nasekloe.

Det er 0g mange deme pd at ein far kloge pa kroppen der ein
seinare blir sara. Droplaugarsona saga har eit spesielt detaljert
tilfelle: Helge Droplaugsson jamrar seg (lét illa) i sovne ei natt.
Nar han dagen etter er ute og rid med mennene sine, ma han
leggja seg ned og kvile, han blir sa treytt. Pd kl6 hann kinn sina
ok gneri hokuna ok meelti petta: «Pat er venna, dor kveld, at par
klgiv litt». ‘D4 kladde han seg pa kinnet og gneid seg pa haka
og sa: «Det kjem nok til 4 klg litt for kvelden»’. Sa fortel han
kva han dreymde om natta: Dei reid den same vegen som no, og
ved ein viss haug sprang atten eller tjue ulvar fram og gjekk laus
pa dei (sottu at, infinitiv sékja at), ok kleif einn i hoku mér ok i
tanngardinn, ‘og ein av dei klatra opp til haka og tanngarden pa
meg’, men da vart han vekt. Ein av mennene seier dette tyder at
det sit folk i bakhald for dei. Likevel rid dei vidare, og nér dei
kjem til haugen Helge har dreymt om, blir dei angripne av atten
menn. Helge far eit sverdhogg i ansiktet, gjennom tanngarden
og underleppa — og blir drepen seinare i kampen.*® I samtidsso-
ga Sturlunga saga kler Seemund Ormsson falt ikring halsen ein
kveld etter eit bad. Han far kona som terkar han til 4 gnu hardt
ikring halsen hans med handduken, men det hjelper ikkje, sd han
tek handduken sjolv og gnikar det han er god for. Dagen etter
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blir han fanga i eit bakhald og halshoggen. Seinare i soga skjer
det same med Tord Andresson. Det klor felt ikring halsen pa
han, han far ein kar til 4 klo seg, det hjelper ikkje stort, og s blir
han sviken, fanga og halshoggen.>* T desse tilfella ma vi oppfatte
klgen pa same viset som i Droplaugarsona saga: Hugane (= dei
fiendslege tankane til angriparane) har fare i forevegen og gar
laus pé offeret for angriparmennene ndr fram. P4 bakgrunn av
dette er det tydeleg at klgen pa kinnet til Helge Droplaugsson er
meiningsberande. Bdde klgen pa kinnet og haka og ulveangrepet
i draumen varslar bakhaldet og angrepet.

Kanskje serleg Stromback har peika pa at vi finn ein variant av
dette motivet mange stader i dei norrene kjeldene i samband med
veepna konfliktar, i situasjonen der den angripande parten neer-
mar seg: I mange soger far folk tilsvarande varsel nér dei i draume
ser ulvar eller andre dyr — kalla manna hugir — nerme seg.>* I lys
av parallelle forteljingar kan vi ga ut fra at troyttheita til Helge i
Droplaugarsona saga og er eit slikt varsel, slik Stromback peikar
pa.>»» Hugane til angriparane sékja at, ‘angrip’, pa alle tre matane,
som varsel om det roynlege angrepet som snart kjem. Troyttheit
som del av slikt angrep finn vi i fleire soger. Nar wfridarfylgjur,
‘ufredsfylgjer’, i Njdls saga sékja at,‘angrip’, Tord, sa artar det seg
slik at han blir treytt, og i Islendinga saga gjer sivinafylgjur Hall
Hallsson sa troytt at han ikkje klarer & ta vare pa seg sjolv nar
ufredsmenn er pa veg, sd dei far tak i han. Ogsd i Njdls saga er
det slik at nar fylgjene sékja at, ‘angrip’, s merkar Usviv det pa at
han tek til & geispe. I Porsteins pditr uxafots snik Torstein seg inn i
bustaden til ein jotun. Da heyrer han ei jotunjente sporja: « Hvdrt
syfjar bik, Jarnskjoldr fadiré» «Eigi er, Skjalddis dottir, liggja d
mér hugir storra manna.» ‘«Er du troytt, far Jarnskjold?» «Nei,
dotter Skjolddis. Hugane til store menn plagar meg.»’ Her er det
tydelegvis den fiendslege hugen til Torstein som svaever jotunen,
og ikkje lenge etter drep Torstein Jarnskjold.** Dette er berre nok-
re av doma.*s

Jamvel om det vart mindre vipenkamp mellom folk etter mel-
lomalderen, finn vi refleksar av alt dette i folketradisjonane heilt
fram til var tid. At treyttheit varslar at nokon kjem, er vanleg ogsa
i nyare svensk, norsk og islandsk folketru.>¢ Islendingane kallar
enno slik treyttheit for adsékn. Eg (med foreldre fra Trondelag og
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Troms) er oppvaksen med tru pa vardoger (vardogre | vardogle /
vardyvle | vardivle, av *vardhygli, samansett av voror, ‘vaktar /
*folgjeand’ og ei avleiing av hugr, jf. adjektivet hugall*’), som elles
i norsk tradisjon kan heite vord (<vordr), gongham, foreferd, pa
svensk varsel, vird (<voror), vdl (med tjukk [, <*voror), valnad /
vdrdnad, og sa bortetter. Tradisjonen eg szrleg kjenner er at nar
ein ventar nokon heim, sd hayrer ein nokon som kjem opp trappa,
tek i dora, gar inn i gangen, henger av seg — men sa blir det stilt, og
gar ein og ser etter, sd er det ingen der. Men ti minutt etter, sd hoy-
rer ein dei same lydane, og da kjem personen. Det var vardegeret
ein hoyrde fyrste gongen. Andre variantar eg kjenner som levande
tradisjon i Noreg er at ein kjenner kloe i nasen eller ma nyse nar
nokon er pa veg til ein.

Iv.

Alt eg har gatt gjennom i punkt III er manifestasjonar av folgje-
andene til folk som narmar seg. Variantane i ulveham eller med
kloring viser at motivet hoyrer til det vi gjerne kallar dyrefylgjer,
fordi dei ofte har dyreham nar ein ser dei i draumen eller syn-
ske ser dei. Det kan vera mange slag dyreham, men ulveham er
spesielt vanleg. Dette har Strom, Solheim og Mundal greidd ut.**
Folgjeandene er attmed mennesket sitt gjennom livet, men ligg litt
pa forskot heile tida. Derfor er dyrefylgja eit vanleg motiv i spa-
domsdraumar — i draumen ser ein noko som skjer med dyrefylgja
si, og det skjer med ein sjolv nokre dagar seinare. Nar angriparar
sine folgjeander kan liggja fleire dagar pa forskot, sa er det fordi dei
har svert naert samband med tankane, dei er mesta eitt med tan-
kane; jamfor at ordet hugr, ‘sinn, hug’, ofte blir brukt om dette —
slik at nar angriparen tenkjer pa den han skal angripe, sa fer tankane
i veg dit, og blir dd merkbare for den som blir angripen — om det
sa er pa andre sida av havet, slik som i Orkneyinga saga. Slik er
det og i dei tilgrensande finsk-ugriske tradisjonane.*

Desse folgjedndene, vardegera, paverkar vipenkamp pa fleire
matar, men sd vidt eg veit har ingen av dei vore peika pa av tidle-
gare granskarar. For det fyrste kan vardegera dtvara offeret — han
far veta litt i forevegen, ein time eller nokre dagar — at ein angripar
narmar seg, og det kan i prinsippet hjelpe han til & unnga faren,
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slik at han kan koma seg bort eller hindre angriparane. Det skjer
i nokre tilfelle, men berre ndr den angripne har spesielle evner,
eller er i lag med nokon som har det (som Usviv i Njdls saga og
Sturla Sigvatsson med hjelp av Rakel i Sturlunga saga; jf. korleis
Torstein og Atle blir dtvara i sevne i Porsteins saga Vikingssonar
og Havardar saga Isfirdings, sja nedanfor, og Tormod med hjelp
av Grima i Fostbroora saga®). For det andre: Dersom den angrip-
ne ikkje har hjelp av spesielle evner, sd skjer det motsette. Han blir
likeglad, i mange tilfelle apatisk og viljelaus, og stundom sovnar
han beint fram. Det skjer serleg nar det stir at den angripne geis-
par og blir treytt pad grunn av vardegera. Den reaksjonen er ein
stor fordel for angriparen, for nar den angripne ikkje er i stand
til 4 ta vare pa seg sjolv ndr angriparane nar fram, sa blir han eit
lett bytte. Dette er det mange deme pa i dei norrene tekstane.’
Nemningane tyder og pa at folk tenkte seg at vardegera kunne
spela ei rolle i veepna konflitar: Den innverknaden (same kva type
det er) som vardegera har pa offeret blir i regelen kalla for atsckn,
‘angrep’, eller det heiter at dei sdkja at, ‘angrip’, ikkje minst nar
offeret begynner a geispe. Strombick og Mundal har ikkje oppfat-
ta dette bokstavleg, som angrep.3* Mundal seier atsokn fra hugar /
vardeger i islendingsogene ikkje gjer annan skade enn at offeret
«kjenner seg troytt og gjerne sovnar». Men den som gjer dét like
for fiendar kjem er jo fortapt.

Slike folgjednder som vi har sett pa her fer i forevegen utan
vidare ndr dei angripande mennene tenkjer pd den som dei er pa
veg til. D4 fer tankane / folgjedndene / vardegera dit anten angri-
parane vil eller ikkje, og anten dei har spesielle evner eller ikkje.
Men folk som har spesielle evner har ei mulegheit som andre ikkje
har: Dei kan sende ut folgjeindene sine medvete, og styre dei.
Det er svert nyttig for vipenkamp pa ein annan mate, fordi sli-
ke folk kan bruke dndene til & skaffe opplysningar om fienden.
Dei kan sende ut hugen sin litt slik krigferande makter brukar
dronar i dag, og sende ut eit «fjernstyrt auge» som kan skaffe
overblikk eller finne fienden for dei angrip. Dette har vi nokre
deme pa i den norrene litteraturen. Det klaraste finn vi i Porsteins
saga Vikingssonar:* To gutar, Torstein og Tore, ligg i dekning for
stormannen Jokul, som vil drepa dei, og Jokul hyrer to trolldoms-
kunnige til 4 finne dei, Gautan og Ugautan. Dei legg seg til 4 sova
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tre dogn i eit avstengt hus, og nar dei vaknar, kan dei fortelja kor
gutane er (Men vi far ikkje veta kva dei har gjort i sevne for &
finne det ut.). Sa fer Jokul og skal drepa gutane, og den morgonen
han og flokken hans nermar seg, vaknar Torstein og har droymt
at tretti ulvar, sju bjernar og ein isbjorn, og to revetisper, kom
springande mot goymestaden deira (hingat runnu prjdtigi vargar,
ok vdru sjau bjarndyr ok inn dttundi raudkinni |...], ok at auk
tveer refkeilur). Dette tolkar Torstein som fygljurne til menn som
er pa veg for 4 ta dei. Revetispene er Gautan og Ugautan, og dei
andre er mennene deira. Torstein og Tore overlever slaget, kjem
seg unna og gar i dekning ein annan stad. Der blir dei 0g funne,
og da far vi veta korleis leitinga skjer: Gutane er pa veg heim ein
kveld, og da far dei sja ei lita revetispe (refkeila litil) som «véra i
alle retningar og snuste under kvart tre» (vioradi i allar cettir ok
snudradi undir hverja eik). Torstein kjenner henne att frd draumen
og kallar henne «tispeskinnet Ugautan» (bikkjustakkrinn), sa det
er tydeleg at revetispa er Ugautan si fylgja. Nar vi ser draumen og
leiteepisoden i samanheng, er det naturleg 4 gd ut fra at leitinga
i begge tilfella skjedde pad den méten at dei to trolldomskunnige
sette seg i sevntranse’ og i den tilstanden sende fylgjedyra sine ut
som spionar.

I Havardar saga Isfirdings er det ein «kortversjon» av dette:3s
Torgrim Dyrason er pa veg med 18 mann for d drepa Atle, som
bur pd garden Otradalur. Nar dei er mesta framme ved garden,
tidleg ein morgon, seier Torgrim han er troytt, og legg seg ned og
sov, og jamrar seg i sovne (lét illa { svefni). Den same morgonen
vaknar folket i Otradalur av at Atle jamrar seg slik i sovne at in-
gen far sova. Han kastar seg att og fram og stennar og bade slar
og sparkar i senga, til Torve Valbrandsson vekker han. Atle set seg
opp og stryk seg over skallen, og kan fortelja at han i draumen
tykte han gjekk ut or huset og sag 18 ulvar springe mot garden,
med ei revetispe som leiar. «Ho kika ikring seg og ville sja pa alt
(skyggndisk vida, ok d ollu vildi [...hon| augu hafa) [...]. DA dei
var framme ved husa, vekte Torve meg, og eg er viss pa at det var
mannehugar», seier Atle, for han og mennene hans stir opp og
veepnar seg. Pa sin kant vaknar Torgrim og er vorten varm (ordit
heitt), og seier han har vore pa garden, men er si forvilla at det
gar heilt rundt for han (Heima befi ek verit um hrid a bénum, ok
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er svd villt fyrir mér, at ek veit eigi frd mér). Etter dette angrip
Torgrim garden med flokken sin, men taper, for han har mista
overraskingsmomentet. Det er tydeleg at hugen (fylgjedyret) til
Atle motte Torgrim sin hug (fylgjedyr, revetispa) i sevne og slast
med han; jamfer at Atle slar og sparkar og at kastar seg ikring
som i ein brytekamp. Korkje pa Torgrim eller Atle bit det jarn i
slaget, sa begge er tydelegvis trolldomskunnige.

Stromback?® meiner Torgrim blir treytt fordi han merkar Atle
sin hug eller fylgje, men det verkar ikkje som den rimelegaste tol-
kinga. Slik vi har sett, er det eit vanleg motiv at ein blir sevnig av
fiendefylgjer, men elles er det alltid angriparane sine fylgjer eller
hugar som gjer offeret troytt, og forteljingsfunksjonen er alltid
at angrepet blir varsla. Det ville derfor vera underleg om det i
Havardar saga skulle vera omvendt. Men sa star det heller ikkje
at Torgrim er sa troytt at han ma 4 leggja seg nedpa, men at han
seier det. Ut fra samanhengen i soga er det heller slik at Torgrim
av eiga interesse legg seg for 4 fa opplysningar om kva som skjer
pa garden for han angrip. Det er tydeleg at revetispa er ute etter
slike opplysningar, og utfallet av angrepet star og fell med om ho
klarer det. Det kan derfor tenkjast at Torgrim berre seier han er
troytt for a4 fa sendt i veg hugen sin utan a vedgd at han driv med
slik trolldom. Det kan ha vore skammeleg for mannfolk; jamfer
at hugen til Torgrim er ei tispe og at seid, som dette minner om,37
var ukarsleg.3®

1 Fostbréora saga finn vi eit tilfelle som liknar det i Hdvardar
saga Isfirdings:3° Tordis pa Longunes (pa Greonland) sev uroleg ei
natt, og derfor reknar sonen med at ho i sevne far sja (bera fyrir)
ting ho lurer pa. Nar ho vaknar, kan Tordis fortelja at ho har
sendt gandar vidt ikring om natta (Vida befi ek gondum rennt i
nott+°) og slik fatt veta at Tormod Kolbrunarskald er i live og kor
han goymer seg. Sd sender ho folk i veg for & ta han, for han har
drepe ein av senene hennar. Dette tilfellet er parallelt til dei nemn-
de fordi gandr overlappar med hugr og fylgja,* men det star ikkje
at Tordis medvete sender ut gandane sine som ein del av taktikken
for & ta Tormod. Det er det likevel ikkje urimeleg & tru, for Tordis
har vore svert oppsett pa a ta Tormod.

Somme vil kanskje innvende at det i desse dema pa medve-
ten utsending ikkje er folgjednder som blir utsende, bortsett fra
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i Féstbréora saga, men sjolve sjela til den trolldomskunnige.
Undersoker ein naerare i kjeldene, sd ser det likevel ut til at det
er ein moderne idé & skilja mellom desse tinga, for dei glid over
i kvarandre. Hultkrantz peikar pa at det er «an academic under-
taking» 4 prove a skilja sjela til noaiden og hjelpeandene hans i
samisk tradisjon; det er ein «basic identity» mellom dei. Det ser
slik ut i dei norrene kjeldene 0g.+*

Det er verd & leggja merke til at nar ein person med spesielle
evner sender i veg hugen sin slik vi har sett, kan han mete hugen
til ein som har tilsvarande evner hos fienden, og at det d4 blir ein
kamp om lag som mellom dei samiske noaidane nar dei ligg i tran-
se og sldst med kvarandre, gjerne i reinsokseham.* Dét seier noko
om kor viktig ein tenkte seg at slik avstandskamp pa ferehand
kunne vera for utfallet av den seinare ordinaere kampen.

V.

Sa var det det indirekte sambandet mellom seid og vapenkamp:
Seid gdr ut pa 4 sende ut dndeutsendingar som kan utrette uli-
ke zrend, og dei dndeutsendingane er nettopp slike som vi har
sett pa. Det inneber slett ikkje at utsending av hugar / hjelpeander
alltid kunne kallast seidr, men seid hoyrde til dette sjelsforestel-
lingskomplekset, og i nokre tilfelle der ordet seidr er brukt dreiar
det seg om passivisering av motstandar i konfliktsituasjonar som
har ein del felles med dei vi har sett pa. Stromback peikar pa at
seid verkar slik pa bade Kare i Laxdéla saga og kong Vanlande i
Ynglinga saga at dei bade blir troytte og far lyst til & gd / fara dit
seidaren er, som om dei ikkje har eigen vilje lenger. Det finst 0g
deme i andre norrene tekstar og seinare islandsk folketru.+ Seid-
drapet pa Kare inngar dessutan i ein vdpenfeide, ein slik som er
sa typisk for islendingsogene. Seiden mot Vanlande inngér og i ein
konflikt der vapenbruk ville vore det normale. Slik bruk av seid er
likevel ikkje typisk.

VI.

Eg vil avslutte med & kommentere variasjonen i dei fysiske symp-
toma ein merkar nar dyrefylgjer / hugar kjem til ein, fra fiendar
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som nazrmar seg eller andre: Klge i nasen, nysing, klge der pa
kroppen som ein seinare blir sdra, geisping / troyttheit; fylgjedyr,
serleg ulvar, som ein i draume ser nzrme seg og som stundom
klorar. T seinare nedskriven folketradisjon over store delar av
Nord-Europa kan ein 0g bli kvalm og kaste opp eller f4 mage-
sjuke av folgjeander som narmar seg / nar nokon tenkjer pa ein.
Utbreiinga av denne folketrua, i tillegg til den shetlanske bruken
av ordet gandr (gandr, gandigo m.m.) og ein episode i Porsteins
pdttr uxafots, tyder pa at dette er gammalt.#s Men korleis kan
dette vera variantar av det same?

Det med klee pa kroppen er lett forstaeleg dersom det er usyn-
lege ulvar som klorar, slik vi ser i nokre norrene tekstar og kul-
turfossil-ord som norsk vordklor, islandsk vardrispur og svensk
vdrdnop, nedskrivne i nyare tid. Men klee i nasen og nysing er
noko anna, for ikkje a snakke om geisping og treyttheit, det pass-
ar ikkje med kloring. Eg har sett fram ei forklaring som bygger
pa at and i utgangspunktet er pust, slik vi ser av at same ord blir
brukt om bade pust og and eller sjel i sprak over heile verda. Nar
ander forlet kroppen, fer dei derfor ut gjennom luftvegane (jamfor
ideen om at vi andast eller utdnder nér vi deyr), og da er det na-
turleg om dei fer inn i eit offer pad same mate. Det finn vi deme pa i
seinare folketradisjon: Den som blir angripen av fiendsleg dnd kan
bli oppblasen som ein ballong. Klee i nasen og nysing passar med
at vardegerandene angrip den vegen, og det kan geispinga og gje-
ra, for geisping er djup innpusting. Kvalme, oppkast og magesjuke
kan og passe inn i dette, for ein kan ha tenkt seg at nar ei fiendsleg
and fer inn, sd trenger ho ut det som er der frd for. Her kan eg
berre skissere dette, fyldigare argumentasjon stér i arbeid eg har
publisert for.4#¢ Men sidan den gongen er eg vorten klar over at ein
ogsd i islamsk kultur finn klee, nysing og geisping i samband med
at ander slar seg til i eit menneske, sd det blir besett,*” og at «[t]he
breathing in (and out) of spirits» er vanleg i sibirsk sjamanisme.**
Truleg er slike ting noko vi finn i mange kulturar.

VII.

Det eg har drofta her er det vi ser i den norrene litteraturen vi kjen-
ner frd 1200- og 1300-talet, og det er eit tema som er interessant
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i seg sjolv. I kva grad slike forestellingar fanst i forkristen tid, kan
vi ikkje veta. Likevel er det sannsynleg at mesteparten av kom-
plekset er forkriste, fordi nemningane er heimlege, og fordi vi finn
tilsvarande forestellingar i tilgrensande nordeuropeiske kulturar,
der 6g under heimlege nemne, samtidig som det er vanskeleg a sja
noka kjelde for desse forestellingane i kristendomen. At mykje av
komplekset har endra seg lite pa dei 600, 700 eller 8oo ara fra
hagmellomalderen og fram til moderne tid, gjev 0g ein peikepinn.
Da er det vanskeleg 4 sja kvifor det skulle ha endra seg dramatisk
eller beint fram ha oppstatt pa dei 200 eller 300 ara fra kristninga
og fram til dei tekstane vi kjenner. At dette forestellingskomplek-
set kan ha fatt leva noksa uforstyrra av kristendomen er rimeleg
fordi det ikkje direkte strid mot eller utfordrar kristen leere; det er
heller noko anna, pa sida av den kristne lera.
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Att hasla voll infor faltslag

En analys utifran kategorin sidr

Torsten Blomkvist
Hogskolan Dalarna, Sverige

Denna artikel tar sin utgdngspunkt i de uppgifter som i ett antal
norrona kallor berattar om bruket att med hasselstinger inhdgna
en plats (hasla voll) infor filtslag. Denna utgdngspunkt motiveras
bland annat av att dessa religionshistoriskt intressanta uppgifter
inte i ndgon hogre utstrackning har berorts i tidigare forskning.*
Vidare diskuteras hur det inhemska begreppet fvn. sior, sed, tra-
dition, kultbruk’, kan anvindas som vetenskaplig kategori for
analys dels av bruket att hasla voll, dels av det fornskandinavis-
ka kallmaterialet i allmanhet. I det sammanhanget diskuterar jag
avslutningsvis en pagdende debatt om inhemska kategorier och
religionsbegreppet i relation till fornskandinaviska forhéallanden.>

Artikelns syfte ar foljaktligen att undersoka bruket att hasla voll
och diskutera hur det inhemska begreppet sior kan anviandas som
analytisk kategori i analysen av detta bruk i synnerhet och forn-
skandinaviskt killmaterial i allmanhet. Viktigt att podngtera ar att
denna undersokning har karaktiren av en pilotstudie. Genom att
fora in historiska kontexter och komparationer skulle undersok-
ningen bade kunna férdjupas och breddas. Aven artikelns 6vriga
resonemang skulle kunna utvecklas. Artikeln bor snarast ses som
en forstudie till en kommande storre artikel eller bok.

Att hasla voll infor filtslag: killbelagg och tolkningar

Bruket att hasla voll innebar att en kampplats utmirks med hassel-
stanger.’ Detta bruk omnamns pa ett antal stillen i den islindska
sagotraditionen. I den har artikeln fokuserar jag pa de textstillen
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ddr bruket omnamns i samband med filtslag. Det mest utforliga
beldgget finns i avsnittet om slaget vid Vinaheden i Egils saga. Dar
berittas foljande:

Sidan gera peir sendimenn til Oldfs konungs ok finna pat til oren-
da, at Adalsteinn konungr vill hasla honum voll ok bjéda orrostu-
stad d Vinheioi vio Vinuskdga, ok hann vill, at peir heri eigi d land
hans, en sd peira rddi riki d Englandi, er sigr feer { orrostu, lagdi
til vikustef um fund beira, en sd bidr annars viku, er fyrr kemr. En
pat var pa sior, begar konungi var vollr haslaor, at hann skyldi eigi
herja at skammlausu, fyrr en orrostu veeri lokit.*

Darefter sindas min till konung Olav med budskapet att kon-
ung Adalstein vill hassla honom vall och bjuda honom drabbning
pa Vinaheden vid Vinaskogen. Han vill att de icke skola hirja i
hans land, men den av dem skall rdda 6ver England, som vinner i
drabbningen. En veckas frist satte han for kampen, och den som
komme forst, skulle vianta pa den andre en vecka. P4 den tiden var
det sed att nir vall hasslats for en kung, kunde han ej utan vanira
harja, forran striden statt.s

(Overs. Alving)

Konung Olav foljde denna sed och tagade till Vinaheden forst pa
den avtalade dagen. Nar hans har kom till platsen berittas att:

en er peir menn kému i pann stad, er vollrinn var haslaor, bd varu
bar settar upp heslistengr alt til ummerkja, par er sd stadr var, er
orrostan skyldi vera.®
Nir de kommo dit, ddr vallen var hasslad, voro dar uppsatta
hasselstanger till avgransning av platsen, dir slaget skulle sta.”
(Overs. Alving)

Aveni Heimskringla omnimns bruket att haslavoll.1Saga Hikonar
g60a berittas, om slaget vid Fradeberg mot Erikssonerna, att:

Hakon konungr sendi peim bod ok bad pd d land ganga, segir, at
hann hafoi peim voll haslat d Rastarkdlf; par eru sléttir vellir ok
miklir, en fyrir ofan gengr brekka long ok heldr ldg.*

Kung Hakon sinde bud till dem och bad dem att gd i land. Han
sade att han hade markt upp en dng at dem pa Rastarkalv. Dir var
en stor och slit dng och ovanfor strickte sig en lang och ganska
lig backe.

(Overs. Johansson)
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Aven i Olafs saga Tryggvasonar omnamns bruket. Nar Hakan Jarl
vander mot Sogn och dar moter Ragnfred berittas det att:

Lagdi jarl skipum sinum at landi ok hasladi voll Ragnfredi konungi
ok tok orrostu-stad.™
Jarlen lade sina skepp vid land och utmairkte en dng for kung
Ragnfred och valde stridsplats.™
(Overs. Johansson)

Paralleller finns ocksa i fornaldarsagorna. I Hervarar saga forekom-
mer ett liknande forfarande i samband med en beskrivning av en strid
mellan hunner och goter. D4 Gissur atar sig att fungera som sindebud
och bjuda hunnerna till kamp vid Donaus hed berittas det att:

Pat viru 16g Heidreks konungs, ef berr var i landi, en landskonungr
hasladi voll ok lagdi orrostustad, pd skyldu vikingar ekki herja,
alr orrostar veeri reynd.**

Sa var kung Heidreks lag, att om en frimmande har brot in i lan-
det och dess konung utmanade den till kamp pa en forutbestimd
plats omgirdad med hasselkvistar, fick angriparna inte hirja forran
kampen var avgjord.'

(Overs. Lonnroth)

Aven i Norna-gests pdattr omnimns bruket infor slaget mellan
Gjukungarna och Gandalfs soner. I samband med detta berittas
om hur Gandalfs soner hasslade vall it Gjukungarna vid lands-
gransen. Nar sedan Gjukungarna kom fram sdg de att nara hamn-
en fanns det hasselstinger (heslistengr) uppsatta som markerade
var slaget skulle sta.™

I forhéallande till dessa uppgifter finns naturligtvis en omfattan-
de kallkritisk problematik. Fragan dr om uppgifterna aterspeglar
en verklighet under vikingatiden eller om det handlar om en ro-
mantisering av forntida strider dar holmgangen har fatt fungera
som en ideal prototyp. Detta giller framforallt fornaldarsagor-
na, men dven uppgifterna i Egils saga och Heimskringla. Finnur
Jonsson kommenterar bruket i sin textutgdva av Egils saga. Han
menar att detta bruk endast kan ha fungerat om hararna var si
sma att de kunde rymmas inom avgransningen. Han antar vidare
att bruket sannolikt endast forekommit vid tvekamper, sdsom det
omnamns exempelvis i Kormdks saga."s
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Aven Lars Lonnroth har kopplat bruket till tvekamper:

Seden att utmirka en kamp med hasselkvistar [...] omtalas i flera
fornislandska kallor. Formodligen har det fran borjan rort sig om
tvekamp och inte som hir om strid mellan regelritta harar.™

Militarhistorikern Paddy Griffith stiller sig ocksd kritisk till bruk-
et. Han argumenterar utifrdn militarstrategiska perspektiv och
menar att nar sd stora massor av manniskor ar i rorelse, och sa
stora risker star pa spel, man knappast kan ha latit sig styras av
den hir typen av formaliteter. Griffith stiller sig 6verhuvudtaget
kritisk till tanken om forutbestimda platser och tider for faltslag.
Aven han anknyter till holmgangen och lyfter fram duellen som en
modell for uppgifterna om att hasla voll infor filtslag.'”

Utan att direkt ta stallning till huruvida detta bruk faktiskt har
forekommit under vikingatiden vill jag problematisera koppling-
en mellan hasla voll och envig, holmging och motsvarande. Jag
vill gora det med utgdngspunkten att hasla voll innebir att en
avgransning gors.

Avgransningar och grénser i de fornskandinaviska
samhallena

Betriffande de fornskandinaviska samhillena ar det intressant att
ta fasta pa hur ytor knutna till vissa funktioner avgransades med
hjalp av inhdgnader eller motsvarande. Dessa avgransningar kun-
de vara av fysisk karaktir, men de forekom ocksa pd ett mentalt,
symboliskt plan.

Jan de Vries har lyft fram inhdgnaden som central i de fornskand-
inaviska samhallena. Han pekar exempelvis pa episoden i Egils
saga dar det berdttas om hur tingsplatsen omgadrdas av vébond,
’heliga band’. T sammanhanget nimner de Vries ocksa begreppen
stafgarp, ’stavgard’, och dombringr,’domarring’, som exempel pa
motsvarande inhdgnade omraden. Stafgarp syftar enligt de Vries
pa en renodlad kultplats medan démbringr syftar pa tingsplatser
eller domsplatser. De Vries tolkar bruket att avgransa eller ringa
in platser som ett satt att markera att platsen ar helig, och dirmed
atskild fran den profana virlden. Betraffande uppgifterna om
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hasselinhdgnader i samband med holmgang bevisar dessa enligt
de Vries att den rattsliga tvekampen hade en sakral karaktar.™

Liknande avgransningar och inhdgnader har forekommit pa ett
symboliskt plan. Centrala begrepp i det sammanhanget ar fvn.
baugr, ’ring’, och fvn. bond, ’band’. Det forstnimnda begreppet
kan knytas till den betydelse ringar tycks ha haft, bade i jurid-
iska och kultiska kontexter, till exempel uttryckt i baugeior (’ring-
ed’).” Begreppet bond har, tillsammans med regin och hopt, lyfts
fram som ett centralt begrepp i den fornskandinaviska forestall-
ningsvarlden som en kollektivbeteckning pa gudarna.>

Utifran Gutasagan och Gutalagen gér det att belysa hur av-
gransningar kom till uttryck dels pa ett symboliskt plan, dels
pa ett konkret fysiskt plan i den lokala gotlindska kontexten.
Gutasagan inleds med vad som kan betraktas som en ursprungs-
myt med anknytning till Gotland. Sagan berittar om hur Tjdlvar
kom till Gotland som da var ett fortrollat land. Det berittas om
hur han var den forsta som bar eld till landet. Tjalvar hade en
son som hette Havde, som i sin tur hade en hustru som hette
Vitstjarna. Vitstjirna dromde en drom om hur ormar slingrade i
hennes barm, en drom som Havde uttydde. Havdes tolkning av
drommen uttrycks i form av en formodat interpolerad skaldevers
i Gutasagan som inleds med frasen alt ir baugum bundir (allt ar
bundet i ringar’).>* Termerna baugum bundit kan bade betydelse-
massigt och etymologiskt relateras till baugr och bond. Darefter
skaldas om att detta land ska vara bebyggt och att de (Havde
och Vitstjarna) ska fa tre soner.>* Versen uttrycker mojligtvis nag-
on slags juridiskt bindande formel.>» T detta sammanhang ar det
emellertid relevant att lyfta fram att frasen alt ir baugum bundit
kan uttrycka ”symboliska inhdgnader”, det vill siga symboliska
avgransningar.

I Gutalagen forekommer ytterligare ett i forhallande till bond
betydelsemassigt och etymologiskt relaterat begrepp, nimligen
*vatu banda (f.). Hugo Pipping har definierat detta begrepp som
en “provisorisk fredskrets, dragen af drdpare omedelbart efter
det drapet skett”.>* I Gutalagen beskrivs hur en person som be-
gatt ett drap kunde fly med de narmaste i fyrtio dagar till en kyr-
ka som alla min hade tagit i helgd. Dessa kyrkor var Fardhem,
Tingstdde och Atlingbo. Dir hade draparen fred och fristad bade
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i prastgarden och pa kyrkogarden. Men nir den tiden var forbi
red drédparen till ett stille dar han ville dra sin fridskrets (*vatu
banda),* en fysisk avgransning vars syfte var att ge asylratt at den
som begatt ett drap.

I relation till granser dr ocksa de dikotomier som kéllmaterialet
har tolkats uttrycka och som ofta lyfts fram i forskningen intres-
santa. Tidigare berordes hur Jan de Vries sdg inhdgnader mark-
era en helig sfir i motsats till en profan sfiar. Andra dikotomier ar
exempelvis helgat land — ohelgat land, inmark — utmark, midgard —
utgard eller fred — ofred. Ett citat fran Folke Strom, som behandlar
fred — ofred, far illustrera hur dessa dikotomier ibland kommit till
uttryck i tidigare forskning:

Med ”fred” avses forst och framst det ideala tillstind inom sam-
hillet, da lag rader okriankt och manniskorna kan njuta det skydd
och den sikerhet, det lugn och den trygghet den lagliga ordningen
skanker. [...] Motsatsen till ”fred” var ”ofred” (ufrior), det tillstind
da kamp, strid och krig rader och samhaillet hotas av 6delaggelse,
vare sig den harror av inre split eller fienders hirjningar.>¢

Detta dikotomiska satt att se pd de fornskandinaviska kallorna
ger utan tvivel forskaren en tydlig struktur att analysera sitt mate-
rial utifrdn. Fragan ar emellertid om den komplexitet som mansk-
ligt interagerande innebdr pa ett rittvisande sitt kan tickas in
utifrdn en sddan referensram.>” Jag vill i det foljande argumentera
for att det finns potential att istallet for att forsoka identifiera vad
som finns pd respektive sida av en grins eller innanfor och utanfor
en avgransning, fokusera pa sjalva gransen och gransdragandet.

Avgransningar, granser och begreppet sidr

Sociologen Niklas Luhmann har konstruerat en teori om hur man
kan analysera komplexa sociala system dar granser spelar en viktig
roll. Luhmann menar att uppratthallande av granser dr detsam-
ma som uppritthéllande av systemet vilket medfor att granser blir
avgorande for ett systems existens och utformning. Granser ar
ocksa komplexa, de ar inte statiska utan rorliga och kan ses som
separerande men samtidigt relationsskapande.*® Genom grans-
erna forhaller sig det sociala systemet till omgivningen samtidigt
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som interna forhallanden regleras. Granser korrigeras och regler-
as genom kommunikation. Just kommunikation dr ocksa basen i
ett socialt system enligt Luhmann och skapar de sociala granser
som ar konstituerande for systemet.> Luhmanns teori ar mycket
omfattande och jag gor i detta sammanhang inget ansprak pa att
sammanfatta den i sin helhet eller ens nagot av dess fundament.
Snarare inspireras det fortsatta resonemanget av den vikt som
Luhmann ger granser och gransskapande i uppbyggnaden av ett
socialt system. I det foljande utgar jag fran idén om gransers ord-
nande och uppritthéllande funktion.

Med utgangspunkt i Luhmanns teori skulle jag vilja lyfta fram
begreppet fvn. sior, som i det fornvistnordiska sammanhanget har
anviants for att beteckna ungefir sed, tradition, kultbruk. Detta
ar det begrepp som allmint anses vara den narmaste motsvar-
ighet de fornvistnordiska spraken har till religionsbegreppet.°
Begreppet sidr (m.) gar tillbaka pa ett protogermanskt *siduz och
har flera motsvarigheter inom det germanska sprakomradet med
betydelser liknande sidr. Jan de Vries presenterar tva etymologier
till ordet. Enligt den ena etymologin skulle en betydelse ’sed, bruk,
vana’ i princip ha varit konstant och ga tillbaka pa skr. svadha,
’egenart, vana’. Den andra etymologin relaterar ordet till verbet
sida och antar en betydelseutveckling *gardsgard runt ett hus’ —
’tun, mansring’ — ’seder och bruk’.3* Verbet sida ar intressant i
sammanhanget och betyder ungefir ’att sedliggora’. I de islandska
sagorna har sida anvints i betydelsen ’bringa ordning i ett land’
samt "underordna sig kristendomens budskap’.3*

Nar det giller begreppets anvandning i det fornskandinaviska
materialet har Olof Sundqvist tagit upp ett antal exempel i en
artikel om sidr i Reallexikon der germanischen Altertumskunde.
Utifrdn Sundqvists sammanstillning star det tydligt att begreppet
anvands i mycket skiftande kontexter. Trots detta skulle jag vilja
argumentera for att det finns en gemensam namnare, namligen
att si0r i samtliga fall kan sdgas uttrycka ndgon form av ordning.
Detta giller nir sior anvinds for att beteckna allmdnna sociala
ordningar, till exempel om hur en man bor bete sig, men ocksa
ordningar av mer specifik karaktdr, som att man alltid ska mota
kungen obevipnad. Den ordningsskapande funktionen blir ocksé
tydlig da sidr anviands i relation till hur landnam ska ga till eller i
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forhallande till den fornskandinaviska kulten. Sundqvist avslutar
med att identifiera ett antal olika kontexter dar begreppet har an-
vants; namligen magisk-religiosa kontexter, moraliska kontexter,
legala kontexter och i samband med kristnandeprocessen.3

De betydelser av begreppet sidr som ovan har diskuterats blir
intressanta i forhallande till Luhmanns teori om att granser byg-
ger upp sociala system. Det ar detta forhallande jag nu ska ga over
till att diskutera.

Sidr som analytisk kategori och bruket att hasla voll

Min utgdngspunkt betraffande analytiska kategorier ligger i linje
med hur Eva Hellman beskriver ett heuristiskt religionsbegrepp.
Hellman menar att den centrala fragan for forskaren som arbetar
med religionsbegreppet som heuristisk kategori ar: ”Vad bor jag
avse med religion for att termen ska vara till nytta i en kritisk, vet-
enskaplig reflektion 6ver just den foreteelse jag vill undersoka?” .3+
Enligt denna utgdangspunkt har inte ett begrepp ndgon sjalvklar
betydelse utan blir istdllet det verktyg som forskaren anvinder
for att avgransa och analysera en given empiri.>s Begreppen kan
saledes anpassas till forskningsuppgiften.

Jag har tidigare anvant mig av begreppet sidr definierat som
ritualiserad tradition”. Med begreppet “ritualiserad tradition”
var ambitionen att ringa in aktivitet relaterad till ett auktoritativt
forflutet och i undersokningen kom aktivitet relaterad till forfader
att spela en central roll. Begreppet syftade i den aktuella studien
till att identifiera maktlegitimerande strategier och kontrastera
dessa mot motsvarande strategier inom kristendomen.’¢ Utifran
resonemanget ovan vill jag foresld en ny definition som ar mer all-
mangiltig till sin karaktdr. Den nya definitionen knyter begreppet
sior till ordning och granser. Enligt Luhmanns teori skulle man
kunna hdvda att ordningar skapas genom att granser dras. Sidr
definieras darfor som ordningsskapande, ett skapande som sker
genom att granser dras och att avgransningar gors, fysiska som
symboliska. Men sidr innefattar ocksa en substantiell innehallslig
niva, det vill siga de skapade ordningarnas betydelser, betydelser
som skapas i samband med att grianser konstrueras. Dessa betyd-
elser maste emellertid betraktas som svara att studera da de kan
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variera beroende pa allt fran tid och rum till enskilda individers
tolkningar. I detta ssmmanhang kan det vara intressant att ta fasta
pa de kontexter som Olof Sundqvist har identifierat i relation till
begreppet sior.>” Eftersom begreppet anvands som analytisk kate-
gori gor definitionen inget ansprdk pd att ticka in alla de sitt sior
kan ha anvints pa under vikingatiden. Den analytiska kategorin
ar i den meningen atskild fran en empirisk niva. Emellertid skulle
jag vilja argumentera for att det kan innebara en analytisk fordel
om definitionen av ett begrepp har en sa innehallslig och betydelse-
massig forankring som mojligt i den empiri som ska studeras.

Utifran den foreslagna definitionen — sidr som ordningsskapande —
skulle jag vilja problematisera den tidigare kopplingen mel-
lan seden att hasla vgll och holmgangar, envig och dueller.
Utgangspunkten ar att en ordning skapas nir avgransningen gors,
det vill saga nar vallen hasslas. Denna ordning kan ses som separ-
at och behover inte nodvandigtvis vara kopplad till ett motsva-
rande bruk i samband med holmgang. I Egils saga och Hervarar
saga beskrivs ocksa den ordning som en hasslad vall innebar. Nar
en vall har hasslats kan inte en inkriaktande har plundra och skov-
la landet utan vanara. Att vallen var hasslad behover saledes inte
handla om att holmgdngsordningen 6verfordes pa filtslaget, och
i ingen av sagorna finns ndgon antydan om att hasselstingerna
har fyllt ndgon funktion i sjdlva slaget. Daremot far den hasslade
vallen i Egils saga en betydelse i samband med de forhandlingar
som foregar slaget vid Vinaheden. Genom att vallen hasslas ges
utrymme for forhandlingar och den ger kung Adalstein utrymme
att samla sina styrkor.3®

Den hasslade vallen kan saledes ha fyllt funktioner infor snar-
are dn under filtslaget. Man far ocksa komma ihag att de aktor-
er som ar inblandade i faltslagen i Egils saga och Heimskringla
samtliga tillhor en aristokratisk och kunglig miljo. Kanske fanns
det i strider mellan aktorer pa denna niva ett behov av att ge
utrymme for forhandling, men kanske ocksd att i eftermilet pa-
visa att striden vunnits utan vanira. Det senare leder over till
den kaillkritiska problematik som otvetydigt finns betraffande
de hdr uppgifterna.

Mot bakgrund av detta foreslds harmed tva alternativa tolk-
ningsforslag till uppgifterna om att hasla voll. Det forsta dr att
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detta faktiskt var ett bruk som existerade under vikingatiden,
och att det handlade om att dels forhindra en inkriaktande hars
plundringar, dels skapa ett utrymme for forhandlingar. Det andra
ar att uppgifterna reflekterar en symbolisk betydelse med inne-
borden att en strid dr vunnen pa ett arofullt sitt och enligt sidr.
Uppgifterna om att hasla voll kan utifrin denna tolkning ha till-
forts i efterhand.

Avsikten dr saledes att foresld ett nytt sitt att nirma sig bruk-
et att hasla voll, men vidare ocksa att lyfta fram sidr-begreppets
potential som analytisk kategori i undersokningar av de fornskand-
inaviska kallorna. Jag kommer att dterkomma till begreppets pot-
ential, men innan dess méste jag ta upp den kritiska diskussion
som finns betrdffande anvindandet av inhemska kategorier i all-
manhet och specifikt begreppet sidr vid analysen av fornskandin-
aviska kallor.

Kritik mot begreppet sidr som analytisk kategori

Under senare ar har forhallandet mellan religionsbegreppet och
inhemska kategorier i studiet av fornskandinaviska forhallan-
den debatterats.’* I det sammanhanget har en av mina tidigare
studier kritiserats. I den anvinde jag begreppet sidr — definierat
som “ritualiserad tradition” — som analytisk kategori betraffande
forhallanden under yngre jarnaldern och begreppet ”religion” be-
traffande forhallanden under medeltiden.+ I det foljande vill jag
bemota kritiken, men ocksd peka pa det problematiska med att
diskussionen om religionsbegreppet som har vuxit fram betraf-
fande det fornskandinaviska omréadet i hog utstrackning har varit
normativ till sin karaktar.+

Ann-Mari Héllans Stenholm sitter i sin nyligen utkomna avhand-
ling fingret pa kritikens kdrna, i ett sammanhang dar hon kortfattat
redogor for mitt begreppspar sidr / ritualiserad tradition och (instit-
utionaliserad) religion:

Det som dr problematiskt ar emellertid att de analytiska begreppspa-
ren blir normativa. Genom att anvinda dem riskerar han [forf.] att
indirekt sdga att kristendomen var mer “religios” an “hedendomen”,
trots att han egentligen vill betona att de ar lika religiosa” eller har
samma sociala implikationer i transcendent mening.+*
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Hallans Stenholm illustrerar pa ett intressant sitt en norm dar re-
ligion och religiositet ar det efterstravansviarda eller ideala, alltsd
en norm dar “religion” virderas hogre an ”sidr / ritualiserad trad-
ition”. Ett begrepp dr emellertid inte normativt i sig sjalvt” och
”blir” inte heller bara normativt utan vidare. Snarare ar det sa att
ett begrepp gors normativt genom det satt pa vilket det anvands och
refereras till, och det ar detta jag nu 6vergar till att diskutera.

Den forskare som framforallt har riktat kritik mot mitt be-
greppspar ar Anette Lindberg.#> T den aktuella artikeln beror hon
ett flertal metodiskt intressanta fragor som ar val varda att dis-
kutera. Emellertid blir Lindbergs resonemang om begreppsparet
sior / ritualiserad tradition och religion problematiskt. I korthet
menar hon att begreppsparet innebér att en aktivitetsorienterad
forkristen religion centrerad till forfaderskult satts i motséttning
till en kristen religion praglad av modern protestantism innefatt-
ande personlig religiositet, trosforestillningar och heliga skrifter.++
Vidare menar Lindberg att begreppet sidr / ritualiserad tradition
ar underordnat religionsbegreppet, och att det blir problematiskt
att ett underordnat inhemskt begrepp anviands for forkristna for-
hallanden, och ett 6verordnat religionsbegrepp for kristendom-
en.+s Lindberg menar slutligen att jag, liksom ett flertal andra
som resonerat pa liknande sitt, gar i evolutionisternas fotspar.
Slutsatsen blir att:

In describing the religion of pre-Christian Scandinavian societies
with the category ‘ritualized tradition’ or any other such concept,
I believe that we are imposing ideas of primitivism on these so-
cieties. This religion was certainly not merely an uncomplicated
conglomeration of customs and practices. Replacing the concept
of religion with that of ritualized tradition/forn sidr/custom/ritual
activities may thus create far more problems than it solves.+

Emellertid finns en pataglig diskrepans mellan den bild Lindberg
ger av mina utgdngspunkter och de resonemang jag faktiskt for
i den aktuella studien. For det forsta tillimpar jag genomgaen-
de ett aktivitets- och aktorsperspektiv och skriver fram att ett
aktivitetsperspektiv ligger till grund for anvandandet av all term-
inologi. Begreppen sidr / ritualiserad tradition och religion ar
saledes lika ”aktivitetsorienterade”.+” Jag skrev heller inte fram
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religionsbegreppet som Overordnat sidr / ritualiserad tradition
utan anvander dem som tva parallella begrepp vilka 6verlappar
varandra pa ett komplext sdtt.#® Viktigt i sammanhanget ar ock-
sa att det i den aktuella studien anldggs ett maktperspektiv som
avgransas till att behandla ”religion” som dels en organisatorisk
foreteelse, dels en strategi for maktlegitimering. # Den (prototyp-
iska) religionsdefinition jag anger anviands for att uttrycka en
strategi for att legitimera makt och syftar till att komma &t det satt
pa vilket kristendomen som institution legitimerades. Aspekter
som ”personlig religiositet” ingick inte i min undersokning. 5°

Min slutsats betraffande diskrepansen mellan Lindbergs bild av
min studie och det som faktiskt star i den dr att kritiken i mangt
och mycket tycks ha styrts av normativa antaganden dir relig-
ionsbegreppet i ndgon mening uppfattats som overordnat begrep-
pet sior / ritualiserad tradition. Genom att Lindberg dessutom
linkar samman begreppet sidr / ritualiserad tradition med pejorat-
iva termer som “primitivism”, reproduceras religionsbegreppet
som det normerande samtidigt som inhemska motsvarigheter — i
detta sammanhang sidr / ritualiserad tradition — nedvarderas.s* I
den aktuella studien anvands sior / ritualiserad tradition utifran
helt andra utgdngspunkter dn de som lag bakom evolutionismens
begreppsliga distinktioner. Ambitionen var tvartom att lyfta fram
och jamstilla begreppet sidr / ritualiserad tradition med begreppet
religion.s> T de har refererade kritiska artiklarna har den veten-
skapliga motivering till varfor jag anvinde begreppsparet egentli-
gen inte bemotts:

Genom att anvianda termen ritualiserad tradition pa jarnaldern
och religion pd medeltiden kan man pa ett tydligare sitt [an gen-
om ett overordnat religionsbegrepp] forklara de organisatoriska
och sociala forandringar som kristendomens inférande innebar.s3

Om religionsvetenskapen verkligen ska kunna bryta med segliv-
ade evolutionistiska strukturer gar det inte att fortsdtta med att
mer eller mindre direkt tillskriva religionsbegreppet en exklusiv-
itet i forhallande till inhemska kategorier och andra alternativa
begrepp. Aven om vi aldrig kan uppna en helt virdeneutral be-
greppsapparat bor detta andd vara malet om ambitionen dr att
det religionshistoriska dmnet ska vara en vetenskaplig disciplin.
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Sidr-begreppets (religions)vetenskapliga potential:
avslutande reflektioner

Det ovanstaende betyder naturligtvis inte att de teoretiska resone-
mang jag fort om begreppsparet sidr / ritualiserad tradition och
religion gar fria fran all kritik. Idag skulle jag exempelvis i en mot-
svarande studie ha utgdtt frin en mer utpraglat normkritisk ansats
vilket hade medfort ett mer distanserat anvindande av religions-
begreppet. Just den normkritiska ansatsen ar viktig da den kan
pavisa hur den akademiska tradition som ett begrepp uttrycker
paverkar analysen av ett studieobjekt. Detta 6ppnar for ett religions-
studium dir det akademiska sammanhang som forskaren ar en del
av kritiskt granskas i samband med att studieobjekt analyseras.
Samtidigt som forskaren bidrar till ny kunskap om studieobjektet
bidrar studieobjektet till ny kunskap om religionsbegreppet och
den religionshistoriska disciplinen.s+

Bruket av inhemsk terminologi kan utifran detta vara lampligt
eftersom det i ndgon mening innebar en problematisering av den
egna disciplinens tolkningsforetrade. Ett vedertaget vetenskapligt
begrepp ar alltid en produkt av en vetenskaplig tradition (diskurs)
som, om dn omedvetet, styr den vetenskapliga analysen. En ut-
gangspunkt i religionsbegreppet for exempelvis ofta med sig att
man som forskare anvinder en specifik grupp av kallor, staller
en specifik typ av fragor, utnyttjar en specifik begreppsapparat
och tar sin utgadngspunkt i ett antal karakteristiska analytiska per-
spektiv. En utgangspunkt i ett alternativt begrepp kan 6ppna upp
for nya kallmaterial, fragor och analytiska perspektiv samt ge for-
utsdttningar for nya vetenskapliga samarbeten.

Detta forhallande kan exemplifieras med foreliggande studie av
bruket att hasla voll infor faltslag. Som konstaterades inlednings-
vis har detta bruk inte berorts i ndgon hogre utstrackning i forsk-
ningen, trots att det borde vara en religionshistoriskt intressant
foreteelse. Detta kan antagligen forklaras av att denna foreteelse
hamnar i periferin av det som vanligtvis brukar inbegripas i relig-
ionsbegreppet. Begreppet sior, 4 andra sidan, forekommer till och
med i en av killorna, och harmonierar dirfoér i detta samman-
hang med kaillmaterialet pd ett annat sitt an religionsbegreppet.
Den analytiska kategorin sidr, definierad som griansskapande och
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ordningsskapande, borde kunna 6éppna upp for ett religionshistor-
iskt studium av fornskandinaviska kallor dar:

e utgiangspunkten ar granser och avgransningar, men dar
diskussioner om gransernas och avgransningarnas betydels-
er ocksd blir viktiga;

e tidigare svarhanterliga dikotomier som heligt — profant och
religiost — icke-religiost blir mojliga att l6sa upp;

e det blir mojligt att [6sa upp pa samma sitt svarhanterliga
forhdllanden mellan exempelvis religion” och ”samhalle”
och ”religion” och ”ritt”;

e nya friagor, perspektiv, samarbeten och killmaterial kan
aktualiseras; samt

e mojlighet ges att behandla ”perifera” aspekter av det som
traditionellt kallas fornskandinavisk religion.

En fraga som kan stillas i relation till ovanstdende ar huruvida
anviandandet av begreppet sidr innebar att det inte fanns en “re-
ligion” i det forkristna Skandinavien. Da begrepp anvinds som
analytiska eller heuristiska kategorier, och begreppet blir forskar-
ens verktyg, blir frigor som ”fanns det en religion i Skandinavien
under yngre jarnalder?” i princip ovasentliga. Det intressanta ar
snarare ett begrepps tillampbarhet pa fornskandinaviska forhalland-
en utifrdn givna definitioner.’s En fraga som diarmed uppkommer
ar varfor exempelvis inte religionsbegreppet i denna studie skulle
kunna definieras som ”ordningsskapande”. Detta skulle naturligt-
vis vara mojligt. Det bor i sa fall goras utifrdn en bedémning av i
vilken utstrickning begreppets kommunikativa funktion paverkas
av definitionen. Fragan ar om religionsbegreppet definierat som
”ordningsskapande” hamnar for langt fran den etablerade akadem-
iska forstaelsen av religionsbegreppet.

Avslutningsvis vill jag podngtera att inhemska kategorier natur-
ligtvis inte ar fria fran problem. Inhemska kategorier har inget sjalv-
klart varde i det vetenskapliga sammanhanget utan maste motiveras
och definieras precis som redan etablerade akademiska begrepp. Det
ar enligt min mening viktigt att inte ldsa sig vid begrepp, utan att
det ar den specifika studien och det dartill horande kallmaterialet
som maste styra valet av terminologi. Ibland kan religionsbegreppet
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bedémas vara den term som bést bidrar till kunskapsutveckling
inom ett givet omrade, ibland kan det vara ndgon annan kategori.
Det ar en vetenskaplig avvdagning som madste goras. Daremot kan
jag inte se nagot enda skal till att avfarda begreppet sidr, eller andra
inhemska begrepp, utifrin normativ grund. Ett sidant forfarande
tillfor inget annat 4n att den problematiska reproduktionen av ett
normativt och exklusivt religionsbegrepp fortsatter.

Noter

1. Detta forhdllande kan illustreras av att uppgifterna om att hasla
voll infor filtslag inte berors i standardverken om fornskandinavisk
religion. Inte ens i Jan de Vries i 6vrigt narmast heltickande stand-
ardverk Altgermanische Religionsgeschichte (1956 & 1957) berors
detta bruk. Daremot berors bruket att med hasselstinger inhdgna en
plats betriffande holmgangr, *holmgang’ och ping, ’ting’; jfr ocksa
standardverk av Folke Strom ((1961) 1993) och Britt-Mari Nasstrom
((2z001) 2002).

2. Denna diskussion inbegriper att jag forhaller mig till den kritik som
har riktats mot anvandningen av inhemska kategorier pa fornskandinav-
iska kallor; jfr Blomkvist 2002; Lindberg 2009; och Nordberg 2012.

3. Fritzner 1886, s.v. hasla (v).

4. Egils saga Skallagrimssonar ([red.] Finnur Jonsson): 148.

5. Egil Skallagrimssons saga (6vers. Alving): 115.

6. Egils saga Skallagrimssonar ([red.] Finnur Jénsson): 149.

7. Egil Skallagrimssons saga (6vers. Alving): 115.

8. Snorri Sturluson, Saga Hdkonar goda ([red.] Finnur Jénsson): 203.
9. Snorri Sturluson, Hakon den godes saga (6vers. Johansson): 150.
10. Snorri Sturluson, Olafs saga Tryggvasonar ([red.] Finnur Jénsson): 286.
11. Snorri Sturluson, Olav Tryggvasons saga (6vers. Johansson): 204.
12. Hervarar saga ([red.] Turville-Petre): 63.

13. Hervararsagan (6vers. Lonnroth): 8o.

14. Norna-Gests pdttr ([red.] Gudbrandur Vigftsson & Unger): 353;
Jultiten om Norna-Gist (6vers. Lonnroth): 105.
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15. Finnur Jénsson (1894) 1924: 148, n. 11.
16. Lonnroth 1995: 130, n. 32.
17. Griffith 1995: 185.

18. de Vries 1956: 373—375. Jag har sjalv varit inne pd fragan om
gransers och avgransningars funktioner i de fornskandinaviska sam-
hillena. Exempelvis har jag berort begreppet stafgarp sd som det
kommer till uttryck pa Gotland (Blomkvist 2002: 148), men ocksa
patalat avgriansningen som uttryckande nagot centralt i de forn-
skandinaviska samhallena (Blomkvist & Jackson 1999: 21 f.).

19. A. V. Strém 1975: 206; F. Strom (1961) 1993: 72. Ringens roll
i det fornskandinaviska samhillet behandlas av Sundqvist (2007:
175-185); han argumenterar i sammanhanget for de islindska sag-
ornas killvarde betraffande ringeden; se aven Brink 1996.

20. de Vries 1957: 1; F. Strom (1961) 1993: 1071; A. V. Strém 1975:
352. Betraffande begreppet baugr, se Sundqvist 2007: 175 f.; se ocksa
Blomkvist & Jackson 1999 och Blomkvist 2002: 166-169.

21. Guta saga ([red.] Pipping): 62.

22. Guta saga ([red.] Pipping): 62.

23. Blomkvist 2002: 166 f.; Blomkvist & Jackson 1999.
24. Pipping 1905-07: 81.

25. Guta lag ([red.] Pipping): 15 f. For nysvensk oOversittning, se
Skanelagen och Gutalagen (6vers. Holmbick & Wessén): 212.

26. FE Strom (1961) 1993: 73.

27. Jfr emellertid Clunies Ross 1998.

28. Luhmann (1984) 1995: 17, 28-30.

29. Luhmann (1984) 1995: 126, 194-197; jfr Bailey 2001: 393-395.

30. de Vries (1961) 1977: s.v. siOr; Fritzner 1896: s.v. sior; jfr ocksa
Sundgqvist 2005. Begreppet anvandes under tidig medeltid dven for
att beteckna kristendomen: ”[...] senni sum ai fylgir cristnum sipi
[...]1” (Guta lag ([red.] Pipping): 7).

31. de Vries (1961) 1977: s.v. sior.

32. Fritzner 1896: s.v. sida.
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33. Sundqvist 2003.
34. Hellman 2011: 112.
35. Jfr Blomkvist 2002: 14 f.

36. Blomkvist 2002. Begreppet ”ritualiserad tradition” har emellertid
kritiserats, ndgot jag aterkommer till.

37. Jfr Blomkvist & Sundqvist 2006.

38. Det ar ocksa intressant att detta forfarande beskrivs som sidr i
Egils saga Skallagrimsonar (([red.] Finnur Jonsson): 148). I Hervarar
saga (([red.] Turville-Petre): 63) beskrivs det som [og, ocksa det ett
intressant begrepp som ir nérbesliktat med sidr. Ake V. Strém (197 5:
286) kopplar ihop /6g med begreppet ordning. Som analytisk kate-
gori ar dock sid0r lampligare eftersom dess anviandningsomrade tycks
ha varit bredare och kanske har det dessutom varit ett mer betydelse-
fullt begrepp i de fornskandinaviska samhallena.

39. Denna ”lokala debatt” har som allmant ar kiant en motsvarighet i
en bredare internationell diskussion. En av de intressantaste debatter-
na i sammanhanget dr enligt min mening den mellan Bruce Lincoln
(2006) och Timothy Fitzgerald (2007), detta dven om diskussionen
snarare beror religionsvetenskapens kunskapsteoretiska och metodo-
logiska premisser dn vilka specifika begrepp som ska anvindas. Ett
relativt nytt inldgg i debatten har givits av Eva Hellman (2011) dar
bruket av inhemska kategorier berors pd s. 99—103. En radikalt
annorlunda 16sning pa kritiken mot religionsbegreppet har nyligen
foreslagits av Steven Sutcliffe (2013), ndmligen att i modifierad form
ateruppvicka Durkheims begrepp religionens elementira former”.

40. Blomkvist 2002.

41. Det finns manga intressanta metodologiska och teoretiska fragor
som tas upp till diskussion i de artiklar dar kritiken framfors, men i
detta sammanhang finner jag det mest angeldget att ta fasta pa kritik-
ens normativa dimensioner. Eventuellt kommer jag att i en kommande
artikel mer systematiskt ga igenom de fragor som har lyfts fram.

42. Héllans Stenholm 2012: 49.

43. Lindberg 2009. I artikeln riktas ocksa kritik mot bland annat ett
flertal arkeologer som enligt Lindberg inspirerats av Blomkvist 2002.
Aven Andreas Nordberg (2012) berér frigan om religionsbegreppets
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tillimpande pa fornskandinaviska forhallanden och hanvisar till
Lindbergs artikel.

44. Lindberg 2009: 95,97 f., 112,
45. Lindberg 2009: 103 f.
46. Lindberg 2009: 113 f.

47. For mig handlade detta om en kunskapsteoretisk utgdngspunkt;
jfr diskussion om aktivitetsperspektiv: “Ett fokus pd den manskliga
aktiviteten kommer i denna framstillning att ligga till grund for an-
viandandet av all terminologi” (Blomkvist 2002: 18). I relation till be-
greppsparet skrev jag: ”Den principiella dtskillnaden mellan religion
och ritualiserad tradition ir sdlunda att medan aktiviteten som inbe-
grips i religionsbegreppet ir riktad gentemot en upplevd transcendent/
overnaturlig sfir dr den aktivitet som inbegrips i begreppet ritualiser-
ad tradition primart riktad till ett auktoritart forflutet” (Blomkvist
2002: 26).

48. Jfr diskussionen i Blomkvist 2002 om relationen mellan begrep-
pen dar det bland annat star: ”Den ordning som inbegrips i den ritu-
aliserade traditionen kan innehélla allt fran kosmiska forestillningar
till regler som reglerar forhallandet mellan grupper och individer.
Detta innebdr att det utifrdn den prototypiska religionsdefinitionen
finns vad man skulle kunna kalla en religios aspekt i den ritualiserade
traditionen” (Blomkvist 2002: 26).

49. Jfr studiens frigestillningar som ar inriktade mot historis-
ka forandringsprocesser, social organisation och maktlegitimering
(Blomkvist 2002: 8). Dessa bada fokus, social organisation och makt-
legitimering, diskuteras vidare ingdende i kap 1, dvs. det kapitel som
Lindberg framforallt refererar till i sin artikel. Inte heller Andreas
Nordberg (2012: 145, n. 12) tar hansyn till detta nar han i en fotnot
kallar min religionsdefinition “kristocentrisk”.

so. Kritiken har mojligen viss relevans i forhallande till ett ndgra rader
langt resonemang som jag trots allt forde om ”personlig religiositet”.
Detta avsnitt innefattar nigra generaliserande formuleringar och fyl-
ler heller inte ndgon egentlig funktion i avhandlingen. Det skulle med
fordel ha kunnat utga. Poingteras bor emellertid att det korta avsnittet
inleds med en formulering om att detta, dvs. personlig religiositet, inte
ar viktigt for framstallningen (jfr Blomkvist 2002: 22).
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s1. Lindberg pafor dessutom mer eller mindre aktivt varderingar till
begreppsparen i samband med formuleringar som att det ar problem-
atiskt att pastd att den forkristna religionen ”consisted simply of
ritual traditions, as opposed to the confessional and systematized
religion of Christianity” eller niar hon beror det problematiska med
att pasta att samerna eller ndgot annat inhemskt samhalle inte skulle
ha en
tradition” (Lindberg 2009: 113). Samma problem finns i Nordberg
2012: 149, n. 78, som likstdller min teori om en mytologisering pa
Gotland under yngre jarnalder med forestillningar om en hogre och
en ligre mytologi. P4 detta sdtt pafors mina resonemang evolution-
istiska varderingar samtidigt som ett normativt religionsbegrepp
reproduceras. I debatten har det framstillts som problematiskt och
kristocentriskt att pastd att ndgon grupp inte ska ha haft en ”riktig
religion” (Nordberg 2012: 120). Genom att tala i termer av “riktig
religion”, ”proper religion” och motsvarande tillskrivs religionsbe-
greppet en exklusivitet i forhdllande till plausibla alternativa begrepp.
Religionsbegreppet gors normativt. I normativ mening blir det endast
problematisktatt pastd atten gruppinte haren ”religion” om ”religion”
viarderas hogre och dr normerande i forhdllande till den alternativa
kategorin.

>

»’proper’ religion” i forkristen tid, ”but only some form of

52. I relation till Salers idé om family resemblances skrev jag att
”[ilnom det religionsvetenskapliga studiet kan dessa begrepp, baserade
pd inhemsk terminologi, fungera som komplement till religionsbegrep-
pet och vice versa” (Blomkvist 2002: 17). I Blomkvist 2002 sker den
huvudsakliga positioneringen mot vad som skulle kunna bendmnas ett
religionsfenomenologiskt paradigm (jfr Gilhus & Mikaelsson 2003).
I den kritik som riktats mot denna utgidngspunkt finns naturligtvis
ocksa en implicit kritik mot evolutionismen i den mening att det ar en
kristen norm som problematiseras. Daremot sker en mer direkt posit-
ionering mot evolutionismen i samband med en diskussion om Elman
R. Service modell for samhillelig utveckling (Blomkvist 2002: 67).

53. Blomkvist 2002: 27. Begreppsparets vetenskapliga tillampbarhet
har emellertid diskuterats och problematiserats av andra forskare; se
t.ex. Ersgird 2006; jfr Fabech 2009.

54. Jfr Blomkvist 2007.

55. Jfr Blomkvist 2002: 14.



Att hasla voll infor faltslag 163

Referenser
Kallor

Egils saga Skallagrimssonar [1220—30] nebst den grosseren Gedichten
Egils (Altnordische Saga-Bibliothek 3). [Red.] Finnur Jonsson. Halle
(1894) 1924: Niemeyer.

Egil Skallagrimssons Saga [1220-30] (Islindska sagor 3).
Overs. Hjalmar Alving. Stockholm (1938) 1980: Bonniers.

Guta lag [ca 1220]. Guta Lag och Guta Saga jimte ordbok, s. 1-61.
[Red.] Hugo Pipping. Kebenhavn 1905-07: S. L. Mellers bogtrykkeri.

Guta saga [1220-t.]. Guta Lag och Guta Saga jamte ordbok, s.
62-69 [Red.] Hugo Pipping. Kebenhavn 1905-07: S. L. Mollers
bogtrykkeri.

Hervarar saga ok Heidreks [1200-t.] (Text Series 2). [Red.] Gabriel
Turville-Petre. London (1956) 1976: Viking Society for Northern
Research.

Hervararsagan. Islindska mytsagor, s. 13—88. Overs. Lars
Lonnroth. Stockholm 1995: Atlantis.

Norna-Gests pattr [ca 1300]. Flateyjarbok. 1, s. 346-349. [Red.]
Guobrandur Vigfasson & C. R. Unger. Christiania 1860: Malling.

Jultiten om Norna-Gist. Islindska mytsagor, s. 89-116.
Overs. Lars Lonnroth. Stockholm 1995: Atlantis.

Skanelagen |1202—-16] och Gutalagen [ca 1220] (Svenska landskapslagar:
tolkade och forklarade for nutidens svenskar 4). Overs. Ake Holmback &
Elias Wessén. Stockholm (1943) 1979: AWE / Geber.

Snorri Sturluson [d. 1241], Saga Hakonar go6da. Heimskringla:
Noregs konunga sogur 1, s. 165—222. [Red.] Finnur Jonsson.
Kobenhavn 1893-1900: Samfund for udgivelse af gammel nordisk
litteratur.

Hakon den godes saga. Nordiska kungasagor 1,s. 129-166.
Overs. Karl G. Johansson. Stockholm 1992: Fabel bokférlag.

Olafs saga Tryggvasonar. Heimskringla: Néregs konunga
sogur 1,s. 255—459. [Red.] Finnur Jonsson. Kebenhavn 1893-1900:
Samfund for udgivelse af gammel nordisk litteratur.




164 Krigoch fred i vendel- och vikingatida traditioner

Olav Tryggvasons saga. Nordiska kungasagor 1,s. 187—-305.
Overs. Karl G. Johansson. Stockholm 1991: Fabel bokforlag.

Sekundarlitteratur

Bailey, Kenneth D. 2001. Systems theory. Handbook of Sociological
Theory (Handbooks of Sociology and Social Research), s. 379—404.
[Red.] Jonathan H. Turner. New York: Kluwer Academic / Plenum
Pub.

Blomkvist, Torsten. 2002. Frin ritualiserad tradition till institution-
aliserad religion: strategier for maktlegitimering pd Gotland under
jarndlder och medeltid. Uppsala: Uppsala universitet.

2007. Emic or etic? Indigenous categories and the concept of
religion. Religion on the Borders: New Challenges in the Academic
Study of Religion. Programme and Abstracts, s. 239. Red. Lena
Roos. Stockholm: Sodertorns hogskola.

Blomkvist, Torsten & Peter Jackson. 1999. Alt ir baugum bundit:
skaldic poetry on Gotland in a Pan-Scandinavian and Indo-
European context. Arkiv for nordisk filologi 114, s. 17-29.

Blomkvist, Torsten & Olof Sundqvist. 2006. Religionsbegreppets
tillimpning i handbocker om forskandinavisk och germansk
religion. Nya mal? Religionsdidaktik i en tid av forindring
(Religionsvetenskapliga studier fran Gavle 2), s. 20-37. Red. Birgit
Lindgren Odén & Peder Thalén. Uppsala: Swedish Science Press.

Brink, Stefan. 1996. Forsaringen — Nordens dldsta lagbud. Beretning
fra femtende tveerfaglige vikingesymposium, s. 27—55. Red. Else
Roesdahl & Preben Meulengracht Serensen. Hojbjerg: Hikuin.

Clunies Ross, Margaret. 1998. Hedniska ekon: myt och sambille i
fornnordisk litteratur. Overs. Suzanne Almqvist. Grabo: Anthropos.

Ersgard, Lars. 2006. Dodens berg och Guds hus: forfaderskult, krist-
nande och klostret i Alvastra i den tidiga medeltidens Ostergétland.
Helgonets boning: studier fran forskningsprojektet ”Det medeltida
Alvastra” (Lund Studies in Historical Archaeology 5), s. 23-140.
Red. Lars Ersgard. Stockholm: Almqvist & Wiksell International.

Fabech, Charlotte. 2009. Fra ritualiseret tradition til institutional-
iserede ritualer. Jdrndlderns rituella platser: femton artiklar om



Att hasla voll infor faltslag 165

kultutovning och religion fran en konferens i Nissastrom den 4—5
oktober 2007, s. 317-342. Red. Anne Carlie. Halmstad: Stiftelsen
Hallands linsmuseer.

Finnur Jonsson. (1894) 1924. Egils saga Skallagrimssonar nebst den
grosseren Gedichten Egils (Altnordische Saga-Bibliothek 3). Halle:
Niemeyer

Fitzgerald, Tim. 2006. Bruce Lincoln’s “Theses on method”: anti-
theses. Method & Theory in the Study of Religion 18,s. 392—423.

Fritzner, Johan. 1886. Ordbog over det gamle norske sprog. 1, A-Hj.
Kristiania: Den norske forlagsforening.

1896. Ordbog over det gamle norske sprog. 3, R—O. Kristiania:
Den norske forlagsforening.

Gilhus, Ingvild Selid & Lisbeth Mikaelsson. (2001) 2003. Nya per-
spektiv pd religion. [Overs.] Ulla-Stina Rask. Stockholm: Natur
och kultur.

Griffith, Paddy. 1995. The Viking Art of War. London: Greenhill.

Hellman, Eva. 2011. Vad dr religion? En disciplinteoretisk meta-
studie (Religionshistoriska forskningsrapporter fran Uppsala 21).
Nora: Nya Doxa.

Hallans Stenholm, Ann-Mari. 2012. Fornminnen: det forflutnas roll
i det forkristna och kristna Mdlardalen (Vagar till Midgard 15).
Lund: Nordic Academic Press.

Lincoln, Bruce. 2005. Theses on method. Method & Theory in the
Study of Religion 17, s. 8—10.

Lindberg, Anette. 2009. The concept of religion in current studies of
Scandinavian pre-Christian religion. Temenos: Nordic Journal of
Comparative Religion 45: 1,s. 85-119.

Luhmann, Niklas. (1984) 1995. Social Systems (Writing Science).
[Overs.] John Bednarz & Dirk Baecker. Stanford, CA: Stanford
University Press.

Lonnroth, Lars. 1995. Isldndska mytsagor. Stockholm: Atlantis.

Nordberg, Andreas. 2012. Continuity, change and regional variation
in Old Norse Religion. More than Mythology: Narratives, Ritual
Practices and Regional Distribution in Pre-Christian Scandinavian



166 Krigoch fred i vendel- och vikingatida traditioner

Religions, s. 119-152. [Red.] Catharina Raudvere & Jens Peter
Schodt. Lund: Nordic Academic Press.

Nasstrom, Britt-Mari. (2001) 2002. Fornskandinavisk religion: en
grundbok. Lund: Studentlitteratur. (2 uppl.)

Pipping, Hugo. 1905-07. Guta Lag och Guta Saga jaimte ordbok.
Kebenhavn: S. L. Mallers bogtrykkeri.

Strom, Folke. (1961) 1993. Nordisk hedendom: tro och sed i forkrist-
en tid. Goteborg: Akademiforlaget / Gumpert.

Strém, Ake V. & Haralds Biezais. 1975. Germanische und baltische
Religion (Die Religionen der Menschheit 19: 1). Stuttgart:
Kohlhammer.

Sundqvist, Olof. 2005. Sidr. Reallexikon der germanischen
Altertumskunde 28, s. 273-276. [Red.] Heinrich Beck & Dieter
Geuenich & Heiko Steuer. Berlin: de Gruyter.

2007. Kultledare i fornskandinavisk religion (Occasional
Papers in Archaeology 41). Uppsala: Institutionen for arkeologi
och antik historia, Uppsala universitet.

Sutcliffe, Steven. 2013. New Age, world religions and elementary
forms. New Age Spirituality: Rethinking Religion, s. 17-34. [Red.]
Steven J. Sutcliffe & Ingvild Saelid Gilhus. Durham: Acumen.

de Vries, Jan. 1956. Altgermanische Religionsgeschichte. 1 (Grundriss
der germanischen Philologie 12: 1). Berlin: de Gruyter. (2 uppl.)

1957. Altgermanische Religionsgeschichte. 2 (Grundriss der
germanischen Philologie 12: 2). Berlin: de Gruyter. (2 uppl.)

(1961) 1977. Altnordisches etymologisches Worterbuch.
Leiden: Brill. (3 uppl.)



Vapen, vald och vi-platser

Skandande av helgedomar som maktstrategi i det
vikingatida Skandinavien

Olof Sundqvist

Stockholms universitet, Sverige

I de norrona kallorna omtalas platser som pa grund av rituella
sanktioner inte fick krankas med till exempel vapen och valds-
handlingar. Enligt Egils saga kap. 56 tycks tingsplatsen vid Gula
pa Vestlandet i Norge ha haft den statusen.” Det sdgs dar att pa
tingsplatsen var marken sliat och hasselstinger var nedstuckna i
ring pa dngen. Vid dem var ett snore fastat som kallades fridsband
(vébond).Inne i ringen satt de som domde, tolv domare fran respek-
tive fylke (totalt trettiosex domare fran tre fylken). Vid denna
plats motte sagans hjalte Egill vid ett tillfille sin drkefiende kung
Eirikr och hans gemal drottning Gunnhildr. Egill var pa tinget for
att krdva ut ett arv som kungens vin, Berg-Onundr, ordattmatigt
lagt beslag pa. Egill lade fram sin sak val och kravde att domarna
skulle ge honom hans egendom enligt lagen. Da domarna efter-
hand blev 6vertygade om att Egils argument var vilgrundade och
underbyggda av vittnen grep kungaparet in, dir Gunnhildr tycks
ha varit den mest aktiva parten. Hon lit kungens hirdman springa
fram till tingsplatsen. De skar ned fridsbanden, brot ned stanger-
na och jagade bort domarna. I denna berittelse ar det kungaparet
som bryter tingsfriden och skidndar tingsplatsen genom att lata
sina mén attackera den och skira ned fridsbanden. Benimningen
pa dessa fridsband, vébond, indikerar att platsen dir domarna satt
var helig. Ordet vé betyder namligen ’helig plats’. Det kommer
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ocksa fram i texten att mannen pa tingsplatsen var obevipnade.
Det var endast skandarna som bar vapen.

Som religionshistoriker méaste man sjalvfallet diskutera histo-
riciteten for denna berittelse. De islindska familjesagorna anses
generellt ha ett lagt kéllvarde, eftersom de avhandlar ting som ut-
spelades flera hundra ar fore nedtecknandet av texterna. Att Egill
spelade en central roll i de makropolitiska hiandelserna som kom
att leda till kung Eiriks fall ar ytterst osakert. Den idén hanger sa-
kerligen samman med den islindska traditionen eller den islind-
ske skrivaren som pa olika sitt ville hylla islinningen Egill och
samtidigt kritisera den norska monarkin. Likasd hanger troligen
den aktiva roll som Gunnhildr har i sagan och den konversation
som hon har med kungen ihop med sagans dramatiska och narra-
tiva dimensioner. Det finns namligen en samtida skaldevers (laus-
avisa) bevarad i sagan som indikerar att det snarare var kungen
som betraktades som en helgedomsskindare av Egill och att det
var han som stod bakom agerandet vid Gula.*

I den tidigare forskningen har man ofta noterat det samband
som finns mellan religion och ritt i denna episod. Bo Frense, till
exempel, tar i sin avhandling fasta pa begreppet vébond och papek-
ar att dessa band gav tingsforhandlingarna en religios forankring.
Han menar ocksa att man sag hela tingsplatsen som en helgedom.3
Andra forskare har forutom kopplingen mellan religion och ritt
ocksa tagit fasta pa kungens agerande i berittelsen. I en intressant
analys i boken Authority: Construction and Corrosion argument-
erar Bruce Lincoln for att denna hiandelse kan ses som vandpunkten
i sagan, vilken leder till kung Eiriks fall.# Kungens auktoritet kol-
lapsar namligen da han bryter mot lagen och attackerar den heliga
tingsplatsen (han kallas i en strof citerad i sagan logbrigdir, lagbryt-
aren’). Enligt Lincoln attackerar kungen egentligen den ideologi
som fanns i det gamla fylkessamhallet, dar lagmannen (det vill saga
fylkeshovdingarna) kollektivt vakade over rittsordningen. Eirikr
och drottning Gunnhildr visar med sina handlingar att den mer
centraliserade kungamakten, som just inrittats i Norge av Eiriks
far kung Haraldr, stod over fylkeshovdingarnas auktoritet och det
gamla decentraliserade tingssamhallet.

Det kan ocksa finnas en ytterligare orsak bakom kungens fall.
Kanske forlorar han sin auktoritet dd han inte upptrader pa ett



Vapen, vald och vi-platser 169

for hovdingar forviantat sitt, namligen som helgedomarnas be-
skyddare. I den vikingatida poesin och i vikingatida runinskrifter
kunde kungar, jarlar och hévdingar namligen benamnas vés valdr,
’kultplatsens beskyddare / harskare’, voror véstalls, >helgedom-
saltarets beskyddare’, eller *vévordr, *helgedomens beskyddare’
(se vidare nedan).s Enligt min mening hianger dessa benamningar
samman med den religiosa harskarideologi som fanns i Norge,
Island och Svetjud under vikingatiden, dar hovdingen bland annat
skulle beskydda de gudomliga makterna da de besokte de jordiska
helgedomarna och forse dem med offergdvor. Dessutom uppfat-
tades helgedomen troligen som ett mikrokosmos av den mytis-
ka varlden och det ”rike” som forknippades med makthavaren.
Det var en stor forodmjukelse for en kung eller hovding om en
utmanare offentligt skindade hans helgedom, det vill siga den
viktigaste symbolen for hans vilde. Att rituellt skinda en helge-
dom kunde saledes vara en god strategi for den som ville utmana
om makten. Troligen var denna rituella handling en konvention
som alla kande till i det instabila vikingatida samhallet. En sidan
offentlig och performativ handling kunde innehalla valdsamma
inslag, som syftade till att symboliskt och konkret skada den som
vakade over kultplatsen och att fordndra maktbalansen. Med
performativitet menar jag har att handlingen eller ritualen har
forandringskapacitet, dar fokus laggs pa handlingens effekt eller
verkan. Uppmarksamheten vinds sidledes mot handlingens intent-
ion, vad den uttrattar, och hur den paverkar de individer som tagit
del av den.”

I foreliggande undersokning kommer jag att ta min utgangs-
punkt i de rituella restriktioner som enligt denna saga och andra
killor fanns i anslutning till vikingatida tings- och kultplatser i
Norge och pad Island (dven i Sverige) och da i synnerhet sidana
som omfattar restriktioner rorande vald och vapen. I killorna be-
tecknas sddana platser ofta med substantivet vé, men de kan ocksa
beskrivas med termerna heilagr eller helgi. Jag kommer att foresla
en hypotes, namligen att skindandet av tings- och kultplatser i det
vikingatida Skandinavien skulle kunna ses som en medveten stra-
tegi att forodmjuka och krossa den hirskare eller auktoritet som
vakade 6ver den heliga platsen.® T Egils saga skulle kungaparets
attack vid Gula kunna betraktas som en medveten, performativ
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handling, som syftade till att tillintetgora den auktoritet som an-
svarade over och skyddade helgedomsfriden vid tingsplatsen, det
vill siga de trettiosex domarna och de lokala hovdingarna fran de
tre fylkena, Fjordane, Sogn och Horda. Med denna handling ville
de forandra radande maktforhallanden. I min studie kommer jag
att ge flera exempel pa sddana performativa rituella handlingar,
dar kultplatser skandas med krankningar, vald och vapen, och dar
syftet ytterst tycks vara att tillintetgora den auktoritet som stod
bakom helgedomarna. Jag kommer dock att inleda med en dis-
kussion om kultplatsernas karaktar och utformning, samt ta upp
de rituella restriktioner som fanns dar, i syfte att skapa en kontext
till min undersokning.

Kultplatsernas benamningar och karaktar

I de skriftliga killorna forekommer ofta det fornvastnordiska ordet
vé som beteckning for kultplats. En ekvivalent term i det ostnord-
iska sammanhanget 4r termen vi. Detta ord dr en substantivering
av ett urgermanskt adjektiv *wibaz, *helig’, som ocksa ar relaterat
till tyskans Weibnachten, ’jul’.> Inneborden av ordet vi ar sdledes
’nagot heligt’ eller ’helig plats’. Det finns som sagt ocksa andra vikt-
iga termer i de fornskandinaviska spriken som forekommer i an-
slutning till kultplatser, nimligen adjektivet fvn. beilagr, *helig’, och
substantivet fvn. belgi, *helighet’.™ Den medeltida kyrkan tog tidigt
upp dessa termer i sin nomenklatur och lat dem ersitta begreppen
sacer och sanctus. Man ansag uppenbarligen att de var anviandbara
ocksa i ett kristet ssmmanhang.

Da vi tolkar dessa vikingatida begrepp maste vi vara medvetna
om att deras betydelse inte utan vidare kan foras samman med det
helighetsbegrepp som kom att utvecklas bland protestantiska och
liberalteologiska forskare i borjan av r9oo-talet.™ Det heliga upp-
fattades dar som en okrankbar ontologisk essens eller mystisk och
opersonlig kraft, som manniskan kunde erfara pa ett intuitivt satt.
Det heliga manifesterade sig i den profana varlden genom gudar,
heliga foremal och heliga platser och sa vidare. Huruvida denna
uppfattning av ”det heliga” kan appliceras pa en fornskandinav-
isk kontext ar mycket osdkert. D4 vi tolkar termerna vé, heilagr
och helgi maste vi vara medvetna om det.
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Troligtvis har det funnits en betydelseskillnad mellan vé och
heilagr. Kanske kan man komma 4t den genom att studera ordens
etymologi. Adjektivet *wihaz ar bildat till roten *weik-, ’separera’
och senare ’separera at hogre makter’.™ Kanske har ordet tillim-
pats dad man skulle urskilja heliga foremal, heliga platser och sa
vidare. Den substantiverade formen vi har tidigt berort en rumslig
dimension. S& langt bak vi kan folja ordet betyder det ’helig plats’.
Det ar faktiskt den enda betydelse vi kan beldgga i de nordiska
spraken. Ordet heilagr hinger troligen samman med adjektivet
heill,’odelad, oskadad, frisk’, eller mojligen substantivet fvn. heill,
"lycka, (gott eller ont) varsel, tecken’. Om man tar fasta pa ad-
jektivet ror heilagr kanske den likande aspekten av heligheten.
Walter Baetke hiavdade dock i sin klassiska studie Das Heilige im
Germanischen att heilagr utgar fran substantivet och redan under
forkristen tid hade en religios betydelse.> Den lycka som begrep-
pet betecknar kom ursprungligen frin gudomen och formedlades
till manniskan via offerkulten.

Kallorna avslojar inte om begreppet vi syftar pa en bestamd typ
av kultplats eller om det dr en samlingsbeteckning for kultplatser
i allmanhet. I bade edda- och skaldedikter betecknar ordet vé mer
allmiant ’gudarnas boning’, och syftar dd bade pa platser i den
mytiska och den reella varlden.'+ Att vi-platser i den reella varld-
en tillignades enskilda gudar vittnar ortnamnen om. I Sverige,
till exempel, upptrader vi ofta som huvudled i teofora ortnamn,
till exempel Frosvi, Torsvi, Odensvi och Ullevi.'s Omdiskuterad
ar sammansattningen Go6tavi, som kan innehalla folkslagsbeteck-
ningen ”gotar”. Per Vikstrand argumenterar for att den innehaller
en teofor forled, namligen gudanamnet *Gauti, som troligen syft-
ar pa Odinn.™

De berittande killorna kan stundtals ge vissa upplysningar
om de aktiviteter som utfordes vid ett vi. I den tidigmedeltida
Gutasagan, till exempel, omtalas ett ”blot i vi”. Utsagan antyd-
er att ett vi pa Gotland kunde vara en plats dir man bedrev
kult. I Gutasagan framgar det ocksa att man kunde fa asyl vid ett
vi, eftersom valdshandlingar var forbjudna dar.’7 I den fornvist-
nordiska litteraturen upptrader termen vé ocksa i forleden till en
rad sammansatta ord, som kan ge oss indikationer pa hur en vi-
plats var utformad. Jag har redan namnt termen vébond, banden
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vid helgedomen’, som indikerar att vi-platser kunde vara rituellt
avgransade.'® I den gamla skaldedikten Ynglingatal finns sam-
mansittningen véstallr,” som kan betyda ’altare’ eller ’podium
for gudabilder’. Alltsa, pa en vi-plats kan det ha funnits ett slags
rituella plattformar eller altare med gudabilder (se vidare nedan).
Sammansittningen véstong, som finns belagd i ett poetiskt sam-
manhang i Hdttatdl, betyder ungefar ’stangen vid helgedomen’
och kan mojligen beteckna ett av objekten pad en vi-plats.> Vi
har ocksd ndgra andra sammansittningar som sallan patalas, till
exempel vébrandr, som skulle kunna 6versittas ’elden vid helge-
domen’.?* Sammansittningen vébraut refererar eventuellt till ett
slags processionsvig vid vi-helgedomen.>* Enligt de skriftliga kal-
lorna verkar det alltsd som om det fanns vissa anlidggningar och
objekt vid vi-platserna, ndgot som arkeologin i dag kan bekriafta,
till exempel vid Lilla Ullevi och Gétavi i Sverige.*> En vi-plats
skulle saledes kunna betraktas som en storre helgedom, som om-
fattade en rad olika rituella platser.

Som jag namnde tidigare har vi ocksa platser som kan karak-
tariseras med adjektivet heilagr eller substantivet belgi. I namnet
Helgo, som finns belagt i Eker6 sn, Uppland, har vi antagligen ad-
jektivet som forled, *helig’.>+ I detta fall betraktas troligen hela 6n
som en helgad och sanktionerad plats. P4 Helg6 har arkeologer
hittat spar av rituella konstruktioner och kult, som kan dateras
till yngre jarnédldern. Dessa fynd ar koncentrerade till ons ostra
och nordostra delar.>s 1 Landndmabok sa talas det om Merina-
helgi;*® dar ar det ocksa ett helt omrade som betraktas som heligt
(se vidare nedan). Helt klart ar dock ocksé att en enskild plats
eller byggnad kan karaktariseras som helgistaor, *heilig stad’.>”

Rituella restriktioner vid helgedomar

I anslutning till de platser som betecknas med termerna vé, heilagr
och helgi tycks det som sagt ha funnits rituella restriktioner mot
att bara vapen eller att utfora vildshandlingar. I flera sammanhang
aterkommer Landndmabdk just till den typen av bestimmelser.
Det talas bland annat om en man kallad Vali i Kung Haralds hird,
som dodade en annan man pa en vi-plats och darfor blev domd
fredlos.*® Liknande restriktioner omnamns dven i Egils saga. Dir
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omtalas ett drdp i en vi-helgedom, vilket bestraffades med fredlos-
het. Det sdags ocksa dar att de andra mannen som fanns i helgedom-
en var vapenlosa, eftersom hovet var helgat (hofshelgi).> Enligt
denna text betraktades den som brot mot dessa restriktioner som
en ”varg”, det vill sdga ett villebrad som man girna fick doda. Det
ar ocksd intressant att notera att vé i denna text anvands som en
synonym till termen hof. I ndgra fall tycks forekomsten av vapen
pd en helgad plats uppfattas som en krankning mot gudomen, till
exempel i Vatnsdela saga.>° Det finns en runinskrift i Ostergotland
fran 8oo-talet, som indikerar att vdldshandlingar var férbjudna
vid vi-platser ocksa i Ostnorden. Oklundainskriften nimner i
inledningen att Gunnarr hade gjort sig skyldig till ett brott och
darfor sokte skydd vid den vi-helgedom, som lag i Oklunda. Dar
kunde han vara fredad utan att bli drapt till dess tingsdomen fallit:

kunar : fapirunaRpisaR : insa flausakaR sutiui pita
Gunnarr fadi runaR pessaR. En sa flo sakR. Sotti vi petta ...

Gunnarr ristade dessa runor. Och han flydde ’saker’ till ett brott.
Sokte (skydd) i detta vi ...5

For att f mer utforlig information om de rituella bestimmelser som
fanns vid vé- och belgi-platserna maste vi vinda oss till det islind-
ska materialet och ndgra antaganden som gjorts i religionshistorisk
forskning.

Hovdingen inviger det sakrala landskapet och
helgedomarna

Det ar kant fran manga kulturer i varlden att d4 man inviger en
kultplats maste vissa rituella handlingar utforas.>* Syftet med dessa
handlingar ar att separera det heliga omradet fran den profana
sfairen. Omradet ska befrias fran onda krafter och reserveras for
gudomen. Det ska ocksa bli en motesplats mellan manniskan och
den mytiska varlden under kulten. I det invigda heliga omradet
forekommer darfor ofta specifika rituella restriktioner eller tabun,
som varje person som antrader platsen maste forhalla sig till. Att
liknande forhallanden existerat i det forkristna Skandinavien har
vi redan delvis kunnat iaktta ovan. I de norrona texterna talas det
om de ceremonier hévdingarna utférde vid invigningar av sakrala
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landskap och helgedomar under bebyggelsen av Island i slutet av
8oo-talet. I en klassisk studie kallade Dag Stromback dessa cere-
monier for ”att helga land”.33 Under dessa invigningsritual utlyste
hovdingarna ocksa rituella restriktioner inom det helgade om-
radet. I Landndmabék (och Eyrbyggja saga) berittas det bland
annat om hovdingen Pordlfr fran Mostr utanfor Sunnhordaland,
som byggde en gard vid Porsnes pa vistra Island och dar reste
en stor hovbyggnad, som han helgade at Porr. Texten berattar
ocksa att vid Porsnes fanns ett fjill, som Porélfr betraktade som
sa heligt, att ditdt fick ingen otvattad skdda och dar fick inget
levande skadas, varken minniska eller djur. P4 den platsen radde
stor frid (mikil friobelgi). P4 den heliga udden av naset inratta-
de han en tingsplats och pd den heliga vallen fick ingen gora sitt
tarv.>* Enligt Landndmabdk utlyste dven hovdingen Porhaddr fran
Mere liknande rituella restriktioner mot vald da han anlande till
Stodvarfjorden pa ostra Island:

Pérhaddr den gamle hovgode i Trondheim [dvs. Trondelag] vid
Mere. Han ville fara till Island, och innan han for tog han ned hov-
helgedomen och forde med sig hovjorden och stolparna. Han kom
till Stodvarfjorden och satte Merina-helgi 6ver hela fjorden, och
ingen eller inget fick drapas dar forutom husdjuren pa garden.>s
(Min 6vers.)

Uttrycket Meerina-belgi indikerar att han forde med sig den helig-
het och de rituella restriktioner som forknippades med den, fran
Mere i Trondelag till Island.

Det verkar siledes som om det var hovdingen sjilv som
utlyste de rituella restriktionerna vid helgedomarna. Med dessa
performativa handlingar ville han troligen aven signalera att det
var han som hade makten lokalt och att man maste forhalla sig till
hans pabud rent generellt.

Helgedomens vaktare

I ndgra av de refererade texterna ovan kommer det ocksa fram att
det var hovdingarna som overvakade att restriktionerna efterfolj-
des. I Landndmabdk och Eyrbyggja saga, till exempel, berittas det
att Porgrimr Kjallaksson och hans svager inte ville respektera de
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rituella bestimmelser som Porélfr faststdllt vid den heliga tings-
platsen vid Porsnes, genom att gora sitt tarv dar. Pérsnesingarna
kunde inte tila detta och en strid brot ut, dir flera blev doda-
de.’® Man tvingades flytta tingsplatsen in pa naset pa grund av allt
blod som runnit dar. I beskrivningen av konflikten papekas foljan-
de: ”da blev vallen skandad av fiendeblod” (éheilagr af heiptar-
blo0i).>” Forleden i ordet heiptarbléd ar ordet heipt, *fiendeskap,
hat’. Helt klart uppfattade Pérsnesingarna det som en plikt att
skydda det invigda omradet och de heliga restriktioner som deras
frande Porolfr tidigare statuerat dar (se vidare nedan).

Aven andra killor vittnar om att det var hovdingen, jarlen och
till och med kungen som skulle vaka 6ver helgedomarna och de ri-
tuella bestimmelserna. Det kommer fram redan i de tidiga vikinga-
tida skaldedikterna. Ynglingatal, till exempel, berattar att enskilda
harskare ur den beromda svensk-norska kungaitten Ynglingarna
hade sddana funktioner.’® Enligt traditionen skulle den norske
skalden Pj6dolfr inn fr6di 6r Hvini ha diktat Ynglingatal cirka 89o.
Den dateringen har ifrdgasatts av den norske historikern Claus
Krag som menar att dikten kom till pd 1100-talet. Flera forskare
(inklusive jag sjalv) har gatt emot Krags forslag och hiavdat att
den traditionella dateringen dnda kan vara rimlig.’* Ynglingatal
ar en genealogisk dikt, som presenterar kungarnas dod, begrav-
ningar och stundtals deras begravningsplatser. Spraket i kvadet ar
alderdomligt och priglat av kenningar och andra poetiska figurer.
Kungarna upptrader ofta under en rad olika harskarbenimningar.
I kvadet kallas, till exempel, sveakungen Yngvi for vordr véstalls.
Ordet vordr betyder hir ’vardare, beskyddare, bevakare, vakt, el-
ler vaktman’. Den forsta leden i véstallr ar det fornvastnordiska
ordet v¢é som betyder ’helig plats, helgedom’. Handskrifterna har
olika ldsarter nir det giller den andra leden. Kringla har véstalls,
vilket maste betraktas som den mest sannolika lasarten. Ordet
stallr (m.) betyder egentligen ’fot, fotstycke, bas som ndgot kan sta
pa’. I sammansattningen véstallr far ordet en religios innebord och
kan betyda ’altare’ eller ’podium for gudabilder’. Kenningen vordr
véstalls kan saledes tolkas som “helgedomsaltarets vardare eller
beskyddare”.* Denna beniamning i Ynglingatal indikerar saledes
att kungar rent allmint prisades for att de hade en intim relation
till helgedomen och de kultobjekt som fanns dar.
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Aven norska jarlar och kungar bir liknande benimningar som
kung Yngvi. I dikten Sigurdardripa (ca 960) hyllas Sigurdr jarl for
hans frikostiga gastabud. Samtidigt sdgs det att mannen ska passa
sig for att vredga jarlen.** I detta sammanhang kallas han for vés
valdr ”helgedomens hirskare (beskyddare)”. Kung Hakon den
gode, som var samtida med Sigurdr jarl, beskrivs pa ett liknande
satt i skaldedikten Hdkonarmadl. Nar kungen dog hyllade skalden
honom pa foljande satt: ”da sades det hur val kungen hade skyd-
dat kultplatser (vel of pyrmt véum) ...” .#* Verbet pyrma betyder
egentligen ’skona, ha vordnad for, respektera’, men kanske i over-
ford betydelse ocksa *skydda’.

Det verkar som om kungar och hovdingar rent allmant i det
forkristna Skandinavien hade en relation till helgedomar. Pa
Rokstenen fran Ostergotland, till exempel, finns sekvensen sibi
uiauari, som har tolkats ”Sibbe, helgedomarnas viaktare”.+> Har
ar det alltsd en ostgotsk hovding eller en lokal harskare som ar
vardare av vi-platserna. I en runinskrift (Vg 73) fran Vistergotland
upptrader namnet Viurdr som kanske kan tolkas som ett ur-
sprungligt binamn eller harskarepitet, fvn. *vévoror (m.), *helge-
domsviktare’.+ I flera svenska runinskrifter forekommer namnet
(eller binamnet) Viseti (fvn. Véseti).+s Dessa namn eller epitet var
troligen ursprungligen beteckningar for den hovding eller hirska-
re, som upptradde i den dubbla rollen som politisk och religios
ledare. Aven i Landndmabok och de islindska sagorna kommer
det fram att hévdingarna skulle varda kultplatser och kultbygg-
nader (vardveitta hof). 1 Landndmabdk siags det bland annat att
hovdingen Porbjorn hersir i Fjalafylki hade tagit hand om hovet i
Gaular,** medan den maktige hovdingen Porolfr, enligt Eyrbyggja
saga, vardade ett Porshof pa 6n Mostr, utanfor Sunnhordaland.+

Hur ska man di forklara denna koppling mellan harskaren
och helgedomarna? Arkeologen Charlotte Fabech har hivdat
att det sker en centralisering av offerkulten i Sydskandinavien
under folkvandringstid.+® Offerceremonierna utfordes fran sten-
aldern fram till romersk jarnalder vid vatmarker, som lag langt
fran bebyggelsen. Men under folkvandringstid sker forandring-
ar i offerpraxis. De offentliga offerceremonierna flyttas nu till
den centrala bebyggelsen, frimst hirskarsiten och hovdinga-
gardar. Monstret kan iakttas i arkeologiska killor. Man har till
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exempel funnit sa kallade guldgubbar vid aristokratiska boplatser
fran yngre jarnaldern, till exempel i Borg vid Lofoten, Sloinge i
Halland, och Helgo6 vid Mailaren.# Guldgubbarna med parmo-
tiv avbildar troligen mytiska scener, eventuellt karleksparet Freyr
och Gerdr.s° Kanske fungerade de dven som offer till gudarna
eller som ett slags harskarsymboler. Det verkar saledes som en ny
harskarideologi vaxer fram, dar bland annat ritualer, symboler
och andra religiosa uttryck blir betydelsefulla, till exempel hallar
och kultbyggnader pa stormannagdrdar. Det faller sig da natur-
ligt att hdrskaren framstills som ”helgedomsviktaren”, eftersom
helgedomen var hans egen egendom och lokaliserad pa hans gérd.
Enligt min mening kan man forklara relationen mellan hirskaren
och helgedomen ocksa pa andra sitt, som hianger samma med
ritualer, kult och harskarideologi.

Manga forskare (inklusive jag sjilv) menar att helgedomen i
vikingatidens Skandinavien stundtals tycks ha betraktats som
en spegling av den mytiska virldens topografi eller utgjorde ett
slags mikrokosmos.s* Kanske avspeglade helgedomen dven kung-
ens eller hovdingens rike, valde eller ”varld”, det vill siga att den
uppfattades som den viktigaste symbolen for hans makt. Det ar
mojligen darfor hiarskaren kallas helgedomens viktare”. I den
maktkamp som pagick inom vikingatidens elit kan krankandet av
rituella restriktioner vid dessa symboliska platser ha varit ett slags
konventionell maktstrategi. I det som foljer ska jag presentera ett
antal kallor som visar att fienden till hovdingen, eller andra utma-
nare av makten, ofta strivade efter att komma at just helgedomen
och kranka den frid som radde dar med vapen eller andra medel.
P4 sa sitt forodmjukades den som forestod den heliga platsen och
hans auktoritet kunde falla samman.s*

Skdndande av helgedomar som maktstrategi

Arkeologen Frands Herschend har hdvdat att ett aterkomman-
de monster kan iakttas i det arkeologiska materialet och dven i
skriftliga kadllor, nimligen att striderna till stor del gar ut pa att
forstora fiendehovdingens gastabudshall.s Att 4ga en hall var, en-
ligt Herschend, en maktmanifestation av hallens dgare. Nar man
konkurrerar om makten var det darfor viktigt for halligarens
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fiender att forstora byggnaden, eftersom den var den viktigaste
symbolen for ledaren. Herschend papekar saledes:

In Beowulf, king Hrodgar flatters himself on having built a most
splendid hall in the settlement where he lives and the act of building
the hall plays an important role, being the inauguration of his
kingship. Likewise the initial armistice at Finnsburg (Beowulf,
vv. 1086-7) contained an agreement saying that a hall should be
put in order for the thane of the slain Danish king Hnzf and his
retainers. Clearly one cannot be a leader without a hall, however
temporary. [...] sagas like the fight at Finnsburg have their obvious
counterparts in the archaeological remains of the Late Iron Age.
It seems fair to propose the hypothesis that the struggle for power
among the leading families was to a certain degree a matter of
fighting each other with the purpose of destroying each other’s
hall. Smashing rather than plundering was the keynote of this kind
of political rather than economic warfare.’#

Attackerna mot gastabudshallarna har ibland beskrivits som rituell
krigforing.ss Det verkar som om de attackerande inte alltid strav-
ade efter att stjila eller plundra, trots att det har funnits manga
dyrbara objekt i dessa hus. Ett exempel pa detta kan vi se i anslut-
ningen till ”krigarnas hall” vid Garnisonen pa Birka. Den hallen
tycks ha 6delagts i samband med stadens undergdng pa goo-talet.
I resterna av den nedbrinda hallen har man hittat exklusiva vapen,
delar av skoldar och spjut, men ocksd andra dyrbarheter, till exem-
pel ett drakhuvud av brons, skiarvor av glasbigare och beslag till
kistor. Aven utanfor hallen hittades vapen. Trots att en del av dem
troligen var brukbara har de inte samlats upp efter striden utan
lamnats kvar pa platsen.’® Det ar mycket mojligt att dessa valds-
handlingar ska tolkas som ett slags performativa ritual som syf-
tade till att symboliskt bryta ner halligarens ”virld”, hans rike”
och auktoritet. Kanske var det en stor forodmjukelse for en hov-
ding som bar epitetet "helgedomens beskyddare” att inte lyckats
skydda sin hall (som med storsta sannolikhet betraktades som ett
rituellt och kanske ocksd heligt rum for hovdingen och hans folje).

Det ar mojligt att dven drottning Gunnhildr och kung Eirikr i
Egils saga ville ifragasitta de lokala myndigheterna och domstol-
en pa Gulating, genom att lata deras foljeslagare skira av frids-
banden (vébond), bryta hasselstingerna och vanhelga den heliga
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tingsplatsen (se ovan). Det skulle kunna ses som en avsiktlig rituell
handling som syftade till att fornedra och underkinna tingsdom-
arna och den lokala auktoriteten, som var pa vag att ge Egill ratt
i tvisten. Enligt sagan jagade kungens hirdman bort domarna fran
tingsplatsen pa ett fornedrande och nedlatande satt. Genom denna
handling fick kungaparet atminstone tillfalligt ett maktovertag.
Ett liknande monster kan vi iaktta i Eyrbyggja saga och
Landndmabdk, dar en skandning av heligt omrade ocksa anvands
i en politisk maktkamp (se ovan). Porgrimr Kjallaksson och hans
svager forklarade offentligt under vartinget vid Pérsnes att de inte
langre skulle tolerera Porsnesingarnas arrogans och bestimmelser,
utan att de skulle gora sitt tarv pa graset vid tingsplatsen precis
som de brukade gora vid andra tingsmoten. Sammanhanget visar
helt tydligt att Kjalleklingarna ville utmana Porsnesingarnas makt,
det vill siga den familj som styrde i det lokala samhallet, pa tings-
platsen och vid helgedomen. Kjalleklingarnas syfte var helt klart
att provocera och forodmjuka Porsnesingarna, genom att bryta
de rituella restriktioner och tabun som Porélfr en ging instiftat
vid Porsnes. Kjalleklingarnas handlingar skulle kunna ses som en
medveten rituell strategi for att tilligna sig den lokala makten.
Dessa handlingar resulterar ocksa i att Porgrimr Kjallaksson och
Porsteinn Pordlfsson fick dela omsorgen av hovet och uppbara
hilften var av hovets intikter. Det bestimdes ocksa vid forlik-
ningen att de skulle std varandra bi och skidnka stod vid konflikt-
er. Porgrimr fick dessutom titeln godi.s” Kjalleklingarnas hot om
skandningar av och vildshandlingar vid den heliga tingsplatsen
kom siledes att forindra maktfoérhillandena vid Pérsnes. Aven
det rituella landskapet forandrades. Enligt bdde Landndmabok
och Eyrbyggja saga flyttades tingsplatsen till de ostra delarna av
niset efter striden och blodspillan pa det heliga omradet. Den nya
platsen var ocksa betraktad som mycket helig (helgistadr mikill).
I texter som skildrar 6vergangstiden ar det helt klart att at-
tacker och vanhelgande av kultbyggnader i Norge och Sverige
var performativa handlingar som avsag att utrota fiendens varlds-
bild och religiosa varderingar. Visserligen har dessa handlingar
en annan kontext 4n ovan namnda exempel, men kanske syftade
aven de till att bryta ner lokala hovdingars auktoritet, precis som
skdandningarna gjorde i till exempel Egils saga. Snorri Sturluson
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rapporterar i Heimskringla hur helgedomar i Trendelag under
slutet av 9oo-talet forstordes av kung Olafr Tryggvason nir man
inledde missionen i omradet. Den kristne kungens fiender var helt
klart fylkeshovdingarna som ville bevara de gamla sederna och
helgedomarna. I Oldfs saga Tryggvasonar, till exempel, beskriver
Snorri hur kung Olafr demonterade hof-byggnaden pa Lade och
tog bort all egendom och alla dekorationer fran den och fran kult-
bilderna.s® Han tog ocksd ner en stor ring fran dorren till bygg-
naden, varpa han lat branna hela huset.s® Berittelsen handlar inte
bara om att kultbyggnaden ska skiandas utan dven de rituella fo-
remalen som fanns dar, till exempel dekorationerna, kultbilderna
och dorringen. Det kommer fram i texten att bonderna var myck-
et upprorda over kungens agerande och man skickade harpilar till
varje fylke. Kung Olafr tillimpade samma strategi d4 han deltog i
offerfesten vid hovet i Mere, i de inre delarna av Trondelag. Dir
slog han Pors bild av helgedomspallen och dodade bondernas led-
are, Jarn-Skeggi.® De maktlosa fylkeshovdingarna klarade inte av
att skydda helgedomarna i Trendelag och forlorade darmed all sin
auktoritet infor alla narvarande. Kungens forodmjukande hand-
lingar och skandningar gjorde hovdingarna och bonderna svaga,
och till slut accepterade de kristendomen och kung Olifs styre.

Kyrkliga killor fran England, skrivna pa latin, rapporterar ock-
sa att de kristna skindade de gamla helgedomarna med vald och
vapen. Enligt Beda (700-t.) vanhelgade den fore detta hedniske
kultledaren Coifi en helgedom Oster om York genom att kasta
ett spjut in i det sakrala omradet. Han hade namligen blivit om-
vand och ville demonstrera sina nya tro genom att bryta mot de
foreskrifter som fanns dar. ¢* Kanske var denna spjutattack ocksa
riktad mot den lokala makten som inte formadde att skydda hel-
gedomen fran valdshandlingar.

Adam av Bremen ndmner att Adalvard den yngre kom till
Svetjud, ivrig att predika evangeliet och raskt leda folket i Sigtuna
och Uppland till den kristna tron. Adalvard och biskop Egino
kom overens om att de skulle resa till det hedniska templet som
kallas Uppsala for att prova om de dar kunde bringa Kristus nag-
on frukt av sin moda. De var dar villiga att utsta all slags pina,
om det hus nedrevs, som var centrum for vantron. For nar det
rivits, eller helst nedbrants, skulle foljden bli att hela befolkningen
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omvindes. Kung Stenkil fick dessa kyrkoman att avsta fran sina
planer, dels for att de skulle dodas och dels for att han sjilv skulle
bli avsatt som kung eftersom han latit dem komma in i sitt rike.®*
Moijligtvis hanger denna rddsla hos kungen samman med idén att
folket forvantade sig att deras makthavare skulle skydda helge-
domarna i riket. Den kristne kungen visste att folket (som delvis
fortfarande var anhdngare av den gamla tron) troligen skulle ha
uppfattat denna skiandning som en stor forodmjukelse for honom
och ett tydligt tecken pa att han inte var kapabel att halla eller
vara vardig kungamakten.

Ateruppbyggandet av skiandade helgedomarna som
maktstrategi

Det finns ocksa texter som visar att skindade helgedomar kun-
de renoveras och aterinvigas. Dessa renoveringar och invigning-
ar skulle ocksa kunna tolkas som ett slags maktstrategi, som
syftade till att fordndra en rddande maktbalans. Tankegangen
kommer fram i ndgra skaldestrofer som har bevarats till efter-
varlden genom manuskripten till Fagrskinna och Heimskringla.
Heimskringla rapporterar att de kristna Eiriks-sonerna med vald
rev ned hov och forstorde blotplatser nar de kom till makten i
Norge. Under deras ar 6delades arsvaxten. Men da Hakon jarl
var i faird med att ta 6ver makten bestimde han att mannen skulle
hélla hoven i stind och fortsitta att blota. Som stod for dessa ut-
sagor hanvisar Snorri till ndgra med handelserna samtida strofer
ur Einarr skadlaglamms Vellekla (ca 990):

[15] Oll lét senn enn svinni  Den kloke lat snart alla

sonn Einrida monnum Einrides hov och goda
herjum kunn of herjud blotplatser, som hade

hofs lond ok vé banda, hirjats, komma till heder,
dor veg jotna vitni innan harskaren

valfalls, of sjd allan, for med hojda svird

peim styra god, geira over land och hav,

gards HI6rrioi fardi. gudarna styr honom.

[16] Ok herparfir bverfa Och de mansamlande asarna

Hlakkar mdts, til bléta, kommer till blot, som ger
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raudbrikar fremsk reekir den maktige hovdingen
rikr, dsmegir, sliku. mycket stor heder.

Nt greer joro sem doan. Nu gror jorden som forr.
Aptr geirbraar hapta Guldslosaren later
audryrir leetr oru ater krigarna

6hryggva vé byggua. sitta glada i hoven.%

(Text och oversittning K. G. Johansson)

Istrof 15 berittas det saledes att jarlen 4t snart alla Einrida (det vill
sdga Pors) hovland och gudarnas helgedomar som tidigare harjats
komma till heder. I nista strof (16) sdgs det att gudarna aterkommer
till bloten. Nu gror jorden som forr och jarlen later ater krigarna sit-
ta glada i helgedomarna. Enligt min mening omfattar dessa strofer
ett hdrskarideologiskt budskap. En legitim hirskare maste skydda
helgedomarna fran vald och vanhelgande for att kunna uppratt-
hélla en bra relation till gudarna. Genom de kultiska aktiviteterna
far han en gudomlig vigledning och hans land kan blomstra. Det
paradisliknande tillstind som skapas under jarlen i Norge liknar
den mytiska virld som enligt Voluspd uppstod efter Ragnarok. I
Vellekla far saledes jarlens garningar en kosmisk betydelse.®# Dikten
visar att aven Hakons renovering och aterinvigning av de skanda-
de helgedomarna var en viktig strategi for honom att fa legitimitet
som hovding. Med dessa handlingar signalerade han offentligt att
maktbalansen fordandrats. Det var Hakon jarl som fran och med nu
ledde landet med stod av gudarna.

Konklusion

I foreliggande studie har jag presenterat en hypotes om vildshand-
lingar vid helgedomar som maktstrategi i det forkristna Norge,
Sverige och pa Island. Helgedomarna betecknas i de inhemska
killorna dar ofta med substantivet vé, men de kan ocksa beskrivas
med termerna heilagr eller helgi. Helgedomen betraktades som ett
mikrokosmos av den mytiska varlden, dir gudar och manniskor
kunde motas. Kanske var den ocksd en symbol for kungens eller
hovdingens “rike” och ”auktoritet”. Vid dessa helgedomar fanns
rituella restriktioner. Bland annat fick man inte bara vapen eller
utfora valdshandlingar dar. Harskarbenamningarna voror véstalls
och vés valdr indikerar att det var hovdingens eller kungens roll
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att Overvaka dessa regler. Om hirskaren kunde skydda kulten och
kultplatserna kunde han ocksa skapa en god forbindelse med den
mytiska varlden. Den forbindelsen kunde da fa en kosmisk betyd-
else, det vill siga att landet som han styrde over forvandlades
till ett paradisiskt tillstind, dar dkrarna gav goda skoérdar med
mera. Om en hovding eller kung inte kunde skydda sin helgedom
var det en stor forodmjukelse och hans makt kollapsade. Han
kunde inte langre betraktas som en legitim harskare. En attack
mot fiendehovdingens helgedom och ett medvetet skindande av
den kunde sdledes vara en bra strategi for en utmanare som strav-
ade efter makten. I uppsatsen har jag gett exempel pa killor som
tycks spegla sddana performativa handlingar och ritualer. For att
underbygga hypotesen krivs dock en mer omfattande empirisk
undersokning av bland annat det arkeologiska materialet.
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Fredsoverenskommelser genom riter i
konfrontationsomraden
Exempel fran vikingatidens England och Island

Stefan Olsson

Universitetet i Bergen, Norge

Syftet med det hir bidraget ar att diskutera fredsoverenskommelser.
De riter som genomférdes i samband med fredsprocesser, kommer
att beskrivas inom en konflikt- och konsensusmodell pd mikroni-
va, och med exempel fran vikingatidens England och Island. Jag
kommer ocksa att fokusera pa den 6msesidiga forstdelsen och sitta
den i forhallande till ekonomi, politik och juridik. Vidare kommer
jag att inrikta mig pa hur symboliken i riterna kan ha uppfattas pa
olika sdtt av dem som utarbetade fredsoverenskommelserna.

Tidigare forskning

Fredsprocesser under vikingatiden och den tidiga medeltiden har
diskuterats inom olika forskningsfilt — och man har fokuserat
pa olika teman - inom religionshistorisk forskning exempelvis
pa den mytiska Frode-freden, och dirmed pa fred som ett idealt
tillstind.* Det fanns flera ord for fred: fisl. (nom. pl.) grid och
feng. grip betecknar bade *fred’ och ’vapenstillestind’, medan fisl.
frior (m.) har betydelsen ’fred, skydd’ och konnotationen ”fred-
ligt tillstind”.> T fornengelskan finns verb som betecknar fred
som handling, gripian,’ i fisl. setja grid ok frid* sammandraget
till substantivet seett (f.; gen. sg. seettar, pl. settir) i betydelsen
‘uppgorelse’, *fordrag’. T fornislandskan finns det ocksa ord for
fredsstiftning’, *forlikning’, ’att sluta fred’, fridgerd eller sattar-
gerd, och *avtalat mote for underhandling om fred’, fridarstefna.s

Hur du refererar till det har kapitlet:

Olsson, S. 2016. Fredsoverenskommelser genom riter i konfrontationsom-
raden. Exempel fran vikingatidens England och Island. I: Rydving, H. and
Olsson, S. (red.) Krig och fred i vendel- och vikingatida traditioner, s. 196—220.
Stockholm: Stockholm University Press. DOI: http:/dx.doi.org/t0.16993/
bah.i. License: CC-BY 4.0
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I den har artikeln kommer jag emellertid att diskutera fredspro-
cesser. Med ”process” avser jag flera hiandelser eller skeden som
avloser varandra, ofta med flera ars mellanrum. Freder som proces-
ser har sallan blivit undersokta av forskare som studerat vikingati-
den, men diaremot av medeltidsforskare. Historikern Gerd Althoff
har analyserat vertikala ”vanskapsband” bland tyska adelsmin
och historikern Paul Kershaw beskriver den tidigmedeltida engel-
ske kungen inom ett ramverk for fredsideal. Bland forskare som
fokuserat pa skandinavisk medeltid aterfinns historikern Lars
Hermanson som papekat vikten av personliga band, ”vanskap”,
medan andra — som historikern Jon Vidar Sigurdsson — har kon-
centrerat sig pa avgransade forskningsomraden, exempelvis 6sam-
hallen som Island.® Den hir typen av studier beskriver de band som
upprattholl ett samhille inifran, sd kallade vertikala vanskapsband,
som bland annat inkluderade riter som gavogivande. Genom dessa
vanskapsband kunde en harskare kontrollera sitt territorium eller
underligga sig en rivals, men ocksa forebygga upproriska hand-
lingar och darigenom sikra freden. Utmarkande for horisontella
vanskapsband ar istdllet — enligt skandinavisten Stefan Brink — ett
geografiskt koherent omrade med vissa sociala band som haéller
samman manniskor i omradet.” Banden kan rora sig om kultisk
aktivitet och gemensamma Overenskommelser pd juridisk basis,
alternativt samlingar och moten som marknader, fester och spel.®

Inom tidigare religionshistorisk forskning har man analyserat
vanskapsbanden i hdrskar- och krigarideologisk belysning och dess
kosmologiska motsvarigheter.® I min undersokning vill jag i stillet
se narmare pa hur motparter — som hiarskare och underlydande —
men ocksd manniskor pa andra sociala nivier, kunde kommuni-
cera oOver territorier eller andra typer av avgransningar i samband
med konflikter och freder. Jag fokuserar dirmed pa horisontella
drag, snarare dn vertikala, och hur riter kan ha fungerat som kom-
munikativa medel for att nd konsensus.

Territoriella avgransningar, konsensus och
kommunikativa handlingar

Vi kan anta att en konflikt uppstod antingen (a) 6ver en territoriell
avgransning eller (b) inom ett samhille. I den hir studien ger jag
exempel pa bada typerna, men skiljelinjerna mellan de tva kan vara
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svara att definiera. Jag anviander benimningen ”konfrontationsom-
rade” for att beteckna ett avgransat omrade dar det pagar en konflikt.

Det finns manga exempel pa konflikter i grinsomraden. Anda
sedan antiken hade gransdragningar forekommit pa kontinenten,
exempelvis genom Limes Germanicus vid Rhen. Det var ett sam-
manhéllet omrade som konstituerades av administrativa, juridis-
ka och kommersiella intressen i tilligg till de militira. Omradet
holls, atminstone pa den romerska sidan, samman av den romers-
ka freden, Pax Romana.™ 1 det vikingatida skandinaviska sam-
hillet fanns knappast ett saidant sammansatt gransomrade.** Den
tidens gransomraden kunde istdllet praglas av smaskaliga krig
och riader med utsikt till plundring, och de omfattades inte av det
kyrkofadern Augustinus beskrev som jus in bello, ’rattfardighet
i krig’, som — dtminstone ideellt sett — reglerade krigforing i de
kristna linderna. Kanhinda karakteriserades vikingatiden av en
ensidig vilja till plundring snarare in fredliga handelsrelationer. A
andra sidan forefaller vissa typer av kommunikativa handlingar —
som involverade ett visst samforstind — ha uppstatt i form av tri-
butrelationer, ndgot som antyder mer avancerade uppgorelser om
stillestand.™

For att forstd hur konsensus kunde uppsta over territoriella
avgransningar, vill jag peka pa historikern Eva Osterbergs idé-
er om konflikter och samforstand i granssamhallen. Trots att
Osterberg beskriver tidigmodern tid — 1500- och 1600-talens
Smaland under feodal kontroll — kan hennes samforstandsprincip,
enligt min mening, vara applicerbar pa det vikingatida samhal-
let.”» Hon forstar konsensus som en 6msesidig vilja att forhandla
dar interaktionsnivan ar viktig. Hennes definition av konflikt och
konsensuslosningar dr grundlidggande for min egen forstdelse av
konfliktomraden. Jag benamner alltsa de omraden i de vikingatida
och tidigmedeltida samhillena som var foremal for konflikt- och
konsensusuppgorelser som ovan nimnda “konfrontationsomra-
den”. Utgangspunkten dr The Oxford English Dictionarys defini-
tion av confrontation som:

the bringing of persons face to face; esp. for examination of the
truth [...] the coming of countries, parties, etc., face to face: used
to a state of political tension with or without actual conflict.™
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Definitionen innefattar silunda bade mote och konflikt.

Inom konfrontationsomradena fanns det siarskilda omraden for
kommunikation. Tinget — i Osterbergs beskrivning av det tidigmo-
derna smalandska samhallet — kan ha varit ett sidant kommuni-
kationsomrade. Jag menar att det vikingatida och tidigmedeltida
tinget och dven kultplatser hade sidana funktioner,’s liksom andra
typer av samlingsplatser, varav en del kan ha uppkommit spon-
tant under kris- och krigstider.”* Kommunikationsomradena kan
saledes ha varit av fast eller spontan, rorlig, karaktir. Den forra
kategorin kan exemplifieras genom ortnamn. Ortnamnforskaren
Lennart Elmevik har till exempel foreslagit att Friggeraker (fsv.
Frig(g)iceraker) i Gudhems harad, Viastergotland, dtergar pa ett
fornvistgotskt * Friogeerd(ar)aker vilket kan innehélla en motsvar-
ighet till friogero:

Namnet skulle d&, har jag tinkt mig, dsyfta en dker dir tvister har
bilagts, ddr forlikning har ingdtts. Sddana processer kan, har jag
antagit, varit forenade med kulthandlingar av nagot slag och 4gt
rum pa en helgad, fridlyst aker. I sa fall skulle det vara det urgamla
sambandet mellan rit och ratt som avspeglas har.™

Skillnaden mellan fasta och rorliga kommunikationsomraden ar
givetvis flytande, da den senare kategorin kan ha uppkommit ur
den forra. Torsten Blomkvist har ytligt berort den har distinktion-
en mellan samlingsplatser ndr han poiangterat skillnaden mellan
motesplatser och platser fixerade i landskapet.™ Nyligen har Olof
Sundqvist hdavdat att kultobjektet seidbjallr, sejdhall’, i regel var
en tillfallig konstruktion och inte permanent.” Samma temp-
ordra rorliga drag kan aterfinnas i traditioner kring knytandet
av vébond, *fridsband’, band som omslot tingsplatsen som da var
sarskilt fredssanktionerad och dar juridiska fragor avgjordes.>®
Dessa band forefaller ocksa ha knutits i samband med krig, eller
andra typer av konflikter, infor forhandlingar och kan da sigas ha
uppkommit spontant.?*

Kult- och tingsplatser, liksom andra typer av platser, var saled-
es kommunikationsomrdden och jag skall nu forsoka ange hur
de fungerade i konfrontationsomradena.>* Forst ar det emellertid
nodvandigt att beskriva den typ av samhalle som de forekom i.
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Sambhalle innan Statssamhalle

statsformationer > (State society)
(Pre-state society)

Figur 1. Utvecklingen fran ett samhille innan det finns stater till ett
statssamhalle. Denna utveckling varierade 6ver tid pa olika platser i
Skandinavien och pa Island.

Samhallsutveckling, regional och tidsperiodisk variation

Flera forskare har papekat att det 4r viktigt att vara medveten om
tidsmassig variation och regional forandring, bland annat Torsten
Blomkvist och Olof Sundqvist.>’ Ett exempel pa en forandrings-
process som beskriver overgangen fran vikingatid till tidig med-
eltid har framforts av historikern Sverre Bagge for Norge och har
diskuterats av historikern Nils Blomkvist for omrdden kring sod-
ra Ostersjon som Gotland och Kalmarsund (fig. 1).>

Med ”samhille” avser jag hir samhillen som befann sig i ett
tidigt skede av statsutveckling. Det som utmarkte dem var bland
annat perioder av fred avbrutna av perioder med vald och de
horisontella (ibland vertikala) band som Stefan Brink relaterar till
en administrativ indelning i bygd, hundrade, land och (senare)
rike.>s Mitt syfte ar att huvudsakligen forsoka inringa de person-
liga band som kunde uppsta mellan grupper och individer pa hori-
sontell niva. Som ett verktyg for att ytterligare forsta forhallandet
mellan samhille, konfrontationsomrdden och kommunikations-
omraden skall jag har presentera en modell (fig. 2).

En analytisk modell

Syftet med modellen ar att den ska fungera som ett redskap for att
beskriva de dynamiska processerna i ett gransomrade fore, under
och efter en konflikt. Det dar mer eller mindre en truism bland
statsvetare att samhallet omskapas efter perioder av krig eller an-
dra typer av kriser som pest, naturkatastrofer och torka.*¢ Det
har papekats att den huvudsakliga anledningen till krig eller rader
under vikingatiden varit utsikten till plundring.>” Men aven kriser
av olika slag kunde leda till migrationer som i sin tur kunde leda
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MOJLIGA ORSAKER TILL
KONFLIKTER

Natur- Stold
katastrofer
Migration Krig
Brist pa Rader
resurser vald

DEN ENA SIDANS DEN ANDRA SIDANS
PAVERKANSFORSOK PAVERKANSFORSOK
Sociala Ceremonier Sociala Ceremonier
faktorer Eder faktorer Eder
Gastabud Gastabud
Gisslan KONFRONTA- Gisslan
Brollop TIONS- Brollop
Ekonomiska  Utbyte av OMRADEN Ekonomiska  Utbyte av
faktorer gavor faktorer gavor
Handel Handel
Juridiska Fredsavtal KOMMUNIKA- Juridiska Fredsavtal
faktorer TIONS- faktorer
OMRADEN

MOJLIGEN FORMANDET AV ETT NYTT SAMHALLE.
INFLODE AV NYA IDEER

Figur 2. En schematisk framstillning av konfrontationsomraden med
mojliga orsaker till konflikter och de bada sidornas mojligheter till
forsoningsforsok, eller till paverkan.

till ssmmanstotningar och dirmed utgora en grund for konflikter.
Andra orsaker kunde vara dispyter, mord och stold.

I samband med konflikterna uppstod sa smdningom en —
omsesidig eller ensidig — stravan att 16sa dem och skapa fred.
Intressena att nd fred genom moten lokaliserades till vissa kom-
munikationsomraden. Den foljande fredsprocessen pagick sedan
under en lang tid med flera méten och bestod ofta av tre steg:**

1. Det forsta steget innebar etablerandet av sociala relationer
med rituella aktiviteter som edsavliggelser, gdvogivande,
banketter och beslut om utbyte av gisslan och etablerandet
av tributrelationer, och dessutom kanske beslut om gifter-
mal. Aktiviteterna kunde dga rum vid ting och i hall, men
ocksd pa andra kommunikationsomraden.



202 Krigoch fred i vendel- och vikingatida traditioner

2. Nista steg innebar att man etablerade och stabiliserade
handelsrelationer. Andra samarbetsrelationer kan ha inne-
burit tilltrade till landomraden som gav tillgang till bordig
jord, bete och skog, eller till hamnar och fiskerattigheter
vid kustomraden. Ibland kunde man ocksa utféra gemen-
samma riter for att starka banden.

3. Slutligen maste fredsfordraget vinna laga kraft, det vill
saga bli accepterat av bada parter.

Dessa tre steg kunde formedlas pd kommunikationsomradena,
och dessa var inte bara kult- och tingsplatser, utan — som tidigare
namnts — dven marknadsplatser och andra typer av omraden. En
viktig aspekt dr att fredsprocesserna ofta fick fler konsekvenser
an bara att konflikten upphorde, till exempel genom att man tog
till sig nya idéer. Samtidigt fanns alltid risken att konflikten skulle
starta pa nytt och dd kunde man fi borja om igen, det vill siga ga
tillbaka till steg 1.

Modellen ar tankt som ett redskap for att analysera konflikter
och konfliktlosningar med fokus pd motparterna, pa deras sym-
bolhandlingar och hur de anpassande sig till forhdllandena efter
konflikten. Som modell dr den givetvis en forenkling av verklig-
heten. Och det skall ocksa papekas att fredsprocesser under vi-
kingatiden och medeltiden aldrig var ritlinjiga.>> Om den ena
av motparterna var mycket starkare kunde den svagare vilja att
underkasta sig. For att ytterligare understryka de skiftande om-
standigheterna, och for att konkretisera modellen, kommer jag
hadr att presentera tva fallstudier med olika maktkonstellationer.
Det forsta galler fredsprocessen mellan kung Alfred den store
av Wessex och Guthrum, en hirskare i East Anglia pa 8oo-talet.
Det andra exemplet tar upp konflikter och konfliktlosningar i
Islendingabék och Landndmabdk. De tva fallstudierna exempli-
fierar darmed konflikter pa bade makro- och mikroniva.

Fredsprocessen mellan Alfred och Guthrum

Alfred och Guthrum var harskare i Wessex respektive East Anglia,
Danelagen,*® tva samhillen stadda i snabb forandring. Krig fore-
kom mellan de tvd omradena, avbrutna av perioder med fred eller
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stillestand. Till sist segrade Alfred och kristendomen vann gradvis intra-
de i Danelagen. Inom nagra decennier hade hela Danelagen kristnats.

Guthrum (alt. Godrum, Gothrum), som var hedning, hade li-
dit nederlag gentemot Alfred vid Edington (Ethandun) i Wiltshire
6-12 maj 878 eller 879.3" Enligt Alfreds levnadstecknare Asser
(d. 909) hade danerna flytt till en befastning efter slaget.>* Alfred
beldgrade dem i tvd veckor innan danerna slutligen gav upp efter
svara umbiranden och sinde en emissarie med vadjan om fred.
Fredsprocessen utformades darefter i Alfreds favor. De skriftli-
ga avtal som blev resultatet kan inte forstds som neutrala text-
er eftersom de ar nedtecknade utifran den ena sidans perspektiv.
Samtidigt speglar fordragen en situation dar bada sidor fick ge
nagot och det ar viktigt att papeka att Guthrum inte var fullstind-
igt besegrad. Han hade fortsatt tillgang till sina landomraden och
ddarmed mojligheten till upprustning.

Riter och upprattandet av sociala relationer

De riter som genomfordes under de bdda fredsmotena exempli-
fierar de aktiviteter i kommunikationsomrdden som kan analys-
eras med hjilp av modellen. Under det forsta fredsmotet, efter
slaget vid Edington, skickades gisslan over till engelsmannen for
att sakra freden. Danerna gav ocksa loftet att lamna Alfreds rike.
Dirmed skedde ett utbyte 6ver ett konfrontationsomrade som ut-
gjordes av de bada stridandes stillningar vid Edington. Man upp-
rattade kommunikation, antagligen genom att sindebud skickades
och gisslan gavs for att sikra stillestindet. Asser (kap. 56) havdar
att “hedningarna” svor att omedelbart limna Alfreds kungarike.
Detta antyder ingangna eder. Fran den Anglosaxiska kronikan
vet vi att liknande eder kunde ingds mellan kristna anglosaxare
och hedniska nordbor, dir ederna betraktades som likvardiga,
och man svor vid egna traditionella kultobjekt.>s Enligt Asser gav
Guthrum dessutom loftet att lata kristna sig. Platserna dar detta
dgde rum ar exempel pa det jag kallat kommunikationsomraden,
i det har fallat sdidana som skapats temporart, men texten ger inte
nagon ytterligare information om hur de var utformade.

Sju veckor senare dok Guthrum upp med 30 betrodda man
for ett andra fredsmote. Vid ett kungligt gods, Wedmore, ldt han
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Figur 3. Mynt priglat med Athelstan II:s namn och signum. Efter: https://
en.wikipedia.orglwiki/Guthrumit/media/File:Athelstan_I1_Guthrum_Viking_
king_of_East_Anglia_880.png (Public Domain; tillgdnglig 3.12.2012).

dopa sig. Alfred fick sta som fadder for Guthrum under ceremon-
in. Riten gav intryck av att Guthrum formellt underkastat sig
Alfred, och den kan forstds mot bakgrund av idén att en kristen
hédrskare inte kan ha en medtédvlare, utan skall luta sig mot sin
egen quctoritas, *auktoritet’. Guthrums underkastelse understroks
ocksd av att han tog sig namnet Athelstan II, ett namn som horde
till Alfreds slakt; Athelstan I var Alfreds bror (fig. 3). I gengdld
gav Alfred Guthrum och hans min generosa gavor. Enligt Asser
(kap. 56) bestod de bland annat av ”manga fina hus”, vilket vil
far forstds som gods.

Det kan ha funnits manga fordelar med den hir typen av allians.
East Anglia var knappast ett enhetligt rike under en harskare. Flera
territorier 16d under jarlar och hévdingar. Eftersom Guthrum for-
svagats och forlorat ett krig, kunde kanske en opposition ha vickts
mot honom i East Anglia. Att soka allierade hos bade Alfred och
den kristna kyrkan kunde diarmed vara fordelaktigt. Detta kan vi
emellertid bara spekulera om. Det viktiga har dr att riterna utfordes
i ett kommunikationsomrade, om dn kanske med olika tolkningar
av respektive part. Exemplet illustrerar det forsta steget i modellen:
upprittandet av sociala relationer.
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Ekonomiska och juridiska faktorer

Genom det forsta skriva avtalet mellan Alfred och Guthrum, the
Treaty of Wedmore, konstituerades gransen mellan Wessex och
Danelagen. Flera ar senare, mellan 886 och 890, undertecknade bade
Alfred och Guthrum ett nytt avtal, the Treaty of Alfred and Guthrum.
Det finns bevarat i tvd manuskript (version B och B2), varav det ena
pa fornengelska, i en lagsamling fran sent 1ooo-tal.’# I avtalet fast-
slogs att griansen skulle ga lings Themsen och dess bifloden. Dar
fanns ocksd en uppgorelse som innefattade juridiska drenden och
handelsfragor som delvis var av rituell karaktar. Nagra exempel: om
en man blev mordad, engelsman eller dan, faststalldes boterna till 8
halvmarker. Lagen gallde alltsé lika for bada parter. Vidare fastslogs
att om en av kungens tegnar var anklagad for mord maste han svira
en ed infor 12 andra tegnar. Formodligen skedde detta pa nagon typ
av kommunikationsomrade, som exempelvis ett ting.

[ avtalet faststilldes dven hur handeln skulle regleras. Aven den-
na ekonomiska faktor hade rituell karaktar. Till exempel skulle
en handelsman som var vilkiand av bada sidor std som en garant
vid forsdljning av slavar, hdstar och oxar. Bada sidor skulle dess-
utom ingd en ed diar man férband sig att inte lata slavar eller fria
man gd over till den andra sidan for att handla med boskap och
gods utan att limna gisslan. Det dr sdledes ett exempel pa hur
riter som forekom pd olika kommunikationsomrdden, som ting
och handelsplatser, ingdtt i regleringen av landomraden, d4ven om
betydelsen av de senare inte skall 6verbetonas eller forstds inom
ramen for teoretiska perspektiv som inspirerats av forhallanden i
den langt senare nationalstaten.

The Treaty of Alfred and Guthrum antyder att vald utovats
over konfrontationsomradet, annars hade inte regleringarna be-
hovts. Detta indikerar i sin tur att det som jag refererar till som
det tredje steget i fredsprocessen, att fredsavtalet skulle vinna laga
kraft och accepteras av bdda sidor, som i det hir fallet verkar ha
varit en valdigt utdragen process.

Det hade gatt ett decennium mellan the Treaty of Wedmore
och the Treaty of Alfred and Guthrum och man byggde vidare pa
de erfarenheter som dragits under mellantiden. Sjilva utkomsten
av fredsprocessen, de olika fredsavtalen, var darmed som helhet
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insatta i ett dynamiskt skede innan East Anglia slutligen inkorpo-
rerades i ett framvixande panengelskt samhalle.

Jag har hir gett exempel pa hur storre omraden, riken, kan ana-
lyseras med hjilp av den foreslagna modellen. Harnast skall jag
visa hur den ocksa kan vara till hjdlp niar man analyserar fejder
och personliga motsittningar.

Konflikter och konfliktlosningar i det tidiga
islaindska samhallet

I foljande avsnitt skall jag beskriva konflikter och konfliktlos-
ningar i Islendingabdk (Sturlubok) och Landndmabdk. Problemet
med dessa texter som kallor ar val kant: det ar en diskrepans pa
200-300 ar mellan nedtecknandet och den period de beskriver,
kolonisationen och kristnandet av Island. Jag skall inte hir ga in
pa den omfattande debatt som forts om deras kallvarde. Det kan
ricka med att notera att de konflikter som beskrivs i Islendingabok
och Landndmabdk kanske kan ha sin grund i kampen om resurser
i landnamstidens Island.3s

Konflikter

I det tidiga islaindska samhallet var konflikterna pa familjeniva och
individniva. Dar fanns inga harskare pd samma nivd som exem-
pelvis Ladejarlarna i Trondelag. Godarna hade visserligen politiska
och juridiska funktioner utover de religiosa, men deras inflytande
var kringskuret, och huvuddelen av deras maktsfar 1dg formodlig-
en i deras dgor vid attraktiva kustomraden med bordig jord, skog,
fiskevatten, hamnar och drivved. Det dr darfor ingen overrask-
ning att landdispyter dr orsaken till de flesta av de 126 konflikter
som jag noterat i Landndmabok (Sturlubok) och Islendingabék
(fig. 4). Det fanns sdlunda i det islindska samhallet ett visst "upp-
ifran-ned”-perspektiv i traditionell bemarkelse mellan besuttna
och jordlosa. Samtidigt skall detta inte 6verdrivas. Mojligheten att
stamma en person till tinget fanns alltid och avsaknaden av en hars-
karmakt torde ha gjort maktkonstellationerna delvis annorlunda
an i de skandinaviska samhaillena.

En sidrskild valdsmekanism var blodsfejden, dar hamnd folj-
de pd en fororitt. Jag har har betraktat de blodsfejder som
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omedelbart eskalerade till himnd som enskilda orsaker till kon-
flikter. Givetvis kan blodshamnden ocksa ha blivit ett resultat av
andra konflikter. Det kan ha varit ndgon fororatt som legat och
pyrt under ytan som blev den tindande gnistan. Andra orsaker
kan ha varit forolampningar, anklagelser om trolldom, arvstvister,
stold, sexuellt ofredande och mord. Jag har ocksa angett enskilda
stamningar till tinget som en av orsakerna till konflikter eftersom
de kan ha orsakats av att en konflikt pagatt i flera ar.

Det som for mitt resonemang ar det viktiga ar att det mellan
konflikterna funnits ndgon typ av samforstand. Det bevisas av att
alla konflikter inte blev blodsfejder. Orsaken till ”samforstand-
et” kunde givetvis variera. Men jag vill anda betona forsoken till
konsensus: att konflikt- och konsensusrelationer avloser varandra
inom konfrontationsomraden.3

For de som var inblandade i konflikter (jamfor fig. 4) fanns
det olika mojligheter att na 6verenskommelser. I de drapsmal som
anges i Landndmabok och Islendingabok blev losningen oftast
landsforvisning (7 fall) om om det inte gillde tva personer som
dodat varandra (2 fall). En del forskare menar att forvisningen
var liktydig med en dodsdom,3” men sd behover inte alltid ha varit
fallet. Island var stort och glesbefolkat. En forvisad person kunde

Figur 4. Orsaker till konflikter som beskrivs i Landndmabdk (Sturlubck)
och Islendingabdk, listade efter antal.
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soka sig nytt land (kanske med understod av den egna slikten).
Att dela land (3 fall) eller att ge sitt gods som depositum, handsal
(1 fall), var ocksa en mojlighet. Ingiften (2 fall) var en annan. Eder
som ringed (1 fall), eller ospecificerade (1 fall) konfliktlosningar,
forefaller ha varit ovanliga. Gisslan (2 mojliga fall) var diremot
sannolikt inte en del av pdverkansmojligheterna.®

Resultatet av de olika (sma)konflikterna pa Island fick till sist
samhalleliga konsekvenser. Alltinget innrittades ar 930, som det
beskrivs i Islendingabék, och den senare (ir 965) organiseringen
av tingslag i fjardingar (fiéroungr), ndgot som innebar att den
territoriella indelningen forstarktes. Detta ar ingen ny informa-
tion. Men jag vill aterigen pdpeka: de erfarenheter som drogs
fran konfrontationsomradena lag till grund for etablerandet av
kommunikationsomradena.

Konfrontationsomraden och kommunikativa platser

Det dr svart att bestimma hur man ska definiera konfronta-
tionsomradena i de konflikter som beskrivs i Islendingabok och
Landndmabdk. Konfrontationer kunde dga rum pa hojder, i dalar
som i Orrustudalen (Orrustudalr), ’kampdalen’, eller i utmarker
mellan gardar dar det kunde uppsta dispyter om betes- eller fiske-
rattigheter, och dessa utmarker blev da avgransningar. Efter kon-
flikterna kunde det folja nya perioder av samarbete.

Det finns i dessa sammanhang ocksd exempel pa hur kom-
munikationsomraden, som ting och gardar, kunde forvandlas
och bli konfrontationsomraden. Det forra kan ses i berittelsen
i Islendingabék om Honsa-Porir (Heensa-Porir) och Tungu-Odd
(Tungu-Oddr) som var i fejd med lagsagomannen P6rd Olafsson
Gellir (P6rdr Olafsson Gellir) och som slogs pa Alltinget (Alpingi)
flera ganger.’® Ett annat exempel ar i Landndmabok (2: 35) nar
Eirik Porvaldsson den rode (Eirikr Porvaldsson hinn raudi) brot
sig in hos Porgest (Porgestr) pa dennes gard vid Breidaboélstad
(Breidabdlstadr), Sudurey (Sudrey), for att ta tillbaka sina hog-
satesstolpar (setstokkr), som han anfortrott Porgest.*° Huruvida
Breidabolstad hade funktionen av hov (fvn. hof),* framgar inte,
men det var anda ett allvarligt brott och jag antar att det var vis-
sa rituella restriktioner knutna till platsen.+* Eirik blev stamd till
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tinget for detta och det urartade till en blodsfejd mellan honom
och Porgest.

Fejden mellan Eirik och Porgest ar ett exempel pa ett samar-
bete som inleds med ett fortroende, jamforbart med till exempel
edsavlidggelser. Rituella och juridiska aktiviteter sammanfaller i
det har fallet med varandra. Sedan skedde ndgot som kan uppfat-
tas som ett brott frin bida sidor, men dir kombattanterna hade
olika uppfattningar om vad forbrytelsen bestod i. Detta brott kan
relateras till regleringar av konfrontationsomréaden. Eirik och
Porgest mottes sedan pa Porsnestinget (Porsnessping) som kan
uppfattas som ett kommunikationsomrdade. Man kan gd ned pa
detaljniva for att granska deras konfrontationer som dgde rum
pa olika kommunikationsomraden, med olika typer av eftergifter
och kompromisser. Jag delar upp handelserna, som utspelades ca
981-985, i sekvenser:

Eirik kommer till Sudurey och bor dir ett ar efter att han domts
fredlos i Haukadalen.

Eirik lamnar sina hogsitestolpar hos Porgest i Breidabdlstad
ndr han letar efter land pa Oxney.

Nar Eirik atervander till Haukadalen (Haukadalr) och vill ham-
ta sina stolpar far han dem inte.

Eirik beger sig till Breidabolstad och tar tillbaka stolparna.
Porgestr forfoljer Eirik och de kimpar ett kort stycke fran garden
vid Drangar. Porgests tva soner stupar jamte ndgra andra man.

Bade Eirik och Porgest beger sig hem och haller sig stilla.

Vid Po6rsnestinget foretrads de badda antagonisterna av slakting-
ar och vanner. Eirik doms fredlos.

Eirik far till Gronland och blir borta i tre ar.

Eirik atervander till Island och blir under vintern vid Hélmslat
(Holmsldtr) hos Ingdlf (Ingdlfr).

P4 varen kdmpar Eirik och Porgest mot varandra men den har
gangen forlorar Eirik.

Eirik och Porgest forlikas.

Eirik dtervander till Gronland med nybyggare.

Porgest och Eirik kunde fa hjilp av utomstdende under fejden,
sannolikt forbundna genom olika sociala faktorer (jamfor mo-
dellen, fig. 2) som vinskapsband, bade pa tinget och i strid.
Stillestandet efter striden vid Drangar och tingsférhandlingarna
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kan tyda pa att ingen av parterna var stark nog att Overvinna den
andra genom direkta valdshandlingar. De juridiska faktorerna
kunde utnyttjas av antagonisterna, men blev ocksa en mojlighet
for omgivningen att bevara freden eller i varje fall isolera kon-
flikten sa att den inte spreds. Samtidigt fanns konflikten kvar nar
Eirik aterviande till Island. Texten ar darefter ytterst lakonisk och
namner inte om det var Eirik som utmanade Porgest eller tvirt-
om, eller om det var fraga om ett direkt overfall utan forvarning.
Intressant nog besegrade Porgest Eirik, ndgot som texten refe-
rerar till ytterst korthugget: fekk Eirikr pd ésigr, >da forlorade
Eirik’. Flera personer var inblandade. Ingélf kimpade pa Eiriks
sida (bordust peir). Om ndgon stupade framgar inte av texten, el-
ler om Porgest hade en 6vermakt och darigenom kunde 6vervin-
na Eirik och hans folje. Hur och var den senare forlikningen dgde
rum framgar inte heller, eller huruvida ceremonier genomférdes,
dven om det ar sannolikt. Att de blev forlikta (seettir) tyder emel-
lertid pa att resultatet var ultimat. Kanske fick Porgest upprattel-
se for sonernas dod och kunde dndéa skona Eirik? Eller klarade
den senare att retirera ut ur striden men fann for gott att avsluta
fejden? Tryckte andra — utomstdende — pa for att fa ett slut med
en skicklig medlare i spetsen? Uppenbarligen fanns dessa moj-
ligheter att reglera konflikten utan att ndgon av parterna maste
underordnas den andra.®* Konflikten fick en samhallelig konse-
kvens genom att den framtvingade en migration till Gronland,
som senare blev ett viktigt omrade for export av arktiska produk-
ter.#+ Eiriks upptiackt av Gronland bidrog sannolikt till att starka
hans stallning hos islinningarna efter att han gjort sig impopular
genom olika valdsdad.

Ovanstdende dr exempel pa hur antagonister hade mojlighet
att paverka utgingen av en fejd dar juridiska, sociala och eko-
nomiska faktorer pa olika sitt kan ha frimjat en fredlig l6sning.

Slutsats

Den modell som jag presenterat ar utformad som ett analytiskt
redskap for att undersoka det jag kallat konfrontationsomraden
under vikingatid och tidig medeltid, sarskilt nir perioder med
konflikter och perioder med fred vixlade med varandra. Riter var



Fredsoverenskommelser genom riter i konfrontationsomraden 211

en del av regleringen av den hir typen av omrédden, som i exem-
plet fran konfrontationsomradet mellan Wessex och Danelagen,
dar bland annat avliggandet av eder fyllde en viktig funktion pa
flera nivaer. Den dynamiska utvecklingen visas av att erfarenheter
fran olika konfliktlosningar gemensamt bidrog till fredsproces-
sen. I studiet av de konflikter som beskrivs i Landndmabok och
Islendingabok, kan summan av erfarenheterna fran olika konflikter
och konfliktlosningar forklara uppkomsten av rituella restrik-
tioner pa familje- och individniva.

Snarare dn att leta efter hierarkier och andra vertikala mons-
ter, kan enligt min uppfattning andra — horisontella — mojligheter
att paverka fredsprocesser lyftas fram, vilket forhoppningsvis kan
leda till att forskare stiller nya typer av fragor om paverkansform-
er nar de analyserar konflikter.

Noter

1. Offerformeln #il drs ok fridar kan antyda ett sddant forhallande.
Substantivet fridr, av roten frjd, ’att dlska’, indikerar ett idealt, fred-
ligt, tillstdnd (Hellquist 1948: 237; Strom 1976: 450 ff.; Steinsland
2005: 279). For en forskningsoversikt om Frode-freden, se Simek

1993:95.

2. de Vries 1961: 188; Fritzner (1886—96) 1954: 643, 487. I forn-
engelskan kan grip ha betecknat en mer lokalt begransad form av fred i
betydelsen ’stillestind’. Det fornengelska grip betyder i anglo-nordiska
relationer runt rooo-talet ’garanterad sakerhet’ i Knut den stores lagar,
men kan ocksa betyda ’skydd i helgedom’ (Shipley 1955: 316).

3. Borden 1982: 697.
4. Grdgds (|red.] Vilhjalmur Finsen): 404.
5. Fritzner (1886-96) 1954: 487; Elmevik 2013: 42.

6. Althoff 2004; Kershaw 2011; Hermanson 2009; Jon Vidar
Sigurdsson 1999.

7. Brink 1997: 39 ff.
8. Brink 1997: 393.

9. Exempelvis Sundqvist 2002; Nordberg 2003.
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10. Kehne 1999.

11. Se Grenser og grannelag i Nordens historie (2005) for en dis-
kussion om gransdragning i historisk tid i forhdllande till de nordiska
nationalstaterna. Bland annat papekar historikern Thomas Lindkvist
(2005: 2671) att en territoriell grans kan vara nagot helt annat dn en
kulturell eller spraklig grins.

12. Se Lindkvist 1988 som diskuterar plundringsekonomier och
tributrelationer. Lindkvist menar att “territoriella indelningar ar
ett resultat av statens, statssamhillets och klasshallets uppkomst”
(Lindkvist 1988: 8 f.), men papekar ocksa att gransdragningar kan
ha haft foregdngare utan direkt koppling till ”statsbildningsproces-
sen” (Lindkvist 1988: 9).

13. Osterberg 1989: 74 ff.
14. The Oxford English Dictionary 1989, vol. 3: 719.

15. Jag lutar mig har mot Stefan Brinks (1997: 403 f.) karakterisering
av tingsplatser som multifunktionella.

16. Vissa grupper for med sig antingen kultobjekt eller vardagsforemal
som vid speciella tillfdllen eller spontant vid kristider far kultiska funk-
tioner. Objekten kan sedan markera en sarskild plats. Detta kan t.ex.
ses hos nomadfolk som samerna dir kdtan (saN. goahti) ar mangfunk-
tionell och traditionellt hade en kosmologisk funktion (se Rydving
2006), samtidigt som den ar flyttbar. Inom islam kan bénemattan
(arab. sajjada) bokstavligen bli en kultplats (se Wensinck et al. 1995;
Hékan Rydving muntligen). Man kan diarmed tillskriva de platser som
markeras rorliga eller mobila drag.

17. Elmevik 2013: 42.

18. Blomkvist 2002: 104 f.

19. Sundqvist 2012.

20. Se vidare Olof Sundqvist i denna publikation.

21. Se Egils saga Skalla-Grimssonar ([red.] SigurOur Nordal: kap. 56)
som noga omtalar hur marken pa domsplatsen vid det norska gu-
latinget var slit och hur hasselstanger (sg. beslistong) var nedstuckna
i en ring. Runt stingerna var ett snore fastat, fridsbandet (vébgnd),
som gick att ta bort med vild. Drottning Gunnhild (Gunnhildr)
lat hugga ned fridsbanden och knicka hasselstingerna (se vidare
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Sundqvist i denna publikation). Att bandet skulle sittas upp anges
dven i den medeltida Frostatingslova (|6vers.] Jan Ragnar Hagland &
Jorn Sandnes, 1: 33), ddr arsmannen’ (armadr), enligt gammal ritt
skall gora fridsband (vebonnd) pa tingsvallen (pingvollr). En annan
funktion for fridsbandet i samband med krigstider kan ses i den me-
deltida norska Hirdskraa (Hirdloven ([6vers.] Steinar Imsen): kap.
33) som anger att krigsbytet delades upp inom ett omride som
avgransades av vébondet. Om den liknade seden att ”hassla vallen”,
se Blomkvist i denna publikation. Jag har inte utrymme for en ut-
forlig diskussion av det mobila draget i kult- och tingsplatser utan
hédnvisar till en kommande publikation.

22. Ett exempel pd konfrontationsomride skulle kunna vara nu-
varande Goteborgs sodra skirgard dar Branné (fisl. Brenneyja) var
motesplats for harskare och storman vart tredje ar som det beskrivs i
sagalitteraturen (jfr Brink 2012: 86 f.).

23. Blomkvist & Sundqvist 2006: 35 f.

24. Sverre Bagge beskriver det fortida statssamhillet som decen-
traliserat och 16st sammanhéllet av en hirskare och rivaliserande
stormin i ett “ndtverkssamhille”. Statssamhillet dominerades av
en kung med en underlydande aristokrati, jordrantor och en fixerad
samhillshierarki (Bagge 1986: 81 f., 84, 92 f., 97 f.; jfr Blomkvist
2005: 265).

25. Brink 1997: 404 f.

26. Se exv. Darby & Mac Ginty 2003; Ethridge & Handelman
2010: 24 ff.; Shively 2014: 402 ff.

27. Lindkvist 1988: 32 ff.; Stylegar 1999: 116 f., 122 ff.

28. Delvis efter Michael Lundgreen 1999: 606 f.

29. Althoff 2004: 147.

30. Termen Danelagen (eng. Danelaw) upptrader for forsta gang-
en i The Doom Book (Code of Alfred) frin 1008 och forefaller
konsekvent ha anvints under tooo- och 11o0-talen for att beskriva
ett omrdde som bestod av Yorkshire, Derbyshire, Leicestershire,
Northamptonshire och Buckinghamshire (Hadley 2000: 2 f.).

31. The Anglo-Saxon Chronicle 5, MS C ([red.] O’Keeffe), ar 878;
The Anglo-Saxon Chronicle 6, MS D ([red.] Cubbin); ar 879.
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32. Asser, The Medieval Life of King Alfred the Great ([overs.] Smyth):
kap. 56.

33. Se Olsson 2012: 69.

34. De tvd manuskripten (MS 383 och MS Quadripartitus) finns vid
Corpus Christi College, Cambridge (Kershaw 2000: 44, 48).

35. Orri Vésteinsson 1998: 8 f.; Hayeur Smith 2004: 16 f.; J6n Vidar
Sigurdsson 2008: §T.

36. Jfr Jon Vidar Sigurdsson (1999; 2008) som menar att konflikt-
erna pd Island var smaskaliga och att det var ett fredligt samhalle i
jamforelse med de skandinaviska landerna.

37. Givetvis var det ett kannbart straff att stillas utanfor gemenskap-
en i ett samhille dir man var beroende av varandra for att klara till-
varon. I en sddan situation blev man dessutom utan juridiskt skydd
(jfr Strom (1961) 1985: 73, 76; Brink 2012: 2575).

38. Egentligen upptrdder inte ndgot som kan relateras till gisslan
i Landndmabok (Sturlubok). 1 Landndmabok (jfr Landndmabok,
Sturlubok (netutgafan), 2: 53) anges att Porbjorn bittre (Porbjorn
bitra) slar ihjdl Guolaug (Gudlaugr) vid Gudlaugshofoi och tar hans
dotter som fosterbarn (fdstra), men detta ir inte egentligen en giss-
lansituation dd ordet inte nimns. Daremot anges en sddan situation
nir Olav Tryggvason (Oldfr Trygguvason) tar gisslan for att utpres-
sa islanningarna infor kristnandet (se Ari Porgilsson den larde [hinn
fro6i], Islendingabok ([red.] Holtsmark): kap. 7). Gisslan som medel
vid forhandlingar pd konfrontationsomrdden dyker inte upp forrian
i samtidssagan Sturlunga saga (jfr Sturlunga Saga ([red.] Gudbrand
Vigfusson): kap. 43, 157, 161, 186). Jag hdnvisar hir till min kom-
mande avhandling (Olsson 2016).

39. Ari Porgilsson den lirde, Islendingabok ([red.] Holtsmark):
kap. 5.

40. Hauksboks version av Landndmabdk uppvisar inga avvikelser (se
Landnamabok: etter Hauksbdék ([6vers.] Hagland): kap. 77). Samma
historia aterfinns i Eiriks saga rauda (kap. 2) och Greenlendinga
saga (kap. 1) utan ndgra direkta avvikelser (se Eiriks saga rauda &
Greenlendinga saga ([red.] Einar Ol. Sveinsson & Matthias
Pérdarson)). Episoden med forlikningen niamns emellertid inte i
Greenlendinga saga.
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41. For en definition av hov, se Sundqvist 2007: 25 ff.

42. Landndmabdk 2: 35. Restriktioner mot vald i ett hov kan exem-
plifieras med berittelsen i Landndmabdk (3: 57) om hur norrman-
nen (austmadur) Hrafn bar svird i Ingimunds hov vid Vatnsdalen
(Vatnsdalr) och Ingimund (Ingimundr) tog det ifrdin honom (se
Landndmabdk, Sturlubdk (netatgafan)).

43. Givetvis var inte alltid sa fallet.

44. Exempelvis isbjornsfallar, (levande) jaktfalkar, valrossbetar och
narvalshorn.
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Den sista striden och den framtida freden
Anders Hultgdrd

Uppsala universitet, Sverige

Inledning

Temat krig och fred i norrona traditioner later sig dven foras Gver
till en eskatologisk kontext. Den stora slutstriden i Ragnarok och
den fornyelse av virlden som foljer pa undergangen kan sigas
bilda de tvd motpolerna krig och fred.

Forestdllningen om en sista konfrontation mellan goda och
onda makter moter oss i flera religioner. I den skandinaviska
ragnaroksmyten utgor den sista striden den dramatiska kulmen
i det skeende som leder fram till virldens underging, men kam-
pen mellan goda och onda makter tar i Norden en egenartad och
marklig vindning. Tor, Oden och Fro, de stora gudarna som man
har tillbett genom drhundraden faller i kampen mot sina mot-
standare vilka & sin sida inte heller 6verlever. Det ar framst en
strid dar gudar moter demoniska vasen med tvd monsterdjur och
en forradare i spetsen. Enhidrjarna, krigarna fran Valhall, hjalper
gudarna, men det framgar inte klart om manniskor ocksa kampar
pa gudarnas sida.

Kallmaterialet till forestillningarna om Ragnarok ar egentli-
gen ganska magert, sarskilt i jaimforelse med den breda eskato-
logiska tradition som vi moter i tidig judendom och kristendom
samt i iransk religion.® Voluspd, nagra strofer i Vafpriionismdl
och 1 Hyndluljo0 samt Snorres framstillning i kapitlen st till 53
i Gylfaginning ger oss en uppfattning om den kosmiska eskato-
logi som dtminstone under senare delen av vikingatiden traderades
i vastnordiska miljoer. Dartill kommer anspelningar i andra ed-
da-dikter; nagra fa aterfinns dven i skaldedikter, fraimst Eiriksmadl
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och Hakonarmail. Att skildringen av Bravallaslaget hos Saxo och i
Sogubrot skulle dtergd pa en eskatologisk myt ar foga troligt.*

Jag forsoker se texterna om Ragnarok, sarskilt Voluspd, som
nedslag av en muntligt baserad tradition som hallits levande i
varje fall fram till 1200-talet.> Darefter tycks den ha stelnat och
blivit blott en litterdr tradition med antikvariska fortecken; ett
exempel pa det ar den sa kallade Eptirmali II i handskrifterna
till Skaldskaparmadl (dock inte Codex Upsaliensis), dar det sdgs:
”Men det som de [asarna] gor till linga berattelser om Ragnarok,
det handlar egentligen om det Trojanska kriget”.

Mitt synsatt pa forestallningarna om Ragnarok som uttryck for
en mangfacetterad muntlig tradition innebar att mytens varianter
inte spelas ut mot varandra utan ses som likvirdiga delar av en
levande tradition.* Jag behandlar dven de tre text-strangarna till
Voluspa som sjilvstindiga varianter och jag lagger inte ner arbe-
te pa att vaska fram en ursprunglig skriftlig version.s Det ar an-
nars regel i de textutgdvor och Oversittningar som presenteras av
Voluspd.¢ Inte heller vill jag tala om interpolationer i texten som
man till exempel gor med strof 65 i Hauksboks version.

For att kunna ringa in den skandinaviska ragnaroksmytens sar-
pragel och bedoma fragan om dess ursprung maste vi sitta in den
i ett storre sammanhang. Det forsta ar den medeltida vastnordiska
kultur som faktiskt sag till att bevara ragnaroksmyten till efter-
varlden. En jamforelse med kristendomens universella eskatologi,
sarskilt i de former den nadde Skandinavien under vikingatid och
medeltid, ar darfor en nodvandighet. Runinskrifter och tidiga folk-
sprakliga texter utgor harvidlag de viktigaste kallorna. I ett breda-
re perspektiv framtrader jamforelsen med den iranska religionen
som sdrskilt intressant eftersom den har en ldng tradition av fore-
stallningar kring virldens slut och fornyelse.” Den tillhor dessutom
samma typ av etnisk gemenskapsreligion som den skandinaviska.
Spar av en kosmisk eskatologi ar synliga ocksa i keltisk religion
liksom i den hellenistisk-romerska varldens olika traditioner.

Sammandrabbningen

Det vildiga uppbadet av fientliga makter som texterna beskriver
pekar fram mot en lika valdig slutstrid, och allt tal om ”gudarnas
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ode”, ragna rok,* som ju betyder deras sista kamp och underging,
skapar en forvantan om en nastan episk framstillning av detta av-
gorande moment. Markligt nog ar skildringen av den sista striden
ganska fattig pa utmalande detaljer i de till oss bevarade delarna.

Traditionen dr samstimmig om att Oden kdmpar mot
Fenrisulven och Tor mot Midgardsormen. Dessa fyra framstar
som huvudaktorerna och deras sammandrabbning blir om-
namnd i de flesta kallor.> Storst roll spelar motet mellan Oden
och Fenrisulven liksom det hjilteddd som Vidar utfor ndar han
dodar ulven.™ De formuleringar traditionen anvander visar att
man tanker sig Oden som den som tar initiativet i striden: ferr
vi0 ulf at vega, ’han gar fram (eller: ”rider fram”) for att kampa
mot ulven’ (Voluspd 53), och stefnir hann maéti Fenrisulf, ’han styr
(hasten) mot ulven’ (Gylfaginning 51: 5). Sjilva kampen beskrivs
inte nirmare, bara att Oden dor.

Att guden faller uttrycks i Voluspd pa sa satt att hans dod speglas
genom gudinnan Frigg, Odens gemal. Forst vands uppmarksamhe-
ten mot hennes sorg: ”da blir for Hlin en andra sorg verklighet”
och sedan omnamns Oden med en poetisk omskrivning, som dven
den rojer hennes kinsla for guden (strof 53): ”Da skall Friggs
gladje (Friggiar angan) falla”. Andra delar av traditionen later oss
dock veta att Oden dor genom att Ulven slukar honom:

ulfr gleypa mun Aldafoor,

Ulven skall sluka Manniskors Fader (Vafpridnismdl 53)

ok svelgr hann allan Sigfoour,

och han [Ulven] svéljer Stridsfader hel och héllen (Lokasenna 58)

ilfrinn gleypir Odin, verdr pat hans bani

Ulven slukar Oden, och det blir hans dod (Gylfaginning 51: 6)
(Min overs.)

Guden Vidar figurerar i killorna mest for sitt hjaltedad i Ragnarok.
Det Snorre har att siga om honom i sina gudaportritt inskranker sig
till nagra fa utsagor (Gylfaginning, kap. 29). Han kallas ”den tystlat-
ne asaguden” (hinn pogli dss) och gudarna har mycket hjilp av ho-
nom i alla trangmal. Utsagan att han bar en tjock sko (hann hefir sko
bykkan) pekar fram mot hans roll i varldsdramat. Den omtalas i tre
edda-dikter, namligen Grimmnismal strof 17, Vafprionismal strof 53
och Voluspad strof 55 (se ovan s. 203) och utforligare i Snorres Edda,
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Gylfaginning kap. 51: 6. Grimnismdl skildrar de olika gudarnas bo-
ningar och vad de dar sysslar med (stroferna 4 till 17). Vidar bor i
sitt land, Vidi, som ar bevaxt med buskar och hogt gris och dar rider
den djirve guden omkring och invantar stunden dd han ska himnas
sin fader Oden. Hur himnden gar till omtalas i andra kallor. Nar
Oden har fallit, gar Vidar fram for att kimpa mot Fenrisulven och
lyckas ocksa doda odjuret. Det sitt pa vilket guden 6vervinner Ulven
skiljer sig mellan de olika traditionsgrenarna. Enligt Voluspd stick-
er han sitt sviard djupt i Fenrisulvens hjarta, medan Vafpridnismadl
sager att han klyver ulvens kiftar. Pa den senare linjen gar dven
Snorres Edda som later Vidar stiga med ena foten pa ulvens nedre
kake. Pa den foten har han sin skyddande sko. Med ena handen grip-
er han tag i ulvens ovre kike och sliter isdr hans gap. Har anvander
sig Vidar tydligen inte av ndgot vapen sdsom han gor i Voluspd och
av ordvalet att doma ocksa i Vafpruonismal dar verbet klyfja snarast
antyder bruket av ett svard.

Omnimnandena av Tors kamp mot Midgardsormen skiljer sig
nagot at, saval i den poetiska traditionen som i de tvd versionerna av
Snorres Edda. Klart ar att guden draper Midgardsormen men sjalv
dor av det etter ormen sprutar mot honom. De nio steg Tor tar inn-
an han faller utgor en karakteristisk detalj i skildringen av den vald-
iga tvekampen och finns med i alla textvarianterna. Egendomligt
nog ar det gudens kamp och dod som de bevarade delarna av myten
uppehaller sig vid, medan hans motstindares 6de bara flyktigt om-
talas i tva av traditionsstrangarna. Uppsala-eddan namner helt kort
att Tor dodar Midgardsormen, Pérr drepr Midgardsorminn, och
Voluspd (S) betonar bara gudens rasande kampsinne: er af mo0i
drepr Miogards véurr, men har maste vi underforstd att objektet
ar Midgardsormen. Att traditionen pa denna punkt varit fylligare
ger Voluspd (H) en vink om som ensam av de poetiska varianterna
antyder den skriackinjagande ormens framryckning:

ginn lopt yfir lindi jardar, gapa yggs kiaptar orms
Jordens band [= Midgardsormen] gapar upp i luften,
den skrimmande ormens kikar oppnar sig (strof §6a)*
(Min overs.)

Lokasenna strof 58, liksom Gylfaginning 51: 6 (Rs W T), antyder
att Tor aven tanker strida mot Fenrisulven, men av olika skal inte
lyckas forverkliga sin avsikt.
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Guden Fro och hans strid mot Surt intar en mer undanskymd
plats, i varje fall i de poetiska texterna.™ I Voluspd sags endast att
Fro ska kimpa mot Surt och formuleringen ar densamma i alla tre
varianterna (R, H, och S): en bani Belia at Surti (med underfor-
statt vega, ’kampa’, fran strofens forsta del). Lokasenna kianner
till litet mer. Guden limnade bort sitt svard i utbyte mot Gymes
dotter och vet inte hur han ska strida nar undergangen nalkas:

Med guld lit du kopa Gymes dotter,
och du limnade (seldir) sa bort ditt svird,
men ndr Muspells soner rider 6ver Morkskogen,
vet du da, olycklige, hur du skall kimpa? (strof 42)
(Min overs.)

Skirnismdl omtalar att svardet har den egenskapen att det svingar
sigsjalvtistrid motjdttarnas slikte (strof 8—9). Snorre har knappast
ndgot nytt att meddela. Fro faller efter en hard kamp eftersom han
saknar sitt goda svird som han gav till Skirne (Gylfaginning 51).
Vi far inte veta vad som hiande med svirdet sedan Skirne fick det i
sin hand och inte heller vad han skulle anvinda det till. Det ligger
nara till hands att anta att han skulle utnyttja det som ett hot infor
jatten Gyme. Man kunde vidare vinta sig att han skulle [imna
tillbaka svardet till Fro efter utrdttat uppdrag, men darom tiger
killorna. Det kan bero pd att den till oss bevarade myten ar ofull-
standig. Gudens motstandare, eldsjdtten Surt, Gverlever atminsto-
ne i detta skede och hans dod nimns inte explicit. Den far man
vl forutsitta sker i den allmidnna viarldsundergangen. Vad galler
enviget mellan Tyr och Garm befinner vi oss pa mer osiaker mark
men det vore fel att utesluta den mojligheten att Snorre hamtat
motivet frén tidigare tradition.™

De poetiska texterna omtalar bara de tre huvudgudarnas kamp
och undergdng och Vidars hjilteddd, medan Snorre for in ytter-
ligare tva envig, det ena mellan Heimdall och Loke och det an-
dra mellan Tyr och Garm. Det ir tveksamt i vilken man Snorres
uppgifter hiar bygger pa dldre tradition.™ Forestillningen att
Heimdall moter Loke i den sista striden behover inte vara ett drag
tillagt av Snorre. Dessa tvd gudomar har kimpat mot varandra
forr, som framgar av en strof hos Ulf Uggason (Hisdrdpa 2) och
striden gillde da vad diktaren kallar hafnyra fogru, ’den fagra
havsnjuren’, av Snorre tolkat som gudinnan Frojas halssmycke,
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Brisingamen.™s Kanske tinkte man sig att denna strid utspelades i
en mytisk urtid och att den skulle 4ga rum igen pa ett mer slutgil-
tigt satt i den yttersta tiden.

Den kristna kontexten

Som jag papekade i inledningen har traditionen om Ragnarok natt
oss genom formedling av den medeltida kristna kulturen pa Island
ochiNorge. Kristendomens eskatologiska forestallningar innefatt-
ar ocksa en framtida konfrontation mellan onda och goda makter
som kan ha fargat framstallningen av den sista striden i Ragnarok.
Det ar Uppenbarelsebokens skildring som framst har kommit att
forma den kristna bilden. Kampen sker pa flera plan, i olika om-
gangar och med olika parter. Det uppstar forst en strid (mdrepog;
Vulgata: proelium) i sjdlva himlen mellan Mikael och hans anglar
a ena sidan och draken, som kallas Djavul och Satan, och hans
anglar, & den andra sidan (Upp. 12: 7—9). Draken formar inte hal-
la stand, och det finns inte heller ndgon plats for honom i himlen
och darfor kastas han och hans dnglar ned pa jorden. Ett annat
avsnitt av Uppenbarelseboken antyder till en strid pad Guds stora
domedag. De orena andar som slapps ut ur drakens, odjurets och
den falske profetens mun samlar kungarna i hela virlden till ”den
plats som pa hebreiska heter Harmagedon” (Upp. 16: 13-16)."
Huruvida kungarna skall kimpa mot varandra eller tillsam-
mans mot Kristus och de rattfardiga far vi inte veta. Tydligen har
Uppenbarelsebokens forfattare inte funnit ndgot storre intresse av
att mer utforligt skildra en sammandrabbning vid Harmagedon
utan nojt sig med en antydan.

I en andra omgdng stiger en dngel ned fran himlen, binder Satan
och kastar honom i avgrunden, dir han ska hallas bunden i tusen
ar (Upp. 20: 1—-3). Sedan skall han dock slappas 16s om dn for en
kort tid. Formuleringen antyder att hans frislippande ar forutbe-
stamt (8&1 AOijvon avtov; Vulgata: oportet illum solvi). Nar Satan
sa kommer loss, samlar han ihop Gog och Magogs otaliga skaror
till krig. De stiger ut pa jordens vida yta och omringar de goda
manniskornas befasta lager (v mapepPornyv tdv dyiov, Vulgata:
castra sanctorum) och ”den idlskade staden”, Jerusalem, men da
faller eld fran himlen och branner upp fienderna. Djavulen som
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forledde manniskorna kastas ned i sjon av eld och svavel tillsam-
mans med vilddjuret och den falske profeten. Dar ska de plagas
dag och natt i eviga tider (Upp. 20: 7—10). Det fientliga motet
star mellan tva grupper av manskliga aktorer om an med gudom-
liga och demoniska ledare i bakgrunden men det kommer inte
till ndgon egentlig strid. De passiva verbformerna ”kastades” och
”skall plagas™ antyder att det 4r Gud eller Kristus som bestimmer
straffdomen. De enda egentliga strider som namns ar den mellan
Mikael och Draken-Djivulen vilken utspelar sig i himlen, och den
som antyds skall ske vid Harmagedon.

En annan tidig eskatologisk text, 2 Thessalonikerbrevet, kap. 2:
1-12, tinkte sig att innan Jesus kommer tillbaka sd maste ett stort
avfall ske och en gestalt kallad ”den Laglose” (6 dvopog; Vulgata:
ille iniquus) uppenbara sig.”” Denne dr utsind av Satan sjalv och
staller sig formatet upp mot allt som dr gudomligt och heligt, men
vid sin aterkomst skall Jesus doda honom. Denna text har bidragit
till bilden av Antikrist, en gestalt som vixer fram forst under det
andra drhundradet da de spridda traditionstradarna vivs samman
till en legend i kyrkofadern Hippolytos framstallning.™

I den fornvastnordiska religiosa litteraturen har Uppenbarelse-
bokens omtalande av Satans utkastande fran himlen och hans slutliga
besegrande lamnat fa avtryck, liksom skildringen av ”den Laglose”
i 2 Thessalonikerbrevet.” Nagon hanvisning till kungarnas strid vid
Harmagedon finns mig veterligt inte heller. Daremot har forestall-
ningarna om Antikristgestalten och 6vervinnandet av honom fatt
betydligt storre uppmarksamhet.>> Hans besegrande utgor en del av
slutkampen mellan gott och ont. Efter att ha tillskansat sig herravalde
over varlden, befaller han att han skall dyrkas som Gud.** Henok
och Elias blir da utsianda att trida upp mot Antikrist, men kommer
att bli drapta av honom. Det framgar inte att detta sker genom en
strid. Troligtvis uppfattade man det sa, att de bada profeterna lit sig
dodas utan vapnat motstand. Den Isldndska Homilieboken (IHB)
omtalar att Elias ska komma tillbaka vid virldens slut (¢ nidlagi pes-
sar veraldar) for att trida upp emot Antikrist men han kommer att
do6 av den tortyr Antikrist utsatter honom for (IHB 47, v. 21-23).
Antikrist skall sla upp sitt lager pd Oljeberget i Jerusalem for att be-
kampa de rattfardiga, men dar finner han en brad dod genom att bli
drapt av Guds muns andedrakt (med anda muns Guds).>* Samma
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forestillning ligger bakom den Islindska Homiliebokens utsaga att
Gud ska sla (lystr) Antikrist med blixten (12e0 eldingu) sa att han far
en brad dod (ok verdr hann brdddaudr; IHB 71, 1. 34-35).

En annan tradition som ocksa den tidigt spreds i Skandinavien
sager ddaremot att det dr drkedngeln Mikael som vid varldens slut
ska kimpa mot Antikrist och driapa denne:

en af pvi er svd & békum sagt at i enda heims pessa skyli Mikael ber-
jask d mét ok i gegn Antikristi ok drepa hann; pvi at pat er makligt
at sd er i ofmetnadi vildi magnask i gogn Guoi, verdi af peim engli
drepinn er pat synir i nafni sinu at engi er slikr sem Guo*3
och darfor dr det sagt s i bockerna att vid denna varldens slut
skall Mikael kimpa mot Antikrist och drdpa honom, ty det ar
passande att han, som i 6vermod ville gora sig stor gentemot Gud,
blir drapt av just den dngel som med sitt namn visar att ingen ar
sasom Gud.
(GNH 137: 4-8; min Overs.)

I den fornhogtyska dikten Muspilli fran 8oo-talet antar konfront-
ationen mellan Elias och Antikrist nastan kosmiska drag. Det ska
ske en vildig kamp (fht. wig) dem emellan. De stridandes makt
och sakens viktighet betonas och i bakgrunden star dnnu starkare
krafter:

kempfun sint so kreftig, diu kosa ist so mibbhil,
Elias stritit bi den ewigon lib

wili den rebtgernon daz rihhi gistarkan

bidiu skal imo helfan der himiles giwaltit;

der antichristo stet bi demo altfiante,

stét bi demo Satanase, der inan farsenkan skal**

Kamparna ar sa vildiga, saken dr sd stor,

Elias strider for det eviga livets skull,

han vill att riket skall bli starkt for de rattfardiga,

darfor kommer Han som rdader ¢ver himlen att hjalpa honom.

Antikrist star vid den gamle Fiendens sida,

han star vid Satans sida som skall forgora honom (Antikrist).>s
(Muspilli 40—45; min 6vers.)

Antikrist kommer darfor att besegras (sigilos werdan) och sdrad
falla ned pa kampplatsen (in deru wigsteti wunt bifallan). Men
inte heller Elias gar oskadd ur striden. Det sags att han blir sarad
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(arwartit) och att hans blod droppar ned pa jorden. Den kosmiska
aspekten pa denna tvekamp blir tydlig ocksa har genom att det ar
denna hiandelse som sitter i gang varldsbranden (Muspilli 45-51).

Skildringen i Muspilli av striden mellan Elias och Antikrist har en
karaktar som inte helt kan forklaras utifran en kristen bakgrund.>
Det dr framfor allt det patagliga krigiska draget och att konfronta-
tionen utformas som en valdig tvekamp pa ett kosmiskt plan som
faller i ogonen. Detta aterspeglar sikerligen ett germanskt inflytan-
de. Av allt att doma riktade sig dikten till krigaradeln i 8oo-talets
Bayern, och till kretsar som stod kung Ludvig nira.>”

Allmant sett dgnar dock den universella kristna eskatologin
sasom vi kan folja den in i medeltiden foga uppmarksamhet at
en strid mellan goda och onda makter. I stillet for kampscener ar
det forestdllningen om en dom med dess juridiska aspekter som
behirskar skildringarna av varldens slut. De folksprakliga text-
erna, bade de fornengelska och de fornvistnordiska, visar detta
med full tydlighet. Man ska samlas till rannsakning och dom,
inte till strid. En predikan i Gamal Norsk Homiliebok (GNH)
frammanar de tre hdrskaror (fylki) som ska komma samman pa
domedagen (GNH 168: 22—25): allt det heliga himmelska folket
under ledning av var herre (allr inn helgi himneskr vdrs drottins
lyor), vidare alla manniskor (alt mannkyn) och som den tred-
je skaran, “alla djavlar fran helvetet” (allir djoflar 6r helviti).*
Texten ger dock ingen antydan om att detta mote skulle mynna
ut i en krigisk ssmmandrabbning.

Aven Satan och hans anhang far sitt straff i den Yttersta domen
men knappast genom att besegras i strid. Elucidarius (s. 136; III:
74)* sdger kort att

ndar domen ar avslutad (at loknum domi) skall djavulen stortas
ned i ett fangelse av eld och svavel (steypisk i dyflissa elds ok
brennusteins).

(Min overs.)

Jamforelsen mellan den fornskandinaviska ragnaroksmyten och
den kristna eskatologin visar pa klara skillnader. De skandinavis-
ka gudarna for med sig sina speciella vapen i slutstriden. Fro har
ju lamnat bort sitt excellenta sviard men Oden rider fram mot fien-
dehidren med sitt spjut Gungnir och Tor bar sin hammare Mjollnir.
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I kristen tradition sigs det oftast bara att Gud, Kristus / Jesus eller
Mikael 6vervinner eller forintar sina motstindare utan att man
anger hur detta gar till. T de fall man gor det, ar det andra medel
an vapen som kommer till anviandning. Munnens andedrakt, blix-
ten, en blindande glans som forintar eller en kvalfull avrittning.°
Den kristna eskatologin kanner visserligen enskilda konfront-
ationer sasom striden i himlen mellan drkeingeln Mikael och
draken, och Mikaels kamp mot Antikrist. Kristi nedstigande i
dodsriket och 6vervinnande av Satan och hans demoner sker inte
genom en kamphandling och dr inte heller forlagt till den ytters-
ta tiden.’* Kristen tradition malar inte upp ndgon stor samman-
drabbning. En sddan finner man daremot i iransk religion och den
visar tydliga beroringspunkter med fornskandinavisk tradition.

Den iranska traditionen och motivet med tvekampen

En forestillning som pa ett sarskilt satt binder samman rag-
naroksmyten och den iranska kosmiska eskatologin ar att slut-
striden sker i form av en tvekamp mellan de fraimsta gudarna och
deras demoniska motstandare. Detta drag ar fast forankrat i den
iranska traditionen och det tidigaste beldgget finner vi en avestisk
kulthymn, Yast 19, tillignad xvaranah-, ’lyckoglansen’. Dess kom-
position kan dateras till senast soo-talet fore var tiderakning.3*
Den slutlige befriaren, saosyant’en, Astvat-Arta, skall uppenbara
sig fran Kansaoya-sjon och biara med sig sitt vapen som av allt att
doma ér en stridsyxa, fornir. vazra-.>* Det ar en tydlig motsvar-
ighet till guden Tors Mjollnir liksom till Indras ’askvigg’, vdjra-
(etymologiskt beslaktat med vazra-), och man ger detta vapen
ocksd samma status och uppmarksamhet. Det har burits av andra
heroiska gestalter i Irans mytiska historia sisom kavi Haosravah
och kavi Vistaspa och bringat dem seger. Med detta vapen skall
Astvat-Arta skaffa bort ondskan, druj-, ur varlden, niar han be-
segrar den Onde Anden, agramainyu-, som vanmaktig viker tillbaka.
De gudomliga vdsen som omger den hogste guden 6vervinner var
och en sin motstdndare. Vohu Manah (’den Goda Tanken’) be-
segrar Aka Manah (den Onda Tanken’), det ratta Ordet besegrar
det forvrangda Ordet, Haurvatat besegrar Hungerdemonen och
Amoratat Torstens demon. De nimnda visendena utgor egentligen
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personifierade abstraktioner men fungerar sdsom verkliga gudom-
ar och demoner.

I den efterfoljande traditionen dyker motivet med en sista tve-
kamp mellan gudomar och demoner upp flera ginger, och inte
endast i Bundahisn som man vanligtvis citerar.’* En liknande
framstallning av den sista sammandrabbningen ger pahlavi-texten
Zadsprams samling (Wizidagiha © Zadspram), dar ytterligare gud-
omliga vdasen och motstindare upptriader vid sidan av de redan
kidnda. Dock utelimnar man hir kampen mellan Ohrmazd och
Ahreman (den dterfinns pa annat stille i texten):3s

Var och en av de lysande gudavisendena (rosnan) skall sla
(zanéd) sin egen motstidndare. S skall Vahuman (sld) Akoman,
Ardvahist Indar, Sahrevar Savur, Spandarmad Nanghaiti, Hordad
och Amurdad (skall sld) Tauriz och Zairiz, Boskapens Ande
(Gosurwan) skall sld Ulvdemonen (Druz i gurg-tohmag), Kraftens
ande (skall sld) Kraftlosheten som (uppkommer) ur dldrande.
(Wizidagiha i Zadspram 35: 37; min Overs.)

Andra varianter av myten om den stora slutstriden, dar dven tve-
kampsmotivet skymtar, finner man p4 flera stillen i den iranska
traditionen. Ett gott exempel ger den medelpersiska apokalypsen
Zand 1 Wabman Yasn redigerad pa 8oo-talet, men byggd pa langt
aldre material:3¢

PiSyotan, Vistaspa-sonen, gir fram mot det stora avgudatemplet
(uzdeészar T wuzurg), nistet for den Onde Anden och for Khesm
med blodig klubba; alla demoner och lognvarelser av ond har-
komst skall hamna i det djupa morkret, i helvetet. De (PiSyotan och
hans foljeslagare) forstor detta avgudatempel genom den stralande
Pisyotans strid (ham-koxsisnib). Och jag, skaparen Ohrmazd, skall
komma tillsammans med de Heliga Odédliga (Amabraspandan)
till berget Hukairyat och jag skall befalla de Heliga Ododliga:
”trad fram och gd den stralande PiSyotan till hjalp”. Mihr med
vida betesland, den snabbe Sros, den sannfardige Rasn, och Astad,
hon den segerrika, och de Mazda-troendes Lyckoglans (Xwarrah),
(som dr) den starke dterupprittaren av ordningen i varlden, vi
alla skall pa min, Skaparens, maning komma till den stralande
Pisyotans varn och hjalp. De skall sld ned demonerna, morkrets
avkomma.

(Zand © Wabman Yasn VII: 26-30; min overs.)
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For att beteckna sjdlva kampen anvinds girna ordet koxsisnih eller
ham-koxsisnih vilket anger en strid man mot man. Den iranska
traditionen omtalar dven andra aspekter av den sista striden. Nar
tre manader aterstar till de dodas uppstandelse kommer ”den stora
striden” (an wuzurg ardig) att 4ga rum mellan gudarna och de onda
makterna. Borjan av denna sista (abdom) strid blir uppenbar gen-
om att manniskorna ser konturerna av en gudom (menog) ridande
pd en lagande hist avteckna sig mot den morka natthimlen. De blir
da forvissade (abéguman bawend) om att segern over ondskan dr
ndra. Det sdgs dven att denna sista strid mellan de livgivande och
forgorande makterna kommer att likna den som dgde rum da ska-
pelsen tog form (Wizidagiba t Zadspram 3 4: 52—54).

Ragnaroksmytens sociala férankring

Det var sidkerligen flera olika miljoer som bar upp traditionen
om Ragnarok. Har skall jag endast lyfta fram en grupp for vilka
myten om den stora slutstriden tycks ha spelat en viktig roll. Att
kdmpa pa gudarnas sida i Ragnarok maste ha varit en tilltalande
tanke for den skandinaviska aristokratin. Dikterna Eiriksmadl och
Haikonarmadl fran goo-talet vittnar om den dra som foljde med
ankomsten till Valhall och att bli vilkomnad av Oden. Man kom
ocksa med i enhidrjarnas skara och skulle en gang fa delta i den sis-
ta striden mot gudars och manniskors fiender.” Att denna tro varit
stark kan man sluta sig till genom att de bada dikterna sa tydligt
betonar ett “hedniskt” tema trots att de bdda kungar som hyllas,
Erik blodyx och Hiakon den gode, hade antagit kristendomen.3®
En liknande forestallning om att delta i en sista drofull strid
fanns kanske bland elitiara grupper hos kelterna pa Irland. En av
de tidigaste texterna om Patriks missionsverksamhet, Tiréchans
notiser fran 6oo-talet (kap. 12), har ett forbisett stille som kan
vara relevant i vart sammanhang. Nar Patrik anlander till Tara
moter han kung Loiguire som vigrar att anta den kristna tron
och hanvisar till sin far Nialls 6nskan att bli begraven pa hojd-
erna i Tara och att kungen och hans mian ocksa vill bli det pa
samma satt. De skall namligen ligga ansikte mot ansikte med sina
vapen beredda for den dag druiderna kallar erdath och som bi-
skop Tiréchan forklarar motsvara den kristna domedagen, apud
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magos, id est iudicii diem Domini, hos druiderna betyder detta
Herrens domedag’.>® Det ar rimligt att tolka denna utsaga som en
antydan till att de som begravdes pa detta sitt skulle invidnta en
sista strid mellan goda och onda makter.

Undergang och seger

Det mest uppseendevickande med ragnaroksmyten ar som jag
antydde i borjan att de stora gudarna faller i slutstriden. Men
innebar detta ett nederlag och att ondskans makter triumferar?
Sa dr langtifran fallet och man kan med starka skal i stallet tala
om en seger for den goda sidan.* De mest fruktade fienderna,
Fenrisulven, Midgardsormen, Loke och hans skaror av jattar blir
alla dodade. Flera av gudarna 6verlever uppenbarligen bade striden
och den allmidnna undergdngen sisom Snorre papekar:

Vidar och Vale lever, ty havet och Surtsbranden har inte skadat
dem, och de bor pd Idavallen, dir forr Asgard stod.
(Gylfaginning, kap. 53; min 6vers.)

Vidar ir ocksa den som har évervunnit Ulven. Aven andra gudar
som overlevt virldsbranden dyker upp i den nya virlden. De goda
makterna har inte forlorat. Ser man saken sa, blir skillnaden pa
denna punkt mot iransk, och for den del kristen eskatologi, inte
s avgorande.

Den nya varlden

Efter den sista striden foljer i skandinavisk mytologi den stora
varldsbranden och undergdngen som innebar att den gamla jord-
en forbrand sjunker ned i havet. Den fods dock igen i ny gestalt
och virlden blir fornyad. Skildringen av detta skeende ar i jim-
forelse med uppmarschen till slutstriden och sjdlva drabbningen
mer kortfattad.+*

Vilka drag i fornyelsen av virlden ar det som den skandinaviska
traditionen sarskilt lyfter fram? De fraimsta gudarna har férsvunnit
i Ragnarok, vilka egendomligt nog var de som i verkligheten var de
rituellt mest dyrkade, men andra trader i deras stille. Balder och
Hoder skall dtervanda fran dodsriket och betraffande Oden och
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Tor dr det andra generationens gudar som nu tar plats. Vidar och
Vale, Odens soner, skall bo pa gudarnas heliga platser och Mode
och Magne, Tors soner, skall 4ga Mjollner.+* Man kan friga sig var-
for Tors fruktade vapen skall foras 6ver in i den nya varlden, dar
de fientliga makter guden bekdmpade inte lingre finns. Mjollner
maste ha en annan funktion och det forefaller som om den skall
bevaras som en viktig symbol men nu inte langre for strid. Mycket
talar for att hammaren ocksd kunde anvindas till annat 4n att
vara ett vapen. Prymskvida antyder att den svingades i brollopsri-
tual, och de manga vikingatida amuletter i form av Torshammare,
bilder av hammare pa runstenar, liksom Kvinneby-amulettens in-
skrift, pekar pa den betydelse detta foremal hade som en maktig
skyddssymbol.#+> Formeln Porr vigi, *Tor vige’, som dterfinns pa
nagra runstenar i Danmark och Sverige, har sikerligen ocksa ut-
talats i den verkliga kulten.+

De kultiska inslagen i den nya vidrld som kommer efter
Ragnarok dr pafallande och uppenbarligen kunde man inte tinka
sig en ny virld utan gudomliga vdsen och ndagon form av kult.
De nya gudarna skall finnas pa de gamlas kultplatser, deras vi'n
(fvn. vé). Mjollner kommer att ha kvar sin roll som kultsymbol.
Honer kan i sin egenskap av offerprist vilja det trad (hlautvior R,
blutvior H) fran vilket kvistarna till orakelritualet skall hamtas.*s

Vid sidan av de rituella inslagen lagger den skandinaviska trad-
itionen stor vikt vid fornyelsen av kosmos. Jorden stiger anyo
upp ur havet, for all framtid gronskande. Den ar inte skapad pa
nytt utan det dr den gamla jorden som nu far tillbaka sin frisk-
het och gronska.+ Diktaren av Voluspd manar fram en bild av
ett orort landskap med fjill, och strommande vatten (strof 59).
Ornar flyger hogt ovan och fingar fisk.#” Man har pekat p4 likhet-
er med flera versrader i Tryggdamadl, och det ligger sikerligen en
gemensam forkristen forestallning om varlden och rummet bak-
om naturbilderna i Voluspd, strof 59, och Tryggdamdl.+

Denna fascination infor tanken pd en fornyelse av naturen
saknas i den kristna eskatologin. Egendomligt nog verkar den
kristna traditionen inte haft ndgot storre intresse av att skildra
den nya jorden och den nya himlen. Motivet slas visserligen an
i Uppenbarelseboken 21 med orden ”jag sig en ny himmel och
en ny jord”, men i stdllet ar det skildringen av det nya Jerusalem
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som far all uppmirksamhet.# Naturbilderna finner vi i stillet i
beskrivningarna om paradisets beskaffenhet. Sa ar ocksa fallet
i de tidiga folksprakliga texterna vilka, sa langt jag sett, aldrig
skildrar den nya jord som skall skapas. Det ar i stillet bilder av
den nya staden, det himmelska Jerusalem, och av paradiset som
om och om igen dyker upp. Judisk och kristen tradition beskriver
garna det tillstand av fred och social harmoni som skall rdda efter
domen och undergangen men sddana aspekter saknas i den skand-
inaviska myten.

I den iranska traditionen ar det liksom i den skandinaviska inte
fraga om en nyskapelse av kosmos utan om en rening och forny-
else av virlden. Denna fraso.karati (mir. frasgird) framstalls garna
som ett offerritual, en yasna, med den siste fullkomnaren, saosy-
ant’en, som offerprast (Bundahisn 34: 23; Wizidagiha i Zadspram
35: 15-17). Overhuvudtaget dr det rituella perspektivet pa
varldsfornyelsen patagligt. Den iranska myten innehdller inslag
som paminner om Voluspds skildring av den panyttfodda jorden.
Dénkard sammanfattar: trad och vixter skall standigt gronska,
hela naturen skall gladja sig”.5° De framtida fullkomnarna skall
aterge trad och vaxter deras gronska.s* Vid fornyelsen kommer
dven varlden att vara full med strommande vatten.s*

Slutsats

Jamforelsen av ragnaroksmyten med den kristna eskatologin visar
framfor allt pd skillnader, bade i friga om slutstriden och forny-
elsen, och bidrar pa sa vis till att den skandinaviska traditionens
sarpragel blir tydligare. En paverkan fran kristen tradition ter sig
dirfor osannolik annat 4n i vissa detaljer. An mindre gar det att
tanka sig att myten om Ragnarok som sddan skulle ha uppstatt
genom motet med kristen forestallningsvarld. Skillnader finns ock-
sa gentemot den iranska religionen och dess kosmiska eskatologi,
men har dr beroringspunkterna mer pafallande. Dessa likheter kan
knappast ha uppstatt genom ett iranskt inflytande som nagra forsk-
are gjort gdllande.s? Vi har i stillet att gora med tva av varandra
oberoende eskatologiska traditioner, den skandinaviska och den
iranska, vilka uppvisar sina egna siardrag. Kanske har de en ging
statt nirmare varandra och dragit ndring ur samma rotter.
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Noter

1. Detta forhallande papekas inte sd ofta, men noteras av Steven
O’Brien (1976: 296, 300).

2. Saxo Grammaticus, Gesta Danorum ([red.] Friis-Jensen & [Overs.]
Zeeberg), 8: kap. 1—4 och Sogubrot af nokkrum fornkonungum
(netatgafan): kap. 5—9. Huvudkallan tycks ha varit en dikt om detta
slag som av forskningen kallas Bravalla-kvadet. Dikten kan knap-
past anses for ett genuint vikingakviade utan torde ha forfattats pa
1100-talet (se Bjarni Gudnason 1958 och Seip 1957).

Stig Wikander (1960a) menade att skildringen aterspeglade
gammal indoeuropeisk eskatologi (jfr Wikander 1960b). Bland dem
som godtagit Wikanders tolkning marks Jaan Puhvel (1987: 87-89),
Steven O’Brien (1976: 298 f.), och Daniel Bray (2000: 360).

3. Ett liknande synsitt foretriads dven av Vésteinn Olason (2013)
Gisli Sigurdsson (2013 ).

4. Variabiliteten hor till mytens vdsen och har betonats av bl.a.
Claude Lévi-Strauss (1958: 240), Raymond Firth (1960), och Igor
M. Diakonoff (1995: 43).

5. E. Noreen (1926: 87) betraktade Voluspd som en kompilation av
fragment och ansig det meningslost att pd den grundvalen ge ut en
kritisk text. Jon Helgason ((1955) 1971: VIII) anser att de tre textvari-
anterna utgor oberoende nedteckningar fran muntlig tradition. Ursula
Dronke (1997: 2) ddremot ser en mer komplicerad traderingsprocess
i vilken Hauksbok och Snorres strofer byggt pa skriftliga versioner.
Jag delar Judy Quinns (2000: 88 f.) uppfattning om varianternas be-
tydelse for forstaelsen av dikten. K. G. Johansson (2013: 180) foreslar
en datering till mitten av r10o-talet. I en liknande datering hamnar
Gro Steinsland (2009); jfr Steinsland 2013: 157.

6. En klargorande diskussion om editeringen av texten till Voluspd
ger Quinn 2000.

7. For den iranska kosmiska eskatologin och dess tidsaspeker, se
Hultgérd 2009.

8. Formen ragna rok framstir som den ursprungliga i fornvistnord-
iska, och dr nistan allenarddande i de poetiska kallorna; i Snorres
Edda forekommer endast ragnarckkr eller ragnarskr)gudaskym-
ning’; se vidare Haraldur Bernhardsson 2007.
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9. Voluspd 53, 55 och 56 (se Eddadigte 1 ([red.] Jon Helgason));
Vafpriidnismdl 51, 52 och §3; Lokasenna 58; Hyndluliood 44; Sonatorrek
24 (se Eddadigte > ([red.] Jon Helgason)); Snorri Sturluson, Edda:
Gylfaginning |...] [red. Holtsmark & Jon Helgason|: kap. 51, avsnitt 6.

10. Pdpekat av Olrik (1902: 206; 1922: 54).

11. Hauksboks text ar pa detta stille delvis bortnott. For ovanstdende
lasning se Eddadigte 1 ([red.] Jon Helgason): 44—46.

12. Voluspd 53 (se Eddadigte 1 ([red.] Jon Helgason)); Lokasenna 42
(se Eddadigte 2 ([red.] Jon Helgason)).

13. Man madste alltid beakta den omstindigheten att endast delar av
den forkristna mytologin overlevde religionsskiftet.

14. Olrik (1902: 21135 1922: §59) avvisar bestimt tanken att Snorre
bygger pa forlorade killor. Kampen mellan Heimdall och Loke, liksom
den mellan Tyr och Garm, maste helt skrivas pd mytografen Snorres
konto. Jan de Vries (1956-57: § 354) limnar frdgan om ursprunget
till Tyrs och Garms kamp 0ppen, men forbigar den mellan Heimdall
och Loke. J. S. Martin (1972: 81 f.) framhaller osdkerheten i Snorres
uppgifter och tenderar att se striden mellan Tyr och Garm som en
skapelse av Snorre. Martein Helgi Sigurdsson (2002) menar att Garm
redan i Voluspd ar densamme som Fenrisulven och att Snorre kant till
en kenning dar #yr d.v.s. Oden kimpat mot Garm, men att han miss-
uppfattat att ¢yr refererar till Oden och inte till guden Tyr.

15. Skdldskaparmdl (19, rad 15; se Snorri Sturluson, Edda:
Skdldskaparmadl ([red.] Faulkes)) siger att "Heimdall stred (deil-
di) med Loke om Brisingamen” och av Gylfaginning 35 (se
Snorri Sturluson, Edda: Gylfaginning |...] ([red.] Holtsmark &
Jon Helgason)) framgar att detta smycke tillhorde Froja. Strof 2
i Husdrdpa (se Snorri Sturluson, Edda: Skdldskaparmadl ([red.]
Faulkes)) ar mycket omdiskuterad. En del uttolkare gar pa Snorres
linje, medan andra menar att ”den fagra havsnjuren” syftar pa ett
stycke land som hojt sig ur havet. For diskussionen och vidare litter-
atur, se Heizmann 2009 och Collen 2011: 93-117.

16. Ortsbeteckningen Harmagedon atergdr med all sannolikhet pa
det hebreiska harmagiddo(n), d.v.s. ’Megiddos berg’. Oklart ar dock
varfor forfattaren till Uppenbarelseboken valt just denna ortsbe-
teckning. Mojligen har han varit inspirerad av Sakarja bok, kap. 12,
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som innehdller en profetia om belidgringen av Jerusalem och Juda
stider. Det sigs att “alla jordens folkslag skall samla sig” mot
Jerusalem, men angriparna kommer att forintas genom Jahves ingrip-
ande. Efter befrielsen skall man sorja ”den som de har genombor-
rat”, ett mangtydigt uttryck, men troligast syftar det pa Israels folk.
Sorgehogtiden skall vara lika stor som den man firade 6ver guden
Hadad-Rimmon ”pa Megiddos slatt”, babiq ‘at magiddon.

17. Denna onda gestalt kallas ocksd ”Lagloshetens manniska” och
”Fordarvets son”. 2 Thessalonikerbrevet har av allt att doma inte
Paulus som forfattare, men brevet stir i en paulinsk tradition och
ar formodligen skrivet pa 8o-talet; for diskussionen om dkthet och
datering, se Vielhauer 1975: 95-102.

18. Det dr denna uppfattning, som framst kommer till uttryck i dagens
forskning; se Frankfurter 1999; vidare Kiichler 2o11; Kowalski 201 1:
73. Bousset (1895: 12 f.) menade att Antikrist-bilden hos Hippolytos
var ”opolitisk” och utan samband med det romerska imperiet.

19. lan J. Kirby (1976: 401—403) fortecknar inga referenser till
Uppenbarelseboken 12: 7—9 och 20: 1—3, 7—10. Det finns endast ett
citat ur kap. 20 namligen i Honorius Augustodunensis, Elucidarius
([red.] Firchow & Grimstad): 135 (3: 73) med domsscenen dar det
sdgs att bocker ska 6ppnas och de doda domas utifrdn det som dir
star skrivet (Upp. 20: 12). Frdn 2 Thessalonikerbrevet fortecknar
Kirby (1976: 384) bara ett citat, nimligen inledningen till stillet om
”Lagloshetens manniska” (2: 1 f.) som ar hamtat fran Thomas Saga
Erkibyskyps (se Kirby 1976: 384; 1980: 82-84).

20. Antikrists framtradande och verksamhet beskrivs ingdende i
Honorius Augustodunensis, Elucidarius ([red.] Firchow & Grimstad):

127-129 (3: 33-35).

21. Man skulle dven kunna tinka sig oversittningen ”som en gud”.
Genom att skriva ”gud” med stor bokstav (ut Deum) antyder den
latinska forlagan att Antikrist vill trada i Guds stalle.

22. Honorius Augustodunensis, Elucidarius ([red.] Firchow &
Grimstad): 129.

23. Gamal norsk homiliebog ([red.] Indrebg).
24. Muspilli ([red.] Braune & Ebbinhaus).
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25. Meningen maste vara att Satan later Antikrist duka under (farsenkan)
utan att ingripa, eftersom sjilva kampen star mellan Elias och Antikrist.

26. Jfr de Vries 1956—57: § 590.
27. Se Staiti 2002.
28. Gamal norsk homiliebog ([red.] Indrebw).

29. Honorius Augustodunensis, Elucidarius ([red.] Firchow &
Grimstad).

30. Tva bibelstallen har paverkat uppfattningen om munnens ande-
drakt som verksamt forintelsemedel: Jesaja 11: 4 att Messias skall
forgora de onda med andedrikten fran sina lappar, och 2 Thess. 2: 8
att Herren Jesus skall doda (&vehet; Vulg. interficiet) den Laglose med
sin muns andedrikt (t® mvedpatt tod otopatog avtod; Vulg. spiritu oris
sui). Endast undantagsvis kan man stota pa forestallningen att Antikrist
blir dodad med ett vapen, sa t.ex. i den syriska Daniel-apokalypsen 2.4,
dar anglarna klyver Antikrist i tva stycken med ett brinnande svird (se
The Syriac Apocalypse of Daniel ([red. & 6vers.] Henze)).

31. Forestillningen om Jesu nedstigande i dodsriket och hans over-
vinnande av Djdvulen fick tidigt faste i kristendomen; se W. Boussets
(1926: 26-33) utmirkta sammanfattning, dir han argumenterar for
att en orientalisk myt om en frilsargestalts nedstigande i dodsriket
och kamp mot morkrets makter har forts 6ver pd Jesus.

Sattet pa vilket Djavulen blir besegrad varierar i traditionen.
Bartolomeusevangeliet siager att Jesus gick in och grep Beliar (=
Djdvulen), piskade honom och band honom i kedjor (Apokryfe evan-
gelier ([overs.] Thomassen): 184). Det latinska Nikodemus-evangeliet,
en text som blev omattligt populir i Visteuropa, omtalar att Kristus
trampade pa Doden, grep Satan och 6verlimnade honom for alltid i
dodsrikets vald (Apokryfe evangelier ([6vers.] Thomassen): 248-250).
Den norrona versionen berattar att Kristus gillrade en falla for Satan
i Jerusalem pa sd sidtt att han gomde en fiskkrok i agnet och dolde
reven. Nar Satan kom for att sluka Jesus pd korset, fastnade han
pa kroken. D& uppenbarade sig Var Herre (dominus noster) och
band Satan och bad sina dnglar vakta honom (Soga om nedstiginga i
Dadsriket ([red. & overs.] Haugen): 18—21).

32. 54 Hintze 1994: 43; P. O. Skjeerve (1994: 202) sitter den Yngre
Avestas tillblivelse till mellan 9oo och 400 f. Kr.
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33. Den avestiska texten till detta stille i Yast 19 ger ordet vaéda-,
ett hapax legomenon, som sannolikt ar en korrupt form for vazra-;
se diskussionen i Humbach & Ichaporia 1998: 166. Ordet vazra- be-
tecknar av allt att doma en slags yxa (sa P. O. Skjeerve i Zarathustras
sanger ([0vers.] Skjerve): 161) och dr dven guden Mithras favorit-
vapen beskrivet i Yast 1o, 96 och 132. Senare tradition har tolkat
vapnet som en stridsklubba (mir. warz och nypers. gurz).

34. Olrik 1914: 178 f.; 1922: 337 f.; Dumézil 1959: 83; Strom
1967: I91.

35. Ohrmazd och Ahreman ar de medeliranska sprakformerna for
Ahura Mazda, respektive Agra Mainyu

36. Se aven Wizidagiha i Zadspram 34: 445 Zand © Wahman Yasn VI:
10-13; Dénkard VII, 11: 3.

37. For denna dskadning och dess sociala roll, se Hultgard 2011.

38. Betraffande kallorna till deras kristendom, se Hultgdrd, 2011:
308—-312.

39. The Patrician Texts in the Book of Armagh ([red. & overs.]
Bieler); Tiréchan, kap. 12. Ordet erdathe och dess etymologi dr inte
utrett, se The Patrician Texts in the Book of Armagh ([red. & overs.]
Bieler): 218.

40. Den mojligheten antyder dven Olrik 1902: 2215 1922: 68.

41. Fornyelsen omtalas i Voluspd 59-65 (se Eddadigte 1 ([red.] Jon
Helgason)); Vafprionismdl 44—47, s50-51 (se Eddadigte 2 ([red.]
Jén Helgason)); Snorri Sturluson, Edda: Gylfaginning [...] ([red.]
Holtsmark & Jon Helgason): kap. 53.

42. Vafpruonismdl 51 (se Eddadigte 2 ([red.] Jon Helgason)).

43. For en sammanfattning av Torshammaren som symbol, se
Hultgard 1999.

44. Dessa runstenar dr: Velanda (Vg 150); Glavendrup (DR 209);
Virring (DR 110) samt Sender Kirkeby (DR 220).

45. Voluspd 63 (se Eddadigte 1 ([red.] Jon Helgason)). Betydelsen av
sammansattningen hlautvidr, ett hapax legomenon, ar oklar och hianger
till stor del pd vilken innebord ordet hlaut har i detta sammanhang,.
Hir torde det ange ett foremal, en ”lott”, i ett divinationsforfarande.
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Jag tolkar hlautvior som en motsvarighet till det fruktbarande trad
som germanerna enligt Tacitus skildring (Germania [red. Onnerfors],
kap. 10) tog en gren ifrdn for att anvanda i sina lottorakel. For denna
strof i Voluspd, se Hultgdrd 2015.

46. Detta betonas sirskilt av Meulengracht Serensen 2000: 341.

47. Ndagra kommentatorer ser i de fiskar som 6rnen fangar laxar: Finnur
Jonsson i Voluspd | Volvens spadom ([Overs.] Finnur Jonsson): 17;
densamme i [Sveinbjorn Egilsson & Finnur Jonsson] (1860) 1913-16:
134; Dronke i The Poetic Edda 2 ([red. & 6vers.] Dronke): 59.

48. Se Meulengracht Serensen 2000: 344 f.

49. Utsagan ar inspirerad av Jesaja 65: 17 dar det sags att ”nu skapar
jag en ny himmel och en ny jord” men den foljande beskrivningen hand-
lar mest om det utvalda Gudsfolkets lycka och goda liv i Israels land.

so. Dénkard VI, 11: 4: hameésag urwar zargon waxsisn, ham dahisn
urwabhmanih bawend.

S1. Bundahisn 33: 29 och 32: 6 urwaran zargonih dabéd.

s2. Denkard VI, 9: 23: axw T astomand |...| purr asixt éested.

53. Reitzenstein 1924 och Peuckert 1935; for vissa delar av rag-
naroksmyten dven Olrik 1902; 19145 1922.
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