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Zweck an sich  warden  keine reale Bedeutung erhalten.3  Es gibt 
andererseits auch eine „negative Gefiihlsdogmatik", nach der das Ge-
fiihl keine Erkenntnis  des  rnoralischen Subjekts leisten kann. Die 
Vernunftdogmatik hindert aber Kant nicht daran, die „faktische Ten-
denz" beim Menschen ungiinstiger zu beurteilen, als sic bei Vor-
handensein der konstruierten Verniinftigkeit sein sollte, und die Ge-
fiihlsdogmatik hindert ihn nicht, dem Gefiihl eine ungeheuere Be-
deutung als Erkenntnisorgan und Besitzer eines zu erkennenden In-
halts  zuzuschreiben. Es zeichnet Kant als Empiriker aus, dass er sich 
bei den Spezialanalysen  semen  Prinzip.  ien iiber Vernunft und Gefiihl 
(wie auch anderen grenzziehenden Konstruktionen von „Vorstellungs-
formen" und diesen entsprechenden Daten) gegeniiber  so  iiberraschend 
frei verhålt. In dieser Freiheit åussert sich  stets  ein und derselbe 
philosophische Charakter. Von scholastischen Deklarationen fiber das,  
was  als „Tendenzen" beim Menschen vorliegen  muss,  macht Kant 
den Schritt zur Erfahrung und fragt,  was  wirklich vorliegt.  Was  ist 
die Moral als wirkliche VOrstellungen, Ideen, Gefiihle,  Impulse,  
Strebungen, Entschliisse? 	ese alles durchdringende und vieles kor- 
rigierende  Empiric  liegt in  Mice  in der Bewunderung und Ehrfurcht, 
welche das Gerniit 	 Ausdrucksweise, in der das noch 
zu bestimmende  Wort  ;;Geiniit" nicht aus Zufall steht, zeigt beim 
Abschluss der Untersuchung,der praktischen Vernunft alles -das an,  
was  noch bevorsteht, nåmlich .  ein neues Verståndnis dafiir, dass die 
moralische Menschenkenntnis, welche Voraussetzung der  Religions-
philosophic  ist, immer noch bei den Anfången steht, das heisst den 
Anfången einer empirischen Untersuchung  des  moralischen Subj ekts. 

3  Vgl. oben S. 73. 
4  Vgl. den „Beschluss" der Kritik der praktischen Vernunft.  
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Fbrord. 

Då något stOrre specialarbete om Tor ej utkommit, sedan  Ludwig  
Uhland år 1836 utgav sin bok Der Mythus von Thor, har jag an-
sett det motiverat att sammanstålla det fOrefintliga materialet for att 
sOka teckna bilden av den nordiske åskguden. Min monografi sOnder-
faller i två avdelningar, en indoeuropeisk innehållande jåmfOrande re-
ligionshistoriska studier samt en nordisk avdelning. Huvudparten fal-
ler  Mom  det nordiska området. Tyvårr har jag ej kunnat slutfOra den 
nordiska undersOkningen, fråmst beroende på att jag fOrst ville  bear-
beta de teofora ortnamnen for att kunna utnyttj a dessa ortnamn for 
den kultiska tolkningen av åskguden. 

Vid framlå,ggandet av denna fOrsta del kånner jag ett behov av att 
få framfOra mitt  tack till  professor 'Geo Widengren, vilkens berikande 
vånskap jag skattar mig lycklig ha ågt under många år. FOr ett syn-
nerligen vårdefullt och uppslagsrikt samtal om meteorologiska syn-
punkter på åskvådren ber jag få tacka professor Harald Norinder. 

Mina vånner  docent  Fritz Askeberg, fil. mag. Nils-G-ustaf Stahre 
och fil. mag. Lars-Gunnar  Hedberg  har beredvilligt hjålpt mig med 
korrekturlåsningen, for vilket jag år dem stort  tack  skyldig. 

Ett varmt  tack  ber jag slutligen få rikta  till  bibliotekarier och 
tjånstemån vid Kungl. Biblioteket i Stockholm for stort tillmOtes-
gående. 

Stockholm den 14 december 1947.  

Helge Ljungberg. 
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Identitetsproblemet. 

   

Hur våra fOrfader verkligen uppfattat sina gudar kan vi aldrig så-
kert veta, då våra skriftliga kållor hårstammar från tiden efter kristen-
domens infOrande i Norden. Troligen reflekterade nordborna inte myc-
ket over gudarna, och jamfOrelser med andra folks gudar gjorde de vål 
knappast. Når Europafårderna på allvar tog fart, under vikingatiden, 
mOtte utlandsfararna idel kristen gudsdyrkan, och i den fann man mera 
motsats an anknytning. 

Sammanstållningen av nordiskt och kontinentalt mOter sedan hos 
Adam av Bremen, som bl. a. gjort jamfOrelser mellan Tor och Juppi-
ter: Thor autem  cum  sceptro lovem simulare videtur (4, 26). 

FOrst med den larda islandska spekulationen på 1200-talet bOrjade 
man mer systematiskt att siika efter likheter mellan de nordiska och 
de antika gudarna. Vid  mitten  av 1200-talet Oversattes från latin  till  
norska Barlaams ok Josaphats saga.' I derma ursprungligen på 500-talet 
fOrfattade grekiska roman återges bl. a. myten om hur Saturnus blev 
stympad av sin son Juppiter. Oversattaren har dårvid fogat aumark-
ningen: Annar gu4 peirra er Iupiter. er  hor er kallak 2  Beråttelsen finns 
aven i Hauksb6k, dår Juppiter på samraa sått kallas for Tor.3  

Sammanstållningen Tor—Juppiter mOter också i den samtidiga 
Oversåttningen av  Dares  Phrygius, De excidio Trojae.4  I Tr6jumanna-
saga återges mycket fritt åtskilliga myter om Juppiter. Oversattaren 
har vid flera tillfållen funnit berOringspunkter mellan den klassiska 
mytologin och den norcliska. Juppiter kallas Kritar-POrr, d. v. s. 
den kretensiske Tor.3  I  Clemens  saga, fritt oversatt från latin, återges 

   

   

   

 

f  

 

   

Utg. av R.  Keyser  och C. R. Unger, Chria 1851. 
2  a. a. s. 135. På sid. 136 har eversåttaren satt in namnet Tor i stållet for 

originalets Juppiter:  Pat  segia . fieir oc at hinn same Por etc. 
3  Nokkur ble6 Ur Hauksb6k og brot Or GubmundarsOgu, gefin Ut af J6ni Der-

kelsyni, Reykjavik 1865, kap. 2. 
4  Tr6jumanna saga ok Breta segur, efter Hauksbek, med dansk Overs. av Jon 

Sigurdsson (Annaler for Nordisk Oldkyndighed, 1848, s. 3 ff.). 
5  a. a. s. 10. 
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också Juppiter med Tor.' I Heilagra manna sOgur fårekommer t. o. m. 
sammanstållningen t6rr ok Apollo.2  

Redan tidigare, 1220 	1230, hade Snorre Sturlason velat stålla in 
den nordiska historien och mytologin i ett vidare sammanhang. Snorre, 
vars betraktelsesått var rent euhemeristiskt, framlade i Heimskringla 
en teori om att asarna skulle ha invandrat från Asien.3  Med tillhj alp 
av konstruerade etymologier identifierade han Asien. med Asaland eller 
Asahem, och. floden Don (Tanais), fordom kallad Tanakvisl, blev for 
Snorre Vanakvisl. Landet dår omkring hette fOljaktligen Vanahem. 
Enligt Snorre bodde Oden på  Asgard  i Asahem (Asien), och han var en 
stor hovding. Sedan Oden besegrat vanerna och satt sina brOder Ve 
och  Vile  att hårska over Åsgård, drog han med sina diar och undersåtar 
fOrst våsterut  till  Gårdarike (Ryssland), sedan sOderut  till  Saxland, 
vidare norrut  till  Odense på Fyen och sist  till  Sigtuna. »Dår reste han 
ett stort tempel och gav boplatser åt diarna: Njord i Noatun, FrO i 
Uppsala, Heimdall på Himinbjorg, Tor på Trudvang och Balder på 
Breidablick.»4  
• I Prologen  till  Eddan har Snorre framlagt en annan teori om de 
nordiska gudarnas uppkomst.5  Efter inledande ord om den bibliska 
skapelseberåttelsen anknyter Snorre  till  Trojasagan: I Troja hårskade 
konung Munon eller Mennon. Han var gift med iiverkonung Priamus' 
dotter Troan. De hade en son som hette Tror, som vi kalla Tor (pau 
attu son, hann  Mt  Trdr, er IA' hilum P67).6  Han blev uppfOcld i Trakien 
hos en hertig vid namn Lorikus. Han var fager att skåda, hans hår 
var vackrare  ån  guld; då han var tolv år gammal var han fullvuxen 
och lyfte tio bjOrnskinn från marken på en gång. Han dråpte sin 
fosterfader Lorikus och dennes gemål Lora eller Glora och tillågnade 
sig Trakien, som vi kalla Trudheim. Han for vida omkring i våriden 

1 L. Larsson, Islåndska handskriften n:o 645 40, 1885, s. 66. — Jfr D. StrOm-
back i APhS 12, 1937/38, s. 10  If.  

2  a. a. 1, s. 419. POrr står i stållet for Juppiter åven i Heilagra manna sOgur 
1, s. 289, 367, 618;  2, s. 230 m. fl. 

• Heimskringla, kap. 1 ff. Jfr hårtill B. Salin, Heimskringlas  tradition  om 
asarnas invandring (Studier tillågn. 0. Montelius, Sthlm 1903, s. 137 ff.) samt 
F. Wild, Odin und Euemeros (Akademie der Wissensch. in Wien. Philos.-hist. 
Kl. 219, 3), Wien u. Lpz. 1941, s. 11 ff. 

4  a. a. kap. 5. 
• Ang. diskussionen om åktheten av prologen hånvisas  till  sammanfattningen 

i J. de  Vries,  Altnordische Literaturgeschichte (Paul, Grundriss 16), Berlin 1942, 
s. 332 f. 

• Edda Snorra Sturlusonar, udg. ved F. JOnsson, Khvn 1931, s. 4. 
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och besegrade ensam alla bårsårkar, jåttar och den stOrste drake och 
många djur. I Norden fann han en spåkvinna vid namn Sibil, som vi 
kalla Sif, och han gifte sig med henne. Ingen kånner hennes ått; hon 
var fagrast bland kvinnor, och hennes hår var som guld.  Dams  son 
var Loridi, som var lik sin fader. Hans son var Einridi, hans son Vinge-
Tor, hans son Vingener, hans son Moda, hans son Magi, hans son Seskef, 
hans son Bedvig, hans son Athra, som vi kalla Annar, hans son Itrman, 
hans son Heremod, hans son Skjaldun, som vi kalla SkjOld, hans son 
Bjaf, som vi kalla Bjar, hans son Ia,t, hans son G-udolfr, hans son Finn, 
hans son Friallaf, som vi kalla Fridlef; han hade den son som heter 
Voden, som vi kalla 0.1en. Oden var en mycket klok och dugande man. 
Hans maka hette Frigida, som vi kalla Frigg. — I fortsåttningen skild-
rar Snorre hur Oden i Danmark satte sin son Skjiild  till  konung, i 
Norge sonen Såming, i Sverige sonen Yngve.  

Codex  Wormianus (AM 242 fol.) innehåller dårutOver en ganska ut-
fOrlig version av Saturnus-Juppitermyten. Enligt denna hade konung 
Saturnus på Kreta tre sOner, Juppiter, Neptunus och Plutus. Juppi-
ter var ypperst bland stridsman och forstod åven konsten att fårvandla 
sig  till  djur. På grund liårav blev han mycket fruktad av alla folk, 
och dårf Or skrev man Juppiter i stållet fOr Tor, som också alla jåttar 
frukta (.vi er lupiter settr fin i Mr, syd sem altar o4ttir hreiddusk hann).' 
Juppiter hade av sin fader fått himlen i arv men ville också hava jor-
den, varfOr han Oppnade fejd mot sin fader. Hans fader Saturnus flydde  
till  Italien och kallade sig Njord. 

Med såkerhet år denna version ett tillågg.2  Men åven utan detta 
tillågg gbr prologen intryck av »barbariskt virrvarr» (Heusler). Klirnan 
består av Trojasagan, som fOrmedlats  till  Norden genom 1200-talets 
lårda  tradition.  Trojasagan hade anvånts redan av Gregorius av  Tour  
fOr att bevisa frankernas slåktskap med de antika folken. Som vand-
ringssaga återkommer den hos ett flertal folk.3  Berdttelsen om  Tors  
fådelse och ungdom fOreter likheter med myten om Indras fådelse.4  

Ehuru sagorna om germanernas och asarnas trojanska bord saknar 

• Edda Snorra Sturlusonar.  Codex  Wormianus AM 242 fol., udg. ved F. 
JOnsson, Khvn 1924, s. 5. 

• Se F. JOnsson. i Edda Snorra Sturlusonar, 1931, s. XVIII. Saturnus—Jup-
pitermyten ingår i TrOjumanna saga och har troligen dårifrån inarbetats i pro-
logen. 

Se bl. a. J. Sahlgren, Trojasagan och nordiskt namnskick (NoB 16, 1928, 
s. 80 f.) samt F. Jostes, Sonnenwende, 2, Minister i. W., 1930, s. 14 ff., 4411. 

4  Nedan, s. 58. 
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egentligt bevisvårde i fråga om vikingatidens nordiska tro, år prologen 
av intresse från den synpunkten att fOrfattaren. placerat Oden långt 
ner på det genealogiska schemat. Hårav kan man sluta sig  till  att 
mytkomplexen  formats  på germansk grund fore den tid då Oden-All-
fadertanken blivit dominerande. Som huvudgud framtråder i stållet 
Tor—Juppiter. 

Saxo ståiler sig mer avvisande  till  tanken på identiteten mellan Tor 
och Juppiter. Saxo utgick från att Tor ursprungligen. vore Odens son 
och fann darfOr en motsats i de latinska och nordiska traditionerna be-
tråffande veckodagarnas namn. Hårav drog Saxo den slutsatsen att 
»Tor ej var densamme som Juppiter eller Oden densamme som Mer-
kuriu.s» (ut constante eorum affirmatione Thor alium quam Iovem, Othinum 
quo que  Mercurio  sentiamus exstitisse diversum).1  

Identiteten Tor-Juppiter, som år utmårkande fOr 1200-talets lårda 
islåndska spekulation, mOter också på anglosaxiskt område, t. ex. i 
glossoma Jouem,  honer', lop  piter, honor, oWe 6ur3, Ioppiter, punor4,  
churn  mOjligheten att honor avser åskan står Oppen5, samt hos Ælfric 
och Wulfstan: And he (sc. Iouis) hatte kor  °arum  naman betwux sumum 
peodum.6  Nu secgaå" sume ha denisce men on heora gedwylde,  yet  se Iouis 
wære, pe hy kor hata,  Memories  sunu, pe hi W-on namjca.7  Hwilon on 
ioues hiwe, pe is gehaten Por.8  I dessa tre fall har den nordiska formen 
1,697 lånats.9  

Identiteten hade tidigt faststållts i torsdagens namn. Dies lovis 
återges i de fiesta germanska språk med  Tors  namn. Veckodagsnam-
nen, som uppkommit i den hellenistiska vårlden genom forbindelse av 
judiska och assyriska element, hade vid tiden omkring 100 e. Kr. in- 

1  Saxonis Gesta Danorurn  (ed.  Olrik-Ræder), 1, Khvn 1931, VI: 5, 4 f., s. 152. 
2  Anglo-Saxon and Old English Vocabularies,  ed.  T. Wright, 2. uppl.,  ed.  

R. P. Wificker, London 1884, 28, 34 (Corpus-Glossar). Jfr  E. BjOrkman, Scandi-
navian Loan-Words in Middle English, 1, Halle a. S. 1900, s. 180. 

• a. a. 425, 36. 
• a. a. 526, 20. 
• E. A. Philippson, Germanisches Heidentum bei den Angelsachsen (KOlner 

Anglistische Arbeiten, 4), Leipzig 1929, s. 137. 
• Wulfstan,  ed.  A. S. Napier, Berlin 1883, 106, 22. 
• a. a. 107, 10. 
• Ælfric's Metrical Lives of Saints,  ed.  W. W. Skeat, London 1881-1900, 

s. 31, 714. 
9  Jfr  R.  Jente,  Die mythologischen Ausdriicke im altenglischen Wortschatz 

(Anglistische Forschungen, 56), Heidelberg 1921, s. 82. 
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forts vid det romerska hovet med planetveckan.1  Germanfolken hade 
Overtagit dessa namn från Rom fOre kristendomens infOrande.2  Tid-
punkten anges allmånt, efter Miillenhoff,  till  slutet av 200-talet.3  Vec-
kodagsnamnen hade troligen fOrmedlats av germanfolken i trakten av 
Rhen mellan Vogeserna, och  Schwarzwald,  som i flere, andra avseenden 
vant en hard for nydaningar.' 

Aven på romerskt håll anstålldes jamfårelser mellan egna och ger-
manska gudar, dår  dock  på grund av genomgående inter pretatio romana 
germangudarnas namn utelåmnats.  Caesar  anger att de galliska folken 
dyrkade Sol,  Volcanos  och Luna.5  Redan J.  Grimm  menade, under 
hånvisning  till  Tacitus, att uppgiften om sol-, eld- och måndyrkan 
vore en halvsann allmanfOrmodan hos  Caesar.  6  Mållenhoff frånkånde  
Caesars  åsikt vane historiskt vårde.7  Senare forskare har skånkt något 
stOrre tilltro  till  uppgiften.9  

• E.  Maas,  Die TagesgOtter in Rom und den Provinzen, Berlin 1902, s. 278. 
• J.  Grimm, Deutsche  Mythologie, 1835, s. 87. 
3  K. Miillenhoff,  Deutsche  Altertumskunde, 4, Berlin 1900, s. 213. 

4  E.  Maas  a. a. s. 280.  Till  frågan om veckodagar se Sven G. Bilfinger, Enter-
suchungen  -Ober  die Zeitrechnung der alten Germanen, 1, Stuttgart 1899, s. 8 f. 
F.  Kluge,  Die Deutschen Namen der Wochentage, Halle 1895. In den wissen-
schaftlichen Beihef ten zur Zeitschrift  des  allgemeinen deutschen Sprachvereins 7, 
s. 89  If.  F.  Kluge,  Gotische Lehnworte im Althochdeutschen (PBB 35, 1909, 
s. 140 ff.). A. Olrik, Nordisk og lappisk gudsdyrkelse (DS 1905, s. 50). E.  Wes-
sen, Zur Geschichte der germanischen n-Deklination, Uppsala 1914, s. 174 ff. 
W.  Schultz,  Zeitrechnung und Weltordnung in ihren iibereinstimmenden. Grund-
ziigen bei den Indern etc. (Marmus-Bibliothek, 35), Leipzig 1924, s. 96, 140, 227. 
Th. Frings, Germania Romana ( Teuthonista, Beih. 4), Halle (Saale) 1932, s. 26 ff. 
K.  Helm,  Religionsgeschichte Lind Volkskunde (Rudolf Otto-Ehrung, 2, Berlin 
1940, s. 4 ff.). 

5  Deorum numero  COS  solos ducunt, quos cernunt et  quorum  aperte opibus iuvantur, 
Solem et Vulcanum et Lunam, reliquos an lame quidem acceperunt. (De bello 
gallico 6, 21.) 

6  J.  Grimm, Deutsche Mythologic,  1835, s. 71, 4. Ausg. 1, 1875, s. 85. 
K. Mfillenhoff,  Deutsche  Altertumskunde, 4, 1900, s. 33. 
Se harom oversikten hos J. de  Vries,  StudiOn over Germaansche mytholo-

gie (Tijdsehrift voor Nederlandsche  Taal  en Letterkunde, 51, 4, 1932), s. 277 ff. — 
Just Bing har i sina arbeten Der GOtterwagen (Mannus-Bibl. 1914), s. 149 ff., Der 
Sonnenwagen von Trundholm (Fithrer zur Urgeschichte, 11), Leipzig 1934, s. 34 f., 
med stod av arkeologiskt material siikt bevisa forekomsten av tre urgermanska 
gudar: solguden med skivan, den enarmade månguden som hans ståndige fålje-
slagare samt en hast- och eldgud med uppråckta hånder. Jfr hårtill Sven H. 
Reinerth, Die Urgermanen (Vorgeschichte der deutsehen Ståmme, 1, Berlin 1940), 
s. 58. — G. Durnezil, som vill tolka den indoeuropeiska religionshistorien med 
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Av stOrre vikt år Tacitus' uppgift om germanernas gudar: 

Deorum, maxime Mercurium co- 	Bland gudarna dyrka de i syn- 
lunt, cui certis diebus humanis quo- nerhet Merkurius, åt vilken de anse 
que hostiis litare tas habent. Hercu- som sin skyldighet att på beståmda 
lem et Martem concessis animalibus dagar bringa t. o. m. månniskoof- 
placant.1 	 fer. Herkules och. Mars sona de 

med offer av de djur som åro till-
låtna dårtill. 

I regel har man antagit att Tacitus med gudarna Merkurius, Herku-
les och Mars åsyftat Oden, Tor och Tyr. 

Som bevis har man betråffande Merkurius—Oden anf8rt den fjårde 
veckodagens namn, dies Mercurii, onsdag (d. v. s. Odens dag). Identi-
teten mOter åven i Vita Columbani från 600-talet: deo suo (suevorum) 
Vodano,  quern  Mercurium vocant alii2  samt hos  Paulus  Diaconus från 
700-talet:  Wotan sane  quem adiecta littera Godan dixerunt (Langobardi), 
ipse est qui apud Romanos Mercurius dicitur et ab universis Germaniae 
gentibus ut deus adoratur.3  Den, forekommer åven på anglosaxiskt 
område.4  

Identiteten Mars — Tyr stOdes fråmst av veckonamnet dies Martis 
tisdag (d. v. s. Tyrs dag). Bortsett från enstaka anglosaxiska glossor, 
t. ex. Mars, Martis, tiig5, Marsmar(tis), tig5, Mars, Tuu7  saknas direkta 
litteråra belågg8. 

sociologisk utgångspimkt från do tre *stånden» magiciens, guerriers, eleveurs-agri-
culteurs, håvdar i sitt arbete Mythes et dieux  des  Germains, Paris 1939, s. 12, att 
Oden, le dieu souverain-magicien„ symboliseras av Sol, krigsguden Tor av Vulcanus 
samt, med någon tvekan, Njord-Nerthus, odlarnas och fångstmånnens gudomlighet, 
av Luna. Fullt så enkelt låter sig inte problemet losas. Dumåzils genomgåencle 
sociologiska betraktelsesått kan lika litet som Bings tolkning genomfåras, då 
Oden uppenbarligen ej var solgud, Tor ej eld- och krigsgud samt jordgudomlig-
heten Njord-Nerthus ej bonde- och mångud. 

• Tacitus, Germania, kap. 9. 
• J.  Grimm, Deutsche  Mythologie, 1835, s. 85. 
3  Historia Langob. 1, 9 (MGH. Ser. rer. Lang., 53). Aven C. Clemen, Fontes 

historiae religionis germanicae, Berlin 1928, s. 49. 
4  R. Jente, Die mythologischen Ausdriicke im altenglischen Wortsehatz, s. 

74 f. Ang. nyare litteratur  till  frågan om Merkurius—Oden se J. de  Vries,  Alt-
germanisehe Religionsgeschichte, 1, Berlin und Leipzig 1935, s. 166 ff. samt A. 
Closs, i Die Indogermanen- und Germanenfrage (ed. Kopper), 1936, s. 659.  

• Anglo-Saxon  and Old-English Vocabularies,  ed. Wright—Willeker, 32, 10. 
• a. a. 443, 7. 	 a. a. 449, 10. 
• Jfr åven Fehrles kommentar  till  Tacitus, Germania, 31939, s. 76. 
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Betraffande Herkules år problemstållningen betydligt mer inveck-
lad. Något stod i veckodagstraclitionen fbr den antagna identiteten 
Herkules—Tor finns ej. Likaledes saknas direkta belågg ur kållorna. 
Dårtill kommer att det citerade stållet ur Germ. kap. 9 år textkritiskt 
osåkert. Tre handskriftsvariationer foreligger. Den ovan återgivna 
låsningen (efter E = Aesinus lat. 8) ansluter sig  till  handskriftsgrup-
perna  Cc  (C =  Vat.  1518, c =  Neap.  4 c. 21), som har formen Hercu-
lem  ac  Martem etc., medan  Bb-gruppen (B =  Vat.  1862, b = Leid. 
Perizonianus) har: Martem concessis animalibus placant et Herculem. 
Ett flertal forskare har i orden et  (ac)  Herculem velat se ett inskott och 
laser: Deorum maxime Mercurium colunt, cui certis diebus humanis 
quo que hostiis litare /as habent. Martem concessis animalibus placant.1  
Med utgångspunkt från denna fbreslagna version har man antagit att 
någon  lard  låsare, troligen under den. karolingiska tiden, i marginalen till-
fogat & Herculem eller Herculem & for att bringa Tacitus' uppgift i 
8verensstammelse med den german ska gudatriaden Wodan—Ziu 
Donar.2  Andra forskare ståller sig mindre tvivlande  till  tanken på att 
Tacitus verkligen avsett en ursprunglig germansk gudatriad.3  Aven i 
Germ. 3 och Ann.  II,  12 omnåmnes Herkules utan att man  dock  från 
dessa stållen kan sluta sig  till  vad Tacitus avsett. 

De romerska kållornas uppgifter om de germanska gudarna år alltså 
sparsamma och osåkra. Några direkta slutsatser angående enskilda 
gudars fbrekomst går ej att dra. Svårigheten att finna klara riktlinjer 
Okas  ån  mer genom Tacitus' uppgift i Germ. 2, enligt vilken germa-
nerna dyrkade »en av jorden f8dd gud Tuisto och dennes son Ma,nnus 
såsom detta folkslags upphov och grundare»4  samt uppgiften i Germ. 
39 om semnonernas regnator omnium deus. 

En saklig prOvning av materialet ger vid handen att man inte utan 
vidare kan bygga på Tacitus' uppgifter f Or att beståmma de german-
ska huvudgudarna. 

Fr. Ritter i hans Tacitus-utgåva 1864. A. Gudeman, Tacitus Germania, er-
klårende Ausgabe 1916, s. 89, 241. E. Norden, Die germanische Urgeschichte in 
Tacitus Germania, Berlin 1920, s. 173. H. Hommel, Die Hauptgottheiten der 
Germanen bei Tacitus (ARW 37, 1941, s. 144 ff.) m. fl. 

2  Till  dessa frågor se Hommel a. a. s. 144  If.  
3  Så t. ex. J. de  Vries,  Altgerm. Religionsgeschichte, 1, s. 175. 
4  Celebrant  carminibus antiquis, quod unum apud illos memoriae et annalium 

genus est, Tuistonem deum terra editum; ei filium IVIannum originem gentis condi-
toremque, Manno tris filios aclsignant, e  quorum  nominibus proximi Oceano Ingae-

vones, medii Hermiones,  eaten  i Istaevones vocentur. 
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3. Herkules — Tor. Då denna identitet ej har stod vare sig i vecko-
dagstraditionen eller i kållorna, kan den låmnas ur rakningen. Med all 
sannolikliet får sammanstållningen i fOrsta hand anses bero på fore-
komsten av vissa yttre likheten.' 

De romerska kållorna visar alltså en påtaglig osåkerhet betraf-
fande de germanska gudarna. Eller år det  till  åventyrs fråga om med-
veten fOrtegenhet? 

En iakttagelse kan omedelbart gOras, nåmligen att den absoluta 
identifieringen år ett verk av den lårda spekulationen. Så lange gu-
darna å iimse sidor var levande, under den fOrkristna tiden alltså, vå-
gade man inte eller ville inte likstålla egna och andra folks gudar 
utan foredrog en interpretatio. FOr att få klarhet i frågan vad som 
religionshistoriskt ligger bakom detta fOrhållande år det nOdvåndigt 
att se på den indoeuropeiska gudavårlden i stort. 

Jfr nedan s. 70. 
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1. Merkurius — Oden. Merkurius fbreter vissa likheter med Oden. 
Man har bl. a. pekat på vissa attribut och yttre drag: hatt och stav, 

petasus och  caduceus,  psykopomp, kulturgudl, men likheterna år inte 
sådana att de motiverar antagandet av en identitet. Den stora mångden 
keltogermanska inskrifter med Merkurius' namn bevisar gudens popu-

laritet.2  I intet fall upptar inskrifterna  dock  med såkerhet något ger-
manskt gudanamn: namnsammanstållningarna Mercurius Cimbrianus 
(OIL 13, 6604, 6605), Mercurius Channo (OIL 13, 7781), Mercurius 
Leudicio (OIL 13, 7859), Mercurius Arvernus (OIL 13, 6603), Mercurius 
Gebrinus (Heichelheim a. a. sp. 994), Mercurius Eriausius (M. Scion-
feld, De Kelties-Germaanse Matronenveerering. Handelingen 7de Ne-
den'. Philologencongres 1913, s. 75) ger inga såkra hållpunkter.  

Caesar  anger Merkurius som gallernas huvudgud.3  mom  det kelto-
romanska området, som år synnerligen rikt på inskrifter med Merku-
rius' namn, har Merkurius identifierats med både Esus och Teutates.4  

2. Mars 	Tyr. Tacitus omnåmner den germanske guden Mars 
på ytterligare två stållen. Enligt Hist. 4, 64 var Mars hos tenktererna 
vid Rhen (Oster om  Köln)  praecipuus deorum. I Annal. 13, 57 beråt-
tas från kriget mellan chatterna och hermundurerna, att fiendehåren 
blev vigd  till  Mars och Merkurius: Sed bellum, Hermunduris  pros  perum, 
Chattis exitiosius fuit, quia victores  divers"  aciem  Marti ac Mercurio  
sacravere, quo voto equi vin, cuncta viva occidioni dantur. Jordanes har 
i Getica 5, 41 en uppgift att goterna dyrkade Mars genom månnisko-
off er:  Quern  Martem Gothi semper asperrima placavere cultura (nam vic-
timae eius mortes fuere captorum), opinantes bellorum praesulem apte 
humani sanguinis effusione placandurn. En likartad uppgift finnes hos 

Prokopios i De  hello  Gothico 2, 15, 25: Torycov T3cp -Ni;) "AprL Houcnv, 
2UTåll vop.Coval plyccrrov 

Mars' namn forekommer åven på två germanska monument: Mars 

Halamarbs (OIL 13, 8707) samt Mars Th,incsus  (Dessau  4760).5  
Inte något av de angivna belåggen ger direkt stod for den antagna 

identiteten Mars 	Tyr.6  

K. Mtillenhoff a. a. 4, s. 213. 
2  Inskrifterna år samlade av Heichelheim i art. Mercurius (Paulya Real-En-

cyclopå,die 15: 1, 1931, sp. 982). 
3  De  hello  gallico (ed.  Klotz)  6, 17: Deorum  maxims  Mercurium colunt. 

4  Se nedan s. 44. 
5  Heichelheim, art. Mars i Paulys Real-Encyclopådie 14: 2, 1930, sp. 1963 f. 

På keltiskt område finns talrika Mars-inskrifter (Heichelheira a. a. sp. 1937 ff.), 
varav  dock  inga såkra slutsatser kan dragas. 

2 —  47424 Helge Ljungberg 
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Indoeuropeiska och germanska himmelsgudar. 

Indoeuropeiska himmelsgudar. 

De fiesta handbOcker i germansk och nordisk religionshistoria sat-
ter gudstron som slutlånken i en lång utvecklingskedja,  dock  utan 
nbjaktiga fOrsOk att fOrklara hur gudstron har ktmnat våxa fram ur 
demon- eller makttron. Ofta har de åldre handbOckerna arbetat med en 
omedveten dubbel aspekt, dels en evolutionistisk syn på gudstron, dels 
ett accepterande av himmelsguden utan fOrsOk att inpassa himmels-
gudarna i utvecklingsschemat.  

Till  frågan om gudstrons uppkomst måste den moderna forskningen 
Over hOggudar anses ha låmnat det vårdefullaste bidraget. Dess kritilk 
mot de tidigare teorierna angående gudstrons uppkomst har visat, att 
varken de totemistiska, animistiska eller animatistiska teorierna på 
ett avgårande sått har lyckats fOrklara uppkomsten av gudstron. 

HOggudens karaktår av himmelsgud antages allmånt av den nyare 
forskningen. Två skolor f Oretråder hår olika uppfattningar. W.  Schmidt  
har håvdat att hogguden ursprungligen år ett antropomorft fattat vå-
sen, som har sin boning i himlen.' R. Pettazzoni2  och G. Widengren 
identifierar himlen med hogguden utan att dårmed avse en naturalis-
tisk tolkning i åldre mening. »Himmelsguden år på en gång den syn-
liga himlen och en personligt fattad gudom.>>3  

Vane fOrsiik att forskningsmåssigt siika trånga bakom denna ka-
rakteristiska identitet gud—himmel har visat sig vara ren spekulation. 
Vad man rimligtvis kan konstatera år att gudstron, d. v. s. tron på en 
personligt faiitad gud, finns klart utvecklad, hur långt forskningen an 
sOker trånga bakåt i tiden, samt att denna gud ursprungligen år iden-
tisk med hirnlen eller att han i vane fall år uranisk eller celest. Stb,1- 

1  W.  Schmidt,  Der Ursprung der Gottesidee, 1,  Minster  i W. 1926, s. 542 ff., 

623 ff. samt Religionen hos urkulturernas folk, Uppsala 1936, s. 29 ff. 
2  R. Pettazzoni, La formation du monotheisme (RHR 88, 1923, s. 215 ff.) 

m. fl. arb. 
8  G. Widengren, Religionens ursprung, Sthlm 1946, s. 77 f. 

ler man sig dåremot frågan huruvida de åldsta trosfOrestållningarna 
gållde den personligt fattade gudomen eller sjålva himlen fattad såsom 
gudomsmakt, eller sOker man komma åt ett ånnu tidigare skikt an det 
som representeras av den personligt uppfattade gudomen så har man 
låmnat den mark dår historisk-etnologiska vittnesbOrd kan verifiera 
hypoteserna. 

Den moderna forskningen avvisar således varje naturm3rtologisk 
tolkning i den meningen att gudarnas uppkomst skulle kunna fOrklaras 
som en personifiering av ett naturfenom, t. ex. blixten eller åskan, 
utan tar sin utgångspunk-t i den gud som år blixten (åskan), resp. blixt-
gud (åskgud). Denna grundinstållning utesluter helt naturligt inte 
tanken på att personifiering eller hypostasering kan ha intrått under 
senare utvecklingsstadier. 

Allmånt religionshistorisk men sårskilt kånnetecknande for indo-
europeisk religionshistoria ar dyrkan av himlen och de  celesta  eller 
atmosfå,riska fenomenen. Ur den från bOrjan fOrmodligen enhetliga 
tron på guden—himlen har genom samverkan av ett flertal faktorer 
utvecldat sig tron på skilda gudar. Sårskilt framtrådande år vind- och 
åskgudar, vilka troligen utvecklats ur den dynamiska typen av uranisk-
atmosfåriska hOggudar.1  

Det år svårt att  &Oka  åstadkomma ett utvecklingsschema, som 
skulle kunna gålla for himmelsgudarna. Vare sig man tar sin utgångs-
punkt i en gemensam indoeuropeisk himmelsgud eller nOjer sig med 
att vid ett visst tidsskede konstatera tillvaron av ett flertal gudar, 
stOter man på svårigheten att dels fOrklara uppkomsten av de olika 
gudarna, dels peka på vilka slag av gudar hos de olika folken som  yore  
identiska. Sedan man numera sOkt fOrklara polyteismens uppkomst 
genom serier av avspjålkningsprocesser och liknande fenomen, återstår 
att systematiskt ta hånsyn  till  de olika faktorer som vant bestårnmande 
fOr utvecklingen. Bertholet har i fråmsta rummet tagit hånsyn  till  
historiska fOrhållanden: en kultgud dyrkas på flera orter etc.2  Den 
politiska utvecklingens betydelse f Or uppkomsten -av ett polyteistiskt 
gudasystem har sårskilt framhållits av Widengren.2  Dum6zil har 
anlagt en sociologisk betraktelsegrund, i det han velat framstålla 
den indoeuropeiska religionshistorien mot bakgrund av de tre sociala 

1  K. R6nnow, Zagreus och Dionysos (RoB 2, 1943, S. 46). 
2  A. Bertholet, G6tterspaltung und G6ttervereinigung (Sammlung gemein- 

verstandlicher Vortrage, 164),  Tubingen  1933, s. 5 ff. 
8  G. Widengren, Religionens ursprung, s. 95 ff. 
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klasserna pråster, krigare (adel) och akerbrukare-boskapsskOtare, 
en klassindelning som han mer eller mindre strikt genomfOrt for att 
sociologiskt fOrklara gudarnas skiftande fimktioner.1  I ett annat sam-
manhang har jag sOkt att ge en psykologisk forklaring  till  differen-

tieringsprocesserna.2  
For att forstå den indoeuropeiska religionshistorien i dess skilda 

sammanhang år det nOdvandigt att ta hånsyn  till  både historisk-socio-
logiska och psykologiska faktorer. Hårtill kommer religionshistoriska 
faktorer: kultiska fOrhallanden, ritens och mytens iitveckling samt den 
teologiska spekulationen. Slutligen måste man rakna med nationella, 
kulturella, sociala och ekonomiska faktorer. De olika folkens gudar 
har utvecklats på ett sått som i regel skarpt skiljer dem från andra 
folks. Det synes mig darfår ohistoriskt att sOka finna direkt identitet 
mellan olika folkgruppers eller kulturkretsars gudar. Vissa yttre lik-
heter kan hårvid fOrleda  till  oriktiga slutsatser (t. ex. Herkules — Tor). 

Som urtyp f Or alla indoeuropeiska himmelsgudar brukar såttas den 
fOrvediske Dyåus pitar, fader  till  de ljusa gudarna, devas. Etymolo-
gien vållar har vissa svårigheter och bidrar inte namnvårt att kasta 
ljus Over problemet. Tidigare hade en viss enhetlighet vunnits i den 
indoeuropeiska gudavårlden genom att man satte skr. Dyåus, grek. 

Zeus, ags. Tiw, fhty. Zio, fnord. Tjr, urgerm. *Ttiuz, i samband Med 

en ieu. stam *./Mus.3  Senare har Otto  Bremer  havdat att den fnord. 

formen  Tr  måste återgå på en germ. wa-stam *Ttiwaz, en stam som 
ingenting hade att gOra med *.IMus utan borde jamfOras med  find.  ci&va, 
lat. ortvus,  fir.  dia, lit. avas, av ieu. *cleiuos 'gud'. I isl. forekommer 

ordet tifar, 'gudar'.4  Gentemot  Bremer  har ett flertal invåndningar  

rests  från både etymologiska och semasiologiska utgångspunkter.5  Den 

G. Dumezil, Jupiter, Mars, Quirinus, Mesnil (Eure), 1941, s. 41  ff.  

2  H. Ljungberg,  Ambivalens  (RoB, 5, 1946), s. 11  ff.  

3  W. Streitberg, Indogermanische Forschungen, 1, 1892, s. 514. — W. Scherer  

i  ZfdA (Anzeiger) 10, 1884, s. 379 m. fl. 
4  0. Bremer, Der germanische Himmelsgott (Indogermanische Forschungen 

3, 1894), s. 301 f. 
R. Koegel, Geschichte der deutschen Literatur, 1, 1, s. 14. R. Much, Der ger-

manische Himmelsgott (Abhandlungen zur germanischen Philologie. Festgabe 
fi1r R. Heinzel) Halle a. S. 1898, s. 190. E. H. Meyer, Mythologie der  Germanen,  

Strassburg 1903, s. 338. E. Mogk, Germanische Mythologie, Strassburg 21900, 

s. 313. R. M. Meyer, Altgermanische Religionsgeschichte, Leipzig 1910, s. 178. 
K. Helm, Altgermanische Religion.sgeschichte, 1, Heidelberg 1913, s. 270 f. L. 
von Schroeder, Arische Religion, 1, Leipzig 1914, s. 299 f.  Jfr  hEirtill G. S. Hopkins,  
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senaste forskningen intar en mer avvaktande hållning och låmnar i 
regel den filologiska frågan Oppen.1  Något absolut bindande skål mot 
serien Tgr < *rim < *Tieuz (= ieu. *Dgus) har  dock  ej kunnat fram-
båras.2  

Bremer  drog religion shistoriskt den slutsatsen att *T"iwaz—Tr aldrig 
vant någon himmelsgud utan en krigsgud', en åsikt som helt riktigt 
ej vunnit burskap men har och var dyker upp i vissa arbeten.4  

FOrutom den angivna, på etymologiska grunder fbrutsatta, indo- 
europeiska himmelsgudsserien 	— Dyåus pitar — Zeus — Jup- 
piter — Tgr kan man spara en annan indoeuropeisk himmelsgudsserie, 
vars ursprungligaste representant brukar antagas vara den vediske 
Varu).2a.5  Av mer an lardorashistoriskt intresse år  liar  Viktor Rydbergs 
undersOkningar Rydberg utgår från de dubbla himmelsg-udsbenam-
ningarna i Rgveda, Dyåus och Vamp, den senare liktydig med 'om-
fattaren', 'omhOljaren' (oUpav6;). I Varuna år himlen fullstandigt 
personliggj ord  till  en etisk vårldslankare, råttsbeskyddare och synda-
bestraffare, havdar Rydberg. Hans egenskap av naturvasen år till-
bakatrångt. Dyåus åter dyrkades, liksom hellenernas Zei); 7:cc*, 
romarnas Juppiter och germanernas Tiu, Zio, i egenskap av himmel, 
himlavalv och blev aldrig fullt personifierad. Han framtråder darfOr 
aldrig som levande personlighet, och hans stållning  till  moder Jord blir 
aldrig klarlagd i myten. »I detta outvecklade skick har Dyåus-myten 
befunnit sig vid de arisk-asiatiska folkstammarnas skilsmåssa  frail  de 
europeiska. Namnet fanns, naturfenomenet, som det betecknar, var 
dyrkat; epitetet »fader» var tillagt detsamma, och dess forening med 
»moder Jord» var också ett fullbordat faktum; dårtill inskrånkte sig 
det hela. Men just denna obestamdhet gav efter skilsmåssan de ariska 

Judo-European *Deiwos and related Words (Language Dissertations, publ. by the 
Linguistic Society of America, 12), Philadelphia 1932, s. 15  ff.  

W. Golther, Handbuch der germanischen Mythologie, Leipzig 1895, s. 200 f. 
E. A. Philippson, Germanisches Heidentum bei den Angelsachsen (Kålner anglis-
tische Arbeiten, 4), Leipzig 1929, s. 113. C. Clemen, Altgermanische Religions-
geschichte, Bonn 1934, s. 48 f. J. de Vries, Altgermanische Religionsgeschichte, 
1, Leipzig 1935, s. 173 f. H. Schneider, Die  Gotter  der  Germanen,  Tubingen 1938, 
s. 202 f. G. Dumezil, Mitra—Varuna, Paris 1940, s. 95 If. 

2  Se C. Marstrander  i  Norsk  Tidsskrift  for Sprogvidenskap, 11, 1939, s. 329 If. 
och A. Heusler  i  Gåttingische gelehrte Anzeigen, 202, 1940, s. 17. 

3  Bremer a. a. s. 302. 
4  Senast S. Singer, Die Religion der  Germanen  (Schweizerisches Archiv ffir 

Volkskunde, 43, 1946, s. 332). 
5  Jfr  hartill L. von Schroeder, Arische Religion, 1, s. 330 f. 
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staramarna var for sig fria hånder att utbilda Dyåus-myten vidare. 
Två himmelsnamn, det som motsvarade varuna och det som motsvarade 
dyaus, fOrelåg dem  till  mytisk behandling. Medan de asiatiska arierna 
utvalde av dessa två namnet Varuna och fåste detta ord vid den  pro-
cess,  som av himmelen gjorde en verklig himmelsgud och av denne en 
etisk allhårskande personlighet, valde arisk-europeiska stammar fa-
der Dyåus och faste hans namn,  till  en bOrjan endast som ett epitet, 
vid en redan i den ariska enhetstiden  till  personlighet fullt utvecklad 
gud, namligen luftkretsens, vindregionens gud Velta (Veiyu), vilken så-
som sådan stod  till  begreppet en himmelsgud narmast.»1  

Viktor Rydberg, vare religionshistoriska undersOkningar alltfOr 
långe vant obeaktade, har  haft Mick  for det saregna i de indoeuropeiska 
himmelsgudsfOrestållningarna. Visserligen måste mycket i hans reli-
gionshistoriska syn anses ha vant tidshistoriskt fårgat, men hans 
grånsdragning mellan Dyåus och  Yampa  har framgått ur fina och rik-
tiga iakttagelser. 

Med Varuna år oupplOsligt fOrbunden Mitra. Dessa två indiska 
himmelsgudar, var och en i spetsen for Adityas, upphaver och komplet-
terar varandra på ett egendomligt sått. Å ena sidan år de starkt fOr-
bundna med varandra, om an ej identiska, å andra sidan år de var-
andras motsatser.2  Några  hymn   er ur Atharvaveda ger uttryck åt denna 
motsats: »På kvållen blir han (d. v. s. guden Varuna) Agni; på morgo-
nen går han upp som Mitra»3, och »Vad Varuna har pressat samman, 
skall Mitra om morgonen åter bånda upp.»4  

Dumhil har betraktat motsatsen Mitra — Vamna från rytmkon-
trastens synpunkt och håvdar att Mitra står som representant for det 
ljusa (solen, dagen), det ordnade, det majeståtiska, det exakta, lång-
samma, juridiska, vålvilliga, d. v. s. tillhOr typen senior, medan Va-
runa karakteriseras av det naiirka, skrammande, det improviserade, det 
inspirerande, det hastiga, magiska och fordrande, d. v. s. typen junior.5  

1  V. Rydberg, UndersOkningar i germanisk mythologi, 2,  Goteborg  1889, 
s. 192 f.  Till  den aldre forskningen Over indisk religionshistoria se en intressant 
Oversikt av R. F.  Merkel,  Anfånge der Erforschung indischer Religion ina 18. Jahr-
hundert (Rudolf Otto-Ehrung, Berlin 1940, 1, s. 39-68). 

2 lEE. Oldenberg, Die Religion  des  Veda, Stuttgart und Berlin, 3. u. 4. Aufl. 
1923, s. 178 ff. H. Gfintert, Der arische WeltkOnig und Heiland, Halle (Saale), 
1923, s. 120 ff. 

3  AV 13, 3, 13. 
4  a. a. 9, 3, 18. 
5  G. Dumåzil, Mitra—Varuna, Paris 1940, s. 48 ff., 144 f. 
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I ett annat sammanhang har han, i likhet med den åldre forskningen 
men med vissa modulationer betråffande den uraniska karaktåren, 
likstallt Varuna med den grekiske himmelsguden Ouranos.4  

Den indiske Mitra naotsvaras av den iranske Mithra, också han en 
typisk himmelsgud2, medan Varuna blivit likstalld med  Ahura  Maz-

dah.3  Trots  mångfalden av indoiranska himmelsgudar finns en viss 
enhetlighet i himmelsgudsuppfattningen.4  G. Widengren har på det 
iranska området visat att himmelsgudens samhOrighet med kosmos 
kan vara tankt på olika sått: himlen ar gud, gud betraktas som  him-
len eller solen, solen år gud, månen år gud, en stjårna dyrkas som gud, 
flera himmelsgudar dyrkas samtidigt.5  Sårskilt karakteristisk år den 
ambivalent-bipolåra spanningen i hOggudstron.- himmelsguden år ur-
sprungligen bisexuell, han år som Odesgud både god och ond o. s. v. 
Det synes darf Or vara en fårhastad slutsats att på grund av vissa mot-
såttningar i gudsbilden vilja fOrneka fOrekomsten av en enda ursprung-
lig gud. Just sjålva motsåttningarna, som senare upplEists, borgar i 
stållet for ursprungligheten. Några absolut såkra slutsatser går  dock  
naturligtvis  ej att draga vare sig i ena eller andra riktningen. 

G. Dum6zil, Ouranos—Varuna, Paris 1934. En helt annan uppfattning 
f Oretrådes av R, Otto i Das Gefiffil  des  -0-berweltlichen. (Sensus nurninis), MUnchen 
1932,  dux  han avvisar tolkningen av Varuua som himmelsgud och i stållet vill 
se gudens framvåxt efter religionspsykologiska linjer. Varupa vore, enligt Otto, 
ursprungligen en vredesgud, alltså en gud med renodlat »tremendum-innehåll», 
som senare utvecklats  till  råttsgud o. s. v. (a. a. s. 144 ff.). Jag har i annat sam-
manhang visat det psykologiskt osannolika i en sådan ensidig tolkning (Arnbiva-
lens, Religion och Bibel, 5, 1946, s. 8). — Jfr oversikten Over tolkningarna av 
Varuna hos S. Rodhe i Deliver us from  Devil. Studies  on the  Vedic Ideas  of  Salva-

tion,  Lund 1946, s. 59 ff. 
2  IL S. Nyberg, Irans forntida religioner, Sthlm 1937, s. 57 ff. 
3  B.  Geiger,  Die Ama'Sa Spantas, Wien 1916, s. 214  If.  L. v.  Schroeder,  Arische 

Religion, 1, s. 328 ff. identifierar Varuna och  Ahura  Mazdåh, vilka båda antages 
stamma fråu en gemensam himmelsgud (Dyåus pitar asura). Aven Widengren 
likståller Varuna och  Ahura  Mazdåh, medan andra forskare, såsom Fr.  Spiegel  

(Eranische Altertumskimde, 2, s. 25 ff.) och H. Lommel (Die alten Arier, Frankfurt 
am  Main  1935, s. 70 ff.) håvdar att en beståmd skillnad råder mellan de båda 
gudarna:  Ahura  Mazdåh  Sr  en skapelse av den eraniska anden och stammar ej 
från den ariska (indoeuropeiska) perioden  (Spiegel  a. a. s. 25); den iranska och 

den indiska religionens grundkonception  Sr  så olika, att identitet ej utan vidare 

kan anses fOreligga (Lornmel a. a. s. 74). 
4  Aug. den iranske himrnelsguden Zervan och hans indiske motsvarighet 

Prajåpati se G. Widengren, Hochgottglaube im alten Iran, Lund 1938, s. 266 ff. 
och Religionens vårld, Uppsala 1945, s. 70 ff. med dår anfOrd litteratur. 

G. Widengren, Hochgottglaube, s. 383  If.,  Religionens vårld, s. 68 ff. 
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Vid sidan av dessa »rena» himmelsgudar framtråder i de indoeuro-
peiska religionerna andra kosmiska gudar, vindgudar och åskgudar. 
Himmelsguden kan ju tånkas »antingen under bilden av den maje-
ståtiskt vilande himlen eller som den i våldsamt uppror stadda atmosf å-
ren med åska, blixt och regn, eller som den vilt frambrusande vinden».1  
De iranska gudarna Vayu och Våta, liksom deras indiska motsvarig-
heter Våyu och Våta, år typiska vindgudar, alltså representerande det 
upprOrda himlavalvet, atmosfåren. Gruppen av sådana atmosfåriska 
gudar år fOrhållandevis stor. I Indien har RudraSiva tagit arv efter 
den vediske Våyu—Vata.' På grekiskt område år Dionysos en direkt 
motsvarighet  till  Våyu.3  Slåktskapen med den germanska  Wotan—
Oden år också uppenbar.4  Vindgudarna representerar det dynamiska, 
det våldsamma, ofOrmodade och plOtsliga, och deras kult år av exta-
tisk art.' Påtagligt år vidare att vindgudarna tillika år dOdsgudar samt 
ofta åven krigsgudar.' 

Etymologierna erbjuder inga egentliga svårigheter. Synonymerna 
Vayu och Våta hårleds ur ieu. roten *!..!- (*aue), med formen skr. dita, 
'vind', jo-pres.-form. got. waian, 'blåsa' (motsvarande nysv. 'vaja').7  

Blixt- och åskgudar upptråder  mom  de flesta religioner, helt natur-
ligt då åskupplevelsen genom sin påtagligt ambivalenta karaktår nåra 
ansluter sig  till  den religiiisa grundupplevelsen. Två mOjligheter står 
Oppna fOr den religiOsa tolkningen: antingen betraktar man åskfeno-
menet som ett utslag av den uraniska aktiviteten i allmånhet eller ser 
man i åskan ett specialfenomen, artskilt från varje annat naturfeno-
men. Båda uppfattningarna kan psykologiskt forstås i lika mån och 
har sin motsvarighet i de båda teorier som sett dagen betråffande frå-
gan om åskgudens ursprung. 

Så t. ex. ser v. Bradke och E. Mogk i den indiske Indra en avspjalk-
ning av himmelsguden Dyåus pitars, medan andra, såsom v.  Schroeder,  

1 Widengren, Religionens vårld, s. 71. 
2  K.  Winnow,  Zagreus och Dionysos (RoB 2, 1943, s. 45). 
3  ROnnow a. a. s. 46. 
4  ROnnow a. a. s. 47. 
5  Widengren a. a. s. 67 ff., ROnnow a. a. s. 46 f. 
6  ROnnow a. a. s. 47;  S. Wikander, Vayu, Lund 1941, s. 19, 33, 43 m. fl. 
7  A. Walde, Vergleichendes WOrterbuch der indogermanischen Sprachen, ed. 

J.  Pokorny,  1, Berlin imd Leipzig 1930, s. 220. E. Hellquist, Svensk etymologisk 
ordbok, 2, Lund 21939, art. 'vaja', 'vind'. 

P. v. Bradke, Dyåus Asura, Giesen 1890, s. X f. E. Mogk, Germanische Mytho - 
logie, s. 125.  

bestamt håvdar att Indras hårstamning från Dyåus måste vara ute-
sluten.1  De fiesta moderna forskare tar  Pate  direkt stallning  till  frå-
gan2  eller antyder mer allmånt mOjligheten, att bakom Indra skymtar 
den indoeuropeiske hiramelsguden.3  

Någon direkt motsvarighet  till  Indra finns ej på det iranska områ-
det, dår samhbrigheten fråmst markeras genom drakdOclarmotivet 
(ved. Vrtrahan — ir. VerOthraghna).4  

Utvecklingen har gestaltat sig helt annorlunda på grekisk-romerskt 
område, dår himmelsguden Zeus—Juppiter sjaly ur åskgud.' 

Från vedisk tid uppdyker i Indien jamsides med Dyåus guden Va-
runa, varvid den fOrre guden etymologiskt svarar mot grek. Zeus, lat. 
Juppiter, och den senare mot Ouranos. Man har pekat på den omstan-
digheten att den vediske Dyåus fOrbleknat hos inderna, som i stallet 
gjort Varupa  till  fOremål f Or dyrkan, medan f Orhållandet vant det mot-
satta i Grekland, dår Zeus blev en levande kultgud, medan Oura,nos 
intog stållning som deus otiosus.6  Vad som religionshistoriskt kan antas • 
ligga bakom denna skillnad i utvecklingen kan, då åsikterna på vitala 
punkter går i sår, inte sagas visa annat an att vane folk utgestaltat 
gudstron på sitt eget sått — ett i och for sig ej alltid uppmårksammat 
fOrhållande — och att clarf Or postulerade identiteter ofta mer traffar 
yttre likheter an sjalva våsenskarnan i gudstron. 

Av stOrre religionsfenomenologiskt intresse år att gestaltningen av 
åskguden blivit olika  mom  indoiranskt och grekisk-romerskt område. 
Himmelsgud, åskgud och vindgud var skilda gudomsvåsen i de indo-
iranska religionerna, medan den grekisk-romerske hOgguden i sig f Or- 
enade de olika funktionerna. Detta framgår av epiteten Zeus Keraunos, 

1 L. v.  Schroeder,  Arische Religion, 1, s. 455. Jfr  Liven  v.  Schroeder,  Herakles 
und Indra (Denkschriften der Kais. Akademie der Wissensehaften in Wien, 58: 3), 
Wien 1914, s. 20 ff. 

2 	t. ex. Oldenberg, Die Religion  des  Veda, s. 132, dår han blott fOrmodar 
att redan indoeurop6erna kånt  till  ett våsen, som sedan utvecklats  till  den vediske 
Indra, samt H. Lommel, Die alten Arier, 1935, och Der arische Kriegsgott, 1939. 

8  G. Widengren, Religionens vårld, s. 73. 
4  E. Benveniste—L. Renou, VI•tra et VrOragna, Paris 1934. H. S. Nyberg, 

Irans forntida religioner, s. 76 ff. V1-thragna  Sr  enligt Lommel (Der arische Kriegs-
gott, s. 45) blott en »torso av en gammal gud». 

5  H. J. Rose, A.  Handbook  of  Greek Mythology,  London 21945, s. 47, antager 
att Zeus ursprungligen vant regn- och åskgud, vilket torde vara svårt att finna be-
vis for. 

G. Widengren, Religionens vårld, s. 73. 
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Vid sidan av dessa »rena» himmelsgudar framtråder i de indoeuro-
peiska religionerna andra kosmiska gudar, vindgudar och åskgudar. 
Himmelsguden kan ju tånkas »antingen under bilden av den maje-
ståtiskt vilande himlen eller som den i våldsamt uppror stadda atmosf a-
ren med åska, blixt och regn, eller som den vilt frambrusande vinden».' 
De iranska gudarna Vayu och Våta, liksom deras indiska motsvarig-
heter Våyu och Våta, år typiska vindgudar, alltså representerande det 
uppriirda himlavalvet, atmosfåren. Gruppen av sådana atmosfåriska 
gudar år fiirhållandevis stor. I Indien har RudraSiva tagit arv efter 
den vediske Våyu—Våta.2  På grekiskt område år Dionysos en direkt 
motsvarighet  till  Våyu.3  Slåktskapen med den germanska  Wotan—
Oden år också uppenbar.4  Vindgudarna representerar det dynamiska, 
det våldsamma, ofdrmodade och pldtsliga, och deras kult år av exta-
tisk art.' Påtagligt år vidare att vindgudarna tillika år dddsgudar samt 
ofta åven krigsgudar.6  

Etymologierna erbjuder inga egentliga svårigheter. Synonymerna 
Vayu och Våta hårleds ur ieu. roten *? (*auE), med formen skr. vata, 
'vind', jo-pres.-form. got. waian, 'blåsa' (motsvarande nysv. 'vaja').7  

Blixt- och åskgudar upptråder  Mom  de fiesta religioner, helt natur-
ligt då åskupplevelsen genom sin påtagligt ambivalenta karaktår nåra 
ansluter sig  till  den religiiisa grundupplevelsen. Två mdjligheter står 
iippna for den religidsa tolkningen: antingen betraktar man åskfeno-
menet som ett utslag av den uraniska aktiviteten i allmånhet eller ser 
man i åskan ett specialfenomen, artskilt från varje annat naturfeno-
men. Båda uppfattningarna kan psykologiskt fdrstås i lika mån och 
har sin motsvarighet i de båda teorier som sett dagen betråffande frå-
gan om åskgudens ursprung. 

Så t. ex. ser v. Bradke och E. Mogk i den indiske Indra en avspjålk-
ning av himmelsguden Dyåus pitar8, medai). andra, såsom v.  Schroeder,  

1 Widengren, Religionens vårld, s. 71. 
2  K. R.5nnow, Zag-reus och Dionysos (RoB 2, 1943, s. 45). 
3  Riinnow a. a. s. 46. 
4  R5nnow a. a. s. 47. 
5  Widengren a. a. s. 67 ff., 1U:inflow a. a. s. 46 f. 
6  Rennow a. a. s. 47; S. Wikander, Vayu, Lund 1941, s. 19, 33, 43 m. fl. 
7  A. Walde, Vergleichendes Wbrterbuch der indogermanischen Sprachen, ed. 

J.  Pokorny,  1, Berlin und Leipzig 1930, s. 220. E. F1ellquist, Svensk etymologisk 
ordbok, 2, Lund 21939, art. 'vaja', 'vind'. 

8  P. v. Bradke, Dyåus Asura, Giesen 1890, s. X f. E. Mogk, Germanische  Mytho-
logic,  s. 125. 
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beståmt håvdar att Indras hårstamning från Dyåus måste vara ute-
sluten.1  De flesta moderna forskare tar inte direkt stållning  till  frå-
gan2  eller antyder mer allmånt mdjligheten, att bakom Indra skymtar 
den indoeuropeiske himmelsguden.3  

Någon direkt motsvarighet  till  Indra finns ej på det iranska områ-
det, dår samhdrigheten fråmst markeras genom drakdiidarmotivet 
(ved. Vrtrahan — ir. Verethraghna).4  

Utvecklingen har gestaltat sig helt annorlunda på grekisk-romerskt 
område, dår himmelsguden Zeus—Juppiter sjålv år åskgud.4  

Från vedisk tid uppdyker i Indien jåmsides med Dyåus guden Va-
runa, varvid den fiirre guden etymologiskt svarar mot grek. Zeus, lat. 
Juppiter, och den senare mot Ouranos. Man har pekat på den omstån-
digheten att den vediske Dyåus fdrbleknat hos inderna, som i stållet 
gjort  Yampa till  fdremål for dyrkan, medan fdrhållandet vant det mot-
satta i Grekland, dår Zeus blev en levande kultgud, medan Ouranos 
intog stållning som dem otiosus.6  Vad som religionshistoriskt kan antas • 
ligga bakom denna skillnad i utvecklingen kan, då åsikterna på vitala 
punkter går i sår, inte sagas visa annat an att vane folk utgestaltat 
gudstron på sitt eget sått — ett i och for sig ej alltid uppmårksammat 
fdrhållande — och att dårfdr postulerade identiteter ofta mer tråffar 
yttre likheter an sjålva våsenskårnan i gudstron. 

Av stdrre religionsfenomenologiskt intresse år att gestaltningen av 
åskguden blivit olika  Mom  indoiranskt och grekisk-romerskt område. 
Himmelsgud, åskgud och vindgud var skilda gudomsvåsen i de ido-
iranska religionema, medan den grekisk-romerske hogguden i sig for-
enade de olika funktionerna. Detta framgår av epiteten Zeus Keraunos, 

1 L. v.  Schroeder,  Arische Religion, 1, s. 455. Jfr  Oxen  v.  Schroeder,  Herakles 
und Indra (Denkschriften der Kais. Akademie der Wissensehaften in Wien, 58: 3), 
Wien 1914, s. 20 ff. 

2  Så t. ex. Oldenberg, Die Religion  des  Veda, s. 132, dår han blott f5rmodar 
att redan indoeuropåerna kånt  till  ett våsen, som sedan utvecklats  till  den vediske 
Indra, samt H. Lommel, Die alten Arier, 1935, och Der arische Kriegsgott, 1939. 

3  G. Widengren, Religionens vårld, s. 73. 
4  E. Benveniste—L. Renou, Vrtra et VfOragna, Paris 1934. H. S. Nyberg, 

Irans forntida religioner, s. 76 ff. Vfthragna år enligt Lommel (Der arische Kriegs-
gott, s. 45) blott en »torso av en gammal gud». 

5  H. J. Rose, A.  Handbook  of  Greek Mythology,  London 21945, s. 47, antager 
att Zeus ursprungligen  yank  regn- och åskgud, vilket torde vara svårt att finna be-
vis f  Sr.  

° G. Widengren, Religionens vårld, s. 73. 
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Zeus Keraunios, Zeus Bronton, Zeus Brontaios, liksom motsvarande 
lat. Iuppiter Fulgur, Iuppiter Fulgurator, Iuppiter Tonans, Iuppiter 
Tonitrus. Ur dessa epitet har man inte rått att, såsom vissa forskare 
gjort, utlåsa att Zeus—Juppiter ursprungligen vant blixt- eller åskgud.1  
Den sakliga prOvningen har med full tydlighet visat hans karaktår av 
himmelsgud.2  

Det atmosfåriska draget i Zeusgestalten framtråder i epitetet Zeus 
Nephelegereta, vilket  dock  mer framhåver Zeus som regngud an egent-
lig vindgud.3  Den romerske hogguden dyrkades på motsvarande sått 
under namn av Iuppiter Tempestas.4  

Den senare utvecklingen  Mom  romerskt, men aven  Mom  grekiskt 
område kånnetecknas bland annat av uppkomsten av en mångfald 
gudar, ofta specialgudar. 

De gudar som mOtt oss i de olika religionerna har alla  haft  en lång 
utvecklingshistoria bakom sig. Man måste råkna med en mångtusen-
årig utvecklingshistoria. De spår som gudstron avsatt i de skriftliga 
kållorna år således fOrhållandevis sena. Hur gudstron gestaltat sig un-
der den fOrlitteråra tiden kan man endast sannolikhetsvis sluta sig  till.  

Hår måste med några ord ber8ras de olika teorierna om den indo-
europeiska prehistorien.3  Det indoeuropeiska (eller indogermanska 
som det oftast heter i tyska arbeten) problemet omfattar fråmst frågan 
om de indoeuropeiska fokens »urhem» och de åldsta folkvandringarna. 
Sedan man tidigare i allmånhet efter  Schrader  sOkt leda i bevis att ur-
hemmet  yore  att firma på de sydryska stepperna°, har två ytterlighets- 

• T. ex. U. v. Wilamowitz-Moellendorff, Zeus (Vortråge der Bibliothek  War-
burg,  1923/24, Leipzig 1926, s. 2 ff.) och Der Glaube der Hellenen, 1, 1932, s. 212. 

2  Framfor  alit  A. B.  Cook,  Zeus, 1-3, Cambridge 1914-1940. 
3  Cook,  a. a. 1, s. 14. Jfr M. P. Nilsson, Vater Zeus (ARW 35, 1938, s. 157). 

Usener likståller Aiolos och Zeus (»wie eine Art Zeus», Kleine Schriften, Leipzig 
und Berlin 1913, s. 276). Ang. Zeus och vinden se vidare  Cook,  a. a. 3, 1940, s. 103  if.  

4  Thulin, art Juppiter: Paulys Real-Encyldopådie 10: 1, 1917, sp. 1129. 
5  Jfr hårtill Germanen und Indogermanen.  Festschrift  far H. Hirt. 1-2. 

Heidelberg 1936. 
• 0.  Schrader,  Spraehvergleichung und Urgeschichte,  Jena  31907; jfr åven  

Schrader,  Reallexikon der indogermanischen Altertumskunde, 2. Aufl. herausgeg. 
von A. Nehring, 2, Berlin und Leipzig 1929, s. 575 ff. V. G. Childe, The  Aryans,  
London 1926. J. 0. Forssander, Die schwedische Bootaxtkultur  mid  ihre kon-
tinentaleuropåischen Voraussetzungen, Lund 1932 m. fl. —  Till  detta och fiiljande 
se J. W.  Hauer,  Zum gegenwårtigen Stand der Indogermanenfrage (ARW 36, 
1939, s. 1 ff.). 
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riktningar, framfor  alit  i Tyskland, sett dagen, varav den ena, represen-
terad av bl. a. W.  Koppers,  A. Nehring och W. von Brandenstein 
velat fOrlågga urhemmet i fråga Osterut  till  det inne av Asienl, medan 
den andra, fOretrådd av H. Hirt2, G. Kossinas, J. W. Hauer4  m. fl. 
orienterat sig våsterut  till  det tyska riket. Tyvårr har den vetenskap-
liga diskussionen snedvridits genom de tyska rassynpunkterna, kanske 
mest Overdrivna hos  Hauer,  vilken med all kraft velat giira gållande att 
urhemmet for »das Indogermanentum» måste sOkas i »Grossgermanien».3  
I visst avseende år alltså diskussionen fOrfelad. Det prehistoriska ma-
terialet dr så sprOtt, att det inte tål så hårda stOtar som utdelats å Omse 
sidor. I sjålva verket torde det vara utsiktslOst att nå resultat i sak-
frågan, så lange problemet om »urhemmet» rycks i fOrgrunden. 

Ur den ganska fOrvirrade diskussionen finns  dock  religionshistoriskt 
sett en del att håmta, åven om resultaten hår helt naturligt måste gålla 
I Or vad de år: mer eller mindre sannolika hypoteser. 

Påfallande enighet råder bland de fiesta forskare betråffande vissa 
vitala frågor, som har omedelbar betydelse for den religionshistoriska 
tolkningen. Så antages allmånt att tron på himmelsguden representerar 
•det åldsta trosstadiet. Betråffande ursprungsorten for donna tro går  
dock  åsikterna något i sår.  Koppers,  som i det stora hela år b5jd att 
fOrlågga  alit  indoeuropeiskt  unsprung till  det inre av Asien, håvdar att 
tron på himmelsguden kommit dårifrån  till  de indoeuropeiska folken.6  
Ett sådant antagande år  dock  svårt att finna sannolikhetsbevis for. 
Den modema forskningen over hOggudarna har  dock  visat att tron på 
himmelsguden år ursprunglig hos de fiesta folk. Något lån eller någon 
påverkan i ena eller andra riktningen år det troligen ej fråga om.  

Hauer  håvdar, på grundval av religionshistoriskt, etnologiskt och 
prehistoriskt material, att ursprunget  till  tron på himmelsguden måste 
sOkas redan i Homo-sapiens-epoken, alltså redan under istiden.' Det 
ligger i sakens natur att ett sådant antagande varken kan bevisas 

• Die Indogermanen- mid Germanenfrage. Neue Wege zu ihrer LOsung. 
(Wiener Beitråge zur Kulturgeschichte und Linguistik, herausgeg. von W. Kop-
pers, 4, Salzburg und Leipzig 1936.) 

2  H. Hirt, Die Indogermanen, Strassburg 1905-1907, Indogermanische 
Grammatik, 1, Heidelberg 1927, s. 74  ff.  

3  G. Kossina, Die Indogermanen, 1, Leipzig 1921. 
4  J. W. Hauer a. a. s. 62. 
• Hauer a. a. s. 62. 
• W. Koppers  i  Anthropos, 30, 1935, s. 31. 
7  Hauer a. a. s. 17. 
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eller motbevisas. Något orimligt ligger det  dock  icke i tanken att sOka 
hOggudstrons ursprung så långt tillbaka i tiden, d. v. s. att i sak anse 
den lika ursprunglig som den månskliga kulturen. Tvårtom synes det 
vara svårare att psykologiskt »fOrklara» en primår gudstros uppkomst 
an att postulera den. I varje fall kan inte 1800-talets religionspsykolo-
giska eller religionshistoriska fOrklaringsfOrsiik i evolutionistisk anda 
sagas ha nåmnvårt bidragit  till  att kasta ljus over den dunkla frågan 
om gudstrons uppkomst. Dessa problem ligger emellertid utanfOr det 
rent vetenskapliga tånkandet. 

Ganska långt gående våsenlikhet kan man finna åven utanfOr den 
indoeuropeiska kulturgemenskapen, t. ex. mellan den hetitiske Teåub 
och den indogermanske åskguden, utan att man hårvid behOver till-
gripa tanken på lån. Te&ub år, liksom den våstsemitiske Hadad (Ram-
mån, 'dundraren', hebr. Rimmån), i flera avseenden att likstålla med 
den grekisk-romerske hogguden, något som sårskilt kommit  till  ut-
tryck i Zeus Dolichaios eller Iuppiter Dolichenus. Te&ub var på en 
gång hOgste gud, hirnmelsgud, åskgud och vindgud.' Likartad ståll-
fling intog Hadad. 2  

Widengren har i sin religionsfenomenologiska Oversikt visat att tron 
på en hOgste himmelsgud vant universell samt gjort sannolikt att 
himmelsguden ursprungligen också vant åskgud och vindgud.3  I vissa 
religioner, t. ex. den anfOrda semitiska samt i den grekisk-romerska,, 
har enheten i huvudsak bestått, i andra religioner, t. ex. den indoiran-
ska samt den germanska, har avspjålkningar och motsvarande proces-
ser ågt  rum,  varigenom åskgud, vindgud och åven andra kosmiska 
gudomligheter blivit personligheter vid sidan om den ursprunglige him-
melsguden. 

Pettazzoni har Overtygande visat att hOggudarna i egenskap av 
himmelsgudar dyrkats som allvetande hOgsta våsen.4  Deras allveten- 

1 A. H. Kan, De lovis Dolicheni Cultu, Groningae 1901, s. 2: Juppiter autern 
Dolichenu,s idem est  ac  deus summus Hittitarum. Jfr A. B.  Cook,  Zeus, 1, 1914, 
s. 604 ff., 639 ff. samt I. Engnell,  Studies  in  Divine Kingship  in the  Ancient  
Near East, Uppsala 1943, s. 54. 

2  E. Unger, art. Teschup i  Ebert,  Reallexikon der Vorgeschichte, 13, 1929, 
s. 265. 

3  A. Alt, art. Hadad i  Ebert  a. a., 5, 1926, s. 15 samt F. Cumont, art. Hadad 
i Paulys Real-Encyclopådie, 7: 2, 1912, sp. 2157  If.  Jfr G. Widengren, Religio-
nens vårld, s. 90 (Hadad, Adad = Ba'al). 

4  R. Pettazzoni, Allwissende hdchste Wesen bei primitivsten Vdlkern (ARW 
29, 1931, s. 108 ff., 209 ff.). 
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het berodde inte, såsom tidigare flera forskare, då,ribland A. Lang, 
velat era gållande, på deras egenskap av skapargudar, utan dårpå att 
de just i egenskap av himmelsgudar var allseende och dårfår allvetande.1  
Pettazzonis tes, som han sjålv noggrant prOvat på material från natur-
folken, har också senare visat sig gålla fOr kulturfolkens himmelsgudar.2  
Vi skall finna hur allvetenhetskaraktåren också pråglar de nordiska 
himmelsgudarna.3  

I nåsta avsnitt ges en kortfattad framstållning av utvecklingen 
på det germanska området, varvid den i foregående kapitel framkastade 
frågan, huru man bOr fOrstå Tacitus' uppgifter, skall fOras fram  till  
en sannolik lbsning. 

Germanska himmelsgudar. 

Frågan om de germanska himmelsgudarna år f Or nårvarande så 
komplicerad, att man knappast på någon punkt kan få ett samståm-
migt svar. Når Julius Hoffory år 1888 publicerade sin mycket upp-
mårksammade studie Over den germanske himmelsguden, kunde han 
ånnu skriva: »Ingen betvivlar att den germanske Tiwaz, liksom den 
indiske Djauh och den grekiske Ze6;, hårstammar från en indogermansk 
lysande himmelsgud, som tronade som hårskare Over gudar och månni-
skor.»4  

Alltsedan  Bremer  år 1892 gjorde sitt inkast i fråga om den ger-
manske *iiwaz, har påtaglig fOrbistring ågt  rum  inom forskningen, 
och tveksamheten har vant betydande, bortsett från de fall dår forska-
ren vant så behårskad av sin tes att han  till  varje pris har velat driva 
den. Jan de  Vries  låmnar frågan Oppen: Det år milijligt att  TS-r ur-
sprungligen vant himmelsgud, men det går inte att bevisa.5  Fråga år 
emellertid om man bOr avstå från att ta stållning  till  problemet,  clan-
for att de ovedersågliga bevisen inte går att uppbringa. Ytterst sållan 
kan man ju i den nordisk-germanska religionhistorien ge de bindande 
bevisen utan måste nOja sig med olika grader av sannolikhet. 

1 Pettazzoni a. a. s. 240 ff. samt Saggi di storia delle religioni e di mitologia, 
Rom 1946, s. xn f.  Cook  a. a., 1, s. 196. 

2  G. Widengren, Hochgottglaube, s. 240 ff. 
3  Nedan, s. 186, 196. 
4  J. Hoffory, Der germanische Himmelsgott (Nachrichten von der kdnigl. 

•Gesellschaft der Wissenschaften zu  Gottingen,  16,  Gottingen  1888), s. 426. 
5  J. de  Vries,  Altgermanische Religionsgeschichte, 2, 1937, s. 286. 



30 	 Helge Ljungberg 

Sedan den Bremerska invåndningen som vi tkligare sett inte kan 
anses avgOrande, vare sig etymologiskt eller semasiologiskt, finns ej 
långre något sakligt skål mot antagandet av en gemensam germansk 
himmelsgud. Sedan vidare den moderna forskningen Over hOggudstron 
gjort sannolikt att en ursprunglig himmelsgud funnits hos de fiesta 
folk, och otvivelaktigt hos de indoeuropeiska folken, skulle det vara 
svårt att religionshistoriskt fOrklara, varfår en himmelsgud skulle ha 
saknats just hos de germanska folken. All sannolikhet talar med andra 
ord for att de germanska folken, liksom de indoiranska och de grekisk-
romerska, en gång i tiden dyrkat en himmelsgud. Att denne gud se-
dan i historisk tid blivit en deus otiosus utgOr, med aktgivande på, 

vad vi elj est har oss bekant om den religionshistoriska utvecklingen, 
snarare ett bevis for an mot antagandet av en ursprunglig himmelsgud. 

Vi har redan tidigare sett att utvecklingen fOrlOpt efter olika linjer 
i de skilda indoeuropeiska kulturkretsarna. Det år dårfOr vilseledande 
att fOrsiika firma direkta paralleller på varje punkt, fOr att man skall 
våga anse den germanske himmelsgudens existens såkrad. Tvårtom 
år det påtagligt att de germanska gudarnas utveckling i Overvågande 
antal kånda fall fOljt andra vågar an såvål de indoiranska som grekisk-
romerska gudarnas. 

Universell år tanken på att himmelsguden, fader Himmel, ingått 
forening med jordgudinnan, moder Jord. Myter om denna h,ieros ga-
mos påtråffas såvål i Afrika som bland indianer och polynesier.' I 
I.Zgveda bildar Dyåus pitar och Prithivi matar (moder Jord) ett par.3  
I den grekiska mytologien firar, enligt Hesiodos, jordgudinnan Gaia 
br011op med sin son, himmelsguden Ouranos, och Rider dårvid bl. a. 
Okeanos och Kronos.3  

Magna  mater- eller Terra mater-gudomligheterna år egendomligt  
nog  ofta androgynt uppfattade, såsom Kybele.4  

Den enda rimliga tolkningen av den bekanta Nerthusmyten (Ner-
thus,  id est Terra mater5) synes mig bbra anknyta  till  tanken på en ånnu 
under den romerska tiden fortlevande rit, vilande på urgammal hieros 
gamos-tradition med himmelsguden *TT,uz och jordgudinnan Nerthus 

1  Se art.  Earth, Earth-gods i ERE 5, 1912, s. 128. 
2  RV 6, 51, 5. 
3  S. Eitrem, art. Gaia, i Paulys Real-Encyclopådie 7: 1, 1910, sp. 470 f. Ang. 

Zeus-Gaia se  Paula  Philippson, Thessalische Mythologie, Z6rich 1944, s. 35  If.  

4  Se art. Kybele, i Roscher, Ausfillarliches Lexikon der griech. und rom. 
Mythologie, 2: 1, sp. 16501. 

5  Germ. 40. 

Tor 	 31  

som agerande.1  Nerthus-Njord-gestalten år utpråglat androgyn, med 
upplOsning i Njord- och FrO-FrOjagestalterna. Asagudomligheterna re-
presenterar de  celesta  gudarna, medan vanerna tillhiir gruppen kto-
niska gudomligheter. 

Kombinationen  Tr  - Nerthus (Njord) foreligger ortnamnsmåssigt 
belagd i Norge.2  Samma fOrhållande mOter i Sverige betråffande Ull 
och Njord: Ullvi och Nårlunda i Våstmanland, Ullevi och Nårlunda 
i SOdermanland, Ullunda och Nålsta på Selaiin, Ullevi och Mjårdevi 
vid  Linkoping  och Skånninge.3  Med all sannolikhet måste våsenslikhet 
antas fOreligga mellan Tyr och U11.4  

Det finns inga sakliga skål att betvivla Tgrs ursprungliga karaktår 
av himmelsgud. Som hOgste gud blev han småningom. detroniserad 
och spelade sedan roll av krigsgud och tingsgud.3  

Hommel har i sin Tacitusstudie gjort ett intressant, och som det 
synes riktigt, fOrsbk att liisa problemet om de germanska himmelsgu-
darna.6  I Tacitus' uppgift i Germania kap. 9 ser han ett bevis for att 
den ursprunglige germanske himmelsguden *riwaz-Mars undantrångts 
av Merkurius-Wodan. Denna omvillvningsprocess hade emellertid ej 
framskridit likformigt  Mom  hela den germanska vårlden. Som vi ti-
digare iakttagit intog den germanske Mars ånnu hos tenktererna  plats  
som huvudgud: praecipuus deorum Mars, en  plats  som annars ej år 

1  Till  Oversikten Over den rikt flodande litteraturen se de  Vries,  Altgerm. 
Religionsgeschichte, 1, s. 184 ff. 

M. Olsen, Det gamle norske Onavn Njar6arl2g, 1905 (Christianias Viden-
skabs-Selskabs Forhandlinger for 1905, n:r 5) samt i Norrøne studier, Oslo 1938, 
s. 63, Hedenske kultnainder i norske stedsnavne, 1915, s. 196. - Jfr F. R. Schr6-
der, Ingunar-Freyr (Untersuchungen zur germanischen und vergleichenden Reli-
gionsgeschichte, 1), Tfibingen 1941, s. 58  If.  

3  E.  Wesson,  Forntida gudsdyrkan i Ostergetland, 1, 1921, s. 88 ff. samt 
Studier  till  Sveriges hedna mytologi och fornhistoria, Uppsala 1924, s. 53. 

4  Så M. Olsen, Hedenske kultminder, s. 197, K. F. Johansson,  'Ober  die alt-
indische GOttin Dhisana und Verwandtes (Skrifter utg. af  Kungl. Humanistiska 
Vetenskapssamfundet i Uppsala, 20, Uppsala 1918), s. 138, Olrik-Ellekilde, 
Nordens gudeverden, H. 5, 1934, s. 338, som  dock  anser jordgudinnan vara åldre 
an himmelsguden. - en obevisbar teori! J. de  Vries  a. a. 2, s. 295 stå,ller sig tviv-
lande  till  identiteten Tyr-Ull. 

5  Till  denna fråga se bl. a. G. Dumezil, Mitra-Varuna, Paris 1940, s. 99  If.  - 
C.  Dawson,  The Age of the Gods, London 1934, s. 281, 284, håvdar, på otillråckliga 
grunder, att Tyr vore blott krigsgud; den enda  celesta  guden vore Tor. 

6 II. Hommel, Die Hauptgottheiten der Germanen bei Taeitus (ARW 37, s. 
144 ff.). 
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litterårt belagd .1  Hos hermundurerna jå,mstålldes han  dock  med den 
germanske Merkurius.2  

I Tacitus' uppgift i kap. 39 om de svebiska semnonernas huvudgud 
regnator omnium deus ser Hommel ett likstållande med den romerske 
Iuppiter Optimus  Maximus (IOM)  och håvdar att Tacitus med detta 

-uttryck måste ha åsyftat den germanske *nwaz-Erminaz, ett anta-
gande som stddes dels av att Tacitus hår (i kap. 39) ej nåmner namnet 
Mars, dels och framfor ant av de talrika IOM-inskrifterna på kelto-
romanskt område.3  

Rommel lågger vidare vikt vid att hos Tacitus skildringen av him-
melsguden regnator omnium deus omedelbart åtfdlj es av den bekanta 
uppgiften om kulten av Nerthus, id est Terra mater. Motsvarande an-
ordning har Tacitus i kap. 9, dår han omnåmner offren  till  Mars och 
den svebiska gudinnan Isis i ett sammanhang. Hår åsyftas uppenbar-
ligen, som tidigare nåmnts, ett gudapar: en himmelsgud och en jord-
gudinna, ett antagande som vinner stod i fdrekomsten av talrika in-
skriptioner med Iuno  Regina  just på svebisk-t område i omedelbar når-

het av IOM-inskrifterna.1  
Pettazzoni har stållt sig tvivlande  till  tanken på att Tacitus med 

regnator omnium deus skulle ha åsyftat den germanske himmelsguden.5  

Pettazzoni anser att orden ibi regnator omnium deus inte skall låsas 

ibi (est) deus regnator omnium (attributiv stållning) utan ibi deus (est) 

regnator omnium (predikativ stållning), vilket han uttyder: dår, i 
den heliga lunden, hårskar gudomligheten på ett allsmåktigt sått. 
Regnator omnium deus skulle alltså enligt Pettazzoni inte åsyfta någon 
beståmd gud, vare sig Ziu, Wodan eller någon annan, utan mer all-
månt ge uttryck åt tanken på den absoluta gudomsmak-ten, ungefår 

såsom Tacitus skriver mer obeståmt i Germ. 9: lucos  ac  nemora consecrant 

deorumque nominibus appellant secretum illud, quod sola reverentia vident. 
Pettazzonis resonemang verkar inte Overtygande på denna punkt, 

och det av fdljande skål. 1. Det finns inte något grammatiskt skål att 
foredraga den predikativa stållningen framfdr den attributiva. 2. Jam-
fdrelsen med Germ. 9 år inte hållbar, då dels Germ. 9 talar om germa- 

Ovan s. 16. 	 2  Ovan s. 16. 

3  HST  ansluter sig Hommel  till  R. von Kienle, Das Auftreten keltischer und 
germanischer Gettheiten zwischen Oberrhein und Limes (ARW 35, 1938, s. 252 ff.). 

4  Hommel a. a. s. 144-173. 
5  R. Pettazzoni, 'Regnator omnium deus'. Estratto da Stucli e Materiali di 

Storia delle Religioni, 19-20, Bologna 1946, s. 10 ff. 

nerna i allmånhet, medan Germ. 39 handlar om en beståmd stam, dels 
deus i Germ. 9 står i plur., medan Germ. 39 bar  sing.,  d. v. s. en beståmd 
gud. 3. I jåmfdrelse med Pettazzonis mer allmånt resonerande fram-
stållning synes de sakliga belågg som Gudeman och Rommel fram-
dragit vara utslagsgivande.' 4. Hela skildringen i kap. 39 år ytterst 
konkret och man kan, synes det mig, inte undgå att få ett omedel-
bart intryck av att Tacitus skildrat en beståmd gud vid ett sårskilt kult-
tillfålle.2  

Skulle man  trots  allt ge fdretråde åt Pettazzonis låsning och anse 
att Tacitus med uttrycket regnator omnium deus endast velat ge uttryck 
åt tanken att gudomsmakten hårskade in modo assobuto, utesluter inte 
detta tanken på den allhårskande guden.  

Harmed  synes klarhet ha vunnits i de mycket omstridda frågorna 
angående de germanska huvudgudarna. Vad som for Tacitus kom-
plicerade frågan om germanernas gudar var med sannolikhet den 
just vid tiden for Kristi fddelse begynnande otiosiseringen av den ur-
sprunglige germanske himmelsguden och hans ersåttande med Oden, 
en  process  som framskridit olikartat i skilda delar av den germanska 
vårlden, då Tacitus skrev sin Germania. Svårigheten att omedelbart 
jåmfdra romerska och germanska gudar låg vidare i den omståndig-
heten att den romerske Juppiter i sig fdrenade alla de himmelsguds-
funktioner, som i den indoiranska och germanska vårlden hypostase-
rats i olika gudar. På grund av dessa båda fdrhållanden — mdjligen 
också av pietetsskål mot den egne  IOM  — kunde Tacitus ej direkt 
anvånda Juppiters namn, utan tillgrep i stållet andra gudanamn, Mars 
och Merkurius (Herkules ?), en utvåg som senare fdrt  till  antagandet 
att den romerske Mars vore identisk med den germanske *riuz och 
Merkurius med Wodan, identitetsfdrhållanden som saknar direkta re-
ligionshistoriska stod. Det var alltså det labila religionshistoriska till-
ståndet i den germanska vårlden, som — fdrutom medveten inter-
pretatio romana — drev Tacitus  till  att anvånda svåvande uttrycks-
gift. I den tolkning som hår givits utgdr Tacitus' Germania  dock  ett 
stod fdr antagandet av en hdgsta himmelsgud på germanskt område. 

Oden,  Wotan,  Wodan, motsvarar urgerm. *Wii,3ana-. Etymologien 
år ej klar.  Zimmer  satte stammen i samband med ieur. roten *yj, som 

A. Gudeman, P.  Corn.  Taciti Germania, Berlin 1916, s. 203; Hommel a. a. 
s. 152. Se Sven S. Gutenbrunner, Der Kult  des  Weltherrschers bei den Semnonen 
und ein altnorwegischer Rechtsbrauch (APhS 14, 1939-40, s. 118). 

2  Se nedan s. 166 ff. 
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vi tidigare  Witt  i namnen Vayu och Våta.1  Åtskilliga forskare  lick  
hårigenom direkta anknytningspunkter  till  den indoeuropeiska reli-
gionen.2  Sårskilt starkt har Rydberg framhåvt identiteten Oden-Våyu.3  
Enligt Golther,  Helm,  m. fl. kan subst. 	inte utan vidare sam- 
manstållas med ieur. roten *2,t, då e-ljudet år karakteristiskt for *?/-
orden, medan o-ljudet svårare kan f5rklaras ur den antagna ieur. roten..1  

ROnnow anser  dock  Zimraers etymologi helt riktig.3  

Enligt Adam av Bremen var Oden  furor  (Wodan, id est  furor),  och 
sammanstållningen Wodan-Wut år den som nårmast får anses tråffa 

det råtta.3  
Oden år en -utpråglat heterogen gud, varffir man inte kan fOrstå 

vikingatidens Odengestalt utan att ge akt på de disparata elementen 
i hans våsen.7  Att han ursprungligen vant en atmosfårisk gud synes  
dock  mer an sannolikt. Han år liksom alla atmosfåriska gudar  till  
sitt våsen dynamisk, demonisk och ambivalent. Han år vidare dio-
nysisk. Som vindgud var han ledare for den vilda jakten. I likhet med 
den iranske Vayu var han dOdsgud, åven troligen mannafOrbundsgud 

o. S. v.8  

Den skisserade framstållningen av indoeuropeiska och germanska 
himraelsgudar har  haft till  åndamål att teckna de nordiska huvud-
gudarna under bililen av hOggudar. Vane utvecklingsmåssig tanke-
gång som i evolutionistisk anda vill hårleda dessa gudar ur andar eller 
demoner har avvisats. Avsikten har i stållet vant att bringa den nor-
diska religionshistorien,  till  sina principiella delar, i samklang med 
den nyare religionshistoriska forskningen och visa att de fiimåmsta 
asarna var  till  uppkomst och våsen himmelsgudar, medan vanagudom-
ligheterna representerade det ktoniska elementet. 

• Ovan s. 24. R. Zimrner, Parjanya, Figrgyn, Våta, Wådan, ein Beitrag zur 
vergleichenden Mythologie (ZfdA 19, 1876, s. 172 ff.) 

2  W. Mannhardt (ZfdA 22, 1879, s. 4 ff.), V. Rydberg, Undersbkningar i ger-
manisk mythologi, 2, 1889, s. 29 ff., E. Mogk (Pauls Grundriss', 3, s. 233.) 

3  Rydberg a. a. 2, s. 29 ff. 
4  W. Golther, Handbuch der germanischen Mythologie, 1895, s. 293, K.  Helm,  

Altgermanische Religionsgeschichte, 1, 1913, s. 261. Jfr hårtill E. Hellquist, Svensk 
etymologisk ordbok 21939, s. 724 samt R. Jente, Die Mythologischen Ausdri.icke 
im alten.glischen Wortschatz, 1921, s. 79 f. 

5  K. Ftbrutow, Zagreus och Dionysos (RoB 2, 1943, s. 45). 
• Adam 4, 26. Golther och  Helm  ovan a. a. 
▪ H. Ljungberg, Den norcliska religionen och kristendomen, 1938, s. 292. 
6 Ovan s. 24. 

Frågan huruvida Tyr och Tor och mOjligen. Oden kan återfåras 
på en gemensam himmelsgud (Dyåus pitar ?) eller huruvida man skall 
tånka sig dem som ursprungliga himmels-, åsk- och atmosfårgudar går 
ej att med såkerhet besvara. Den fOregående framstållningen har  dock  
visat att det fiirra alternativet år mest troligt samt har velat teckna 
bilden av den olika utformningen av gudstrons utveckling  Mom  de 
indoiranska, grekisk-romerska och germanska kulturkretsarna. 

Sedan det principiella underlaget hårigenom givits, skall under-
sokningen i det fiiljande i h-uvudsak berbra den nordiske åskguden. 
I den f6rsta avdelningen skall Tor stållas i  relation till  beslåktade indo-
europeiska gudar, i den senare kommer det nordiska kållmaterialet att 
lag-gas  till  grund får en studie med huvuduppgift att beskriva guden 
Tor såsom han framtråder i bild, myt, kult och  tradition.  



Tor  i  relation till beslåktade indoeuropeiska  gudar.  

Torsnamnet. 

Identiteten mellan den nordiske åskguden Tor och den germanske 
Donar har aldrig satts i fråga. Namnet år samgermanskt: fhty. Ponar, 

ags. Punor, fsax. Thunaer, isl. P6rr. Den enstaviga, nordiska formen 

POrr antogs tidigare < *PunaraR eller *PunuraR. Redan J.  Grimm  
stållde sig tveksam  till  denna språkutveckling, då -rr, enligt vad han 
fårmenade, måste uppkomma ur -rn (t. ex. ags. steorra < got. stairn6), 

men ej ur -ar.' Man accepterade  dock  i allmånhet fårklaringen under 
hånvisning  till  att synkope intrått genom dativformen P6ri < *Ponre 

< *Punar6 eller *Punur6, vilken form genom utjåmning fårutsattes 
ha trangt in åven i andra kasus.2  

Hj. Lindroth har åvertygande visat det betånkliga i ett sådant 
fårklaringsså,tt.3  Inga andra fornnordiska gudanamn har bildats 
på motsvarande sått. Samtliga (konstruerade) dativformer har ej 
alls inverkat på nominativformerna: 66inn  trots  66-ni, Nigrår  trots  
*NirN, Ullr  trots  * Ylli,  Tr trots  *Tivi. Lindroth utgår i stållet från 
grundformen *Punran  (till  stammen  *pun-,  'dundra'), en forklaring 
som i stort kan anses vedertagen. Invåndningar har visserligen gjorts 
av bl. a. Finnur J6nsson som menat att vissa stållen ur Eddan av 
metriska skål fordrar ett Ponarr i stållet f Or det enstaviga P6rr.4  Den 
tvåstaviga formen i dessa Eddastållen hade redan proponerats av Sie-
vers3, men dess nådvåndighet betvivlades på goda grunder av Sij- 

1  J.  Grimm, Deutsche  Mythologie, 1835, s. 112. En form som  Wept  < *llnrept 

visar  dock  att n kan fOrsvinna framfor r. 
2  A.  Noreen,  Altisl. Grarn.2, § 239, 3. 
3  Hj. Lindroth, Om gudanamnet Tor (NoB 4, 1916, s. 161 ff., jfr NoB 7, 1919, 

s. 186). 
4  F. JOnsson, Norsk-islandske kultur- og sprogforhold i 9. og 10. årh. (Det 

Kgl. Danske Videnskabernes Selskab. Hist. filol. Meddelelser, 3: 2), Khvn. 1921, 

s. 301 f. 
5  Proben einer metrischen Herstellung der Eddalieder, von E.  Sievers,  Halle 

a. S. 1885, s. 42. 
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monsl, som håvdade att formen POrr var metriskt godtagbar på de an-
fårda stållena med undantag av Drymskviba 17: Pegi 2b, P6rr. 
Detta stålle behåver  dock  på grund av den sena diktens arkaiserande 
stil inte tillmåtas avgårande betydelse.2  

Med den tidigare antagna grundformen *PunaraR återfårdes man  
till  ett ursprungligt nomen agentis, motsvarande lat. tonans, sv. 'dund-
raren', en form som ståmde Overens med luppiter Tonans. 

Formen *PunraR dåremot måste tånkas utgå från ett appellativ, 
motsvarande sv. 'dundret'. 

likigenom visar Torsnamnet slåktskap med Zeus och Juppiter, vilka 
såsom åskgudar ursprungligen identifierats med naturfenomenet och 
fårst småningom uppfattats som den personliga betingelsen får blixten 
och åskan. Namnen Zeus Keraunios, Iuppiter Fulgurator och Iuppi-
ter Tonans år sekundåra i fårhållande  till  Zeus Keraunos, Iuppiter 
Fulgur och Iuppiter Tonitrus.3  

Etym.ologin låmnar alltså stod får den uppfattningen att Tor, 
liksom Zeus och Juppiter, ursprungligen dyrkats såsom åskan, eller 
kanske råttare som den gud som var identisk med åskan, och att fårst 
senare den fårestållningen uppkommit, varigenom Tor kommit att 
bli den gud som fårorsakade åskan. 

Perktinas — Tor.  

Litauer och slaver dyrkade åldst himmelsguden Dihvas eller Dievai- 
tas (diminutivform).4  Procopius omtalar på 500-talet att slaverna 
»trodde på en gud, blixtens orsakare, den ende Herren Over allting, 
och honom bragte de boskap och offer».3  I Chronica Slavorum från 
1100-talet beråttas att bland vendernas mångskiftande gudagestalter 
inte tron på den ende guden saknades. Himmelsguden framtrådde i får-
sta hand  som  åskgud, i likhet med Zeus Keraunos.3  Hos litauerna bibe- 

I Die Lieder der Edda, herausgeg. von B. Sijmons, 1: 1, Halle a. S. 1888, s. 117. 
2  Jfr Lindroth a. a. s. 164 ff., dår Lindroth Sven tar stållning  till  de omstridda 

fallen i DrymskviOa 24 och 13årsdråpa 2. 
3  G. Widengren, Religionens ursprung, s. 76 f. 
4  J.  Grimm, Deutsche  Mythologie, 4. uppl., 1, s. 139 (ej i 1. uppl.). 
5  Proc., De bello G-othico, 3, 14 (ed. Haury, 2, s. 357 f. Aven i Fontes hist. 

religionum, 4, 1931, s. 5): .9-cv  iv  yap eva TOv 	ciccr-rpoorilQ SvuoupyOv Ccrcdnrrwv 
xUptov [Advov cerrOv vopgoucnv dvac, ;tat S-Uoncnv ati-74) (36aQ 're xcid. Ispzioc n&v.roc. 

6  A.  Bruckner,  Slaven und Litauer  (Ch.  de la Saussaye, Lehrbuch der Rel.-
geschichte, 2, 1925, s. 506). 
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h011s lange sambandet mellan guden och naturfenomenet, medan hos 
slaverna en starkare antropomorfisering gjorde sig gållande.1  

Hos litauerna dyrkades åskguden under namn av Perkånas.2  Det 
litauiska namnet på prehistoriska yxor år Perkgino kulka, d. v. s. Per-
kfinas' klot.3  L. von  Schroeder  ger stod for den åsikten att identiteten 
mellan himmelsguden och åskguden aldrig blivit upphåvd eller åt-
minstone aldrig blivit bortglOmd hos de litauisk-lettiska folken.4  

Lit. Perktinas, lett. .Nrk,(ins, fpreuss. Perkunos torde återgå i fslav. 
Perunrå , polsk. Piorun, bOhm. Peraun, alla namn på baltisk-slaviska 
åskgudar. 

Etymologin år omstridd.3  Perkfinas har av många forskare sam-
manstållts med den fornindiske åsk- och regnguden Parjanya6  samt med 
den fornnordiske Fiqrgyn(n).7  

I regel betraktar man Perkimas som ett lån från urgerm. språk.8  
Namnet brukar återfbras på ett germ. adj. *ferguniaz, *ferguni5,  
till  *fergu-, len. *perqunios,  till  *perqu-, lat. quereus, 'ek'. Redan  Grimm  
utgick från got. *Fairguns, *Fairguneis, 'åskbergsguden',  till  got. lair-
guni, 'berg' .9  

Viktigare  ån  de osåkra etymologierna PerkUnas — quereus, Per- 
knas 	lairguni år sammanstållningen PerkUnas 	 lett. 23Jrkt-ins, 
p&kunis, fpreuss. pereunis, 'åska'. PerkUnas' karaktår av åskgud år 
åven sakligt belagd. En anonym fOrfattare, vars beråttelse år infogad  

Bruckner  a. a. S. 531. 
• H. Usener, Gåtternamen, Bonn 1896, s. 97. Jfr J. Måchal i The  Mythology  

of All  Races,  3, Boston 1918, s. 317 ff. 
3  Måchal a. a. s. 319. 
4  L. von  Schroeder,  Arische Religion, 1, s. 533 f. 
• Se S.  Feist,  Vergl. W6rterbuch der gotischen. Sprache,  Leiden  3193 9 , s. 137 ff. 

samt K. Miihlenbach, Lett.-deutsches W6rterbuch, 3, Riga 1927/29, s. 209. 
B iildst av  Zimmer  i ZfdA 19, 1876, s. 164. 

i▪  ildst av H. Hirt i Indogermanisehe Forschungen, 1, 1891, s. 479. Senare 
-riven av E. Mogk i Pauls Grundriss, 3, s. 358, K.  Helm,  Altgermanische Rel.-
geschiehte, 1, s. 278 rn. fl. — H. Oldenberg, Die Religion  des  Veda, 1917, s. 
228, J. de  Vries,  Studiån over Gerrnaansche mythologie, 1 (Tijdschrift voor Neder-
landsche  Taal-  en Letterkunde, 50, 1931), s. 9 ff. m. fl. ståller sig tveksamma 
eller avvisande. 

8  T. E. Karstens na. fl. åsikt (Karsten, Die Germanen i Pauls Grundriss, 1928,3  

s. 93), att namnet ursprungligen vore ett lån från fkelt. synes osåkert. Ang. balt. 
Perkiinas > finsk. perkele, 'djiivul', se Karsten, Fragen aus dem Gebiete der ger-
manisch-firmischen Beriihrungen, Helsingfors 1922 s. 72. — Ang. ev. beslåktade 
germanska ortnamn se de  Vries,  Altgerm. Religionsgesehiehte, 2, s. 314 f. 

• Se  Feist  a. a. s. 137  If.  

i Malalaskompilationen, talar om avguden »Perkun, d. v. s. åskan.».1  
I Dlugosz', Miechowskis och Kromers krOnikor benåmnes Perkun eller 
Perun »åskans, molnens och blixtens gud».2  Sammanstållningen Par-
euns — Juppiter miiter år 1530 i en preussisk fOrteckning av biskoparna 
G. Polentz och P. Speratus.3  

Vid åskvåder gick den litauiske bonden ut på åkerfålten, barhuvad, 
med ett stort stycke flåsk på axeln, och ropade  till  åskguden: »Perini-
nas, .du gud, slå inte ned på det som år mitt, så skall jag giva  dig  detta 
flåsk.»4  

PerkUnas var också ekgud. I den rysk-polska Gustynska krOnikan, 
utgiven efter en handskrift från år 1670, heter det att bland de ryska 
gudarna ansågs Perk-unos, d. v. s.  Perim,  vara åldst. Hans bild var 
gjord lik en månniska som i sin hand holl en dyrbar sten, lysande så-
som eld. Honom bragte de offer, såsom  till  en gud, varvid en oslåcklig 
eld, anlagd i ektrå, oupphOrligt brann.3  

I Martin Bielskis polska krånika beråttas att preussarna hade en 
berOmd helgedom under en helig ek. På ena sidan om detta tråd stod 
en avgudabild, som kallades Pierun,  till  åra av blixten.6  Enligt en be-
skrivning från senare hålften av 1600-talet skulle guden ha  haft  »ett 
vredgat och brånnande eldrOtt ansikte samt ett vilt, svart huvud med 
skågg>>.7  

Om den ryske åskguden Perun finns i de ryska krOnikorna samlade 
åtskilliga beråttelser.8  I Nestorskrånikan från år 907 meddelas att 
slaverna under Oleg vid ett fredsfOrdrag svor vid sina vapen och vid 
Perun, deras gud, och. vid Vo/os, herdeguden, och bekråftade freden.8  

• Bruckner  a. a. s. 526. Ang. Malalas se V. J. Mansikka, Die Religion der 
Ostslaven (FFC 43, 1922), s. 69. 

2  Mansikka a a s 137. 
3  J.  Bender  i Altpreussische Monatsehrift, 4, 1867, s. 98. Jfr A. H. Krappe, 

Les dieux jumeaux dans la religion gerrnanique (APhS 6, 1931, s. 6 f.). 
4  Johannes Lasicii Poloni De din Samagitarum caeterorurnque Sarmatarum 

et falsorurn Christianorurn, herausgeg. von W. Mannhardt mit Naehtråge von 
A. Bielenstein (Magazin der lettisch-literårischen. Gesellschaft, 14, Riga 1868, s. 27). 

• Mansikka a. a. s. 116. 
6  Mansikka a. a. s. 120  If.  

Chr. Hartim.och, Das alte Preussen, 1, s. 160 (cit. efter G.  Wilke,  Die Reli- 
gion der Indogermanen in archåologischer Beleuchtung), Leipzig 1923, s. 114. 

• Jfr hårtill J. Måchal a. a. s. 293  If.  
9  Mansikka a a s 30 Jfr riven a. a. s. 34  till  Perun—Volos samt St. RoZ- 

niecki, Perun und Thor  (Archly  fur slavische Philologie, 23, 1901, s. 514 ff.)— 
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Den som bryter sin ed blir fOrbannad av Gud och Perun och fOrtjånar 
att do for egna vapen, heter det i samma krOnika for år 945. Hur eden 
gick  till  framgår av fOljande skildring: 

»Nåsta morgon kallade  Igor  såndebuden  till  sig och begav sig upp 
på den kulle, dår Perun stod, och de lade ned sina vapen och skOldar 
och guldsmycken, och  Igor  avlade eden, så ock de av hans folk, som 
voro hedningar. De som voro kristna fOrdes in i Helige Elias kyrka for 
att begå eden . .. det var nåmligen många kristna bland varågerna 
och kozarerna »1  

Slay. Perun kan inte skiljas från lit. PerkUnas. Båda gudarna var 
åskgudar, åven fOrbundna med ekkult. I ostslaviska språk heter tors-
dagen perendan, periindan? Med all sannolikhet har vi att råkna med 
ett nordiskt inflytande genom varågema  yid  utformningen av den 
slaviska Perun.-kulten. RoZniecki har framlagt ett betydande och  till  
synes bindande material for styrkande av teorien att de nordiska 
handelsfårderna, framfOr allt  till Novgorod  och Kiev under Vladimirs 
regering, avsatt spår i Tor-Perungestalten.3  

Gentemot tanken på en slavisk åskgud Perun har A.  Bruckner  in-
lagt en beståmd gensaga.4  Bruckner  utgår från det kånda, redan av 
RoZniecki understrukna sakfOrhållandet, att guden  reruns  namn inte 
finns belagt utanfOr de ryska krOnikorna.5  Perun  yore,  enligt Briick-
ner, endast ett namn fOr Tor, anvånt av de underkuvade slaverna i 
Kiev och  Novgorod;  i Ovrigt år perun blott ett appellativ, 'den som 
slår', dårtill rått tidigt fOrlorat i det slaviska språket. Fifor ryssarn.a 
vore varje personifiering av blixten-åskan fråmmande, blixten vore  

Perim,  sammanstålles i Nestorskr5nikan åven med den halvt som »åskgud», halvt 
som helgon. dyrkade Elias, vilken, med utgångspunkt från beråttelsen om regn-
undret på Karmel, kommit att sammankopplas med åskguden. Perunkulten 
återgick senare, i visst avseende, på Eliasdyrkan, t. ex. vid kyrkan. S:t Iliya (Nestor  
Chronicle,  Paris 1884, s. 41). Serberna kallade Elias (S:t Iliya) Gromovnik eller 
Gromovit, 'clundraren' (Måchal a. a. s. 295 f.). Jfr hårtill A. B.  Cook,  Zeus, 1, 1914, 
s. 183 ff. 

1  Mansikka a a s 32f. 
2  L. Niederle, Zivot  starch  slovanii, 2: 1, s. 97. 
3  Ro2niecki a. a. s. 462 ff. Jfr hårtill Mansikka a. a. s. 384 f. samt S. Agrell,  

Fornnordiska element i den ryska folkpoesien. (Vetenskaps-Societeten i Lund. 
Årsbok 1922, s. 65 ff.). 

4  A.  Bruckner,  Mythologische Thesen (Archiv fik slavische Philologie, 40, 
1926, s. 16 ff.). 

5  RoZniecki framhåller som motsats hårtill Vo/os, vars namn ej forekommer i 
kronikorna men vål i folklig  tradition  (a. a. s. 514 f.). 
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blott ett verktyg i gudens hand, ej något sjalvstandigt eller per-
sonligt. 

»Men ord och sak tala av sig sjalva f Or en åskgud Perun, kommer 
man att tillågga», fortsåtter Briickner, »ord på -un betecknar alltid en 
agens; och åskan år ett så påfallande fenomen, att dess gudomliggiirande 
synes vara sjålvklart. Bådadera år falskt, ty agens, 'den som slår', 
gåller blixten och ej nOdvåndigtvis en person — man kallar ju ett vat-
tenfall 'Rauscher' utan att tånka på någon person, och gudomliggiiran-
det av åskan sjålv, såsom det foreligger i germ. Donar-Tor, hOr  till  
undantagen, år alltså ej regel. Detta år inte underligt, ty åska och 
blixt leva formligen intet eget liv, ena hålften av året fOrekomma de 
ej alls, andra hålften låta de vånta på sig i veckor och aro dårvid of-
tast endast attribut, verktyg hos himmelsguden sjålv, hos Zeus eller 
Juppiter. Som xeprzUvLo; eller  fulminator  kan också perun anvåndas 
som himmelsgudens epitet, men vågen från epitet  till  gud år mycket 
lång. Alla slaver kånde perun, men de kånde icke någon Perun.»1  

Uttalandet har återgivits in extenso (i Oversåttn.), då det år av prin-
cipiell betydelse.  Bruckner  har rått betraffande det speciellt slaviska 
materialet: Perun år som gud inte kånd utanf Or krOnikorna, och spår 
av Perunkult fattas. Med all sannolikhet år Perun-Tor en skapelse av 
den nordiska anden. Slaviskt och germanskt blandades lått med vart-
annat.2  Men  Bruckner  har fel i det allmånna resonemanget, som vilar 
på en naturmytologisk uppfattning. Ingen åskgud har uppkommit 
genom någon fårgudningsprocess av åskan, utan guden, åskan och 
åskguden år religionshistoriskt sett synonyma begrepp.  Bruckner  har 
vidare fel, då han kallar Donar-Tor som åskgud fOr ett undantag. 
Tvårtom har den foregående undersOkningen visat att typen Zeus-
Juppiter nårmast bOr rubriceras som undantag på det indoeuropeiska 
området, då speciella åskgudar upptråder hos de flesta indoeuropeiska 
folk. Vidare år hånvisningen  till  xspwSvco; och  fulminator  missvisande, 
då båda epiteten, som vi tidigare sett, ej år primåra. Det primåra år 
just det som  Bruckner  vill fOrneka, nåmligen identiteten av naturfeno-
menet och guden, något som framgår ur epiteten xEpowy6; och fulgur. 

Hårvid upphOr också vårdet av hånvisningen  till  un-suffixets agens-
karaktår, då hOggudarnas namn ursprungligen ej år nomina agentis 

1  Briickner a. a. s. 16 f. 
W. Lettenbauer, Deutsche Forschungen zur slawischen Religionsgeschichte 

(ARW 37, 1941, s. 181). 
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(jfr P6rr < *Punraz, 'åska').1  Slutligen kan anmårkas att åskurladd-
ningar forekommer, om an sållan, under vinterhalvåret.' 

Jåmsides med guden Perkimas forekommer åven en gudinna Per-
kna. Visserligen år namnet belagt endast i en sen urkund, De diis 
Samagitarum caeterorumque Sarmatarum et falsorum Christianorum 
av Johan Lasicius från år 1615, men i allmånhet tillmåtes dess notiser 
bevisvårde.3  Hos Lasicius finns ett citat: 

Perkima tete år moder  till  
blixt och åska, som vederkvicker 
den matta och dammhOljda (kvalls-) 
solen for att nåstfOljande morgon 
sanda ut den, nybadad och glån-
sande. 

Mytens mening kan endast forstås med utgångspunkt från en bi-
sexuell sol- och åskgud. Perkitna(s) år på en gång sol- och åskgud samt 
sol- och åskgudens moder.' 

Lett. Palvans framtråder mest åskådligt i samband med de beva-
rade myterna om ett br011op mellan månen och solens dotter, vid vil-
ket tillfålle Nrkfins tjånstgjorde som brudsven och krossade en ek 
eller ett appeltrad framfor br011opsporten. Mannhardt, som återgett 
myten, anknyter  till  en urgammal sed, enligt vilk  en br011opssvennema 
skulle vara bevåpnade och med svårdet hugga i dOrrposten.6  

Enligt gamla lettiska sånger hade Nrktins nio soner: 

Fader Nrkfins hade nio sOner; 
tre krossade, tre dundrade, tre blixtrade.7  

Enligt en annan, troligen senare, version skulle sOnerna ha vant 
fem  till  antal  och ha vistats i Tyskland.' 

1  Man kan  dock  ej komma ifrån intrycket att un-suffixet i slaviskan gårna år 
knutet  till  personer eller liknande våsen, t. ex. widun, 'den som trollar', litun, 
'den som flyger', d. v. s. draken. Jfr hårtill  Bruckner  a. a. s. 17, noten. 

2  Se nedan s. 81. 
3  Mansikka a. a. s. 351 f. 
4  Joh. Lasicii Poloni De diis Samagitarum ete., s. 104 f. 
5  Jfr parallellen Taranis — *Taranuknos, 'åsksonen';  dock  har namngivningen 

dår utgått från  modern,  i lit. från sonen, något som redan påpekats av R.  Much,  
Der germanische Himmelsgott, s. 229. 

• W Mannhardt, Lettische Sonnelegende, s. 82. 
• Mannhardt a. a. s. 316. 
8  Mannhardt a. a. s. 317 f. 
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En parallell  till  den bisexuella Perkimas motor åven i den nordiska 
mytologin i Figrgynn — Figrgyn, ett gudapar som etymologiskt måste 
sammanstallas med Perkimas-Perkima.1  

Guden Fiorgynn ar omnamnd i Lokasenna 26: Pegi ibd, Frigg.  Pic  
ert Figrgyns mc'er. Mc'er har tolkats olika, an som 'dotter', an som 'al-
skade' eller 'maka'.2  Snorre kallar i Eddan Frigg fOr Figrgvins clOttir 
och clOttir Figrgyns.3  

Fem. Figrgyn forekommer oftare i den islåndska litteraturen  ån  
mask. Figrgynn. J. de  Vries  har samlat belaggstållena i sin studie 
Fjqrgyn en Fjorgynn.4  I Hårbar6s1i66 kallas Tor Fiorgyns son: Par 
mun Figrgyn hitta POr, son sinn.5  I Voluspå galler samma slå,ktfOrhål-
lande: Tor år Figrgyniar  burr.°  Då Tor annars gåller som lar6ar  burr,  
har man antagit identitet mellan Fiqrgyn och IQrå 7  och havdat att 
Fiorgyn ursprungligen skulle ha vant en ktonisk gudomlighet, »en på 
.ekbevuxna berg tronande gudinna» 8  Då åven Frigg, i likhet med Iqrå, 
i myten gallt som Odens maka, har man åven identifierat Frigg och 
Iorå, och alltså aven Fiorgyn.' Identitet har aven antagits mellan 
Fiqrgyn och FrOja.1° 

Så långtgående identitetsantaganden får mening endast om man 
återfiir samtliga gudinnevåsen på en ursprunglig Terra-matergestalt. 
Aven om differentiering var fullståndigt genomfOrd i eddamytologin, 
hindrar ej detta antagandet av en ursprungligt enhetlig ktonisk gu-
dinnegestalt. Man skulle åven kunna tånka sig Fiorgynn—Fiorgyn som 
ett gudapar av typen himmelsgud (åskgud) — jordgudinna eller i bi-
polariteten Fiqrgynn-Fiorgyn se en reminiscens från den ursprungligen 
.androgynt uppfattade åskguden (himmelsguden). 

• Etymologin och sammanstållningen fOrst hos Th. v. Grienberger, Die Baltica  
des  Libellus Lasicki (Archiv ffir slavische Philologie, 18, 1896, s. 12 ff.). Jfr hår-
till  I.  Lundahl,  Om urnordisk synkope i fyrstaviga ord (Festskrift  till  J. Sahlgren, 
Lund 1944, s. 11 ff.). 

2  So  Oversikten hos de  Vries  i Studien over Germaansche mythologie, 1. FiQrgyn 
en FjQrgymi, s. 5 ff., H. Jungner, Gudinnan Frigg och Als hårad, Uppsala 1922, 
s. 124 f., 297, 312 samt K. A.  Eckhardt,  Der Wanenkrieg, Bonn 1940, s. 50 ff. 

3  Edda Snorra Sturlusonar, 1931, s. 17, 110. 
4  a. a. s. 2 ff. 
5  Hrbl. 56. 
• Vsp. 56. 
7  J. de  Vries,  Studien, s. 2. 
8  J. de  Vries,  Altgerma,nische Religionsgeschichte, 2, s. 334. 
• J. de Vris a. a. s. 191. 

1° J. de  Vries  a. a. s. 314; jfr Studien, s. 7. 

Percuna  tete,  mater  est  fulminis 
atque tonitrui, quae  Solem  fessum ac 
pulverulentum balneo exci pit, deinde 
lotum ac nitidum postera die emit-
tit. 



44 	 Helge Ljungberg 

Taranis — Tor. 

Lucanus (39-65) omnamner i Pharsalia tre galliska gudar: 

. . . et quibus inmitis placatur 
sanguine diro I Teutates horrensque 
kris altaribus Esus I et Taranis 
Scythicae non mitior  ara  Dianae.1  

. . . och de av vilka den omilde 
Teutates blidkas med vidrigt blod 
och den fasansfulle Esus med grym-
ma altaren och Taranis' altare, 
råare an den skytiska Dianas. 

Lactantius upptar i Divinae institutiones (omkr. 310 e. Kr.) endast 
två galliska gudar: 

Galli Esum atque Teutaten hu- 	Gallerna blidkade Esus och 
mano cruore placabant.2 	Teutates med manniskoblod. 

Lucanus' scholiaster av Bernskolan identifierade de tre galliska 
gudarna på ett svåvande satt: Teutates likstalldes an med 1VIerkurius 
(Mercurius  lingua  Gallorum Teutates dicitur) an med Mars (Teutates 
Mars  sanguine  diro placatur); Esus identifierades likaså med Mars och 
Merkurius (Hesus Mars sic placatur resp. Hesum Mercurium credunt), 
medan Taranis tolkades som både Juppiter och Dispater (Taranis 
Juppiter, resp. Taranis Dis pater).3  I senare scholier hade interpreta-
tionen stabiliserat sig: Teutates Mercurius, Esus Mars, Taranis Juppiter.4  

Av dessa grymma gudar, som måste fOrsonas med månniskooffer, 
beskrives Taranis i Bernsclaolierna på fOljande satt: 

Taranis Dispater blidkas hos 
dem på fOljande satt: i ett tratråg 
brannes ett antal manniskor . . . 
och såsom ledaren i krig och den 
stOrsta av de himmelska gudarna 
tro de på Taranis Juppiter, fordom 
van att blidkas med manniskors 
huvuden, men nu att glådja sig åt 
boskapens. 

Pharsalia, 1, 444-446 (Fontes hist. rel., 5, Berlin 1934, s. 47 f.) 
2  Divinae institutiones, 1, 21, 3 (CSEL 19, s. 79. Fontes 5 s. 99). 
3  Fontes 5, s. 50. 
4  a. a. S. 51 f. 
5  a. a. s. 50. 
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Sammanstallningen Taranis — Juppiter miiter aven senare, t. ex. 
hos Papias (omkr. 1050).1  

Namnet Taranis hår  till  u-stammen taran, 	kymr. taran, 
fem., bret. taran, mask., med genusvaxling.2  I den waleseska sagan om 
Kulhwch och Olwen i Mabinogion forekommer en gud Taran.3  En kel-
tisk inskrift vid Rhånemynningen upptar namnet *Taranos.4  Aven 
andra gudanamn kan sannolikt sammanstallas med Taranis. Ett 
monument från Dalmatien har namnet Taranucus på inskriften: Iovi 
Taranuco Arria Successa v(otum) s(olvit).5  Vid Rhen forekommer in-
skriftsformen Taranucnus, gall. *Taranu1n,os.5  

I Bretagne dyrkades lange ett helgon  Saint  Taran, och vid Rillan 
nara S:t  Quentin  kallade folket hammarguden  Saint Aran.  På annat 
håll mbter  Saint  Haran (< *Santaran) och  Saint Anon.  7  Fr. Jostes 
anfOr att Taranis, »hammarens och eldens gud», såsom sådan blivit 
karlekens och aktenskapets skyddspatron i Flandern, dar »Sint  Arians  
kloster» i folkmun har betydelsen av 'det heliga akta ståndet'.8  

Rhys har fOrst pekat på den omstandigheten att Taranis måste 
vara en gudinna (Taranis 	Diana),  till  vilken paralleller finns i irisk. 
*Toranis (irisk. torann, 'åska') på inskriftsformen Awi Toranias, yngre 
Ui Torna, samt Clann Torna (med genitivformer).8  R.  Much,  som 

• Vocabularium, Fontes 5, s. 260. Till frågan  om  identifieringen se åven J. A. 
Mac Culloch, Die  Kelten  (Ch. de la Saussaye, Lehrbuch der Religionsgeschichte, 2), 
s. 606, H. Hubert, Les Celtes depuis repoque de la  Tene  et la civilisation celtique, 
Paris 1932, s. 295, Marie-Louise Sjcestedt, Dieux et  heros  des Celtes, Paris 1940, 
s. 31. 

2  R. Much, Der germanische Himmelsgott (Festgabe FIeinzel), Halle a. S. 
1898, s. 228 f.; A. Holder, Alt-celtischer Sprachschatz, 2, Leipzig 1904, sp. 1728 f. 

3  J. Loth, Les Mabinogion, 1 (H. d'Arbois de Jubain.ville, Cour de Litterature 
celtique, 3), Paris 1889, s. 270. Se å,ven Ch. Squire, The Mythology of the British 
Island, Glasgow and Dublin 1905, s. 294  samt  A. Blanchet, Traite des monnais 
gauloises, 1, Paris 1905, s. 160. 

4  Med  dativformen Trzpocv6ou. Se J. Rhys, Lectures on the Origin and Growth 
if Religion as Illustrated by Celtic Heathendom (The Hibbert Lectures for 1886), 
London 1898, s. 69  ff.  

6  CIL 3, 2804. 
• CIRh 1589, 1812. 
7  J. Loth, Les noms des saints Bretons, Paris 1910, s. 116. 
8  Fr. Jostes, Sonnenwende, 1, Minster in W. 1926, s. 5. En  viss forsiktighet  

bbr dock iakttagas  vid  sammanstallningen  av  avgudanarnn och helgonnamn. 
Många  goda  exempel hårpå  hos Margit  Sahlin, Oakta helgon  i  folklig  tro  och  rit 
(KA  45, 1945, s. 250  ff.).  

• J. Rhys a. a. s. 70 f. 

Taranis Ditis pater hoc modo 
aput eos placatur: in alveo ligneo 
aliquod  homines  cremantur . . . et 
praesidem bellorum et caelestium 
deorum maximum Taranin Jovem 
adsuetum ohm humanis placari ca-
pitibus, nunc vero gaud  ene  peco-
rum.5  
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grundligt studerat Taran-gruppen, har lagt fram ytterligare bevis fOr 
femininkaraktåren.1  

Sammanstållningen Taranis — Juppiter och Taranis — Dispater 
visar  dock  otvetycligt hån på en maskulin karaktår, ett fOrhållande som 
ger stod for antagandet av Taranis' androgynitet? 

Det keltiska ordet for blixt år taran. Taranis framtråder också 
som blixt- eller åskgud. Av stårsta intresse år att den bisexuella ka-
raktåren delvis upplOsts genom bildningen *Taranuknos, 'åskson'.3  

Jå,rasides med dessa former upptråder åven formen *Tanaros på 
en inskrift i  Chester,  England, från år 154 e. Kr.: I(ovi) 0(ptimo) M(axi-
mo) Tanaro.4  Frågan om fdrhållandet mellan Taranis—Taranos och 
Tanaros har bech5mts mycket olika. MOjligen foreligger skrivfe13, el-
ler år taran- en noaform av det åldre tanar-6, eller år det fråga om våxel-
former.7  Hur an fOrhållandet skall tånkas — troligen en våxelform 
eller mOjligen ett skrivfel — år sambandet mellan *Taranos — *Tanaros 
och Juppiter belagt samt vidare deras karaktår av åskgud. Formen 
*Tanaros har av  Much  m. fl. jårafårts med Donar, då »den keltiske Jup-
piters binamn *Tanaros ljud f Or hud motsvarar det germ. *kunaraz.)>8  
Sedan Hj. Lindroth gjort sannolikt att formen *Punran, och ej formen 
*Punaran, skall sa,ttas som grundform, bor namnslåktskapen hellre, 

• R.  Much,  Jupiter Tanarus (ZfdA 35, 1891, s. 372 ff.) och Der germanische 
Himmelsgott, s. 228 f. 

2  Observeras bor åven genusvåxlingen kymr. taran, fem, och bret. taran, 
mask. Se hårom fbreg. sida. 

3  Much  tolkar de långre formerna Taranucus och Taranuenus som patronym-
bildningar. (R.  Much,  Der germ. Himmelsgott, s. 228.) Jfr hårtill R. von Kienle, 
Das Auftreten keltischer und germanischer Gottheiten zwischen Oberrhein und 
Limes (ARW 35, 1938, s. 255 f.) samt C. Clemen, Die Religion der Kelten (ARW 
37, 1941, s. 122). 

4  CIL 7, 168. Jfr  Much  i ZfdA 35, 1891, s. 372 ff. samt A. Holder, Alt-celtischer 
Sprachschatz, 2, Leipzig 1904, s. 1716. Tanaros forekommer byen som flodnamn 
(R. Jente, Die mythologischen Ausdriicke im altenglischen Wortschatz, 1921, s. 86.) 

5  Så t. ex. F. R.  Schroder,  Altgermanische Kulturprobleme. Berlin 1929, s. 48 
och Fr. Jostes, Sonnenwende, 1, s. 5. 

• Så G. Schiitte, Vor Folkegruppe, 1, s. 106. 
▪ Så  Much  i ZfdA 35, 1891, s. 372. Jfr J. de  Vries,  Altgermanische Religions-

gechichte, 1, s. 178f. 
8  R.  Much,  Der germ. Himmelsgott, s. 227.  Much  utgår från grundformen 

*Tayaros, Holder a. a. 2, sp. 1716 från formen *tzin-r5-5. Andra forskare, såsom K.  

Helm,  Spaltung und Mischung im germanischen Heidentum (Festgabe Ehrisman, 
1925, s. 16) och G. Neckel, Germanen und Kelten, s. 14, ståller sig mer tvivlande  

till  sammanstållningen *Tanaros — Danar. 
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med utgångspunkt från *tnnero-, ses som en våxling mellan två- och 
enstaviga stammar, kelt. *tnn-aro- och germ. *tn-ro-.1  

Taranis—*Tanaros' karaktår av åskgud kan anses såkerstålld. Dar-
emot år samhOrigheten med hammaren, något som flera forskare fast 
stort avseende vid, mer osåker.2  Som  Mac  Culloch framhållit, kallas 
hammarguden på en inskription Sucellus  (IOM  Sucaelo)8, och hamma-
ren år åven fiirbunden med en annan keltisk Dispater, likstålld med 
Silvanus, vilken med såkerhet ej var åskgud.4  

Man har ofta antagit att Taranis skulle vara den ursprunglige åsk-
guden på det keltogermanska området samt att den germanske åsk-
guden skulle ha uppkommit som lån från keltiskt område. Magnus 
Olsen håvdar att Torskulten under den fOrromerska (keltiska) jårn-
åldern genom keltisk fOrmedling utbrett sig  till  de germanska folken, 
en hypotes som man  dock  ej kan andraga bevis RV? Utvecklingen bor 
i stållet betraktas från samtidighetens synpunkt: åskguden har utveck-
lat sig på det keltiska området  till  Taranisgestalten, på det germanska 
området  till  Torsgestalten, utan att man bor fOrutsatta ett direkt lån 
i ena eller andra riktningen? 

R.  Much  håvdar att *Tanaros—Donar representerar en fOrhållande-
vis sen personifikation av åskan.7  L. von  Schroeder  anmarker med 
råtta hårtill att den tidiga identifikationen *Tanaros—Juppiter inte 
kan ge stod fOr en sådan uppfattning? 

Den galliske åskguden avbildades ofta med ett hjul, såsom på sil-
verkitteln från Gundestrup,  Aar,  Jylland? Sedan gammalt har Taranis 

• Hj. Lind.roth, Om gudanamnet Tor (NoB 4, 1916, s. 169). 
• Så Fr. Jostes, Sonnenwende, 1, s. 52 f. 
3  CIL 13, 6730. F.  Richter,  De deorum barbarorum interpretatione Ro-

mana, 1906, s. 171. 
4  Mac  Culloch a. a. s. 30. 
• M. Olsen, Hedenske kultminder, 1, s. 203. Liknande ock  Helm  a. a. s. 16 

samt A. Philippson, Germanisches Heidentum bei den Angelsachsen, 1929, s. 
136, vilken anser att utvecklingen av en våstgermansk åskdemon  till  en hOgsta 
asagud hos vast- och nordgermaner troligen influerats av slåktskapen med den 
keltiske Tanaros. 

6  R.  Much,  Waren die Germanen Kelten? (ZfdA 65, 1928, s. 41). — M. Nineks 
tolkning Taranis — Wodan (Wodan  mid  germanischer Schicksalsglaube, 1935, 
s. 314) bor avlysas. 

• R.  Much,  Der germanische Himmelsgott, s. 229. 
8  L. von  Schroeder,  Arische Religion, 1, 525 f. 
9  Art. Taranis i Paulys Real-Encyclopådie, 4 A 2, 1932, sp. 2274 ff. — Eva 

Nissen Fett, Kultmimie i fornfynd (NK 26, Oslo 1942), s. 18 med dår anfOrd 
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sammanstållts med de på keltiskt område talrikt farekommande Juppi-
terpelarna, ofta med inskriptionen. /OM. Tolkningen av dessa Juppiter-
monument har skiftat. Jag ansluter mig  till  den av Hertlein uttalade 
åsikten att dessa monument vore att jåmfOra med de germanska Irmin-
pelarna (Irminsid) och ser alltså  Uri  ett stod far antagandet att den 
keltogermanske åskguden Itypostaserats från himmelsguden.4  

Ur det farefintliga materialet kan man alltså sammanfattningsvis 
utlåsa farekomsten av en gallisk-keltisk gud Taranis etc., vilkens namn 
återgår på det gallisk-keltiska ordet for åskan, taran, och som kan sam-
manstållas med den germanske *Punran. Den keltiske åskguden var 
himmelsgud, troligen också solgud, majligen hammargud, vidare andro-
gyn. Taranis avbildas dels med en torsvigg, dels med ett hjul.3  

Horagalles — Tor.3  

Enligt Rheen dyrkade lapparna tre gudar, Tor, Storjunkaren och 
Solen.4  Dessa gudar avmålades på deras trolltrummor.3  Vid offren av-
gjorde lapparna genom trumman vilken av gudarna som skulle mot-
taga offret. Hårvid tillgick på faljande sått: 

Når de ha bundit det kreatur, som de vilja offra, bakom sina kåtor 
((lit kvinnorna ej åga tilltråde), taga de ett hår från undersidan av 
kreaturens hals, vilket bindes runt omkring en måssingsring av de sam-
manbundna ringarna och som alltid brukas, når de slå på trumman. 
Då nu lappen slår, gå ringarna runt på trumman, och når ringen om 
vilken håret år bundet kommer  till  Storjunkarens,  Tors  eller Solens 
figur, stannar den och kan inte långre komma dårifrån, farrån offret  
till  vederbarande blir utlovat. 

Av Rheens beskrivning framgår att Tor dyrkades dels som åskgud 
(himmelsgud), dels som adesgud: 
litt. samt J. Brøndsted, Den aeldre Jernalder  (Schultz  Darunarkhistorie, 1, Khvn 

1941 s. 259). 
1  F. Hertlein, Die Juppitergigantensåulen. Stuttgart 1910 och i  Hoops,  Real-

lexikon, 2, 1913, s. 619. 
2  W.  Krause,  Religion der Kelten (H.  Haas,  Bilderatlas zur Religionsgeschichte, 

17, Leipzig 1933), s.  vu,  x, avb. 21, 54, 55. —Jfr nedan s. 111 f. 
3  Till  detta avsnitt se bildframstållningen, nedan s. 134  If.  

4  S. Rheen, En kortt  Relation  om Lapparnes Lefwarne etc., 1671, utg. av 
K. B. Wiklund (Bidrag  till  kånnedom om de svenska landsmålen ock svenskt folk-
liv, utg. av J. A.  Lundell,  17: 1), Uppsala 1897, s. 27. 

5  Se hårom U.  Holmberg  (Harva), Lappalaisten uskonto (Suomensuvun uskon-
not, 2), Borgå 1915, s. 67 ff. 
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Den farste [avguden] som år Tor eller tordan hålla de [far] att vara 
ett levande ting, som så dundrar i himlen, och hans åmbete vara att  
dada  och dråpa alla troll, som de mena allestådes vara i fjåll, berg eller 
sjaar. De avmåla honom far den  skull  med en hammare i handen. 
Demia hammare kalla de  Tors  hammare, och regnbågen kalla de  Tors  
båge, med vilken han skall skjuta och drapa alla de troll som vilja 
tillfoga dem någon skada. Denna Tor mena de också hava makt over 
månniskornas halsa och sundhet, liv och d8d; far den  skull  gripas alla 
lappar av stor fruktan, når de hora tordan.1  

Torsoffret farråttades i fyra repriser: 
1. Når trumman har utvisat att offret skall tillhara Tor, bindes 

en rentjur som slaktas bakom kåtan, dit intet kvinnfolk får lov att 
komma. De sticka renen med en kniv i hjårtat och farvara blodet som 
år nårmast hjårtat for att dårmed bestryka  Tors  belåte. 

2. Så många renar lappen slaktar och offrar, så många avguda-
belåten skall han uppsåtta Tor  till  åra. 

3. Dessa belåten gara de av bjark, av dess rot huvudet, av bålen 
den andra delen med en hammare i handen. (Se bild 29, nedan s. 136.) 

4. Når ren.arna som de vilja offra åro slaktade, uppresa de en lave 
bakom sina kåtor, tre alnar  hog  från jorden, och uppsåtta vackert 
bjarkris runt kring laven. /tem stra de ock bjarkris från sina kåtor 
fram  till  laven på marken,  clan  de skola frambåra offret. På laven upp-
såtta de  Tors  belåten, bestrukna med blod samt med några kors på de-
ras brast. Bakom belåtena uppsåtta de hornen och de farnåmsta hu-
vudbenen och fatterna. Item taga de ock ett litet stycke katt av var 
del och lagga det i en liten nåverskåppa och asa något flott dårpå och 
såtta det på laven framfar belåtena.2  

Något våsentligt att tillågga utover Rheen har de avriga 1600-tals-
skildringarn.a inte. Schefferus bygger i huvudsak på Rheens uppteck-
ningar.3  Nytt material återfinnes fanst i 1700-talsrelationerna från 
Lappmarken. 

Från barjan av 1700-talet ger lappstudenten  Paulus  Samilin faljande 
upplysning: 

1  Rheen a. a. s. 34 I. 
2 a. a. s. 35 ff. 
3  J. Schefferus, Lapponia, Frankfurt 1673. — Wiklund har i a. a. samlat de 

6vriga 1600-talsskildringarna, av 0. Graan från Pite lappmark, J. Torneeus från 
Torne och  Kenai  lappmarker, 0. P. Niurenius från Ume lappmark samt G. Tuderus 
från Kemi lappmark. 

4 —  47424 Helge Ljungberg 
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Tor kallas en gud, som mycket dundrar i luften, då han blir vred 
och slår sbnder stora stycken av bergen, faller tråden och åven slår 
ihjål månniskor, och han år ej annat an Torn eller åskan.1  

Samma uppgift mbter hos Sidenius från år 1726, med det tillågget 
att lapparna lovar Torden offer, då denne i sin vrede låter hbra sig i 

luften.2  
I Carl Solanders  relation  från år 1726 heter det om Hora-Gallis eller 

Pajan-011ma, att han har sitt tillhåll i skyn och år blåkladd och att 
han lår fbrorsaka tord6n, varfbr lapparna, når det dundrar och blixtrar, 

offrar  till  honom en osn6pt rentjur och upphånger vid altaret en med 

blod insmord hammare.3  
Prosten Henrik Forbus skriver i en beråttelse från år 1727 om  lap-.  

parnas hedendom: »Horagalles, tord6n, i Jukkasjårvi kallad pajanolmai 

och ahkega,s i Arjeplog på båda sidor om fjållryggen kallad Horagal-

les.  och Ah,kegas, i Trondheims amt och Umeå lappmark Horanorja. 
Denne slår i sin vrede både månniskor och kreatur i hjal, slår åven-
ledes stora stycken ur bergen. For att stilla och dampa hans vrede 
offras  till  honom en rentjur. Han antages vara blåklådd och fara av 
och an i skyn och giva dunderslag och blixt, varfbr man ock  till  hans 
åra gbr en hammare av två famnars långd, vål utskuren och målad, 
som har och var bestånkes och besmbrjes med blod.»4  

De fyra uppteckningarna ar samståmmiga och visar bilden av en 
vred åskgud som måste blidkas med offer. Bilden kompletteras ge-
nom andra uppteckningar. I sognepråst Johan Randulfs år 1723 for-
fattade skildring av lapparnas avgudadyrkan, det s. k. Nårbmanu-
skriptet, nåmnes Tor eller Horagalles som den fbrnamste av lapparnas 
gudar: 

En av deras fbrnåmsta avgudar, som kallas HoraGalles, år densamme 

som gamla norska hedningar kallade Tor-Gud, om vilken mycket står 
att låsa i den norska krbnikan. Av honom har torsdagen sitt namn, 
som den aluu kallas av oss kristna. Eljest år han densamme som hos 
de gamle grekerna kallades Juppiter, såvål också hos romarna, vilka 

gav den sarama dag i veckan, som vi kalla torsdag, namn av honom och 

1 Kallskrif ter  till  lapparnas mytologi, utg. av E. Reuterskiåld, Sthlm 1910, 
s. 13. 

2  a. a. S. 56. 
• a. a. S. 23. 
▪ a. a. s. 33. Jfr aven s. 81. — I rattelser och tillagg  till  Forbus' berattelse 

finns en folklig och sen version av berattelsen om TordOnsgudens uppkomst genom 
en forbindelse mellan djavulen och en kvinna i skogen (a. a. s. 68 f.).  

kallade den Dies Jovis. Denne avgud, som står med en slågga uti sin 
ena hand och en dubbelhammare i den andra handen, tillbedes sårskilt 
av finnarna, når tordbnet slår, att han med den ena hammaren skall 
driva det tillbaka igen, så att det icke skall skada dem eller deras re-
nar. Likaså påkalla de honom, når de vill hava tordbn och ljungeld 
nedslaget Over någon som de åro vreda på, att han med sin slågga, som 
han har i den andra handen, skall utfbra sitt tordbn eller sin ljungeld 
over dem.' 

I det fbljande gbr fbrfattaren med en interpretatio christiana jam-
fbrelser mellan Tor och Satan samt framhåver torsdagens karaktår av 
helig dag. Vidare  sags  att den vederstyggliga Satan uti Horagalles' 
eller Torguds eller Jovis person menas ge lycka i strid samt vid jakt 
och fiske.2  Slutligen anmarker f6rfattaren att det kristna korset ofta 
sammanblandas med torshammaren: i sjålva verket dbljer sig hammar-
tecknet bakom korset.3  

Av vikt år att Horagalles enligt Randulf inte endast år en vredes-
gud utan också en gud som man kan vånta något gott av och att man 
kan påverka guden, så att han antingen håller tillbaka ovådret eller 
låter blixten slå ned Over fienderna. 

Namnet Horagalles miiter fOrsta gången hos Westen och HOgstrOm.4  
Fritzner år den som tidigast etymologiskt sammanstållt Horagalles 
med Tore-Karl: »Karl, som i uttal också lyder Kar eller Kall, svarar 
nåmligen i betydelse helt  till  det lapska  gales,  som såkert också bara 
år en lapsk form av det norska Karl, liksom Hora, eller som det också 
heter, Ora, år en omdaning av P6rr.))5  Fritzner erinrar vidare om att 
Tor i folkmun gått under namn  av Torekarl och sammanståller namnet 
med Dyclus pitar och Juppiter. »Når han i den  till  Hammarhåmtningen 
motsvarande danska visan (S. Grundtvig, Danmarks gamle Folkeviser, 
1,2) kallas vår gamle Fader, eller svenskarna kalla honom Godgubben, 

1 Kildeskrifter til den lappiske Mythologi, ved J. Qvigstad (Det kgl. norske 
Videnskabers Selskabs Skrifter, 1903, n:r 1). Trondhjem 1903, s. 6 f. 

2 a. a. s. 7. 

3  a. a. s. 10. 
Thomas von Westens bref  till  prasterskapet i Jamtland etc. den 11 mars 

1723 (Reuterskiiild a. a. s. 2). P. HOgstrtim, Beskrifning Ofwer de til Sweriges 
Krona lydande Lapmarker, Sthlm 1746, s. 186 f. 

5 J. Fritzner, Lappernes Hedenskap og Trolddomskunst sammenholdt med 
andre Folks ([Norsk]  HT  4, 1877, s. 145). Redan S. Kildal hade narrint Thora  
Galles  som den lapska formen (Nogle Observationes om Trommen etc. i Det skan-
dinaviske Litteratursselskaps Skrifter, 3, 2, Kiwi' 1807, s. 453). 
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drucko de hans gille».' Den finske åskguden framtråder i den folkliga 
traditionen mest som regn-  ()eh  fruktbarhetsgud. I en uppteekning av 
E. Salmelainen från år 1852 angående de savolaksiska nybyggarna i 
Nordtavastland heter det: 

På f8rsommaren firades Ukon vakat, 'den Gamles kista',  till  åra for 
den Gamle (Ukko) eller åskan (Ukkoinen). Man bad  till  honom om 
gott våder under sommaren, dårfdr att man trodde att hela årsavkast-
ningen berodde på om man lyckades få Ukko gynnsamt ståmd genom 
gåvor och offer . . . På beståmd dag utvaldes det båsta fåret, dOdades 
och bereddes. En del av det kokta kOttet lades tillika med delar av den 
byriga maten i kistan av bjdrknåver och  bars  upp på ett heligt berg, 
kallat Ukkos berg. Dår låmnade man matvarorna samt 01 och brann-
vin, av vilket det måste vara rikligt for handen, oberdrda under natten 
på berget. Vad som var kvar av maten på morgonen, sedan Ukko åtit, 
fdrtårdes av festdeltagarna gemensamt. Av diet och brånnvinet dår-
emot  slog  man ut en del på Ukkos berg, fdr att inte sommaren skulle 
bli alltfOr torr.2  

Enligt Gananders finsk-mytologiska ordbok var touko-leipti *et stort 
br8d, som bakas i Juli månad, Ukko, åskan eller Thor, til heders; men 
brytes ej, utan fdrvaras i sådesbingen tils vårsåningen f8ljande år, och 
då med vissa cæremonier utdelas gårdsfolket at åta af».3  

Ånnu klarare framtråder den nordiske åskgudens roll i den finska 
fruktbarhetskulten i de bevarade skildringarna om Stimpsd.4  I Kale-
vala fOrekommer på två stållen en bigestalt vid namn Sampsa Feller-
voinen. Av sammanhanget framgår tydligt att han hade med våxt-
ligheten att gOra. I senare uppteekningar finns utforliga skildringar 
om Såmpså, Pellervos son.3  Från Nord-Karelen foreligger en dikt om 
Sampsa, som i inledningsverserna framstålls i hieros gamosscen med sin 
syster: 
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Godfar, då betyder det samma sak. Detta motsvaras också av att 
lapparna kalla honom ajeke, aMekag och finnarna ukko.»1  

A. Olrik har i de våsentligaste lapska kultformerna och gudagestal-
terna velat se ett lån från nordbor, som stod på bronsålderns utveck-
lingsstadium.2  Teorien har betvivlats3, men så mycket år såkert att 
betydande Overensståmmelser kan påvisas mellan nordisk och lapsk 
religion, hur an lånet tånkes ha f8rmedlats från nordiskt  till  lapskt 
kulturområde. 

Av stdrsta intresse for vår framstållning år att vissa gudagestalter, 
som vi ticligare funnit vara karakteristiska fdr den åldre indoeuropeiska 
religionen kunnat återfinnas på lapskt område. Himmelsguden dyrka-
des  dels som Solen, dels som åskguden. Av bildframstållningen (bild 
31 ff., nedan s. 139 ff.) framgår solens eentrala  plats  i det lapska guda-
systemet. Tor eller Horagalles kallades, enligt Schefferus4, hos dst- och 

nordlapparna åven for Tiermes, vilket motsvaras av Diermes eller Di-

erbma, 'himmelsman'3  (Diermes = 1. regnbåge, 2. åska)6. 
Ganander kallar Tiermes »en lapsk overgud, som rådde Over åskan, 

tordOn, regnbåge samt månniskornas hålsa, liv och ddd» och jåmfdr 
honom med finnarnas Ilmarinen, medan Horagalles enligt Ganander 
var en lapsk »under-himmelsk gud».7  Tiermes tillhdrde gruppen av 
inhemska himmels- och 8desgudar, i slåktskap med de finsk-ugriska 
och sibiriska hOggudarna, medan Horagalles var den från Norden in-
komne åskguden. 

Lapparna dyrkade åven en stormgud, Biekagalles. Det lapska ma-
terialet kan alltså sagas ge stod for antagandet av tre indoeuropeiska 
hiiggudar, en himmelsgud (solgud), en åskgud och en vindgud. 

Ukko — Tor. 

hdskr. 311 i Palmskidldska samlingen i Uppsala, från 1500-talet, 
står i en notis om guden Ukko att han »beskyddade såddtiden, och då 

Fritzner a. a. s. 145 ff. 
2  A. Olrik, Nordisk og lappisk gudsdyrkelse (DS 1905, s. 39 ff.). A. Olrik—

H. Ellekilde, Nordens gudeverden, s. 143. 
3  J. de  Vries,  Altgermanische Religionsgeschichte, I, s. 140 ff. 

J. Schefferus, Lapponia, s. 97. 
5  Olrik—Ellekilde a. a. s. 121. 
6  J. A. Friis, Ordbog over det lappiske Sprog, Chria 1887, s. 130. 

7  C. Ganander, Mythologia Fennica, Åbo 1789, s. 90, 17. 

• K.  Krohn,  Zur finnischen  Mythologic,  1 (FFC 104, Helsingfors 1932), s. 28. 
2  a. a. s. 36 f. — Aven esterna firade Uko wakk (M. J.  Eisen,  Estnische Mytho-

logie, iibers. von E. Erkes, Lpz. 1925, s. 152). 
8  C. Ganander, Mythologia Fennica,  lib°  1789, s. 91. -- Jfr N. E. Hammar. 

stedt, Olsmessa och Torsblot (Fataburen, 1915, s. 34). 
4  K.  Krohn,  Sampsa Pellervoinen<Njordr, Freyr? (Finnische Beitråge zur 

germanischen.  Mythologic,  Sonderabdruck aus den Finnisch-Ugrischen Forsehungen 
1904 u. 1905), Hfors 1906, s. 231 ff. 

• Ang. Sampsa jfr N. Lid, Vegetationsgudinne og vårplantar (Festskrift til 
rektor J. Qvigstad, Oslo 1928, s. 143 f.), 0. Almgren, Hållristningar och kultbruk, 
1927, s. 293  If.  in. fl. arb. 
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Siimsd poika Pellervoinen 	Såmpså, Pellervos son 
makais sisaruensa.4 	 låg och sov med sin syster. 

Då Såmpså forstod att han snart skulle få lida  nod,  gOnade han sig 
långt borta i Pohjala. Sedan Såmpså, fOrsvunnit fanns ingen som kunde 
beså åkrarna. Sommaren, »det milda vådrets son», uppsOkte Såmpså 
for att Overtala honom att så. 

Motivet återkommer i annan utformning i en visa från Lenttinen, 
Hevaa socken, och från Våårnoja, Soikkola socken, Ingermanland. 
Denna visa skulle sjungas på en gammal hednisk offerplats  till  Ukkos 
åra (Ukko-virsi) på Ukkos dag (Petrus dag, den 29 juni). 

Inledningen utgOres av en klagan over att våxtligheten avstannat: 

Miks ei kasva meijen kagrat, 	Vail&  våxer ej vår havre, 
rukkiit ylbs ylleene etc.2 	 varfOr spirar icke rågen etc. 

FOrklaringen var den att Såmpså sov. FOrst fOrsOkte vinterpojken 
att våcka honom. Han blåste bladen av tråden och blodet från jung-
frurnas  kinder,  men Såmpså, ville inte fiir hans  skull  låmna sitt låger. 
Då kom somm.arpojken, »tog sin stormvindssnabba håst/ . blåste liv 
i alla tråd / blåste  ax  i alla strån / blåste huvuden på kålen / fullt av 
blod på jungfrurs  kinder  / etc.» Då stod Såmpså upp och gav liv åt 
våxtligheten. 

På detta universella våxtlighetskultmotiv, vars prototyp utgOres 
av Demeterkulten, finns en mårklig variant, upptecknad 1891 i Lent-
tinen: 

Pyldi uk/co armolliin, 	 Helige Ukko, nådige fader, 
Iilia pyhd 
	

Elias, du helige herre, 
tye meille vierahisse, 	 kom  dock  snart och besOk oss, 
saa meille kdyymmdks, 	nalkas oss vålvilligt, 
ru/cl/cia ruttamaan, 	 for att rågen må snabbare mogna, 
tuokoja tomoittammaan, 	f6r att sådden må ge skOrd. 
ei kasva meitin kagroit, 	Vår havre vill icke våxa, 
ei ruta meiiin rukihit, 	 det vill aldrig susa i rågen, 
eik' tomua toukopellot. 	 livlOs vilar grOdan dår. 

Varianter: makasi emintimensa, 'sov med sin styvmoder'; makasit oman emosi, 
'du sover med din egen moder'. — Overs. efter  Krohn.  

2  Krohn  a. a. s. 234. 
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Pyhd uk/co armolliin, 	 Helige Ukko, nådige fader, 
anna mailles makua, 	 giv krydda åt ditt land, 
pelloilles pehmityst.1 
	

luckra upp dina åkrar. 

I fortsåttningen av dikten återkommer Såmpsåmotivet.  Krohn  
har tolkat Stimpså eller Pellervo som vegetationsgudomligheter, som 
havsguden Ahti på våren under islossningen genom sommarens repre-
sentanter låter håmta från en 6 i havet (eller från Pohjala) for att ge 
fruktbarhet åt åkrarna och kvinnorna. Såmpså återvånder på ett 
sådesskepp eller på en fårgrik kålke och har med sig sin moder (eller 
syster) som hustru.  Krohn  såtter myterna riktigt i samband med den 
germanska vegetationskulten, såsom vi kånner den från Tacitus' upp-
gifter om Nerthuskulten. Krohns resultat blir att Såmpså eller Pellervo 
(alternativt Pellervos son) vore identisk med Nerthus, Njord eller Fr8.2  

M. Olsen har i sin studie  till  Skfrnismål sammanstållt Såmpsåmyten 
med myten om Frb och Gerår och i dem båda sett en vårmyt om hur 
sommaren kallar på jordens fruktbarhet.3  

J. de  Vries  ståller sig mer tveksam  till  vårdet av de folkliga tradi-
tionerna om Såmpså under hånvisning  till  vegetationsriternas univer-
salitet.4  

Ingen av dessa forskare har emellertid fast uppmårksamheten på 
det egenartade i de bevarade finska traditionsformerna utan har nOjt 
sig med att stålla in dem i det allmånna fruktbarhetsschemat.  Krohn  
har visserligen berOrt Ukkos roll men har fallit tillbaka på låneteorier, 
som inte utsåger något reellt. Åtminstone Lenttinenuppteckningen  
staler  Ukko i centrum på ett sådant sått, som tvingar  till  antagandet 
att han  haft  en betydande del i den fruktbarhetskult, som hår otvivel-
aktigt kommit  till  uttryck. Om man utgår från att den germanske 
himmelsguden spelat roll av manlig partner, t. ex. vid den av Tacitus 
skildrade hieros gamosfesten5, och man vidare i den nordiske åsk-
guden, ur vilken Ukko kommit som lån, ser himmelsguden, som just i 
egenskap av himmelsgud samtidigt år fruktbarhetsgud, beherver man 
'ej tillgripa allmånt religionshistoriska låneteorier. 

I a. a. S. 236. 
2  Krohn  a. a. s. 242  If.  
3  M. Olsen, Fra gammelnorsk myte og kultus (MM 1909, s. 26 ff.). Jfr A. Olrik 

i DS 1907, s. 62 ff. 
4  J. de  Vries,  Altgermanisehe Religionsgesehichte, 2, s. 281. 
5  Ovan s. 30. 

lik 
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IF 

Sannolikheten talar med andra ord får att vi i sammanstållningen 
himmelsgud och vegetationsgudomligheter har bevarat ett ursprungligt 
drag, som båttre kommit  till  uttryck på finskt an norcliskt område.  

Till  Ukkos åra (Ukko-virsi) sjdngs inte bara i Ingermanland vege-
tationssångerna. Agricola har i fdretalet  till  psaltarOversåttningen av 
år 1531 antecknat ett liknande bruk hos de hedniska karelerna: 

Ia quin kewekylwd kylwettin, 	Når vårsådden blev sådd, 
silloin Ukon malia iootijn, 	då drack man Ukkos bågare, 
sihen haetin Ukon wacka, 	då håmtade man Ukkos kista, 
nin ioopui pica ette ac/ca, 	då berusade sig ungmd och fru, 
sijtte palio hdpie sielle techtin, 	man bedrev stor skåndlighet, 
quin seke gwitin ette nechtin. 	vilket kunde både hdras och ses. 
Quin  Rauni Ukon naini hdrsky, 	Når Ranni, Ukkos maka, våsnades, 
Ialosti Ukoi pohiasti pdrsky, 	sprutade Ukko från marken (?)2  
se sis annoi ilman icc wdhen tulon.1 

 
och gav gott våder och år. 

Hår år alltså bevarat ett fragment av en vårlig rit med Ukko som 
centralgestalt i typiska fruktbarhetsscener, inte så litet påminnande om 
kulten vid Uppsalatemplet — dår Tor tronade i  mitten  — och om de 
belgiska linvåvarnas kultupptåg.3  

Vid en håxprocess år 1662 i Hanho socken i Sydtavastland tillstod 
den anklagade, Sigfrid Andersson, att han gått omkring på våren  till  
sina grannar for den stora torkans  skull  och uppmanat dem att fdlja 
honom  till  stranden och dricka en skål  till  åskan, med bon om regn. I 
råttegångsprotokollet skildras i detalj hur regnmagien utfdrts. Sigfrid 
Andersson hade också framsagt en besvårjelse: 

Helige Ucko, luftens fader, 
Guds lydige tjånare, 
fdrlåna oss regn, 
på det att de vackra blommorna ej vissna 
och det grdna kornet ej faller av etc.4  

Mikael Agricolan Teokset, 3, (faks. uppl.  lifers  1931), s. 213.  Krohn  a. a. 
s. 247. 

2  Meningen  Sr  hår dunkel.  Krohn  a. a. s. 247 hanvisar  till  P. Bang, Priscorum 
Sveo-Gothorum ecclesia, 1675, som forklarar Agricolas text på ferljande sått: 
»Gek effter Wåårsåd geck an Thorskålans låter: Når Ragnel Thorinnan begynte 
storliuda, bulra Thor och  gaff  nyt siuda.r> (Efter vårsådden kom Torsskålsklingan-
det: når Rauni Torsfru b6rjade våsnas, dundrade Tor och låt det ånyo sjuda.) 

3  Nedan s. 169 f. 
4  a. a. s. 38 f.  

Ukkofester firades på många håll i de finsktalande bygderna, åven 
utanfdr Finlands grånser. Från de vårmlåndska finnarnas kult f dre-
Egger en långre uppteckning från år 1930, i vilken det bland annat 
heter: »Du skall betyga Ukko åra, så blir det regn.»1  

I finsk mytologi heter Ukkos maka Rauni. Hon befordrar hela 
årsvåxten, sager Agricola.' I senare kommentarer sammanstålls ut-
tryckligen de båda gudomliglieterna: Vcko  cum  conjuge Raune, tempe-
statibus praeesse.3  Rauni år samma ord som lapska raudna, 'rdnn'. 
Horagalles' maka hette Raudna eller Akka, 'Gumman'. 

Rdnnen forekommer i GeirroNmyten i samband med Tor: Reynir 
er bigrg P6rs.4  I regel år det  dock  eken som år  Tors  tråd. Segerstedts 
forklaring av sambandet eken 	rdnnen, att de båda tråden hiills heliga 
i forntiden på grund av de nyttiga frukterna, ger kanske inte ldsningen, 
då otvivelaktigt också många andra tråd har nyttiga frukter.» Eken 
var det speciella Torstrådet, då åskan ofta slår ned i gamla ekar. Norr 
om ekgrånsen fick man ndja sig med ett annat tråd; att rdnnen med sina 
lysande rOda bår hårvid blev gudatrådet år inte ågnat att fdrvåna.4  
Olrik ser i rdnnen den »kvinnliga» motsvarigheten  till  eken: ekguden. 
Tor bildade med rdnngudinnan Rauni ett gudapar.7  

Uttydningen av den finska mytologien år i enskildheter svårartad 
på grand av kållornas karaktår. Det folkloristiska stoffet år ingalunda 
entydigt. Vad som år inhemskt eller lån kan i regel inte avgåras. Ukko 
som åskgud torde  dock  med såkerhet vara ett nordiskt lån. En intres-
sant och viktig motsats  till  lapsk mytologi år att åskguden hos lap-
parna bevarat sin karaktår av åskgud med det skråmmande draget 
som dominant, medan Ukko hos finnarna i nåstan full utstråckning 
fdrlorat vane drag av tremendum. Hans samhdrighet med åskan be-
tonas mindre  ån  hans fdrbindelse med regn och fruktbarhet. Som Ukko, 
Gubben, har han blivit en motsvarighet  till  Godgubben. 

Uppteckning från Ostmark i Vårmland av H. Helminen i Kalevalaseuran 
vuosikirja, 11, s. 146 ff. Hår cit. efter  Krohn  i FFC 104, s. 33 ff. 

2  a. a. s. 28. 
3  Latinsk parafras av Michael Wexionius  (Epitome  descriptionis Sueciae, 

Gothiae, Fenningiae et subjectarum provinciarum, 10, 2, Åbo 1650). Cit. efter  
Krohn  a. a. s. 29. 

4  Skålskaparmål 18. 
5  T. Segerstedt, Ekguden i Dodona, s. 30 ff. 
6  Ang. rtinnen se vidare K. F. Johansson, Om etymologien af trådnamn.et  

rdnn (Studier tillegnade E. Tegn6r, Lund 1918, s. 304 ff.). 
Olrik—Ellekilde, Nordens gudeverden, s. 98 f. 
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Ytterligare en jamfårelse mellan å ena sidan finsk och lapsk utveck-
ling, å andra sidan finsk och estnisk år av intresse. Hos lapparna fOre-
kommer namnet Aija, 'Gubben', synonymt med Ukko.1  Hos esterna 
betecknar Åiö åskguden, medan samma namn i finskan syftar på dja, 
yulen.2  

Indra — Tor. 

Viktor Rydberg har synnerligen utfOrligt sandat  alit  jamf6rande 
mytologiskt material betraffande Indra och Tor i avsikt att be-
visa identiteten av de båda gudarna. »Det gålier hår icke likheter i 
enskilda drag», skriver Rydberg > och tillagger, »sådana kunna påpekas 
mellan snart sagt alla mytkretsar i vårlden, och vanligen bygger man 
alltfår svindlande hypoteser på det svaga underlag de erbjuda. Det 
galler hår gemensamhet i stora, centrala, sammanhångande myt-
komplexer.*3  

1. Enligt Rgveda (9,28,5; 9,97,31; 9,72,2) hade en urtidssmed TAWr 
våssat himmelsstenen åt Indra, liksom Sindri smitt  Tors  hammare. 
Fiendskap uppstod mellan smeden och guden på både indiskt och nor-
diskt område.4  

2. Indra var liksom Tor son av Moder Jord (RV 4,17,2). Båda 
gudarna hade två fOraldrapar, ett gudomligt och ett tillhårande de-
monklassen. Enligt Rgveda fOddes Indra vid den tidpunkt då striden 
mellan de onda och de goda makterna rasade som vårst (motsvarande 
Ahrimans kamp mot  Ahura  Mazdah) och då de onda makterna hade 
tagit de goda i sitt våld. Som en frålsare fOcIdes Indra under dramatiska 
omstandigheter. Gudinnan Jord ville ej veta av sitt foster utan Over-
gav det. I skOtet av vattendj-upets jåttinna, Kusava, utvecklade sig 
fostret. Hennes make, jåtten Vyamsa, »som var vårre an sjalve Vrtra» 
(RV 1,32; 1,18,1) ville dåda fostret i fiidelsestunden, men Indra brOt 
sig våg ur  moderns  sida, och nyfådd krossade han Vyamsas huvud 
med åskviggen (RV 4,22,3). KupAra, som Indra nu »gjort  till  anka», 
dog av sorg, medan de avdankade gudarna åter levde upp. Indra fick 

K. B. Wiklund  i  Nord. Familjebok, 14, 31931,    sp. 581. 
2  Krohn, a. a. s. 40. U. Holmberg, The Mythology of All Races, 4, Boston 

1927, s. 228. M. J. Eisen, Estnische Mythologie, fibers. von E. Erkes, Lpz 1925, 
s. 139. 

3  V. Rydberg, Undersaningar  i  germanisk mythologi, 1, s. 660 f. 
4  a. a. 2, s. 39 f. 
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en somadryck av Tvastr, dOclade draken Vrtra och befriade de bundna 
vattenmassorna, så att jorden åter blev fruktbarande, och lbste solen 
ur dess fångelse.1  

Rydberg havdar att dessa mytkomplex skulle avspegla sig i berat-
telserna om Tor, om an i vanstalld form. Han utgår darvid från skild-
ringen i prologen  till  Snorres Edda, enligt vilken Tor uppfostrats i 
Trakien hos hertig Lorikus.2  Vid tolv års alder diidade Tor sin foster-
fader och dennes hustru Lora, bemaktigade sig Trakien och for vida 
omkring i vårlden »och besegrade ensam alla barsårkar, jattar och den 
stOrste drake och många djur». Rydberg anser att dessa likheter år 
tilbackliga fOr att uppvisa den ursprungliga identiteten av myterna 
mellan Indras och  Tors  fOdelse och ungdomsbragder. 

3. Enligt en av Vålakhilyahymnerna (3,8) bemaktigade sig Indra 
vid ett tillfålle krivi (enligt Rydberg mjOdkitteln) och dOclade jåtten 
Su.p.za, 'FOrtorkaren'. una bodde på andra sidan om Rasa, grans-
floden mellan jattarnas och månniskornas vårld. 

Rydberg sammanstaller denna myt med beråttelsen om Tor och 
Hymir samt Miler for troligt att den ena har sin rot i den andra.3  

4. Valkånd år myten om Indra och draken Vyra (RV 3,30,8). 
»Vattnen. Overskredo Vrtra. Han låg vid deras fOtter, draken. I de 
aldrig stående, aldrig slumrande vattenloppens mitt låg den slagnes 
kropp. I långt råckande mOrker sjOnk Indras fiende.» (RV 1,32,8-
10.) »Indra  slog  Vrtra i huvudet med den mångeggade åskviggen.» 
(RV 1,52,15.) Med råtta konstaterar Rydberg, liksom många fOre och 
efter honom, likheter med myten om Tor och Midgårdsormen.4  

5. En ensam jatte, Rauhit2a, vågade sig in i gudarnas boning, men 
blev sedan krossad av Indras åskvigg (RV 1,103,2; 2,12,12). Indra do-
dade jåtten på dennes egen mark och åtfOljdes på sin fård av två andra 
gudar. Myten visar likhet med beråttelsen om Tor och Hrungnir.5  

6. Jåttestammen pai,derna ågde snabbfotade håstar och rOvade 
bort de himmelska korna. De jagade bort och fångade regnmoln och 
morgondagg, så att jorden fårtorkade. Gudarna, framfor ant Indra, 
fbretog bestraffningsfårder  till  pani'erna. 

Rydberg gOr har vittgående jamfOrelser mellan pani' ernas utmårkta 

• a. a. 2, s. 100 ff. 
• Jfr hårtill ovan, S. 10. 
a a. a. 2, s. 103 f. 
4  a. a. 2, s. 104 f. 
• a. a. 2, s. 105 f. 
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hastar och de nordiska jåttarnas (Gullfaxi) samt vill gOra gållande att 
»jåttedemonen i hastskepna,d» (såsom den iranske ApaiAa) funnits i 
både indisk och germansk mytologi (Sleipnir, son av Loke och hasten 
Svaklfari, demonen MOinn i håstgestalt). Aven korna spelade en fram-
trådande roll inom germansk mytologi: enligt Lokasenna 23 mj8lkade 
Loke kor i underjorden i åtta års tid, vita kor drog Terra  maters  vagn 
enligt Tacitus.1  

7. Indra, åtfOljd av en grupp stridsmån, begav sig vid ett tillfålle 
åstad for att dOcla jåtten Ahi. Vågen dit var svår att finna, och Ahi 
fOrsvårade ytterligare fården genom att sånda hagelskurar mot Indra 
och hans man (RV 1,32,13). De måste vada genom nittionio vatten-
strOmmar (RAT 1,32,14). Två av Indras f8ljeslagare var nåra att drunkna 
men råddades Over  till  andra stranden av guden. Vid mOtet mellan. 
Indra och Ahi kastade jatten en blixt mot Indra, men Indra blev oskadd 
och dOdade Ahi (RV 1,32,13). Darvid Oppnades jåttekvinnornas hålor 
och vatten strOmmade ut. 	 Likheten med Geirre6smyten år up- 
penbar.2  

8. Indra stod i ofOrsonlig motsats  till  alla vintermakter och stor-
mar. Rydberg sammanståller vinterjattarna med Gyiiir, som han 
identifierar med sanskr. himd, lat. hiems, grek. 	'vinterk8ld' och 
ser i honom samme jåtte som hos Saxo kallas kung Sn8.3  

9. Både Tor och Indra for på en vagn genom ryin.den (RV 10,89,2; 
49:7 m. fl.) men vandrade åven gårna  till  fots i jattevårlden. Når de 
vadade genom vattenstriimmar, våxte de i kroppsstorlek alltefter våg-
svallet (RV 1,52,7 — DOrsdråpa 7).4  

10. Båda gudarna behOvde ansenliga mångder mat och dryck. 
Indra kånde sig stårkt, då han åtit tusen tjurar, Tor nåjde sig med 
mindre. Hos Ilymir (Hym. 15) åt han två tjurar, hos Drymr (Dryinskv. 
24) en tjur, åtta laxar, jåmte annat. Indra var den stOrste soma-
drickaren (RV 1,8,7): i ett enda drag t8mde han trettio skålar  soma  
(RV 8,66,4), medan Tor i detta avseende var hans overman: hos 
Skrymir drack han i hornet ur nåstan hela havet.5  

11. Indras åskvagn var fOrspand med hari'erna, 'de r8dbruna', som 

han slaktade,  åt upp och gjorde levande igen, likt  Tors  bockar.6  
• a. a. 2, s. 106 ff. 
• a. a. 2, s. 108 f. 
3  a. a. 2, s. 90, 109 f. 
4  a. a. 2, s. 110. 
5  a. a. 2, s. 111. 
▪ a. a. 2, s. 111 f. 

12. Tor och Indra var  till  karaktåren varandra fullkomligt lika: 
»manniskovånliga, ådelmodiga, latt uppbrusande, snart åter lugnade, 
i grunden godmodiga, glada vid sång och mj8c1», vilket Rydberg folk-
psykologiskt tolkar som en skapelse från »den ariska enhetstiden», då 
styrkan och det obetvingliga hjåltemodet fOrenades med godheten och 
valviljan  till  ett ideal.' 

13. Tors  åldsta vapen, hammaren, var av sten, havdar Rydberg 
och ser detta bekraftat av folkfOrestallningen om åskviggen (flintfynd). 
Indras vapen, vajra, var »fyrvinkligt» liksom svastikan (RV 4,22,1,2).2  

14. Namnet Tor betyder, enligt Rydberg, 'dånaren' och år beslak-
tat med sanskr. tan, tanyati, 'dåna', Iska', vilket år ett urgammalt 
epitet for Indras vapen, troligen också ett namn buret av Indra sjålv. 
I  Tors  binamn Einrik ser Rydberg »ett fOrvanskat genljud av India»; 
varje 'fbrsOk att fOrklara ordet ur nordiskt språkfOrråd »smakar folk-
etymologisk t».2  

15. Indras van, skyddsling och stridsbroder var heroen Kutsa, som 
tillhOrde den klass av våsen, som motsvarade de nordiska alferna, 
Itgvedas afigiras'er och 	Kutsa bodde tillsammans med sin 
»rattrådiga, tånkande» hustru och en ålsklingsson på en gård nåra grans-
floden Rasa. Kutsa stred, ensam eller tillsammans med Indra, mot 
jåttarna dasyu'erna och giina'erna. Indra tog in hos honom på sina  
larder till  jåttarnas land. I Kutsas sållskap clOdade Indra jatten 
81.1a (RV 4,16,12; 1,63,3; 1,121,9 m. fl.). Kutsa for tillsammans 
med Indra på dennes åskvagn m. fl. (RV 2,19,6). 

Rydberg sammanståller Kutsa med den nordiske Egill-Aurvandill. 
I fårsta delen av sina Undersiikningar har Rydberg sOkt bevisa identi-
teten av Volunds broder Egill och Svipdags fader Aurvandi11.3  Egill-
Aurvandill bodde vid Elivågir, grånsvattnet mellan IQtunheimr och 
Asgark., han var  Tors  van och tog emot denne på sin gård. Kutsas 
hustru identifierar Rydberg med GrOa, »våxtlighetsdisen» Egill-Aur-
vandils hustru. Kutsa var liksom Egill skOrdarnas fOrsvarare. Vid 
livsfara råddade Indra Kutsa, liksom Tor rådda,de Egill-Aurvandill. 
Kutsa begagnade ett vapen, »så karakteristiskt, att det uppkallats efter 
hans namn kutsyco (RV 4,16,12). Rydberg gOr gållande att kutsya va-
rit en båge. Aven Egill-Aurvandill var bågskytt. 

1  a. a. 2, s. 112. 
a. a. 2,8. 113. 

3  a. a. 1, s. 637 ff. 
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Jåmte Kutsa nåmns i Rgveda två andra heroer, Aya och Atithigva. 
Aya, en av de smidesskickliga rbhu'erna, likståller Rydberg med fnord. 
Ajo, ett annat namn på smeden Volundr. Egill stod i samma fOrhål-
lande  till  Vcilundr som Kutsa  till  Aya. Kutsa, Aya och Atithigva blev 
småningom Indras fiender på samma sått som Volundr, Egill och 
Slagfiår från att ha vant gudarnas vånner blev deras vedersakare.1  

16. Rydberg identifierar slutligen  Pusan  och Diålfi. >>1Ios Veda-
arierna vart han Indras, hos germanerna  Tors  ålskling.» For styr-
kande av identiteten anfår Rydberg ett flertal myter. Diålfi var ett 
hittebarn, upptaget i Egils hus (FÅS 3, 241). Aven  Pusan  var hitte-
barn, påtråffad i ett hOljande vavri (RV 10,5,5). Diålfi ledsagade Tor 
på hans strOvtåg mot jåttarna och deltog i striderna.  Pusan  spelade 
samma roll, då han i Indras sållskap kåmpade mot vrtra'erna (RV 6, 
56,2). Diålfi bråckte bockarnas ben. Detsamma beråttas om  Pusan.  
Båda ågde systrar som omnåmndes i myterna.  »Pusan  år, liksom 
Diålfi, de ariska stammarnas och familjernas ledare och beskyddare, 
når de brutit upp att finna nya boningsplatser . . . Samme heros har 
såvål hos germanerna som Rgveda-arierna blivit vandringarnas och 
kolonisationernas beskyddare och sårskilt i den germanska mytologien 

typen for nybyggare.>>2  
Det har synts mig våsentligt att redogOra for Rydbergs syn på pro-

blemet Tor—Indra, och detta av flera skål. Rydbergs forskningar 
har på ett sått som de ingalunda fOrtjånar blivit åsidosatta i den veten-
skapliga diskussionen. Hans sammanstållning av de mytologiska ele-
menten visar, som han sjålv håvdat, »gemensamhet i stora, centrala, 
sammanhångande mytkomplexer».3  Rydbergs syn på myten i allmånhet 
och den vediska myten i synnerhet år i stort sett riktig, då den i våsent-
lighet vilar på Bergaignes teorier om fårhållandet mellan rit och myt.4  

Svagheten i Rydbergs  position  sammanhånger framfor  alit  med att 

han  till  varje pris ville pressa fram likheter fOr att på så sått stålla den 
germanska mytologien i samklang med den indoeuropeiska.  Harmed  
sammanhånger också hans benågenhet fOr en viss fri tolkning av de 

I a. a. 2, s. 114 ff. 
a. a. 2, s. 118 ff. Ang. Tor — PIL?an se H. 

und Heiland, Halle  (Seale)  1923, s. 39  If.  

3  Ovan s. 58. 
4  A. Bergaigne, La religion vedique d'aprås les hymnes du  Rig-veda, 1-3. 

Paris 1878-83. — Bergaigne fåste stort avseende vid Rgvedas liturgiska funktion, 

tog delvis avstand från den naturmytologiska uppfattningen och håvdade att 
reciprocitet fbrelage mellan rit och myt. 

indiska texterna. Hans tilltro  till  mOjligheten att kunna återfOra de 
skilda elementen i den germanska och den indiska mytologien  till  den 
»ariska enhetstiden» medfOrde på vissa avgOrande punkter skevsyn 
och falsk vårdering. 

Feltolkning har i huvudsak ågt  rum  betråffande fOljande moment: 
2. Myten om  Tors  fosterfOråldrar år ej en germansk myt, utan, som 

Rydberg sjålv i fOrsta delen av sina UndersOkningar framhållit1, en 
Osterlåndsk vandringssågen. Den kan alltså ej sagas utgOra bevis fOr 
identiteten. 

3. Tolkningen av krivi år missvisande.2  
6. Rydberg har ut ifrån vissa allmanna likheter siikt sig fram  till  

speciella likheter på ett sått som inte år Overtygande. 
8 och 14. Osåkra etymologier. 
15. Identiteten Kutsa — Egill — Aurvandill vilar på osåkra pre-

misser. 

Uppenbarligen finns åtskilliga likheter mellan Indra och Tor,  dock  
inte i så  hog  grad som Rydberg velat gOra gållande. Man har bl. a. 
pekat på likheten i namnkonceptionen  *Pun-ra och  Ind-ra, med ge-
mensamt suffix.3  Hela den stora frågan, huruvida gemensamma myt-
komplex fbrelegat fårdiga redan under den s. k. indoeuropeiska enhets-
kulturens tid, en fråga som Rydberg tillmåtte stor vikt, måste låmnas 
obesvarad, då dels prehistorien år fOr litet kånd fOr att kunna låggas  
till  grund f Or såkra slutsatser, dels frågan om mytkomplexens uppkomst 
och vandringar mellan de olika kulturkretsarna inrymmer alltf Or många 
osåkerhetsmoment, f Or att man skall kunna giva en helhetsbild av myt-
vårlden. Av vikt år också i detta sammanhang att understryka att 
ett flertal Indramyter, som Rydberg ej tagit stållning  till,  inte åger 
tillåmpning på den nordiske åskguden. 

Den åldre forskningen fOrklarade tåmligen enhålligt Indra som him-
melsgud.4  Hans karaktår av ursprunglig åskgud framhåvdes allmånt, 

1 a. a. 1, s. 63 ff. 
2  Jfr K. Riinnow,  Vedic  krivi  (AO  16, 1938, s. 161 ff.) 

I.Ir namnet Indra kan just ej utlåsas annat an att Indra var en kraftens gud, 
något som  dock  ej får tolkas med paralleller från mana-spekulationerna. Indra, 
ieu. *indro-, av ieu. roten *oid-, 'svålla', jfr grek. oWc.). (IL Peterson, Studien 
fiber die indogermanisehe FIeteroklisie i Skrifter utg. av Vetenskaps-Soeieteten i 
Lund, 1, 1921, s. 82 f. samt Åtran i Vetenskaps-Societeten i Lund Årsbok, 1921, s. 
49  If.  — Jfr hårtill H. Gtintert, Der arische Weltlebnig und Heiland, s. 13 f., m. fl.) 

4  A. Hillebrandt, Vedische Mythologie, 3,  Breslau  1902, s. 157  If.  samt  Perry  
i JAOS 11, s. 2 ff. 

Gåntert, Der arische Weltk5nig  
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t. ex. av Bloorafield och Oldenberg.4  Macdonnel såg i Indra dels en 
åskgud, dels, och sekundårt, en krigsgud.2  Hopkins  hade en  stark  
kånsla for de disparata elementen. i Indragestalten, som hade »fOr myc-
ket av storm i sig for att vara solen, for mycket av ljus for att vara 
stormen, for narbeslaktad med monsunen for att vara himlen och fOr 
regnig for att vara elden».3  

Den fårste som på allvar tog avstånd från tanken på Indra som 
åskgud var Hillebrandt, som genom nya kållkritiska metoder och med 
uteslutande av den filologisk-mytologiska på framfor  alit  Rgvedastudier 
baserade åldre forskningen fOrlade huvuelintresset  till  Indras forekomst 
i de kultiska ritualen och hans senare utveckling. Indras ursprungliga 
drag ansåg Hillebrandt framtråda framf Or  alit  i motsatsparet Indra—
Vytra, som han tolkade som en motsats mellan våren eller ånnu hellre 
solen-solguden och vinterjåtten, som h011 vattenmassorna bundna.4  

L. von  Schroeder,  som likstållt Indra och Herakles, håvdar att Indra, 
liksom Tor, från bbrjan ej vant gud utan en måktig åskjåtte, ett halv-
gudomligt våsen, som fOrst under senare tid fått rang av stor gud, 
sedan den ursprunglige himmelsgudens hypostas 	 i Indien Parjanya, 

i Skandinavien Figrgynn — fOrbleknat.5  von  Schroeder  tar också av-

stånd från Mogks och Bradkes teorier, att Tor-Indra vore att anse 
som direkta hypostaser av Dyåus pitar.6  

Gantert, som år motståndare  till  varje naturmytologiskt betraktelse-
sått, vill i Indra ej se vare sig en sol- eller åskgud, utan en demonbe-
segrare, utgestaltad efter det manliga tapperhetsidealet. Denna ge-

stalt har sedan sugit  till  sig mytmotiv från drakdOdarkretsen o. s. 
Barnett har i euhemeristisk anda sOkt tolka Indragestalten.. Indra 

M. Bloomfield  i JAOS  15, 1891, s. 143  samt  Vedic Mythology (Grundriss 
.der Indo-Arischen Philologie und Altertumskunde, 3, 1: A), Strassburg 1897, 

s. 55. — H. Oldenberg, Die Religion des Veda, 21917, s. 28, 132  ff.  

2  Bloomfield, Vedic Mythology, s. 54. 
3  E. W. Hopkins, The Religions of India, Boston a. London 1895, s. 91.  Aven  

Max Milner (Contributions to the Science of Mythology, 1, London 1897, s. 141) 
.och A. Bergaigne (La religion vådique, 2, s. 167) hade stållt  sig  tvivlande till  tanken  

pit Indras enhetliga karaktår. 
4  A. Hillebrandt a. a. 3, s. 195. 
5  L. von Schroeder, Herakles und  Indra  (Denkschriften der Kaiserl. Akademie 

der Wissenschaften in Wien.  Philos.-hist. Klasse,  58: 3) Wien 1914, s. 19. 

• E. Mogk, Germanische Mythologie, s. 125 (354). P. v. Bradke, Dyåus Asura, 
.s. X f. L. von Schroeder, Arische Religion, 1, s. 455. 

▪ H. Cliintert a. a. s. 37, 48. 
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yore,  håvdar Barnett, ursprungligen en konung, som blivit gudomlig-
gj ord.' 

Otto ser i de vediska hOggudarna gudar av »segrartypen» och stal-
ler sig avvisande  till  tanken på att de skulle ha vaxt fram ur en him-
melskult. I Indra ser Otto endast -17 -trahan, den måktige krigar- och 
segrarguden, som kampar mot det monstruåsa och det hotfulla i varje 
form.' I arbetet om sensus numinis har Otto antagit att Indras »prin-
cipiella» segrarfunktion har sina rotter i urtiden. 3  Av denna vasensfunk-
tion blir en »ur-garning*, tanker sig Otto, med en våldig kamp mot en 
Ur-Vtra, om vilken ingen vet vad han egentligen ar, helt enkelt darfOr 
att han inte år något i sig konkret, endast det negativ-numinåsa monst-
ret, hotet mot manniskorna Over huvud. Otto tanker sig vidare mbj-
ligheten att redan den urgamle Tita fore Indra utfOrt samma dåd och 
att fOrmodligen den vediske Indra uppkommit på så satt, att Tytas 
drag Overflyttats på en ursprunglig vaxtlighetsdemon, varvid Trta 
sjalv degraderats  till  en vasall åt Indra.4  

Otto har alltså utgått från tanken på en numinOs makt, som segrat 
Over en negativ-numin.Os makt, och har tagit avstånd från varje tanke 
på gudarnas samhOrighet med natursubstratet. Jag har i annat sam-
manhang motiverat varf Or jag anser Ottos tolkning missvisande.5  Otto 
rOr sig garna med termer såsom uridé, urgarning, urtid, urmånniska, 
urrysning, uronda, urgestalt, urprincip, Ur-Vrtra och for darmed Over 
debatten på ett plan som år oåtkomligt f Or vetenskaplig beskrivning. 
Visserligen har Otto rått i att kampmotivet år dominerande 	 något 
som också framgår av de nordiske myterna om Tor och jattarna — 
men Otto har inte med sina psykologiserande konstruktioner lyckats 
gOra troligt att kampmotivet skapat fOrestållningen om Indra. 

J. J. Meyer, som anlagger en helt agTarisk syn på religionshistorien, 
fOrnekar likaled es Indras karaktår av åsk- och regngud. Han staller in 
Indra i kretsen av bondegudar: Indra år en vegetationsgud med ut-
pråglat fallisk karaktår.6  

Den senaste Indramonografien år fOrfattad av Lomme!, var» upp-
f attning av Indra år mer komplicerad. Lommel ser i kamp-, sol- och 

• L. D. Barnett, Hindu Gods and  Heroes,  London 1922, s. 31 ff. 
2  R. Otto, Gottheit und Gottheiten der Arier, Giesen 1932, s. 105 ff. 
• Otto, Das Gefilhl der aperweltlichen, Mi:mchen 1932, s. 71. 
4  Otto, Gottheit, s. 106. 
5  Ambivalens, s. 8 samt ovan s. 23. 
6  J. J. Meyer, Trilogie altindischer Måchte und Feste der  Vegetation,  3,  Zurich  

1937, s. 144  If.,  154 ff. 

5— 47424 Helge Liungberg 
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åskmotivet tre lika ursprungliga motivkretsar i Indras våsen, vilket 
Lommel ursprungligast tyder som kraft. Indra år kraftgud rått och 
slått, vilket  dock  enligt Lommel inte får tolkas som om Indra  yore  
en allegori av kraften.' Indra kan inte uppfattas som sol- eller 

åskgud par prWrenee, ty jamsides med Indra har det funnits andra 

sådana gudar.2  
Glasenapp avstår helt från att ta stållning  till  frågan om Indras 

våsen, vars disparata element han framhåller, och nOjer sig med att 
relatera de viktigare uppfattningarna.3  Ej heller Renou diskuterar 
frågan utan karakteriserar Indra mer allmånt som krigsgud.4  

Widengren åter beståmmer, mot Lommel, Indra som en hoggud 
av himmelsgudens karaktår.3  

Lommels uppfattning år på ett egenartat sått los i kompositionen. 
Som Widengren understrukit, beror detta nårmast på att Lommel 
ej beaktat hOggudskaraktåren. Dartill kommer att Lommels »kraft-
begrepp», liksom Benvenistes och Renous i deras forklaring av den 
iranske VerOthraghna,  åx  vagt och ohistoriskt utformat.6  Enligt de 
nåmnda franska forskarna vore sammanstallningen Indra—V1trahan 
ej ursprunglig utan Indra vore narmast en heros som småningom, 
genom drakdOdarmotivet, sammansmålt med ITI-trahan. Namnet Vytra 
vore likaledes ej ett draknamn utan ett appellativ v -tra, 'damm',  'yarn'.  
Den ursprunglige indoeuropeiske gud, vars namn utgått från vrtra och 
som senare i Indien blivit VI.trahan och i Iran Vere'thraghna, vore att fatta 
som en kraftgud i allmånhet, ursprungligen en personifiering av kraften. 

H. S. Nyberg har med råtta vant sig mot det konstruktiva draget 
i dessa spekulationer Over en ursprungligen fristående kraft som se-
nare skulle ha antropomorfiserats  till  gud.7  Nyberg ger en sociologisk 
tolkning: som kraftgud, 'Motståndskrossare', år Vdrethraghna i fråmsta 
rummet en representant for harskaratten..8  

1  H. Lommel, Der arische Kriegsgott, Frankfurt am  Main  1939, s. 22, 30, 72 f. 

samt Die alten Arier, Frankfurt am  Main  1935, s. 80 ff. 
H. Lommel, Der arische Kriegsgott, s. 23 f. 

3  H. von Glasenapp, Die Religion  Indians  (Kråners Taschenausgabe, 190), 

Stuttgart 1943, s. 63 f. 
4  L. Renou, La poasie religieuse de l'Inde  antique  (Mythes et  religions,  8), 

Paris 1942, s. 10, 53 ff. 
5  G. Widengren, Religionens varld, s. 72 f. 
6  E. Benveniste—L. Renou, Vrtra et Vliragna, Paris 1934. 

7  H. S. Nyberg, Irans forntida religioner, s. 77  if.  

8  Nyberg a. a. s. 86. 
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På samma sått vilar ett konstruktivt drag Over Lommels indiske 
»kraftgud». En sådan kvalitetslds kraftgud torde vara svår att histo-
riskt dokumentera, vare sig från indoeuropeiskt eller annat religions-
område. Sedan kraft- och manabegreppets våsen blivit klarlagt, torde 
det stå fast att kraften eller makten ab origine ej funnits  till  som ett 
kvalitetslOst numindst fenomen utan vant fiirbunden med en gud, en 
hovding o. s. v. och just genom derma forbindelse erhållit sin karakte-
ristiska utgestaltning. 

Kritik måste också rik-tas mot grundsynen i Buschardts mycket 
enhetliga, men samtidigt egendomligt insulåra Vrtra-monografi.1  
Buschardt anlågger en principiellt kultisk tolkning av riten och myten, 
vilket i och for sig måste anses vara riktigt. Han har  dock  Overbetonat 
den  till  ensidighet. Buschardt har frambragt ett betydande material, både 
från den vediska litteraturen och brahmana'erna, for att belysa Indras 
kamp mot Vrtra. Mytkomplexet har enligt Buschardt våxt fram i 
kulten, nårmare sett i kulten kring soma-pressningen. »Gudarna i 
primitiv-antik kult år kultens krafter, och krafterna i kulten år mansk-
liga krafter. Gudarna har ingen existens utanf Or kulten.»2  Indra tanks 
på en gång som synonym med den som utfor off erhandlingen, soma-
pressningen, och som en personifiering av »kraften». 3  Buschardt labo- 
rerar i stort sett med samma konstruktiva kraftbegrepp som Lom.-
mel. Samma dubbelsyn har Buschardt på vajra, Indras »vigg», som 
Buschardt tolkar som dels den sten  varied  man pressade saften ur 
somavåxten, dels som den demondråpande kraften. 4  Draken eller rat-
tare ormen Vrtra identifieras med  Soma,  en tolkning som delvis år 
riktig, så  till  vida som den låter V.rtras ambivalenta karaktår komma 
klart  till  uttryck (Vrtra år på en gång ond och goc13), men felaktig så  
till  vida som den inte låter den otvivelaktiga motsatsen mellan lTçtra 
och  soma  komma  till  sin rått. 

Svagheten i Buschardts resonemang ligger i sjalva utgångspunkten. 
For Buschardt fOds gudarna i och genom kulten och har också sitt liv 
endast i kultens Ogonblick. Buschardt har  dock  inte lyckats fOrklara, 
huru och var/or gudarna skulle fOdas i kultens Ogonblick. Omedvetet 

L. Buschardt, Vrtra. Det rituelle Dæmondrab i den vediske Somakult (Det 
Kgl. Danske Videnskabernes Selskab. Hist. -fbi. Meddelelser, 30: 3), Khvn 1945. 

2  a. a. s. 60. 
3 
4 

5 

a. a. s. 109, 128, 142. 
a. a. s. 121, 135, 138, 142. 
a. a. s. 111. 
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raknar Buschardt . med att gudarna finns  till  oberoende av kulten. 
Endast om man tar sin utgangspunkt i den aprioriska gudstron, 
kan man psykologiskt komma  till  råtta med problemet varfår gudarna 
blir levande i kulten. Buschardt har med andra ord låmnat frågan om 
Indras ursprungliga våsen obesvarad, samtidigt som han inte tagit han-

syn  till  det aktivt skapande aktuella trosmedvetandet, som i lika  hog  
grad som kulten eller kanske i ånnu hOgre grad an kulten har utformat 

gudagestalten. 
Buschardt tar indirekt avstånd från tanken på Indra som himmels-

gud eller åskgud genom sin kultiska utgangspunkt samt genom tolk-

ningen av Va fra. Nu år det otvivelaktigt så som Buschardt menar, att 
vajra sammanhånger med presstenen vid somatillverkningen, men 
denna tolkning ger å andra sidan inte råttvisa åt den anvåndning som 
tilldelats vajra i den indiska litteraturen. Av Buschardts rika material-
samling framgår att myterna i samband med vajra ar mångskiftande 
och delvis varandra motsagande. Så t. ex. framhålls Tvastr som den 
som fOrfardigat redskapet (RAT 1,32,2; 1,85,9; 6,17,10; 10,48,3), men 
åven Indra sjalv hyllas som vajras upphovsman (RV 10,105,7), ja, 
åven de andra gudarna har fOrfardigat vajra (Alt. Br. 4,1). Vajra  sags  

an, och oftast, vara av sten, an av metall (RV .1,52,8), an gyllene och 

strålande (RV 3,44,4), an silvervit och glansande (RV 3,44,5). Vajra 
kan ha skiftande form, oftast fyrkantig (jfr ovan, s. 61), men aven 
hundrakantig eller fOrsedd med tusen spetsar (RV 1,80,12). Buschardt 
havdar att vissa texters beskrivningar (t. ex. Taitt. S. 2,13,4-5) skulle 
tyda på att vajra inte avsett presstenen utan mortelståten, som an- 

våndes vid pressningen. 
Nu beskrivs emellertid vajra ofta som ett kastvapen, vilket ter sig 

egendomligt, om man  hailer  fast vid Buschardts teori. Vajra år »su-
sande» (RV 1,32,2); det år ett kastvapen (RV 10,96,3); Indra kallas 
Adrivat, d. v. s. den som har en Adri, en sten  till  att kasta, eller mOj-

ligen slå med (RV 1,80,14). I de sena Brahmana'erna får vajra stå som 
tackord fOr ett otal kultiska ting, t. ex. offersvårdet, spaden, bågen, 
kniven, men aven sådana ting som offersmOret, vattnet, hasten, kult-

ropet o. s. v.1  Forbindelsen med de  celesta  fenomenen finns  dock  tyd-

ligt angiven, t. ex. i RV 8,70,2, Qat. Br. 6,3,1,29 och 6,3,3,10, dår vajra, 
liknas vid solen. I AV 8,4,4 heter det: 

»Indra—Soma,  ni två skall lata dOdsvapnet rulla fram från himlen 

och jorden, sOnderkrossande fOr den som har out i sinnet.» 

1  a. a. s. 138  If.  
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Buschardt frångår ocksa sin ursprungligt entydiga tolkning av vajra 
och håvdar att presstenen från berget och blixten från himlen utgiir 
de två gamla och ursprungliga ideer som tillsammans danat vajra-
fOrestallningen.1  Derma, uppfattning ger en annan, och riktigare, bild 
an den Buschardt framstållt på grundval av sitt konstruktiva kraft-
begrepp (»Vajra år då kultens demondråpande kraft i dess aktiva form») •2 

Ett konstruktivt drag vidlåder också de teorier som från evolutio-
nistisk utgangspunkt framståller Indra som en ursprunglig heros eller 
demon, som fOrst senare utvecklats  till  gud. Så t. ex. antar Konow en 
ursprunglig kraft-demon Indra, som senare under vedisk tid skulle ha 
sammansmålt med en »åskare» eller åskgud. Konow utgår från att 
man redan under den indoeuropeiska tiden bakom naturfenomenet 
åskan synes ha kant en »åskare», någon som fOrorsakade åskan. Denne 
åskare gick sedan under veclisk tid upp i Indra.3  

Denna teori lamnar  dock  sjalva huvudfrågan obesvarad, namligen 
hur denne åskgud uppkommit Var han ursprungligen gud eller demon, 
och i senare fallet hur har Overgangen skett från demon  till  gud? Var-
for har han senare uppgått i en odifferentierad »kraftdemon» o. s. v.? 

I sjålva verket år ingenting fOrklarat med dessa evolutionistiska 
utgangspu  nk  ter. 

Det synes  into  vara stora utsikter att kunna nå fram  till  en enhet-
lig syn på Indragestalten, sedan de facklårda framlagt så många skif-
tande teorier. Men frågan år om det skall anses Onskvårt att  till  vane 
pris prestera en enhetlig syn. Vi måste ta i betraktande att det histo-
riska materialet i detta fall omspanner en stor tidrymd och att under 
århundradenas gång vissa beståmda historiska och kultiska stravan-
den åstadkommit utvecklings- och omdaningsprocesser, som ingalunda 
vant enhetliga. Det skulle faktiskt ha vant mer Overraskande, om en 
sådan centralgestalt som Indra Overallt i kållorna framtrått med en-
hetliga drag. 

Det fOr vår undersOkning ledande intresset har vant att si3ka komma 
fram  till  en uppfattning av Indras ursprungliga vasen — huru såkert 
man nu kan uttala sig darom — samt att siika finna de våsentliga dra-
gen i hans karaktår for att med denna utgångspunkt få en  forestall-
fling  om innebOrden i den postulerade identiteten Indra—Tor. 

1  a. a. s. 149. 
2  a. a. s. 151. 
3  S. Konow, Die Inder (Chantepie de la Sausaye, 2), s. 24 f. 
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De evolutionistiska bidragen kan inte sagas ha kommit med accep-
tabla lbsningsfOrsOk, då de vant alltfOr konstruktiva. De åldre, 
naturmytologiska teorierna har felaktigt tagit sin utgångspunkt i sj ålva 
det naturliga -skeen.det och beclOnat gudagestalten som sekundår i f or-
hållande  till  naturfenomenet, vilket inte hindrat att de, bortsett från 
den genetiska utgångspunkten, riktigt sett sambandet mellan det reli-
giOsa och natursubstratet. Det kultiska tolkningsfOrsOket, representerat 
av Buschardt, har Overbetonat betydelsen av det kultiska handlandet 
och dårigenom fOrlorat ur sikte det kosmiska draget i Indragestalten. 

Frågan om Indras våsen synes inte tillfredsstållande kunna fOrklaras 
med mindre man fasthåller vid det kosmiska draget. Huruvida han 
ursprungligen vant en himmelsgud eller åskgud kan naturligtvis inte 
med såkerhet avgåras. De parallella fOreteelserna  Mom  narbeslaktade 
områden Or det  dock  kanske mest troligt att Indra differentierats 
från en ursprimglig himmelsgud. Det synes vidare, som om Hillebrandts 
starka framhavande av motsatskaraktåren vår 	vinter i samband med 
Indra vore vårt att understrykas, då I,gvedamaterialet otvivelaktigt 
ger stod for denna motsats. Detta betyder  dock  inte, som Hillebrandt 
ville gOra gållande, att Indras karaktår av åskgud  yore  osåker. Tvårtom 
torde det kunna anses vara belagt i kållorn.a att Indra mycket tidligt 
framtrått som åskgud.' Ut ifrån hans åskkaraktår kan sedan tillfreds-
stållande fiirklaras hans andra egenskaper, såsom regngud, fruktbar-
hetsgud, »kraftgud», krigargud, drakdbdargud o. s. v. 

Redan tidigt blev Indra representant for det goda och ljusa i till-
varon, och genom sin kamp mot ondskan och mOrkret kom han att 
framstå som den fråmste bland gudar.  Hari  visar han en inne frånd-
skap med den nordiske åskguden. 

Herkules — Tor. 

Som ovan nåmnts finns inga direkta stod fOr identiteten Herkules — 
Tor.2  Efter Tacitus' uppgifter har man  dock  på flerfaldigt sått sOkt 
visa riktigheten av sammanstållningen Herkules — Tor.3  I fråmsta 
rummet har man dårvid stått sig på de bådas karaktår av kraftgudar. 

1  RV 1,100,13; 2,11,19; 2,13,17 (Indra frambringar blixten); 4,44,12 (Indra 
framdriver molnen under åskdån) m. fl. 

z Ovan s. 17. 
3  Germ. 3,9; Ann. 2,12. 
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I litteraturen finns en noggrann redogOrelse får belaggstållen och 
teorier.' Herkuleskulten utbredde sig under 200-talet genom den ro-
merska hårens inflytande mot norr. På monument, framfor allt i Rhen-
lånderna, forekommer Herkules' namn, t. ex.  Hercules  Saxanus2,  Her-
cules  Barbatus och  Hercules  Illagusanus3. Intet av dessa namn pekar  
dock  omedelbart han mo-6 Tor. 

Juppiter — Tor.  

Som vi inledningsvis sett likstålldes Juppiter och Tor redan av 
Ælfric och Adam, senare åven av Snorre och andra fOretrådare for 1200-
talets linda spekulation.4  Identiteten var tidigare bestyrkt genom den 
femte veckodagens namn. 

Frågan vad som religionshistoriskt sett ligger bakom den forut-
satta identiteten år inte latt att besvara. Under inga fårhållanden_ 
kan Juppiter och Tor sagas vara samma gud. Dårtill år olikheterna 
for stora. Likheten fixeras av Adam fråmst  till  sceptrum, viggen..5  Nu 
ligger det emellertid i åppen dag att en likhet betråffande attributen 
— som i detta fall ej heller kunde anses slående, då  Tors  attribut var 
en hammare, Juppiters en spira eller yxa — ej kan ha gett upphov  
till  identifieringen, som otvivelaktigt måste ha djupare grunder. 

Av veckonamnet att dike a f011 det sig naturligt att redan vid slutet 
av 200-talet sammanstålla de båda gudarna. FOr de åldre fOrfattarna, 
såsom  Caesar,  Strabo och Tacitus, var identiteten inte aktuell. Troligen 
fOrmedlades den av den romerska hånen. En undersOkning av votiv-
stenar och liknande monument ger  dock  harvidlag inga såkra håll-
punkter. Inskriptioner med Juppiters namn forekommer visserligen 
rått talrikt på germanskt område, men ingen inskrift ger direkt eller 
med omskrivningar stod fOr den antagna identiteten, mOjligen med 
undantag for inskriften från  Chester  år 154 e. Kr.: /OM Tanaro.6  Hår 
gåller det  dock  keltiskt område. 

1  Se hart= t. ex. J. de Vries, Altgerm. Religionsgeschichte, 1, s. 175. 
2  Jfr  E. H. Meyer, Hercules Saxanus (PBB 18, 1894, s. 106  ff.).  
3  Belåggstållen, se de Vries a. a. s. 176 f. — F. Kauffmann, Mythologische 

Zeugnisse aus rOmischen Inschriften, 1, Hercules Magusanus (PBB 15, 1891, s. 553  
ff.).  

4  Ovan s. 9 ff. 	5  Adam 4, 26. 
6  Jfr oversikten i  Hoops,  Reallexikon der Germanischen Altertumskunde, 2, 

Strassburg 1913-15, s. 619 ff. 
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Frågan om Juppiters ursprungliga våsen erbjuder inga våsentliga 
problem. Redan den åldre forskningen var, långt f Ore hOggudsteo-
rins framvåxt, på det klara med att Juppiter var identisk med  him-
len. Wissowa har tydligt sett att Juppiter inte endast var en himmels-
gud utan i långt hOgre grad an Zeus »rent begreppsmåssigt identisk med 
himlen». Wissowa återger tre citat från Ho'ratius: Manet  sub  love fri-
gid° venator (Carm. 1,1,25); quod latus mundi  nebulae  malusque Iup-
piter urget (Carm. 1,22,20); ut glaciet nives puro numine Iuppiter 
(Carm. 3,10,7).1  

I senare diskussion har man,  dock  på otillråckliga grunder, ifråga-
satt identiteten av Juppiter och himlen.' 

Himmelsgudens kult ågde mestadels  rum  på kullar och IA der,  alit  
under bar himmel,  sub  love, senare i tempel, dår det  dock  under den 
aldre tiden inte forekom några Juppitersbilder utan blott en åskvigg, 
lapis silex, och en spira, sceptrum.3  Feretrius Iuppiter . . . ex cuius 
templo sumebant sceptrum, per quod iurarent, et lapidem silicem, quo  foe-
dus ferirent.4  Tillsammans med Mars och Quirinus dyrkades Iuppi-
ter Lapis eller Iuppiter Feretrius som segergivare5  och som råttens och 
trohetens beskyddare6, funktioner som visar likheter med  Tors.  

Som himmelsgud var Juppiter givare av solsken och regn, något 
som framgår av namnen Iuppiter Caelestis (OIL 3, 1948 m. fl.), Iup-
piter Caelestinu.s (OIL 6, 404), Iuppiter Serenus (OIL 6, 431, 433 m. fl.) 
och Iuppiter Pluvialis (OIL 9, 324). 

Juppiter var också identisk med blixten, vilket bestyrkes av namnen 
Iuppiter Fulgur och Iuppiter Fulmen (OIL 12, 1807). Senare tillkom 
de nomina agentis som framstållde Juppiter som orsaken  till  blixt och 

1  G. Wissowa, Religion und Kultus der ROmer (Handbuch der klassischen. 
Altertums-Wissenschaft, herausgeg. von I. v. Muller, 5: 4),  Munchen  1902, 2. Aufl. 
1912, s. 113. — Ovriga belågg se E. Aust, art. Iuppiter i W. H. Roscher, AusfUhr-
liches Lexikon der Griechischen und ROmischen. Mythologie, 2: 1, Leipzig 1890-
94, sp. 655 ff. 

2  Till  denna diskussion. se  G. Widengren, Religionens vårld, s. 79 ff., 83 f. 
samt Religionens ursprung, s. 77 . 

3  Till  detta och fOljande se C. Thulin, art. Iuppiter i Paulys Real-Encyclopådie, 
10:1, 1917, sp. 1126  if.  

4  Serv. Aen. 12, 206. Jfr hårtill G. S.  Hopkins, Indo-European  *deiwos, 
Philadelphia 1932, s. 32 ff. 

5  Polyb. 3, 25, 6. OIL 10, 809. 
Quomodo autem tibi placebit 'Iovem lapidem' iurare,  cum  scias Iovem iratum 

esse nemini  posse?  (Cic., Ep., 7, 12, 2.). — Jfr hårtill V. Basanoff, Les clieux  des  
Romains, Paris 1942, s. 46 ff. 

åska: Fulguralis, F-ulgurator, Fulminans,  Fulminator,  Tonans, Toni-
trator.1  Efter blixtnedslag på allmån  plats  ordnades en grav, varvid 
blixten tånktes bli begraven, och graven fOrsågs vanligen med en in-
skrift, t. ex. Fulgur conditum (publice).2  Dagblixten gick under namn 
av fulgur  ilium,  medan nattblixten sårskildes som fulgur Summanum.3  

I egenskap av åskgud sammanstålldes Juppiter med ett flertal gu-
dar, fråmst orientaliska. Itippiter Dolichenus återgår på Ba'al från  
Douche",  liksom Iuppiter Balmarcodes på Ba'al Marqod.6  Den cyre-
neiske Hammon och den feniciske Ba'al Chamman upptråder i  IOM  
Hammon på ett flertal inskrifter (OIL 3, 3463 m. fl.).  IOM  Hammon 
i sin tur likstålls med Silvanus: Ion Hammoni barbaro Silvano.6  Den 
kananeisk-syriske åskguden Hadad forekom i en staty i Hierapolis, 
tillsammans med Åtargatis, vid sidan av Juppiter.7  Den keltiske ham-
marguden Sucellus forekom på en inskrift•  IOM  Sucaelo (CIL 13, 6730), 
liksom  IOM  Tanaros.8  

Juppiter dyrkades i egenskap av himmels- och åskgud åven som 
fruktbarhetsgud. Åt Iuppiter Dapalis gavs offer av vin och mat på, 
våren vid tiden fOr sådden. På hOsten firades Vinalia rustica (19 augusti) 
och Meditrinalia (11 oktober) såsom fester vid vinskOrderi.8  Vinalia 
priora (23 april) firades då vinet blivit fårdigberett. — Hår kan pekas 

1  Aust a. a. sp. 656, 752. 
2  OIL 6, 30877; 10, 1603, 6990 m. fl. 
3  Paulys Real-Ene., sp. 1130. Summanus, ursprungligen. ett Juppiter-epitet, 

blev sedan natthimlens gud. S.  Weinstock  ser, ehuru med orått, i Summanus 
en etruskisk gud, som senare fOrenades med den romerske blixtguden (Paulys 
Real-Ene,, 7, sp. 897 f.). Något verkligt stod fOr derma teori ges ej av de citerade 
stållena (Plin. n. h. 2, 138 och Varro de 1. 1. 5, 74). C. v.  Koch,  som urskiljer den 
ktoniska sidan av blixtguden i Vecliovis, framhåller riktigt att hOggudens natt-
himmelssida avspjålkats i det hypostaserade epitetet Summanus (Der riimische 
Juppiter, Frankfurt am  Main  1937, s. 103). — Jfr hårtill F. W. Goethert, Summanus 
(Mitteilungen  des  deutschen archaeologischen Instituts, roemische Abt:, 55, 1940, 
s. 233 ff.). 

4  A. H. Kan, Juppiter Dolichenus,  Leiden  1943, s. 1 ff. 
5  C. Thulin, art. Iuppiter, a. a. sp. 1139  If.  
6  Ovan s. 47. 
7  Enligt en tolkning av Lucianus, De dea Syr., 31. 

Ovan s. 47. 
9  Thulin a. a. sp. 1131. — Vinalia firades vid vinskOrdens bOrjan, Meditrinalia 

vid dess slut, då man avsmakade vinmusten som tillskrevs livgivande kraft. Nam-
net Meditrinalia har av H.  Ehrlich  (Zur indogerm. Sprachgeschichte,  Konigsberg  
1910, s. 70) sammanstållts med ieu. *medhu (sv. mjCid). Ur namnet har senare 
uppkommit gudinnan Meditrina. — Jfr Thulin a. a. sp. 1131. 
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på paralleller med Indras roll i fOrhållande  till soma  och  Tors till  mjo-
det. 

Iuppiter Farreus var aktenskapshiftenas gud. Liknande funktioner 
tillades Tor—Vår i Drymskvi6a.1  I Iuppiter  Stator  och Iuppiter 
Victor framtrådde Juppiter som krigs- och segergud.2  

Iuppiter Optimus  Maximus  (TOM), med statskult på Capitolium i 
Rom, ger for nordiska fOrhållanden en god parallell  till  nationalkulten 
i Uppsala, dår Tor enligt Adam tronade i  mitten,  omgiven av  Wotan  
och Fricco.3  

Widengren har framstallt Juppiter som en typisk hoggud: Juppiter 
var både himmelsgud och Odesgud.4  Hårtill knyter sig ett speciellt 
problem, nåmligen fOrhållandet  till  Janus, vilken gud•  utan tvivel måste 
anses tillhOra ett åldre skikt an Juppiter. Enligt Varro var Janus be-
gynnelsens, Juppiter Andens gud: Penes lanum sunt prima, penes lo-
vem summa.3  Med all sannolikhet dOljer sig bakom den gåtfulle Janus 
en aldre himmelsgud.6  Ett flertal forskare har i Janus velat se en port-
gud (ianua), en tolkning som på grund av den speciella funktionen 
svårligen kan fOrklara hans karaktår av ursprunglig gud (himmelsgud). 
Jag har i annat sammanhang, med stOd av A. B.  Cooks  material, velat 
fOrstå Janus, liksom den grekiske  Zan,  som en typisk himmelsgud, 
vars ambivalenta våsen man gjort ansatser att upplOsa genom dubbel-
ansiktena.7  Någon principiell skillnad mellan Janus och Juppiter, 
liksom mellan  Zan  och Zeus, synes ej med nOdvandighet behOva forut-
såttas. Hårigenom skulle sannolikhet vinnas for att åven Juppiter 
skulle ha vant en androgyn gud. 

Betydande likheter kan spåras mellan Juppiter och Tor i fråga om 
ekkulten, yxan, spiran och hammaren. Dessa frågor skall behandlas 
i samband med Torskulten. 

1  H. Ljungberg, Vårdtecken (KA 36, 1936, s. 293). 
2  Thulin a. a. sp. 1133. 
3  Jfr G. Wissowa a. a., 2. uppl. 1912, s. 125 ff., V. Basanoff a. a. s. '70  If.  
4  G. Widengren, Religionens vårld, s. 79  If.  
5  Cit. i Augustinus, De civitate Dei, 7, 9; hår eit. efter P. Fabre, La religion  

romaine  (Histoire general°  des religions,  1, Paris 1944), s. 327. 
Janus Divanus < rot. *div, 'glansa'. Se oversikten hos G. Wissowa a. a. S. 

95 ff. 
7  H. Ljungberg, Ambivalens (RoB 5, 1946, s. 15 ff.). 
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Taara — Tor. 

Den estniska folksagan Miiristaja mång (*.isktrumman>>) handlar 
om en konflikt mellan åskan, Pikne, och djiivulen.1  Sagan  har påtag-
liga motiv från de nordiska myterna i Drymskviåa och Hymiskviba. 
Piknegestalten, som i flera avseenden fOreter likheter med Kalevipoeg, 
kallades hos esterna aven Kôu, 'åska', eller VanakOu, 'den gamla åskan'. 
Denne åskgud likstålldes ibland av esterna med Uku, 'den gamle', 
Aven kallad Vanaisa, 'gammelfar', Vanataat, 'gammelgubben', medan 
de ibland noga h011s i sår.2  Esterna dyrkade åven åskguden Taara 
,(Taar, Teir) eller Tooru (Toor) som »dubbelgångare  till  Vanaisa och 
Uku>>.3  

Taara fåreter betydande likheter med Tor. Så t. ex. var eken helgad 
åt Taara, och torsdagen h011s helig. Som åskgud stod han emellertid 
himmelsguden narmare an hans nordiske motsvarighet. 

Frågan huruvida Tor och Taara år samme gud har livligt diskuterats. 
Boecler, som på 1600-talet gjort anteckningar om esternas forna av-
gudadyrkan, likstållde Tor och Tår.4  Utgivaren av Boeclers etnogra-
fiska anteckningar, F. R. Kreutzwald, mest kånd såsom utgivare av 
Kalevipoeg, håvdar  dock  att saramanstållningen  yore  fOrhastad, då 
Tor och Tår ej kunde vara etyraologiskt beslaktade med varandra.3  Nu 
upptrader emellertid åven en estnisk form Tooru (Tor), som av Sj  Ogren  
anses vara en åldre form an Taara. SjOgren ser i dessa namn ett norcliskt 
lån: Tor>Tor>loar>Tår.6  Wiedeman har i sin estnisk-tyska ordbok 
inte tagit stallning  till  frågan.7  N. Anderson fOrnekar varje samband 

1  Urspr. tryckt i tysk Overs, i den livlåndska tidskrif ten Das  Inland,  1858, 
s. 89  If.  Aven i L. von  Schroeder,  Germanische Elben  mid Grater  beim Estenvolke 
(Sitzungsberichte der philos.-hist. Klasse der Kais. Akademie der Wissenschaften 
in Wien, 153: 1, 1906), s. 80 ff. 

2  F. J.  Wiedemann,  Aus dem inneren und åusseren Leben der Ehsten, S:t  
Petersburg,  1876, s. 427. 

3  L. von  Schroeder  a. a. s. 85. M. J.  Eisen,  Estnische Mythologie, 1925, s. 155. 
4  J. W. Boecler, Der einfåltigen Ehsten aberglåubische Gebråuche, Weisen. 

-und Gewohnheiten, herausgeg. von F. R. Kreutzwald, S:t  Petersburg  1854, s. 97. 
Kreutzwald i Boecler a. a. s. 98. Kreutzwald ville forklara sammanståll-

ningen folketymologiskt: Tår, Taar > Toara (liksom maa > moa, 'land') > Tor. 
Se hårom v.  Schroeder  a. a. s. 86 f. 

6  J. A. SjOgren, Gesammelte Schriften, 1, S:t  Petersburg  1861, s. 398. 
7  F. Wiedeman, Ehstnisch-deutsches WOrterbuch, S:t  Petersburg  1893,  

Sp.  1127: t5r, en mytologisk person. 
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mellan Tor och Tår, vilken senare form han anser sammanhånga med 
ostjakiska tdrem, t6rym„ tiirum och voguliska tarom, tdrom, torem, 'Gud', 
'Himmer.1  

Med visshet måste N. Anderson ha traff at rått. Ett språkligt lån 
Tor >Tår år osannolikt, for att inte saga omåjligt. Tår bor alltså in-
fogas i raden av finsk-ugriska, sibiriska himmelsgudar, som under namn 
av finsk. Jumala, 'Himmel', Ilmarinen (urspr. atmosfår), ostjak. Ilem 
etc. dyrkats som himmelsgudar, vilka saintidigt mer eller mindre fram-
trått såsom åsk- och regngudar.2  

L. von  Schroeder,  som ingående redogjort for de olika teorierna om 
Taara och som ansluter sig  till  Andersons åsikt, ståller sig frågan, hum 
man skall forklara de slående likheterna mellan Tor och Tår, och mener 
att man har att råkna, med en saklig, men ej språklig vå,xelverk an 
mellan skandinaver och ester, som på grund av namnlikheten tillade 
de båda gudarna gemensamma funktioner, så att en »blandgud» 
uppstod.3  Liknande synpunkt anlågger Eisen.4  

I detta sammanhang bor fåstas uppmårksamhet på Holmberg-
Harvas riktiga påpekanden, att de nordligaste finsk-ugriska och sibi-
riska  nomad  stammarna ej hade behov av någon speciell åskgud, som 
på grund av sina funktioner bleve en fruktbarhetsgud.3  Ju långre de 
finsk-ugriska folken trångde sOderut och ju mer de Overgick från 
nomadiserande  till  bofast kultur med åkerbruk som huvudnåring, desto 
stOrre blev mOjligheterna for en speciell åskgud att framtråda. Det 
synes alltså ej vara någon tillfållighet att vid sidan av de inhemska 
himmels- och åskgudarna Jumala och Ilmarinen guden Ukko upp-
trader med påtagliga drag från det våstliga grannfolkets åskgud 
samt att esternas himmelsgud Taara med sådan låtthet Overtog  Tors  
både namn och funktioner. 

N. Anderson,  Studien  zur Vergleichung der ugrofinnischen und indogerma-
nischen Sprachen, Dorpat 1879, onumrerade slutsidor, innehållande  teser  for 

magisterexamen. 
2  G. Widengren,  Religionens  varld, s. 64 f. 
3  L. von Schroeder a. a. s. 90  samt  Arische Religion, 2, s. 620 f. 
4  Eisen a. a. s. 159. 
5  U. Holmberg  (Harva)  The Mythology of All Races, 4. Finno-Ugric, Sibi-

rian. Boston 1927, s. 447. 

Åskgudstrons psykologiska och meteorologiska 

fiirutsåttningar. Sammanfattning. 

Den foregående framstållningen har  haft till  uppgift att giva den 
allmånt indoeuropeiska religionshistoriska bakgrunden  till  bilden av 
den nordiske åskguden. Sedan den nutida vetenskapen frambragt ett 
rikt och Overtygande material  till  belysning av hOggudarnas våsen 
och funktion, har jag ansett det riktigt att också fOrstika se den nor-
diska religionshistorien i ljuset av denna forsknings resultat. 

Hifiggudar har i egenskap av himmels-, vind- och åskgudar, antingen 
•odifferentierade eller differentierade, visat sig vara karakteristiska fOr 
de indiska, iranska och grekisk-romerska kulturkretsarna. Det synes 
då vara konsekvent att också antaga fårekomsten av hOggudar på det 
norclisk-germanska området. Med ett sådant antagande har jag defini-
tivt brutit med den evolutionistiska forskningen, som på några få un-
dantag når har betecknat tillkomsten av de germanska gudarna som slut-
skedet i en lång utvecklingskedja. Jag har också tagit avstånd från 
dem som i Tor, Oden och liknande gudomligheter sett en produkt med 
rotter i demon- eller herostron och anser varje sådan »forklaring» miss-
lyckad, då den aldrig lyckats besvara frågan hur gudarna uppkommit 
Man kan också alltid spåra en inre kluvenhet hos de fOrfattare som labo-
rerat med utvecklingsteorien, då de å ena sidan, teoretiskt, konstruerat 
en utvecklingskedja, å andra sidan, praktiskt, vid skildringen av gu-
darna behandlat dem som ursprungliga gudar. Jag har slutligen tagit 
avstånd från den s. k. naturmytologiska skolans representanter, som 
•ej heller, vare sig psykologiskt eller historiskt, kunnat framlågga en 
acceptabel syn på frågan hur en gud kunnat uppstå ur t. ex. åskan, om 
man inte redan de facto har kunnat anknyta  till  en gudsfOrestållning. 

Varje fOrsOk att psykologiskt eller historiskt söka trånga bakom 
den ursprungliga gudsfbrestållningen har visat sig vara ren spekula-
tion, med utgångspunkt i modernt evolutionistiskt tånkande. De 
givna, kållorna når inte i någon punkt  till  ett fOrgudsstadium. Den 
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vetenskapligt enda oanfåktbara metoden synes mig vara den som tar 
sin utgångspunkt i det åldsta kånda skiktet och låmnar de prehistoriska, 
ursprungsfrågorna å sid o. Med en sådan metod blir alltså sjålva ut-
gångspankten gudsfårestållningen i dess åldst kånda skick, d. v. s. 
himmelsgudstron. 

Problemet for min forskning blir alltså inte att såka fårklara åsk-
gudens uppkomst, då vetenskapen som sagt ej kan påtråffa en tids-

period  utan åskgud, utan uppmårksamheten har riktats på frågan om 

åskgudens stållning  till  himmelsguden samt på frågan om åskgudens 

karaktår och utgestaltning  Mom  olika indoeuropeiska kulturkretsar, 
tillspetsat i frågan huruvida man kan »identifiera» Tor med Indra, Jup-
piter och motsvarande gudar. 

Det har hårvidlag inte vant fråga om att pressa in materialet i ett 

visst  schema  utan att prbva det i ljuset av den moderna forskningens 
resultat for att se om dessa år tillåmpliga på det givna materialet. 

Vad fårst frågan om de nordisk-germanska gudarnas ursprunglig-
het angår, synes det mig håjt over varje tvivel att gudsfårestållningen 
funnits  till  i fullt utbildat skick redan under den yngre stenåldern och, 
såkert belagd, under bronsåldern, då den begynnande antropomor-
fiserings- och materialiseringsprocessen avsatt spår i statyer och sådana 
avbildningar som bevarats på hållristningar och liknande bergtavlor.1  

Det antropomorfiska draget var åldst ånnu ej utvecklat, vilket fram-
går bland annat av solskiveavbildningarna. Man får utgå från att den 
åldsta gudsfårestållningen var outvecklad, så  till  vida som guden, vis-
serligen troligtvis på något sått personligt uppfattad, fanns  till  i tros-
medvetandet som en obeståmbar och odifferentierad makt eller potens, 
som realiserade sig i ett naturfenomen, himlen, åskan o. s. v. Denna 
tolkning bår inte tydas i vare sig animatistisk eller naturmytologisk 
riktning, vilka båda riktningar tar sin utgångspunkt i makten, resp. 
naturfenomenet. Den sakliga iruiebården av håggadstron år den att 
guden, i det aktuella trosmedvetandet ursprungligen ej antropomorfiskt 
fattad, existerade antingen som en identitet av naturfenomenet eller i 
nårmaste anslutning  till  detta. 

Solskivan, som forekommer på några av de åldsta fynden, bor alltså 
ses som en fullstånclig gudssymbol. Kultvagnen från Trundholm synes 
mig utgåra bevis får att himmels- och solgud var identiska. Mer for- 

Jfr hårtill G.  Wilke,  Die Religion der Indogerrnanen in archåologischer 
Betrachtung (Mannus-Bibliothek, 31), Leipzig 1923, med god materialsamling. 

ståelig blir bakgrunden  till  bildframstållningen, om den såtts i samband 
med den av Tacitus omnåmnda kultvagnen får jordgudinnan Nerthus. 
Att Zio-Tgr utgjort denna germanske himmelsgud torde vidare få an-
ses mer an sannolikt. Hans undanskjutna  plats  i Eddan utgår inte be-
vis mot denna teori utan snarare for, då Tyr tidigt blivit en deus otiosus. 

Stbrre svårighet råder att beståmma vind- och åskgudarnas karak-
tår. I det foregående har jag gjort sannolikt att Oden och Tor skulle 
ha vant gudar av sådan karaktår. De disparata elementen i Odens-
gestalten går det  dock  om8jligt att komma med en entydig tolkning. 
Tor som åskgud år dåremot fullt saker. 

Vanagudomligheterna Njord, Frå och Fråja synes mig vara hypo-
staser av jordgudinnan Nerthus. 

Vi skulle således nårmast ha att tånka oss en uranisk-kosmisk grupp 
av håggudar i den nordiska religionen, representerade av Tyr, Oden 
och Tor, samt en ktonisk grupp,  vans  arvtagare utgjordes av vanerna 
Njord, Frå och Fråja. 

Detta utkast  till  en nordisk religionshistoria, vars bårkraft jag 
hoppas senare bli i tillfålle att pråva, ansluter sig  till  teorien om den 
religiiisa grundupplevelsens primårt ambivalent-bipolåra karaktår. 

Det år nåmligen påtagligt att den religiåsa grundupplevelsen i sig 
inrymmer spånningsmoment av både ambivalent och  bipolar  art. De 
fårra spånningarna tar sig uttryck i ett samtidigt och lika ursprung-
ligt »fascinosum* och »tremendum)> infår det numinåsa, upplevt och 
verkliggjort med ett flertal olika skiftningar. Ibland består  spanning-
arna jåmsides med varandra i ett visst emotionellt jåmviktsfårhållande, 
ibland tar lustkaraktåren overhand, ibland olustkaraktåren, och ger 
upphov  till  olika utgestaltningar i gudavårlden. 

Ambivalensen avser den egenhet hos vissa komplex att vara på 
en gång lust- och olustbetonade, lockande och frånståtande, tjusande 
och skråramande, att samtidigt uppvåcka kårlek och hat, sympati 
och antipati o. s. v. 

Bipolariteten åter beror vissa grundmotsåttningar, såsom uranisk—
ktonisk, dag — natt, maskulin — feminin, aktiv 	passiv, produk- 
tiv — receptiv, expansiv — retarderande, såvida dessa grundmotsått-
ningar psykologiskt sett svarar mot vissa motsatta stråvanden i med-
vetandet.1  

1  H. Ljungberg,  Ambivalens  (ROB 5, 1946, s. 5). 
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Det år tydligt att upplevelsen av himlen, resp. himmelsguden i sig 
inrymmer spånningar av ambivalent och  bipolar  art.  Till  de senare år 
att hånfOra sådana som betingas av yåxlingarna mellan sommar och 
vinter, dag och natt, klar himmel och molntåckt himmel, solsken och 
regn, regn och torka, varme och kyla o. s. v.  Till  de fOrra h5r sådana 
som ytterst beror på himlens fOrmåga av oberåkneliga skiftningar och. 
omkastningar. Det år emellertid inte så, att t. ex. daghimlen skulle 
motsvaras av lustbetonade kånslor och natthimlen av olustbetonade, 
utan daghimlen sjålv uppvacker ambivalenta affekter, allteftersom 
himlen år generOst givande eller fOrtorkande och fOrgOrande. Likaså 
kan natthimlen, sårskilt under milda, stjårnklara natter verka loc-
kande och tilldragande, lika vål som nattmOrkret och nattkylan upp-
våcker olustbetonade kånslor. 

For att forstå åskgudarnas skiftande utgestaltningar, år det nOd-
vandigt att analysera en åskupplevelse. Åskupplevelsen år typiskt 
ambivalent. Som naturfenomen år åskvadret praktfullt och gåtfullt 

mer  ån  andra fenomen. Ingen kan undgås att tjusas av det måktiga  
celesta  skådespelet, samtidigt som det normalt våcker ångest- och 
skramselkanslor, sårskilt då blixten åtfOljs av ett intensivt åskdunder. 
Fascinosum och tremendum år åskupplevelsens signatur. Dårtill kom-
mer att åskvådret också  till  sina verkningar år dubbeltydigt. Å ena 
sidan år åskvadret efterlångtat efter tider av långre torka, sårskilt 
på våren, då jorden beh5ver regn i ymnighet, som endast ett plOtsligt 
åskvåder kan skånka. Å andra sidan kan blixten verka dOdande och 
fOrhårjande genom nedslag. Ett åsknedslag kan splittra en gammal 
ek, tånda eld på ett hus, ddida boskap och månniskor. Påtagligt som 
religionspsykologiskt fenomen år att åskupplevelsen intimt samman-
kopplas med det religiOsa medvetandet, helt naturligt mer fOrr i tiden 
då man inte kånde de naturvetenskapliga betingelserna fOr urladd-
ningarna och gårna fOrband dem med tanken på gudomlig aktivitet, 
men åven i nuvarande tid visar sig åskvadret ha fOrmåga att aktuali-
sera det religiOsa medvetandet. Av intresse år att erinra om den av-
gOrande betydelsen av ett blixtn.edslag for Luthers religiOsa utveck-
ling. De många nutida sydafrikanska sektledarna ha ofta en åskupp-
levelse att åberopa f Or sin profetiska kallelse, enligt vad  docent  B. 
Sundkler uppgivit. I något fall har åskan dOdat en vån eller anhOrig, 
i annat fall något av gårdens boskapsdjur, vilket givits religiOs folk- 

fling:  »Gud avsåg egentligen mig, men sånde detta djur i stållet.» 
Den olikartade utformningen av åskgudarnas gestalter samman- 

hanger också med de olika meteorologiska f5rutsåttningarna for åsk-
vådren.. Ingen gud år så påtagligt bunden vid natursubstratet som 
åskguden. For den nordiske åskgudens vidkommande kan det vara  nog  
att erinra om de båda orden åska och tordån, av vilka det fOrra (åska, 
åsekia < åsikkia < *ds-cekia, 'asens d. v. s. asaguden  Tors  åkning [på 
himlen]') går tillbaka  till  tanken på åskan som ett utslag av  Tors  akti- 
vitet och det sen.are (tordån < fnord. 	= åska och sv. dån eller dån) 
måste fOrutsåtta identitet mellan naturfenomenet och åskan. 

Efter ett samtal med professor Harald Norinder i Uppsala har jag 
ansett mig kunna framhålla fOljande synpunkter på åskan som me-
teorologiskt fenomen: 

1. Åskdagarnas frekvens år betydligt stOrre i de sydligare an i de 
n.ordligare lånderna. I vissa ekvatorialtrakter kan antalet åskdagar 
uppgå  till  nåra 150 pr år. Sverige år betråffande åskdagarnas frekvens 
»nåra jamfOrligt med Finland och England, som hava flera åskdagar 
an Norge och Skottland men låne  ån  den europeiska kontinenten i 
allmånhet».1  I Sverige råknar man med i medeltal omkring 13 åsk-
dagar pr år for Götaland, 11 for Svealand och 7 f Or Norrland.2  I Medel-
havslånderna fOrekommer ofta nattåska, medan åskvadren i Norden 
i regel åger  rum  på dagen. På grund av den ljusa nordiska daghimlen 
år åskan som celest fenomen betydligt mindre praktfull hos oss an i 
t. ex. Grekland. Observeras bor åven att de talrikt fOrekommande kala 
bergstopparna i Grekland drar  till  sig blixten., medan åskan mer »f Or-
svinner» i våra skogiga bygder. 

2. Åskan låter sållan hOra sig på sommaren i trakter av maritimt 
klimat, t. ex. på Island dår sommaråska i regel endast åger  rum  i sam-
band med vulkanutbrott. Den islåndska vinteråskan år betydligt la-
mare och ofarligare  ån  sommaråskan i det Ostliga Norden.3  

3. I de norrlåndska fjålltrakterna avtecknar sig de mOrka åsk-
molnen starkt och hotfullt mot den ljusa himlen. Åskbullret blir myc-
ket hemskt och intensivt mellan fjållmassiven. 

1  H. E. Hamberg, Åskdagarnas frekvens i Sverige 1730-1915 (Bihang 1  
till  Meteorol. iakttagelser i Sverige, 57, 1915), Uppsala 1917, s. 2. 

2  Hamberg a. a. s. 15. 
3  Motsvarande meteorologiska iakttagelser galler for Norges våstkust, Ham-

berg a. a. s. 15. — Jfr en iakttagelse av C. W. Paijkull (En sommar på Island, 
Sthlm 1866, s. 49): »Man har  dock  anda intill senaste tider i Island  joke  fåstat 
sig synnerligt vid detta måktiga fenomen, ånda  till  dess for ett par år sedan on 
håndelse intråffade, som tjanade att inge inbyggarna mera aktning for torddnet» 
{tre personer dddades av åskan). 
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4. Åskregnet år på grund av sin stora kvåvehalt synnerligen nyttigt 

for jorden. 
5. Åskan slår ofta ned i ekar. Vid observationer under åren 1880 

1906 i Genarp i Skåne iakttogs fOljande tråd som tråffats av blixten: 
26 ekar, 11 bokar, 7 bjOrkar, 1 tall, 1 kastanje (dessutom observerades 
omkring 20 andra blixtnedslag).1  

De meteorologiska iakttagelserna kastar ljus over åtskilliga problem 
om åskguden. Jag anser mig beråttigad att draga fOljande slutsatser: 

1. Skillnaden mellan åskvådrens karaktår i t. ex. Grekland och 
Sverige år påtaglig. Vid de fOrhållandevis ofta fiirekommande gre-

kiska åskvådren år det  celesta  fenomenet mer framtrådande an det 
akustiska. Zeus år också i fårsta hand blixtgud. Vid de praktfulla ur-
laddningarna i Medelhavsområdet synes hela hinalen vara engagerad 
(»Såsom ljungelden, når den ljungar fram, lyser från himlens ena ånda  

till  den andra», Luk. 17: 21). Himmelsgud och åskgud år också dår 
identiska. På grund av den ljusa nordiska daghimlen år åskurladd-
ningens visuella sida mindre framtrådande i Norden. Tor år också i 
fOrsta hand ej blixtgud utan dundergud (Tor = 'dundret'). Då i den 
ambivalenta åskupplevelsen skråckmomentet synes vara mer knutet  

till  det akustiska naturfenomenet, fOrklaras varfOr Zeus i Overvågande 
grad år en gud med draget fascinosum som dominant. 

2. Påtaglig år skillnaden mellan  Tors  stållning som potentissimus, 

mest tignetår etc. i Sverige och vissa delar av Norge och hans stållning 
som andrahandsgud i eddamytologin. Denna skillnad, som vål delvis 
kan fOrklaras ut ifrån sociologiska och religibsa motsåttningar, blir låt-
tare forståelig, om man tar hånsyn  till  åskvådrens olikartade karaktår 

i det Ostliga Norden och på Island. 
3. Den lapske Horagalles år  till  sin natur mer skråmmande och 

hotfull an den nordiske åskguden. 
4. och 5. Åskguden år fruktbarhetsgud och ekgud. 
I samtliga fall av ambivalent-bipolåra upplevelser kan man iakt-

taga en dubbel stråvan, å ena sidan, emotionellt, en tendens att låta 
affektspånningarna bestå, å andra sidan, fiirestållningsmåssigt, en ten- 
dens att upplOsa motsatsen i de enkla komponenterna, varvid religions-
historiskt sett uppkommer nya mytologiska våsen genom spjålkning, 

differentiering eller hypostasering. 
Mot bakgrunden av detta bor man kunna vinna klarhet i det 

egendomliga f Orhållandet att just inga av de indoeuropeiska åsk-

Hamberg a. a. s. 2.  

gudarna synes vara ursprungliga ej heller exakt Overensståmmande med 
varandra. Parjanya skymtar bakom Indra,  Zan  bakom Zeus, Janus 
bakom Juppiter, Fiorgynn bakom Tor o. s. v. De historiska åskgudarna 
torde med andra ord inte vara de »ursprungliga» hOggudarna utan re-
sultat av en eller annan utvecklingsprocess, som utgestaltats olika  Mom  
olika områden, dår ibland det fascinerande, ibland det skråmmande 
draget blivit dominerande. 

Med ett sådant antagande skulle ljus också kastas Over det om-
diskuterade problemet, huruvida åskguden ursprungligen vore him-
melsgud och fOrst senare framtrått som specialgud, ett antagande som 
den moderna forskningen nårmast synes loåjd att bejaka. Troligen har 
vi betråffande de uraniska gudomligheterna att utgå från en sådan 
enhetlig himmelsgud, som sedan differentierats i solgud, vindgud, 
åskgud o. s. v. Frågan huruvida denne indoeuropeiske In5ggud skulle 
ha vant Dyåus pitar kan helt naturligt inte slutgiltigt besvaras. Jag 
år  dock  nårmast bi5jd for att stålla mig tvivlande  till  ett sådant an-
tagande med hånsyn  till  dels att namnet Dyåus, ur ieu. roten *dei, 
*deia, 'glånsa', inte ger uttryck for himmelsgudsupplevelsens ambiva-
lenta karaktår utan endast avser dess ljusa sida, dels att jåmsides med 
Dyåus upptråder Varm?a-Ouranos, åskådliggOrande dess mOrka, skråm-
mande sida. Den tidigare iakttagna olikartade utvecklingen av him-
melsgudarna på å ena sidan indo-iranskt, å andra sidan grekisk-ro-
merskt område skulle genom antagandet av en odifferentierad him-
melsgud, fore Dyåus och Vamp, få en naturligare fOrklaring.  

mom  de flesta indoeuropeiska kulturområden har differentierings-
processen gått vidare, så att sårskilda vind- och åskgudar uppkom-
mit jåmsides med himmelsguden, medan enheten bestått i de grekiska 
och romerska religionerna,  churn  åven dår specialgudar småningom 
framtrått. 

Himmelsgudens bipolåra motsats var jordgudinnan. Ur mOtet mel-
lan dessa gudomligheter har andra gudar framgått. Som ovan nåmnts 
antages detta gudapar på germanskt område vara Tyr-Nerthus.  mom  
den nordiska mytologien har Tor kallats for Jords son, d. v. s. jord-
gudinnans son. Att Tor i Eddan framstår som Odens son behOver i 
detta fall ej tillmåtas avgOrande betydelse, då Oden dår kommit 
att intaga den dominerande  plats  som råtteligen tillkom himmelsguden. 

Vi har i det foregående vid flera tillfållen uppmårksammat det 
androgyna draget hos de fiesta hOggudar. For att forstå det mytolo-
giska tånkandet på denna punkt, bor man akta sig for att utgå från 



81 	 Helge Ljungberg 

nutida syn på kOnskaraktåren. I den skapande mytologiska fantasien 
år kOnsskillnaden inte något konstitutivt eller absolut. Det år tvårtom 
utmårkande for den mytologiska spekulationen — något som ytterst 
torde saramanhånga med dess utflOde ur det rituella skeendet — att 

den,  till  synes utan tankesvårighet, anlågger på sarama gång antropo-
morf a som kosmiska mått på gudomligheterna, som i ena stunden be-
skrivs på rent månskligt vis och andra stunden tillåggs egenskaper som 
år ofbrenliga med månniskan. 

Så t. ex. år himmelsguden  till  sin karaktår av maskulin sexualkva-
litet (Fader Himmel), vilket inte hindrar att han samtidigt kan tåukas 
androgyn (Varuna—Varuoåni), liksom jordgudomligheten år feminin 
(Moder Jord), vilket å andra sidan gett  plats  for androgyniteten Ner-

thus  — Nj ord. Skillnaden mellan den verkliga sexualuppfattningen 
och den mytologiska framtråder också bjårt i fOrhållandet mellan 
gudaf Oråldrar och gudabarn, vilka ofta bildar par på ett sått som 
strider mot gångse sed och åskådning. 

Androgyniteten synes ha vant utmårkande fOr de indoeuropeiska 
åskgudomligbeterna, något som framgått av den givna oversikten. 
Aven hos Tor skall vi finna liknande drag. 

Den nutida forskningen har framhållit att hOggudarna samtidigt 
vant Odesgudar. Då Odeskaraktåren kan anses bevisad for de indo-
iranska och grekisk-romerska områdena, synes det vara rimligt att 
antaga ett liknande fOrhållande betråffande de nordisk-germanska gu-
darna. Nu år det emellertid karakteristiskt att gudamakt och  odes-

makt — ursprungligen fOrenade i hogguden — på grund av det »bipo-
låra» spånningsfOrhållandet stråvar efter att upplOsas i två skilda och 
mot varandra stridande maktenheter.  mom  vissa religioner har denna 

åtskillnad blivit mer markerad an  Mom  andra. Medan t. ex. den gre-
kiska religionen fOrhållandevis lange bevarat sambandet mellan Zeus 
och Odeti, lOsgjordes redan tidigt Odesmakten i den germanska religio-
nen, ett fOrhållande som i  hog  grad inverkat på den nordiska religions-
historiens utformning. Tilltagande Odesmakt betyder alltid fOrsvagad 
gudamakt, ett drag som kan studeras åven i den nutida våsterlåndska 

civilisationen.2  Frågan varfOr Odestron just på nordiskt område kom-
mit att bli så avgjort dominerande Over gudstron kan endast gissnings- 

1  G. Widengren, Religionens vå,r1d, s. 77. 
2  Till  derma fråga se Hj. Sunden, Gud,  Met,  slumpen, Sthlrn 1947, s. 49 ff. 

Tor 	 85  

vis besvaras.1  Det synes mOjligt att detta  haft  sin orsak i att himmels-
guden, som ju år Odesgud par pr«årenee, på germanskt område blivit 
en deus otiosus, och att den labile och habile atmosfårguden Oden in-
tagit hans  plats.  Askgudarna synes i regel inte ha framtrått som spe-
ciella Odesgudar; dårtill år åskupplevelsen fOr oberåknelig, plOtslig och 
dynamisk.  

Trots  att klyvningen mellan gudamakt och Odesmakt redan var ett 
fullbordat faktum vid tiden for de nordiska kållornas tillkomst, år det 
inte omOjligt att s6ka leda i bevis att de nordiska gudarna ursprung-
ligen vant Odesgudar. I den islåndska litteraturen forekommer benåm-
ningar på gudarna, vilka måste antas ha tagit sikte på deras karaktår 
av Odesgudar. 

Migtu& fsax. metod, age. meotod,  till  ie. roten *med, år sannolikt 
beslåktade med orden måta, måste, mått och betecknar iirsprungligen 
6desmakten, den utmåtande makten, men samtidigt också gudamak-
ten. 

Regin betyder enligt Fritzner »hOgre våsen som råder Over månni-
skornas Ode». Sammanhanget med Odesmakten framtråder tydligt i 
VQ1uspå, 6, m. fl.  

Pei  gengu regin Q11 	a rgkst61a, 
ginnheilog  go& 	ok  um ,bat  gMusk. 

Overs. 
Då gingo alla gudar  till  domarsåtena, 
hogheliga gudar, och h011o rådslag. 

(RQk = Ode [jfr ragnargk, 'gudarnas Ode', d. v. s. 'tmdergång']; 
rgkst611 = domstol, den  plats  dår 6desdomarna fålldes.)  

Råå"  anvåndes någon gång synonymt med regin, t. ex.  råå"  ok regin 
(Håk. 18) for att beteckna gudarna som de rådande och beståmmande. 

Bqnd, n. pl.  till  band, kallades gudarna, enligt Fritzner »troligen dår-
for att gudarna lågga ett håmmande band på månniskornas verksam-
het». Flera forskare har anslutit sig  till  denna åsikt. I sjålva verket 
torde det vara svårt att ur den norrOna litteraturen utlåsa någon så-
dan håmmande gudaverksamhet. Långt mer troligt år att benåm-
ningen uppkommit under den tid, då gudarna ånnu., liksom senare 
nornorna, holl Odesbanden eller Odestrådarna i sin hand. 

1  Frågan om den nordiska bdestron  Sr  behandlad i ett flertal arbeten. Se 
W.  Gehl,  Der germanisehe Sehicksalsglaube, Berlin 1939, med dår anfård litteratur. 
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Hgpt år synonym  till  bgnd.  Sing.  hapt har samma betydelse som 
band. 

Namnen migtuk regin, rad, bgnd och hgpt ger alltså stod for anta-
gandet att de nordiska gudarna ursprungligen vant Odesgudar. 1116j1i-
gen kan hårur också fOrklaras den egendomligheten att samtliga kol-
lektivnamn, liksom god, var neutr. pl. Det opersonliga i Odesmakten 
blev hårigenom markerat. 

Småningom såg man i det opersonligt lagbundna skeendet sjålvt en 
Odesmakt, wurå", vilken slutligen blev personifierad i Urk Odesgudinnan. 

En bevarad strof i Heliand (128) tyder  dock  på att wurå' och migtuår 
ursprungligen vant fårenade i gudamakten: 

uurdgiscapu, metod gimareod endi maht godes. 

Efter framlåggande av dessa riktlinjer vill jag sammanfattningsvis 
ange huvudresultatet av de foregående jåmfOrande undersOkningarna. 

Identiteten Tor 	Donar har inte betvivlats av någon. Tor och 
Donar år samme gud. Av de tidigare behandlade åskgudarna synes 
det vara riktigt att likstålla Tor med Taranis, Perun, Perkimas, 
Horagalles och Ukk-o. 

Betråffande Taranis har jag stållt mig avvisande  till  tanken på 
att i denne se en ursprungligare gud, som från keltiskt område under 
den fiirromerska jårnåldern skulle ha OverfOrts  till  germanskt område, 
då dels inga direkta skål kan fOrebringas for teorin om ett keltiskt lån, 
dels avbildningarna redan från bronsåldern otvivelaktigt visar hån på 
en nordisk hammargud. I stållet synes mig Tor och Taranis bOra be-
traktas som olika namn på samme keltogermanske åskgud, vilket gör 
att de egenskaper som vi funnit utmårkande for den keltiske åskguden, 
under aktgivande på de etniska skiljaktighetema, kan anses gålla 
Tor. Taranis var androgyn åskgud. 

Den slaviske Perun, bor betraktas helt och hållet som ett nordiskt 
lån, fOrmedlat  till  Volgaområdet av de nordiska varågerna. Uppgif-
tuna om Perun synes således åven kunna gålla om Tor. Av sårskilt in-
tresse år åskguden Peruns samhOrighet med eken och med edsfOrfarandet. 

Som lån från nordiskt område kan man också med såkerhet anse 
den lapske Horagalles. De rikliga och upplysande beskrivningarna over 
den lapske åskguden får naturligtvis inte i vane detalj anses tillåmpliga 
på Tor. Horagalles' bild år om an ursprungligt nordisk  dock  utformad 
efter lapskt kynne och lapska fOrhållanden. Vissa icke speciellt lapska 
egenheter bOr  dock  uppmårksammas. Det ambivalenta draget har 
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dår kommit  till  uttryck i den dubbla bevåpningen, med en slagga i 
ena handen och en hammare i den andra, varvid hammaren synes stå 
i de livsbefråmjande krafternas tjånst, medan slåggan år fårintande. 
I detta sammanhang bor erinras om att en bronsåldersristning från 
Tanum i Bohuslån visar en hammargud med liknande attribut: en ham-
mare i vardera handen eller mOjligen en slagga i den vånstra handen och 
en hammare i den hOgra. (Se bild 12, nedan s. 106.) På avbildningen 
upptråder den ityfalliske hammargestalten med bockhuvud. Av vikt 
år åven upplysningen att Horagalles »dråpte trollen inte endast med sin 
hammare utan åven med sin båge och slår eld» (Schefferus). Namnet 
Horagalles — ,Torekarl — »Fader Tor» for tanken på himmelsgudsnam-
nen. Slutligen bor uppmårksammas den lapske åskgudens nåra sam-
hOrighet med fruktbarhetskulten. 

Som nordiskt lån torde också den finske Ukko bOra betraktas. I 
sin finska utgestaltning har guden mer blivit en regn- och fruktbarhets-
gud  ån  åskgud. 

Med den baltiske Perkitnas fåres vi Over  till  den grupp av åskgudar, 
som ej omedelbart synes bOra identifieras med Tor. Perldmas kan 
sannolikt anses som representant for det åldre skikt av åskgudar, 
som vi tidigare har kunnat iakttaga. Detta antagande stOdes dels av 
identiteten Perkfinas—Fiorgyn(n), dels av kållornas vittnesbård om Per-
hulas  som en nåra  nog  monoteistisk hOggud (Procopius, Chronica Sla-
vorum), dels av det intima sambandet mellan himmelsgud och åskgud, 
dels slutligen,  chum  mindre vål bestyrkt, av slåktskapen  till  den in-
diske regn- och åskguden Parjanya. Perkimas' samhOrighet med åskan 
och eken år sakligt belagd. Likaså år androgyniteten påtaglig. 

Sammanstållningen av Tor och Indra erbjuder de svåraste proble-
men. Overraskande år Overensståmmelsen i vissa betydande myt-
komplex. Rydberg har pressat materialet fOr hårt for att finna lik-
heter, men  trots  detta år slåktskapen av sådan art att man frapperas 
av den likartade utformningen av mytstoffet, en likhet som visar hån 
på inne fråndskap mellan den indiske och den nordiske åskguden. Den 
mbjlighet  till  skiftande tolkning, som det indiska kållmaterialet er-
bjuder, synes mig bevisa att den vediske Indra inte år den »ursprung-
lige» åskguden, liksom inte heller Dyåus och Varuna bor betraktas som 
ursprungliga himmelsgudar. For att fOrstå dessa gudars våsen måste 
man, synes det mig, fårutsåtta en ganska lång utvecklingsperiod un-
der den prehistoriska tiden, »den indoeuropeiska enhetskulturen». Om 
arten av denna prehistoriska utveckling kan intet med såkerhet ut- 
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sagas, men med hånsyn  till  det vediska materialet syns det rimligast 
att antaga en ursprunglig gemensam indoeuropeisk himmelsgud, från 
vilken senare de historiska himmels-, vind-  ()eh  åskgudarna hyposta-
serats eller differentierats. Med ett sådant antagande vinnes en natur-
lig fOrklaring over fråndskapen mellan Tor och Indra samtidigt som 
Indras mångskiftande funktioner hårigenom battle kan forstås. 

Den medeltida identifieringen av Tor och Juppiter var en frukt av 
den lårda spekulationen men stOddes av det gemensamma namnet på 
den femte veekodagen, en namngemenskap som uppkommit på 200-
talet. For den rått fOrtegne Taeitus var denna identitet inte aktuell, 
utan han torde med sina antydningar narmast ha åsyftat en identitet 
av Tyr och Juppiter, en identitet som år av religionshistorisk vikt, då 
den dels låter himmelsgudssidan av Juppiters våsen framstå som det 
våsentliga, dels stOder antagandet att Tyr under den romerska tiden 
intagit en  plats  som tillkom den fOrnamste hogguden, himmelsgudens  
plats.  Når sedan Tyr genom otiosiseringsprocessen fOrbleknade, intogs 
hans  plats  såsom allfader av Oden, medan Tor i det stora hela inom 
det germanska området i folkmedvetandet torde ha dyrkats som den 
fOrnamste guden. Identiteten Tor—Juppiter tog sin utgångspunkt i 
den romerske hOggudens åsknatur  ()eh  torde våsentligen ha underlåt-
tats  av  Tors  dominerande stållning bland de germanska gudarna. 

DEN NORDISKE ASKGUDEN 

I BILD OCH MYT 



Tor i bildframstållningen. 

HAristningarna. 

AvgOrande for den allmånna religionshistorien år frågan, huruvida 
man ursprungligen har att råkna med en enda odifferentierad gud, him-
melsguden, från vilken sedan Ovriga  celesta  eller kosmiska gudar av-
spjålkats, eller huruvida man sannolikhetsvis bor antaga att t. ex. åsk-
och vindgudar år lika ursprungliga som himmelsguden. 

Det behandlade indoeuropeiska materialet har inte kunnat bevisa 
något i ena eller andra riktningen, då kållorna hårstammar från en så 
sen tid, att polyteismen redan år ett fullbordat faktum. Materialet har 
emellertid gjort sannolikt att en differentieringsprocess ågt  rum,  vari-
genom åskgudarna framgått ur himmelsguden. I denna avdelning skall  
visas  att det nordiska bildmaterialet ger våsentligt stod for detta an-
tagande, ja, rent av kan sagas utgOra bevis for teorin om en ursprunglig 
himmelsgud, ur vilken Ovriga  celesta  gudar sedan uppkommit. 

0. Montelius har i sin grundlåggande studie Solgudens yxa och  Tors  
hammare på ett Overtygande och som synes bindande sått visat att 
hammaren som symbol framgått ur yxan.1  Montelius har fOrebragt en 
språklig forklaring  till  denna utveckling: hammare, fnord. hamarr, 
betydde ursprungligen 'sten' och var »således en naturlig benåmning på 
solgudens eller åskgudens vapen, så lange detta vapen tånktes som en 
vigg af sten; då ordet sedermera fick den nuvarande betydelsen af ham-
mare, var det ej mindre naturligt, att man fOrestålde sig  Tors  vapen vara 
en jårnhammare av den form, som hammare då plågade hafva».2  

FOrmodligen år denna forklaring riktig. Viktigare år emellertid att 
utvecklingen sakligt kan anses dokumenterad genom Montelius' arkeo-
logiska undersOkning. Montelius har hånvisat åven  till  parallellen på 
grekiskt område, dår Hefaistos avbildas an med dubbelyxa an med ham-
mare (så åven Zeus). Då alltså hammarguden ursprungligen vant yx- 

SFT 10, 1900, s. 277 ff. 
2  a. a. s. 287. 
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gud, bor oekså åskguden (dvs. hammarguden) fattas som solgud (dvs. 
yxgud). Denna grundlåggande slutsats har Montelius dragit. Då nu det 
indoeuropeiska materialet otvetydigt visar hån på identitet mellan sol-
gud och himmelsgud, betyder det sagda att åskguden kan anses ha fram-
gått ur himmelsguden. Den efterfOljande bildframstållningen skall 
klarare visa upp detta fOrhållande. 

En kronologi kan hårigenom uppstållas. Det åldsta skedet represen-
teras av himmelsguden (solguden) med solskiva, hjul, yxa, ev. spjut 
som symbol. Senare har en differentiering ågt  rum,  varigenom åskguden, 
symboliserad åldst genom yxan, senare genom hammaren, avspjålkats 
som sårskild gudomlighet. Visserligen år det kronologiska problemet, 
som senare skall  visas,  ytterst svårlbst betråffande bronsåldersfram-
stållningarna, och en absolut kronologi kan inte uppråttas, då dels 
dateringsproblemet ånnu inte år lost, dels motiv och symboler ofta segt 
hållit sig kvar under långa tidsperioder. Hållristningsmaterialet kan  
dock  i huvudsak anses ge stod for den hår antagna kronologin. 

Himmelsguden dyrkades under bronsåldern fråmst eller nåstan ute-
slutande som solgud. Himmels- och åskgudssymboler har påtråffats 
redan från den megalitiska kulturen. Yxor av bårnsten och lera, som 
på grund av konstruktionen inte rimligtvis kan antagas ha tjånat prak-
tiskt syfte, måste fattas som symboler av himmelsguden. Fynd av små 
bårnstenspårlor med form av dubbelyxor har fort fram  till  det sannolika 
antagandet att man redan under yngre stenåldern bunt sådana symboler 
som halssmycken, såsom man senare under vikingatiden bar  Tors-
hammare av  silver.  Troligen har dessa symboler tillkommit under 
brytningstiden mellan stridsyxekulturen och megalitkulturen.' 

Det avgårande beviset for forekomsten av en odifferentierad him-
melsgud (solgud) ger  dock  bronsålderns bildframstållningar, fråmst håll-
ristningarna. Då problemet om hållristningarna år av stor betydelse 
for forståelsen av bronsålderns religionshistoria och då det framtrått 
i delvis ny dager genom C.-A. Althins avhandling om de skånska hall-
ristningarna, år det nOclvåndigt att något drOja vid problemets princi-
piella sida.2  

Huvudavsikten med Althins noggranna och intressanta undersOkning 
har vant att studera hållristningarna med avseende på deras kronologi. 

E. Sprockhoff. Die norclische Megalithkultur (Handbuch der deutschen 
Urgeschichte, 3, Berlin und Leipzig 1938), s. 140 f., avbildn. 24,11; 65,1-7. 

2  C.-A. Althin, Studien zu den bronzezeitlichen Felszeichnungen von Skåne, 
1-2, Lund 1945. 
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Medan den tidigare forskningen i det stora hela ansett att hållristningar 
producerats under hela bronsåldern, har Althin sOkt leda i bevis att i 
stort sett endast den yngre bronsåldern kan anses ha vant hållristnings-
period. Hållristningarna betecknar, enligt Althin, en ganska tydligt 
markerad epok  Mom  bronsåldern. De har uppkommit plOtsligt och upp-
hOrt lika pliitsligt. Vidare fOrnekar Althin deras beroende av de våst-
europeiska ristningarna. Invåndningar har  rests  mot Althins kronologi, 
framfor  alit  av Rydbeck, och ånnu år det vål f Or tidigt att yttra sig om 
bårkraften av hans teori.' 

Viktigare i detta sammanhang år Althins religionshistoriska syn på 
hållristningarna. Althin vånder sig mot alla foregående skolors tollmings-
fOrsOk, d. v. s. de s. k. estetiska, historiska och religionshistoriska, och 
vill giira sig  till  tolk fOr en magisk uppfattning: sjålva ristandet eller 
inhuggandet utgjorde ett sjålvåndamål; »den fårdiga bilden hade knappt 
något vårde, då den kunde tåckas Over av nya bilder, om det ej  farms  
plats».2  

Denna tolkning syns ej'hållbar. Jag bortser från det ytterst egendom-
liga antagandet att den fårdiga bilden inte skulle representera ett vårde. 
(Vilken konstnår har någonsin arbetat ut ifrån den synpunkten? År det 
inte tvårtom utmårkande for varje skapande konstnår att han gårna 
Overskattar sitt verks betydelse? Och skulle bronsålderskonstnåren, 
mot all fOrmodan, ha arbetat utan tanke på sitt verks bestående vårde, 
varfår gav han sig då i kast med den hårda stenen? VarfOr nOjde han 
sig inte med att skåra i trå, om hela hemligheten låge fOrborgad i sjålva 
tillblivelseprocessen? Under inga fOrhållanden kan sjålva framståll-
ningsproceduren tånkas bli »mer magisk», då man ristar i sten an då 
man skår i trå.) 

For att forstå bronsåldersristningarna år det nOdvåndigt att klart 
se skillnaden mellan religion och magi. Althin har visserligen dragit en 
skarp gråns mellan dessa båda områden, vilket i sak år vålgbrande då 
man nåstan alltid annars i fråga om åldre bildframstållningar miiter 
termen religibs-magisk i en diffus bemårkelse, men han har inte frire-
bragt ett enda giltigt skål for att visa det oberåttigade i den religions-
historiska tolkningen av hållristniagarna. (De s. k. estetiska och hiSto- 

1  0. Rydbeck, Om Villfarastenen och om de åldsta skånska hållristningarnas 
Alder (Skånes hembygdsfiirbunds årsbok, Lund 1945, s. 28 ff.) — Synpunkter på 
frågan om de bohuslånska hållristningarnas alder av S. Hallbåck i Fv. 39, 1944, 
s. 54 ff. 

2  a. a. 1, s. 241. 
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riska helhetstolkningarna kan i huvudsak anses Overgivna.)  Trots  
Althins påstående synes alla skål stå kvar for den religionshistoriska 
tolkningen av hållristningarna, såsom den representeras av t. ex. Alm-
gren. Visserligen har Almgren och de fiesta hållristningstolkare med 
honom begått metodiska och sakliga missgrepp genom att for fritt an-
vå,nda den s. k. komparativa religionshistoriska metoden, varigenom 
mycket ovidkommande material och historiskt ej underbyggda teorier 
frambragts — vilket också mycket riktigt påtalats av Althin —, men i 
huvudsak kan inte några vågande bevis sagas ha framkommit, som giir 
den religionshistoriska tolkningen osannolik. 

Den sakliga innebOrden av Almgrens religionshistoriska tolkning år 
att hållristningarna stållts in i ett kultiskt sammanhang. Vad år den 
religiOsa innebbrden av detta? 

Tro, d. v. s. gudstro, kult, rit och myt griper in i vartannat och bildar 
ett komplex av religiOsa fenomen, som historiskt, psykologiskt och 
sociologiskt måste betraktas som en helhet. Religionen betyder att 
månniskorna ståller in sig i ett sammanhang  till  en makt, som utOvar 
den yttersta kontrollen Over deras liv och bde.1  Just detta beroende-
fOrhållande  till  gudomsmakten år gudstrons kannemarke, kanske mer 
påtagligt under åldre tider an i nutiden, då naturvetenskapen delvis 
eliminerat fOrutsåttningarna fOr ett absolut beroendefOrhållande.2  

I kulten, som måste antagas vara lika ursprunglig som gudstron, 
aktualiseras trosmedvetandet, de religibsa emotionerna stimuleras och 
religionen som helhet blir real och vita1.3  Kulten representerar en Onskan 
och ett medel hos månniskorna att nå gemenskap med gudomsmakten, 
oftast, kanske nåstan alltid, i syfte att kunna påverka gudarna. Kulten år 
den handling, varigenom guden blir nårvarandegjord for månniskorna.4  
Utmårkande f Or kulten år att guden alltid tånkes nårvarande i det 

1  J. B.  Pratt,  The  Religious Consciousness,  New York 1934, s. 2. 
Annu galler  dock  i stort att gudstron innebår tanken på en ingripande gud. 

Av stort intresse i detta sammanhang  Sr  en undersOkning utfOrd av Svenska 
Gallupinstitutet (Dagens Nyheter 24/4 1947). På de båda frågorna: »Tror ni att 
det finns en Gud?» och  (till  dem som besvarat den frågan jakande) »Tror ni att 
han ingriper i månniskornas liv?» fOrdelade sig svaren på fOljande sått: 66 % av 
folket trodde att det f  inns  en Gud och att han ingriper i månniskomas liv; 11 % att 
det finns en Gud, iiven om de var osåkra på om han kunde anses ingripa; 6 % 
att det finns en Gud, men att han inte ingriper; 8 % att det inte finns någon Gud, 
medan slutligen 9 % inte kunde eller ville uttala sig. 

3  Pratt  a. a. s. 271. 
4  K. Kerftiyi, Die antike Religion, Leipzig 1940, s. 139. 
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social-religiOsa sammanhang, som utgOr de kultiska handlinga:rna. Derma 
kollektiva aktivitet, genom vilken guden blir nårvarande mitt ibland 
månniskorna, innebar en spontan religiiis livsyttring, framsprungen ur 
en legitim religiOs Onskan eller kanske råttare ett behov. Så fattad hbr 
kulten med  till  de primåra religibsa livsyttringarna och har ett religi8st 
egenvårde, då den utgiir det naturligaste såttet att tillfredsstålla materia-
liserings- eller konkretionsbehovet: guden kommer i kulten på ett konkret 
sått  till  månniskorna.1  

Harutbver har kulten en final sida. Genom kulten (offer etc.) kan 
man påverka gadarna i Onskad riktning. Hårigenom uppkommer olika 
kulttyper, vilka  dock  ej intresserar oss i detta sammanhang. 

Kulthandlingarna fOrl8per inte slumpvis och godtyckligt utan efter 
ett beståmt, ofta mycket invecklat ritual, och i regel hOr beledsagande 
texter och ord, myter, med  till  kultutOvningen. 

Medan tron alltså representerar den abstrakt-transcendenta sidan 
av religionen, representerar kulten, riten och myten materialiserings-
eller konkretionsbehovet. Den i kulten aktiviserade konkretionstenden-
sen har sitt korrelat i gudstron.  Pratt  har utfOrligt och riktigt analyserat 
det aktuella trosmedvetandet och skiljer mellan den konceptuella och 
den imaginativa gudsid6n.2  Det fOrra medvetandet innefattar den 
abstrakta gudsid6n, medan det senare har avseende på den fdrestållnings-
måssiga och bildliga sidan av gudsid6n, >>gudsbilden», d. v. s. den natur-
liga tendensen att fOrestålla sig guden på ett åskådligt och gripbart sått. 
I kulten och myten aktualiseras den imaginativa sidan av gudsid6n. 

Magin åter fOrutsatter ett helt annat religionspsykologiskt utgångs-
låge. Medan religionen i princip år betingad av gudstron (frågan om den 
rena buddhismen låmnas i detta sammanhang darhån), år magin i princip 
oberoende av gudstron, i varje fall har magin aldrig som priraårsyfte att 
konkretisera gudomsmakten. Magin år, som Delacroix framhållit, att 
hårleda ur vissa emotionella reaktioner av Onskekaraktår, vilka genom 
regelbundet upprepande kan kodifieras och ur vilka det magiska hand-
landet framgår.3  En påtaglig skillnad mellan magi och religion kan 
registreras på det psykologiska området, då månniskan i magin kanner 
sig som herre Over makterna, medan den religibsa månniskan alltid 

1  Aven den kristna gudstjånsten har i princip samme innebOrd. Gudstjånsten  

Sr  forsamlingens mote med Gud: »Gud  Sr  hår tillstådes, låt oss nederfalla!» (Sv. 

Ps. 209: 1.) 

2  Pratt  a. a. s. 203 ff. 
3  H. Delacroix, La religion et la foi, Paris 1922, s. 31. 
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kånner sig beroende av gudsmakten (ådesma,kten). Denna skillnad fram-
tråder i fårhållandet mellan besvårjelsen, som år magins primåra ut-
trycksmedel, och bånen, som år religionens. 

En annan våsentlig skillnad, som också år religionspsykologiskt måt-
bar, år att religionen som psykologiskt fenomen engagerar hela man-
niskan, medan den magiska situationen ej år en totalattityd, psyko-
logiskt sett. Den religibsa attityden omfattar samtliga psykologiska 
element, kognitiva, emotionella, konativa, vidare medfår den religiåsa 
attityden konsekvenser for det individuella och sociala handlandet. 
Religionen år alltid, i sin fullåndning, ett »totalt» fenomen. Magin dår-
emot år mer »mekanisk».1  Magin betyder i fårhållande  till  religionen en 
forenkling, ett mekaniserande, ett parasiterande.2  

I sitt fårhållande  till  konsten år religionen inspirerande, dårfår att den 
år personligt engagerande. Religionen har verkat skapande  Mom  kons-
tens samtliga områden, arkitektur, målarkonst, musik, dramatik, lyrik, 
skånlitteratur. Magin åter har inte skapat konstnårliga vården på något 
av dessa områden. Skillnaden kommer klart  till  synes vid jåmfårelse 
mellan t. ex. besvårjelseramsan och bånepsalmen eller mellan svart-
konstbbckernas krumelurer och kyrkmålningarna. Magin kan aldrig med 
sin mekanisk-parasiterande karaktår verka skapande, nydanande och 
inspirerande  Mom  konsten. Vad magin kan åstadkomma  Mom  den 
bildliga konsten år efterbildningar, men aldrig sjålvståndigt upplevda 
bildkompositioner. Som prov på vad den »magiska konsten» kan fram-
bringa kan nåmnas de lapska trolltrummornas stereotypa bildvårld.3  

Jag tar inte hår stållning  till  frågan om de naturalistiska hållmål-
nin.garna, som hittills på grund av sin håga ålder allmånt antagits ha 
magiskt ursprung (jaktmagi). Denna teori vilar på Frazers tes om 
magins prioritet men bor gåras  till  fåremål for ompråvning. 

Det år naturligtvis inte något motsågande mot vad ovan sagts i det 
fårhållande att vane konstart, religiås eller profan, kan anvåndas i 
magiskt syfte, men som fristående konstform år magin inte måktig att 
skapa originalkompositioner. 

Med hånsyn hårtill synes det vara fullståndigt missvisande att såka 
ge en magisk tolkning av hållristningarna. Som konstform år de alltfår 
måktiga och originella for att kunna vara framsprungna ur magiskt 
iinskehandlande. Detta innebår å andra sidan inte att vane magisk 

1  Pratt  a. a. s. 265. 
2  H. Ljungberg, Den nordiska religionen och kristendomen, s. 301  if.  
3  Se nedan s. 138 ff. 
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tolkning  yore  utesluten, då magin alltid utmårkes av ett habilt och 
påpassligt exploaterande av religionen. På så sått kan grånserna bli 
flytande och tolkningen svårbeståmbar vid tydningen av de enskilda 
bildframstållningarna, men i princip måste man hålla fast vid att hall-
ristningarna som konstart, som bildvårld, måste tolkas som utslag av 
religiås, ej magisk aktivitet. 

Den religionshistoriska tolkningen av hållristningarna innebår alltså, 
efter den givna principiella framstållningen, att bergtavlorna fåreståller 
scener som mer eller mindre direkt anknyter  till  religionen, fråmst kulten. 
Hårvid år att marka att inte varje bild fåreståller en kultscen. Så  till  
vida innehåll den gamla »estetiska» tolkningen en sanning, som vi alltid 
måste rakna med att den naturliga konstnårliga skaparglådjen gett upp-
hov  till  många bilder, t. ex. jakt- eller stridsscener, enstaka figur- eller 
symbolframstållningar, men i stort sett har ristningarna tjånat ett 
religiåst-kultiskt syfte. Hur den enskilda bilden skall tolkas år ofta 
mycket svårt, for att inte såga omåjligt, att avgåra, men så mycket torde 
vara såkert att vane mer livfull biklkomposition, som inte åger den rena 
naturscenens drag, år att betrakta som en kultscen, ev. en framstållning 
av den myt som hårt  till  kulten. 

Den konkretionstendens som vi funnit vara utmårkande for religionen 
har manifesterats i hållristningarna. Hållristningarna s symbol-
språk år ett fårsåk att gåra den imaginativa gudsid6n, så 
som den aktualiserats i kulten, permanent och konkret. 

Betråffande framstållningen av gudabilder, som allmånt antages 
fiirekomma på hållristningarna, år att marka att olika typer kan iakt-
tagas sida vid sida av varandra. I stort sett kan fyra olika grupper ur-
skiljas: 1. Gudasymboler, t. ex. solskivan. 2. Gudabilder, »belåten», ut-
mårkta genom stelheten i bildframstållningen, t. ex. den stora stela 
figuren i Ekenbergsristningen (bild 7). 3. Gudar, framstållda i månnisko-
gestalt, ibland i overnaturlig storlek, ibland teriomorfiska. 4. Månniskor, 
som i vissa kultsammanhang fåreståller eller representerar gudarna. 

Symbolspråket var under bronsåldern fårhållandevis enkelt. Sol-
skivan eller hjulet eller någon annan symbol betecknade guden såsom 
himmelsgud eller solgud, vilket  visas  av solvagnen från Trundholna. 

Vi har tidigare karakteriserat materialiserings- eller konkretions-
tendensen som en religiiis primårtendens. En annan sådan primår ten-
dens år antropomorfiseringstendensen. Den fårra tendensen utgår forut-
såttningen får bildfrarnstållningen Over huvud, den senare har bidragit  
till  att skapa gudar i månniskogestalt. Hållristningarnas gudar i man- 
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niskogestalt år alltså primårt att fatta som gudar. (Analogivis år också 
gudar i djurgestalt primårt gudar, ej djur som upploOjts  till  rang av 
gudar.) Under vissa betingelser kan  dock  den omvånda utvecklingen 

åga  rum,  framfOr  alit  i samband med det sakrala kungadOmet. En 
konung eller en pråst, åt vilken konungen Overlåtit de sakrala funktio-
nerna, kan upphOjas  till  rang av gud.' En sådan  process  måste emellertid 
anses sekundår i fOrhållande  till  antropomorfiseringen, vilken psyko-
logiskt utgOr fOrutsåttningen for gudomliggårandet av månniskor. 

En alltid aktuell fråga for varje hållristningstolkare år den: vilka, 
figurer år att anse som gudar och vilka som månniskor? En sådan fråge-
stållning år emellertid i visst avseende skev, då den anlågger moderna, 
varderande synpunkter på frågan om fOrhållandet mellan gudar och 
månniskor Av den foregående framstållningen har framgått att kon-
kretionsbehovet vant av grundlåggande betydelse for kulten. Gudens 
nårvaro i kultdramat har atfOrts så att någon av kultdeltagarna, åldst 
konungen, senare pråsten eller någon annan person, fbrestållt guden, 
så vida inte gudens nårvaro markerats genom avgudabilden.2  I detta 
avseende år beråttelsen om Gunnarr Helming belysande, dår skillnaden 
mellan gud och månniska år flytande. Utmårkande f Or all indoeuropeisk 
religion år att gudomligt och månskligt utan svårighet blandas om vart-
annat. Skillnaden mellan gudar och månniskor har mer absolut karaktår  

Mom  de semitiska religionerna. Både Homeros' gudar och Eddans asar 
har i huvudsak rent månskliga drag och egenskaper, och i heroskulten 
var grånsen mellan gudomligt och månskligt nåstan utplånad, medan 
en semitisk gud som Jahve var utpråglat exklusiv. 

Man  'DOT  alltså inte for mycket pressa frågan om vad som år gud och 
vad som år månniska, då det galler bronsåldersbilderna. Huvudsyn-
punkten år att figrurerna  haft till  uppgift att nårvarandegOra gudarna 
samt att antropomorfiseringen måste anses åldre an gudomliggbrandet. 

Hållristningsepoken var nyskapande och omdanande i många av-
seenden, och bland bilderna kan man tydligt spåra hur olika tendenser 
bryter sig mot varandra och hur olika framstållnings- och symboliserings- 

I Vita Anskarii, kap. 26, beråttas att den »forne kommg Erik» upphOjts  

till  gud. — Angående de principiella betingelserna for gudomliggOrandet se 

bl. a. H. Ringgren, Word and  Wisdom. Studies  in the Hypostaziation of  Divine 

Qualities  and  Functions  in the  Ancient  Near East, Lund 1947, s. 192 med dår 

anf Ord litteratur. 
2  Till  denna grundregel se 0. Hadler, Kultische Geheimbfinde der Germanen, 

1, Frankfurt am  Main  1936, s. 286. 
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Bild 1. Hjulatorp, Bergs socken, Kronobergs  Ian.  Efter Kållmark, Fv. 1909. 

maner forekommer jåmsides med varandra, ehuru man knappt krono-
logiskt kan faststålla utvecklingsfOrloppet. 

Om man fasthåller vid konkretionstendensen som den primåra, be-
hover man inte tillmåta den finala synpunkten avgOrande betydelse. 
Det år med andra ord av sekundårt intresse, huruvida hallristningarna 
i princip skall betraktas från synpunkten av di5dskult (Ekholm), frukt-
barhet (Almgren) eller som utslag av motsåttnin.gen mellan vinter- och 
vårmakterna  (Schneider).  Skall man nådvåndigt anlagga den finala 
synpunkten., bOr man rimligtvis tolka hållristningarna som en impetratio 
boni, varvid samtliga tre hår angivna kultformer inrymmas. Under alla 
fOrhållanden år hållristningsfOrfarandet ett led i sjalva livsbefråmjandet 
och livsbevaran.det, vare sig det gållt det jordiska livet eller det hinsides. 

Bild 1 visar prov på olika slag av enkla himmelsguds- eller solguds-
symboler. En mångfald variationer av solhjulet fOrekommer. Althin 
har velat gOra gållande att vissa av de parvis stallda hjulen vore att 
uppfatta som skosulebilder.1  Argumenteringen verkar knappast Over- 

Althin a. a. 1, s. 20. Sannolikare i fråga om hållristningen Jårrestad 4, 
Skåne. — Betråffande tolkningen av fotsulor ansluter jag mig  till  M. Baudoin 
i Les  sculptures  et gravures de pieds humains sur roches, Paris 1914, s. 107, dår 
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Bild 3. Fintorp, Tanum, Bohuslån. Efter Baltzer 56,5. 
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Bild 2. Rysii, Brastad, Bohuslån. Efter Baltzer 12, 3. 

tygande i detta fall, då det hår inte år svårt att skilja mellan de tydligt 
markerade fotsulorna och solhjulen, som ju otvivelaktigt i flera andra 
sammanhang måste tolkas som soltecken. På hållristningarna upptråder 
åven andra solsymboler — av mindre intresse i detta sammanhang — 
såsom svastika, triskel, spiral o. s. v. 

Bild 2 visar olika stadier av antropomorfiseringsprocessen. Långst  

till  vånster en solskiva med. markerade streck for huvud, armar ocb. ben. 
Dårintill en likartad bild med huvudet tydligare tecknat. I  mitten  upp-
till en motsvarande figur, dår bålen består av koncentriska ringar (»sol-
bål»). Dessa tre bilder år synnerligen åskådliga, då sambandet  radian  
solsymbol och »solgud» klart illustrerats genom dessa tre typer av teck-
ningar. Den tredje figuren, med »solbålen», måste primårt tolkas som 
gud, då en. levande månniska inte gå,rna kan avbildas med en sådan 
bål. Långst  till  hOger ett exempel på teriomorfiseringsprocessen: en 
solskiva med djurhuvud (bockhuvud?). De vål markerade månnisko-
fOtterna visar att djurmotivet ej år det primåra. 

Antropomorfiseringsprocessen har fOrlOpt efter två linjer. Den ena 
utvecklingslinjen kånnetecknas av att solskivan bildar bålen i en mån- 

han tolkar dessa avbildningar som ett fbrkik att nårvarandegbra guden, troligen 
himmelsguden eller solguden, sårskilt på de platser, som man ville stalla under 
hans beskydd. — Jfr W. Gaerte, Das Schuhsohlen-, Rad- und Kreuzsymbol auf 
den schwedischen Felszeichnungen (Mannus 15, 1923, s. 271 ff.)  
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niskofigur.1  Bild 3, från Tanum i Bohuslån, visar några variationer. Så 
kan inte gårna månniskor avbildas, endast gudar i månniskogestalt. 

De tre bilderna, som utgOr en grupp långst ned  till  vånster, år av 
sårskilt intresse, då de visar en yxbårande man och två yxbårande gudar. 

Någon absolut kronologi år det inte hår fråga om, då ett motiv kan 
återkomma under mycket lång tidsperiod. Så t. ex. går samma motiv 
igen i en stenbild från Spitalkyrkan i  Tubingen  (bild 4). Huruvida bilden 
hårstammar från hednisk eller kristen tid kan inte såkert avgbras.2  

Den andra utvecklingslinjen markeras av att månniskofigurer sam-
manstålls med solsymbolen (bild 5). Observeras bOr att månniskofigu-
rerna vid dessa tillfållen år tecknade med hel bål. 

Bild 6 visar exempel på en avgudabild, troligen anvånd vid en kult-
procession.  Då, kultprocessioner med avgudabilder finns omnåmnda i den 
islåndska litteraturen, år det av vikt att konstatera att kultkontinuitet 
fOrefinnes från bronsåldern. Kultprocessioner forekommer på några 

1  Så V. La Cour, Solens Personifikation i vor Broncealder (DS 1924, s. 127 ff.). 
— Men kan inte gårna tolkas som sktild, La Cour a. a. s. 131 ff. 

2  E.  Jung,  Germanische Giitter und Helden in christlicher Zeit,  Munchen—
Berlin 21929, s. 11. H. Gåntert, Der arische Weltkbnig und Heiland, s. 166. 



Bild 5. Från Bracka, Brastad, 
Bobuslån. 

Efter Baltzer 9,1. 

Bild 6. Från.Bracka, 
Brastad. 
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Bild 4. Germansk solgud.  Relief  från Spitalkyrkan i Tiibingen. Efter E.  Jung.  

hållristningar från Bohuslån, t. ex. på en ristning från Vitlycke i Tanum, 
och på den bekanta Ekenbergsristningen från trakten av Norrkåping 
(bild 7). 

Almgren anser med råtta att det tydliga streck, som på Ekenbergs-
ristningen syns gå från axeln av den stora figuren  till  en av de nårmaste 
små månnen, torde ange ett rep eller en stång varmed belåtet manikre-
rades.1  

Som solsymbol forekommer åven skeppet ymnigt, dels skeppet såsom 
sådant, dels i egenskap av solfarkost. Då detta emellertid år av mindre 
intresse i detta sammanhang, hånvisar jag  till  framstållningarna i de 
gångse handb5ckerna. Ohlmarks har senast sammanstållt forsk-ningarna 
Over skeppsformerna.2  Hållristningsskeppet tilhiOr den yngre brons-
åldern. Under den åldre bronsåldern spelade hasten roll av solens dra-
gare. Ohlmarks havdar att den konstaterbara intensifieringen av sol-
kulten från Trundholmsvagnens epok (1200-talet f. Kr.) skett »i form av 
aldre heliga traditioners framhamtande ur djupet av det ganska opå-
verkade snbrkeramiska 6verklasskiktets religiiisa medvetande», varmed 
nabjligen torde avses att hasten tagits i bruk med den inbrytande strids-
yxekulturen och gett upphov  till  relieisa tolkningar och symboler 
(»solhåsten»). Solskeppets framtrådande under den yngre bronsåldern 
tolkar Ohlmarks som ett bevis på det megalitiska »underklasskiktets>> 
aktivisering eller som influerat av handelsfårderna på haven.3  Skeppet år 

1  0. Almgren, Hallristningar och kultbruk (VHAAH 35), Sthlm 1927, s. 129. 
• 0. Ohlmarks, Grayskeppet, Lund 1946. 
• a. a. s. 1971. 

dock  både som samfårdsmedel och symbol 
universellt och kan under inga fi5rhållan-
den avgrånsas  till  megalitkulturen. 

Bing har s6kt leda i bevis att hasten 
och solskivan på kultvagnen från Trund-
holm vore att betrakta som två olika 
gudomligheter och st6der denna teori med 
material från hållristningarna.1  Bing anser 
att alla de solsymboler som framstållts 
uteslutande av en ring vore att hanfiira  till  
»hiistguden», medan 6vriga cirkeltecken 
vore solsymboler. Håstguden vore, enligt 
Bing, att betrakta som speciell fruktbar-
hetsgud och framstalldes antropomorfiskt, 
fråmst av »guden med de stora handerna»,2  
medan solguden kånnetecknades av sol-
skivan, dubbelyxan, bocken och tjurerii. 
Det år  dock  omiijligt att uppråtthålla 
derma teori, då dels himmelsguden sjaly 
ar fruktbarhetsgud, dels distinktionen hast- 
gud 	 solgud inte kan anses stLidd av hållristningsmaterialet. Jag vill i 
detta sammanhang också uttala min principiella misstro mot alla 
sådana tolkningsfi5rsiik, som tar sin utgångspunkt i ett sekundårmotiv, 
vare sig djurmotiv eller annat motiv, och åstad-
kommer grupperingar och klassifikationer med dessa 
motiv som ledmotiv. Med ett sådant fiirfarings-
sått får fantasin alltf Or stort spelrum och praktiskt 
taget vilka Pisningar som helst kan se dagen. Som 
exempel kan  napalms  tolkningen av guden Heimdall, 
vilken antagits vara en hypostas av himmelsguden 
(Miillenhoff), identisk med Agni (Rydberg), solgud  
(Much,  Der germanische Himmelsgott), mångud  

(Much,  Der germanische Widdergott), regnbågsgud 
(Hellquist), vadursgud (Falk), vårldstrådet-idegra-
nen?  (Pipping),  gudarnas tomte (Pering). På samma Efter Baltzer 4,1. 

J. Bing, Der Sonnenwagen von Trundholm, Leipzig 1934, s. 7  If.  

2  Ang. »storhandsgudem se H. Giintert, Der arische Weltkiinig und Heiland, 
s. 163 ff. samt J. Brøndsted, Danish Arm- and Hand  Carvings  (Acta Archaeo-
logica, 12, 1911, s. 119 ff.) 
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Bild 7. Kultprocession med avgudabild. Från Ekenberg vid  Norrkoping.  
Efter Almgren. 

sått har F. R. SchrOder tagit sin utgångspunkt i ett sekundårmotiv, då 
han sOkt tolka gudinnan Skade som gudinnan i getgestalt och gruppera 
Ovriga gudar som hennes partner: »bockguden* Tor år »getgudinnan» 
Skades man.1  

For att inte glida in i ett konstruktivt tånkande betråffande hall-
ristningarna år det nOdvåndigt att utgå från den sakligt dokumenterade 
ursprungliga och enhetliga himmelsguden, som tillika var fruktbarhets-
gud och som senare gett upphov  till  andra gudomligheter. 

I antropomorfisk gestalt framstålls himmelsguden som yxgud. Ett 
åldre skikt synes representerat av yxsyrabolen, såsom vid Kivik. På 
de bolmslånska hållristningarna fOrekommer yxguden eller yxbårande 

Bild 8. Aspeberget, Tegneby, Tanum. 
Efter Baltzer 24,1. 

F. R. Schr6der, Skadi und die 0-Utter Skandinaviens, Tubingen 1941, s. 131. 

Bild 9. Simris, Skåne. 
Efter Althin. 

månniskor ett tiotal gånger.1  En ristning från Tanum år av sårskilt 
intresse, då den upptar fyra yxbårande figurer i parvis stridsstållning 
(bild 8). De två hOgra figurerna år med sina solbålar mer gudaliknande, 
medan de två vånstra i fOrsta 
hand bOr betraktas som kult-
månniskor. Samtliga fyra har 
djurhuvuden (masker?). Grånsen 
mellan de båda grupperna år 
flytande. Fruktbarhetskaraktå-
ren år tydligt framhåvd. Ett 
fOrsOk  till  tolkning gives i fOl-
jande kapitel. 

På de skånska hållristning-
arna forekommer yxsymbolen 
ymnigt Hår och var ser man 
också mån hållande jåttelika kult-
yxor, såsom på bild 9 från Simris. 
Nåmnas bor i detta sammanhang 
åven den omdiskuterade rist-
ningen från Flyhov, Kinnek-ulle, 
med bild av en man vare ena hand 
år fOrsedd med vitt utspårrade 
fingrar, medan den andra handen 
Miler en stor yxa.2  

	

Sambandet mellan solsymbol 	Bild 10. Boråser6dsberget, Tanum. 

	

och yxsymbol framtråder tydligt 	Efter Baltzer 21,1. 

L. Baltzer, Hållristningar från Bohuslån, G6teborg 1881-1908. 
2  A1mgren a. a. s. 134 och Althin a. a. 1, s. 111 ff. 



Bild 13. Slånge, Tanum. 
Efter Baltzer 49,7. 
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Bild 11. Tegneby,  Tannin.  
Efter Baltzer 29,6. 

på de tre figurerna, bild 10, dår bålen på de två nedre består av kon-
centriska ringar, på den 6vre av solhjulet med fyra ekrar. Aven hår 
år fruktbarhetskaraktåren tydligt framhåvd. 

Det år inte alltid mOjligt att i vane enskilt fall avgiira, huruvida 
vapnet år en yxa eller en hammare. På bild 11 ligger det kanske nårmast  
till  hands att i vapnen se hammare, åven om de m6jligen kan uppfattas 
som yxor. 

BM 12 tolkas alhnånt som hammarguden. Man har fåst uppmårksam- 

Bild 12. L5våsen, Tanum. 
Efter Baltzer 44,2. 
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Bild 14. Kalleby Nedergård, Tanum. 
Efter Baltzer 11,2,9. 

heten på bockhuvudet och sammanstållt bilden med motivet om Tor 
och bockarna i Eddamytologin. M6jligen år det hår fråga om en bildlig 
framstållning av någon kultisk person (hel bål). 

Med dubbelbevåpning upptråder åven de båda gestalterna på en 
hållristning från Slånge, Tanum, bild 13. De år mycket schematiskt ut-
f&cla. Den iivre bilden år något tydligare tecknad  ån  den undre. Figu-
rerna synes båra en yxa i den vånstra handen och en hammare i den 
hOgra. Almgren ståiler sig tveksam, huruvida teckningen avser en gud 
eller en kultdeltagare.1  Något såkert avgbrande år inte miijligt att tråffa. 

Som en bild av den fornnordiske åskguden har man också velat tolka 
den stOrre gestalten från en Tanumsristning (bild 14). Detta torde vara 
riktigt, ehuru vapnet år for otydligt tecknat, for att man med såkerhet 
skall kunna sluta sig  till  vad det skall fikestålla. M6jligen år det en 

Ahrigren a. a. s. 135. 

-N 
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Bild 15. Norgård, Tanum. 	Bild 16. Torsbo, Kville, Bohuslån.. 
Efter Baltzer 11,5,21. 	 Efter Baltzer 11,17,1. 
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hammare. Genom hålteckningen, storleken och placeringen på kult-
skeppet torde gestalten sannolikt b5ra betraktas som en gud. 

Bild 15, också från Tanum, återger en gestalt, troligen en gud (solbål), 
med hammare. Observeras bor den egendomliga placeringen av guda-
gestalten, med huvudet snett nedåt h5ger ovanfOr kultskeppet. 

Miijligen kan åven den dubbelbevåpnade gestalten på bild 16 tolkas 
som en hammargud. 

Bild 17. Tuvene, Tanum. 
Efter Baltzer 41,3. 

Hår år fåltet fritt for gissningar. Några forskare har anknytit  till  
motivet om den  till  underjorden stulna hammaren (Trymskvidamotivet).1  
Vad som ursprungligen intolkats i ristningen kan vi naturligtvis inte 
avgiira, men så mycket synes vara såkert, att den ganska invecklade 
bildkompositionen velat åskådliggOra ett levande och våsentligt religi5st 
innehåll. Med den moderna mytforskningen behiiver man inte med Bing 
och Almgren stålla en mytisk och en kultisk tolkning i motsåttning  till  
varandra, utan sannolikt har ristningen velat bevara en kultscen, som 
vant beledsagad av en mytisk framstållning. Vilken roll hammar- (yx-?) 
gestalten  haft  i detta drama framgår ej av bilden. Det stridsmåssiga i 
kompositionen fOrutsåtter ett kampmotiv. Skulle man våga en tolkning 
ligger det vål nårmast  till  hands att anknyta  till  det rituella årstids-

dramat.2  
De bohuslåndska ristningarna har uppvisat ett flertal fall, dår ham-

marguden eller den kultiske hammargestalten framtrått på ett iiigonen-
fallande att. Ytterligare några fall  yore  att framdraga, men på grund 
av otychigheten i den bevarade bildframstållningen har det inte vant 
m5jligt att avg5ra om hammaren eller endast hå,nderna avsetts. I ett 
flertal fall har oklarhet rått ora vapnet vore en yxa eller hammare. Yxan 

Av stort intresse år den livfulla bildkompositionen på blld 17. Scenen 
har blivit fOremål for ett flertal tolkningar. Almgren anknyter  till 
Schneider  och Bing och ser i ristningen en kultscen.' »Hår f5refaller 
det, som om konstnårens mening vore, att den med behornad 
prydde brudgummen i br011opsscenen skulle vara identisk med den lika-
dant utstyrde man, som triumferande hbjer sin yxa over en fallen fiende, 
vars huvud, om ristningen år riktigt avtecknad, synes ligga skilt från 
kroppen. Utgående från en sådan uppfattning har redan tidigare Walter  
Schulz  (Mannus VI, s. 324) tolkat denna  seen  såsom åsyftande myten 
om soljungfruns eller jordgudinnans befrielse ur vinterjåttens våld 
genom hirnmelsguden, vilken dårpå fOrenar sig med henne. Aven i detta 
fall kan jag ej se något hinder for att uppfatta bilden såsom en kultscen, 
ej ens om den slagne fienden verkligen år framstålld såsom halshuggen.»2. 

H.  Schneider,  Germanische Religion vor dreitausen.d Jahren, Leipzig 1934>  
s. 24, 29 f. samt J. Bing, Der G6tterwagen (Mannus 6, 1914), s. 265 ff. 

2  Almgren a. a. s. 119 f. 

 

1  W. Schulz (Mannus 6, 1914, s. 325). 
2  E. Krause, Die Trojaburgen Nordeuropas, 1893, s. 116. 

   

    



Bild 18. Solberg, Ostfold, Norge. 
Efter Bing. 

110  Helge Ljungberg 

forekommer avgjort mer an hammaren på de bohuslånska hållristning-
arna. 

Från Solberg i Norge finns en intressant ristning (bild 18), av vilken 
klart framgår att solsymbolen kombinerats med hammartecknet. Man 

skulle mdjligen i bilden kunna se bevis 
f5r att hammarguden och himmelsgu-
den ursprungligen vant en och samma. 

Bild 19 kan slutligen anf6ras som 
exempel på en bildkomposition, som 
allsidigt visar fdrestållningar och kult 
i samband med tron på himmelsguden-
yxguden. Dår forekommer solsymboler 
av skilda slag, en man med solbål, 
flera yxbårande mån i stridssituationer, 
skeppsbilder, bågskyttar, jaktscener 
m. m. Med all sannolikhet år det hår 

fråga om en kultscen, troligen också vissa mytiska motiv som konst-
n_åren velat åskådliggdra med sin bildkomposition.. 

Hållristningsmaterialet har givit stod for antagandet att bronsålders-
folket dyrkat personliga gudar samt att dessa gudar differentierats från 
en himmelsgud (solgud). Bildframstållningarna har vidare visat att 

Bild 19. Fossurn, Tanum. 
Efter Baltzer 50,8. 

Tor 	 111 

ursprungligen inte någon strång åtskillnad funnits mellan solgud, yxgud 
(spjutgud) och hammargud, vilka alla tecknats i sådana kultiska samman-
hang som bestyrker deras inbdrdes samband med varandra. Av vissa 
bildkompositioners invecklade karaktår att ddma synes man biira antaga 
att mytbildning ågt  rum  redan under denna  period.  

Något absolut bindande bevis for att hammargestalterna eller ham-
margudarna åsyftat den nordiske åskguden har hållristningarna ej kun-
nat låmna. Då emellertid hammaren så påtagligt år ett universellt åsk-
gudsattribut av primårkaraktår, torde tveksamhet på den punkten inte 
vara befogad. 

Bildframstållningar från jårnåldern. 

Bildmaterialet från åldre jårnåldern år mycket fattigt och kan i intet 
såkert fall uppvisa någon Torsbild. Frå,n den fdrromerska eller keltiska 
tiden kan nåmnas den stora, rikt bildfdrsedda silverkitteln från. Gunde-
strup i Jylland. Med all sannolikhet år den ett utomnordiskt arbete, tro-
ligen keltiskt.1  Jan de  Vries  menar att kittelbilderna år fullkomligt 
vårdeldsa, då det gåller att utforska den nordiska religionen.' Så negativ 
behdver man naturligtvis inte vara, allrahelst når det gåller Torebilder, 
då ju den keltiske åskguden Taranis måste sågas vara på det nårmaste 
beslåktad med den nordiske åskguden. 

Oliik har i sin studie Over Gallehushornen håvdat att omkring tolv 
gudar eller gudinnor vore avbildade på G-u_ndestrupskitteln.3  Bland 
bilderna finns också en skåggig gestalt med ett hjul, i vilken Olrik vill se 
en motsvarighet  till  >den galliske Juppiter*, alltså Taranis, som brukade 
framstållas med hjul och åven åskvigg i hånderna.4  Olrik har också fast 
uppmårksamheten på den lilla bifiguren på Taranisbilderna, i vilken han 
vill se en parallellforeteelse  till  Torstjånaren, som forekommer både i 
eddamytologin mh den lapska traditionen.5  

På något såkrare område r5r vi oss med Gallehushornen från folk-
vandringstiden (troligen 400-talet). Sannolikt har vi åven hår att råkna 

1  Så t. ex. S. Lindqvist, Svenskarna i heden tid, Sthlm 1944, s. 76. 
a J. de  Vries,  Altgermanische Religionsgeschichte, 2, s. 24. 

A. Olrik, Gudefremstillinger på guldhornene og andre ældre mindesmærker 
(DS 1918, s. 13). 

4  Avbildn. bl. a. i 0. Montelius, Hjulet som en religibs sinnebild (sårtryck ur  
NT  1901) s. 16. 

5  A. Olrik, Tordenguden og hans dreng (DS 1905, s. 139). 
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med ett utomnordiskt arbete, fiirmodligen keltiskt, vilket inte hindrar 
att dessa i Danmark funna guldhorn mårkvårdigt vål synes passa in 
på nordisk-mytologiska fdrhållanden. Olrik har sårskilt starkt drivit 
tesen att guldhornens bilder, åtminstone de mera framtrådande, vore 
framstållningar av de nordiska huvudgudarna Oden, Tor och Frd.1  

Sårskilt mårklig år den gud, som 
Olrik antagit fdrestålla Tor (bild 20). 
Tolkningen stdder Olrik med ut-
gångspunkt från tre detaljer i bilden: 
dels har guden en hammare i ena 
handen, dels en  bock  i den andra, 
dels slutligen år han, liksom den kel-
tiske Taranis2, avbildad med tre 

Torsbild? från det kortare huvuden.3  
Gallehushornet. 

Efter Olrik. 	
att den trehdvdade varelsen skulle 

Olrik vill naturligtvis inte påstå 

vara absolut identisk med vikingatidens Tor, utan menar att den skulle 
fdrestålla den gudomliga motsvarigheten  till  den nordiske åskguden. I 
de tre huvudena ser Olrik en låmning från keltisk kulturpåverkan, som 
senare fdrsvinner. »I vikingatiden skulle de tre huvudena vara en 
omdjlighet, dårfdr att gudarnas normalt månskliga karaktår hade blivit 
fastslagen i det mytiska medvetandet, och de tre huvudena var jåttarnas 
kånnetecken.»4  Till  detta senare fdrhållande återkommer jag i avsnittet 
om Tor och jåttarna. 

Gundestrupskitteln och Gallehushornen kan alltså inte i sig sagas 
utgdra bevis på hur nordmannen fiirestållde sig åskguden under jarn-
åldern, men de år våsentliga som bevis for den nåra slåktskapen mellan 
den keltiske och den nordiske åskguden. 

Mindre sannolik år Olriks tolkning av en gestalt på en bronsplatta 
från Torslunda, ()land (också från folkvandringstiden) som en Torsbild.5  

Olrik, Gudefremstillinger, s. 2 ff. 
2  Avbildad bl. a. i Olrik a. a. s. 1. 
3  a. a. s. 5. 
4  a. a. s. 5. — En trehiivdad gestalt forekommer på bonaden från Skog. —  

Till  frågan om trehdvdade gudar se S. Reinach, Les clieux tricåphales (Antiquitås 
nationales, 2, Paris 1894, s. 187), K. von  Spiess,  Trinitåtsdarstellungen mit dem 
Dreigesichte (Werke der Volkskunde, 1-2, Wien 1914, s. 28) m. fl. — Brage om-
ninnner en niohdvdad jatte, Drivaldi (Skj. B, 1, s. 4). 

5  a. a. s. 8 f. 
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Från folkvandringstiden finns ett fdrstklassigt men svårtytt bild-
material i guldbrakteaterna. Ehuru dessa inspirerats av bilderna på 
romerska kejsarmynt, år efterbildningen av fdrlagorna att betrakta som 
en nordisk skapelse. Enighet torde numera råda om att brakteaternas 
månniskobilder i stort sett betecknar gudar, sårskilt på sådana brak-
teater som visar ett må,nniskohuvud Over ett fyrfotadjur.1  Tills  vidare 
torde Salins tolkningsfdrsdk få anses som det mest sannolika, nåmligen 
att de brakteater på vilka fyrfotadjurets huvud på undersidan år fdrsett 
med ett bockskåggsliknande bihang och som saknar fågelbilder skulle 
avse Tor, medan motsvarande figurer med en eller två fåglar (»Hugin och 
Munin») bredvid månniskohuvudet men fyrfotadjuret tecknat utan bi-
hang skulle avse Oden.' 

»Torsbilderna» kånnetecknas vidare av att månniskohuvudet alltid 
vilar direkt på djurets rygg, medan »Odensbilderna», åtminstone på de 
yngre brakteaterna, kan likna en ryttarbild. Denna åtskillnad bor upp-
mårksammas, då man rest invåndning mot Torshypotesen bl. a. på den 
grund att Tor aldrig, vare sig i bild, myt eller saga, framstålls som ridande 
gud, utan alltid som åkande gud.3  Som Salin riktigt påpekat framgår 
det tydligt att bildkompositionen inte ger intryck av en ryttare på en 

De s. k. C-brakteaterna, enligt Montelius' typologi (Den nordiska jern-
ålderns kronologi, SFT 10, 1900, s. 80). 

B. Salin, Heimskringlas  tradition  om asarnes invandring (Studier tillagnade 
0. Montelius, Sthlm 1903, s. 135 f.). — Teorin hade tidigare framkastats av C. J.  
Thomsen  (Annaler for nord. Oldkyndighed, 1855, s. 265 ff.). Jfr den lardoms-
historiska Oversikten i H. ()berg, Guldbrakteaterna från Nordens folkvandrings-
tid, Uppsala 1942, s. 13. 

3  Oden daremot år den typiske ridande guden (jfr A. Olrik, Odins ridt, DS 
1925, s. 1 ff.). —  mom  det indoeuropeiska religionsområdet gåller som regel (un-
dantag se S. Wikander, Vayu, Lund 1941, s. 92) att åkande gudar representerar 
ett åldre skikt an ridande gudar. Dessa aldre åkande gudar har hållit sig kvar 
hos perser, indoarier (Mithra, Indra, Varuna ni. 11.), greker och romare, medan de 
ridande gudarna hos nordiranier, trakofrygier, kelter och germaner tillhdr ett yngre 
skikt (J.  Wiesner,  Fahrende und reitende Gotter, ARW 37, 1941, s. 45. — Jfr  
dock  B. Lundholm, Abstammung und Domestikation  des  Hauspferdes, i Zoologiska 
bidrag från Uppsala, 27, 1947, s. 174 ff.). — Fdrst i efterhednisk tid, sedan Tor 
fdrlorat varje drag av gud, blir han ridande. I Lokrur från. omkring 1400 heter det: 
.P6rir reid (F. Jemsson, Fernir fornislenskir rimnaflokkar, 1896, s. 1), vilket får 
sin forklaring  &tray  att fardsåttct på Island var ritt (S. Bugge og M. Moe,  Tors-
visen, i Festskrift til Kong Oscar  II,  2, Chria 1897, s. 79). Aven i en dansk folk-
visa med motiv från Drymskviba Or Tor ridande: Det var Tord af Hafsgeird I red 

over de grønne enge (S. Grundtvig, Danmarks gamle Folkeviser, 1, 1853, nr 1). 
Folkvisan har i detta fall rdnt påverkan av riddardiktningen (Bugge—Moe, a. a. s.79). 
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Bild 20. 
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Bild 21. Guldbrakteat från Lyngby, Jylland. 
Nationalmuseet, Khvn. Efter S. Midler. 

håst; vad konstnåren efterstråvat år att ge uttryck åt samhOrigheten 
mellan guden och djuret.1  

Hår år återgivna två vackra  exemplar  av Torsbrakteater,  reproduce-

rade i olika typografiskt fOrfarande. Bild 21 visar Lyngbybrakteaten, vil-

ken  vanligtvis tolkas som en Torsbild. Fyrfotadj uret har horn och bock-

skågg. tiverst  till  vånster syns en triskel, nederst  till  hOger en svastika.2  

På den bekanta Asumbrakteaten har djuret tydliga håsthovar men 

samtidigt egendomligt  nog  horn och bockskAgg (bild 22). Man har in-
tryck av att konstnåren ursprungligen avsett att framstålla en håst men 
sedan ångrat sig och fOrsett håsten med bockattribut. Långst upp  till  

vånster intill runraden avtecknar sig tydligt en svastika. 
Det ganska rikhaltiga bildmaterialet på guldbrakteaterna ger inte 

1  Salin a. a. s. 136. 
2  A. Olriks teori (Gudefremstillinger på guldhornene, DS 1918, s. 27) att triskeln 

i huvudsak vore ett Odenstecken  Sr  ej hållbar. Under sådana fOrhållanden vore 
det också ofOrklarligt hur triskel och svastika kan fOrekomma samtidigt vid en 
och samma gudabild. 
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Bild 22. Detalj av guldbrakteaten. från Asurn, Skåne. 
Statens historiska museum, Sthlm. Efter Salin. 

något egentligt bidrag  till  den kultiska eller mytiska kånnedomen om 
Tor. Den enda såkra slutsats man kan draga år att under folkvandrings-
tiden en åsk- och bockgud dyrkats jåmsides med en gud av typen Oden 
samt att de båda gudatyperna inte alltid sårskildes i bildframstållning 
och symboler.i Framstållningarna syns Aven bestyrka de båda gudarnas 
uraniska eller atmosfåriska karaktår. Brakteaterna år av stOrre vikt 
for dateringen av Odenstron An for kånnedomen om  Tors  våsen.2  

1  Brakteatern.as  figurer har Sven tolkats på annat sått, t. ex. att huvudena 
skulle fOrestålla Atle, d. v. s.  Attila  (0. R. Janse, Le  travail  de l'or on  Suede  å 
repoque merovingiemie, Orlåans 1922, s. 70 ff.) eller guden FrO (J. J. A. Worsae, 
The  Industrial  Arts of Den_mark, London 1882, s. 167 ff.) eller Tyr (G. Gjessing, 
De norske gullbrakteatene, i Universitetets oldsagsamlings skrifter, 2, Oslo 1929, 
s. 127 ff.) eller att de i huvudsak återgåve motiv från. hjåltediktningen. Jfr  dyer-
sikten i ()berg a. a. s. 12 ff. och 265 ff. Samtlige dessa hypoteser  Sr dock  mindre 
sannolika. 

2  G.  Stephens  har t. o. m. velat firma  Tors  namn på den runristade brak-
teaten från TjurkO i Blekinge (En svensk historisk run-brakteat, SFT 3, 1875, 
s. 48).  Stephens  tolkning: pur te runo (Tor signe runorna) beror på fOrvåxling 
av p- och w-runan. Inskriftens bOrjan bor låsas: wurte runoR ([Hjald] gjorde 
runorna). Se DR, sp. 547 f. 
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Fyllda av kampscener och dramatiska motiv år dåremot bild-
stenarna.1- Bildkompositionen på dessa stenar knyter direkt an  till  hå,ll-
ristningarna. Shetelig och andra menar att hållristningarna inte upp-
horde med bronsåldern utan att ristningstraditionen uppråtth011s genom 
århundraden och vill i den norska Kårstadsristningen, från 200-100-
talen, med skeppsbilder och hakkors i forbindelse med en runinskrift, se 
ett bevis på denna obrutna bildtradition från bronsåldern.2  Man bor 
också i detta sammanhang erinra om Håggebystenen från Uppland 
(500-talet), i vars mitt man ser två egenartade hastar i kampstållning 
mot varandra. Håstarna har i likhet med djurbilderna på brakteaterna 
tecknats med ormliknande tunga och bockhornsliknande bihang ovanpå 
huvudet. Bakom van j e håst syns en man, bevåpnad med yxa (hammare?). 
Den ena av dem har tydligen ett rep i handen. Månnen hetsar håstarna  
till  kamp. FOrmodligen återgår ristningen  till  sitt motiv på en kultscen. 
Baksidan av den tunna bildstenen upptager bilden av ett stort kult-
skepp.3  

Sårskilt livliga rituella och mytiska scener har bevarats på de got-
låndska bildstenarna.4  På en av dessa stenar, från Tjångvide i Alskogs 
socken (troligen från  mitten  av 1000-talet), f8rekommer bland annat 
bilden av två mån i en båt, »fiskande med ljuster och nat, och det 
kan hånda, att bilden nårmast  till  hOger dårom fOreståller hur Tor, 
for att skaff a sig agn av tillbOrlig storlek, vrider huvudet av en oxe i 
jatten Hymers hage. I så fall se vi fikmodligen i den lilla fiskebåten 
strax under skeppets fOrståv Tor ånnu en gång, nu med samma agn på 
kroken, våntande på att Midgårdsormen skall nappa».6  

Då for den kommande framstållningen sambandet mellan det kultisk-
rituella fOrfarandet och det mytiska innehållet år av stor vikt, måste 
de gotlåndska bildstenarna med deras livfulla scener anses vara ytterst 
viktiga.6  På flera av dem finns bildtavlor med direkt anknytning  till  

F6rteckriing over de svenska bildstenarna på fastlandet av H, Thålin i Fv. 
39, 1944, s. 244. 

2  H. Shetelig—M. Olsen, Kårstad-ristningen (Bergens Museums Årbok, Hist.-
Antikv. rekke, 1, 1929, s. 49 ff. H. Shetelig, Billedfremstillinger i jernalderens 
kunst (NK 27, Sthlm 1931, s. 211). Annorlunda hos Althin a. a. 1, s. 153 f. 

3  T. J. Arne, Hum gammal  Sr  ristningen å H5ggebystenen (SFT 11, 1902, 

s. 321 ff.). 
S. Lindqvist, Gotlands bildstenar  (Rig  16, 1933, s. 97 ff.). 

5  a. a. s. 103 f.  
Till  den principiella bed6mningen av fårhållandet mellan rit, myt och bild 

se R. links,  Myth  and  Allegory  in  Ancient  Art, London 1939, s. 10 ff. 

den nordiska mytologin. Andra ger intryck av att skildra offerscener, 
framfOrda efter en beståmd rituell ordning. Lindqvist har med målande 
ord beskrivit en sådan  seen  på den praktfulla bildstenen från Hammars 
i Lårbro: 

»Det lilla fåltet aura Overst visar ett Overfall på en lugnt sittande 
person, troligen en kvinna, eftersom en fågel ses plocka korn från marken 
strax bredvid. Nårmast dårunder ha vi kanske skildringen av hur den 
dårtill fOrpliktade eggas  till  håmnd Stridshåst och vapen stå  redo.  
Tredje scenen visar kanske det hOgtidliga offer, varmed i sinom tid 
håmndetåget inledes. Långst  till  vånster ses ett starkt nedbOjt tråd. 
Stammens mitt får tånkas fastbunden vid det andra trådet. Under står 
en man med nedbOjt huvud. En snara går från hans hals  till  det ned-
bOjda trådets Ovre del. Når repet, som håller trådet nedb8jt, skårs av, 
skall snaran dragas åt och den olycklige slungas upp i luften. Fåglar 
kretsa i nårheten, vissa om rov. Nårmast centrum, under en kraftgivande 
triangelgrupp, står fOrmodligen ett altare; två pråster syssla dåromkring. 
Från andra sidan nalkas fyra hOgresta mån. Den fråmste råcker fram 
en fågel med hopbundna vingar, de andra svinga ivrigt sina svård.)>1  

I avsnittet om de nordiska myterna skall vi senare finna att denna 
gotlåndska bildframstållning myeket vål ansluter sig  till  de mytisk-
rituella skeendena, så som vi kå,nner dem från de litteråra kållorna. 
Lindqvist torde riktigt ha uppfattat konstnårens intentioner,  dock  
kanske man får stålla sig tveksam ml Or tolkningen av den Oversta bil-
den som en håmndeakt. Det år vål snarare fråga om ett återgivande 
av ett beståmt rituellt ha;ndlande, som i kultisk-rituell form inledes med 
kvinnooffret. 

Over huvud år problemet om fårhållandet mellan bild och myt i de 
nordiska framstållningarna från genetisk synpunkt inte alldeles entydigt. 
Schiick har velat giira gållande att bildframstållningarna, sårskilt de i 
Uppsalatemplet, skulle ha verkat mytbildande.2  Uteslutet år vål inte 
alldeles att så har kunnat vara fallet', men i det stora hela måste man 
håvda mytens prioritet framfOr bilden, då ju en konstnår fritt behandlar 
men inte fritt skapar historiska motiv — jfr den kristna konsten. Dår- 

a. a. s. 113 f. 
2  H. Schiick, Studier i nordisk litteratur- och religionshistoria, 2, Sthlm 1904, 

s. 206. 
3  Se hårom t. ex. A. Romdahl, Vendel och Bysans (Gammal konst, Sthlm 1916, 

s. 4 ff.) och J. Bing, Laokoongruppen gjengit paa Osebergyagnen? (Kunst og Kul-
tur, 9, 1921, s. 190 ff.) 
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emot år det påtagligt att åtskilliga utom-
nordiska motiv tagits upp och efterbildats, 
omsmålts eller omtolkats på nordisk bot-
ten. Denna assimilationsprocess gåller både 
konstnårliga och litteråra motiv. Såvål 
sago- och hjåltecliktnings- som mytmotiv 
har ofta kommit som lån  till  Norden, var-
vid det alltid år svårt att avgOra i vilket 
avseende motivet i fråga kan anses vara 
representativt for nordiskt kynne. 

Vad de speciella mytbilderna angår 
gåller uppenbarligen att, åven i de fall 
dår utomnordiska fOrebilder kan påvisas, 
anknytningar  till  nordisk religion har 
fOrefunnits. Utan dessa anknytningar  till  
inhemsk myt- och fbrestållningsvårld hade 
bilderna blivit obegripliga och dårmed vår-
delOsa for samtiden. 

Torsbilder forekommer inte så sparsamt 
på minnesmårken innanfOr det nordiska 
kulturområdet, ehuru man inte i vane 
enskilt fall med såkerhet kan uttala sig 
om bildens åkthet. 

Det utan tvekan oftast forekom-
mande motivet år  Tors  fiske eller hans 
kamp med Midgårdsormen. Från engelskt 
område år att anteek-na bilden av  Tors  
fiske på Gosforthkorset.1  Motivet åter-
finns åven på en sten från  Bride  på on 
Man.2  Aven i Pommern år det ristat 
på en sten i kyrkogårdsminen i Wolgast.3  

Otto von  Friesen  har, troligen med 
råtta, velat finna samma motiv på en 
runsten från Altuna, Uppland (bild 23). 
Han beskriver Helen. på  Mande  sått: 

»Mannen i båten bar i sin hOgra hand 
lyf tad  till  slag en hammare av en typ 

H. Shetelig, Vikingeminner i Vest-Europa (Instituttet for Sammenlignende 
Kulturforskning, Oslo, Ser. A, 16, 1933, s. 214 ff.) —  Till  tolkningen av bildema  
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som eljest år kånd från Uppland såsom Torshammaren . . . Den 
Over båtens reling i djupet nedhångande reven, i vars ånda sitter en 
egendomlig figur, som såkerligen skall fOrestålla ett nOth.uvad med horn 
och bron, och det underifrån uppdykande vidundret med de kring det 
gapande huvudet polypartat ordnade fyra armarna fullståndiga bilden 
och såga åskådaren omedelbart vilken  seen  som ristaren hår åsyftar. 
Skulle något tvivel hos honom återstå, måste detta håvas vid åsynen av 
den från båtens botten nedstickande foten, som korresponderar med 
båtens styre; enligt Snorre-Eddan. trampade Tor genom båtbotten med 
båda fOtterna under anstrångningarna att draga upp sin fru ktansvårda 
fångst.»4  

Man har i ett flertal sammanhang yppat tveksamhet infOr de an-
fOrda Torsbilderna, som man i stållet velat tolka syraboliskt som kristna 
bildframstållningar.3  Hur de skall bedOmas — som uttryck fOr hednisk 
eller kristen livssyn 	kan inte avgOras men spelar i detta fall inte någon 
avgOrande roll. I viss mån var de vål symboliska som ett uttryck for en 
kompromiss under brytningstiden mellan hedendomen och kristen-
domen. Så  till  vida måste man  go  von  Friesen  rått, då ju hela runstens-
modet sannolikt måste ses som ett utslag av kluvenheten hos de ny-
omvånda infOr frågan om dOden. 

Från brytningstiden mellan den gamla och den nya religionen  liar-
stammar oekså en Torsbild på en runsten från. SOdra Åby i SOderman-
land (bild 24). Torsansiktet framskymtar iiverst, omedelbart ovanfOr 
den tydligt ristade Torshammaren.6  

på Gosforthkorset, som med sina hedniska symboler tjånat ett kristet syfte, se 
R. Reitzenstein, Weltuntergangsvorstellungen. (KÅ 24, 1924, s. 154 ff., 169 ff.). 

S. Bugge, Nordiske Runeindskrifter og Billeder på øen Man (Aarbøger 14, 
1899, s. 257), P. M. C. Kermode,  Manx Crosses,  London 1907, s. 180  If.  

3  G. Buschan, Altgermanische tberlieferungen in Kult und Brauchtum der 
Deutschen.  Munchen  1936, Tel.  III.  

4  0. von  Friesen, Tors  fiske på en upplå,ndsk runsten  (Festschrift  E. Mogk, 
1924, s. 481). 

5  Så E. H. Meyer, Mythologie der Germanen, 1903, s. 437 och J. de  Vries,  
Altgermanische Religionsgeschichte, 2, s. 414. — Alrngrens kultiska tolkning 
(Hållristningar och kultbruk, s. 291 f.) verkar i detta sammanhang ei bvertygande. 
—  Till  frågan om tolkningen av kristet och hedniskt i bild och motiv se Reitzen-
stein a. a. s. 168  If.  

E. Brate —E. Wessen, S5dermanlands runinskrifter  (SR  3,2), Sthlm 1932, 
pl. 43. — J. Steenstrups tolkning av Åbyhammaren som kristet kors (Studier 
tilhignade A.  Kock,  ANF 44, 1929, tillåggsband, s. 44 ff.) år omåjlig (H. Ljung-
berg, Den nordiska religionen och kristendomen, s. 240 ff.). 

Bild 23. Runsten från Altuna, 
Uppland. 

Efter v.  Friesen.  
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Bild 24. Runsten från S. Åby, Siidermanland. 
Efter Wessån.  

Fran  tyskt område har  Jung  samlat några bilder, som visar en gestalt 
med hammare, tolkad som Tor.' 

Runstensmaterialet i Ovrigt kan inte sagas ge något våsentligt bidrag  
till  kånnedomen om Torsbilden under vikingatiden, helt naturligt då 
runstenarna i stort sett år kristna fornminnesmårken. Utover de nåmnda 
fallen fOrekommer inga  salsa  Torsbilder.2  Dåremot finns hammaren 

I E.  Jung,  Gerrnanisehe Gotter und Helden in christlicher Zeit, s. 172 ff. 
2  G.  Stephens  har i Tordneren. Thor, Khvn. 1878, s. 27  if.  sOkt gOra troligt 

att Torsbilder fOrekommer på några runstenar, såsom en runsten från. Nord-Jyl-
land (= DR 81) och en från Lund i Skåne ( = DR 314). FOrmodligen har dessa 
ansikten eller »masker» tillkommit i avvårjande syfte (se DR, s. 850). En sådan 
mask finns bl. a. på ett bildfragment från BOsarp, Skåne (avbildat av Monica Ryd-
beck.  En bildsten, en runsten och en stavkyrkoplanka, i Kungl. Hum. Veten - 
skapssamfundet i Lund, Årsberåttelse 1943-44, s. 62). 

avtecknad i ett flertal fall, inte alla såkral, t. ex. på den tidigare om-
nåmn  da Kårstadsristningen i Norge2, några danska runstenar3  samt 
några svenska, såsom Stenkvistastenen från SOdermanland.4  

Dåremot år  Tors  namn nåmnt på några runstenar, medan andra 
gudar ej såkert anropats.5  Torsnamnet år anvånt stereotypt i formlen 
Tor vige. Tre danska runstenar innehåller denna fras: Glavendrup-
stenen, Fyn (for-Jellingetyp): Dur uiki Dasi runaR6; Virringstenen, 
Nord-Jylland (Jellingetyp): Dur uiki Fisi kumP; S. Kirkeby, Falster 
(efter-Jellin.getyp): Fur uik[i r]unaR.8  

Ytterligare namns  Tors  namn i Canterburyformeln, troligen från år 
1073: Fur uigi pik Dorsa trutin (Tor vige  dig,  tursadrotten).9  Motsva-
rande formel återfinnes på Sigtunaamuletten, vilken i beriSrda avsnitt 
inte gårna kan låsas på annat sått an: Dur sarriDu Dursa trutin (Tor 
sårar du?, tursadrotten)." 

På en liknande amulett från Utgaard, Stod, Norge, har M. Olsen i 
-runan och hakkorset velat se  Tors  mårke.11  

Velandastenen i Våne-Åsaka, VåstergOtland, upptar formeln:  lour  
uiki.12  

• Påtagligt år att den blott delvis bevarade figuren på den siinclerslagna Tång-
stenen i VåstergOtland inte  forestaller  en hammare, något som antagits av bl. a. 
F.  Nordin  (En nyfunnen våstgOtarunsten, i VåstergOtlan.ds FornminnesfOrenings 
tidskrift, 3, 7-8, 1915, s. 160). Av S. Gardens slående rekonstruktion. (Fv. 29, 
1934, s. 341) framgår tydligt att det i detta fall ursprungligen vant fråga om ett 
kristet kors. 

• M. Olsen, Kårstad-ristningen., s. 49  If.  — Jfr NR 1, 2, s. 631; 1, 3, s. 201 ff . 
3  DR sp. 1007. 
4  SR  3, 2, pl. 52. 
• Jfr  Stephens  a. a. s. 43. 
• DR sp. 252. 
7  DR sp. 148. 
8  DR sp. 270. 
9  I.  Lindquist,  ReligiOsa runtexter, 1, Sigtunagaldren., Lund 1932, s. 31. 
1° M. Eriksson och D. 0. Zetterholm i Fv. 28, 1933, s. 145. Lindquists tolkning 

(a. a. S. 5  if.  och Fv. 29, 1934, s. 39 ff.):  Purr  scirri.Pu,  bursa  dr6ttin, (Du sårfeberns 
furste Thurr, trollens fOrste) synes svårare att uppratthålla.  Lindquist  avser en 
demon, ej guden Tor, med iburr. 

11  M. Olsen, En runeamulet fra Utgaard, Stod (Det Kgl. Norske Videnskabers 
selskabs skrifter, 1919, 3), s. 14. 

12  H. Jungner, VåstergOtlands runinskrifter, 1  (SR  5), Sthlm 1940, pl. 122. — 
Mera osåker år formeln siji Dur (Tor skydde?) på en runsten. i Korpbron, Ludgo, 
SOdermariland (E. Brate, SOderrnanlands runinskrifter,  SR  3,1, 1924) och [u]iki  
!tor  (E. Brate, Sveriges runinskrif ter, 1922, s. 44 f.). — Se L. Jacobsen, Forbandelse-
formularer i nordiske runindskrifter (VHAAH 39,4), Sth1m 1934, s. 73 och S. Sierke, 
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Nordendorfspånnet från 500-talet innehåller fyra runristade namn, 
troligen gudanamn, dåribland wiguponar, vilket namn av vissa forskare 
har sammanfOrts med de från Eddan kånda namnen Vingp6rr och 
Vorr ( <*Wihaponrar).1  

De på runstenarna fårekommande orden P6rr viqi måste betraktas 
som en magisk formel. Detta innebår  dock  inte med nOdvåndighet att 
den fOrestållning som ligger  till  grund for orden ursprungligen har vant 
magisk.2  Ofta år det ju så att ett religiOst fenomen med tiden kommit att 
utnyttjas i magiskt syfte. Baetke vånder sig med råtta mot den upp- 
fattningen att det magiska syf 	Let skulle vara det ursprungliga, en upp- 
f attning som vål ytterst återgår på den Frazerska åsikten att magin 
skulle representera ett åldre skikt  ån  religionen.3  Då Torsnamnet upp-
tråder fOrst under religionsskiftets tid, ser Baetke, i enlighet med S. Lind-
qvists tolkning av hammarsymbolen, fOrekomsten av Torsnamnet som 
en medveten reaktion mot de kristna namnen och symbolerna.4  Dår-
emot år det tveksamt att med Baetke i formeln Tor vige se en synkre-
tistisk produkt, då det veterligen inte finns någon kristen fOrebild att 
påvisa. Formeln Kristus vige forekommer ej. Over huvud taget år det i 
kultiska sammanhang sållsynt med en gud som subjekt vid vigningen, 
då vigningen alltid utfOres av månniskor i syfte att stålla en person,  
plats,  ett fOremål o. dyi. i direkt  relation till  gudarna.5  Det år dårfiir 
troligt att vi i formeln Tor vige måste se en reminiscens från en kultisk 
vigningsakt med avsikt att gOra fOremålet i fråga sakrosankt. Den myto-
logiska tolkningen  till  den kultiska vigningsakten återfinnes i den be-
kanta skildringen av Tor och bockarna: 

P6rr. . . tok hamarinn MiQllni 	Tor tog hammaren Mjollnir, 
ok bra upp ok vigdi hafrstQkurnar; svingade den och vigde bock- 
st66u på upp hafrarnir.6 	skinnen. Då stodo bockarna upp. 

Hår år det guden Tor som i sin mytologiska vårld gOr bockarna 
levande genom vigningen. I kulten utfOrdes motsvarande rit av den 

Kannten die vorchristlichen Germanen Runenzauber? (Schriften der Albertus-
Universitåt. Geisteswissensch. Reihe, 24),  Konigsberg  1939, s. 48. 

'.W.  Krause,  Vinglaårr (ZfdA 64, 1937, s. 269) och Runeninschriften im ålteren 
Futhark (Schriften der KOnigsberg.  Gel.  Gesellschaft. G. Kl. 13,4, 1937), s. 626. 
— Jfr J. de  Vries,  Altgerm. Rel.geschichte, 1, s. 234 och W. Baetke, Das  bilge  
im Germanischen,  Tubingen  1942, s. 1091. — Se nedan s. 209 ff. 

2  Sierke a. a. s. 49. 	3  W. Baetke a. a. s. 115. 
4  S. Lindqvist, Den helige Eskils biskopsdOme, s. 121  If.  
5  Jfr S. Bugge i NR 1,1, s. 127 med annan åsikt. 

Gylfaginning, kap. 44 (SnE, s. 45). 

agerande kultpersonen. Samma tanke, att aktivisera eller bevara livet, 
torde ligga bakom vigningen vid dOdsOgonblicket, såsom når Tor vigde 
Baldersbålet med hammaren: på stod P6rr at ok vigdi  Wait  med Miollni.1  
De på hålhistningarna efta fOrekomman.de  kultyxorna talar fOr en 
liknande anvåndning av vapnet. Då Torshammaren som symbol var 
uttryck for en ambivalent spånning, kom en dubbelutveckling att åga  
rum.  Tor vige fick å ena sidan bety-
delsen av en Onskan att Tor skulle gOra 
levande, å andra sidan att han skulle 
dåda, vilken sistnåmnda betydelse 
blivit dominerande på runstenarna. I 
orden Tor vige har vi exempel på hur 
en rit Overgår från kultisk  till  magisk 
.anvåndning. Motsatt utveckling, d. v. s. 
från magi  till  religion, ger kållorna 
aldrig belågg for. 

Som osåkra måste beteclmas de 
bilder som  Stephens  antagit fOrestålla 
'Tor: dopfunten i Ottravad, VåstergOt-
land; runstenen i Skern, Nord-Jylland; 
Lund, Skåne; Valleberga, Skåne samt 
amuletterna från Gulland.2  Bilden på 
dopfunten i Ottravad fOreståller fOrmodligen dopfuntens stenmåstare.3  

Med såkerhet år  Tors  ansikte avbildat på några Torshammare. Som 
prov på en sådan bildframstållning  visas  en amulett av fOrgyllt  silver  
från Skåne (bild 25). Ganska intressant år att iakttaga likheten  Indian  
detta Torsansikte och det på foregående bild.  Stephens  menar att bilden 
utgiir exempel på typens degradering, »indtil den nu ikke så lidt ligner en 
fugl».4  

Bland iivriga Torshammare bOr fråmst observeras en amulett i form 
av ett silverhångsmycke från Mandemark, Mon, Danmark. Denna 
prydes av fastpressade ornamenterade guldplattor och har giildinlagda 

1  Gylfaginning, kap. 49 (SnE, s. 58). 
2  G.  Stephens,  Tordneren Thor, Khvn 1878, s. 25 ff. 
3  H.  Hildebrand  i VHAAM 3, s. 42 samt J. Roosval, Dopfuntar i Statens 

historiska museum, Sthlm 1917, s. 17. — På liknande sått bor den skåggige, ham-
marfOrsedde (?) mannen på ett tympanon i Forshems kyrka, VåstergOtland, tolkas 
.som kyrkans arkitekt (E.  Fischer,  Våstergåtlands romanska stenkonst,  Goteborg  

1918, s. 72, fig. 65). 
4  Stephens  a. a. s. 34. 

Bild 25. Hammare med Torsbild.  
Fran  Skåne. 

Efter  Stephens.  



124 	 Helge Ljungberg 

strimmor i pannan. Egendomligt  nog  har den som Torsbild ovan av-
visade gestalten på Ottravadsfunten samma marken i pannan.  Stephens  
håvdar att mårkena skulle fårestålla fragment av Hru.ngnirs stenvapen.1  

Ehuru tillhOrande medeltiden år ideinnehållet på den bekanta bo-
naden från Skog håmtat från vikingatidens sista skede. Hur det  ån  
skall tolkas i enskildheter torde stå fast att våvnaden velat åskådliggiira 
brytningen mellan hedendomen och kristendomen. Tillkomsten kan 
datera,s  till  senast 1200.  Anjou  har framlagt synnerligen starka skål 
for den åsikten att de tre stora figurerna  till  vånster på våvnaden skulle 
framstålla de tre gudarna från Uppsalatemplet, alltså Tor i  mitten,  och 
på 8mse sidor om honom Oden och Frb (bild 26).2  »I  mitten  framstålles 
Tor, svearnas fOrnåmste gud. F8remålet i hans h8gra hand bor tydas 
som hammaren Mjollnir och icke som en korsstav.3  . . . Tor bar sitt 
bålte Megingjord, och ett par djurfigurer vid hans flitter synas återgiva, 
hans bocker, TanngnjOst och Tanngrisner. Det år tånkbart, att den lilla 
mansbilden vid hans vånstra sida år hans tjånare Tjalve.»4  

Salven, som ståller sig tveksam  till  Anjous teori och numera nårmast 
ansluter sig  till  tanken på att de tre gestalterna fbreståller Nordens tre 
skyddshelgon, har avbildat ett sOdermanlåndskt broderi från omkring 
år 1475 upptagande bilder av dessa helgon.5  Skillnaden i stil och ut-
f8rande mellan dessa och de tre långnåsta och glosOgda figurerna på 
Skogsbonaden år  dock  uppenbar. I sjålva verket fOreter ansiktsteck-
ningen på bonaden stora likheter med den på runstenen från S. Åby 
(bild 24) och på den skånska amuletten (bild 25). 

Man skulle också 	vilket påpekats for mig av Nils StrOmbom — 
kunna utgå från ett fråmmande motiv, vilket komponerats på bonaden 
och tidigt uppfattas som de tre gudarna i Uppsalatemplet eller i 
Trondheimstemplet, om man i bonaden vill se ett våstnordiskt arbete. 

Visserligen bar gestalterna kungakronor — ett fOrhållande som 

1  a. a. s. 36. 
2  S.  Anjou,  Uppsalatemplets gudabelåten avbildade på bonaden. från Skog 

(Fv 30, 1935, s. 259 f.). Andra tolkningar av F. R. Martin (Sv. Dagbl. 15/3 1915) 
och E. Salven (Bonaden från Skog, 1923, s. 112 ff.): heliga tre konungar; av bl. a. 
Agnes Branting och A. Lindblom (Medeltida våvnader och broderier i Sverige, 1, 
1928, s. 13): S:t Olov, S:t Knut och S:t Erik. 

3  Anjou  anfOr goda skål for hammarteorien. 
4  Anjou  a. a. s. 259 f. 
5  E. Salven, S:t Olovs kyrka (N.  Humble,  Socknen på Odmården, Lund 1944, 

s. 228 ff.). 
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Bild 26. Detalj av bonaden. från Skog. 

Efter Salven. 

Salven fåster stort avseende vid 	men man måste betånka att ganska 
lång tid f8rflutit mellan den tid, då tron på de nordiska asarna var le-
vande, och tiden f Or bonadens tillkomst. Anakronistiska drag år inte 
ovanliga i åldre bildkonst.1  

Bildmaterialet från jårnålderns skilda epoker har alltså visat  hart  
på en kult- och troskontinuitet från bronsåldern.. De rått talrika, mer 
eller mindre s,annOlika Torsbilderna, av vilka vi givit prov på några, 
har betråffamie de åldre bildframstållningarna, sårskilt på brakteaterna, 
inte visat upp något karakteristiskt drag i Torsbilderna, medan de 
yngre (bilderna 24-26) frarnfOr ant kånnetecknats av »vassa» 8gon och 
en kraftig nåsa.2  ()gonen år sårskilt starkt markerade på Torsbilderna. 

1  Ett gariska lustigt exempel ger I.  Schnell  i Fv. 30, 1935, s. 19 ff. — 
Så åven Torsbilden i Gudbrandsdalen, nedan s. 130. 
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»TorbjOrn» kallades en husgud på Fladeland i Vraadals socken, Tele-
marken, och han var »stor och tjock nedtill, hade varken armar eller ben, 
men huvud som en månniska samt Ogon som var stOpta av tenn».1  
M011igen skulle man hår kunna spåra en viss likhet med brakteaten 
bild 21, dår den långa, raka nåsan och de stora Ogonen år framtrådande. 
Man erinrar sig situationsbilden från Dryinskvi6a: 

»Laut und linu, 	lysti at kyssa, 
en harm titan stpkk 
	

endlangan sal: 
eru ondcitt 	augu Freyiu? 

pikki mer or augum 	eldr of brenna!'»2  

Overs. (Brate). 

Han (Drymr) lutade sig under linklådet 
	

lysten att kyssa, 
men for tillbaka 	bort genom salen. 
»Vi åro FrOj as Ogon 	så fruktansvårda? 
Mig tyckes att eld 	ur Ogonen brinner.» 

Från religionshistorisk synpunkt år  dock  kanske blld- och runste-
narna viktigare, ehuru de ej avbildat Tor så direkt som de nyssnåmnda 
Stenarnas bildkompositioner såtter in de nordiska gudarna i ett beståmt 
kultisk t sammanhang, vars rituella rytm pekar hån på mytens episka 
bildvårld. De ger for forskaren av i dag den visuella bakgrunden  till  det 
kultisk-mytiska samspelet och ger mbilighet att blicka in i den levande 
trosvårld, ur vilken blott myterna råddats, nu fragmentariska och gåt-
fulla element, en gång omklådnaden for en religiOs verklighet. 

Litteråra uppgifter om Torsbilder. 

De litteråra kållornas ganska rikligt fOrekommande uppgifter om 
Torsbilder kan indelas i två helt skilda slag, som visar en inte alldeles 
oviktig tudelning. I eddadiktning och skaldepoesi skildras mytiska 
bildframstållningar. Myt och diktning hår tillsammans. I prosan be-
råttas mest om Torsidoler. Prosan skildrar kulten och i någon mån 
riten, diktningen år sjå,ly den mytiska beledsagningen  till  riten. 

Brages Ragnarsdråpa från 800-talet har tillkommit som  tack  for en 
skOld, vilken skalden fått mottaga av konung Ragnarr Siguråsson 
(Ragnarr LoåbrOk, enligt SnE). På skOlden fanns fyra  fah  med bilder 
ur den nordiska hjåltesagan och mytologin. Over hu.vud år samman- 

A. Olrik, Irminsul og gudestøtter (MM 1910, s. 8). 
2  Prymskviba 27. 
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blandning mellan mytdiktning och hjåltediktning synnerligen ut-
mårkande for den nordiska diktningen. Man kan ofta inte avgbra var 
grånsen går mellan dem båda. I vissa fall år mytiska motiv invåvda i 
hjåltediktningen, ja, ibland har en så fullståndig assimilationsprocess 
ågt  rum,  att det från religionshistorisk synpunkt nå,stan blir likvåreligt 
om man tar fram ett hjåltemotiv eller ett mytmotiv.1  Aven i bildfram-
stållningen Overtar hjåltarna gudarnas roll, t. ex. den drakdOdande 
Sigurd på Ramsundsberget. 

SkOldar med mytmotiv år kånda från många håll, t. ex Akilles' skåld 
i Iliaden, Herkules' skOld hos Hesiodos,  Aeneas'  skOld hos Vergilius, och 
skOlddikter omtalas exempelvis hos irerna.2  Men det finns  trots  detta 
ingen anledning att siika efter utlåndska fOrebilder betråffande utform-
ningen av det mytologiska stoffet i Ragn.arsdråpa. 

Brage återger i sin drapa vad han med Ogonen sei på skOlden, vilket 
sårskilt markeras, då han Overgår att skildra det fjårde bildfåltet,  Tors  
kamp med Midgårdsormen:  

_Pat  erum synt, at snirnma 
	

D  visas  mig att snart 
sonr Aldafoå-rs vildi 
	

Allfaders son [Tor] 
aft& viii  4ri pMan 	 måta sin kraft med den 	vatten- 

piskade 
iaråktr reist of freista.3 
	

j ordomslingraren [Midgårdsormen]. 

I drapan skildras vidare hur Tor tog hammaren i sin hOgra hand, då 
Midgårdsormen nappade på kroken. Motivet år kant från bildstenar 
och den litteråra Hymirsmyten.4  

En parallell  till  Ragnarsdråpa år Haustlpng av DiON1fr Or Hvfni, 
från omkring 900. Aven i denna dikt år det fråga om bilder på en skåld, 
med samma kampmotiv. 

Av helt annan karaktår år HUsdrå,pa. I denna dikt skildrar skalden 
Ulfr Uggason hallen hos Olåfr Påi, som år 983 låtit smycka den med 
bilder ur den nordiska mytologin. De utskurna våggbilderna åskådlig-
gj orde Heimdalls och Lokes kamp,  Tors  kamp med Midgårdsormen samt 
Balders bålfård. 

Bertha S. Phillpotts, The Elder Edda and Ancient Scandinavian Drama, 
Cambridge 1920, s. 128. 

2  J. de Vries, Altnordische Literaturgeschichte, 1 (Paul, Grundriss 15,1), 
Berlin 1941, s. 92. 

3  Ragnarsdrapa 14 (Skj. B, 1, s. 3). 
4  Jfr  W. H. Vogt, Bragis Schild (APhS 5, 1930, s. 14  ff.).  
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Huruvida Ovriga Torsdikter, såsom 13Orsdrapa eller de bevarade 
kvådena av Eysteinn Valdason och Gamli graevabarskåld (med motiv 
från  Tors  kamp med Midgårdsormen), återgår på liknande bildfram-
stållningar år inte mbjligt att avera. 

Prosan innehåller åtskilliga notiser om Torsbilder och Torskult, de 
fiesta  dock  ganska stereotypa. I vissa fall åger  dock  beråttelserna be-
tydande religionshistoriskt vårde. 

I 1:51åfs saga Tryggvasonar år bevarad en beskrivning av en kultisk 
Torsbild. I Trondheims berOmda avgudatempel  farms  flera gudabilder. 
Dår liksom i Uppsala var  Tors  bild placerad i  mitten,  framme vid 

altaret: 

P6rr sat i mi6iu; hann var mest 
	

Tor satt i  mitten.  Han var 
tigna6r. Hann var mikill ok allr  mest hedrad. Han var stor och 

Winn  gulli ok silfri. Sd var um- helt Overklådd med guld och  sil-
btitna6r POrs, at hann sat i kerru. ver.  Tor intog sådan  plats,  att han 
Hon var miQk qlásilig. Fyrir henni satt i vagn. Den var mycket pråk-
vdru beit6r trehafrar tveir, har6la vel tig. Framfor den voro spånda två 
gervir. A hvelum lék hvdirrtveggia, mycket valgjorda bockar av trå. 

kerran ok hafrarnir. Hornatog ha/- Både vagn och bockar kunde rOra 
Tanna var slungit at 	Alt var sig på hjul. Bockarnas horn voro 

petta smi6at me 6 undarliga miklum Overdragna med  silver. Alit  detta 

hagleik.' 
	

var -utarbetat med mycket stor 
konstskicklighet. 

Derma Torsbild har beskrivits av ett kristet Ogonvittne, men skild-
ringen gbr intryck av att vara objektivt hållen. StOrsta intresset knyter 
sig  till  uppgiften att Tor sat i kerru. Troligen var vagnen ett slags mot-
svarighet  till  Trundholms- och Judenburgsvagnarna, en k-ultvagn alltså, 

som vid beståmda tider  togs  fram och fOrdes ut på marken i  procession.  
Hår mOter vi en kultkontinuitet från bronsåldern, ehuru bronsålderns 
kultvagnar var utan avgudabilder. 

Samtliga bevarade sagaskildringar av Torsbilder ingår som ett led 
i framstållningen av kampen mellan Tor och Kristus.2  I regel år dårfOr 

1  Flat. 1, s. 320. Snorre omnåmner helt kort att gudabildor  farms  i templet:  

»Dar  satt Tor, den mest hedrade av alla gudarna, prydd med guld och  silver.»  

(OST, kap. 69.) ,Jfr hårtill E. WessOn, Studier, s. 170 ff. 
Liknande skildringar av Torsbildor f6rekommer i 6versåttningslitteraturen, 

t. ex. i den på 1200-talet från Legenda aura 6versatta  Erasmus  saga. Dari be-

råttas bl. a. att den helige  Erasmus,  som under Diokletianus' fiirf6ljelse måst fly 

beråttelserna tendentibsa. De vill visa upp Torsbelåtets vanmakt och 
den levande gudens allmakt. Derma, tendens Or sig tydligt fOrnimbar 
i den bekanta skildringen av Dala-Gubbrands omvåndelse.' 

I Gudbrandsdalen fanns ett berOmt Torshov, som fbrestods av Dala-
Gubbrandr. Når ryktet spred sig att Olav den helige vore att vånta  till  
Gudbrandsdalen for att tvinga folket att antaga kristendomen, samlade 
Guåbrandr folket  till  ting och framh011 i ett tal att Tor vore starkare an 
Kristus. »Jag år viss på att om vi båra ut Tor ur vårt tempel, han som 
står i denna gård och som alltid har hjålpt oss, och om han får se Olav 
och hans man, så skall hans gud och hans man smålta ned och bli  till  
intet.» 

Torsbilden beskrivs på fOljande sått: »Han har en hammare i handen. 
Han år stor  till  våxten och ihålig inuti. Under honom år ett slags fot-
stållning. På den står han når han år ute. Han år rikligt prydd med 
guld och  silver.  Fyra kakor bråd fbras  till  honom vane dag och dårjåmte 
kOtt.>> Dala-Guåbrandr menade att bara man kunde fOra ut Torsbilden 
i det fria (på grund av regnvåder låt det sig inte gbra just då!), så skulle 
fruktan komma Over de kristna, dårfOr att Tor skulle synas dem så 
fOrskråcklig och Overvåldigande. 

Sjålva kraftmåtningen mellan Tor och Kristus skildrar Snorre mycket 
dramatiskt:a 

»Når konungen hade slutat måssan, var det nåra dager, och han begav 
sig då  till  tinget. Då han kom  till  tinget, voro endast några få biinder 
komna. Då fingo de se en stor skara  bonder  komma gående emot tings-
platsen, barande emellan sig ett stort belåte, som glånste av guld och  
silver.  Når de  bonder  som voro på tinget sågo detta, sprungo de alla upp 
och bugade sig fOr detta vidunder. Dårefter stålldes det mitt på tings-
platsen. På den ena sidan sutto bOnderna, på den andra konungen och 
hans mån. Då reste sig Dala-Guåbrandr och sade: 'Var år nu din gud, 
konung? Jag tror att han nu bår hakskågget ganska lågt., Det synes  

till  6knen, blev f8rd  till  dennes medkejsare Maximianus, vilken i borgen Firmitana 
bade ett tempel, dår Tor dyrkades. Dår  farms  en valgjord Torsbild, heter det i den 
islåndska 6versåttningen, och derma avgudabild var tolv alnar h6g: Par var likneski  
Pars  itarliga gQrt ok tolf alna hått. Sedan  Erasmus  bett en 136n, st6rtade avguda-
bilden ned från sin  plats  i templet. (Heilagra manna sogar, 1, Chria 1877, s. 367.) 

1  Hår efter Snorre OSH, kap. 112 f. Beråttelsen återfinnes tåmligen likartat 
i den sårskilda Olavssagan och den legendariska Olavssagan samt i  FMS  4, kap. 
107 och i Flat. 2, kap. 140. 

2  Overs. efter Norges konungasagor, 6versatta av E.  Olson,  2, Lund 1922, 
s. 219 ff. 
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mig att Overmodet nu år mindre an håromdagen hos  dig  och den dår 
hornprydde, som I kallen biskop och som nu sitter bredvid  dig.  Ty nu 

år vår gud kommen, han som råder over  alit  (er gllu r(Wr), och han ser på 

eder med vassa  Egon  (meå- hvgssum augum). Jag ser att I nu åren rådda 
och knappt vågen att slå upp Ogonen. Låggen nu bort eder vidskepelse 
och tron på vår gud, som har hela edert Ode i sina hånder (er alt he  fir  

rotå" yattrt hendi).'  Harmed  slutade han sitt tal. — Konungen sade  till  
Kolbeinn (en av kungens mån, som ståndigt var bevå,pnad med ett svård 
och en stor tråklubba), så att bOnderna icke visste dårom: 'Om det 
hånder under mitt tal, att de se bort ifrån sin gud, så giv honom ett så 
kraftigt slag du kan med klubban!' Dårefter steg konungen upp och 
sade: 'Mycket har du talat denna morgon  till  oss. Du menar att det år 
underligt, att du icke kan se vår gud, men vi vånta att han snart skall 

komma  till  oss. Du skråmmer oss med din gud som år blind och clOv, 
som icke kan hjålpa sig sjålv eller andra och som icke kan komma någon-
stådes, utan att han blir buren. Jag tror nu att det icke drOjer lange, 
fOrrån en olycka drabbar honom. Sen nu upp och skåden emot Oster! 
Dår kommer nu vår gud omvårvd av ljus.' Just då gick solen upp, ()oh 
alla bifinderna riktade blicken mot solen. I samma Ogonblick  slog  Kol-

beinn  till  deras gud, så att den sprang fullståndigt i stycken, och ut ur 
den krålade då råttor så stora, som om det vore kattor, Ocllor och ormar. 
BOnderna blevo så fOrskråckta att de flydde dårifrån . Sedan låt 
konungen kalla bOnderna  till  sig och sade att han ville tala med dem. 
BOnderna vånde tillbaka och satte ting, och konungen steg upp och sade:  

'Joke  vet jag vad som vållar denna oro och flykt, som nu gripit eder. 
Men nu kunnen I se vad eder gud fOrmådde, han som I klådden med guld 

och  silver  och buren mat  till.  Och nu sågen I vilka som njOto gott dårav, 
råttor och ormar, Ocllor och paddor. De ha det nu vårst, som tro på slikt 
och icke vilja lagga bort sin dårskap. Tagen edert guld och edra dyrbar-
heter, som nu ligga kringstrOdda hår på marken. FOren «et hem  till  

edra kvinnor och hangen det aldrig mera på  stock  eller sten. Hår åro 

nu två ting att vålja emellan: antingen att I antagen kristendomen eller 

att I gån  till  strid med mig i dag. Och må då i dag den hembåra segern 
over den andre, som den gud vill som vi tro på.' Då steg Gunrandr 
upp och sade: 'Stor skada ha vi lidit på vår gud. Men eftersom han icke 
fOrmådde att hjålpa oss, så vilja vi nu tro på den gud, som du tror på.' 
Dårefter antogo alla kristendomen. Biskopen d8pte Gunrandr och hans 

son och låm-nade kvar pråsten dår. De skildes såsom varmer, som forut 
voro fiender. Gunrandr lat bygga en kyrka dår i Dalarna.»  
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Snorres mycket valgjorda skildring både bek-råftar och kompletterar 
den bild av Torsidolerna, som vi forut lårt kånna. Tor var i Gudbrands-
dalen dyrkad som hOgste gud. Hans bild var mycket dyrbar, Overdragen 
med guld och  silver.  Om man i detalj vågar fOrlita sig på Snorre, gåller 
att Tor ej satt i vagn utan stod på en sårskild stållning. Kultbilden  bars  
i  procession,  liksom vi tidigare sett på bl. a. Ekenbergsristningen. Av 
stOrsta vikt fOr kånnedomen om Torsdyrkan år beskrivningen av de når-
varandes kånslor infår den konkretiserade åskguden: å ena sidan kånslor 
av vOrdnad och skråck, å andra sidan kånsla av belåtets vanmakt.  Till  
dessa frågor angående den religiOsa upplevelsen inf Or den månskliggjorda 
guden återkommer jag i ett senare avsnitt. 

Tor var i Gunrands Ogon Odesgud: han rådde Over  alit  och hade allas 
Ode i sina hånder. 

Av intresse år vidare att Torskulten stod i samband med vissa  celesta  
fenomen. Uppgiften att den ihåliga avgudabilden var en boplats for 
råttor och andra djur biir vål i fOrsta hand tolkas som ett av fOrfattaren 
tillfogat kraftigt bevis fOr den kristne gudens iiverlågsenhet; men den kan 
också vara ett vittnesbOrd om att idolen endast med långa mellanrum 
rubbades från sin  plats  i templet och f8ljaktligen måste vara en fOrst-
klassig boplats åt gnagande och tårande djur, som ostOrt kunde tillgodo-
gOra sig den ditburna maten. Denna sistnårn-nda tolkning ståmmer i 
varje fall med vad vi elj est kånner om de stora kultprocessionerna, som 
mera sållan ågde  rum.  Man får ta i beråkningen att en stor avgudabild 
i ett huvucltempel var en mycket svårflyttad pjås. 

I Niåls saga ges en egenartad och mycken omskriven skildring av det 
stora templet i Gudbrandsdalen. Enligt denna saga  farms  tre belåten, 
som vid ett tillfålle blev fOrstOrda av Hrappr Qrgumlei6ason, kallad 
Viga-Hrappr:  

Urn  n6ttina for Viga-Hrappr til 
gokhfiss peira iarls ok GuMrands; 
hann gekk inn i hitsit. Hann så 
PorgerN, Hglga,brii& sitia, ok var 
hon syd mihil sem  mar  roskinn; 
hon hat& mikinn gullhrind a hendi 
ok fald a hgfr&,. Hann sviptir faldi-
num hennar ok tekr af henni gull-
hringin,n. På s& hann kerru P6rs 
ok tekr at honum annan gullhring; 
hann t6k enn pribia al Irpu ok dr6 

Om natten for Viga-Hrappr  till  
Sigurår jarls och Gu6brands guda-
hus och gick in i templet. Han såg 
Porgerår HQ1gabrar sitta dår, 
och hon var så stor som en vuxen 
man. Hon hade en stor guiding 
om handleden och en duk på hu.vu-
det. Han rev av henne duken och 
tog av henne guldringen. Då fick 
han se  Tors  vagn och tog av honom 
en annan guldring. En tredje tog 



132 	 Helge Ljungberg 

pau gll id ok tok a/ peim allan bå- han från Irpa och drog ut alla bil-
naNnn. 8i6an lagåi hann eld i derna ()ch tog från  diem  klåderna. 
goå-ahråsit ok brendi up p.' 
	

Sedan satte han eld på gudahuset 
och brånde upp det. 

Av den egendomliga notisen att clOma — uppgiften ora Dorgerår 
HQ1ga1rar och Irpa kan ånnu inte anses vara slutgiltigt tolkad — intog 
Tor i detta det stOrsta hovet i Norge inte den dominerande platsen, då 
han fOrst i andra hand observerades av tempelskåndaren. 

Någon direkt beskrivning av Torsbilden i 1)&61ft Mostrarskeggs 
berOmda tempel ges inte, men Eyrbyggia saga innehåller desto vårde-
fullare upplysningar om Torskulten. Att templet dominerats av Tors-
bilden framgår  dock  med tydlighet. Bland annat heter det i sagan 
att DOr6lfr fOre avresan från. Norge tog med sig mullen under altaret som 
Tor suttit på (stallar, par er POrr ha/di å setit), vilket vål inte gårna kan 
tydas på annat sått an att Tor också i detta hov sat i kerru. Av beråt-

telsen framgår att  Tors  bild åven var utskuren på en av de hOgsåtes-

stolpar (ondvegissidur), som stått i templet och som kom  till  divinatorisk 
anvåndning vid ID6rOlfs landnam på Island. 

Dåremot framgår inte hur IDOr61fr anordnat sitt tempel å HufsstQåUm 
å tOrsn,esi. Man får vål fOrutsåtta att gudabilderna liksom hOgsåtes-
stolparna forts med från Mostr och placerats i det nya hovet. Nu anger 
sagan helt kort att hOgsåtesstolparna anbringats innanfOr dinren och att 
gudabilder uppstållts i en krets bakom altaret. Sannolikt satt Tor åven 
dår i sin vagn omgiven av Ovriga gudar.2  

De islåndska sagorna innehåller åtslcilliga kortfattade notiser om 
liknande Torsbilder, avsedda for kulten i hovet, t. ex. en Torsbild i ett 
tempel tillhOrigt Rauår RQgnvaldsson.3  I regel ges  dock  ej någon mer 

upplysande skildring av bildernas utseende. 
FOrutom dessa, for den offentliga eller privata kulten avsedda guda-

bilder forekom åven små utskurna eller på annat sått fOrfårdigade  Tors-

bilder. Grima i EiriksfiQr6r på GrOnland hade i sitt hus en stor stol, på 
vars rygg var utskuren en bild av Tor, med hammaren (pau så POr meå-
hamri sinum sitia skorinn å stO1sbråånnum).4  Aven hår fOrestållde bilden 

den sittande Tor. Uttrycket sitr P6rr i reiån miiter också hos Kormåkr 

Qgmundarson.5  

1  Niåla 88, 2-5. 
2  Eyrbyggia 4 (fslenzk fornrit, 4, 1935, s. 7 ff.). 
3  Flat. 1, s. 292. 	4  Flat. 2, s. 218. 
5  Sigur6ardråpa 5 (Skj. B. 1, s. 69). 
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I några fall beråttas också om små Torsbilder, som ågarna fOrde med 
sig. Hallfreår vandraskåld anklagades av sin fiende Kålfr att båra på 
en liten Torsbild, som han ågnade dyrkan i hemlighet: 

»Hann mun enn ha/ a vanda 	»Hann [Hallfrek] lår ånnu ha 
sinn, at blOta dl laun, ok he/jr lik-  till  vana att blota i  'Orin,  och han 
neski Mrs i pungi sinum at tgnn har i sin pung en Torsbild, gjord 
ggrt.»1 	 av en tand.» 

Sådana små bilder torde ha vant i bruk hår 
och var under vikingatiden, vilket  visas  av arkeo-
logiska fynd (bild 27). Liknande bilder omn5.mns 

åven i de islåndska sagorna, t. ex. en liten  Pros-
bild av  silver,  som  bunts  av Ingimundr inn 
gandi.2  Det var vanligare att båra hammare  ån  
egentliga Torsbilder. Man skulle mOjligen kunna 
fOrmoda, att de diminutiva Torsbilderna mer 
eller mindre direkt brukades i religiOst syfte, 
kanske av den som likt Ilallfre&• ville blota i 
lOnndom. Torshammarna dåremot torde frånist 
ha  bunts  som amuletter eller mårken av ma-
gisk art. 

Det finns inte något skål att stålla sig tviv-
lande  till  de islåndska sagornas bevarade no-
tiser om Torsbilderna. Uppgifterna år i stort 
samståmmiga och avviker inte heller från vad 
vi elj est genom arkeologiska monument har oss 
bekant om samtidens uppfattning av åskguden. 

Aven den bekanta skildringen av Uppsala-
templet och Uppsalakulten, som Adam av Bre-
men gett, ansluter sig vål  till  den nordiska tracli-
tionen: 

In hoc templo, quod totum ex 	I detta tempel, som år Overallt 
auro paratum est, statuas trium guldsmyckat, dyrkar folket belåten 
deorum veneratur populus, ita ut av tre gudar, och detta så att den 
potentissimus eorum Thor in media måktigaste av dem, Tor,  lax  ha sitt 
solium habeat trielinio; hine et inde  såte mitt i salen.  Till  hOger och 
locum  possident Wodan et Fricco. vånster om honom sitta Wodan 

1  Hallfreåar saga, kap. 6 (fslenzk fornrit, 8, 1939, s. 162). 
2  Vatnschåla saga, kap. 10 (fslenzk fornrit, 8, s. 30). 

Bild 27. Bronsstaty från 
Island, omkr. 1000. Tro- 

ligen en Torsbild. 
Nationalmuseet, Khvn. 



Bild 28. Horagalles med attribut. 
Efter Friis. 

1.1  
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Quorum  significationes eiusmodi och Fricco. Deras betydelse år 
sunt: 'Thor', inquiunt, 'presidet in filljande: »Tor», sager man, »råder 
aere, qui tonitrus et fulmina, ventos i luften, bestammer Over åska och 
ymbresque, serena et /ruges guber- blixt, vindar och regn, klart våder 
nat.' . . . Thor autem  cum  sceptro och grOda» . . . Men Tor med sin 
lovem simulare videtur. 	 spira synes likna Juppiter. 

Omnibus itaque diis suis attri- 	For alla sina gudar hava de 
butos habent sacerdotes, qui sacri- sårskilda pråster, som båra fram 
ficia populi offerant. Si pestis et  fa-  folkets offer. Om pest och hung-
mes  imminet, Thor ydolo lybatur, ersnOcl hota, offrar man åt avguden 
si bellum, Wodani, si nuptiae cele- Tor, ora krig hotar åt Wodan, om 
brandae sunt, Fricconi.1 
	

brdllop skall firas åt Fricco. 

Den mest påfallande skillnaden mellan Adams beskrivning av Tors-
bilden och islånningarnas år att Uppsalagudens attribut vant en spira, 
sceptrum, inte en hammare. MOjligen kan hår ett lei fåreligga, men all-
deles otroligt år inte att Tor i Uppsala i handen bar något som liknade 
sceptrum. Observeras bor att Adam grundar tanken på Juppiter-
likheten just på attributet. 

Torsbilder från Lappland. 

Lapparnas åskgud Horagalles år ett lån från nordborna. Det bor 
dårfOr ha sitt intresse att jåmfOra det ganska rikhaltiga lapska bild-
materialet med det nordiska for att konstatera i vad mån de lapska 
bilderna erbjuder Overensståmmelser med de nordiska. 

Av vikt år att Horagalles år avbildad med två hammare, liksom hall-
ristningarnas haramargud. Då man antagit att det nordiska lånet  till  
Lappland fOrmedlats redan under bronsåldern, år denna detalj i bild - 
framstållningen ett bevis på den konservatism eller brist på utveckling 
som kånnetecknar den lapska religionen. Detta gOr att man med stor 
grad av sannolikhet kan anse det lapska materialet ha bevisvårde for 
den  period  av Nordens historia som ligger fore den litteråra epoken. 

En sanamanstållning av bildmaterialet ur Friis, Lappisk mytologi ger 
en uppfattning om arten av bilderna och symbolerna (bild 28). 

Bilderna på de lapska trolltrummorna eller runbommarna skiljer 
dem från de schamanska trummorna, som bortsett från de altaiska i 
regel år bildlOsa. Frågan om fdrebilden  till  de lapska trummornas deko-
rationer år ånnu inte slutgiltigt utredd. Manker, som i sin stora  mono- 

'Adam 4, 261. 
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grafi over de lapska trolltrummorna understryker deras inhemska egen-
art, pekar på Overensståmmelsen med de altaiska trunimorna.1  Men då 
dels de lapska trummorna både i utfOrande och anvå,ndning skiljer sig 
från de altaiska, vilket också Manker framhållit, dels Ovriga sibiriska 
trummor, såsom de fiesta samojediska och ostjakiska trummor år bild-
liisa2, kan det inte vara tillfredsstållande att hånvisa  till  de altaiska 
trummorna. FOrsOken att stålla trummornas bildvårld i  relation till  
Gallehushornets figur-
framstållningar3, eller 
Over runristningarna  till  
antika mysteriereligio-
ner4, verkar inte Overty-
gande. Manker har tro-
ligen rått då han håvdar 
att membranmålningen 
utvecklat sig på lapskt 
område.3  Detta kan  
dock  inte innebåra att 
trummornas bilder allt-
igenom får betraktas 
som en lapsk skapelse. 
Den moderna motivforskningen har visat att ett motiv, det må vara ett 
sago-, bild- eller mytinotiv, efta OverfOres från ett kulturområde  till  ett 
annat f Or att dår få en sjålvstånclig urformning eller tolkning. Så måste 
vara fallet med de lapska trummorna. Av deras dubbla anvåndning som  
exaltations-  och divinationsinstrument6  år den bona med sannolikhet 
av schamanskt ursprung, medan i den senare kan spåras nothiskt in-
flytande. Redan i Chronicon Norvegicum från 1100-talet ges belågg fOr 
denna dubbla anvåndning av trummorna.7  

Rheen har i sin berOmda Lapplandsskildring från år 1671 en utfOrlig 

1  E. Manker, Die lappische Zaubertronamel. Fine ethnologische Monographie, 
1, Sthlm 1938, s. 432. — Jfr s. 220, dår skillnaden mellan lapska och altaiska 
trummor starkare framhåves. 

2  G. Ballstr5m, Lapptrumman (Fataburen, 1910, s. 85). 
3  E. Reuterski51d, Från guldhornen  till  lapptrumman (Festskrift til rektor 

J. Qvigstad, Tromsø Museums skrifter, 2, Oslo 1928, s. 211 ff.). 
4  S. Agrell, Lapptrummor och runmagi, Lund 1934, s. 107  If.  

5  a. a. 1, s. 220. 
a. a. 1, s. 17. 

7  Utg. av P. A. Munch, 1850, s. 5. 
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Bild 30. Torsbilder på offerlaven. 
Efter Rheen. 

0 

Bild 29. Lapp i dyrkan framfOr en Torsbild. 
Efter Schefferus. 

och som allmånt antages tillfdrlitlig beskrivning av trummorna och 
deras anvåndning: 

»Månge lappar, doch icke alle, bruka derma trumban att Spå medh 
och brukas fårnemligen for efterfdlliande Ordsaker  skull:  1. Att fdrfara 
hum u på fremmande och fierran orter tillståår. 2. Att fdrfara om lycka 
och olycka, om hållssa och ohållssa. 3. Att dår medh boota siukdomar 
och krankheeter. 4. Att fdrnimma om theras Afgude offer och åth hwem 
the af sine Afguder offra skole the Creatuur, the willia offra antingen 
Thor, Stoorjunckaren eller Solen.»" 

Av Rheens skildring framgår att trummorna också anvåndes i kulten. 
De bilder som vi åger av den lapska kulten ger vid handen att bildmåssig 
dverensståmmelse rått mellan de kultiska gudabelåtena och figuremna 
på trummorna. 

I Schefferus' Lapponia finns en teckning av en lapp i dyrkan framfor 
en Torsbild (bild 29). Torsbilderna har Rheen beskrivit på fdljande  sad:  

S. Rheen, En kortt  Relation  om Lapparnes Lefwarne och Sedher etc., utg. 
av K. B. Wikhind (Bidrag  till  kånnedom om de svenska landsmålen oek svenskt 
folkliv, 17,1, Uppsala 1897, s. 31). 

Dessa belåten gdra de av björk, av dess rot huvudet, av bålen den 
andra delen, med en hammare i handen.' Rheen har sjålv gjort en skiss 
av Torsbilderna på offerlaven. Belåtena håller en hammare i vardera 
handen. Av synnerligen stort intresse år huvudena, som onekligen for 
tanken på en solguds huvud. Motsvarande framstållningar finns på 
trummorna (bild 32-34, 36). 

Med all sannolikhet återgår bruket av sådana avgudabilder på nordisk 
sed. I Ibn Fadlåns reseberåttelse från 900-talet om  rag  eller ru„qya, d. v. s. 

de nordiska kdpmånnen vid  Volga  heter det: »Vid tiden for ett skepps 

ankomst  till  ankarplatsen går var och en av dem i land med brdd, kdtt, 

16k, mjölk och nabid (rusdryck, mjdd, vin) och beger sig  till  en lång, upp-

råttstående trådstam, som bår ett månniskoliknande ansikte och runt 
omkring den finns små figurer, bakom vilka långa trådstånger sticka upp 

ur jorden.»2  
Motivet med en lapp knåbdjande infdr ett belåte på en lave åter-

kommer i Dahlbergs Svecia antiqua et hodierna (2, 76), dam den hol-
landske kopparstickaren J. van den Aveelen år 1714 utvidgat bildscenen  

till  att omfatta ett helt lapplåndskt vinterlandskap. 

a. a. s. 37. 
2  Ibn Fadlåns Reisebericht, von A. Z. V. Togan (Abhandlungen fiir die Kunde  

des  Morgenlandes, 24,3), Leipzig 1939, s. 86. — Jfr »TorbjOriu, ovan s. 126. 
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Bild 31. Trolltrturima från Rbdo, Ranen, Norge. 
Efter NårOmanuskriptet. 
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Lapptrummorna hade, som vi sett, en trefaldig anvåndning, dels  
mom  kulten, sårskilt vid faststållandet av offret, dels  Mom  spådonns-
konsten, dels slutligen som exaltationsinstrument vid det schamanska 
fdrfarandet. Då de schamanska trummorna, bortsett från de altaiska, 
inte har bilder, och då spådomskonsten inte gårna kan tånkas vara bild-
inspirerande (åtminstone torde det vara svårt att peka på några fore-
bilder), måste bildframstållningen ursprungligen ha framgått ur det 
kultiska behovet.1  Bilderna år alltså primårt inspirerade av den religidsa 
uppfattningen. Detta ståmmer overens med vad vi tidigare funnit 
vara karakteristiskt fdr bronsålderns bildkonst. 

Tidigt kom de lapska bilderna på trummorna att stållas in i ett 
magiskt sammanhang, framfor  alit  i samband med trummornas divina-
toriska anvånelning. Men  harmed  fdrlorade också bildkompositionen sin 
levande friskhet. Mdnstren och figurframstållningarna stelnade i scha-
bloner. Den man som en gång skapade trolltrummornas bildvårld eller 
introducerade bildmotiven måste ha vant en betydande konstnår. Men 
allteftersom tiden gick och trummorna mer kom att anvåndas i magiskt 
syfte blev konipositionen stelnad och schematisk, i sin stdrsta urartning 
inte litet påminnande om svartkonstbdckernas krumelurer. I samma 
dgonblick det magiska tog overhand Over det religidsa upphdrde bilderna 
att vara konst. Hur levande, konstnårligt skapade år inte bronsålderns 
hållristningar med sina individuellt uppfattade och  trots  det hårda 
materialet mjukt utfdrda bildgrupper i jåmfdrelse med de tvångsvis 
tånkta och hantverksmåssigt tillverkade figurerna och tecknen på troll-
trummorna. 

De flesta trummor med gudabilder år dekorerade efter ett visst 
mdnster.2  I trummornas centrum finns solsymbolen eller en bild av sol- 

Trumrnorna tillhOrde ursprungligen den religiOsa sfåren och var stållda 
under gudarna,s beskydd. I en latinsk disputationsavhandling från 1600-talet be-
rå,ttar forfattaren D. Touscherus huru han med kyrkoherden i Offerdal som yard 
gjort en vandring i socknen och dårvid påtråffat en gammal lapsk kultplats invid 
en hydda. »Jag giek dit och fann en i ett stort tråd sårdeles rått inskuren avguda-
bild (idolum ruditer admodum magnae in,seulptum arbori). [Troligen en bild av 
Storjunkaren, 'FrO'.] 'Milde gud', utropade jag, 'stålla de alltid så hår sina hyddor 
under beskårm av bilden av en vanmåktig avgud (vani Numinis  imagine)?  'Ja, 
vad mera år', svarade min yard, 'icke blott sina hyddor utan åven sina trolltrum-
mor och pålsar och på det hela taget allt vad de rå om.'» (D. Touscherus, Adum-
brationem Alpinum, quas habet Jemtia, perbrevem,  Ups.  1694 s. 6 f. — Cit. efter 
Fataburen 1915, s. 111). 

2  Ang. lapptrummernas typologi se Cr. HallstrOm a. a. s. 84 och Manker a. a. 
1, s. 82 ff. 
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Bild 32. Trumma från Lule lappmark. 
Efter Rheen. 

guden, i Ovre delen bilder av de lapska huvudgudarna. Nedre delen ut-
fylles av djurgestalter och andra bilder, ofta åven av en Kristusbild. 
Runt kanten finns i regel magiska tecken och schabloner. Med all sanno-
likhet måste de mer schematiskt dekorerade trummorna betecknas som 
yngre, åtminstone som typ. Sammanblandningen av hedniskt och 
kristet bildmaterial visar med tydlighet trummornas magiska karaktår. 
I en levande kultisk anvåndning forekommer inte en sådan form av syn-
kretism. 

Som typexempel kan nåmnas den bekanta avbildningen i NårOmanu-
skriptet (bild 31). De dår numrerade figurena fOreståller: 1. Horagalles 
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Bild 33. Två trummor jåmte hammare och ring. 
Efter Schefferus. 

med hammare och slagga (?). 2. Veralden Olmay med hacka. 3. Bieka-
galles med skovel och kolv. 4. Himlens trollkarl. 5. Ruto (?). 6. Offer-
tupp. 7. Off erren. 8. Hiralens bjOrn. 9. Grånsen mellan himmel och 
jord. 10-12. De tre vise mannen. 13. Solen. 14. De kristnas våg med 

kyrka, håst och  get.  15. Offerhåst. 16. DOdsrikets trollkarl. 17. aids-
riket med kyrka. 18. Juksakka. 19. Sarakka. 20. Maderakka. 21. Fisk-
vatten. 22. Lappkåtor. 23. BjOrnguden Leibolmay. 24. BjOrn. — Som 
synes ett ganska stort sammelsurium, typiskt fOr den magiska upp- 

fattningen! 
Rheen har avbildat en trumma från Lule lappmark, som fOreter 

slående likheter i komposition och detaljframstållning med hans bild av 
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Bild 34. Trolltrumma. 
Efter Rudbeck, Atlantica. 

offerlaven med Torsbelåtena (bild 30). De båda gudarna ovanf6r skilje-
strecket år Tor och Storjunkaren, d. v. s. Veralden Olmay (Fr6), var 
och en med sin tjånare. Tor bår två hammare (bild 32). 

Motsvarande komposition miiter hos Schefferus (bild 33, A), som 
tydligen fritt återgivit Rheens teckning. Bild 33 upptar två trummor 
med tillbeh6r, hammare och ring. 

Rudbeck har i Atlantican samlat åtskilliga bilder av trummor, dan-
bland en intressant bild som visar hur den schematiskt tecknade Tor 
med sina två hammare intagit den mellersta platsen, såsom i Uppsala-
templet (bild 34). På vissa trummor har Torsbilden ersatts av hammar-
tecknet, såsom på den hår efter Jessen avbildade, i flera avseenden sår-
egna trolltrumman (bild 35). Figurerna på denna trumma år vål ut-
fonda, men absolut konstl6sa med ett nåstan rent fotografiskt fram-
stållningsman6r. Man mårker tydligt att bilden år av f6rhållandevis 
sent datum. Den gamla lapska, en gång levande religionen har efter-
låmnat endast ringa spår. Några avgudabilder finns inte. Hammar-
tecknet, n: r 6 på bild 35, år detsamma som på bild 28. 

Mycket långt från den en gå,ng levande lapska kulten står också den 
hos Wegelius år 1754 återgivna trumman med ett calendarium perpe- 

Bild 35. Lapsk trurruna av yngre typ. 
Efter Jessen. 

tuum (bild 36). Denna troligen ej åkta lapptrumma domineras av sol-
bilden på trummans mitt och av Torsbilden långst u.pp  till  vånster. 

Torsbilden år framstålld efter åldre fbrebilder. 

Det vårdefullaste i det lapska bildmaterialet år från religions-
historisk synpurnkt att Torsbilden bar så påtagliga drag av solgud. Då 
de lapska huvudgudarna i flera avseenden år of6råndrade eller mycket 
litet f6råndrade från bronsåldern, vid vilken tid lånet f8rmedlats från 
nordiskt område, kan de lapska bilderna sågas bestyrka eller rent av 
bevisa vad vi tidigare s8kt giira sannolikt, nåmligen att den nordiske 
åskguden differentierats från himmelsguden (solguden). M6jligen skulle 
man kunna f6rutsåtta en påverkan från inhemsk lapsk religion, då just 
den inhemske lapske åskguden Diermes eller Tiermes vål sannolikt vant 

en himmelsgud (jfr ostjak. och vogul torym, 'himmel'). Denna onnståndig- 
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Bild 36. Tru_mma, troligen ej åkta lapsk. 
Efter Wegelius. 

het kan  dock  inte tillmåtas avg5rande betydelse, då 5verensståmmelsen 
mellan den lapska åskguden och bronsålderns åven visat sig i de två 
hammarna, ett drag som om5lligen kan bero på inhemskt lapskt in 
flytande. Aven namnet Horagalles år nordiskt lån. 

Senare Torsbilder. 

Med kristendomens inf5rande f5rsvann f5rvånansvårt hastigt dyrkan 
av de gamla asagudarna. Visserligen finns har och var i de norrbna 
kållorna instrbdda notiser om kvardr5jande hedendom i Norden, men 
dessa uppgifter gåller undantagskist obygder. I kulturbygderna kom den 
inhemska religionen att sakna praktisk betydelse i och med det offi-
ciella antagandet av kristendomen.  Till  en tid fortlevde asarna i magin, 
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Bild 37. P6r8h2f". 

Efter AM 247, 8°. 

och svartkonstb5ckerna anvånde, åtminstone under de fbrsta kristna 
århundradena, delvis asagudarnas namn. 

Svartkonstbkkerna innehåller dessutom ofta mångder av magiska 
tecken. Ett vanligt fbrekommande sådant tecken år den s. k. skrå,ck-
hjålmen, ægishjålmur, som finns avbildad i flera sena handskrifter.' En 
intressant variant  till  denna år ett motsvarande tecken, s. k.  Airs  Høftta", 
som finns tecknad i hdskr AM 247, 80  (bild 37). 

På figurens mitt synes  Tors  ansikte, visserligen schematiskt tecknat, 
men  dock  med samma karakteristiska bild av 5gon och nasa som vi 
tidigare funnit på bilderna från vikingatiden. 

Skrackhjålmen  bars  »mellan 5gonen» (å milli bricna).2  Syftet med 
dessa mårken torde ha vant detsamma som med de masker som finns 
på vissa runstenar.3  

Olaus Magnus, Historia de gentibus septentrionalibus, tryckt i Rom 
år 1555 vilar, vad det religionshistoriska stoffet betråffar, i huvudsak på 
det som hans »kårålskelige broder och fdretradare, årkebiskopen i Upp-
sala Johannes Magnus» berattat i sin bok Historia de omnibus gothorum 
sueonumque regibus, utgiven år 1554 i Rom av Olaus Magnus.4  I de 

1  N. Lindqvist, En islåndsk svartkonstbok från 1500-talet, Uppsala 1921, 
s. 46 f. 

2  Lindqvist a. a. s. 46. — Bera OegishicUm augum, Flat. 1, s. 282. 

Ovan s. 120, anm. 2. 
4  Ang. kållorna se K. Ahlenius, Olaus Magnus och hans framstållning av 

Nordens geografi, Uppsala 1895, s. 116 ff,; H.  Hildebrand,  Minne af Olaus Magni 

10 — 47424 Helge Ljungberg 
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båda bOckerna igenkånner man den åldre tidens typiska metod av »jåm-
fOrande religionshistorisk forskning», dår inhemskt och fråmmande 
blandats om vartannat utan inbOrdes ordning och sammanhan.g, såsom 
i viss mån tidigare skett hos Snorre, Saxo m. fl. 

Frågan om kållorna eller fOrebilderna  till  de delar av Olaus Magnus' 
Historia, som innehåller upplysningar om de 'nordiska folkens guds-
dyrkan, år ånnu ej utredd i alla detaljer.  Yid.  skildringen av Uppsala-
templet och Uppsalablotet bygger Olaus Magnus på Adam av Bremen. 
Vidare har han ganska starkt utnyttjat Saxo. Dåremot har man bate 
kunnat finna fOrlagor  till  vissa andra uppgifter, bl. a. den nedan angivna 
om hur nordborna med pilar, spjut och lansar sOkt påverka himmelsmak-
terna. Då det knappast kan vara rimligt att antaga att Olaus Magnus 
sjålv diktat ihop hela episoden, måste han ha  haft  tillgång  till  annat 
material. Då han bevisligen vid andra tillfållen stått sin framstållning 
på den levande foLktraditionen, åven den lapska traditionen, får man vål 
antaga att åkta  tradition  skymtar bakom de skildringar, som han med 
ord och bild framstållt i sin historia om de nordiska folken. 

Tredje boken handlar om de nordiska folkens vidskepelse och avguda-
dyrkan. Synen år hår densamma, som kånnetecknar de s. k. sydliga 
kållorna  till  de nordiska religionshistorien.1  FOrfattaren talar om »det 
nordiska folkets stora fOrvillelser i avseende på dess fåvitska avguda-
dyrkan, fOrvillelser som ingivits av månniskorna genom svek och onda. 
andar, for viLkas fOrfOrelse de i sin gammaldags enfald vant utsatta». 

Tredje bokens tredje kapitel, De tribus Diis maioribus Gothorum, 
återgår på måster Adams skildring. De tre huvudgudarna uppger Olaus 
Magnus vara Thor, Odhen  ()eh.  Frigga. Liksom vane annet kapitel 
prydes åven detta av ett tråsnitt. Hår ser man de tre gudarna i karak-
teristiska 1500-talsklåder (bild 38). Detta anakronistiska drag återgår 
troligen på vissa italienska fOrlagor. Det år inte osannolikt att Olaus 
Magnus sjålv fOrfårdigat tråsnitten  till  sitt arbete, eller att han sjålv i 
detalj Overvakat bildframstållningen, åven om det manuella arbetet 

(Svenska Akademiens Handlingar ifrån år 1886, 12, Sthlm 1898) s. 138 ff., 245 ff.; 
11j.  Grape,  Studier i Olai Magni fOrfattarskap, Uppsala 1942, s. 330 ff. — Ang. 
upplagor och 6versåttningar se I. CoRijn, Bibliografi Over Olaus Magnus' Historia 
de gentibus septentrionalibus (Micaelsgillets tillfålliga publikationer, 8), Sthlm 
1943. 

Ang. de »syelliga kållorna» se H. Ljungberg, Den nordiska religionen och 
kristendomen, s. 27  If.  med dår anfOrd litteratur. 

2  Historia, s. 96. 
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Bild 38. Tor omgiven av Frigga och Oden. 
Efter Olaus Magnus, 1555. 

utfOrts av annan hand.1  Frigga tycks helt och hållet vara en fantasi-
figur. Olaus Magnus har missuppfattat namnet Fricco hos Adam. Oden 
håller ett svård i handen. Betråffande Tor har Adam av Bremen in-
spirerat Olaus Magnus att framstålla guden sittande. Vidare har konst-
nåren, i trohet mot Adam, fOrsett guden med en spira. Kronan på huvu-
det har vål mOjligen Olaus Magnus satt dit for att markera  Tors  ståll-
ning som hOgste gud. Olaus Magnus anger sjålv att »den måktigaste 
guden Tor» (potentissimus Thor), som dyrkades sittan.de  i hOgsåtet med 
ett hyende under sig, avbildas med krona och spira och tolv stjårnor, 
och med hans storhet ansågs ingenting jåmbOrdigt.2  

Uppgiften att Tor avbildats med stjårnor i hånderna återkommer i 
de  stoma  historiska verken under 1600-talet. Så uppger Ole  Worm  att 
Tor hade tolv eller sju stjårnor: Thor vero  cum corona  et sceptro  ac  duo-
decim (alii septem) stellis.3  Messenius, som har den ganska mårkliga 
uppgiften att Torsbilden liknade ett naket barn (Thor, cujus simu- 

H. Hildebrand, Olaus Magni och  hans historia  (HT 1884, s. 341)  samt  a. a. 
s. 241, Ahlenius a. a. s. 114f. och Grape a. a. S. 37. 

2  Historia,  s. 100: Thor autem cum corona, et sceptro, ac XII. stellis designabatur 
mitts magnitudini nihil digna aegualitate con fern posse existimatum  est.  

a 0. Worm, Danicorum monu_mentorum libri sex, Hafniae 1643, s. 13. 
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lachrurn instar nudi pueri sculptum) anger som Olaus Magnus tolv 
stjårnor:  Xi/  in capitis circuitu fuit ornatum stellis.1  Olov Rudbeck stOder 
sig på Messenius men tillågger att Tor »satt uppå Karlavagnen och hade 
Siustiernorna (pleiades) i hånderna».2  

Reuter, som i sitt monumentala verk Germanische Himmelskunde 
ågnat stor uppmårksamhet åt frågan om  Tors  samhOrighet med stjårn-
vårlden och som anfOrt belåggstållena från  Worm,  Messenius och Rud-
beck3, har inte observerat att Rudbeck, som i Atlantican hopat sitt syn-
nerligen rikhaltiga material utan genomf8rd  disposition,  på ett annat 
stålle an det nyss citerade har en utfOrligare uppgift om Tor och stjår-
norna: 

»Wår Thor hafwer och bunt det nampnet Kar, Karl och Kalle, dedan 
an allom Barnom i Swerige år bekant (att det Norska stora Himmels-
tecknet som for oss i Swerige aldrig synes gå under Jorden) kallas af 
gemene Man Kalle-wagnen och Karl-wagnen . . effter såsom Thor uti 
en Karis, det år  Mans  skapnat (sitter åkandes på de 7 stora Stiernor) som 
af Gråkerna och Latinerna kallas Arctos eller  Ursa,  det år Bj Omen, 
hafwandes 12 Stiernor om Hufwudet och 7 Stiernor i den ena handen 
med Dunder och Blix.»4  (Bild 12). 

Det år inte alldeles osannolikt att uppgiften i Joh. Uppb. om Kristus 
med de sju stjårnorna i hånderna Ovat inflytande på Torsbilden under 
medeltiden och framover i nya tiden, och att man hårigenom kan firma 
en anknytning bakåt  till  Mitra. 5  Det kristna inflytandet på 1600-talets 
bildliga framstållning av de fornnordiska gudarna år i varje fall uppen-
bart (bild 41, 42). Reuter har emellertid såkert tråffat rått, då han 
håvdat att den svenska 1600-talstraditionen med dess uppgifter om Tor 
och Karlavagnen bevarat en urgammal uppfattning om Tor som himmels-
gud. Sannolikt har Tor åldst stållts samman med Karlavagnen, som 
åven den består av sju stjårnor. Reuter, som anlagt en principiellt astral 
tolkning, menar att Tor i Karlavagnen  yore  poli  rector.  Vare sig detta 

år riktigt eller ej, står  dock  fast att Tor vid flera tillfållen omtalats i 
samband med stjårnorna. 

J. Messenius, Scondia illustrata, Sthlm 1700 (ed. J. Peringski51d), 1, s. 7 f. 
2  O. Rudbeck, Atland, 1, Upsalae 1679, s. 320 f. — J.  Grimm, Deutsche  My-

thologie, 1835, s. 416, uppger att notisen stammar från en »fornsvensk krEinika» 
men anser det sannolikare att Karlavagnen eller Stora bjdrnen var Odens stjårn-
bild. 

3  0. S. Reuter, Germanische Himmelskunde,  Munchen  1934, s. 250 ff. 

4  Atland, 3, Upsalae 1689, s. 467. 
3  A.  Dietrich,  Eine Mithrasliturgie, 1903, s. 15. 
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I Hrungnirsmyten beråttas hur Tor på ryggen bar Aurvandill från 
Iotunh.eimr Over £livågar och hur han brOt av hans tår och kastade dem 
upp mot himlen och dårmed gjorde den stjårna som kallas Aurvanclils 
tå (ok gerå-i af stigrnu på, er heitir Aurvandilstå).1  Då myten otvivelaktigt 
måste betraktas som en vårmyt2, kan man ej med  Grimm  samman-
stålla stjårnan Aurva,ndill med ags. Earendel (morgonstjårnan).3  Morgon-
stjårnan kan som planet ej betraktas som vårstjårna. Reuter menar 
att det skulle ha vant fråga om någon starkt lysande stjårna, som var 
sårskilt lått att  observers  under vårmånaderna, och gissar på  Arcturus  
eller (lemma. 

Stjårnmotivet forekom åven som bild på den av Brage besjungna 
skOlden: 

Hinn es varp å vik 
	

Han som kastade 
vinda Qndurdisar 	 skidgudinnans  faders  [Diazis] Ogon 
of manna sigt  mar  gra 	 upp på vindens vida båcken  [him- 

len] 
mundlaug fgå-ur augum.4 

	
Over många månniskors boning. 

Enligt den  tradition  som Brage återgett i sin drapa var det Tor som 
tryckte ut Ogonen på jåtten Diazi och kastade upp dem på himlen. Moti-
vet år kant också från Hårbaråsli6å, dam Tor ber8mmer sig av denna 
bragd: 

den trotsige jåtten. 

Skåldskaparmal,  kap.  17 (SnE s. 88). 
2  A. H.  Krappe,  Etudes de mythologie et de folklore germaniques, Paris 1928, 

s. 77  ff.  
3  J. Grimm, Deutsche Mythologic, 41875, s. 311. 
4  Ragnarsdråpa 20 (Skj. B, 1, s. 4). 
5  Harbaråslia 19. 
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»Ek drap  Plaza, 	inn pr4å-m6ka igtun, 
upp ek varp augum 	Alvalda sonar 

å ibann inn heia himin: 
pau eru merki mest 	minna verka, 
pau er allir menn 	sikn  urn  

Overs. 
»Jag dråpte Diazi, 
Jag kastade upp 	Alvaldis  sons  Ogon 

hogt på den klara himlen. 
Dessa åro minnen 	av mina storverk, 
som alla må,nniskor 	sedan se.» 
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Reuter fårmodar att det åsyftade stjårnparet skulle ha vant Tvilling- 
arn a .1 	 •  

Tors  himmelsboning kallas i Grimnismål får Bilskirnir och jåmn-
stålles med Valhall. Båda hade  »fend-tundra portar och fyrtio flera>>.2  
Reuter ser han i ett mytiskt komplemet  till  Adams uppgift Thor liraesidet 
in aere och tolkar in aere som 'i himlen'.3  I sjålva verket var en sådan 
tolkning inte fråramande for islånningarna, som ofta saramanstållde 
lopt och himinn. I loptriki betyder in regne superno, och himlen kallas 
ibland for loptrikishiminn, 'coelum aethereum', d. v. s. inn OM himinn i 
motsats  till  veårhiminn, 'coelum aåreum'.4  I Biskupa s5gur heter det, 
då solen stod lingt på himlen, sol er i g6a-u lopti, och i Laxdøla uttryckes 
motsatseu med orden sol var litt å lopt komin.5  

Reuter måste sagas ha pressat myterna for mycket med sin konse-
kvent astrala tolkning. I sjålva verket kan man inte avvinna myterna 
en detaljtolkning utan att lOpa fara att komma vid sidan av mytens 
egentliga mening. Dåremot har de anfOrda belåggstållena klart fram-
håvt  Tors celesta  karaktår. Hela bildframstållningen har visat att fåre-
stållningen om Tor vant intimt fårknippad med tanken på himmels-
guden. Jag vill hår oekså erinra om det lapska materialet, av vilket 
framgått att Tor sammanstållts med regnbågen samt att han var klådd 
i blå dråkt. Den blåa manteln år himmelsdråkten.° 

Vi kan hår gåra en intressant iakttagelse. Medan Tor i Sverige, dår 
Torskultens centrum var fårlagt  till  Uppsala, alltid behållit sin karaktå,r 
av himmelsgud och hågste gud, blev utveeklingen på det våstnorcliska 
området en annan. Dår var det Oden som kom att intaga stållning som 
hOgste gud, ja, himmelsgud. I prosainledningen  till  Grimnismål beråttas 
hur Oden, den allseende hårskaren i himnnelsboningen Hli6skiålf, for 
klådd  till  Grimnir, begav sig ut på vandring, i feldi blåni, i blå kappa.  

Tors  karak-tår av himmelsgud framskymtar å,ven på andra stållen hos 
Olaus Magnus. I tredje bokens åttonde kapitel återger fårfattaren vad 
han erfarit De superstitionibus Gothorum  circa  tonitrua. I detta kapitel 
heter det: Widare dyrka de sina gudar med så stort  nit  (vilket man åven 
finner i sagda Historia Grothorum et Sueonum bok 1, kap. 12) att de, 

a. a. s. 282 f. — Enligt Snorre var det Oden som kastado upp Diazis 5gon 
på himlen (Bragarzekir 56, SnE s. 70). 

2  Grimnismål 23 f. 	a. a. s. 560. 
4  Fritzner, Ordbog, 2, s. 563. 

Biskupa siigur, 2, s. 111. — Laxd61a, kap. 13. 
6  Till  frågan om himmelsdråkten, sårskilt i samband med det sakrala kunga- 

d6met, se R.  Eisler,  Weltenmantel und Hiramelszelt, 1,  Munchen.  1910, s. 245.  

Bild 39. »G6tarnas vidskepliga f6restållningar om åskan.* 
Efter Olaus Magnus. 

så snart buller och dån  hordes  i molnen, avskOto pilar från sina bågar 

upp i luften (sagittas ex arcubus in cara excutientes),  dammed  givande till-
kånna att de ville hjålpa sina gudar, vilka de trodde blivit anfallna av 
andra. Men de nOjde sig ej med denna enfaldiga vidskepelse, utan an-
vånde i samma syfte våldiga och ovanligt tunga ,bronshammare, som de 
kalla Juppitershammare och hållo i stor vårdnad (Nec  ea  temeraria 

superstitione contenti, inusitati ponderis malleos (quos Iouiales vocabant) 
ingenti are complexos, magnaque religione cultos). Dessa begagnade de  

till  att efterlikna tord5net i himlen, vilket de trodde åstadkommas genom 
hammare (jåmfOr  harmed  det Claudianska åskdundret och likartade, ej 
sållan fårekommande vidskepliga bruk) och ansågo det som ett synner-
ligen fromt verk att så deltaga i striden på sina gudars sida, i det de 
efterhårmade åskans våldiga brak, som påminde dem om jarnverks 
rassel. Denna anvå,ndning av Jupitershammare fortfor ånda  till  1130 

e. Kr., då Magnus, gåtarnas konung, vilken av kårlek  till  den kristna 

låran avskydde den hedniska villfarelsen, kånde det som en helig plikt 
att både beråva templet dess helgd och guden Juppiter hans utmårkelse-
teeken, något som for långa tider låt gåtarna anse honom såsom en 
tempelskåndare och råvare av de himmelska makternas skatter.>>1  

1  Historia, s. 107. 

'EA 
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I detta avsnitt knyter sig stOrsta intresset  till  det aven bildmåssigt 
dokumenterade bruket att avskjuta pilar mot himlen vid åska (bild 39). 
Bruket år veterligen inte annars kånt på nordiskt område. MOjligen 
kan det hår vara fråga om vissa lapska traditioner. Lapparna utfOrde 
vissa offerceremonier, då de horde åskan mullra.1  Motsvarande ceremoni 
med de stora hammarna torde mOjligen Olaus Magnus analogivis ha 
slatit sig  till  från »det Clauclianska åskdundret» och de av konung Magnus 
bortrOvade hammarna. Men det ar inte alldeles uteslutet att Olaus 
Magnus hår återgett en gammal  tradition.  Denna fOrmodan grundas 
dårpå att Olaus Magnus angivit tre vårdefulla beståmningar. 1. Ham-
mama  var flera, troligen två. 2. De var ovanligt stora. 3. De var av 
brons, alltså inte av jårn. Lågges dessa tre egenskaper tillsammans, 
får vi den exakta bilden av liå,llristningarnas kultyxor, t. ex. Kiviks-
gravens eller Simrisyxorna (bild 9). Skulle denna fOrmodan vara riktig, 
har vi alltså hår hos Olaus Magnus ett belågg for en urgammal kult-
kontinuitet, som går tillbaka ånda  till  den tid då stora kultyxor av brons, 
parvis anyanda, utgjorde den syraboliserade eller konkretiserade gu-
domligheten vid åsk- och fruktbarhetskulten. 

I nionde kapitlet, De impugnatione Deorum, beråttas att nordborna, 
når gudarna ej gynnade eller hjålpte dem i deras krigsfOretag, trodde sig 
kunna kuva, dem genom att rikta eika slags vapen mot himlen eller med 
hotelser och skramskott tvinga dem att utfOra deras befallningar.2  I ett 
tråsnitt har Olaus Magnus givit prov på hur han tånkt sig denna cere-
moni tillgå (bild 40). I molnet ser man två ansikten titta fram. Det 
skåggiga  till  vånster skall vål fbrestalla Tor, det  till  hOger mOjligen Oden 
(vindgud). I vad mån Olaus Magnus återgivit någon akta  tradition  eller 
ej, går inte att avgåra.3  

Medan Olaus Magnus i både text och bilder frambragt material som 
fOrmodligen i huvudsak år åkta, år traditionen på nordiskt område 
bruten i senare arbeten. Torsbilder forekommer hår och var, men de år 
alla helt och hållet fantasiprodukter. Jag har i annat sammanhang visat 
vilken katastrofal inverkan religionsskiftet hade på den inhemska reli-
gionen i vad den avsåg tron på asarna. Medan folktrons gestalter och 
de magiska bruken fortlevde århu_ndrade efter århundrade, fOrlorade de 
inhemska gudarna med kristendomens slutgiltiga seger varje kultisk 

1  Ovan s. 50 f. 
2  Historia, s. 109.  

Till  frågan om synabolik och emblematik under renåssansen se A. Friberg, 
Den svenske Herkules, Lund 1945, s. 20 ff. 

Bild 40. »Strider med gudarna.» 
Efter Olaus Magnus. 

betydelse, och troligen fOråndrades också fOrvånansvart hastigt den 
religiOsa uppfattningen av gudarna. Visserligen levde de kvar i folk-
minnet, men då utan måttr ok me gin. De bevarades framfor allt i vissa 
talesått och i samband med vissa naturfenomen, men som religiOsa 
subjekt hade de blivit kraftlisa. Bildframstallningen ger också ett klart 
intryck av en absolut diskontinuitet. Ett uppslag i Dahlbergs Svecia 
antiqua et hodierna prydes av en gudabild, enligt underskriften »en 
verklighetstrogen bild av guden Tor (vera et figie Idoli Thoor), som fordom 

med mycken hOgtidlighet dyrkades i det ryktbara templet i Uppsala av 
svear, gOtar och andra nordiska folk, sådan den ånnu år att se i årke-

biskopens  rum  i domkyrkan» (1, 61). Bilden år utfOrd av den franske 

kopparstickaren F.  Campion  år 1668 men fOreståller i sjalva verket en 
stympad Kristusbild. Av mera kuriositetsintresse år en bevarad skrift-

våxling mellan  Dahlberg  och  Campion  angående detta »Thore gudlies  por-

trait».  Den franske konstnåren hade måst fråga om Tor skulle avbildas 

med Oppna eller slutna Ogon.  Dahlberg,  som kunde sin historia, visste ge 

besked, och man kan också på den kuriOsa »Torsbilden» se ett par milda 
Ogon i det kristusliknande ansiktet. Någon likhet mellan dessa och de 
stora, »vassa» TorsOgonen på de akta Torsbilderna kan man svårligen 

upptacka. 
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Bild 41. »En verklighetstrogen bild av guden Tor.» 
Enligt Svecia antiqua et hodierna. 

Av annan typ men fullkomligt lika verklighetsfråmmande år Tors-
bilderna i Atlantican. Den ena av dem (bild 42) år utfård under tydlig 
påverkan av Olaus Magnus' bild (bild 38). Man kan  dock  g5ra den iakt-
tagelsen att gestaltern.a ytterligare fjårmats från vikingatidens. »Tor* 
sitter i  mitten  med kungakrona samt spira och ett blixtknippe i hån-
derna.1  De tolv stjårnorna bildar en strålgloria. Den andra »Tors-
bilden» år också en ren konstruktion, men i motsats  till  den fOrra, som 
år ikonografiskt utfOrd, komponerad efter en antik fOrebild (bild 43). 
Det enda mythistoriska sambandet markeras av bocken i nedre vånstra 
hornet. 

Då man måste fOrutsåtta att den bildliga och den religibsa upp-
fattningen av gudarna och de kultiska sammanhangen år beroende av 
varandra, kan man omOjligen komma ffrån den slutsatsen att också 
folktraditionen ora gudarna betydligt fjårmats från den åkta och levande 
religi5sa uppfattningen. Man har dårf5r svårt, synes det mig, att med 
-utgångspunkt från sagor och folkminnen sOka rekonstruera den levande 
religionen i dess mytiska eller kultiska fOrhållanden. 

1 0. Rudbeck, Atland, 2,  Ups.  1689, s. 302; Tab. 10, Fig. 32. 

Bild 42. Tor, Oden och Frigga i Uppsalatemplet. 
Enligt Rudbecks Atland. 

Bildmaterialet har visat en påtaglig kontinuitet i kulten av den nor-

diske åskguden från åldsta tid  till  slutet av vikingatiden. Av såvål hall-
ristningarna som de bevarade litteråra notiserna har framgått att guda-
bilden vid vissa tillfållen tagits fram och  bunts  omkring vid kult-

processioner. Denna kontinuitet år av betydelse, då det  Oiler  att be-

dOma frågan om de nordiska Torsmyterna. Åtskilliga bilder, åven några 
hållristningar, har uppvisat intressanta bildkompositioner, som inte 
.gårna kan tydas annat an som ett fOrsOk att återge sambandet mellan 
det kultisk-rituella skeendet och den mytiska beledsagningen. 

Bildframstållningen har vidare visat att åskguden-hammarguden 
redan under bronsåldern vant bockgud eller den gud som saramanstållts 
med bocken. Hårav bestyrkes hans karaktår av fruktbarhetsgud. Det 
bor observeras att den nordiska religionen hade två slag av fruktbarhets-
gudar, dels en ktonisk grupp, under vikingatiden fråmst representerad 
av FrO, dels en celest fruktbarhetsgud, nåmligen Tor. Just i egenskap 
av den hirnmelsgud som frambragte åskregnet dyrkades han som frukt- 

barhetsgud. 
Som det viktigaste resultatet av bildundersOkningen framstår att den 
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nordiske åskguden ursprungli-
gen vant yxgud, d. v. s. solgud 
och himmelsgud, samt att en 
differentieringsprocess senare 
ågt  rum.  Hammarsymbolen har 
uppkommit ur yxsymbolen. 
Aven det lapska materialet har 
visat att hammaren vant den 
speciella åsksymbolen. 

Det bon slutligen erinras om 
att  Tors  bild vant utskuren på, 
hOgsåtesstolparna (pndvegissti-
lur). Olrik har visat att dessa 
stolpar betraktats som symbol 
fOr himmelsguden..1På stolparna 
fanns inslagna s. k. gudaspikar 
(reginnaglar). Troligen rådde ett 
samband mellan dessa reginnag-
lar och mårkena i  Tors  panna, 
vilka omtalas i Hrungnirsmyten. 
Aven de lapska Torsbilderna 
hade en sådan gudaspik. Schef-
ferns citerar efter en anonym 
handskrift: »I afgudabelætens 
hufvud slao the en staolnagel 
eller spiic och itt styke flint-

sten,  then  med Tor skall slao eld.))2  Hos de altaiska stammarna tjånst-
Or en bjOrkstam som himmelsaxel. I stammen år inslagen en spik, som 
symboliserar polstjårnan.3  En parallellforeteelse fanns i saxarnas 

vilka Rudolf av  Fulda  kallade universalis columna,  quasi  sustinens 
ornnia.4  — Aven detta material bestyrker vad vi tidigare kunnat utlåsa 
ur bildframstållningen, nåmligen att Tor var en utpråglad himmelsgud. 

A. Olrik, Irminsul  og  gudestøtter (MM 1910, s. 1  ff.).  
2  Schefferus, Lapponia, s. 105. 
3  U. Holmberg-Harva,  Der Baum des Lebens (An_nales Acaclemiae Scientarurn 

Fennicae, 16), Flfors 1922-23, s. 10 If. Die religi6sen Vorstellungen der altaischen 
V611ter (FFC 125), Hfors 1938, s. 34  ff.  och E. N. Setålå,  Sammon  arvoitus, a. 
536 If.  Jfr  J. de Vries, Altgermanische Rel.-geschichte, 1, s. 240 1. 

4  Olrik a. a. s. 3. 

Tor i myten. 

MyttoIkningen. 

Myten år ett universellt religiOst fenomen. Man synes ha rått att 
fenomenologiskt råkna med en likartad genesis for alla folks myter. 
Forskningen kan visserligen aldrig trånga tillbaka  till  den tid, då myten 
som konstant eller religiOst uttrycksmedel blev  till,  men den kan veten-
skapligt sammanstålla material och visa att mytens  unsprung  sannolikt 
.år att sOka i de eller de fOrutsåttningarna. 

I stort sett står två myttolkningar mot varandra. Fåretrå,darna fOr 
den ena såger att myten år en specialform av sagan eller beråttelsen eller 
legenden. Den  fir  en litterår form med religiOst innehåll. Enligt den 
andra myttolkningen hOr myten oskiljaktligt med i det religiOsa samman-
hanget. Myten år något som avspeglar det religibsa livet. Myt, rit och 
kult betingar Omsesidigt varandra. En av de fOrnåmsta fbretrådarna f Or 
denna senare syn på myten, B Malinowski, har i sin intrångande studie  
Myth  in Primitive  Psychology,  London 1926, på ett våldokumenterat 
och fångslande sått skisserat linjerna fOr denna myttolkning. I huvud-
sak vilar hans forskningsresultat på mångåriga antropologiska  fah-
studier i nordvåstra Melanesien, alltså bland ett folk som både  till  ras och 
religion år vitt skilt från det som frambragt myterna om Tor. Då my-
tema som sagt år universella  till  sitt våsen och då betingelserna for 
deras ursprungliga uppkomst år ensartade, spelar det ej någon roll var-
ifrån man håmtar materialet fOr sin myttolkning. Huvudsaken år att 
detta material inte utgOres av sådana litteråra produkter, som fårlorat 
kontakten med det levande religiOsa livet. 

Malinowskis grundtes år att det råder ett omedelbart samband mellan 
fl ena sidan ordet, myten, en stams heliga beråttelser, å andra sidan 
dess rituella handlingar, dessl, moralbruk, sociala  organisation  och 

praktiska, gårningar. Naturfolkens myter år i sin levande, primitiva 
form inte bara en beråttad saga, utan också en upplevd verklighet. 
Myten år for dem en levande realitet. De former i vilka vi kånner my-
terna, t. ex. från Orientens heliga urkunder, har kommit  till  oss utan 

Bild 43. Tor. 
Enligt Rudbeeks Atland. 
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»den levande  trolls  kontext». Det år dårfår nådvåndigt att gå tillbaka  till  
naturfolkens mytologi får att låra kånna hemligheten med deras myter. 
Denna hemlighet kan man endast komma på spåren genom att nalkas 
den myt som linnu år en levande myt. Studerad på så sått år myten 
inte symbolisk utan ett direkt uttryck får det åmne som den åskådliggår. 
Myten år inte en forklaring, uppkommen får att tillfredsstålla ett veten-
skapligt intresse, utan en berattad »återuppståndelse» av en ursprunglig 
verklighet, återgiven får att tillfredsstålla ett djupt religiåst behov. 
Varje myt »ågs» av en viss stammedlem, som ensam har rått att recitera 
den men också har rått att låra ut den  till  en annan medlem och ge 
denne auktorisation som mytberåttare.1  

Malinowski avvisar energiskt tanken på att myten skulle vara symbo-
lisk och etiologisk. Samma avvisande instållning  till  tanken på mytens 
etiologiska ka,raktår intas av  Rinks,  som beståmt fårnekar att myten 
skulle utgåra ett slags forklaring  till  riten eller att riten skulle vara en 

mimisk version av myten.2  Detta år, menar Hinks, att missfårstå den 
ursprungliga religiåsa emotionen och aktionen. Ord och handling år 
samtidiga uttrycksmedel fOr en och samma  emotion.  Från denna odif-
ferentierade begynnelse har de gradvis, under starkt motstånd och stor 
svårighet, blivit uttryck f Or skilda psykologiska reaktioner hos kult-
framstallaren. Fiirst sedan denna differentiering ågt  rum,  har fårut-
såttningen for den etiologiska myten blivit  till.  

Parallellismen mellan myt och rit har framhåvts av ett flertal forskare 
på skilda områden. »Myten år motsvarigheten i tal  till  den utfiirda 
riten», skriver Jane Ellen Harrison, och fortsåtter, »den år TO Xzy6p.svov 
i kontrast eller råttare sagt i  relation till  TO pd.)p..svoy».3  Myt och rit 

ger båda uttryck får samma religiåsa  emotion,  men uttrycksmedlen eller 

reaktionsformerna år olika. 
Saken skulle psykologiskt kunna uttryckas så. På en och samma 

stimulus ftiljer en speciell reaktion i det religiåsa medvetandet. I derma 
reaktion år den emotionella tonen dominant. Den dominerande kånslo-
tonen kan i sin tur betraktas som en stimulus, vilken konativt utlåser en 
handling eller ett stråvande, riten, och kognativt utlåser begrepps-
måssigt ordnade tankar, ord, myten. Man kan också erinra om att redan 

1  a. a. s. 11  ff.  —  Jfr  hårtill R. Pettazzoni, Saggi di storia delle religioni e di 
mitologia, Rom 1946, s. 63  ff.  

2  R. links, Myth and Allegory in Ancient Art, London 1939, s. 10. 
3  Jane Ellen Harrison, Themis. A study of the Social Origins of Greek Religion. 

Cambridge 1927, s. 327  ff.  
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Homeros stållde epyov och 0ioç i ett samtidigt kontrast- och komplet-
teringsf5rhållande  till  varandra.1  

Aven Kerenyi ansluter sig i det stora hela  till  Malinowskis syn på 
frågan om mytens uppkomst och våsen, ehuru han ej tar stållning  till  
problemet om mytens fårhållande  till  kulten.2  Kerenyi, som fråmst 
sysselsåtter sig med grekiska mytmotiv, anlågger en dynamisk aspekt 
på mytologin, varvid han jamfår m.ytologin och musiken: »Mytologin 
som konst och mytologin som materia år fårbundna med varandra på 
samma sått i ett och samma fenomen som kompositårens konst och hans 
materia, den tonande vårlden.»3  Den vedertagna etiologiska aspekten på 
myten måste då,rfår ge upphov  till  en skev syn, havdar Kerenyi. Visser-
ligen finns det alltid ett »fårklarande» drag i myterna, men myterna har 
ej tillkommit i fårklarande syfte. »Mytologin fårklarar sig sjaly och  alit  
i vårlden, men ej dårfår att myterna uppfunnits i fårklarande syfte, utan 
darfår att de sjalva har egenskapen att vara fårklarande.»4  Mytologin 
anger egentligen ej cdTLov utan 	dess frågeord år inte »varfår» utan 
»varifrån».5  

Utan tvivel har Kerenyi med dessa beståmningar riktigt karakteri-
serat mytologin, eller åtminstone en sida av mytologin, n.åraligen ur-
sprungssidan, nårmast sedd från synpunkten av »Begriindung» och  (Ian-
vid, i likhet med Malinowski6  och Jung7, starkt framhåvt mytens »pre-
cedenskaraktår» (d. v. s. fårmågan att sammansmålta nårvaromedvetan-
det med medvetandet om vad som skett i urtiden), men Kerenyi har  
trots alit  får starkt frikopplat myten från det religiåsa livet, sårskilt 
dess kultiska sida, får att hans tolkning skall kunna anses bli allman-
giltig. 

Också forskare  mom  det nordiska religionsområdet har starkt under-
strukit sambandet  Indian  myt och kult. Jan de  Vries  fårnekar att 
myterna tillkonarnit i fårklarande syfte. »Myt och kult hår oupplåsligt 
samman som ord och  gaming  i en och samma religiåsa akt. Myterna 
hade ett djupare innehåll an att blott och bart vara beråttelser .om 
gudarna; de uttalade en åsikt om synen på den vårld som omedelbart 

1  Od. 11, 561; IL 9, 443. 
• K. Kerenyi, ITher Ursprung und Griindung in der Mythologie (C. G.  Jung  — 

K. Kerenyi, Einfiihrung in das Wesen der Mythologie,  Zurich  1941, s. 9 ff.). 
3  a. a. s. 11. 
4  a. a. s. 13 f. 
• a. a. s. 161. 
• Malinowski a. a. S. 11 ff. 

C. G.  Jung  i Kommentar  till  Tas Geheimnis der goldenen Blåte,  Zurich  1939. 
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var fdrbunden med gudarnas verksamhet. Myten avsldjar den egentliga 
urgrunden  till  livet och kosmos, och mytberåttandet, man kunde nåstan 
saga mytens återuppfdrande, upprepar den enstaka handling som ågt  
rum  i urtiden.»' 

Det ligger i sakens natur att det intellektuella momentet måste domi-
nera i myten, såsom i varje begreppsmåssig reaktionsform. Dårfår kan 
myten frigdra sig från sitt religidsa underlag och bli en sjålvståndig 
litteraturform. Fullt utbildad år ju myten också en litteraturart jåmfdr-
bar med saga och  legend.  Men  till  sin upprinnelse år myten något annat 
an sagan. Mytens genesis år att sdka i riten. 

Sambandet mellan myt och rit betonas starkt i de av  Hooke  utgivna 
verken  Myth  and Ritual och The Labyrinth.2  Båda dessa arbeten tar i 
fråmsta rummet sikte på speciellt semitiska fdrhållanden,  clan  »det 
rituella mdnstret* framfor allt studerats i samband med det sakrala 
kungaddmet (kroningsfester, nyårsfester). 

Av stdrsta vikt år Hookes redogdrelse for den mytiska utvecklings-
processen, som han anser fdrldpa efter tre olika linjer:  adaptation  (an-
passning),  disintegration  (sdnderdelning) och  degradation  (urartning).3  
Adaptationsprocessen åger  rum,  då en gudsdyrkan dverfdres från en 
kulturkrets  till  en annan eller genom kulturella assimilationsprocesser. 
Disintegrationsprocessens betingelse år att sdka i upphdrande samband 
mellan myten och dess rituella underlag. Denna  process  kan studeras på 
ett flertal områden, bast kanske på grekiskt område dår myterna, såsom 
vi nu kånner dem, endast år fragment av originalmonster, som har fort-
levat i egenskap av separata litteråra produkter. Degradationsprocessen 
intråder, når konstskickligheten och den artistiska kånslan gått for-
lorade eller når mytens ursprungliga mening och innehåll inte lå,ngre år 
tillgångliga for kultfdrsamlingen. 

Som exempel på relationen mellan myt och rit nåmner Hocart de 
vediska Indramyterna.4  Dessa myter anknyter, liksom varje åkta myt,  
till  forntiden. Kultutdvaren år sjålv Indra, och vad han utfor och såger, 
såsom generationer av kultutdvare gjort fore honom med exakt sarama 
riter och myter, har  till  uppgift att konkret illustrera vad som en gång 

1  J. de  Vries,  Die geistige  Welt  der Germanen, Halle (Saale), s. 183. 
2  Myth  and Ritual. Essays on the  Myth  and Ritual of the  Hebrews  in  relation  

to the  Culture Pattern  of the  Ancient  East, ed. by S. H.  Hooke,  London 1933. — 
The  Labyrinth.  Furthur  Studies  in  Relation between Myth  and Ritual in the  An-

cient  World, London 1935. 
3  Hooke, Myth  and Ritual, s. 5 ff. 
'A. M. Hocart, The  Life-giving Myth  (The  Labyrinth,  s. 266 ff.). 
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skedde i den himmelska verkligheten. Kultutdvaren handlar som gu-
darna en gång handlade, dårfdr att han representerar gudarna. Vi har ti-
digare vid tolkningen av de norcliska bronsåldersristningarnas mera fram-
trådande gestalter sdkt anlågga denna syn på bilderna och framhåvt att 
det i princip år likvårdigt om man antager att dessa gestalter år gudar i 
månniskogestalt eller kultutdvare. I kulten representerade kultutdvaren 
gudarna, och bildkonstnåren torde vid sin bildliga framstållning ha 
skapat något slags samsyn mellan gud och kultutdvare. 

I de fiesta Indramyter besjunges Indra som drakdddaren: »Indra 
dråpte Vtra med sin vigg.»' Kring detta centraltema fiirgrenar sig 
Indram3rterna. 

Vid tolkningen av de sårskilda myterna gåller det att ha i minnet att 
de bevarade texterna i regel år så unga, att de inte kan anses avspegla 
den ursprungligt enhetliga myten. Dårfdr ligger det i sakens natur att 
varje myttolkning måste bli trevande. Vi har redan tidigare, i avsnittet 
om Tor och Indra, sett exempel på hur nyligen en forskare konsekvent 
sdkt tolka myterna ora Indra från en beståmd kultisk  situation,  soma-
pressningen, men hur fdrsdket i stort sett inte kan anses tillfredsstållande, 
dårfdr att myttolkaren givit en kulthistoriskt felaktig tolkning av my-
tuna, då han inte tagit hånsyn  till  de mytfdrvandlingsprocesser som. 
otvivelaktigt ågt  rum  genom tiderna. I sjålva verket har redan de 
vediska myterna genomldpt alltfdr många utvecklingsstadier, for att 
man med såkerhet skall kunna genomfdra en enhetlig myttolkning. I 
varje fall år den kultisk-rituella bakgrunden inte uteslutande soma-
pressningen utan fastmer det våsentliga religidsa komplex som tagit sig 
uttryck i kampmotivet med dess skilda utformningar. 

Myterna kan grupperas i vissa sårskilda grupper, som alla på sitt 
speciella sått betingas av rituella skeenden, t. ex. initiationsmyter, kult-
grundningsmyter, bieros gamos-myter, skapelsemyter.2  I vad mån be-
hovet efter forklaring kan sagas vara primårt mytskapande eller ej kan 
naturligtvis inte avgdras, varf Or vane diskussion om det etiologiska in-
slaget i originalmyten for  till  klent resultat. Malinowski har som sagt 
hå,vdat att det etiologiska inslaget i myten vant ringa3, medan andra 
forskare i myten fråmst sett ett aition.4  Till  denna fråga kan man mdjli-
gen erinra om att sedan myten vål en gång blivit  till  som en del av det 

1  RV 1, 32. 
G. Widengren, Religionens vårld, s. 134 ff. 

3  a. a. s. 41. 
4  A. Krappe, La gen&ie  des  mythes, Paris 1938, s. 27, m. fl. 
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kultisk-rituella skeendet det legat nåra  till  hands att odla myten som en 
sårskild konstart i intim are eller låsligare samband med riten.  Harmed  
blev fåltet fritt fOr dem som ville skapa fristående myter i åtskilliga 
syften, underhållnings-, fbrklaringssyften o. s. v. På så sått har också 
myten kommit att glida Over i sagans och legendens form. 

   

fOrfattaren av VafprUånismål var i varje fall den naturmytologiska 
tolkningen ingen orimlighet. 

På Odens fråga, varifrån vinden kom, svarade den vise jåtten: 

»Hrå,svelgr heitir, 	er sitr å himins enda, 
i2tunn, arnar ham; 

af hans vcngium 	kvea vind koma 
De nordiska myterna. 

Den nordiska myttolkningen, som framfor  alit  under åldre tider be-
drivits mycket grundligt, har i stort sett vant i avsaknad av en genom-
tånkt åskådning over mytens våsen, och tolkningsresultatet har också 
blivit mycket splittrat. I regel  liar  man antingen frikopplat myten från 
det religiOsa livet och behandlat myten som en litterår skapelse, med 
vilken man fOrfarit tåmligen fritt, eller håvdat att myten skulle utgOra 
en fOrklaring  till  kulten. 

I detta avsnitt har jag inte for avsikt att ge någon lårdomshistorisk 
Oversikt Over åldre myttolkningar. Ej heller kan jag ge några lOsningar 
i detalj  till  de enskilda Torsmyterna, helt enkelt beroende på att dessa 
har bevarats utan den levande trons kontext. Vad jag avser år att draga 
upp de grånslinjer  Mom  vilka jag anser att 18sningen  till  frågan om de 
nordiska myterna år att finna. Jag tar alltså medvetet avstånd från den 
form av sagoforskning, som i myten vill se en sidoform av sagan, samt 
från de forskningsskolor som i myten fråmst ser ett fOrklaringsfOrsOk 
(etiologisk tolkning) eller ett fOrsOk  till  naturbeskrivning (naturmyto-
logisk tolkning) Min undersOkning i detta avsnitt blir mer resone-
mangsvis fOrd och principiellt utredande An detalj granskande. 

Det ligger i sakens natur att man med den kultisk-rituella tolkningen 
av de nordiska myterna inte har stora utsikter att kunna nå fram  till  

detalj måssigt utfOrda mytanalyser, då  vii  de fiesta fall saknar kånnedom 
om betingelsen for myterna, d. v. s. det ritu.ella skeendet. Resultatet av 
denna granskning kommer dårfOr att te sig som skåligen magert ftir den 
som ståller sina anspråk på en myttolkning med utgångspunkt från de 
gamla nordiska mytologernas fOrmåga att kunna pressa fram acceptabla 
tolkningar  till  snart sagt vilket mytkomplex som helst. 

Ett ord bOr inledningsvis sågas om den s. k. naturmytologiska tolk-
ningen. Vårdet av denna tolkning har under åldre skeden betydligt 8ver-
drivits. Detta innebår inte att man nu skall gå  till  motsatt Overdrift och 
f8rneka varje samband mellan myt och naturfenomen, i varje fall inte 
då man har att gOra med en så starkt naturbunden gud som Tor. For 

    

alla menn yfir.»'  

  

'Dyers.  

»Hniesvelgr heter 	han som sitter vid himlens ånde, 
jåtten i Ornhamn; 

av hans vingar 	sager man vinden komma 
Over alla månniskor.» 

Detta år ju en regelrfitt naturmytologisk fOrklaringssågen! Nu år 
emellertid att marka att dikten år litterår, och hela kompositionen visar 
att den från mythistorisk synpunkt år sen, ehuru just sjålva grund-
motivet, d. v. s. att likslukarjåtten tilika år vindjåtte, med sannolikhet 
återgår på gammal  tradition.  Ett genomgående drag år ju att atmo-
sfåriska gudar samtidigt år clOdsgudar.2  Exemplet har valts fOr att visa 
att den naturmytologiska tolkningen inte vant alldeles fråmmande for 
vikingatidens eddadiktare. 

For att komma åt den nordiska mytens ursprungliga våsen raåste vi 
sbka oss tillbaka  till  en tid, långt åldre An vikingatiden. Under den 
litteråra tiden hade  adaptations-, disintegrations-  och i viss mån Aven 
degradationsprocesserna hunnit genomsyra originalmyterna, så att de 
blott undantagsvis kan fOrutsåttas vara bevarade i ursprungligt skick. 
Hårtill kommer att under tidernas lopp myterna uppblandats med sago-
och hjåltemotiv, varf Or man svårligen kan sluta sig  till  deras  unsprung-
liga form. Och fråmst av  alit:  våra nordiska myter år samtliga traderade 
utan den levande trons kontext. Under vikingatiden hade myterna i 
allmånhet fjårmat sig från de riter som en gång utgjorde betingelsen for 
deras tillkomst. Åtminstone låmnar oss kållorna i sticket vid ett fOrstik 
att detalj konstruera riterna. Notiserna år for fragmentariska, fOr att vi 
skall kunna få en helhetsbild av den nordiska kulten under vikingatiden,  
churn  de sporadiska Ogonblicksbilderna, i t. ex. måster Adams beskriv-
ning, år av tillråckligt intensiv glOd, ftir att vi gissningsvis skall våga 
sluta oss  till  kultens centrala  plats mom  den nordiska religionen. 

 

I. 

  

   

1  Vafprnbnismål 37. 
2  Ovan s. 24, 34. 
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Vad kan vi sakligt veta eller åtminstone gdra troligt i fråga om sådana 
kultisk-rituella skeenden, som kan tånkas ha utgjort groningsgrund for 
de nordiska myterna? 

Vid besvarandet av denna fråga galler det fiirst att berbra problemet 
huruvida man har att råkna med ett inhernskt nordiskt eller ett gemen-
samt indoeuropeiskt ursprung for huvudmyterna. Viktor Rydberg har 
målmedvetet och i detalj sdkt bevisa att myterna tillkommit under den 
s. k. ariska enhetstiden.1  Rydberg har gjort gållande att den indoiranska 
och den germanska mytologin visat sig vara ett slags vårldsepop6er samt 
>>att dessa vårldsepoper åro av så  hog  ålder, att de hava sin gemen-
samma kålla i en epop6, som redan i den ariska enhetstiden, det vill saga 
i den neolithiska perioden, var fårdigbildad».2  Rydberg ansåg sig också 
beråttigad att ur den påtagliga likheten mellan de indiska och de nor-
diska myterna bevisa att identitet rådde mellan gudarna, t. ex. mellan 
Indra och Tor.3  

Nu kan emellertid inte frågan låsas genom ett så enkelt antagande 
som att återfdra myterna  till  en avlågsen mytproducerande  period,  
gemensam for alla indoeuropeiska folk. Tanken på en eventuellt indo-
europeisk enhetskultur år for nårvarande starkt betvivlad. Under inga 
fdrhållanden kan man bevisa något i ena eller andra riktningen, då det 
gåller dessa vitala prehistoriska frågor. Vad som emellertid år påfal-
lande år den faktiska dverensståmmelsen mellan Indra- och Torsmyterna. 
Rydbergs slutsats om identitet mellan Indra och Tor måste emellertid 
anses vara fdrhastad. I stållet bor man draga den slutsatsen att myt-
likheten utgdr bevis for att likartade kultisk-rituella fdrutsåttningar 
vant rådande i de kulturkretsar ur vilka Indra- och Torsmyterna fram-
gått. Hårvid år i fdrsta hand att ta sikte på det dominerande kamp-
motivet, ett huvudmotiv for såvål Indra- som Torsmyterna. Huruvida 
man sedan också vågar råkna med vissa gemensamma urmyter undan-
drar sig den sakliga beddmningen. 

Betråffande de kultisk-rituella fdrutsåttningarna fdr myterna vill 
jag i huvudsak anfiira fdljande: 

I fdregående avsnitt har visats att hållristningarna i stort bdr tolkas 
k-ultiskt. I några fall har bildkompositionerna med hånsyn  till  deras 
episka och livfulla karaktår synts bdra tolkas mytiskt. Vilka mytscener 
bilderna åsyftat har i intet fall vant uppenbart. Dåremot har kamp- 

Ovan s. 58 ff. 
2  V. Rydberg, Unders5kningar, 2, s. 175. 
3  Ovan s. 63. 
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motivet mycket klart kommit  till  uttryck i ett flertal fall. Vidare har 
det vant karakteristiskt att bildtavlorna gett konstnårliga uttryck åt 
tanken på ett samband mellan den celest-gudomliga vårlden och den jor-
diska verkligheten. Vissa hållristningar har framstållt de som gudar upp-
fattade gestalterna i typiska stridsscener (bild 8, 10, 17 m. fl.). Åtskilliga 
scener beror intimt åkerbruksfdrhållanden. Hieros gamos-scener fdre-
kommer inte så sållan. Maskerade gestalter upptråder ymnigt. Hammar-
guden har tecknats såsom starkt engagerad i vissa fruktbarhetsscener 
i ett visst fall (bild 17). Ekenbergsprocessionen har med tydlighet visat 
att kultprocessioner med avgudabilder vant brukliga under brons-
åldern. Kiviksristningarna gOr sannolikt att ett sårskilt pråsterskap  
haft till  uppgift att svara for de kultiska bruken. 

Hållristningarna har med andra ord visat att kult fdrekomrnit under 
bronsåldern samt gjort troligt att myterna under denna  period  intimt 
sammankopplats med vissa riter. 

Aven bildmaterialet från jårnåldern pekar åt samma håll. Gallehus-
hornet och Gundestrupkitteln, ehuru båda fdrmodligen av keltiskt ur-
sprung,  utgOr bevis fOr fortbeståndet av vissa mytkomplex under denna  
period.  De gotlåndska bildstenarna och vissa rnnstenar kan inte heller 
fdrstås annat an som bildmåssiga uttryck fdr den mytskapande eller 
mytbevarande verksamheten. 

Denna kult- och mytkontinuitet stddes ytterligare genom de skrift-
liga kållornas notiser. Tacitus omnåmner i Germania kap. 2 vissa poe-
tiska folkupphovsmyter:  

Celebrant  carminibus antiquis, 	De lovprisa i gamla sånger, 
quod unum apud illos memoriae som åro de enda slags håvder och 
et annalium genus est, Tuistonem urkunder de åga, en av jorden lodd 
deum terra editum. ei  /ilium  Man- gud Tuisto. Honom tillskriva de 
num originem gentis conditoremque, en son, Mannus, såsom sitt folk- 
Manno tris filios assignant. 	slags upphov och grundare, och 

Mannus tre soner. 

I det fdljande kapitlet omtalar Tacitus vissa stridssånger  till  Herkules. 
Betråffande kulten år Tacitus' a,nteckningar av synnerligen stort 

vårde. Egendomlig ter sig hans uppgift att inga gudabilder i månnisko-
gestalt fdrekommit, då sådana bevisligen kunnat arkeologiskt dokumen-
teras fOr tidigare perioder.' Denna uppgift, som vål troligen verifierats  

Till  derma emcliskuterade fråga se E. Fehrle i hans utgåva av Germania, 
Mfinehen-Berlin '1939, s. 80 ff. med dår anf5rd litteratur. 
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lokalt, ger emellertid tillsammans med anmårkningen lucos  ac  nemora 
consecrant deorumque nominibus appellant secretum illud, quod sola reve-

rentia vident (kap. 9) intryck av en intensiv, levande religion, som varken 
konkretions- eller antropomorfiseringsprocesserna kunnat spoliera. 

Det starkaste intrycket av en levande och ingripande religion ges  
dock  i beskrivningen av semnonernas och de Nerthusdyrkande folkens 
religion. Vi har tidigare sat tolka dessa skildringar som en samman-
stållning av himmelsgudsdyrkan och jordguclinnedyrkan. Just denn.a 
sammanstållning med hieros gamos-scen år en synnerligen fruktbar 
jordmån for myten. 

Semnonernas kult skedde stato tempore. I kap. 11 omnåmner Tacitus 
att tinget, som med all sannolikhet sammanfallit med kultfesterna, ågde  
rum  certis diebus,  cum  aut inchoatur luna aut impletur. Denna tids-
angivelse  till  beståmda tider, vid nytåndning eller fullmåne, har N.  Beck-
man,  troligen riktigt, sammanstållt med de i svenska 1600-talsverk 
fOrekommande uppgifterna om distingens firande vid fullmåne, och 
håvdar att distingens firande vid fullmåne med såkerhet representerar 
en urgammal, obruten  tradition.'  Uppgiften bor också ses i ljuset av 
Adams uppgift om det stora nationalblotets firande  circa  aequinoctium, 

vernale, omkring vårdagjåmningen.2  Jag har tidigare gild visa att 
samtliga dessa tidsangivelser sannolikt gåller en och samma kultiska  
tradition,  ett stort vårblot, som firades på vissa av månens stållning 
beroende dagar.3  

Den sociala bakgrunden framtråder klart och tydligt hos Tacitus. 
Kulten fOrråttades, sedan blodsbeslåktade folk genom sårskilda sånde-
bud sammantrått, offentligt, d. v. s. på alla representerade samhållens 
vågnar, genom månniskooffer.1  

Skildringen av semnonernas heliga lund med kulten av regnator 

omnium deus år jåmte Adams intensiva Uppsalaberåttelse det mest 
fOrtåtade vittnesbOrdet om forntida gudsdyrkan på germanskt område: 

Nemo  nisi  vinculo ligatus ingre- 	Ingen vågar intråda dår i km- 
ditur, ut  minor  et potestatem numi- den] utan att vara fångslad med 

1  N.  Beckman,  Distingen (Studier tillegn.ade E. Tegn6r, 1918, s. 200 ff.). 
2  Adam Bohol. 141. 
a H. Ljungberg, Den nordiska religionen och kristendomen, s. 274 ff. — Sem-

nonernas kult stato tempore har av vissa forskare angetts  till  hOsten,  dock  utan andra 

bevis  ån  paralleller hos andra folk. Se hårom oversikten hos A. Closs i Die 
Religion  des  Serrmonenstamrnes (Die Indogermanen-  mid  Germanenfrage, i Wiener 
Beitråge zur Kulturgeschichte un.d Linguistik, 4,  Salzburg  1937), s. 563. 

4  Germ. kap. 39. 

nis prae se ferens. si forte prolapsus band såsom ett tecken av under-
est, attolli et insurgere haud licitum; kastelse och såsom fOr att visa gu-
per humum evolvuntur.1  eoque om- dens makt. Om någon råkar att 
nis 	superstitio res picit, tamquam falla omkull, får han ej resa sig och 
inde initia gentis, ibi regnator om- stiga upp. På marken våltra de 
nium deus, cetera subiecta atque sig ut. Hela denna tro går tillbaka 
parentia. 2 
	

på den fOrestållningen att folket 
leder sitt ursprung dårifrån, att 
den allhårskande guden finns dår, 
att  alit  Ovrigt år underkastat och 
underlydande honom. 

Kulten av regnator omnium deus, himmelsguden, utfOrdes med ex-
klusiva riter. Redan på Tacitus' tid var kulten ålderdomlig, med fasta 
ordningar och fOreskrifter. Sammanstålld med uppgiften om folk-
ursprungsmyterna (kap. 2) ger satsen tamquam inde initia gentis an-
ledning att antaga att just vid ett sådant kulttillfålle, då ståmningen 
fått sin nåring av ett »precedenb>3  (ett forntidsblickande), mytbild-
ningen och mytutfOrandet vant en verklighet. 

Ånnu mer påtaglig år den mytisk-rituella kultståmningen i Tacitus' 
berOmda skildring av Nerthuskulten. Få textstållen  till  den germanska 
religionshistorien har blivit så flitigt citerade och grundligt diskuterade 
som den stora monumentalmålningen i Germ. kap. 40 av den germanska 
jordgudinnan på kultvagnen.4  I regel har den vetenskapliga diskussio-
nen rOrt sig om sjålva gudinnan och hennes kult, medan man ågnat 
mindre uppmårksamhet åt det fOrhållande att vi i skildringen av regna-
tor  omnium deus och Terra mater har det kanske vackraste exemplet på 
den kultisk-rituella bakgrunden  till  myten under en tidsepok, då 5>trons 
levande kontext» bar upp myten. 5  Visserligen år Tacitus' uppgifter f Or 
sporadiska for att kunna ge en oanfåktbar helhetsbild — varfOr frestelsen 
att draga slutsatser e silentio ligger nå,ra  till  hands — men det som orda- 

S. Gutenbrunner har sammanstållt per humum evolvuntur med isl. veltask or 

konungddmi och vill hårav utlåsa att semnonernas kult av regnator omnium deus 

skett i form av ankult (Der Kult  des  Weltherrschers bei den Semnonen und ein 
altnprwegischer Rechtbraitch, i APhS 14, 1939-40, s. 102  If.).  

Germ. kap. 39. 
3  A. M. Hocart: In  other words,  the  myth  is the  precedent.»  (The  Labyrinth,  

s. 269). 
4  Till  Oversikten se Closs a. a. s. 549 ff., Fehrle a. a. s. 108 ff., och R. Pettazzoni, 

'Regnator omnium deus', 1946, s. 16. 
5  Fråmst uppmårksammat av Closs a. a. s. 549  If.  
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grant står angivet i Germania år tillrackligt for att konstatera det 
mytisk-rituella sambandet. Fiiljande oversikt skall ange det våsentli-
gaste: 

1. Germanerna ågde gudamyter i bunden form (kap. 2). 
2. I kulten var konkretions- och antropomorfiseringsprocessen ej 

fullt genomfOrd (kap. 9). 
3. Kulten firades på beståmda tider (kap. 39). 
4. Kulten var ålderdomlig redan på Tacitus' tid. 
5. Kultplatsen var sedan gammalt helig genom divinatoriska for-

faranden och må,nniskooffer. 
6. Kulten av regnator omnium deus utfOrdes efter ett beståmt rituellt 

monster. FOljande enskilda moment kan iakttagasi: 
a. 1VIanniskooffer. 
b. En intra,desrit: man måste gå in fångslad såsom tecken på under-

kastelse under den helige hogguden. Med visshet återger hår Tacitus 
ett beståmt rituellt skeende (initiationsrit?).2  

c. Omkullkastandet, frivilligt eller ofrivilligt. Forbud mot att resa 
sig upp. 

d. De omkullkastade måste våltra sig ut. 

7. Kulten av Terra mater utfOrdes efter ett ånnu mer detaljerat  
schema  (kap. 40): 

a. Kulten fOrrattades av en pråst, vilken ensam ågde rått att berOra 
den invigda och sårskilt draperade kultvagnen. 

b. Pråsten mårkte når gudinnan var nårvarande. 
c. Pråsten spånde korna framfor vagnen och beledsagade gudinnan 

med stor vOrdnad. 
d. Feststånming och vapenvila rådde på de av kringfården beriirda 

orterna. 
e. Når gudinnan trattnat på umgångelsen med månniskorna, åter-

fiirde pråsten henne  till  helgedomen. 
f. Rituell, exklusiv tvagning av vagnen och 	 si credere velis! — 

gudinnan. Denna rituella tvagning utfOrdes av sårskilda trålar i den 
narbelagna sjOn.3  

Se  Close  a. a. s. 563 ff. 
2  Så  Lily Weiser,  Altgermanische Jiinglingsweihen  mid  Månnerbiinde, Biihl 

1927, s. 28  If.  
3  Det kan erinras om att årlig tvagning fårekom av Kybeles biM i Rom, på 

våren den 4 april (Paulys Real.-Enc., 11, 2, 1922, sp. 2268). 
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g. Efter utfOrd tvagning uppslukades trålarna av sjOn. 
h. Riten framkallade en hernlig rysning och ett heligt dunkel (area-

nus hinc terror sanctaque ignorantia). 

Alla dessa moment sammantagna visar fragmentariskt hån mot en 
fast rituell ordning,  till  vilken med råtta ansetts hOra ett rituellt br011op, 
såsom från betydligt senare tid skildrats i Påttr af Gunnari helming.1  

Det vore uteslutet att tånka att en så fast, ålderdomlig ordning 
skulle kimna ha ågt  rum  utan beledsagande ord. Man skulle mOjligen 
kunna fOrmoda att den kultiska person som på Island kallades Puir  
haft  en beståmd uppgift vid mytframstållningen.2  

Tacitus omnåmner inte direkt att några mytiska sånger utfOrdes 
vid Nerthusfesten, men uppgiften i Germ. kap. 2 gor troligt att så skedde. 
En sentida beråttelse stOder kraftigt detta antagande. Den belgiska 
klosterkrOnikan Gesta abbatum Trudonensium från år 1153 ger en skild-
ring av ett makabert kultupptåg, som med stiirsta sannolikhet har sin 
upprinnelse i kulttilldragelser liknande Nerthusblotet.3  Av en viss an-
ledning hade några belgiska våvare måst tjanstgbra som dragare fOr 
ett tillfålligt iordningstållt kultskepp: 

»Medan de sålunda klagade, uppståmde musikanter av allehanda 
slag skamliga och den kristna religionen ovårdiga sånger vid denna f Or-

bannade boning fOr — skall jag saga  Bacchus  eller Venus eller Neptunus 
eller Mars? -- nej, råttast for alla onda andar. Det var åven stadgat av 
myndigheterna, att om någon utom vavarna kom skeppet så nåra, att 
han vidrOrde det, skulle dessa få rycka en pant från hans hals och be-
hålla den, såvida han ej igenlOste den efter behag. Men vad skall jag 
nu era? Skall jag tala eller tiga? 0 att lOgnens ande droppade från 
mina lappar! Når dagens ljus redan holl på att fly och månen redan gick 
upp4, hånde det sig att skaror av gifta kvinnor, som hOrt sonet av all 
denna fåfanglighet, kastade av sin kvinnliga blygsambet, sprungo ur sina, 
båddar och med utslaget hår, somliga halvnakna, andra hOljda blott i 

I Flat. 1, s. 337 ff. — Åtskilliga tyska forskare, t. ex. B. Kurruner och Helga 
Reuschl (ZfdA 71, 1934, s. 155 ff.) har  stalk  sig avvisande  till  tanken på påttr'ens 
bevisvårde,  dock  på otillråddiga grander. 

2  W. H. Vogt, Der frilhgermanische Kultredner (APhS 2, 1927, s. 250 ff.) och 
Stilgeschichte der Eddischen. Wissensdichtung, 1. Der Kultredner (pulr),  Breslau  
1927. — Jfr J. de  Vries,  Die Geistige  Welt  der Germanen, Halle  (Seale)  1943, s. 164 f. 

8  MGH, Scriptores, 10, 1852, s. 309  If.  
Cit. från Horatius, Od. 1, 4, 5. — Observeras bår att solens nedgång och må-

nens uppgång sammanf aller endast vid fullmåne. 
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en enkel kappa, oblygt briito in i och sållade sig  till  ringdanserna kring 
skeppet. Man fick se dår omkring tusen sjålar av båda konen ånda  till  
midnatt utfåra en vidunderlig och olyckssalig sj5manssång. Och når 
den f5rdiimliga dansen slutade, upphåvdes ett oerhiirt skrån av skrovliga  
roster,  och folk av båda konen ilade hit och dit  till  dryckeslag. Vad då 
fiirehades det må de beråtta, som det lyste att se det och deltaga 
Vi som endast fått dyrt umgålla b5ra tiga och gråta.»1  

Kultupptåget varade i tolv dagar.2  På ett egenartat och groteskt 
sått kompletterar denna sentida skildring de sparsamma samtida noti-
serna om mytsångerna vid kulten. Liksom Adam och Saxo fann den 
belgiske krbnik5ren de kultiska sångerna i  hog  grad anst5tliga. Med 
visshet gick sångerna i den stil som i censurerad form återfinnes i Loka-
senna. 

Den  trots  det spr5da kållmaterialet påvisbara kult- och mytkontinui-
teten befåstes an ytterligare genom den klassiska skildringen av national-
blotet i Uppsala. Adam av Bremen ger dår belågg for sambandet mellan 
myt och rit. I skildringen kallas offerhandlingen for ritus, och riten 
skedde under beledsagning av neniae, om vilka Adam sager att de var 
multiplices, inkonestae och melius reticendae.3  Adam uppger vidare att 
sjålva k-ultplatsen var anordnad som en teater (eo quod ipsum delubrum 
in planitie situm montes in circuitu habet positos ad instar theatri).4  

Saxos omdthne om Uppsalakulten år likartat. Når Starkad bevistade 
sacrificierna i Uppsala, greps han av åckel infiir de kvinnoaktigt ut-
f5rda kroppsriirelserna (effeminatos corporum  mutes),  och inf8r skåde-
spelarnas lojligt teatraliska gester (scaenicosque mimorum plausus) och 
bjållrornas veka klang (mollia nolarum crepitacula).5  Aven Saxo har 
alltså anvånt termer håmtade från det sceniska området: mimus, sceni-
cus. Av hans beskrivning att dinna uppf8rdes i Uppsala ett slags skåde-
spel i samband med kulten. 

Dessa uppgifter har av flera forskare med råtta tolkats så, att i Upp-
sala framf8rts scener och pantomimer av erotisk eller obscen art.6  Man 
har på grund av scenernas karaktår också antagit att det gållt Fr5skult. 

1  Overs. efter Almgren, Hållristningar och kultbruk, s. 29. 
• Ang. det kultiska sammanhanget se Almgren a. a. s. 30 f. 
• Adam, 4, 27. 
4  Adam, school. 139. 
5  Saxo, VI: 5, 10 (s. 154). 
• E. Mogk, Die Menschenopfer bei den Germanen (Abh. der philos.-hist. 

Klasse der K5nigl. Såchs. Gesellschaft der Wissenschaften, 27, 17), Leipzig 1909,  
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Det intressantaste och mest konsekventa fifirsbket att utvinna ett 
mythistoriskt resultat av notiserna om Uppsalakulten har gjorts av 
Bertha S. Phillpotts, som i en uppslagsrik unders8kning velat gbra 
gallande att de i Eddan bevarade myterna ursprtmgligen utgjort texter  
till  det rituella drama som utf5rts vid Uppsalablotet och andra liknande 
tilldragelser.' nrfattarinnan åberopar sig bl. a. på Schticks tolkning av 
Ynglingatal vers 11 med den bekanta stridsscenen mellan Alrik och Erik. 
Schiick har i Studier i nordisk litteratur- och religionshistoria och senare 
i Studier i Ynglingatal s8kt paralleller  till  det nordiska brbdraparet bl. a. 

dioskurerna och åven sammanstållt Alriks och Eriks strid med traditio-
nerna kring majgreven och vintergreven.2  Schiick utgår dårvid från att 
•ett drama uppf8rts: »Majgreven upptråder och våljer sig en brud, men 
vintergreven tråder fram, d8dar honom och rbvar hans maka. Når man 
kommit  till  denna punkt, fick antagligen konen, d. v. s. de i ritualen del-
tagande, falla in med sina klagosånger. Kort dårefter uppenbarar sig den 
unge mai greven, den återuppståndne guden, d8dar vintergreven och 
återtager bruden. Nu brister festjublet 15st och det hela slutar i ett gille 
— den del av ceremonien, som segast hållit sig kvar: det s. k. majgreve-
81et. Det år denna ritual som enligt min mening d5ljer sig bakom Yng-
lingatals strofer om Alrik och Erik.>>3  

Den av Schiick framffirda tanken att eddadikterna vant allmån-
nordiska har Bertha Phillpotts tagit upp, bl. a. under hånvisning  till  att 
Adams epitet multiplices, inhonestae etc. passar in på eddadikterna (inte 
på skaldedikterna!) samt att vissa svenska ranstenar, såsom Råkstenen, 
innehåller verser med Eddans versmått.4  Bertha Phillpotts håvdar 
vidare att eddadikterna i regel utgjort dramatiska ritualtexter och tar 
vid utformningen av sin tes stod av det f8rhållande att de flesta edda-
dikter år skrivna i dialogform. nrfattarinnan anser vidare — och med 

s. 63. N. E. Hammarstedt, Kvarlevor av en Fr5s-ritual i en svensk briillopslek 
(Festskrift til H. F. Feilberg, MM 1911,s. 512). H. Schiick, Svenska folkets historia, 
1, 1, Lund 1914, s. 266. L. F. Låffler, Det evigt grtinskande trådet vid Uppsala 
hednatåmpel (MM 1911, s. 640). 

1  Berta S. Phillpotts, The Elder Edda and  Ancient  Scandinavian Drama, 
Cambridge 1920. 

2  H. Schiick, Studier i nord, litt.- och rel.-hist., 2, Sthlm 1904, s. 163 samt Stu-
dier i Ynglingatal, 2, Uppsala 1906, s. 59 ff. 

3  a. a. s. 62. —  Till  frågan om kampseenernas  plats  i det rituella årstidsdram.at  

se R. Sturnpfl, Kultspiele der G-ermanen als Ursprung  des  mittelalterlichen.  Dramas,  

Berlin 1936, s. 200 ff. 
4  Phillpotts a. a. s. 39 ff. 
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ratta 	 att det från naythistorisk synpunkt inte går att draga någon 

skarp grans  Indian  mytiska sånger och hjaltedikter.1  Senare forskare 
har i allmånhet stållt sig avvisande eller åtrninstone inte positiva  till  hen-
nes analyser och hypoteser? Något verkligt vågande skål mot hennes 
antagande att eddadikterna som typ ursprungligen utgjort rituellt-
dramatiska texter har  dock  inte framkommit av diskussionen.3  Det 
ligger i sakens natur att man aldrig kan bevisa något i ena eller andra 
riktningen. Måhånda har Bertha Phillpotts vant for djarv i sin tes. 
Observeras bor  dock  att Stumpfl, som med utgångspunkt från svårig-
heten eller råttare sagt omOjligheten av att fOrklara det medeltida dra-
mat som enbart en utlOpare ur det kristet-liturgiska handlandet, sOkt 
Ora troligt att medeltidsdramat i huvudsak framgått ur de germanska 
kultfesterna.4  

Aven om man alltså inte kan bevisa så raycket som Bertha Phillpotts 
velat gOra, kvarstår som hogst sannolikt att de mytiska sångerna intimt 
sammanknutits med det rituella skeendet samt att det kultiska for-
farandet efta ågt  rum  i dramats form eller i en form, som vant dramat 
nårstående. Sannolikt har Gronbech tråffat rat då han angett det 
nordiska rituella dramats innebOrd som en skapande akt, varigenom allt 
gudomligt och månskligt framgått. I kultOgonblicket med dess raytiska 
och rituellt-dramatiska handling upplevdes det f Orgångna såsom det 
narvaran.de. Kultens våsen består ej i att beråtta eller frarastålla historia 
utan att uppleva en gudomlig verklighet.5  StOrsta intresse tilldrar sig 
Magnus Olsens troligen riktiga tolkning av Skirnismål.6  Olsen har dår 
med gott material underbyggt sin tes att dikten i fråga sammanhånger 
med en agrarisk vårrit, i vilken bland annat fOrekommit en hieros-
gamosscen. 7  

I a. a. s. 128. 
2  F. R.  Schroder  i Beiblatt zu  Anglia  1921, s. 153 f. samt Germanentum und. 

Hellenismus, Heidelberg 1924, s. 47 ff. m. fl. 
a Jfr Den ældre Edda og Eddica minora, overs. m. m. af  M. Larsen, 1, Khvn 

1943, s. 26  If.  
4  R. Stumpfl. a. a. s. 194 ff., 427 ff. 
5  V. Gronbech, The  Culture  of the  Teutons,  2, London 1931, s. 222 f., 262. — 

Likartad sy-npunkt hos K. Th. Preuss, Der  religiose  Gehalt der Mythen,  Tubingen  
1933, s. 6 f., dår Preuss sårskilt framhåver skillnaden  radian  fOrkristna och kristna 
fester, vilka senare just  Sr  typiska inninnelsefester. 

M. Olsen, Fra gammelnorsk myte og kultus (MM 1909, s. 17 ff.). 
7  Utan tvivel  Sr  Skirnismål en dikt, som rymmer mycket gammalt stoff. 

Lomnael har velat finna berOringspunkter mellan Skirnismål och en dikt i  Atharva-

Veda  (Eine Beziehung zwischen Veda und Edda, ZfdA 73, 1936, s. 245 ff.). 

Tor 	 173 

Uppsalablotet ågde  rum  om våren, varfOr det i  sins  huvuddrag 
sannolikt vant utformat efter det allmånna vårofferritualet. Att dOma 
av Adams ord om sångernas art hade blotet karaktår av fruktbarhets-
knit. Vid tanken på detta slag av kult har man i regel avsett guden FrO. 
Som vi tidigare sett har man utan vidare antagit att fruktbarhetskulten 
grupperats kring vanaguden. Man har dårvid tagit sin utgångspunkt i 
Adams skildring av FrO  cum  ingenti priapo och tånkt sig att denne gud 
som arvtagare  till  den androgyna Nerthus spelat aktiv roll av manlig 
partner i en hieros-gamosscen, varvid scenen fOrmodligen åskådlig-
gjorts genom speciellt utsedda manliga och kvinnliga kultdeltagare (jfr 
parallellen i påttr af Gunnari helming). Vid denna tolkning har man 
också vant starkt påverkad av den Frazerska teorin om den dOende och 
återuppståndne guden. 

Nu år emellertid att marka att den ursprungliga utformningen av den 
kultiska hieros-gamosscenen måste fOrutsatta en hiramelsgud med en 
jordgudinna som partner. Vi har i det foregående sikt gOra troligt att 
just en sådan utformning mOtt i Tacitus skildring:  av regnator omnium 
deus och Terra mater. Ur denna  seen  har vi att påvisa en dubbel ut-
veckling. Å ena sidan framgick ur den androgyna Nerthusgestalten en 
manlig och en kvinnlig gud, representerade av t. ex. Fr5 och FrOja. 
Detta ktoniska fruktbarhetspar var måktigt att sjålvt uppbåra en fri-
stående kult och en sjalyståndig kultisk och mytisk utveckling. Å andra 
sidan måste man fOrutsåtta att sammanstållningen himmelsgud och 
jordgudinna också fortlevde i en eller annan form, åven om otiosiserings-
processen kommit den manlige partnern att fOrblekna. I den nordiska 
mytologin mOter vi just inga spår av Ziu-Tyr. Men i stållet trådde två 
andra gudar in som stallfOretrådare for himmelsguden. I den islåndska 
poesin blev Oden den dominerande, men som den kultiske arvtagaren  
till  himmelsguden framtrådde Tor. Det år darfOr inte troligt att Tor 
spelat en så passiv roll i den nordiska kulten, som man i allm.anhet velat 
gOra gallande. Det år tvårtom hogst.  sannolikt att Tor också i den vår-
liga fruktbarhetskulten avgjort dominerat och att FrOs framtrådande 
inte uteslutande vant en fOrstaplansroll. 

Templet i Uppsala var inte i framsta rummet FrOs utan  Tors.  Tor 
,satt som potentissimus i  mitten.  Adam har fastslagit hans aktiva  
plats  i fruktbarhetskulten. Tor hårskade i luften, rådde Over åska och 
blixt, vindar och regn, klart våder och grOda. Enligt Ælfric var Tor den 
mest ålskade av gudarna. På grund av de konstant regnfattiga vårarna 
i Mellan-Sverige har alltid vårregn livligt åstundats, och med sannolikhet 
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ingick vårregnsceremonien som en huvudbeståndsdel i Torskulten. Hår 
kan man också anknyta  till  de finska f5restållningarna om Ukko och  
till  Indramyterna, som i stor myckenhet syftar på Indra som den gud 
som befriat vårregnet ur vinterjåttens våld. 

Sjålva kultsituationen vid Uppsalablotet torde ha vant måttad. 
Mångder av offerdjur hade samlats, ty alla svear var f5rpliktade att del-
taga och medfCira sina offergåvor. Anhopningen av de kolossala man-
niskoskarorna, blotfestens nurain5sa karaktår av national-, minnes- och 
kultfest, dryckesmåltiden, dbdandet och upphångandet av månniskor och 
djur, det bestånkta blodet, de eggande sångerna, kultpråsternas rituella 
riirelser,  alit  bidrog  till  att skapa en fbrtå,tad, intensiv ståmning  Fran  
den islåndska litteraturen kan vi sluta oss  till  att Torsbilden, f5rmodligen 
också andra gudabilder, fiirdes ut ur templet. Redan hållristningarna 
visar exempel på likartade k-ultprocessioner. Snorre beråttar hur man 
med hlautteinar fårgade tempelvåggarna r5da av offerblodet, såvål utan 
som innan. Lågges hårtill de urgamla riter som redan på Tacitus tid 
var ålderdomliga och som visar stadier av rituellt fångslande, ceremonier 
med kultvagnar, drårdmingar av slavar i sjijar o. s. v., har man den yttre 
bilden atminstone i huvuddrag fårdig. Ytterligare parallellskildringar 
har tidigare givits, t. ex. den belgiske mun.kens beråttelse om det stora 
flandriska kultupptåget. 

Vi Or oss det tankeexperimentet att f5rfl3rtta oss tillbaka  till  den tid 
då ånnu den nordiska religionen var en levande verklighet och f8rs5ker 
att rituellt och mytiskt ftilja en st5rre blotfest, t. ex. nationalblotet i 
Uppsala, dår Tor som hoggud intog den dominerande platsen. Blotet 
varade nio eller farm dagar. Varje dag hade sitt givria program. Vissa 
dagar ågnades åt Tor, sårskilt torsdagen, andra dagar åt de andra 
gudarna. Oftast avslutades dagen med dryckeslag. 

Rirsta dagen ågde den rituella invigningsceremonin  rum.  Pråsterna 
dirigerade det kultiska utf5randet, bitrådda av slavar. Efter en hålsning 
sjiings som introitus en hyllning  till  gudamakterna. Detta antagande år 
desto mer sannolikt som vi i eddadikterna har bevarade ett par strofer, 
som rimligtvis inte kan ha något annat  unsprung ån  det kultiska hals-

ningsropet: 

clagr! 	Heilir dags synir! 
Heil flott ok nipt! 

dreiånm augum 	liti5 okkr pinig, 
ok gefiå".  sitiondum sigr. 
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Heilir c'esir! 	Heilar åsyniur! 
Heil sia in figlnYta fold! 

Mal ok manvit 	gefia" okkr maTum tveim 
ok Weknishendr, meå-an 

Overs. 
»Hell dag! Hell dags soner! 
Hell natt och natts dotter! 
Med ovreda 5gon sen hån på oss 
och given de sittande seger. 

Hell asar! Hell asynjor! 
Hell denna givmilda jord! 
Mål och manvett och låkedomshånder 
given oss två ber5mda, medan vi leva.» 

Det ligger nåra  till  hands att i de två stroferna, litterårt bevarade som 
valkyrian Sigrdrifas hålsning  till  Sigurår, se spåren av en gammal kult-
hymn.  Den s. k. hjåltedikten. Sigrdrifumål år inte heller, som man kunde 
f5rmoda efter inledningen, en kårleksdikt utan handlar  till  stiirre delen 
om runor och runmagi.2  

Baetke har klart visat att heill ursprungligen år ett kultord.3  Heill 
år något som kommer fTån gudarna; det år inte lycka i vår mening, utan 
snarare vålsignelse. Men ordet heill har också i sin substantiviska stall-
Ding — både i fem, och neutr. — betydelse av omen eller augurium.4  
Baetke erinrar om att det divinatoriska f5rfarandet, west kant i magiskt 
syfte, år ett fenomen som ursprungligen vant fiirknippat med kulten av 
gudarna. Sambandet mellan kult och divinatoriskt f5rfarande fram-
tråder i det isl. uttrycket fella blatspan, och det speciella sambandet 
mellan kult, heill och orakel framgår av vissa textstållen, såsom vetr 
Penna fekk Ingolfr at bl6ti miklu ok leitaåi s& heilla  um  forlog  sins;  skal 
P6rolfr bl6ta ok leita heilla beim braårum.6  I orden blata ok leita heilla7  
ligger innesluten tanken på det kultiska sambandet mellan gudarna och 

1  Sigrdrifumål 3 f. 
2  Bertha S. Phillpotts, Edda and Saga, London 1931, s. 99. 
3  W. Baetke, Das Heilige im Germanischen, s. 66. Jfr D. Strånabåek, Att 

helga land (Festskrift tillågn. A. Hagerstr6m, Uppsala 1928, s. 201) samt H.  
Hartmann,  'Heil' und 'heilig' im nordischen Altertum, Heidelberg 1943, s. 60 ff. 

4  Baetke a. a. s. 64. — Egendomligt  nog  upptar ej Fritzner derma betydelse 
av ordet heill, så dåremot Sijmons-Gering. 

Landn. 33, s. 7. 	6  Eigla kap. 49. 
7  Bar6arsaga Snæfellsåss, kap. 41. 
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det orakelmåssiga handlandet.1  Tacitus har givit en noggrann beskriv-
ning av den cereraoni som senare i isl. benåmndes blata til heilla eller 

fella bl6tspån.2  Med sannolikhet har ett sådant divinatoriskt fårfarande 

hOrt med  till  varje storblot. Vi har redan tidigare sett detta fOrhållande  

Mom  den lapska kulten. 
Magnus Olsen har på annat sat stållt in den antagna kulthymnen i 

dess rituella sammanhang I samband med tolkningen av Utgaards-
amuletten och brakteaten nr 63, båda med runorna M och 1,  d. v. s. e 

och a — av Olsen troligen med råtta tolkade som symboliska tecken for 
jordgudomligheten (någon vanagud) och himmelsguden (Tor)3  — har 

Olsen gjort jåmfOrelser mellan den fOrmodade kulthymnen från Sigrdri-
fumål och en bevarad engelsk hednisk hon eller besvårj else: 

Hell  dig,  jord, månniskors moder, 
var du våxande i gudens famntag, 
fyild av fåda, månniskor  till  nytta. 

Såvål de bevarade runtecknen som den engelska kulthymnen visar 
att hiramelsguden och jordgudinnan betraktats som ett fruktbarhetspar. 
Olsen har också såkerligen tråffat rått då han tolkat Sigrdrifumåls mot-

satspar dagr — n6tt som en motsats mellan himmelsgud och jordgudinna 
och åven sammanstållt kulthymnen med en gammal engelsk åker-
signelse, med blandade hedniska och kristna motiv: Eoraan ic bidde [and] 

upheofon 	aweccan  pas  wæstmas us to woruldnytte (Jorden och himlen 

ovan beder jag. . .,att giva våxt, oss  till  nytta i vårlden).5  

Det framdragna materialet har givit stod for antagandet att det vår-
liga Torsblotet inletts med en kulthymn anspelande på fruktbarheten 
genom hiramelsgudens och jordgudinna,ns forening samt att vissa sånger 
och riter dårvid utfOrts. Hår måste vi tanka oss att den mytiska be-

ledsagningen ågt  rum.  
Det år knappast agnat att fOrvåna att den islåndska mytpoesin 

år fårtegen på denna punkt. En vinteråskgud firas inte med vår- 

blOt. 
Man måste antaga att endast vissa timmar av dagen anvånts  till  de 

centralt religiOsa ceremonierna. Vi vet från samtida kållor att jåmsides 

Baetke a. a. s. 65, varifrån eitaten håmtats. 

2  Germ. kap. 10. 	3  NR 1, 3, s. 206 ff. 

4  Chr. Grein, Bibliothek der angelsåehsischen. Poesie, neubearb. von R. P. 

Willeker,  Kassel  1883, B. 316. 

5  Grein—Willeker a. a. s. 313 f. — Olsen a. a. s. 207. 
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med blot fOrekom ting och marknad. Vi vet vidare att man ågnade 
sig åt gillesinåltiden i gillestugan sedan blotet avslutats i afhAsit. Sedan 
det officiella ritualet genomgåtts, fick blothOgtiden mer karaktår av 
folkfest, och ju långre det skred mot aftonen desto mer f5rbleknade all-
varet. Hår har vi ett jåmfOrelsematerial i vår egen tids marknader, dår 
man på formiddagen ågnar sig åt allvarliga fOrråttningar men fram 
emot aftonen låter tiden fyllas ut av allehanda nOjen. Det var kanske 
fråmst sångerna från detta nattliga »post-sacrificium», som Adam kallade 
inhonestae, och det var vål också detta slag av sång som kom den 
arabiske resenåren  Ibrahim  ibn Ahmad at-Tartushi att på 900-talet 
karakterisera den germanska sången som ett brummande från struparna, 
liksom hundars tjut, blott an mer djuriskt.1  Vid dessa tillfållen gladde 
man sig åt råheter och grovkorniga skåmt, och den mytrecitatiir som 
kunde breda på mest i den vågen fick också de starkaste applåderna. 

Vi har alltså all anledning att antaga att sedan »de grymma gudarna» 
officiellt och rituellt blivit tillfredsstållda med offer och ceremonier och 
folket dårfOr med ratta kunde vånta år ok fria-r, glådjen, det respektlOsa 
skåmtet och frivoliteten biirjade dominera. Då ågnade man sig åt en 
annan form av mytdiktning. I kvfillens mjiidståmning vågade man 
tråda gudarna in på livet, umgås fOrtroligt med dem, bli van och bror 
med dem,  till  och med Ora sig lustig på deras bekostnad, klappa dem på 
axeln och litet Overseende måla ut deras svagheter. Då kunde man bli 
vårds15s med sjålve Tor. Han var  nog  mer kraftig an klok och var inte 
svår att lura! Också Oden och de andra asarna synades i sOmmarna. 
Hur hade de med sina kårleksaffårer? For att inte tala om asynjorna! 

Vi kan psykologiskt fOrstå denna omsvångning från f5rmiddagens 
allvar  till  kvållens skåmt som en reaktion av sjålvhåvdelse genteraot 
gudarna. I långden blev det fOr påkostande att bara betyga sin vOrdnad 
fOr dem. Nu var tiden inne f Or en  »trickster»  som Loke att tråda fram 
på arenan. Han blev sårskilt omhuldad av de fantasibegåvade myt-
måstarna, och så slappte man gåcken los i strålande parodier, imitationer 
och vågsamheter. Så fick Loke spela upp sin fOrvånda introitus: 

»Heilir dsir, 	heilar åsyniur 
ok oil ginnheilog goa1 

nema så einn ass, 	er innar sitr, 
Bragi, bekkium d.»3  

A. Hammerieh, Dansk Musikhistorie indtil ca. 1700, 1921, s. 26. 
Lokasenna, 11. 
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Hal wes pu, folde, fira modor, 
beo u 3rowende on 3odes æpme, 
fodre 3efylled firum to nytte.4  
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Overs. 
»Hell asar, hell asynjor 
och alla hOgheliga gudar — 
med undantag av  dig,  Brage 
du som sitter dår långst inne på bånkarnab> 

Effekten borde ha vant strålande, och gladjen torde inte ha minskats 

j u långre Lokasenna framskred. 
Man bor  dock,  som vi tidigare påpekat, akta sig for att dra en modernt 

vårderande grans mellan skåmt och allvar.1  Mim och drama var inte 

alltid två skilda former av skå,despel. Dårtill kommer att konturlOsheten 
blev stOrre, ju mer religionen fiklorade i andlig kraft och styrka. Under 
den nordiska religionens sista århundraden, då bevisligen en nedgång 

ågde  rum  rent religiOst sett, skedde ett mytiskt och litterårt uppsving, 

sedan det religiiisa trycket minskats. 

Så fOrleipte storblotets många festdagar med rikt och omvaxlande 
program. Man skulle gOra våra fOrfader grymt orått, om man sOkte 
pressa samraan det kultiska och mytiska skeendet i en formel.  Dar  var 

allvarliga kulthandlingar, blodiga offer, t. o. m. månniskooffer, in-
trångande kultiska vadjanden om gudarnas ingripande, huld och skydd, 
kultscener, dår ibland kultutOvarna ensamma agerade i sakral vårdighet, 

ibland folket mer aktivt tog  deli  sånger och åtbOrder, an intensivt ned-

kallande gudarnas vålsignelser i form av åska och regn under de torra 
vårarna, an mer allmånt i form av gudarnas vålvilja, til års ok fri&r.2  

MOjligen ågnades var och en av  hay  udgudarna sårskilda dagar och sat-

skilda scener och myter, och med derma egendomliga, for oss svår-
fOrståeliga fOrdelning av allvar och skåmt framfOrdes myterna som rituell 
beledsagning, Torsmyter fråmst kretsande kring kampmotivet men 
också med utpraglad fruktbarhetskaraktår, ja t. o. m. med ganska 

respektlOs framstållning av den  populate  och godmodige folkguden, 

Odensmyter med huvudsakligen exklusiv initiationskaraktår, Friis-

myter som ackompanjemang  till  den ktoniska fruktbarhetskulten. 

Ett vitalt problem kvarstår  dock  oliist. Hur skall man under sådana 

Aven Stumpfl a. a. s. 31 har framhållit att grånsen mellan det vardiga och 
komiska, det anståndiga och frivola ej alltid iakttogs i det aldre dramatiska och 

kultiska handlandet. — Jfr L. von  Schroeder,  Mysterium und Mimus ira Rigveda, 

Leipzig 1908, s. 362 f. 
Jfr W. Baetke, Der Begriff der 'Unheiligkeit' im altnordischen  Becht  (PBB 

66, 1942, s. 39 ff.). 

fOrutsattningar beclOma eddadikterna, av vilka flertalet i sin nuva-
rande form bevisligen hårstammar från en mycken sen tid och vål 
troligen måste sagas åga  insular  karaktår? Min uppfattning år i sak 
redan given. Huvudparten av eddadikterna har tillkommit utan den 
levande trons kontext, och utsikten att mytiskt kommentera dem år  
dad&  ringa. Men man behbver inte långe ha sysselsatt sig med detta 
slag av diktning, fOrran man kanner att de  trots alit  har bevarat ett 
samband med den levande nordiska religionen. De bor å ena sidan, såvål 
mythistoriskt som litteraturhistoriskt, betraktas från enhetlighetens 
synpurdet, då de bevisligen betraktats som litteråra enheter av dem som 
bevarat dikterna  till  eftervarlden 	 och hår menar jag att forskningen 
i alltf Or  hog  grad laborerat med konjekturer, emandationer och sånder-
styckningshypoteser — och med sådan utgangspunkt finner man oftast 
ett grundmotiv i varje eddadikt, men de bor å andra sidan av myt-
forskaren analyseras med utgångspunkt från det faktum att den litterå,re 
mytdiktaren inte sjålv av fritt skapande fantasi fOrfattat sina verk utan 
ganska troget och i varje fall på ett sått som var fårståeligt f Or samtiden 
anyant och anspelat på gångse mer eller mindre levande myter. 

Innan vi emellertid behandlar de bevarade litterå,ra myterna om Tor, 
vilka nåstan alla kånnetecknas av en dramatisk tillspetsning i kamp- 
motivet, skall vi fOrst undersOka sj diva fårutsåttningen f Or Torsmyternas 
uppkomst, vilken enligt min mening inte kan vara någon annan an den 
som åte,rgår på den odifferentierade himmelsguden och som fått sin for 
Norden egenartade utformning i beråttelserna om Tor och jåttarna. 

Tor och jåttarna. 

Den nordiska mytologins vårldsbild var enkel. På Onase sidor om 
månniskornas land,  Midgard,  fanns gudarnas och j åttarnas hem,  Asgard  
och Utgård.  Harmed  hade man tillfredsstållande lost frågan om det 
onda. Någon djup, medveten spekulation låg inte bakom den myto-
logiska vårldsbyggnaden. I stort måste den nordiska religionen anses 
utmårka sig f Or en omedelbar och oreflekterad uppfattning.  Hari  ligger 
en skillnad mellan den nordiska religionen och de syiligare indoeuro-
peiska religionerna. Med tanken på  Asgard  och Utgård hade man fått 
den nddvandiga dualistiska aspekten på livet. Gudarna representerade 
det goda, jåttarna det onda, åven om grånsen mellan ont och gott inte 
alltid restlOst kunde dragas mellan Utgård och  Asgard.  

Tor var jattedOdaren bland gudarna och hade darfOr den fråmsta 
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platsen i folkets hjårta. Over huvud taget kan den nordiska frombeten i 
dess fiirkristna form inte forstås utan den grundlåggande motsatsen 
mellan Asgård och Utgård.  Harmed  var Midgård stållt in under kampens 

aspekt. 
Nåstan alla Torsmyter år samtidigt jåttemyter. Tor och jåttarna 

bildar en  »bipolar»  motsats. Liksom begreppet dag saknar betydelse 
utan begreppet natt, och gott utan ont, kan Tor omOjligen tånka,s utan 
jåttarna. Det år dårfOr av vitalt intresse att undersOka, huruvida mot-
satsparet Tor — jåttarna år primårt eller sekundårt. I senare fall skulle 
alltså jåttetron ha våxt fram oberoende av Torstron, och sammanståll-
ningen Tor — jåttarna vore en fOrhållandevis sen bildning. Med detta 
senare antagande fOljer att man också måste fOrklara och motivera var- 
for just Tor blivit den som sammanstållts med jåttarna. 

Av nyare fOrsOk  till  forklaring av jåttetrons uppkomst år utan tvivel 

de intressantaste bidragen av Schoning och von  Sydow.  
Schoning sOkte i arbetet Dødsriger i nordisk Hedentro leda i bevis att 

jåttarna -ursprungligen vant likåtardemoner.1  Med stod av material 

från den nonliska eddamytologin ansåg sig Schoning kunna håvda att 
jåttarnas land vant ett dOdsrike. 

von  Sydow  har i studien Jåttarna i mytologi och folktro framlagt en 
saklig kritik av Schonings teorier, vilka vål sedan dess måste anses fOr- 

felade.2  
von  Sydow  vånder sig dår bland annat mot metoden att lagga edda- 

mytologin  till  grund for slutsatser angående nordisk folktro, som han i 
stållet vill fOrklara ur folktraditionen. Resultatet av granskningen be-
tråffande jåttefOrestållningarnas uppkomst och utveckling anger von  

Sydow  sålunda: 
»Fårestållningen om jåttarna har sitt upphov dels i fOrklarings- 

sågnen, som från olika slags naturbildningar sluter sig  till  att jåttar 

funnits; dels i proportionsfantasien, som roar sig med att dikta om varelser 
med ofantligt mycket stOrre dimensioner an den erfarenheten visar oss, 

och som hjålper  till  att nårmare utforma och åskådligg6ra fOrklarings- 

sågnernas jåttefbrestållning; dels åven i det rent episka behovet att 
låta en hjålte få så stora, starka och farliga motståndare som mOjligt, 
for att gOra hans seger desto mer lysande.»3  

1  0. Schoning, Studier fra Sprog- og Oldtidsforskning, udg. af  Det Philologisk-

Historiske Samfund, 57, Khvn 1903. 
2  FoF 6, 1919, s. 52 ff. 
a a. a. s. 95. 
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Såsom primår jåttetro kan man endast urskilja fOrklaringssågnens 
stora, starka, etiskt inclifferenta urtidsvarelser, understryker von  Sydow  
och tillågger: sekundårt tillkommer sedan en massa andra fOreståll-
ningar våsentligen genom lokaliseringen, men alla dessa måste tillika 
betraktas som tillfålligheter och ej som konstituerande drag i jåttarnas 
karaktår.1  

Mest uppseendevåckande i von Sydows teorier år hans resoluta av-
visande av vane religiOs forklaring. Over huvud har jåttarna tillkommit 
endast genom en intellektuell  process,  behovet av en fOrklaring, blir 
summan av von Sydows syn på den genetiska frågan. 

Aven vid granskningen av jå,ttarnas foorekomst i Eddan reducerar 
von  Sydow  det religiOsa momentet  till  ett minimum och menar att mot-
såttningen mellan asar och jå,ttar  joke  vant av religiOs art utan helt 
enkelt en form av hjåltecliktning. »Att sOka någon natursymbolik eller 
någon som helst religiOs mening i dessa beråttelser år fåfång mOda.»2  
Endast i fråga, om Ragnarnksmyten synes, enligt von  Sydow,  ett religiOst 
motsatsfOrhållande Ora sig gållande. »Man får emellertid ej lagga alltfOr 
stor vikt vid denna omståndighet. Den ursprungliga nordiska Ragna-
r6ksfbrestållningen har av  alit  att dOma rOrt sig om en naturkatastrof. 
Då en religi6s fOrestållning trangt in i den, beror denna åtminstone del-
vis på kristen inverkan.»3  

von  Sydow  har nårmare utf6rt hur han tånkt sig jåttefOrestållningens 
uppkomst. De s. k. jåttekasten, d. v. s. de fritt liggande stora sten-
blocken, har enligt folkets sått att se inte kommit dit av sig sjålva. De 
måste ha kommit dit på ett sårskilt sått, »och så sluter man sig  till  att 
det f6rr i vårlden funnits ofantligt stora och starka varelser, jåttar, som 
kastade dem dår.»4  

På liknande sat vill von  Sydow  fOrklara jåttefOrestållningarna i 
samband med tillkomsten av åsar, berg, kyrkor, m. fl. kånda motiv. 
»Alla nu nåmnda sågner och fårestållningar måste sålunda betecknas 
som rena Mrktningsstigner, som uppstått, icke ur en fOrut befintlig tro 
på jåttar, utan behovet att få forklaring på tillkomsten av vissa fenomen, 
som man ansett  joke  kunna tillkomma annorlunda an att ofantligt stora 
och starka månskliga varelser på ett eller annat sat vant verksamma.»3  

a. a. s. 96. 
2  a. a. s.9]. 
I a. a. s. 92. 
4  a. a. s. 73. 
5  a. a. s. 75. Jfr Sven von  Sydow,  Mytologiens jåttar (FoF 7, 1920, s. 136 ff.). 
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Då von Sydows teorier mig veterligt år det sista som sagts från 
svenskt håll angående jå,ttarna och då de återfinnes i de fiesta av våra 
modema uppslagsverk, synes det vara skål att något drOja vid dem. 

Motsåttningen mellan von Sydows syn och den som kommit  till  ut-
tryck i detta arbete år så stor, att varje fOrsOk  till  samsyn år oni6j-
ligt. Medan den moderna religionshistorien och etnologin har gjort 
,sannolikt att gudstron utgår något primårt och våsentligt i månsklig-
hetens historia och att Ovriga religiiisa fenomen, såsom helighet, myt 
och rit, inte kan fårstås utan sammanhang med gudstron, vill von  Sydow  
i sina fårklaringsfOrsåk helt och hållet se bort från de religi6sa fOreståll-
ningarna. Nu år det emellertid otvivelaktigt så betråffande det norcliska 
materialet, att gudstron och kulten bevisligen måste anses vara våsent-
liga element i Nordens kulturliv, något som bland annat framgår av 
hållristningar, ortnamn., bildstenar, Ovrigt arkeologiskt material och de 
skriftliga kållorna, framfor allt primårkållan skaldediktningen. 

Med hånsyn  till  detta måste man framdraga syn.nerligen starka bevis, 
om man vill fOrklara bort de religiåsa fårestållningarna i t. ex. jåttetron., 
som i de skriftliga kållorna år så intimt fOrknippad med gudstron. von  
Sydow  anklagar de filologiskt orienterade forskarna fOr deras bristande 
kånnedom om folktraclitionen. I lika mån kunde man påtala von Sydows 
brist på intresse for vad vetenskapen har att såga om fOrhållandet  radian  
rit, myt,  legend  och saga. von  Sydow  vill hårleda trosfOrestållningarna 
ur sågnen, medan den nutida religionshistoriska forskningen går den 
motsatta vågen. 

Detta f6rhållande betyder helt naturligt inte att varje sågen eller 
saga skulle kunna återf5ras på ett f6rlorat religibst innehåll, men fOr en 
viss grupp av sågner 	och kanske den viktigaste 	 år det karakte- 
ristiskt. Med skål kan man fråga sig, om det Over huvud år m6jligt att 
lOsgOra jåttef6restållningarna och jåttemyterna från det ursprungliga 
religiOsa innehållet. 

Att marka år att von  Sydow  inte framdragit några sakliga bevis fOr 
att stOdja sina teorier, vilka alla framvåxt ur den f6rutsåttningen att 
det naturligt månskliga behovet efter en forklaring skulle vara betingel-
sen for uppkomsten av en tro. Ty en tro år det fråga ora i samband med 
jåttarna, Aven om det, av fbrklarliga skål, inte år fråga om någon. kult. 

Sedan von  Sydow  skrev sin studie, har frågan om gudstrons centrala  

plats  i religionens vårld kommit i nytt låge, framfor  alit  gen.om  den  alit-
mer dominerande forskningen Over hOggudarna. Samtidigt har, på goda 
grunder, Eddan åter trått fram som betydande religiOst dokument fOr 
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den nordiska religionshistorien. Den tid år numera forbi, då man från-
kånner Eddan varje bevisvårde for nordisk religionshistoria. 

Det ligger i sakens natur att alla ursprungsfrågor inte kan oveder-
sågligen lOsas. Det år  dock  svårt att komma ifrån kånslan av ett speku-
lativt drag i von Sydows teorier. Det synes raig både fOrestållnings-
måssigt och psykologiskt ofårklarligt hur t. ex. klippstensblockens fore-
komst kunnat ge upphov  till  tron på jåttar. År det inte mycket mer 
troligt att det motsatta fOrhållandet ågt  rum?  Damfdr att man redan 
kunde anknyta  till  tron på jåttar, foll det sig naturligt att fOrklara klipp-
blocken som jåtteverk. 

I sjålva verket år von Sydows teori ingenting annat  ån  en psyko-
logiserande form av den gamla euhemerismen, som ville fOrldara guds-
tron ur månniskotron: gudarna vore månniskor som levat fOrr i tiden 
och småningom upphåjts  till  gudar. Snorre skrev sina verk under in-
flytande av denna tanke. I fråga om jåttarna har HyWn-Cavallius 
anlagt samma syn: jåttarna vore ett historiskt, storvåxt folk, nårmare 
beståmt de gamla skandinaviska goterna (jå,ttar, jotar, gotar).' 

Ingen av de gångse teorierna har  dock  lyckats fOrklara, huru och, var-

for just en gudstro fraravåxt ur de givna fbrutsåttningarna, vale sig 
euhemerismen, animismen, animatismen eller andra teorier, utan samt-
liga har omedvetet  haft  sin utgångspunkt och fårutsåttning just i den 
gudstro man sOkt hårleda. Gudstron år skild, artskild, från varje profan 
tro och ifirestållning. 

På samma sått år det psykologiserande resonemanget betråffande 
jåttetron konstruktivt, om man inte a priori fbrutsåtter en jåttetro. 
Under sådana f6rhållanden skulle jag kunna forstå von Sydows teori om 
f6rklaringsså,gnen. Det år ju alldeles påfallande, att tanken på storvåxta 
månniskor, »jåttal», underlåttat eller rent av utgjort fOrutsåttningen 
får att den okvalificerade jåttetron utformats så som den gjorts, liksom 
det år påtagligt att fårekomsten av små- eller missvåxta månniskor, 
>>dvårgar», utgjort det materiella underlaget fOr den raytologiska dvårg-
tron.2  En parallell hårtill har vi i gudsfOrestållningens utveckling, dan 
antropomorfiseringsprocessen redan tidigt begynt och skapat den karak-
teristiska gudsbilden, såsom vi exempelvis kånner den från den nordiska 
religionshistorien. 

G. 0. Hylten-Cavallius, Wårend och Wirdarne, Sthlm 21921, s. 34 f. 

2  Jfr Mrtill E.  Gamier,  Les nains et les geants, Paris 1884. — K.  Helms  evolu-
tionistisk-psykologiska forklaring (Altgerm. Religionsgeschichte, 1, Heidelberg 
1913, s. 42) verkar ej Overtygande. 
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I de fiesta handbOcker i germansk mytologi har man velat stålla in 
jåttetron bland formerna av demontro och dårmed hånfOra jåttarna  till  
ett religionshistoriskt åldre skikt an gudarna. Något sakligt stod finns  
dock  inte for denna åsikt. 

Bland myllret av jåttar i nordisk tro faller det sig inte svårt att 
urskilja åldre och yngre skikt.  Till  de senare hOr sådana, vilkas namn 
blottar hela deras våsenshemlighet, alltså jåttar av typen lokull, Egnn, 
Dr/a, Migil, Sni6r, HWr, Logi, Kari, o. s. v. Deras bild har utformats 
av den lårda spekulationen. 

Ett betydligt åldre skikt representeras av de jåttar som utgOr huvud-
personerna i Torsmyterna, Prymr, Hrungnir m. fl. 

Naranet Hrungnir betyder 'rungaren', d. v. s. den som »rungar», gen-
ljuder, larmar.' Namnet år nomen agentis. krymr dåremot (jfr mask. 
prymr, 'larm', 'brak') år nomen actionis och motsvarar Nrr, 'dundret'. 

Etymologierna visar hån på samma uppfattning av DOrr, Drymr och 
Hrungnir, alltså det våsen som år dundret eller fbrorsakar dundret. 

Ett annat namn  på jåtte år turs, »tusse», isl.  „burs,  av germ. *pur(i)sa-, 
*pur(a)sa-, sannolikt beslåktat med pyria, 'storma fram med larm'. 

Med hånsyn  till  denna ekvivalens framståller jag teorin att jåttarna 
i sitt ursprungliga skick sammanhångt med åskguden eller himmels-
guden. Jag tar dårvid min utgångspunkt i den ambivalenta åskupp-
levelsen. Ursprungligen — så tanker jag mig saken — var åskguden 
oclifferentierad, en gud med, etiskt sett, både positiv och negativ kvalitet. 
Småningom skedde en avspjålkning, så  till  vida som den »negativa» sidan 
skildes från den »positiva», varvid tron på å ena sidan jåttarna, å andra 
sidan åskguden uppstod. En sådan differentiering år också av natur-
liga orsaker sjålvfallen. Vi har tidigare uppehållit oss vid åskans dubbla 
verkan och betydelse, dels »positivt» som praktfullt celest fenomen och 
som regngivare, dels »negativt» som skråmmande fOreteelse och som 
krossare och fOrgOrare. Det vore dårfOr inte underligt om en ursprunglig, 
odifferentierad enhet klyvdes i sina två aspekter, så att en god gud och 
en ond jåttevårld uppstod. 

En undersOkning av det islåndska materialet visar att ett sådant 
antagande inte år omOjligt utan tvårtom hogst sannolikt. Våsentliga 
likheter kan påvisas mellan gudar och jåttar. 

I. Jåttarna var liksom gudarna individer med egennamn. Jåttarna 

1  Jfr  K. Helm, Altgernaanische Religionsgeschichte, I, Heidelberg 1913, s. 197. 
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var inte alltid storvåxta »i  åttelika» gestalter. Man har ofta det intrycket 
att jåttar och gudar var varandras jåmlike i fråga om kroppsvåxt. 

2. Jåttarna var lika gudarna i kraft och intellektuell utrustning. 
Skrtnir t. ex. lurade Tor genom finter. Mfmirs vishet kom Oden  till  
godo. Vafirrirånir var Odens jåmlike i rådsnarhet o. s. v. Samtidigt har 
också motsatsen koramit  till  uttryck: Drymr gick lått i fållan o. s. v. 

3. Det gick inte någon skarp gråns mellan gudarnas och jåttarnas ått. 
Man umgicks också med varandra  Mom  gudavårlden och jåttevårlden. 
Vissa gudar och gudinnor var av jåtteslåkt. Loke var på en gång Odens 
fosterbroder och fader  till  Hel, Midgårdsormen och Fenrisulven. Enligt 
Snorre hade Tor sonen Magni med jåttekvinnan Iårnsaxa, och Sif fick 
finna sig i att bli kallad Idrnsoxu elia. Vingnir år namn på både jåttar 
och Tor. 

Av sårskilt intresse i detta sammanhang år att Tyr, den forne him-
melsguden, i Eddan framstålls som son  till  jåtten Hyrnir: 

(Tyr sade  till  Tor:) 

»Byr fyr austan Klivåga 	»Bor i Oster om Elivågor 
hundyiss Hymir, at himins enda; allvetande Hymir, vid himlens 

ande; 
å minn fa6ir, m6hgr, ketil, 	min vilde fader åger en kittel, 
rtimbrug&nn hver, rastar ditipan.»1  myeket rymlig, en mil djup.» 

Den Overraskande uppgiften att Hymir skulle vara Tyrs fader har 
man helt naturligt på många sått sOkt bortfOrklara. L. Uhland menade 
att Hymir var  Tors  styvfar.2  Bugge hånvisade  till  grekiska fOrebilder.3  
Brate låste tYr (appellativ,  sing.  av tifar, 'gudar';  trots  att denna form ej 
år belagd) samt ansåg att Loke, ej Tyr, vant  Tors  fOljeslagare på resan  
till  Hymir.4  Finnur JOnsson, och flera efter honom (t. ex. Axel Åkerblom 
i dennes Eddaiiversåttning) åndrade godtyckligt ordet 'fader'  till  'mor-
fader'  °eh'  anlade en konstruktiv fOrklaring.5  Jungstedt utropar: »Skulle 
vål Tyr, efter vilken  till  och med en av veckodagarna år uppkallad (Ti»-
dag = latin dies Martis) och vilken vål således vant en av de fråmsta 

1  Hymiskvi6a, 5. 
2  L. Uhland, Der Mythus von Thor, 1836, s. 162 f. —Ang. Ovriga tyska forska,re 

se K. A.  Eckhardt,  Der Wanenkrig, Bonn 1940, s. 37 f. 
S. Bugge, Studier over de nordiske Gude- og Hehesagns Oprindelse, 1, Chria 

1881-89, s. 11. 
4  E.  Erato,  Sårnunc1s Edda, Overs. från islåndskan, Sthlm 1913, s. 313 f. 
5  F. JOnsson, Eddalieder, Halle 1888-90, s. 119. 
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gudarna, vara son av en jåtte?»1  Aven von  Sydow  har måst bortfor- 
klara Tyrs forekomst i detta sammanhang 2  

Om man nu emellertid låser texten som den står, finner man fåljande: 
1. Hymir var fader  till  Tyr. Detta framgår också av Hymiskviåa 8, 

dår Tyr kallas for  mgr,  'sonen' och av v. 11, dår det heter: »Ver 	h,eill, 
Hymir I nil er sonr kominn» (Hell  dig  Hymir, nu har sonen kommit). 
I Hymiskviåa 9 kallas Tyr får cittniår iotna, 'jåttarnas frånde'. 

2. Hymir var hundviss, 'den omåtligt vise', d. v. s. den allvetande. 
Detta adjektiv anvåndes fåretrådesvis om jåttar, t. ex. om  Loåinn, 
hundviss iotunn (Helgakviåa Hiorvaråssonar, 25). Senare och framfår  
alit  i prosan fick ordet en nedsåttande betydelse, måjligen beroende på 
att hund-, som i sammansåttningen hundvfss hade fårstårkande betydelse 
(av germ. hunds(s), sannolikt av hund, i 'hundra') kom att associeras med 
djuret hund, men troligen ånnu mer på grund av att just de onda jåttarna 
uppbar benåmningen hundvfss, som dårigenom blev belastad.3  Med all 
sannolikhet återspeglar ordet hundviss en urgammal fOrestållning om 
jåttarnas allvetenhet. Vi har tidigare sett att håggudarna i egenskap av 
himmelsgudar dyrkats som allvetande hOgsta våsen. — Genom epitetet 
hundviss  stalls  Hymir in i raden av (fårbleknade) himmelsgudar. 

3. Hymir bodde at himins enda, 'vid himlens ånda'. Från att ur-
sprungligen ha tillhårt himmelsgudarnas krets har han blivit detroni-
serad och måst nOja sig med en bostad vid himlens ånda.4  

Det synes som om man inte utan att gåra starkt våld på texterna 
skulle kunna komma ifrån den ursprungliga samhOrigheten mellan 
gudarna och jåttarna. Många  till  synes olOsliga motsatser forsvinner 
också om man utgår från den ambivalenta enheten. I Torsgestalten har 
i fråmsta rammet åskans »positiva», livsbefråmjande sidor tagit gestalt 
(åven om den nordiske åskguden också bevarat åtskilligt av det destruk-
tiva draget — se hårom framfOr  alit  i lapparnas mytologi); i jåttarna har 
åskans »negativa», fOrstårande sidor kommit  till  uttryck. Den ambiva-
lenta spånningen har alltså inte helt fårsvunnit i Torsgestalten, men i det 

Eddan, en  popular  framstållning av K. Jungstedt, Sthlm 1898, s. 115. 
2  C. W. von  Sydow,  Jåtten Hymes bågare (FoF 1, 1914, s. 119 f., DS 1915, 

s. 1191.). 
3  Ang. hund se E. Hjårne, Roden (NoB 35, 1947, s. 111.) 
4  Hymirs faderskap har framfor  alit  påpekats av  Eckhardt  a. a. s. 36 f.;  Eck-

hardt  anser  dock  att en mytfervandling ågt  rum,  varigenom Oden Overtagit Hy-
mirsslåktens funktioner (a. a. s. 34) samt att Hymir ej vore identisk med den at 
Tor dOclade jatten utan med urjåtten Ymir (a. a. s. 46). 
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stora hela har man fått en fOr tanken acceptabel forklaring  till  att samma 
Aska, som kunde framlocka det ljuvligaste, fruktbårande vårregn sam-
tidigt kunde splittra, chicla och fårstbra. Påfallande år att både i myto-
logi och folktro blixten och åskan gållde  Tors  kamp med jåttarna. Aven 
Torskenningarna visar samhOrigheten mellan Tor och jåttarna. Vi skall 
senare finna att de åldsta Torsmyterna båttre låter sig forstås, om de 
betraktas från den JAr angivna spånningen mellan åskans befråmjande 
och fOrOdande sida. Med detta antagande fOrklaras också varfår just 
Tor och inte någon annan gud blivit jåttefienden och jåttedOdaren. 
»Slåkten år vårst.» Tor kan inte tånkas utan jåttarna, liksom åskans 
positiva sida inte kan tånkas utan dess negativa. Tor och jåttarna hår 
•organiskt samman. Spånningen dem emellan har i den nordiska myto-
login blivit intensiv och grundvåsentlig. 

Jag vill hår också erinra om att kampmotivet, med två »gudar» eller 
kultiska personer i stridsstållning mot varandra, kommit  till  uttryck i 
hållristningarna (bild 8, 10, 11) och ser i dessa bilder ett st5c1 får an-
tagandet att motsatsen och samhOrigheten mellan de makter, som i den 
senare nordiska mytologin tog sig uttryck i motsatsen och samhårigheten 
mellan Tor och jåttarna, vant urgammal och grundlåggande. 

Den naturliga, bipolåra motsatsen fårde med sig en etisk. Tor blev 
den gode guden, jåttarna blev onda. Av vikt år den omståncligheten att 
den nordiska religionshistorien inte har att uppvisa onda gudar (från-
sett den gåtfulle mellangestalten Loke), utan att det ondas funktion upp-
bars av jåttarna. Hår år en jåmfårelse med de indoiranska religionerna 
lårorik. Den ursprungligen enhetlige ambivalente Vayu differentierades 
i en god och en ond Vayu,  Ahura  Mazdåh hade två tvillingsåner, den 
gode anden Spenta mainyu och den onde anden Ahra mainyu eller  Ahri-
man.  Samma spjålkningsprocess kan iakttagas hos de afrikanska stam-
marna.1  

En motsvarande klyvning forekom inte på nordiskt område, dår i 
stållet dualismen tog form av gudstro och jåttetro. Sedan klyvningen 
en gång skett och jåttarna således i princip hade tagit gestalt, låg fåltet 
fritt får nya kombinationer och mOjligheter. På så sått blev den nordiska 
jåttevårlden rik och skiftande. Men påfallande år dess genomgående 
dubbeltydighet: jåttarna var på samma gång gudarnas och gudinnornas 
vånner, partner och likar som deras ofårsonliga motståndare och fiender. 

H. Ljungberg, Ambivalens, s. 18 f. 
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Torsdikter i Eddan. 

Enligt vad vi forut sett framfOrdes myterna i bunden form, varfOr 
vi i fOrsta hand skall gå  till  poesin for att firma spåren av den åkta 
mytdiktningen. Visserligen måste vi fOrutsåtta att disintegrations-
processen medfOrt en ganska avsevård fOrskjutnin.g i fråga om upp-
fattningen av myterna, men på grund av poesins fOrhållandevis traditio-
nalistiska karaktår har vi rått att antaga, att eddadikterna åtminstone 
vad de mytiska grundmotiven betråffar har bevarat sjålva mytkårnan. 

Bertha Phillpotts har i motsats  till Hensler  och Sijmons gjort gallande 
att Eddans typiska dialogform skulle återgå på en ursprunglig myt-
diktning.1  FOrmodligen år detta rått, åtminstone så  till  vida som dialog-
formen hårt med  till  den mytiska framstållningen. Dåremot har vi knap-
past rått att vånta att de fOrhållandevis sena eddadikterna kongenialt, 
skulle avspegla de gamla myterna. Det synes emellertid som om man  
trots  detta måste betrakta vane dikt som ett sårskilt helt fOr att avvinna 
eddadikterna deras mytiska inneltåll. Forskningen har i allnanhet vant 
fOr starkt benågen att laborera med kållsOndringshypoteser och liknande 
argument. Den sunda reaktion som for nårvarande påtråffas inom 
exempelvis den gammaltestamentliga exegetiken mot den gamla s. k. 
kållkritiska skolan kan såkerligen också bli fruktbårande f Or den norriina 
religionshistorien, som mera borde betrakta sina kållor från  »traditions-
historisk» synpunkt On vad hittills vant fallet.2  Man måste ju åndå forut-
skicka att de bevarade eddadikterna åtminstone i regel inte tillkommit 
genom en artifieiell hopploekningsteknik utan år en produkt av ett fritt 
konstnårligt skapande, åven om inte alltid handskrifterna lyckats återge 
deras ursprungliga form. Betraktade från denna »helhetssynpunkt>> 
framstår eddadikterna som någorlunda tillfredsstållande litteråra en-
heter. 

Det synes som om den nordiska religionshistorien åven i ett annat 
avseende kunde draga nytta av exegetiken. Det måste betraktas som 
ett missgrepp att vilj a fOrklara varje enskild detalj i de bevarade my-
tiska dikterna. Oftast har man från naturmytologisk eller etiologisk 
utgångspunkt velat atomistiskt skårskåda det mytiska stoffet och sOkt 
avpressa myterna mer levande innehåll  ån  de troligen någonsin  haft,  ens 
vid deras fOdelsestund. Den nytestamentliga exegetiken har visat att 
man vid tolkningen av Jesu liknelser ofelbart kommer på avvågar om 

Bertha Phillpotts, The Elder Edda, s. 4 ff. 
2  Till  dessa frågor se I. Engnell, Gamla Testamentet, 1, Uppsala 1945, s. 39ff. 
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man i vane detalj utbyggnad av beråtteLsen vill finna ett djupare inne-
håll. I stållet år det så, att liknelsen tjånat ett beståmt syfte, har en 
enda springande punkt, vill belysa en sårskild  situation.  For detta ånda-
mål år den litterårt utsmyckad med beledsagande stoff. På samma sått 
torde myttolkningen låta sig nOja med att sOka avvinna blott en kultisk-
rituell tanke  Mom  varje myt. Denna huvudtanke utgOr mytens gr and-
motiv. 

Det faller sig inte svårt att se att gTundmotivet i Torsmyterna år 
kampmotivet, frårnst utfOrt i  Tors  kamp mot jåttarna. Vi har i fore-
gående avsnitt sOkt gOra troligt att den religionspsykologiska och reli-
gionshistoriska bakgrunden  till  jåttekampen vant att finna i den spjålk-
ningsprocess varigenom den ursprungligen enhetliga himmelsgudsmakten 
•differentierats i en god och en ond makt. Sedan differentieringsprocessen 
vål blivit en verklighet, uppkom genom tillstOtande konkTetions-, antro-
pomorfiserings- och teriomorfiseringsprocesser ett otal mytkombinatio-
ner, vilkas tollming vi på grund av kållmaterialets art inte har stora 
utsikter att kunna utfOra. 

Kampmotivet har utvecklats efter olika linjer, som emellertid inte 
alltid avgrånsar starkt åtskilda områden. I huvudsak kan fyra motiv-
kretsar tånkas: 

1. Tors  kamp gåller en kamp mellan de ordnande och de fOrstOrande 
makterna (kosmos- och kaosmakterna). 

2. Tors  kamp (som åskgud och dårmed regn- och fruktbarhetsgud) 
gåller en kamp mellan vårmakterna oelt vintermakterna. 

3. Tors  kamp gåller mer allmånt de onda makterna, jåttarna och 
Midgårdsormen. 

4. Tors  kamp uppfattas som en kamp mellan out och gott (etisk 
aspekt). 

Av dessa fyra kampmotiv synes det fjårde omedelbart ha framgått 
ur det tredje som en etisering av den ursprungligen kosmiska bipolåra 
eller ambivalenta kontrastmotsåttningen. Det fOrsta motivet år  Mom  
den allmånna religionshistorien som regel att hånfOra  till  de skapande 
gudarna. Då Tor, såsom vi kånner honom i den norcliska mytologin, 
inte har skOnjbar karaktår av skapargud, kan detta motiv endast någon 
gång fOrmodas skymta fram som en reminiscens från den tid, då åsk-
guden och himmelsguden vant en oelt samma person. Det andra motivet 
bbr inte i fOrsta hand tolkas i naturmytologisk riktning — i vilket fall 
man riskerar att inpressa ovidkommande natursymbolik i de enskilda 
mytkretsarna — utan fråmst ses som en mytisk beledsagning  till  de vår- 
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riter som vi tidigare funnit vara utmårkande for de indoeuropeiska åsk-

gudarna. 
Av eddadikterna år Hymiskvi6a, Drymskvi6a, och Alvissmål egentliga 

Torsdikter, medan Harbar6s1i66 år både Odens- och Torsdikt. Tyvårr 
kan ingen av dessa dikter sagas representera den åkta mytdiktningen, 
då alla år fårhållandevis sena och från mytforskningens synpunkt ej 
organiskt framsprungna produkter. 

HymiskviM står som dikt nåra skaldepoesin, med rikligt bruk av 
kenningar, assonanser i sammanbindande kortverser, regelbunden strof-
indelning o. s. v.1  »Man kan tå,nka sig att resultatet skulle bli ungefår 
som Hymiskvi6a om en drOttkyktskald på 900-talet plåtsligt finge lust 
att forfatta en mytisk dikt i fornyr6islag», skriver E.  Noreen  tråffande.2  

Vid tolkningen av Hyraiskvi6a har man i regel fråmst fåst avseende 
vid diktens heterogena karaktår och håvdat att fårfattaren på ett mer 
eller mindre artificiellt sått sammanfogat vissa från varandra ursprung-
ligen fristående episoder  till  ett helt konstnårligt verk. Man har dårvid 
bland annat åberopat sig på att fårfattaren sjålv utgett sig att vara 
goåMålugr, 'en som var k mnig i gudalåran' (v. 38), samt att dikten har ett 

brok-igt innehåll.3  Fran  textkritisk och litteraturhistorisk synpunkt 
har man inte mycket att invånda mot ett sådant påstående, men frågan 
år om denna vårdering från mythistorisk synpunkt tråffar det våsent-
liga, då en rituell text just i sitt aktuella kultiska sammanhang ofta år 
sammanfogad av fristående perikoper. Den anordningen år t. ex. inte 
ovanlig i den kristna gudstjånstliturgin. Som exempel kan nåmnas  

Sanctus  i nattvardsmåssan, sammansatt av de tre hymnerna  Sanctus,  
Hosianna och Benedictus. Om man utgår från att en fårhållandevis lång 
mythistoria ligger bakom de texter som finns bevarade i den islåndska 
litteraturen, kan man alltså tånka sig att de nordiska myterna under 
den inhemska religionens slutskede ofta  haft  ett, ytligt sett, heterogent 
innehåll. Sjålva textheterogeniteten får med andra ord inte automatiskt 
tolkas som ett utslag av en artificiellt kompilatorisk fårfattarverksamhet, 
ehuru man naturligtvis inte från fall  till  fall kan avgåra var grånsen gått 

mellan den åkta mytdiktningen och den litteråra.4  

E. Noreen, Den norsk-islåndska poesin, Sthlm 1926, s. 801. 
2  a, a. s. 82 f. 
3  Sijmons-Gering, Die Lieder der Edda, 1, 1, Halle a. S. 1888, s. 111, Noreen 

a. a. s. 81, K. Reichardt, Hymiskviba (PBB 57, 1933, s. 130  ff.),  J. de Vries, Alt-

nordische Literaturgeschichte, 2 (Paul, Grundriss 16), Berlin 1942, s. 132. 
4  Jfr  W. Mohr, Thor im Fluss (PBB 64, 1940, s. 211  ff.).  
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Hymiskvi6as innehåll består kållkritiskt sett av fåljande episoder: 
en inledningsscen hos asarna i himlen,  Tors  och Tyrs få,rd  till  jåtten 
Hymir med dårtill hOrande dramatiska fOrvecklingar: hålsningsscenen, 
Tor bakom pelaren, måltiden då Tor bl. a. ensam åt två oxar,  Tors  och 
Hymirs fiske samt  Tors  kamp med Midgårdsormen (i  Cod.  Reg. står som 
Overskrift  till  dikten Por dro miågarz orm), kraftproven då Tor dels bar 
hem båten, dels krossade bagaren mot Hymirs panna, åverlåmnandet av 
kitteln och dess hembårande, dbdandet av Ilymir och hans slåkt, den 
skadade bocken samt hemkomsten med dess avslutande ord: 

en v&tr hverian 
Mr at iigis  

Overs. (efter Åkerblom) 

men varje vinter skola asarna drikka 
hos Ågir sitt 61 med glådje.2  

Dikten har tolkats på mångfaldigt sått, men nåstan genomgående 
har man sånderstyckat den och behandlat vane episod som ett fri-
stående helt.3  Så t. ex. har von  Sydow  ågnat en sårskild studie åt episo-
den med Hymirs bågare.4  Vid sin analys av dikten har von  Sydow  tagit 
sin formella utgångspunkt i diktens heterogenitet, varvid han sårskili 
understrukit att Hymiskvi6a, »består av flera sinsemellan tåmligen sjålv-
ståndiga episoder som ej alla från bifirjan hårt samman».6  Hårvidlag 
går sig von  Sydow  mycket lustig Over de mytologiska' fOrsåken att tolka 
dikten, ja, uttalar en cloodsdom Over vane mytforskning som inte utgår 
från folkminnena.6  I sjålva verket har  dock  von  Sydow  ingenting be-
visat med sina magistrala våndningar, då hans egen huvudtes, nåmligen 
att myterna hårstammar från folksagorna, inte bara år obevisad utan 
också osannolik, som vi redan tidigare understrukit. von  Sydow  grundar 
sin argumentering på sådana folksagor, som man vetenskapligt inte kan 
fOlja bakåt i tiden mer an ett eller annat århundrade, samtidigt som han 

Hymisk-viåa, 39. 
2  Eitrhprmeiti5, enligt E. A.  Kock  (ANF 38, 1922, s. 274) = 'etterstrångavs-

kårare', 'ormd6dare', 'vinter'. Jfr Sijmons-Gering a. a. 3, 1, 1927, s. 274 f. 
3  Det mest konstruktiva 16rklaringsfårsåket återfinnes måhånda hos 0. Hauser 

i hans Edda6versattning, Die Edda, ilbertragen und erlåutert von 0. Hauser,  
Weimar  1926, s. 161 ff. 

4  C. W. von  Sydow,  Jatten Hymes bågare (FoF 1914, s. 113 ff., DS 1916, 
s. 113 ff.). 

a. a. s. 116. 
6  a. a. s. 118 f., 146f. 

vel skulu drekka 
eitrhQrmeitia-.' 
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omedvetet fOrutsatter det som skulle bevisas, namligen att dessa folk-
sagor år aldre an de myter som bevisligen ågt bestånd omkring ett 

årtusende. Sanama metod har von  Sydow  anyant, då han velat se iriskt 

inflytande i myten om Tor  ()eh  Utgårdaloke.1  Som emellertid Finnur 

J6nsson påpekat år alla de iriska kållorna som von  Sydow  utgått ifrån 

mycket sena. J6nsson antar tvårtom att motiven lånats från Norden  

till  Irland.' Over huvud vore hela det grundlaggande problemet om 
motivens ursprung och vandringar vårt att fOrutsattningslOst grundligt 
bearbetas. Nu har man oftast utgått från en hypotes, t. ex. om  orienta-

lisk, egyptisk, tysk eller irisk påverkan och utan verklig bevisforing 
fastslagit att motiven genom lån eller vandring inkommit  till  Norden. 

FOrst på senaste tid har man bOrjat reagera mot detta postulerade låne-
fOrfarande och i stållet stållt frågan om man inte på allvar måste 
tillmata det nordiska stOrre egenart och skaparkraft.' Ett bevis for det 
nordiska kulturinflytandet på det Ovriga Europa har vi t. ex. i ort-
namns- och personnaransmaterialet, som just i våstra Europa bar på-

tagliga spår av nordisk påverkan. 
I sin Hymiskv2laanalys har von  Sydow  tagit ut episoden med Hymirs 

bågare och påvisat motivparalleller mellan denna episod och vissa folk-
sagor, såsom sagan om KnOs och sagan om jatten utan hj årta. Att dessa 
likheter finns kan ju vetenskapligt sett ombjligt bevisa annat an fore-
komsten av likartade motiv. Men von  Sydow,  som sjaly mycket starkt 

framhållit att »en vetenskaplig metod måste grunda sig på kånnedom om 
de lagar som råder på det område som skall utforskas», drar utan vidare 
den obevisade slutsatsen att episoden ur Hymiskvi6a >>visat sig hår-
stamma från en gammal, troligen europeisk folksaga».4  

Tors  roll i Hymiskviåa år enligt von  Sydow  sekundår och saknar 

principiell betydelse. »Att Tor ej från bOrjan vant med i sagan år tamli-
gen såkert.» Han har, menar von  Sydow,  »trangt in i folksagan», dårfOr 

att han var en  popular  allmogegud.' 
Hur missvisande och orimlig von Sydows helhetssyn år betraffande 

frågan om myterna har jag sOkt visa i avsnittet om Tor och jåttarna. 
Endast genom att våldfOra sig på myten» grundide, uppbyggnaden kring 

von  Sydow, Tors lard till  Utgård (DS 1910, s. 65 ff., 145 ff.). 

2  F. JOnsson, Norsk-islandske kultur- og sprogforhold i 9. og 10. årh., Khvn 

1921, s. 107. 
8  F. Askeberg, Norden och kontinenten i gammal tid, Uppsala 1944, s. 107  If.  

4  von  Sydow  a. a. s. 140, 146. 
a. a. s. 143. 
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gudarna, har det lyckats von  Sydow  att lagga fram teorin om mytens 
hårstamning från folksagan. Men von  Sydow  har aldrig lyckats bevisa, 
ej ens gOra troligt att de nordiska myterna sprungit fram ur sagorna. 

Om  vii  stållet for att sOnderstycka dikten och godtyckligt eliminera 
huvudpersonen, Tor, betraktar dikten som enhet och laser texterna så-
som de finns återgivna, kan vi med låtthet finna en genomgående tanke-
gång,  Tors  kamp (med Hymir och Midgårdsormen). Denna kamp har 
konstnarligt utsmyckats med inledning, avslutning och beledsagande, 
fOrhållandevis fristående scener, som  dock  alla tjånar att  Oka  den drama- 
tiska spånningen Dessa scener kan naturligtvis tånkas återgå på fri-
stående myter. Både myten och sagan bygger på fristående motiv, som 
av den skapande konstnåren sammanfogats så att de bildar en konst-
narlig enhet. 

Inledningen och avslutningen våcker omedelbart tanken på ett 
kultiskt sammanhang (vinterblot?). Gudarna, d. v. s. de i kulten age-
rande personerna, var sysselsatta med den enligt Tacitus och Strabo 
urgamla spadomsfOrrattningen. Huvuddelen av dikten år agnad  Tors  
uppgbrelse med Hymir. Som vi redan sett i fOregående avsnitt skymtar 
bakom Hymir den ursprungligen ambivalente himmelsguden.1  Av vikt 
år att just de båda huvudrepresentanterna fiir himmelsguden  Mom  asa-
kretsen, Tor och Tyr, utgOr de agerande på de goda makternas sida. 
Tyr har i dikten vid tre tillfållen kallats f Or Hymirs son. Slåktskapen 
mellan de båda slagen av himmelsgudar har dårigenom markerats. 
Sjålva grundmotivet, de båda himmelsmakternas kamp med varandra, 
Ar detsamma som bildligt kommit  till  uttryck på några hållristningar 
(bild 8, 10, 11). Motivet har senare utsmyckats med ett flertal mytiska 
drag, varav det mest populåra blev det andra stora kampmotivet,  Tors  
fiirsbk att fiska Midgårdsormen, ett motiv som återgetts på skOldar, bild-
tavlor och runstenar och som återkommit i Ragnarsdråpa, Hiisdråpa, 
Snorres Edda m. fl. 

Prymskviåa, som numera allmånt anses vara en sen dikt, år egen-
domlig så  till  vida som dels dess motiv inte år omnåmnt i den Ovriga 
islåndska litteraturen, vare sig hos Snorre eller i skaldediktningen eller 
Ovriga eddadikter, dels dikten år kånd genom åtskilliga folksagor och 
folkvisor.' Bugge och Moe har i Torsvisen utfOrligt behandlat motivets 

Ovan s. 186. 
2  E.  Noreen  a. a. s. 80, Sijmons-Gering a. a. 3, 1, s. 309 ff., J. de  Vries,  Over 

de dateering der Prymskviba (Tijds. v. Ni.  Taal-  en Letterkunde 47, 1928, s. 251 ff.). 
13 —  47424 Helge Ljungberg 
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fOrekomst i rimor och ballader.1  H. Griiner  Nielsen  har visat att Tors-

visan vant sjungen på FårOarna.2  Olrik har i Tordenguden og hans 
dreng återgivit estniska folksagor om Piker, som fOrlorat sin såckpipa3, 
samt i studien Tordenguden og hans dreng i lappernes myteverden 
publicerat en uppteckning efter J. Feilman om Jettanas, som en gång 
fån.gslade sjålve Termes, åskan.4  Då var åskan fastbunden, och intet 
regn fuktade jorden. Båckar, åar och ålvar torkade ut, och jorden for-

'oracle  sin fruktbarhet. En av Termes tjånare lyekades emellertid befria 
sin husbonde. Då steg Termes genast upp  till  skyarna och sånde dåri-

från blixt, åska och regn. 
Bertha Phillpotts har i en utfårlig analys siikt visa att Drymskvi6a, 

år skapad efter monster av en åldre dialogisk dikt samt att den år kompo-
nerad på grundval av en av Nibelungendikterna, från vilken den fått 
sin episka karaktår.3  J. de  Vries  går ånnu ett steg långre och menar att 
stilen Overensståmmer med de medeltida balladerna och daterar den  

till  omkring 1200. de  Vries  har vid dateringen kanske fråmst påverkats 

av diktens hum  oristiska karaktår: »Varje  seen,  nåstan varje ord år avsett 

som ett skåmt.»6  Detta skål behOver  dock,  som vi tidigare anmårkt, 
inte tillmåtas avgOrande betydelse från mythistorisk synpunkt. 

Aven om dikten litterårt sett år av sent datum ligger det inte något 
osannolikt i antaga,ndet att den år uppbyggd k2cing en gammal myt-
kårna. G-rundmotivet kan knappast vara något ann.at  ån  det som tidi-

gare påpekats av flera forskare, nåmligen motivet om den fOrlorade och 
återfunna hammaren, vilket motiv religionshistoriskt sett hiir samman 
med den religiOsa uppfattningen av årstidsvåxlingarna. Grundmotivet 
har bevarats i de lapska beråttelserna. På Island, dår åskguden inte 
kunde vara vårgud, kom motivet att hånga i luften. FOrutsåttningen 
for en omtolkning i humoristisk anda var då fOrhanden. 

Om man utgår från att Prymskviåamyten ursprungligen fårelegat 
som beledsagande text  till  en rit, måste denna rit ha uppfOrts i samband 

Christiania 1897. 
2  11. Griiner  Nielsen,  Torsvisen på Færøerne (Festskrift til H. F. Feilberg, 

MM 1911, s. 72 ff.). 
3  DS 1905, s. 140. — Materialet år senere behandlat av J. de  Vries  i The Pro-

blem of  Loki  (FFC 110, 1933), s. 102  If.  Aven i finsk  tradition  forekommer motivet 

om åskgudens fOrlorade instrument (de  Vries  a. a. s. 111 ff.). 

4  DS 1906, s. 65 ff. 
5  Bertha Phillpotts, The Elder Edda, s. 65 ff. 
6  J. de  Vries,  Altnordische Literaturgesehiehte, 2, s. 133. 
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med ett vårblot. I vigningsscenen kommer också fruktbarhetskaraktåren 
tydligt fram.' 

Alvissmål, en )ula i liaahåttr, avviker betydligt från de båda tidigare 
omnåmnda dikterna i fornyråislag. Med visshet år dikten sen (1150?), 
pårninnande om Vaf)rfiånismål. Man har antagit att skalden i ram-
beråttelsen anknutit  till  ett folksagomotiv — solen Overraskar dvårgen, 
som fOrstenas! — f Or att få tiLlfålle att meddela mytologiska kunskaper. 
Huvuddelen av dikten består av en vishetståvlan mellan dvårgen Alviss 
och guden Tor. E.  Noreen  menar att »det år något sårskilt eget att Tor, 
som annars icke skildras som någon sårskilt intelligent och vetgirig 
person, hår vinner i en vishetsstrid genom sin slughet».2  

Med all sannolikhet har vi att finna lOsningen  till  Alvissmålsproble-
met i det av  Noreen  berOrda fOrhållandet,  dock  på annat sått  ån  vad  
Noreen  tånkt sig. Man skulle, rent teoretiskt, kunna tånka sig att for-
fattaren i Overraskande eller komiskt syfte låtit den dumme guden fram-
tråda som den sluge guden, men man behOver inte låsa långt i dikten 
for att finna, att fOrfattaren inte alls velat vara skåmtsam med sin dikt. 
Vi måste sOka efter en annan fOrklaringsgrund. Aven om dikten år sen, 
kan man inte fOrutsåtta att skalden, som menat allvar med sin myto-
logiska lårdomsdikt, skulle ha gjort sig skyldig  till  ett så kapitalt felgrepp 
och ett om så stor mytologisk okunnighet vittnande misstag, att han av 
en erkånt obegåvad person gjort ett slughuvud. Tvårtom ha'r skalden 
vant vål skolad i mytologin och gått  till  sitt  vary  med stor  ambition.  
Enligt min mening år uppfattningen om Tor som den låttlurade guden 
sekundår. Det år nåmligen uppenbart att Tor i de sannolikt åldsta 
myterna (Hrungnir, Geirrøår, Hymir m. fl.) år utrustad med normal 
intelligens eller något dårOver, medan man i de sannolikt yngsta myterna 
(Utgårdaloke m. fl.) gOr sig smått lustig på hans bekostnad. I vane 
fall finns det ingenting i det åldsta mytskiktet som ger stod fOr an-
tagandet att den nordiske åskguden ab origine vore mindre vetande. 

Vi skall också senare finna hur åtskilliga kenningar och heiti just 
syftar på  Tors  fOrmåga av tankekraft och ordsnarhet. Tor var oråbc'eginn 
hair, åsabragr,  °rascal  ass, diaph,ugaa-r o. s. v. 

Det år uppenbart att Tor fOr Alvissmåls fOrfattare vant den vise 
guden. Man kan inte utan att våldfåra sig på texten komma fram  till  
ett annat resultat. Dikten bårs upp av motivet: den vise guden och den 

H. Ljungberg, Vårdteeken  (KA  36, 1936, s. 293). 
2  E. Noreen a. a. s. 61. 
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vise dvårgen, och just i detta motiv återfOres vi  till  ett grundmotiv i 
hOggudsfOrestållningen: motivet »allvetande h8gsta våsen>>.1  Den ambi-
valente h8gguden var allvetande eller allvis, och denna egenskap har vi 
funnit som  »survival»  hos vissa jåttar, t. ex. Hymir, som var hundviss, 

och vissa dvårgar, såsom Alviss. 
Det år inte om8jligt att psykologiskt forstå hur Tor småningom kom 

att bli den dumme eller den låttlurade guden. Så lange Tor var himmels-
gud eller i vane fall kultiskt eller religiOst bevarade himmelsgudens funk-
tioner, framstod han i det religiOsa medvetandet utrustad med den all-
vetande hOggudens egenskaper, men ju mer han enbart betraktades 
som åskgud och dårmed åven kom att framstå som bullrets och styrkans 
gud, desto mer kom han i det allmånna medvetandet att glida in i kate-
gorin av starka karlar. Sådana gåller a priori for att vara mindre be-
gåvade. Men denna utveckling år sekundår, reflekterad. Kring folk-
hjåltarna våxer in också gårna myt- och legendbildningen. Tor blev folk-
gud, och inte ovardigt år att de populåra gestalterna gOrs  till  f8remål for 

rått skåmtsamma historier. Man bor också ha i minnet att den myto-

logiskt tongivande norsk-islå,ndska skaldegenerationen medvetet  slot  
upp kring diktarguden Oden och, såsom det synes, medvetet skapade ett 
motsatsfiirhållande mellan Oden och Tor, ett motsatsfOrhållande som 
inte bevisligen ågde någon motsvarighet eller grund i kultiska f8rhål-
landen. Ett prov på detta icke kultiskt grundade motsatsfOrhållande 
har vi enligt min uppfattning i clikten Hårbaråslia. Den islåndske 
Tor var ju som åskgud inte heller sårskilt farlig. 

Vad tolkningen i 8vrigt av Alvfssmål betråffar synes man inte bOra 
forbigå Uhlands fOrsiik att såtta in dikten i ett kultiskt sammanhang 
Uhland ser i  Tors  dotter Drar en våxtlighetsgudinna2, symboliserande 

sjålva våxtkraften2. I dikten beråttas hur Alviss avser att få  Tors  dotter  

till  maka. Uhland ser han i ett liknande motiv som exempelvis i Dryms-
kviba. Motivet fOrekommer åven i andra utformningar: Munn rOvas av 
Piazi, Drar av Hrungnir o. s. v. Så fattat  stalls  mytmotivet in i ett 
allmånnare sammanhang, vars mest kånda utformning finns i Perse-
phonesagan, som bygger på tanken att fruktbarhetsgudinnan en viss 
tid av året  vistas  i underjorden.3  Det år inte omOjligt att lårodikten 
Alvissmål återgår på ett liknande kultiskt sammanhang. 

Ovan s. 28 f. 
2  L. Uhland, Der Mythus von Thor, s. 81 ff. 
3  J. de  Vries,  The Problem of  Loki  (FFC 110, 1933), s. 80 ff. 
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Ildrbarå-sli66-  år litterårt sett av aldre datum  ån  de Ovriga Tors-
dikterna. Dikten som år f8rfattad på ett fritt versmått har blivit fOre-
mål fOr ett otal tolkningsfOrs8k. I regel har man betonat spånnings-
fOrhållandet mellan Oden och Tor, och diskussionen har mest riirt sig 
kring frågan vilken religiOs verklighet som kan antas vara diktens bak-
grund. Jag har redan på foregående sida angivit min syn i denna fråga. 
E.  Noreen  anser att dikten Over huvud inte har någon annan uppgift an 
att roa genom drastiskt skåmt och grovt ovett.1  F8rmodligen d8ljer sig 
åtminstone halva sanningen i detta antagande. Diktens f8rutsåttning 
bor enligt min mening sOkas i någon »postkultisk»  situation  av ungefår 
det slag som utgjort groningsgrunden fiir exempelvis Lokasenna.2  For-
fattaren har begagnat tillfållet att i dialogform på ett respektlbst sått 
meddela mytologiska kunskaper. 

Dikten innehåller åtskilliga mytologiska notiser och anspelningar av 
betydande vårde. Vissa av dem måste fbrutsåttas återgå på mycket 
gamla f8restållningar, t. ex. uppgiften att Tor  yore  Figrgyns son. Vad 
som ligger bakom Hårbar&-Odens påstående att  Tors  moder vore d8d 
år inte gott att saga. 

Tor upptråder åven i några andra eddadikter. I Voluspå skildras  
Tors  kamp med Midgårdsormen vid Ragnarok. Lokasenna kan i viss 
mån betraktas som en Torsdikt, då Tor år den som avgiir utgången.3  
Anspelningar på Tor fOrekommer åven i Vafpranismål, Grimnismål, 
Skirnismål, Hyndlulia och Sigrdrifumål. 

Torsmyter hos skalderna och Snorre. 

Skaldernas Toremyter år av helt annan karaktår  ån  Eddans. Vi 
har redan i avsnittet om Tor i bildframstållningen sett att skaldernas in-
sats i mytdiktningen principiellt inte var skapande utan beskrivande. De 
fiesta av skaldernas mytiska Torsdikter har ju också tagit sin utgångs-
punkt i bildmåssiga Torsframstållningar. Medan eddadikterna åtmin-
stone i sin grund form måste fOrutsåttas organiskt hbra samman med kul-
ten och riten, år skaldediktningen mythistoriskt sett en artificiell pro-
dukt. Detta innebar naturligtvis inte att skaldedikterna år vårdelbsa från 
mytologisk synpunkt. Tvårtom, ty skalderna har dels verifierat edda- 

Noreen  a. a. s. 77. —  Till  frågan om diktens ursprung och karaktar se aven 
0.  Lundberg,  On Allgrbn. Ar Eddans Harbardsljod ett norskt kvade? (Arctos 
Svecica, 2), Uppsala 1944. 

2  Ovan s. 177 f. 
3  Noreen  a. a. s. 39. 
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myterna, dels vid kenningar och 8vriga kompositioner rikligt 8st ur sitt 
mytologiska vetande. 

Vid ett par tillfållen kan man  dock  spåra ett samband mellan myt 
och kult åven hos skalderna. Två Torsdikter måste anses utgOra rester 
av en gammal kultcliktning, som annars år f8ga kånd i Norden. 

Av Vetrliåi Snmarli6ason finns bevarade fOljande versrader i måla-
håttr från år 999: 

Leggi braurt Leiknar, 	 Du krossade Leikns ben, 
lam» Privalda, 	 lamslog 
steyMir Starkeåi, 	 stårtade Starkaår, 
ståt of GiQlp  dauk.1 
	

dbdade GiQlp. 

Något senare år en Torsdikt i drOttkitt av DOrbiQrn disarskåld:  

Tor har med Yggs mån [asarna] 
vårjt Åsgård med kraft. 

Ball i Keilu kolli, 	 Det smållde i huvudet på Keila, 
Kiallandi brauzt alla, 	 du  slog  Kiallandi helt och hållet 

sOnder, 
dr drapt LIU ok Leik, 	 tidigare dråpte du Ditr och 
Wzt dreyra Bitseyru, 	 du låt BUseyra 
heptuå Hengiankigptu (?), 	du fångslade Hengiankiapta, 
Hyrrokkin do fyrri, 	 Hyrrokkin var dOcl tidigare,  
ft6 vas snemr en  Amu 
	

dock  var ånnu tidigare den svarta 
Svivgr numin 1111.2 
	

SvivQr berOvad livet. 

Båda dikterna år otvivelaktigt åkta Torsdikter. H. de  Boor  år 
tveksam betråffande dikternas karaktår av kulthymner och vill i dem 
helhe se en rest av en åldre germansk lovkvådesti1.8  Tveksamheten år ej 
tillråckligt motiverad och bottnar vål ytterst i bristande kånsla for den 
intima sambOrigheten mellan myt och kult. I de korta stroferna an-
spelas på kånda och okånda myter. Vetrliåis dikt innehåller fyra jåtte-
namn. Leikn omnåmnes i en hula men år annars okånd. Drivaldi, 'han 

Skj. B, 1, s. 127, I. Lindquist, NorrOna lovkvåden från 800- och 900-talen,  
1, Lund 1929, s. 92 f. 

2  Skj. B, 1, s. 135, Lindquist a. a. s. 921. 
H. de Boor, Dichtung (H. Schneider, Germanische Altertumskunde, Miinchen 

1938, s. 330). —  Jfr  J. de Vries, Die geistige Welt der  Germanen,  Halle (Saale) 
1943, s. 133. 
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med de tredubbla krafterna', hade nio huvuden., vilket framgår av  Tors-
kenningen Privalda niu hgfad sundrklitifr. Jå,tten. Starkaår år kånd från 
Målshåttakvi 71  och från Hervors saga2  och Gautreks saga3  samt 
Saxo4. Uhland har utfOrligt behancllat Starkaåsmotivet, som fOreter 
likheter med såvål Drivaldimotivet som Geirrøår- (GiQlp-)motivet.6  
Jåttekvinnan GiQlp, en av Geirrøås clåttrar, spelar en framtrådande roll 
i 	Geirrøåsmyten, dår hon svarar f Or vattenstrOmmarnas uppkomst. 
Med sannolikhet kan både Giolp- och Geirrøåsmyten samt i viss mån åven 
Starkaåsmyten hånfåras  till  det bekanta mytmotivet om de vid våren 
frigjorda vattenmassorna. Vi har tidigare mOtt motsvarande motiv i 
vissa Indramyter. 

F. R. SclirOder går  till  och med så långt, att han i dikten ser en rest 
av urgammal sakral poesi, med prototyp i en Indrahymn, dår guden 
prisar sig sjålv for att han clOclat jåttarna. )>Det vore lockande, ehuru 
kanske alltfOr djårvt, att fOrbinda den indiska 'jag'-versen med den nor-
diska 'du'-versen i hymndikten på så sått att man fOrutsåtter en åldre 
kultisk sång eller ett rituellt sel av ursprungligaste form, van i den 
pråsterliga kOren under vbrdnadsbetygelser anropade guden och guden 
sjålv upptrådde och ber8mde sig av sina gårningar.»6  På såkrare mark 
står man då man beclOmer de båda bevarade mytiska dikterna som rester 
av kultiska Torshymner.7  Hur det mytisk-kultiska fOrfarandet skett 
undandrar sig vårt bed8mande. 

Egennamnen i DOrbiQrn clisarskålds dikt återgår på liknande mytiska 
tilldragelser. Keila, LUtr, Leiåi och Bilseyra år i 8vrigt ej kånda. Kial-
landi år ytterligare nåmnd i en hula. Hengiankiapta kan mOjligen. med 
Finnur JOnsson sammanstållas med jåttekvinnan Hen.gikepta.s Hyr-
rokkin omtalas av Snorre i samband med Balders bålfård.9  SvivQr år 
mOjligen identisk med den i en hula omnåmnda SivQr. 

• Skj. B, 2, s. 139. 
• FSN 1, s. 412 f. 
3  FSN 3, s. 15 f. 
4  Saxo 6, 5 ff. (s. 151 ff.): Starcatherus, Storwerki filius. 
• L. Uhland, Der Mythus von Thor, s. 176  If.  
6  F. R.  Schroder,  Ursprung  rind  Ende der germanischen Helden.dichtung 

(GRM 27, 1939, s. 341). 
H. de  Boors  invåndning (a a s 330) att kulthymner fOrutsåtter ett pråster- 

skap och att ett sådant inte  farms  på Island år inte avgbran.de, då dels godedOmet 
innefattade pråståmbetet, dels åtminstone gy6iur omtalas hos skalderna. 

F. JOnsson, Lex. poet., 244. Namnformen år osåker, då hs. har flora 
låsarter. 

9  Gylfaginning 49 (SnE s. 58). Jfr Uhland a. a. s. 142 ff 

.Orr hefr Yggs  med  drum 
ifsgara" af  prek  varå-an. 



200 	 Helge Ljungberg 

6vriga mytiska Torsclikter har behandlats i foregående avsnitt, då 
de mer eller mindre kan formodas återgå på bildliga framstållningar. 
Ragnarsdråpa och Raustlong beskriver mytologiska scener på skOldar. 
I Iiiisdråpa besjunger skalden bildutsmyckningen i 61åfr pais hall. Eilifr 
Goårfinarsons D6rsdråpa innehåller bl. a. Geirrøåsmyten. Torsmyter 
omnåmnes vidare i fOljande dikter och diktfragment: en vers av Bragi 
inn gamli (Tor klbv jåtten Drivaibis nio huvuden och styrde bockarna), 
Qlvir hniffa, brottstycke ur en Torsdikt (Tor och Midgårdsormen), Ey-
steinn Valdason, en Torsdikt  (Tors  fiske), Gamli gneevaåarskåld, brott-
stycke ur en Torsdikt (Tor  slog  ihjål Midgårdsormen), del av en anonym 
Torsdikt (Tor och jåttarna). Samtliga dessa dikter hårstammar från 
den fOrkristna tiden eller från religionsskiftets tid. 

Piaolfr ArnOrsson anvånder  Tors  och Geirrøås namn i kenningar i 
en lausavisa från omkring 1050. Aven från senare tid mOter  Tors  namn 
i kenningar, t. ex. i en vers i Bårbarsaga Snåefellsåss från 1300-talet. 

Det mytiska innehållet i skaldediktningen återgår  till  Overvågande 
delen på  Tors  kamp mot de fientliga makterna, jåttarna och Midgårds-
ormen. Samma motiv dominerar hos Snorre. Snorre har i sin Edda 
synnerligen utfOrligt återgivit ett flertal Torsmyter, varav några inte 
år kånda från poesin. Då emellertid dels prosamyterna från mythistorisk 
synpunkt måste betraktas som an.drahandsprodukter, dels Snorres myter 
utan tvivel i  alit  fOr  hog  grad bår drag av novellistisk framstållnings-
konstl, bOr de fOrsiktigtvis ej anvåndas annat an som komplett erande 
framstållningar  till  de poetiska myterna. Snorres Torsmyter år fOljande: 
Tor och Utgårdaloke (Gylfaginning 44-47), Tor och Hymir (Gylfagin-
ning 48), Tor och Hrungnir (Skåldskaparmål 17), Tor och Geirrøår 
(Skåldskaparmål 18). Samtliga dessa myter domineras av kampmotivet. 

Torskenningar, Torsheiti, Torsepitet. 

En mytologisk kenning år en myt i miniatyr.2  Vigfusson har i 

E. Mogk, Novellistische Darstellung mythologischer Stoffe Snorris und  seiner  
Sehule (FFC 51, 1923) samt Zur Bewertung der Snorra-Edda als religionsgeschicht-
lische und mythologische Quelle  des  nordgermanisehen Heidentums, Leipzig 1932. 

2  Nyare litteratur: R. 1Vleissner, Die Kenningar der skalden, Bonn und Lpz. 
1921, H. van der Merwe Scholtz, The Kenning in  Anglo-Saxon  and Old-Norse 
Poetry, Utrecht  1927, W.  Krause,  Die Kenning als typische Stilfigur der germa-
nischen und keltischen Diehtersprache, Halle (Saab) 1930, W.  Mohr, Kennings-
studien. Beitråge zur Stilgesehichte der altgermanischen Dichtung, Stuttgart 1933, 
J. de  Vries,  De skaldenkennin.gen  met  mythologischen inhoud,  Haarlem  1934,  

Tor 	 201 

Corpus poeticum boreale samlat 62 Torskenningar och Torsheiti.1  Meiss-
ner har angivit 72 Torskenningar i sitt arbete om de islåndska skalde-
kenningarna.2  Båda dessa samlingar år  dock  ofullståndiga, och dessutom 
år Meissners material fOga anvåndbart, då fOrfattaren i regel okritiskt 
fOljt Finnur JOnssons råttade text. Båda samlingarna lider också av 
den bristen, att de ej meddelat Oversåttningar, varfOr Torskenningarna, 
som ofta byggts upp kring OCTL )E-IrOgzvoc, blir fullståndigt of Orståeliga. 

Den efterfOljande framstållningen vill gOra anspråk på att meddela 
en om mOjligt fullstånelig samling av Torskenningar och Torsheiti, var-
jåmte åtskilliga belysande epitet av annat slag medtagits. For Over-
skådlighetens  skull  har materialet grupperats efter vissa ledmotiv. 

A. Slåletskapskenningar. 

1. Tor år son  till  himmelsguden. 

1. dains sonr, 'Odens son', Vsp 56, Hibl 9, Hym 35, Drk 21, 32, Skåld-
skm 4 (SnE s. 80). Kenningen måste fOrutsåttas vara, fOrst sedan 
tanken på Oden som Allfader slagit igenom. Prologen  till  Snorres Edda 
upptar en annan rangordning gudarna emellan. 

2. dins burr,  'Odens son', Haustl 19 (Skj B, 1, s. 18). 

3. dani sifiaar, 'Odens slåkting', Hym 21. 

4. dains cUtrunnr, 'Odens slakting', Ddr 15 (Skj B, 1, s. 113). Denna 
kenning jåmte fOreg. tyder på viss osåkerhet betråffande slåktskaps-
fOrhållandet. (FJ:s och Meissners kenning dains angrpiafr, Pdr 15, bOr 
utgå.) 

5. Yggs barn, 'Yggs (o: Odens) barn', Hym. 2. 

6. Aldafgars sonr, 'Allfaders son', Rdr 14 (Skj B, 1, s. 3). 	Alfaair, 
Alfgar år som Odensheiti sållsynt utom hos Snorre och måste uppfattas 
som sena bildningar; jfr Hj. Falk, Odensheite. Videnskapsselskapets 
skrifter, Kristiania, 2, Hist.-filos. Kl. 1924: 10, Kria 1924, s. 3. — 66-inn 
heitir Alkår,pviat hann er faair allra goaa, Gylfag 20 (SnE s. 25). 

7. Viaris ar/i, 'Viårirs (o: Odens) arvinge', Rdr 16 (Skj B, 1, s. 4). 	 

Viarir år ett vanligt Odensheiti (Falk a. a. s. 34) och betecknar jåmte 

Hertha  Marquardt,  Die altenglischen Kenningar. Ein Beitrag zur Stilkunde alt-
germaniseher Dichtung, Halle (Saale) 1938, H.  Kuhn,  Das nothgermanische Hei-
dentum in den ersten, christlichen Jahrhunderten (ZfdA 79, 1942, s. 133 ff.) m. fl. 

Vigfusson a. a. 2, Oxford 1883, s. 463 ff. 
Meissner a. a. s. 253 ff. 
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Odensnamnen V å/uk Geiguk Hri6tr, Sviårir, mOjligen åven Svglnir, 
An och Arnhgfk Oden som vindgud (Falk a. a. s. 34 m. fl.; A. Mahr, 
Wodan in der deutschen Volkstiberlieferung, Mitteil. der anthropol. 
Gesellsch. in Wien 58, 1928, s. 146; J. de  Vries,  Altgerm. Rel.-gesch., 2, 
s. 187). FJ har i studien Odin og Tor i Norge og på Island i det 9. og 10. 
årh. (ANF 17, 1901, s. 223) velat gOra gållande att Viårir ej betecknar 
Oden som vindgud utan betyder 'den som i kraft av sina kunskaper, 
runor o. s. v. kan styra vind och våder'. Denna tolkning år godtycklig. 
I varje fall kan inte namnet Viårir anses hånsyfta på runkunskap o. dy. 
—Man bor ej frestas att tolka kenningen Vidris arfi i naturmytologisk 
riktning. Kenningen ger alltså inte stod for antagandet att man ansett 
åskan uppkomma ur vindarna utan fOrklaras dårav att Oden som hOgste 
gud Overtagit himmelsgudens funktioner. 

2. Tor år son  till  jordgudinnan. 

8. Iarkr sonr, 'Iorås son', Haustl 14 (Skj B, 1, s. 17), Qlvir hmlfa 
(Skj B, 1, s. 6), Skåldskm 4 (SnE s. 80). Av intresse år att jorden om-
vånt i kenningar kallas fOr  'Tors  moder': mellu  &jigs  mOair (nr 113) och 
igtna dålgs m6åir (nr 98). Enligt Gylfag. 36 (SnE s. 37) år Iorå POrs 

9. Iaråktr  burr,  'IQrås son',  Ls  58, Drk 1. 

10. Iaråar konr, 'IQrås son', Ddr 15 (Skj B, 1, s. 142). 

11. grundar sveinn, 'jordens son', Haustl 19 (Skj B, I, s. 18). Denna 
kenning jåmte den fOljande markar  burr  Or av stor vikt, då de markerar 
sambandet mellan natursubstratet och gudonaligheterna. 

12. markar  burr,  'markens son', Ddr 6 (Skj B, 1, s. 140). Byr i hs. 
bor låsas bur. 

13. eiN fiaråar arfi (?), 'fjordens eds (o: j ordguclinnans) arvinge'(?), 
Ddr 10 (Skj B, 1, s. 141). Osåker Torskenning. Tolkningen efter I.  Lind-
quist,  NorrOna lovkvåden, 1, s. 99. Meningen år ej fullt klar.  Kock  
(NN § 455) åndrar for assonansens  skull  eiåS  till  eirs och låter kenningen 
syfta på Loke, 'arvingen til fjordens malm (D: guide-t)'. 

14. HlOhniar mggr, 'H166yns son', Vsp 56. HlOåyn 	Illghn?) 
år med all sannolikhet samma namn Hludana (urgerm. *Hlupana), som 
återfinnes på fem frisiska inskrifter från 220-235 e. Kr.  (Helm,  Altgerm. 
Rel.-gesch., 1, s. 380 ff.). Den redan av  Grimm (Deutsche  Mythologie, 
1835, s. 156; så ock Mogk i Pauls Grundriss2, 3, s. 359; annorlunda 
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F.  Kaufmann,  Mythologische Zeugnisse a-us rOrnischen Inschriften, 4.  
Pea  Hluåana, PBB 18, 1894, s. 134 ff.) frarakastade tolkningen Hl6bn  

till  isl. 	'jordhOg' år att foredraga framfor dels  Helms  m. fl.  (Helm  
a. a. s. 381 f., J. de  Vries,  Altgermanische Rel.-gesch., 1, s. 206) samman-
stållning av Hl6bn och Holda (»Frau Rolle») på grun.d av den senares 
mer demonartade våsen, dels FJ:s (Lex. poet. s. 268) låsning Hlghn 

(HloOvin, 'kringgårdad grasång'?). Zangemeisters låsart Lucena i. st. f. 

Hludena (CIL 13, 8661) i Correspondenzblatt der westdeutschen. Zeitschr. 
8, s. 3 ff. år ej tillrå,ckligt motiverad (K.  Helm,  Hlu.åana i PBB 37, 1912, 
s. 337 f.) H166yn bor tolkas som 'jordgudinnan.', och kenningens mening 
år densamma som utsagts i kenningarna av typen Iaråar sonr. 	(Latona 
glosseras i en fornengelsk uppteckning med punnes  m6å-ur,  'Tors  moder'; 
S. Bugge, Studier, 1, s. 24.) 

15. *Figrgyniar sonr, 'Fiorgyns son', Hrbl 56. Se ovan s. 43. 

16. Figrgyniar  burr,  'Fiorgyns son', Vsp 56. Se ovan s. 43. 

3. Tor år make  till  jordgudinnan. 

17. Sifiar venn, 'Sifs man', Hyrn. 3, 15, 34, Drk 24, Grettir lEvikv 7 
(Skj B, 1, s. 288), Skåldskm 4 (SnE s. 80).  Tors  maka var Sif, en av asyn-
jorna. Snorre anger i Skåldskm 21 (SnE s. 186): Hvernig skal kenna Sif? 

Sod at kalla hana kona Mrs, m6b/r Ullar, et hårfagra goå", elia Iårnsgxu, 
Pråårar. Sif omnåmnes i  Ls,  prosainledningen (Sit var par, kona 

P6rs),  Ls  53, dår Loke antyder att han och Sif stått i otillbOrligt fOr-
hållande  till  varandra. Oden gOr samma antydan i Hrbl 48: Sif å ho 

heima. — I SnE prologen identifierar Snorre Sif med »spåkvinnan 
Sibil». Hon var aura kvinna fegrst; hår hennar var sem gull (SnE s. 6). I 

Gylfag 31 (SnE s. 31) och Skåldskm 14 (SnE s 84) kallas Ullr fOr Sifiar 

sonr. Snorre återger också i Skåldskm 17 (SnE s. 85) en myt, enligt 
vilken jåtten Hrungnir, sedan han blivit drucken vid iEgirs gåstabud, 
hotade att fOrgåra Valholl och Åsgarår och dOda alla gudar och gudinnor 
utom FrOja och Sif, som han skulle ta med  till  Iotunheimr. (Aug. motivet 
jåttar och gudinnor se A. H. Krappe, Riesen und Gåttirmen, i ZfdA 70, 
1933, s. 206 ff.) I Skåldskm 24 (SnE s. 92) anger Snorre Sifiar svc'tra, 

'Sifs svårmoder', som kenning fOr 'jord'. — Bland kenningarna for 'guld' 
upptar Snorre Sifiar haddr, 'Sifs hår', och återger en i Ovrigt ej kånd myt 
att Loke genom list lyckats klippa av Sif  alit  hår. hi&  Tors  hotelser 

måste Loke lova att skaffa nytt hår åt Sif. Snorre skriver: 



. . . pann metk hadd, es hodda 
greiNr, 

(dgr verb"?' fc'egi-Fregia), 
fimm hundrak snimma. 

Jag vårderar det hår, 
som kvinnan reder,  
till  strax fem hundra (marker); 
dyr blir kvinnan. 
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»Loke svor då att han skulle få svartalferna att åt Sif Ora ett hår av 
guld, som skulle våxa som annat hår. Dårefter for Loke  till  de dvargar 
som heta tvaldis soner, och de gjorde håret och SlablOnir och Odens 
spjut, som heter Gungnir. Då  slog  Loke vad om sitt huvud att dvårgen 
Brokkr och dennes broder Sindri icke kunde framstålla tre lika goda 
fbremål.» -I det fOljande ger Snorre en fantastisk skildring av hur Sindri 
med tillhjålp av Brokkr fOrfardigade en galt med borst av guld, ringen 
Draupnir och hammaren Miollnir. Loke gav spjutet Gungnir åt Oden, 
Sifs hår åt Tor och SkibblAnir åt FrO. Brokkr gav ringen Draupnir åt 
Oden och sade, att var  Monde  natt skulle det droppa åtta lika tunga 
ringar av Draupnir, FrO fick galten, som var snabbare an varje håst och 
som lyste i miirkret. Tor fick hammaren. Med den kunde han slå  till  så 
hårt han ville, och aldrig skulle hammaren missa sitt mål, vad det  ån  
vore. Kastade han den, skulle den alltid krossa, och hur långt den  ån  
kastades, skulle den alltid vånda tillbaka  till  hans hand, och om han 
Onskade det, skulle den bli så liten, att han kunde gOmma den under 
skjortan; men den hade det felet att den var fOr kort. - Vid omprOv-
ningen fann gudarna att hammaren MiQllnir var det framsta bland fore-
målen, och endast genom list kunde Loke rådda sitt huvud. 

Snorre har hår utnyttjat ett flertal fristående myter om olika kost-
barheter. Sammanstallningen av 'hår' och Sif mOter på ett ganska 
lustigt sått hos Kormåkr (Lausavisa 7): 

Av intresse år dels sammanstållningen 'hår' och Sif, dels samm an-
stållningen FrOja och Sif, dels slutligen den fOrsta kvinnokenningen 
hQrbeic)i-Sif, 'Sif som beder om lin' (jfr  Koch  NN § 1907). HQrr, 'lin' < 
*harwa-, ur vilket ord kan avledas *Harwi'n > Horn, fsv. Hcern, t. ex. i 
Hdrnevi (0.  Lundberg  o. H.  Sperber,  Harnevi, i UU.Å. 1911, s. 4, 41 ff.). 
M. Olsen har i sin studie Hærnavi, En gammel norsk og svensk gudinde 
(Christiania Videnskaps-Selskaps Forhandl. 1908, 6), visat att den forn-
våstnordiska »lin»-gudinnan 119rn, en av FrOjahypostaserna, vars namn 
återfinnes i ortnamnen Hårnevi i Torstuna och Bro harader i Uppland, 
bildar gudapar med Tor och Ullr. (En annan tolkning av Hj. Lindroth, 
Hårnevi, NoB 3, 1915, s. 57 ff, dår  dock  den religionshistoriska utgångs- 
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punkten ar diskutabel; jfr T. E. Karsten i APhS 5, 1930, s. 200 ff. och 
de  Vries,  Altgerm. Rel.-geschichte 2, s. 331 ff.) 

Korfiåkr associerade alltså Sif och FrOja i kvinnokenningarna (jfr 
Hrungnir, som ville dOcla alla utom just Sif och FrOja). Av Snorres 
mytiska skapelse kan man dessutom Ora troligt att borttagandet och 
ditsåttandet av Sifs hår hOr samman med våxtligheten (så t. ex. Uhland, 
Der Mythus von Thor, s. 75: Sif år åkerfaltet, som skOrdas på hOsten 
och fOrnyas genom de osynliga jorddemonerna; K. Weinhold, Die Sagen 
von  Loki,  i ZfdA 7, 1849, s. 38: Sifs hår = vegetationen; J. G. von  Hahn,  
Sagwissenschaftliche Studien, 1876, s. 131 f: Sifs hår = det mogna kornet 
på åkern; V. Rydberg, UnclersOkn., 2, s. 399: Sif år en vaxtlighetsdemon, 
som sammanhånger med fimbulvintern). 

Sif bOr alltså anses hOra  till  gruppen av jordgudinnor. Ett indirekt 
bevis for hennes ursprunglighet ges av Snorre i prologen  till  Eddan: 
Eigi kann ek segia c'ett Sifiar (SnE s. 6). Som kenning for Jord upptar 
Snorre  (Dui  4 æ) bl. a. Sif och FiQrgyn. Sammanstållningen Sifs hår och 
Draupnir (en fruktbarhetssymbol) pekar aven han mot uppfattningen 
av Sif som en fruktbarhetsgudinna (de  Vries,  The Problem of  Loki,  FFC 
110, 1933, s. 90 ff. samt a. a. 2, s. 189, 212 f.). 

Namnet Sif tolkas av Golther (Handbuch der germ.  Myth.,  s. 263) 
som 'slåkt', 'slåktskap' (sif, fem. 'sammanbundet genom slåktskap', 
'slaktskap'), av Mogk  (Paula  Grundriss2, 3, s. 359) som 'den glå,djande', 
'hustrun'  (till  got. si/an), av S. Lindqvist (Ynglingaåttens gravskick, 
Fv. 1921, s. 86 f.) som 'bihustru' (jfr de  Vries  a. a. 2, s. 213). - Samman-
stallningen av Sif och den bataviska Haeva år osåker (CIL 13, 8705: 
Herculi Magusano et Haevae Ulpi Lupio et Ulpia Ammava pro natis 
v. s. i. m. -  Helm  a. a. 1, s. 378 f., de  Vries,  a. a. 1, s. 204 f.). 

18. Sifiar rgni, 'Sifs van', Eyst. Valdason, Torsd. 1 (Skj B. 1, s. 131). 

19. PrQngvar langvinr, 'PrQngs (o: FrOjas) van sedan forna dagar', 
1>dr 17 (Skj B, 1, s. 143). Namnet krungva fOrekommer som FrOjaheiti 
i sammanstållningen HQrn oh trungva (Ipul 4, h, 3; Skj B, 1, s. 661). 

4. Tor år styvfader  till  Ullr och fosterson  till  Vingnir 
och HlOra. 

20. Ulls mcigr, Eysteinn Valdason Torsdikt 3 (Skj B, 1, s. 131) och 
Ullar mcigr, Haustl 15 (Skj B, 1, s. 17), 'Ulla styvfader'. Snorre kallar 
Ullr (Skåldskm 14, SnE s. 84) for sonr Sifiar, stigpr .Nrs och skriver i 
Gylfag 31 (SnE s. 31): Ullr heitir einn, sonr Sifiar, stigpsonr POrs. -Den 
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religionshistoriska tolkningen år klar. Primårmyten ligger i kenningen 
Sifiar sonr for Ul1r, vilket betyder att Ul1r, i likhet med Tor, inte vant 
en ursprunglig himmelsgud utan måste anses som uppkommen ur him-
melsgudens mote med jordgudinnan, i detta fall kaLlad Sif. Eftersom 
Tor var Si/lar verr enligt det mytiska tånkandet, måste han fOljdriktigt 
kallas for Ulls mågr, en kenning ur vilken man alltså indirekt kan utlåsa 
att Tor ej vant en primårt odifferentierad himmelsgud. Kenningen 
Ulls magr år som typ sekundfir. 

21. Ullar gulli, 'Ulls styvfader', Ddr 18 (Skj B, 1, s. 143). 

22. Ullar stiitpfaåir, 'Ulls styvfader', Skåldskm 4 (SnE s. 80). 

23. Vingnis ok H16ru f6stri, 'Vingnirs och H16ras fosterson', Skåldskm 
4 (SnE s. 80). Ang. Vingnir se nedan nr 43. Kenningen f6rklaras ur pro-
logen  till  SnE, se ovan s. 11. 

5. Tor år fader  till  Magni,  MOM.  och 

24. Magna  faåir, 'Magnis fader', Hrbl 9, 53, Ddr 21 (Skj B, 1. s. 144), 
Anonym Torsdikt från 900-talet (Skj B, 1, s. 171), Skåldskm 4 (SnE 
s. 80).  Tors  soner Magni och  MOM  år hypostaser av Torskraften. Enl. 
Vm 51 skulle Miollnir efter  Tors  d6d vid RagnarOk årvas av Magni och 

Mytens mening år den att »Torsid6n», Torsstyrkan, d. v. s. den 
mot de onda makterna riktade goda makten, år odOdlig. — Magni upp-
tråder som sjålvståndigt handlande person i Hrungnirsmyten. Enligt 
Snorre (Skåldskm 17, SnE s. 87) var Magni son  till  Tor och Iårnsaxa. 
Iårnsaxa, 'hon med jårnsvårdet', var en jåttekvinna (Dul 4, c, 3, Skj B, 
1, s. 659). 

25. M6åa fa4ir, '1‘166is fader', Hym 34, Skåldskm 4 (SnE s. 80). Se 
kenning nr 24. 

26. Pritåar 	'Diiiås fader', Eysteinn Valdason Torsdikt 1 (Skj B, 
1, s. 131), Skåldskm 4 (SnE s. 80). Det ligger vål nårmast  till  hands att 
också i namnet Drii6r, 'kraft', se en ren Torshypostas, men med hånsyn  
till  gudinnekaraktåren synes man kunna f6rutsåtta vissa kultiska motiv 
av fruktbarhetskaraktår bakom namnet. Uhland (Der Mythus von 
Thor, s. 81 f.) tolkar Drar som 'våxtkraft' och ser i PrUåheimr och 
Prååvangr kultiska namn. Åtminstone Drilåvangr påminner om de 
kultiska ortnamnen. Golther ståller sig avvisande (Handbuch der germ.  
Myth.,  s. 283), men utan motivering. I Rdr 1 (Skj B, 1, s. 1) kallas en 
jåtte, troligen Hrungnir, fOr PriK)ar pi6fr, 'han som r6vade Drar', vilket 
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stOder tanken att Driiår vant en våxtlighetsgudinna, då endast gudinnor 
av denna typ blev bortr6vade. Enligt Snorre (Skåldskm 21, SnE s. 186) 
var Sif Praciar móôir. Aven denna kenning ståller in Drar i raden av 
fruktbarhetsgudinnor. — En valkyrja kallas i Grro. 36 och hos Snorre 
(Gylfag 35, SnE s. 37) for Dri'l6r. 

27. PrU6ar _pram66nir, 'han som långtar efter Driiår', Ddr 17 (Skj B, 
1, s. 143). 

6. Tor år broder  till  Meili och Balder. 

28. Meila br6Xr, 'Meilis broder', Hrbl 9. Enligt Snorre (Dul 4, e. Skj 
B, 1, s. 660) var Meili son  till  Oden.  Tors  broder Meili år eljest okånd 
(Sijmons-Gering, Edda, 3, 1, s. 240). 

29. Meila b16" 'Meilis broder', Haustl 14 (Skj B, 1, s. 17). — I Haustl 
4 står fet-Meili som kenning for HOnir (NN § 1016). 

30. Baldrs barmi, 'Balders broder', Haustl 16 (Skj B, 1, s. 17). — 
Broderskapskenningarna år sekundåra och f6rklaras ut ifrån tanken 
på Oden som allfader. 

B. Allmånna beståmningar. 

1. Tor, den fOrnåmste asen, år gudars och månniskors 
vån och beskyddare. 

31. gok rsva1dr, 'gudarnas måktige hårskare', Hrbl 9. 

32. ,isabragr, 'den fOrnåmste asen', Skm 33, (Dul 4, d. Skj B, 1, s. 
660). M6jligen skulle man i Åsabragr kunna se ett Torsheiti, som  haft  
avseende på  Tors  fOrmåga att kunna uttrycka sig vål i tal (jfr nr 48f.), 
enligt Snorres anvisning i Gylfag 26 (SnE s. 30): er sd kallabr bragr karla  
ea  bragr kvinna, er orasnild  lie fir  framarr en  aå-rir, kona eOa karlmaår. — 
Sijmons-Gerings f6rmodan (a. a. 3, 1, s. 232) att Å.sabragr skulle åsyfta 
Oden år grundlOs. 	Uhland (a. a. s. 29) nåmner samtidigt med Åsabragr 
ett Torsheiti Åsah,etia. Det b6r  dock  utgå, då detta heiti (Dul 4 d), som 
FJ (SnE s. 198) påpekat, med all sannolikhet i hs. avsetts som rubrik f6r 
nåstfOljande heitigrupp: Åsaheiti. 

33. si6li, 'konung', 'furste', 'anfbrare', Ddr 9 (Skj B, 1, s. 141). 

34. ÅsapOrr, 'Asa-Tor', Hrbl 52. Tor var 'asen' framfor de andra 
gudarna. 
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35. landass, 'landsgud', Egill Ly 19 (Skj B, 1, s. 47). FJ havdar (Lex. 
poet. s. 358) att  harmed  avses Oden, Vigfusson upptar (Corp. poet., 2, 
s. 464) landåss bland Torsnamnen• så aven Mogk i  Paula  Grundriss2, 
3, s. 361. 

36. inn allmdtki ass, 'den allsmaktige guden', Landn. s. 268, Flat. 1, 
s. 249. Uttrycket ingår i den åldsta islåndska edsformeln: Hialpi 2n4r 
svci  nit  Freyr ok NiQrå-r ok inn allmittki ass. Av sammanhanget framgår 
ej vilken gud som åsyftas. FJ (Goåafræåi Noråmanna og Islendinga, 
1913, s. 43) och de  Vries (Contributions  to the Study of Othin, FFC 94, 
1931, s. 46) m. fl. anser att edsformeln återgår på gudatriaden FrO, 
Njord och Oden, medan Mogk (Pauls Grundriss2, 3, s. 320), Olrik (Nordisk 
og lappisk gudsdyrkelse, DS 1905, s. 52), M. Olsen (En runeamulet fra 
Utgaard, 1920, s. 14), m. fl. att eden avgavs också vid  Tors  namn. Sanno-
likt år det sista riktigt, då Tor utan tvivel i kultiska och råttsliga sam-
manhang intog stallning som hOgste gud, medan Oden ej veterligt var 
knuten  till  råttsordningen, ej heller var 1Oftesgud. Vi har redan ticligare 
sett att Tor i templet var mest tigna& (Flat. 1, s. 320, ovan s. 128). I 
Flat. 1, s. 389 kallas Tor hQMingi aura g0a, och Adam av Bremen 
sager uttryckligen att Tor var potentissimus (4, 26). Atskilliga  rafts-
liga fOrhållanden var knutna  till  Tor. Oden intog huvudsakligen i hov-, 
krigar- och skaldekretsar platsen som hOgste gud. Enligt Grm 44 var 
Oden ,6ztr itsa (Mogk i  Hoops,  Reailex., 1, s. 130). 

37. banda vinr, 'gudarnas vån', Hfisdr 4 (Skj B, 1, s. 128). 

38. Åsgarårs veriandi, 'Asgårds beskyddare', Skåldskm 4 (SnE s. 80). 

39. verliå-a vinr, 'månniskornas van', Hym 11. — B. M. Olsens tolk-
ning (Festskr. til Wimmer, s. 150 f.): Verliai = Oden år mindre trolig. 

40. Miågar& vorr, 'Midgårds T7Worr' , Vsp 56. Kenningen har vållat 
åtskillig diskussion, då ha varierar så att låsningen blir osaker. Sijmons-
Gering återger versraden: Drepr af  mope  mipgarps 1Wor.  Cod.  Reg.: drepr 
hann af etc. Av sammanhanget framgår ej klart, om Miågarås veorr 
syftar på Tor eller Midgårdsormen. De fiesta kommentatorer och Over-
såttare stannar vid det fOrra alternativet och ser i Miågarås veorr en 
Torskenning. Boer (Edda-Komm., 2, s. 17) och. W.  Krause  (VingP6rr, 
i ZfdA 64, 1927, s. 271) låter harm (ack.) syfta på Midgårdsormen och 
Miågarås veorr på Tor. Baetke (Das Heilige im Germanischen, s. 111) 
understryker att de båsta hs har vdor (ack.) och fattar hann som subjekt 
och syftande på Tor, varvid Miågarås veorr måste syfta på Midgårds- 

ormen. — En sådan tolkning synes vara svår att uppratthålla; i så fall 
skulle också veorr bli fullkomligt obegripligt. Enklast år att låta hann 
(subj.) syfta på Midgårdsormen och i Miågarås veor se ett ack. obj. och 
en Torskenning. Meningen skulle då vara: I vrede dråper han (D:  Mid-
gårdsormen) Midgårs Veorr (D: Tor). Ang. vorr se fOlj. 

41. Worr, (?), Hym 11, 17, 21. Torsheiti av osåker betydelse. Av 
de åldre tolkningsfOrsOken kan nåmnas A.  Noreen  (Altisl. und altnorw. 
Grammatik, 21892, § 127; 245, 3) &orr < 	'helgedomsvårdaren' 
(etymologin återtagen i tredje uppl.), B. GrOndal (Clavis poet., s. 13) 
v&rr <*ve-prr (Prr <got. airus), 'helgedomstjånaren';  till  denna tolkning 
ansluter sig Sijmons-Gering a. a. 3, 1, s. 72. Av de nyare tolknings-
fOrsOken tilldrar sig Krauses stOrsta uppmarksamhet.  Krause  samman-
staller (a. a. s. 269 ff.) V4orr och Vingp6rr, vilka båda namn han vill 
gemensamt hårleda från urgerm. *Viraxa-punaras.  Krause  havdar, att 
om detta urgerm. kompositum uttalades med tonvikt på fOrsta stavelsen 
skulle resultatet bli att x fOrbleve tonlOst, varav namnet -Horr skulle 
uppkomma (urnord. *ethaponraR > *Vaa&r >V&rr); vid betoning av 
den andra stavelsen bleve x tonande, ev. efter nasal  till  tonande g, varav 
namnformen VingpOrr skulle uppkomma.  Krause  satter alltså de båda 
namnformerna i samband med ordgruppen vé, 'helgedom', och vigia, 
'viga', och råknar med ett infigerat n i VingpOrr.  Krause  har darvid, med 
utgångspunkt fTån ett uppslag av v. Unwerth i Zeitschr. d. Ver. f.  Yolks-
kunde, 26, s. 82, antagit grammatisk våxling mellan V&rr och VingpOrr 
och drar på grund  Bray  den slutsatsen, att Torsbenamningen i fråga 
skulle ha uppstått redan fore verkningarna av Vernerska lagen, alltså 
i tidig urgermansk tid. Enligt  Krause  betyder de båda Torsnarnnen en 
och samma sak 'Vig-Tor', 'vigaren'; åven namnen Vechr och Vin gnir 
hanfOr  Krause till  denna grupp.  

Krause  anknyter åven  till  det sista av de tre namnen på det stOrre 
Nordendorfspånnet logapore, woclan, wiguponar och ser i detta ej en  imp.  
wigi ponar ('Tor vige!') utan ett kompositum 'Vig-Tor'. Krauses tolkning 
har godtagits av de  Vries  (Altgerm. Rel.-gesch., 1, s. 234; 2, s. 211) och 
delvis av Baetke (Das Heilige im Germ., s. 112; jfr  dock  s. 119). — I 
sjalva verket vilar Krauses skarpsinniga tolkningsfOrsOk på alltf6r många 
hypotetiska satser for att kunna accepteras. Vad fOrst Nordendorf-
spannet betråffar, år det ofrånkomligt att dår ej står wigiponar utan 

wiguponar, något som bl. a. mycket klart framgår av bilden hos  Krause  
i Runeninschriften im ålteren Futhark (Schriften d. KOnigsb.  Gel.  0-es. 

14 — 47424 Helge Ljungberg 



210 	 Helga Ljungberg 

Geisteswiss. Kl. Jahr 13. H. 4, Halle (Saale) 1937, s. 625). Denna riktiga, 
låsart återfinns redan hos C.  Hofmann  (Sitzungsberichte d. Kön. Bayr. 
Akad. d. Wiss., 1866, Bd 2, s. 138 ff., 207 f. med bild) men bortfOrklara-
des  ay  R. Henning (Die deutschen Runendenkmåler, Strassburg 1889, 
s. 92) med den motivering, att en u-stam wigu inte gårna kunde tånkas, 
då man eljest endast kånde  till  a-stamsformen. Hennings oriktiga låsart 
har sedan gett upphov  till  ett flertal teorier om wigiponar. FOrst W. 
Krogmann  (Loki,  APhS 12, 1937/38, s. 62 ff.) tar fasta på formen wigu-
ponar, i vars fOrsta led han ser en motsvarighet  till  got. *wiggu-, i *Wiggu-
reiks, och fhty. wingu-, i namn som Winguhaid. Krogmann antar, i over-
ensståmmelse med  Krause,  en våxelform mellan en n-los form och en 
form med nasalinfix, således germ. * uigu- och *uingu-.  Krause  hade, 
efter ett uppslag av  Wood  i Journal of  Modern  Phil., 11, s. 336 f., velat 
fOrklara nasalinfixet under hånvisning  till  att ordgruppen got. weihan, 
as. wihan, isl. vigia borde sammanstållas med lat. vincio, vilket verb har 
nasalinfix åven utanfiir presensstammen  (till  skillnad från lat. vinco, 
från vilket ord ett flertal andra forska,re utgått).  Krause  Oversåtter 
vincio med 'binda moraliskt' och vill i detta uttryck se en religiiis ur-
sprungshandling. I de av  Krause  (ZfdA 64, s. 270) angivna citaten: ille 
Juppiter, cuius nomine maiores nostri vinctam testimoniorum /idem esse 
voluerunt  (Cie.  pro Font. 33) samt Defectique sacerdotes in publica vota I of-
ficio vinxere deum (Manil. 1, 47) behbver man  dock  ej utlåsa betydelsen 
'binda moraliskt' (Baetke a. a. s. 57). Krauses tolkning  ay  vincio vilar 
ytterst på den uppfattningen att religionen skulle liårflyta ur det »mora-
liska bindandet». I stållet har ordgruppen viga, vars etymologi år hOljd i 
dunkel, en betydelse och funktion, som tydligt pekar Mn på en ursprung-
lig samhOrighet med gudarna (Baetke a. a. s. 106). Sammanstållningen 
viga — vincio måste betraktas som osåker både från etymologisk och 
semasiologisk synpunkt. 

Lika osåker år Krauses hårledning Vorr <*rehaå-or <*VihaponraR < 
*Vinhapunaras, då ett ursprungligt O eller ett ur p uppkommet t ej gårna 
kan fOrsvinna i sådan stållning som det intar i ordet * VAcaor (A.  Noreen,  
Altisl. Grammatik4, § 228; Krogmann a. a. s. 63). Krauses tolkning  ay  
V&rr som 'Vig-Tor' vilar alltså på osåkra premisser, likaså samman-
stållningen av V&rr och VingpOrr. Betydelsen av V&rr kan fOr når- 
varande ej utrOnas. FOrsta ledet 	erbjuder  dock  inga svårigheter. 
Redan  Grimm (Deutsche  Mythologie4, 1, s. 156) utgick från isl. 'a, 
'kultplats', 'åt gudarna helgat område'. Namnet .Porr kan allmånt 
sagas beteckna Tor som den »helige» guden, mOjligen 'guden som viger'. 
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I så fall torde hår hammaren ha åsyftats, vilket också stOdes av namnen 
MiOgaris qdorr och Hathv&rr. 

42. Vingp6rr,  'Slung-Tor'?, Drk 1, Alv 6, Dill 4 d. Ang. Krauses 
tolkning se fOreg. nr  41. Sijmons-Gering (a. a. 3, 1, s, 312) samman-
ståller Ving- med sy. vingla, isl. vingull, 'penis equi', nyisl. vingsa, 'svinga 
runt' och låter Vingp6rr beteckna den gud som 'svingar (ett vapen)'. 
Likartad tolkning hos Krogmann a. a. s. 65 f. Samma betydeLse tillåggs 
Vingnir, 'svingaren'. (Krauses tolkning av vingull, motsv. lat.  vinculum.,  
såsom '(kultisk) bindning' verkar mindre naturlig.) 	 Enligt Sijmons- 
Gering skulle alltså VingpOrr beteckna Tor som blixtgud, enligt  Krause  
som vigningsgud. I båda fallen skulle hammaren åsyftas. — Bortsett 
från det  till  betydelsen osåkra WiguPonar på Nordendorfspånnet fOre-
kommer Tor i vigningsseener blott från sen tid. Vi har tidigare (ovan 
s. 122 f.) funnit att frågan om Tor och vigningen ånnu ej kan anses lost. — 
I prologen  till  SnE (s. 6) uppges Vinge-P6rr vara barnbarnsbarn i1 Tor. 

43. Vingnir, 'svingaren'(?), Vra 51. Golther (Germ.  Myth.,  s. 282) 
och Sijmons-Gering (a. a. 3, 1, s. 178) ser i Vingnir en synonym  till  
Ving1b6rr, 'guden som svingar blixten eller hammaren'.  Krause  tolkar: 
'yigaren' (se ovan heiti nr 41, 42). — Namnet Vingnir forekommer dess-
utom som heiti for jatte, Haustl 19 (Dul 4 b 5), fOr Oden (Dul 4 jj 5) och 
for yxa (Dul 4 0 1). I prologen  till  SnE (s. 6) uppges Vingener vara son  
till  VingliOrr. 	 Snorre upptar i Skåldskm 4 (SnE s. 80) bland Tors- 
kenningarna åven fOstri Vingnis ok Hl6ru, 'Vingnirs och H16ras fosterson'. 
Sammanstållningen Vingnir och Hl6ra betyder nårmast 'blixt' och 'åska' 
(jfr kenning nr 50). 

44. V6år, trol. = Worr, Dul 4 d. Jfr ovan nr 41. 

45. Wpormr, trol. = V&rr, Egill, Arinbj. kv 19 (Skj B, 1, s. 40). Jfr 
ovan nr 41. I Landn s. 99 står Vormr.  Lindquist  (Norr. loyky., 1, s. 
22) tolkar Wpormr som 'den som beskyddar helgedomarna'. Kenningen 
år osåker som Torskenning, då det ej framgår av sammanhanget om 
Egill avsett Tor med namnet Veponnr. 

46. gegn, 'pålitlig',  Anon.  Torsdikt från 900-talet (Skj B, 1, s. 171). 

2. Tor år den intelligente och rådsnare guden. 

47. dii;phugak 'djupsinnig',  'slug', Anon.  Torsdikt från 900-talet 
(Skj B, 1, s. 171). 
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48. oråbceginn halt, 'den ordstridige (a: munvige, spydige) mannen', 
Hym 3. Bdginn,  till  bågr, ra. 'strid'. FJ (Lex. poet., s. 439) fOredrar 
låsningen oråbcegnum och hanfOr adj.  till  det foregående ordet 
»vilket passar utmårkt i sammanhanget, varemot det inte passar på Tor, 
vare sig hår eller annorstådes». — Jag har tidigare (ovan s. 195 f.), vid 
behandlingen av dikten Alvissmål angivit min syn på frågan om  Tors  
ordsnarh et. 

49. oråsdll ass, 'den våltalige asen', Hasdr 4 (Skj B, 1, s. 128). FJ 
(Lex. poet., s. 439) Oversåtter oråsdll helt allmånt med 	vilket 
ej ger råttvisa åt sammanstållningen oråsdll ass. Betydelsen kommer 
tydligt  till  synes i en lausavisa 'av Bign hitdølakappi (Skj B, 1, s. 278; 
NN § 745): Eykyndill verpr Qnclu I oråscel ok vill mcela I —bråår hefr baztar 
rur 	(Eykyndill suckar vål, våltalig som hon år, och vill tala; bruden 
fOr de båsta samtal). FJ hanfOr oråsc'el  till  braår 'den våltaliga bruden', 
vilket i sak inte åndrar meningen. Olav Tryggvason kallas oråscell av 
Mare& och. Olav Haraldsson av Sighvatr. I båda fallen betyder oM-
sal/ 'valtalig'. Den enda riktiga tolkningen av oråsdll ass blir darfOr 
'den våltalige asen'. — Jfr åsabragr, nr 32. 

3. Tor år åskgud. 

50. Hlarriåi, Hym 4, 16, 27, 29, 37,  Ls  54, 55, Drk 7, 8, 14, 31, Dul 
4 d (Skj B, 1, s. 660), Gautrekss 24 (Skj B, 2, s. 348). Torsheiti av om-
tvistad innebOrd. Gerings (ZfdPh 26, s. 25) och Mogks  (Pads  Grundriss2  
3, s. 357) etymologi Hlarri6i < H16-hriåi, 'den btillrande åskaren', synes 
vara att foredraga framfor  Kooks  (NN § 2404) sammanstållning med 
hlar-, svarande mot ie. *klar- i lat.  clams,  och ribi, na., 'den som åker', 
då dels alla Hl6rri6i-belaggen, bortsett från Hym 37, staller Tor i kamp-
relation till  jattarna, dels  clams  ej annars år speciellt Torsepitet, dels 
slutligen riåi m.,  till  ria, visserligen kan återges med 'den som forflyttar 
sig på ett eller annat sått', t. ex. i vagn, men har allmå,nbetydelsen 'den 
som rider', vilket ej passar in på den åkande Tor. Aven Grønbechs (The  
Culture  of the  Teutons,  2, 1931, s. 296) sammanstållning med hl6a synes 
mindre såker. Man skulle också i hri6i (jfr  /did-  f.) kunna se en mer ur-
sprunglig betydelse 'den som anfaller', sårskilt 'den som anfaller med 
storm och ovader'. Under alla fOrhållanden raåste namnet H1Orri6i såttas 
i samband med Tor som åskgud. — Sijmons-Gerings (a. a. 3, 1, s. 259) 
antagande att namnet Mara (se kenning nr 23) uppkommit med an-
ledning av detta Torsheiti år f6rmodligen riktigt. 
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51. funhristir, 'eldslungaren' (blixtslungaren), Ddr 12 (Skj B, 1, S. 
142). Fasti funhristis blixten (NN § 459). FJ (Lex. poet., s. 330) ser i 
den i samma strof ingående kenningen Ialnis cettir en kenning syftande 
på Tor och hans f6ljeslagare (ang. I6lnir som Odensheiti se Falk a. a. s. 
20 f.). Troligen måste man i likhet med  Kock  (NN § 459) och  Lindquist  
(Norr. lovkv., 1, s. 103) sammanstålla 	(ttvé n. --= det vi som ligger 
på en utmark, d. v. s. Ut-Vi eller »Utgård») och I6lnis dttir och i eitvs 
I6lnis cettir se en jåttekenning, 'Ut-Vis IOlnirs  (»Utgårds-Odens», »berga-
kungens») slåkter'. 

52. veggiar prasir (?), 'viggstormaren', Ddr 18 (Skj B, 1, s. 143). Ken-
ningen år osåker. Tolkningen efter  Kock,  NN § 2253.  Kock  anfår lik- 
heten med  Ls  58: hvi prasir 	syd,  Parr?  (varf6r våsnas du så, Tor?). 
Overs. av isl. veggr, sv. 'vigg', 'blixt' år  dock  ej saker. 

53. Arinbauti, Ddr 19 (Skj B, 1, s. 143). Osåkert och svårtolkat Tors-
heiti.  Lindquist  (a. a. 1, s. 101) ser i Arinbauti ett egennamn, som syftar 
på Tor.  Kock  (NN § 467) Oversåtter Arinbauti med 'Spiselbultaren', 
'Askepåtaren' (i motsvarighet  till  Arinnefia, 'Spiselnos', 'Askepott', 
Tråls dotter i RI) 13) och tolkar namnet som ett heiti for jatte. FJ (Lex. 
poet., s. 15) sammanfOr arin-Syniar salvaniå-bauti och ser dari en  Tors-
kenning, 'eldstønens Syns (a: jattekvinnans) besOkares (a: jattens) bane-
man'. FJ:s tolkning år mycket osåker.  Cod.  Reg. har: arinbrauti, mOjli-
gen felskrivning. Arinn m., 'fOrhOjning', eldstad', sårskilt den av stenar 
omgivna eldstaden, som fanns mitt på salsgolvet; bau,ti m. kan tånkas 
som nomen agentis  till  bauta, 'slå', 'stOta' (jfr bautasten, mOjligen urspr. en 
spetsig sten, avsedd att st6ta med). FJ:s Oversåttning bauti, 'bane-
man' år svår att uppråtthålla. Kocks Oversåttning 'bultaren'  tacker  
båttre innehållet. Huruvida Tor kan ha f6restallts som guden som 
bultade med eldstenen (a: hammaren?) år ovisst. En Oversattning Arin-
bauti, 'eldstenskrossaren', 'blixtslungaren' torde mOjligen kunna tånkas 
men år osåker. — Dårest Over huvud Arinbauti kan råknas som Tors-
heiti synes det nårmast bbra fOrbindas med tanken på Tor som blixtgud. 

54. herprumu Gautr, 'storåskans (?) gud', Ddr 1 (Skj B, 1, s. 139). 
FJ (Lex. poet., s. 248) Oversatter herpruma f. med 'krigslarm'. Meissner 
(a. a. s. 254) och  Lindquist  (a. a., 1, s. 95) after pruma i samband med 
'larma', 'braka' (jfr Prymr) och ser i ordet en beteckning fOr åskan. her-
år en fOrstarkande partikel. Meissners och Lindquists tolkning år sanno-
likare  ån  FJ:s, då Tor åtminstone i allmanhet ej uppfattats som 'strids-
larmets gud'. 

• 

 

  

  

  

    



214 	 Helge Ljungberg 

55. Rymr, 'dundraren', Dul 1 d (Skj B, 1, s. 660). 

56. Bilskirnis gramr, 'Bilskirnirs furste', Gamli  gnåevaåarskåld,  Tors-
dikt (Skj B, 1, s. 132). Snorre upptar i Skåldskm 4 (SnE s. 80) bland 
Torskenningarna åven styrandi ok eigandi MiQllnis ok megingiark, Bil-
skiTnis. I Gylfag 20 (SnE s. 26) skiiver Snorre att Tor åger »det rike som 
heter Drii5vangar, och hans hall heter Bilskirnir; i den salen finns fem-
hundrafyrtio golv (a:  rum);  det år det stOrsta hus man kånner». Snorre 
har vid sin beskrivning utgått från Grm 24. FJ (Lex. poet., s. 47) tolkar 
Bilskirnir som 'det som undgår att stOrta samman' (skirnir  till  skirra[sk]). 
Golthers tolkning (Germ.  Myth.,  s. 262) år  dock  sannolikare: Bilskirnir, 
'det som lyser (skirnir) endast ett Ogonblick (bil)', 'blixten'. Med en 
sådan tolkning blir Snorres kenning Bilskirnis styrandi mer forståelig: 
Tor år den som styr blixten. — Småningom kom Bilskirnir att uppfattas 
som egennamn. Golther påpekar (ibm) att samtliga med Tor fOrbundna 
lokalnamn utgår från anspelningar på hans egenskaper: Drtlåvangr, 
'styrkans  fah',  Draheimr, 'styrkans vårld'; jfr  dock  ovan nr 26. 

57. Bilskirnis styrandi ok eigandi, 'han som styr och åger Bilskirnir', 
Skåldskm 4 (SnE s. 80). Se fOreg. 

58. MiQllnis styrandi ok eigandi, 'han som styr och åger Miollnir', 
Skåldskm 4 (SnE s. 80). Synon. med fOreg. Egendomligt  nog  år MinlInir 
inte nåmnd bland skaldernas Torskenningar Hammaren Miollnir, 'kros-
saren', kallas med kenning for pr2Mhamarr, 'krafthammare',  Ls  61, 63 
Hrungnis bani, 'Hrungnirs bane',  Ls  61, 63 (jfr kenning nr 119). Enligt 
Skåldskm 17 clOclade Tor jåtten Hrungnir med hammaren: en h,amarrinn 
MiQllnir kom i mitt ktua-  Hrungni, . . ok fell hann, framm yfir 1)6r; jfr 
Hrbl 11 f., Hyra 16, Sd 15, Grt 9, Haustl 17. Ang. Torshammaren hån-
visas till  den kommande framstållningen om Tor i kulten. 

4. Tor år vagn- och bockgud. 

59. vagna verr, 'vagnarnas herre', Alv 3. Kenningen år osåker, då hs. 
har skiftande låsarter. I  Cod.  Reg. står: verz, vilket fOranlett Bugge (ANF 
19, 1903, s. 1 ff.)  till  konjekturen våpna ver" 'betalning for vapen', en 
tolkning som bl. a. anvånts av Brate (Såmunds Edda, Overs. 1913, s. 82). 
FJ (Lex. poet. s. 605) laser vagna ver, 'vagnens hav', 'jorden', vilket 
knappast år Overtygande. 	 Aven pluralformen vagna gOr tolkningen 
osåker, då Tor ju aldrig for i flera vagnar (Sijmons-Gering a. a. 3, 1, 
s. 328). M. Olsens ortnamnsmåssiga tydning (ANF 39, 1923, s. 303 ff.)  

vagna verz = van ga Véors, 'Torsvang' år f Or konstruktiv, då den vilar på 
två konjekturer. 

60. reia-i-TYr, 'vagngud' (i), Haustl 20 (Skj B, 1, s. 18). Omdiskuterat 
heiti.  Hs  har formen: reipi tyrs. FJ (Lex. poet., s. 461) Oversåtter reik-
Tyr med 'den utredande guden' och låser versens sara •reia-i-TYs som en 
Torskenning, 'den gud som utreder (D: låker) såren'.  Lindquist  (a. a. 1, 

s. 88) åndrar reia-i,  till  reiar (gen.  sing.  av reia-  f.) och låser 'åskguden'. 
Denna betydelse kan anses styrkt av reikrduna, reikribruma, 'blixtdån', 
'tordOn'. Reia-  har åven (de ursprungligare) betydelserna 'ritt', 'vagn'.  
Kock,  som ansluter sig  till  Lindquists textåndring, laser 'vagngud' =-
Tor (NN § 1918). Vigfusson (Corp. poet. 2, s. 464) upptar rei5i-T3ir 
bland va,gngudskenningarna. — Enligt Snorre (Skåldskm 1, SnE s. 74) 
år reiar-Tr  ett Odensheiti. Snorre har tydligen utgått från Sd 15, som 

i  Cod.  Reg. och Vols.sag har formen: Rognis rei å (se Falk, Odensheite, 

s. 24). Då emellertid formen kgnir fOrmodligen år fellåsning for Hrungnir 
(se hårom kenning nr 119), synes Rognir hår bOra utgå som Odensheiti. 

61. hreggs vafreik h1fsti6ri, 'stormens snabbnås' (a: åskmolnens 
snabbt skiftande kantkonturers) skepps (a: Torsvagnens) styrare', Ddr 
14 (Skj B, 1, s. 142). Tollmingen efter  Kock  (NN § 463), som anfOr: »Ett 

eia-  år ett nås. Ett v a f r-eia-  år ett nås, som va/Tar, som r Or sig, ståncligt 

våxlande jestalt; jfr vafr-logi. De st or mdrivna molnformationerna te 
sig som rorliga bårj, uddar och nås. Melbn dem seglar ett stolt f artyg, 
en hUfr, fram: det år dundergudens vagn! 

62. Pku-1)6rr, 'Åk-Tor', Gylfag 21, 44, 46, (54). Snorre: en hafrarnir 

draga rei5na; pvi er hann kallaar Qkuparr (SnE s. 27). — Jfr berg-k6rr 

som heiti for jåtte hos Skraut-Oddi (Skj B, 1, s. 386) och Berg-POrr som 
egenn.amn i en anonym dikt från 1300-talet (Skj B, 2, s. 151). 

63. ha/ra dr6ttinn,, 'bockarnas furste', Hyra 20, 31. Enligt Gylfag 

20 (SnE s. 27) hette bockarna Tan,ngni6str, 'den som skår tånder', och 

.Tanngrisnir, 'den som har glesa tander'. 
64. hafra ni6tr, 'han som drar nytta av bockarna', 'bockarnas herre', 

Htisdr 3 (Skj B, 1, s. 128). 

5. Tor år i egenskap av jåttebekåmpare segrar- och 
kraftgud. 

65. dciarakkr, 'dådberedd', Hym 23. (Jfr K.  Reichardt  i PBB 57, 

1933, s. 141.) 
66. prOttQflugr, 'den genom sin styrka måktige', Hym 39. (Jfr  

Reichardt  ibm.) 
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67. haråhugak 'hårdhjårtad', Drk 31. 

68. geaStrangr, 'sinnesstark', 'tapper', Ddr 2 (Skj B, 1, s. 139). Geå- 
strangr står troligen som adj.  till  POrr. H.  Kuhn  (Das Fiillwort of 	um  
im Altwestnordischen, s. 37. — Jfr  Kuhn  i PBB 60, 1936, s. 137) hånfOr 
ge6strangr  till  subst. ganga, med låsningen ge&trangrar ggngu.  Hs. till-
låter olika låsningar; jfr NN § 2502. 

69. braghtildr, 'dådlysten', Ddr 4 (Skj B, 1, s. 140). 

70. stria-kviXendr, 'den kraftige bekåmparen (och hans fOljeslagare)', 
Ddr 10 (Skj B, 1, s. 141). 

71. gagnscdl, 'segerrik', Anonym Torsdikt från 900--talet (Skj B, 1, 
s. 171). 

72. Einri" yngre EindriX (åven som personnamn), Haustl 19, Dul 
4 d (Skj B, 1, s. 660). Detta Torsheiti brukar oftast Oversåttas: 'den som 
åker ensam'. Denna Oversåttning år  dock  mindre vål motiverad, då Tor 
oftast på sina resor var i sållskap med Diålfi eller Loke, liksom Indra med 
Dfisan. Det synes vara naturligare att i enlighet med den fOredragna 
tolkningen av HlOrriX (heiti nr 50) tåuka sig Einri6i. betyda 'den som 
kåmpar ensam (mot jåttarna)', vilken tolkning passar utmårkt in på 
situationen i Haustl 19. 	 EinriOi nåmns av Snorre i Eddaprologen 
(ovan s. 11). 

73. Har6vorr, 'den hårde Veorr', Dul 4 d (Skj B, 1, s. 660). Jfr T7'orr 
(nr 41). Om man utgår från betydelsen. 'vigaren' av Veorr och håller 
i minnet att  Tors  vigning i åtminstone de flesta kånda fall (jfr Tor vige 
på runinskrifterna, ovan s. 121) åsyftar en vigning  till  cliids, kan bety-
delsen av Haråveorr inte gårna bli annan  ån  'den hårde guden, som med 
sin hammare viger jåttarna  till  dOds'; jfr kenning nr 100. 	[FJ upptar i 
Dul 4 d som Torsheiti åven namnet  Atli,  'den vrede' (overs. efter Mogk 
a. a. s. 357). I hs. står  dock:  arfi (Skj A, 1, s. 150), varfOr detta Torsheiti 
bor utgå.] 

74. einheri, 'enhårje',  Ls  60.  Sing. till  einheriar, hår ironiskt: 'du 
enastående kåmpe', 'du lijålte'. 

75. sagna sviptir, 'skarornas anfOrare', Ddr 3 (Skj B, 1', s. 140).  Lind-
quist  (a. a. 1, s. 95) Oversåtter: 'utsagors framfOrare'. Då emellertid 
sagnir = 'utsagor' synes vara mindre fOrståeligt i sammanhanget, bor 
den gångse pluralbetydelsen 'skarof fOredragas. Jfr  Kock  NN § 445, 
2106. Fj har 'månnens anfOrare'. 

76. gunnar setrs snotrir vikingar, 'kampens såtes (o: skOldens) kloka 
vikingar' eller 'stridens grunds (o: slagfåltets) kloka vikingar', Ddr 8 
(Skj B, 1, s. 141). Den senare tolkningen efter  Lindquist  (a. a. 1, S. 97); 

jfr gunnar setrs hriåar (Skj B, 2, s. 151), 'skOldens storms' (NN § 1196). 
Reichardts invåndning (Studien zu den Skalden  des  9. und 10. Jahr-
hunderts, Lpz 1928, s. 209 f.) år ej sakligt grundad. Fj:s låsning (Skj B, 

1, s. 141) fricIir eiå-svara vikingar Gauta setrs, 'Odens hems stolta edsvurna 
vikingar' år formellt omOjlig (NN § 451). Kenningen syftar på Tor och 
hans båda fOljeslagare Piålfi och Loke. 

77. skaunar gta sinnir(?), 'skOldens svångares (o: kåmparnas) ledare 

(?)', Ddr 9 (Skj B, 1, s. 141). Tolkningen efter  Kock  (NN § 453, jfr § 1832). 

FJ (Lex. poet., s. 496) låser sinnir m., 'hjålpare'.  Reichardt  (a. a. s. 53) 

vil i gta sinnir se en Torskenning (bondegud!),  dock  mindre Overtygande.  

Lindquist  (a. a. 1, s. 97) låser sinni n., 'fOlje', varvid kenningen kommer 

att syfta på Tor och hans fOljeslagare (jfr fOreg. kenning, nr 76). 

78. gunnar hraaskyndir(?), 'kampens tillskyndare', Ddr 17 (Skj B, 1, 

s. 143). Tolkningen efter FJ (ibm).  Hs.  har åven formen: hrap(p)skyndir, 

från vilken form Lindq-uist (a. a. 1, s. 102 f.) utgått: 'valkyrjans falls 

tillskyndare'. 

6. Tor år kultgud. 

79. h6greiåar hofregin, 'den låtta vagnens tempelgud', Haustl 15 

(Skj B, 1, s. 17). Tolkningen efter  Kock  (NN § 1019), vilken  dock  fram- 

håller (NN § 2985 D) att i versradernas 	hofregin hafrarl h6greiårar 

fram drcigu ordet hOgreiåar kan tånkas beståmma ha/ras, varvid lås-

ningen skulle bli: 'bockarna framf Or den låtta vagnen'. FJ (Lex. poet., 

s. 219) låser hafreginn, 'den upplyftade guden', vilket  dock  ej har stod 

i hs. Låsarten har åven anvånts av W.  Mohr  (Kenningsstudien. Bei-

tråge zur Stilgeschichte der altgermanischen Dichtung, Stuttgart 1933, 
s. 72). Meissner (a. a. s. 254) låser hellre, efter Vigfusson (Corp. poet. 2, 

s. 464), hicfregin, i analogi  till  en annan Torskenning hreggs va/reia 

h4fstiOri (nr 61), mot vilket Falk (ANF 39, 1923, s. 88) med r5,tta reage-

rar. Då he. tydligt har: hofregin, finns ingen anledning  till  åndring. 

Kenningen år intressant så  till  vida som den visar att Tor vant 

hofregin 'tempelguden'. Vi har tidigare (ovan s. 128 ff.) sett att Tor var 
den gud som mest dyrkades i templen, dår hans bild i regel intog heders-

platsen. 
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80. karms tollurr, 'karmens (o: vagnens) tråd', Ddr 19 (Skj B, 1, s. 
143). Kenningen åskådliggOr hur Tor i templen brukade avbildas sit-
tande i sin vagn (jfr ovan s. 128). FJ (Skj B, 1, s. 143) sammanfOr 
oriktigt tviviånr tollurr och karms Tgr, som han låter bilda två  Tors-
kenningar. Jfr kenning nr 93. 

81. herbldtinn, 'den av månniskorna dyrkade guden', Ddr 20 (Skj B, 
1, s. 144). 

7. Tor år styrkebåltets gud. 

formen giareivendir, 'båltevåndaren.'. Låsarten giarånani& bOr fdredragas 
som mer handskriftstrogen. Epitetet anspelar på  Tors  styrkebålte 
megingiQrå.. 

garå-vitiur och hånfiir ordet  till  det tre versrader nedanfOr fdljande 

Lindquist  (a. a. 1, s. 91 f.) och  Kock  (NN § 444). Adjektivet står enligt 
denna tydning som beståmning  till  Tor. FJ (Lex. poet., s. 173) låser 

'den som besOker jåtten Iåis gård'. Vigfusson (Corp. poet., 2, s. 461) har 

82. giarånaniår(?), 'den båltevane'(?), Ddr 2 (s. 139). Låsningen efter  

83. giaråar ni6tr, 'bålteågaren', Ddr 7 (Skj B, 1, s. 141). Jfr fOreg. FJ 
(ibm) hånfOr niarå"  till  giaråar, 'kraftbåltet'. Båttre att med hs. låsa 
niardrdd (så  Kock  NN § 449), 'kraftiga eller goda råd". Jfr  Reichardt  
a. a. s. 9, 207 f. 

84. megingiark stgrandi ok eigandi, 'han som styr och åger megin-
giQr6', Skåldskm 4 (SnE s. 80). 

8. Tor år den gående guden. 

85. gangsvanir, 'de gångvana', Ddr 4 (Skj B, 1, s. 140). Med detta 
adj. åsyftas Tor, Loke och Pialfi, som ofta åtfOljde Tor på dennes fårder. 
(Ang. Loke som  Tors  fårdkamrat se J. de  Vries,  The Problem of  Loki,  
FFC 110, 1933, s. 56 ff. Ang. Diålfi se kenning nr 88.) Tor fdretog sina 
fårder antingen i vagn eller  till  fots, aldrig ridande. (Jfr W.  Mohr,  Thor 
im Fluss, PBB 64, 1940, s. 223.) — FJ (ibm) åndrar hs. och låser gunn-
vanir, 'de stridsvana' (jfr NN § 2902 E). 

86. vegpverrir, 'vågminskaren'(?), Ddr 5 (Skj B, 1, s. 140). Tolk-
ningen efter  Lindquist  (a. a. 1, s. 97). FJ (Lex. poet., s. 602) Oversåtter 
'hederfOrringaren' och sammanståller vegpverrir *varra h,ialts NQnnu, 
'den som fOrringar havets hjaltes (o: stenens) Nannas (o: jåttekvinnans) 
heder'. Denna låsart år osåker (jfr  Lindquist  a. a. 1, s. 97), som riktigare 
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sammanståller h,ialts Nanna, 'svårdshjaltets Nanna' (valkyrjan).  Hs.  
vorrv kan knappast, som FJ antagit, bli varra (av vQrr m.). FJ:s tolk-
ning 'hederfOrringaren' har stod i parallellen vegpurk 'minskning av 

någons anseende' (purk  till  pverra, 'fOrminskning') 

87. 	Vimrar vaå-s V ikymnir, 'Vimur-vadets Viågymnir', Hitsdr 6 

,(Skj B, 1, s. 129). Snorre kommenterar: H& er hann kalla/Ir iyunn 

Vimrar-vaå-s; a heitur V imur , er 1)6rr od, d er hann sOtti til Geirraaargark 
(Hår kallas Tor Vimur-vadets jåtte; Vimur hette den å som Tor vadade 
Over, når han gick  till  Geirrø6s gård; Skåldskm 4, SnE s. 81 — jfr Skåld-

skm 17).  Till  episoden se W.  Mohr  i PBB 61, 1940, s. 214 ff. — Betydelsen 

av Viaqymnir år osåker, mOjligen ett egennamn, enligt Snorre en jåtte, 
mdjligen ett appellativ 'den som vadar Over'(?). 	Jfr FJ (Lex. poet., 

s. 622). 

9. Tor år 	His och RQskvas herre. 

88. 1)idlli ok RQsku dr6ttinn, 'Pialfis och RQskvas hårskare', Skåldskm 

4 (SnE s. 80). Pidlfi kallas i Ddr 21 for VrQsku brO(Yir. Diålfi ornnåmns 

i Hrbl 39 samt i Ddr, dår han i sållskap med Tor och Loke medfOljer  till  
Geirrøår. Betydelsen av namnet Dialfi år osåker (se Oversikten i Sij-
mons-Gering a. a. 3;1, s. 250). Enligt Gylfag 43 f. (SnE s 45 ff.) var 

Diålfi och RQskva barn  till  en bonde, som måste skånka dem åt Tor. 
Diållimotivet har ingående undersOkts av bl. a. A. Olrik i Tordenguden og 
hans dreng (DS 1905, s. 129 ff.) och i Tordenguden og hans dreng i Lap-
pernes myteverden (DS 1906, s. 65 ff.), dår Olrik påvisat paralleller med 
lapsk, finsk, estnisk och litauisk  tradition.  — RQskva < *VrQskya såtts 

av Rydberg (UndersOkningar i germanisk mythologi, 2, s. 122), Olrik (DS 
1905, s. 137) samt P. A. Munch och M. Olsen (Norrøne Gude- og Helte-

sagn, 1922, s. 61) i forbindelse med got. gawrisqvan„ 'båra frukt' (ehuru 

Olrik antyder mOjligheten av RQskva  till  isl. rQskr, 'mogen', 'duktig'), 

varvid RQskva  yore  att anse som en fruktbarhetsgudinna (de  Vries,  Alt-

germ. Religionsgesch., 2, s. 332). 

10. ovriga allmånna Torsbeståmningar. 

89. Sveinn, 'svennen', Hyra 18. Jfr Gylfag 47 (SnE s. 54): Gekk hann 

[a: DOrr] ict of MiA-gara-  syd sem ungr drengr. — Jfr grundar sveinn, (ken-

.ning nr 11). 

90. BiQrn, '13jOrn', Dul 4 d (Skj B, 1, s. 660). BiQrn år också ()dens-

heiti (Falk a. a. s. 4). Den mytologiska bakgrunden  till  detta Torsheiti 

år oviss. 
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91. Ennilangr, 'han med den långa pannan', Du] 4 d (Skj B, 1, s_ 
660). Heiti med oviss syftning. 

92. Sgnnungr, 'den sanne'(?), Dul 4 d (Skj B, 1, s. 660). 

93. tviviåar tr, 'bågens gud', Ddr 19 (Skj B, 1, s. 143). Osåker  Tors-
kenning. MOjligen syftar kenningen på Genre)6r (så  Lindquist  a. a. 1>  
s. 101). Jfr kenning nr 80. 

94. ki6la valdi el. kiOla valdr, 'skeppens agare el. styrare', Hym 19, 
Omdiskuterad kenning. Texten kan uppfattas på två sått, dels ki6la 
valdi som vokativ, dels ki6la valdi som dativ, av valdr na. I f8rra fallet 
ro.åste kenningen syfta på Tor, i senare fallet på jåtten  Hymn.  FJ (Lex. 
poet., s. 587), Sijmons-G-ering (a. a. 2, sp. 1071 samt a. a. 3, 1, s. 265) 
och H. van der Merwe Scholtz (The Kenning in  Anglo-Saxon  and Old  
Norse Poetry, Utrecht  1927, s. 177) stannar for det senare alternativet, 
medan Boer (a. a. 2, s. 92),  Reichardt  (PBB 57, 1933, s. 149), Neckel 
(Edda, 2, Komm., 1936, s. 184), Brate (Eddaiivers., s. 63), Åkerblom 
(Edda8vers., 1, s. 107) m. fl. anser att ki6la valdi syftar på Tor. Boer 
(a. a. 2, S. 92) anfOr att kenningar i iivrigt i Hym ej brukas som ersåttning 
for 1 pers., ek. — Åkerbloms anmårkning (ibm) att kenningen »brukas 
oegentligt om Tor, som ej var sjOkrigare» år inte avgbrande, då dels det 
hår ej år fråga om en krigarkenning, dels Tor bevisligen efta anropades 
vid sjåfarder (se materialsamling hos Ofilmarks, Gravskeppet, 1946, s. 
200 f.). 

C. Kenningar som har avseende på  Tors  kamp med jåttarna 
och Midgårdsormen. 

1. Tor år jåttarnas fiende och baneman. 

95. bergdana bri6tr, 'han som bryter ned bergdanerna', 'jåttedOdaren', 
Hym 18. 

96. iburs rc'tabani, 'han som anstiftar dråp på tursen', 'jattethiclaren', 
Hym 19. 

97. igtna 6tti, 'jåttarnas skråck', Haustl 14 (Skj B, 1, s. 17). 

98. igtna dolgr, 'jåttarnas fiende', Eyvindr Ly 9 (Skj B, 1, s. 64). 
Kenningen ingår i en kenning fOr 'jord': iyna dolgs mOåir. Jfr kenning 
nr 113, mellu dolgr. 

99. igtna ok trollkvinna dolgr ok bani, 'jåttarnas och trollkvinnornas 
fiende och baneman', Skåldskm 4 (SnE s. 80). 
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100. trolls  tri6nu figllama harbr ofritni, 'den hårde vånnen av den 
jattekrossande hammaren', Haustl 17 (Skj B, 1, s. 18). Jfr Har1v6orr, 

nr 73. — (I Haustl 8 kallas Loke for p6rs ofritni.  Lindquist  åndrar a. a. 

7, s. 84  till  pr6s = Odens. Denna andring år ej motiverad.  Hs.  har: Dors.) 

101. Irons  leggs folka reynir, 'jordens bens (o: klippans) folks (o: jåt-
tarnas) utrOn.are', Hilsdr 5 (Skj B, 1, s. 129). 

102. fiall-Gauts fullgflugr fellir, 'den Overmåttan starke dråparen 
av fjåll-Gautr' (fjåll-Oden = jåtte), Hiisdr 6, (Skj B, 1, s. 129). 

103. figrnets(?) flugstalla goåa fellir, 'havets(?) branta klippors gudars 
(o: jåttarnas) dråpare', ljdr 1 (Skj B, 1, s. 139). InnebOrden av kenningen 
år fullt klar: Tor år jattedådaren. Dfiremot år tolkningen i enskildheter 
vanskligare. Ddr finns återgiven i Snorres Edda (Skåldskm 18, SnE s. 
183 ff.). Av hs. har  Cod.  Reg.: fiorniotz,  Cod. Worm.:  fiornatz och. Ut-
rechths.: fiormotz. Utg. av den Arnamagn. utgåvan av Snorres Edda (del 
1, 1848, s. 290) fOljer  Cod.  Reg. men har formen forni6ts. FJ har, efter 

K. Gislason, (Skj B, 1, s. 139 samt SnE s. 183) figrnets, livsnat', 'livet, 

sett som ett nåt', (Lex. poet., s. 138).  Kock  f8ljde tidigare (NN § 443)  

Cod.  Reg. med låsarten figrniOts, 'llvsnjutare' men har senare (NN §§ 

2249, 2756 B) å,ndrat  till  figrnnets, 'jordnåtet', 'havet'. Något avgOrande 

år omåjligt att tråffa, då  ()hid  tydligen redan var ofOrståeligt vid tiden 

for hs. tillkomst. Jfr B: M. Olsen i ANF 18, 1902, s. 202 f.,  liar  han, delvis 

i anslutning  till  FJ, tolkar kenningen såsom 'den som lagger sista handen 

vid det  Ian  (figrnet, 'det nat, van i livet fångas'), van i jåttarnas liv fångas', 

d. v. s. 'den som lagger snaror f Or jåttarnas liv'. Jfr ock Genzmer, Stud. 
germ., s. 59 ff. 

104. gallOpnis halla manntAendr(?), 'Ornsalarnas (o: bergens)  mans  
(o: jåttarnas) fOrOdare'(?), 131r 3 (Skj B, 1, s. 140). Tolkningen efter  

Kock  (NN § 1080). FJ (Lex. poet., s. 393) låser mantc'elendr, 'mOfOr-

darvaren', vilket handskTiftsmåssigt år mOjligt men sakligt mindre tro-
ligt som Torsken.ning och hanfOr aven versens Endils  till  Torskenningen. 

'omens hems sjOkonungs mOf8rdarvare'.  :Liven  Meissner (Die Kenningar, 
s. 254) upptar denna form. — Av liknande skål bin den av FJ i 13dr 4 
intolkade Torskenningen himintgrgu vargs fliOlIa frumseyrir avlysas. 

105. dreyra frumseyrir, 'den som f8rst kommit blod att fOrtorka', Ddr 

4 (Skj B, 1, s. 140). Tolkningen efter  Kock  (NN § 446 B).  Lindquist  

(a. a., 1, s. 94) laser hs.: frvmseyris kom dreyra som: frumseyru kvam 
dreyri(?), 'det kom våta (o: blod) av en den fOrnårnsta sudlerska(?)'. 
Rocks mer handskriftstrogna låsart synes vara att fåredraga. 
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106. uråar pri6ts støkkvir, 'stenrOsets tredskares (a: jåttens) fOrjagare',. 
1>dr 5, (Skj B, 1, S. 140). 

107. hauårs runkykva naua-ar her», 'han som Okar nOden for dem 
som rOr sig livligt i jordens innandbmen. (a: jåttarna)', Pdr 8 (Skj B, 1, 
s. 141).  Kooks  låsart (NN § 452) runkykva av hs.: rynkyqva, rynkvika 
år mer trolig an FJ:s *rtimbyggva. 

108. stophnisu steypir, 'fiallmarsvinens (a: jåttarnas) nedstOrtare', 
Ddr 9 (Skj B, 1, s. 141). Stop-hnisa,  till  stop, 'klippa', och hnisa, 'marsvin', 
delphinus phocaceus (FJ, Lex. poet., s. 539; Fritzner, Ordbog, 2, s. 28). 

109. dr6ttar kney  fir  dolg-Svipi66-ar kolgu, 'betvingaren av skaran 
från det fientliga Svitjods 	Ddr 12 (Skj B, 1, s. 142). Jåttarna 
ansågs bo i Oster.  Tors  fårder  till  jåttarna skedde Osterut. (Annan tolk-
ning av  Reichardt  a. a. s. 210.) 

110. gnipu hreina hloar, 'fialltoppens renars (a: jåttarnas) baneman', 
Pdr 13, (Skj B, 1, s. 142). 

111. idlheims bliku undirfialfrs kalfa h,neitir(?), 'alfhemmets (a: bergets) 
glans (a: guldets) djupt liggande gOmstalles (o: klipphålans) kalvars 
(a: jåttarnas) fOrgorare', Ddr 20 (Skj B, 1, s. 144). Tolkningen i huvud-
sak efter  Kock  (NN § 469). Annan tolkning av FJ (ibm) och  Lindquist  
(a. a. 1, s. 99). 

112. ra7thah,afs stallgo& bani, 'det rOda havets altares (a: havskip-
pans)  guds (a: havsjåttens) baneman', Grett. lEviky 2 (Skj B, 1, s. 287). 
Tolkningen efter  Kock  (NN § 776). 

2. Tor år jattekvinnornas fiende. 

113. mellu dolgr, 'jåttekvinnornas fiende', Eyvindr Ly 8 (Skj B, 1, 
s. 64). Denna Torskenning ingår i en kenning for 'jord': mellu d6lgs 
m6åir. Jfr kenning nr 99 och 116. 

114. gifrs grand, 'trollkvinnans skada', POrm6år Trefilsson Hrafns-
mål 4 (Skj B, 1, s. 197). Kenningen ingår som ordlek i ortnamnet 
P6rsnes. 

3. Tor bereder jåttekvinnorna sorg, dårfOr att han drå-
per deras mån och soner. 

115. gyigiar gr6tir, 'han som kommer jåttekvinnorna att gråta' (dar-
fOr att han chidar deras mån), lattekvinnornas skråck', Hym 14. 
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116. mellu mogfellandi, 'han som  draper  jattekvinnornas soner', Stei-
nunn Ly 2 (Skj B, 1, s. 128). 

117. kveldrunninna kvinna kunnleggs prongvir, 'de kvallsutelOpande 
kvinnornas (a: jåttekvinnornas) åttelaggs (o: jåttens) fOrtryckare', Ddr 
16, (Skj B, 1, s. 143). 

118. fau vinar to,/, 'jåttekvinnans  vans  (a: jåttens) Odelaggare', Gis1i 
SUrsson Ly 8 (Skj B, 1, s. 97). Kenningen ingår som ordlek i person-
namnet Ii6rgrimr (Porsteinsson). 

4. Tor år na,mngivna jåttars fiende och baneman. 

119. Hrungnis bani, 'Hrungnirs baneman', Sd 15. Kenningen år 
kon.struerad av FJ (Lex. poet., s. 287) och år i allmånhet accepterad. 
I den berOrda halyversen, som hos Neckel år: und reiå Hrungnis, år 
egennamnet i  Cod.  Reg.: rTngnis, i Volss.: Raugnis. Allitterationen kraver  
dock  ett Hrungnis. Då man annars ej kånner  till  reid Hrungnis, 'Hum-
girs vagn', har man antagit att fOrf. har åsyftat reit Hrungnis bani, d. v. s.  
Tors  vagn. Kenningen måste  dock  betraktas som osåker, då Hrungnis 
bani på de Ovriga kånda stallena,  Ls  61 och 63 syftar på Mi911nir, ej på 
Tor. Jfr kenning nr 58. 

120. Hrungnis haussprengir, 'han som språckte skallen på Hrungnir', 
Rdr 17 (Skj B, 1, s. 4). 

121. Hrungnis vegandi, 'Hrungnirs baneman', Skåldskm 1 (SnE s. 80). 
122. Hr6års andskoti, 'jåttens fiende', Hym 11. Hr6år har i allman-

het fattats som egennamn. B. M. 61sen (Festskr. til Wimmer, s. 150 f.) 
jamfOr Hr6år med Fenrir. Någon jåtte med namnet Hr6år år i Ovrigt ej 
kand. MOjligen avses med hr6år jatten Hymir (hr6år m., 'berbm_raelse'), 
vilket antagande stOdes av Hym 13, dår det berattass  hur Hymir med 
Ogonen fOljde sinn annskoti. Andskoti kan också uppfattas bokstavligt: 
'den som skjuter på någon', jfr Baldrs andskoti som kenning for  HQ -r i 
Vsp 33 och Bdr 11. Kenningens mening skulle då vara 'han som skjuter 
(sin blixt eller slungar sin hammare) mot den berOmde Hymir'. 

123. QflugbQr, øgir, 'han som fOrskrackte (jåttekvinnan) Qflug-
bar6a,', Rdr 15 (Skj B, 1, s. 3). Namnet Qflugbaråa år i Ovrigt okånt. 

124. forns Litar flotna fangboX, 'han som tar famntag (o: brottas) med 
den gamle Lits (sjO)mån (a: jattarna)', Rdr 18, (Skj B, 1, s. 4). 
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125. hinn es varp augi,cm fgkr gndurdisar å vik mundlaug vinda, 'han 
som kastade skidgudinnans (a: Ska6is)  faders 	Diazis) Ogon upp på 
birnlen', Rdr 20 (Skj B, 1, s. 4). 

126. Privalda niu hgfk sundrkliicfr, 'han som klOv sOnder Drivaldis 
nio huvuden', Brage obest. vers (Skj B, 1, s. 4). Angående Drivaldi se 

ovan s. 112. 

127. _Primalc/a vegandi, 'Drivaldis baneman', Skåldskm 4 (SnE s. 80). 

128. Belia bglverkngar 	'Belis skadegOrande skaras (a: jat- 
tarnas) livsfOrgOrare', Haustl 18 (Skj B, 1, s. 18). I Vsp 53 kallas guden 

FrO for Belia bani. 

129. Loka bglkveitir, 'han som går slut på  Lakes  svek', Ddr 4 (Skj 

B, 1, s. 140). BQ/ n., 'olycka', 'svek' (i senare språkbruk 'synd'); i  Ls  41 

kalla,s Loke for bglvasm,ik 'rånksmidaren'. Kveitir, av kveita, 'gOra 

slut på'. 

130. Porns barna 	'Darns  barns (a: jåttarnas) fOrringare', Ddr 

7, (Skj B, 1, s. 141). Jåttekenningen  Darns  barn år naturligare an  Mar  

nar barn (Meissner a. a. s. 254) och mgrnar barn (FJ ibm). 	 Jfr  Rei- 

chardt  a. a. s. 209. 

131. steins Ellu aldrminkandi, 'stenens Ellas (a: jåttens) livsfOrkor-
tare', Ddr 20 (Skj B, 1, s. 144). FJ (Lex. poet., s. 7) låser oriktigt hs.: 
elldar som aldar och skriver Torskenningen aldar steins Ellu aldrminkandi. 

132. Ha/la fangvinr, 'han som brottas med Hafli', Grett. Lv 5 (Skj 
B, 1, s. 289). Jåtten Hafli omnåmnes i  Dui  4 b (Skj B, 1, s. 658) och hos 

Saxo 5, 1, s. 20: Wagnophthus et Haphlius gigantes. Ang. Hafli se vidare 

Rydberg, Unders., 1, s. 200. Hafli år enligt FJ (Lex. poet., s. 219) att 

anse som svagform  till  *hafall, 'grisk(?)'. Den myt varpå kenningen 
grundar sig år okand. Kenningen ingår i en ordlek fOr personnamnet 
P6rbigrn (øxnamegin). (NN §§ 1937, 3017.) — I en fOrmodligen oåkta 
vers av Kveldffifr (Skj B, 1, s. 26; jfr S. Nordal, Egils saga, fslenzk forn-
rit, 2, 1933, s. X) står P6rs fangvina som kenning for 'ålderdom'. 

133. Geirrokr vegandi, 'Geirrøås baneman', Skåldskm 4 (SnE s. 80). 

5. Tor år Midgårdsormens fiende och baneman. 

131. arms einbani, 'han som ensam skulle dOda (Midgårds)ormen', 

Hym 22. Jfr EinriN, 'han som ensam kampar (mot jåttarna)', nr 72.  

Till  kenningen se åven Boer, Die Edda, 2, 1922, s. 92. 
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135. orms vciai,, 'ormens fara', Håttatal 3 (SnE s. 150). 

136. MiågarbSorms dolgr, 'Midgårdsormens fiende', Skåldskm 4 (SnE 
s. 80). 

Sammanfattning. Tor år den bland de nordiska gudarna, på vilken de 
fiesta mytologiska kenningar syftar, medan gruppen av Odensheiti år 
betydligt talrikare  ån  den av Torsheiti. De fiesta kenningar år fullt klara  
till  innebOrd och syftning. I vissa fall har tolkningen blivit osåker be-
roende dels på olika låsarter i handskrifterna, dels på att kenningarna bil-
dats av ord som år 6'crcocZ Xey6p,svoc, dels slutligen på att vissa epitet, sårskilt 
heiti, ej år etymologiskt entydiga. Denna grupp av Torsbeståmningar 
Ar  dock  inte så stor, att den ndmnirå,rt inverkar på helhetsbilden av den 
nordiska åskguden i den mytologiska framstallningen. 

A. 1. Tor år son  till  Oden. Två slutsatser synes kunna dragas hårav. 
1. Tor år ej en »ursprunglig» gud. Det mytologiska sonfOrhållandet 
svarar religionshistoriskt mot en differentieringsprocess. 2. Då Oden i 
den lårda islåndska traditionen kommit att intaga  plats  som hOgste gud, 
Allfader, och darmed Overtagit den detroniserade himmelsgudens funk-
tioner, synes alla kenningar av typen 6åins sonr kunna tolkas som  'him,  
melsgudens son' eller 'avspjalkning från himmelsguden'. 

2. Tor år son  till  jordgudinnan Den religionshistoriska bakgrunden  
till  kenningar av typen larkr sonr år hieros gamosscenen mellan him-
melsguden och jordgudinnan. For att fOrstå uppkomsten av åskguden, 
tånkt som son  till  himlen och jorden, måste man ta sin utgångspunkt i 
den tidsperiod då den odifferentierade himmelsguden ånnu uppbar åsk-
gudens funktioner (alltså en himmelsgud av typen Zeus). Blixten eller 
blixtnedslaget tånktes som himlens forening med jorden. I ett senare 
utvecklingsskede kom blixten och åskan att i det mytologiska tånkandet 
frigOras från himmelsguden och betraktades som en sjalystandig gud, 
himmelsgudens och jordgudinnans son. 

3. Tor år jordgudinnans make. Kenningar av typen Sifiar verr åter-
speglar det mytiska och kultiska fOrhållandet, att åskguden fullståndigt 
differentierats från himmelsguden men att han samtidigt tånkts som 
himmelsgud. Donna dubbla aspekt på den nordiska åskguden år av 
synnerligen stor vikt och kastar ljus Over många annars dunkla punkter. 
Vi har tidigare sett att Tor i flera avseenden uppfattas som himmelsgud 
samtidigt som han vant åskgud. 

Den bild som kenningarna grupp A: 1 	3 givit av den nordiske Ask- 
15 47424 Helge Ljungberg 
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guden sammanfaller alltså med den vi funnit i foregående avsnitt, om 
Tor i bildframstållningen 

4. Styvfaderskenningarna av typen Mis mågr synes mig visa de 
islåndska mytologernas osåkerhet infår Ul1r, den gud som på en gång 
måste betraktas som himmelsgudens nårmaste arvtagare och på samma 
gång som en så grundligt detroniserad gud att hans ursprungliga karak-
tår av himmelsgud gått  till  spillo. Den nårmare gången av utvecklings-
processen for denne gud har jag skisserat i kenning nr 20. 

5. Tor år fader  till  Magni,  11/16åi  och Pricår. Magni och 1VIååi synes 
bOra betraktas som Torshypostaser. MOjligen kan Drar, 'kraft', åven 
ses enbart från derma aspekt. Vissa skål talar  dock  for att »kraftgudin-
nan» symboliserat våxtkraften och dårfOr kan hånfOras  till  typen jord-
gudinnor. MOjligen  firms  hår åven ett samband med hammaren, åven 
kallad prd6hamarr, vilken i sig inneslOt vissa fruktbarhetsfmiktioner. Vi 
har tidigare, sårskilt  Mom  det lapska området, funnit exempel på att 
hammaren inte bara var ett dOdsvapen utan också stod i de livsbefråm-
jande krafternas tjånst. 

6. Tor år broder  till  Meili och Balclr. Kenningar av denna ty-p år 
litteråra eller sekundåra. Då Oden var fader  till  alla asar, gav sig utan 
vidare slutsatsen att också alla asar var brOder. 

B. 1. Av de Torsbeståmningar som mer allmånt tar sikte på  Tors  
egenskaper år f6rst att mårka sådana som pekar hån mot att Tor upp-
fattats som ItOgste gud. Otvivelaktigt bevisar kenningar av typen goåa 
prvaldr att Tor åven  Mom  det norrOna mytområdet intagit samma 
dominerande  plats  som han kultiskt intog i det Ovriga Norden. Som 
116gste gud var han *asen» framfor alla andra samt asars och månniskors 
van. 

2. Tor år den *intelligente» guden, ordsnar och ordsåll, egenskaper 
som återgår på hans karaktår av allvetande birnmelsgud. Utvecklingen  
till  den »dumme» eller åtminstone låttlurade guden fOrklaras av hans roll 
som kraftgud. Starka karlar år dumma karlar! — Som kraftgud var han 
åven styrkebåltets ågare. Utvecklingen bor åven ses mot bakgrunden 
av de meteorologiska fOrutsåttningarna: åskan var ofarligare på Island 
an i det Ostnordiska området. 

3. Tor år åskgud. 
4. Som åskgud år Tor åven vagngud, och som vagngud åven  bock-

gud. I denna sammanstållning sammanlOper på ett intressant sått 
tankarna på himmelsgudens-åskgudens karaktår av fruktbarhetsgud. 

5. Tor år segrargud och kraftgud, framf Or  alit  genom sin roll av jåtte- 

Tor 	 227 

&dare.  Vi har tidigare sett hur ett flertal forskare vid sin analys av 
Indragestalten tagit sin utgångspunkt i sjålva kraftbegreppet och ut 
ifrån detta begrepp velat konstruera Indragestalten. Vi har tagit av-
stånd från detta betraktelsesått och håvdat att India måste forstås mot 
bakgrund av himmelsgudsgestalterna. Samma fOrhållande gåller Tor. 
Inte några av de  till  denna grupp h6rande beståmningarna år av den 
art, att de kan tas som utgångspunkt vid ett genetiskt betraktelsesått 
av den nordiske åskguden. Tvårtom utsåger ord som har6huga& och 
gagn,411 ingenting annat  ån  vad som sekundårt kan fOrklaras med ut-
gångspunkt från tanken på den mot jåttarna kåmpande åskguden, och 
derma tanke i sin tur har vi trott oss kunna fOrklara med utgångspunkt 
från åskgudens ursprungliga ambivalens. 

6. Tor år kultgud, herbl6tinn, den gud som dyrkades i templen, h,ofre-
ginn. HithOrande kenningar verifierar de litteråra kållornas bild av 
Torsk-ulten. 

7--10. (:)vriga Torsbeståmningar anknyter dels  till  kånda myto-
logiska motiv (Pidlfi, megingio4 etc.), dels  till  annars ej kånda for-
hållanden och situationer, t. ex. heiti av typen Biorn, Ennilangr. 

C. Inte mindre an ett fyrtiotal kenningar syftar på Tor som jåttarnas 
fiende och baneman. Kenningar av detta slag fOrekommer avgjort mer 
hos skalderna  ån  i Eddan. Dessa kenningar visar att Tor i den mytiska 
fOrestållningen i fOrsta hand tånktes som den mot jåttarna kå,mpande 
guden. Donna roll utf6rdes av honom ensam. Over huvud taget år den 
ymniga f6rekomsten av detta slags kenningar bevis for att Tor och jåt-
tarna religionshistoriskt sett bildar en samh6righet, på en gång en enhet 
och en motsats. Tor kan inte tånkas utan jåttarna och jåttarna inte 
utan Tor, varfOr jag anser varje fOrklaringsfOrsOk, som genetiskt Msg.& 
jåttetron från Torstron, som rnisslyckat. Den onda makten represente-
rades inte bara av jåttarna. Aven Midgårdsormen måste bekåmpas, 
också han av Tor ensam. Tor var Einrieri och orms 
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Avslutning. 

Lårdomshistoriskt sett finns inte mycket av intresse att anteckna 
betråffande det vetenskapliga studiet av den nordiske åskguden. For-
klaringen  till  detta har givits av R. M. Meyer, som skriver: »Tor ger 
ej upphov  till  några problem som FrOja och Oden, då han år av en 
enkel, genomskinlig natur, som vid sidan av 'geniet' Oden verkar nåstan 
filistr8s.»1  En problemfri gud år inte ett lockande forskningsobjekt! 
Vad som skrivits om Tor efter 1836 år också mestadels infogat i stOrre 
handbokssammanhang eller bår tidskriftsuppsatsens signatur.2  

Den undersOkning som jag hår framlagt står i skarp motsåttning  till  
den evolutionistiska skolan, vars syn bast presenteras genom E. H.  
Meyers  sammanfattande utvecklingsschema: sjålstro, tro på alfer, 
ålvor, jåttar, hOgre demoner och slutligen gudar som det sista utveck-
lingsstadiet. Gudarna antogs ha uppkommit ur naturandar av olika 
slag. »Man fOrdes over från specialfårestållningar  till  hOgre och mer 
omfattande begrepp, och namnet på en mer betydande grupp  Mom  natur-
våriden, t. ex. 'die Holden und Berchten', blev egennamn for enstaka 
gudinnor, Holde och Berchta, eller också  gays  ett nytt namn åt den 
nye fOretrådaren for en framtrådande naturkraft, t. ex. Donar.»2  Ut-
vecklingsschemat har också angivits av R. M. Meyer, som i sin Alt-
germanische Religionsgeschichte skriver om Tor: »Hans historia år 

1  R. M. Meyer, Altgermanische Religionsgeschichte, Leipzig 1910, s. 279. 
2  Av do specialundersiikningar, som jag hittills ej utnyttjat for derma del 

av mitt arbete, vill jag nåmna: C. J. Marstrander, Tor i Irland (MM 1915), H.  
Schneider,  Der Mythus von Thor (Herrigs Archiv, 1922), E. Mogk, Die rberliefe-
rungen. von Thors Kampf mit dem Riesen GeirrO6 (Festskrift  till Pipping,  1924), 
F. R. SchrOder, Thor und der Wetzstein. samt Thor im Vimurfluss (PBB 51, 1927). 
— Hammaren och torsviggen har gjorts  till  fåremål for undersOkning i bl. a. 
H.  Hildebrand, Tors  hammare (VHAAM 1872, 1875), Chr. Blinkenberg, Tordenvå-
benet i kultus og folketro, 1909, samt Tordenvåbenet i dansk oldtidsfynd (Fest-
skrift til Feilberg, MM 1911), A. Vestlund, Åskgudens hammare fOrlorad (Edda 
1919), E. Elgquist, Brudhammare och hammarsang (FoF 1934).. 

3  E. H. Meyer, Mythologie der Germanen, s. 283. 

klar: utveeklingen från naturdemon. .  till  moraliskt våsen 'liegt her 
wunderschOn klar vor'.»' 

I min undersOkning har jag med faktiskt material velat teckna en 
annan bild av den nordiske åskguden  ån  den som framstållts av de 
nåmnda forskarna. Man behiiver inte lange sysselsåtta sig med guden 
Tor, fOrrån man finner att han ingalunda år någon problemfri gud, 
utan tvårtom  get  upphov  till  ett flertal problem av stor råckvidd. At-
skilliga av de problem som aktualiserats genom min undersOkning år 
av den art, att det for nårvarande inte finns stora utsikter att nå fram  
till  en definitiv lOsning. 

Den  pessimism,  som kommit  till  uttryck i fOrordet  till  E. A. Kocks 
postumt utgivna arbete Den norsk-islåndska skaldediktningen (del 1, 
Lund 1946), dår fOrfattaren talar om »den i det stora hela slutgiltiga  
edition  [av skaldediktningen], varom vi ånnu så lange endast fantisera», 
måste i viss mån delas av varje vetenskapsman inom den nordiska reli-
gionens område, ty dels år det skriftliga kållmaterialet av sådan be-
skaffenhet att det blott på ytterst få punkter tillater absolut bindande 
bevisningar, dels år det arkeologiska materialet alltfOr ojåmnt utstrOtt 
Over de olika tidsperioderna fOr att medliggiira en fortlOpande fram-
stållning av den nordiska religionens historia, dels slutligen år mot-
såttningarna inom de olika religionshistoriska, arkeologiska och etno-
logiska skolorna så avsevårda, att åsiktsdifferentieringen i vissa av-
seenden år mer besvårande  ån  stimulerande for forskningen. 

Jag har valt den metoden att i huvudsaklig anslutning  till  den nu-
tida religionshistoriska forskningen Over himmelsgudarna såka fram-
lågga det jåmfOrande indoeuropeiska materialet och det nordiska ma-
terialet for att sOka avvinna det en acceptabel tolkning Det indo-
europeiska avsnittet har  haft  mer skissartad karaktår, medan jag, så 
långt det vant mOjligt eller låmpligt, efterstråvat fullståndighet på 
det nordiska området. 

Med undersOkningarna  till  de indoeuropeiska himmels- och åsk-
gudarna har jag velat visa, att vi med stOrsta sannolikhet ursprungligen 
har att råkna med en odifferentierad himmelsgud, som dels sjålv 
uppbar de funktioner som  senate Mom  de fiesta religionsområden 
differentierats på olika specialgudar, dels som partner bade en gudinna 
av typen Terra mater. 

1  a. a. s. 279. Den evolutionistiska synen har ånda in i vår tid frambragt 
nya teorier, t. ex. att Tor ursprungligen vant ett totem (A. Rugg-Gunn,  Osiris  

and Oden. The  Origin  of  Kingship,  London 1940, s. 107). 
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Svårigheten att komma tillråtta med hithOrande frågor år uppenbar. 
Det prehistoriska materialet år alltfOr  sprat  for att tillåta oemotsåg- 
liga slutsatser. Vad jag  dock  trott mig kunna visa år att det nor-
diska hållristningsmaterialet bestyrker de teorier, som det indoeuro-
peiska materialet fort fram  till,  nåmligen att åskguden måste anses 
som en avspjålkning av himmelsguden. 

Utvecklingen av de mångskiftande åskgudarna betingas helt natur-
ligt av ett flertal faktorer, av vilka man tidigare mest uppmårksammat 
de politiska, sociala och religiOsa faktorerna. Jag har velat visa hur 
också de meteorologiska betingelserna vant av primårt gestaltande art, 
då det gåller en gud så påtagligt bunden vid natursubstratet som 
åskguden. Varje folk har sålunda utvecklat sin tro på åskguden efter 
åskans olikartade karaktår. 

Framstållningen av den nordiske åskguden har tyvårr ej kunnat slut-
fbras. Betråffande det nordiska avsnittet år det mig angelåget att un-
derstryka min grundsyn på den nordiska religionen i dess fOrhållande  
till  de Ovriga indoeuropeiska religionerna. 

Det år påtagligt att den nordiska kulturen och religionen har ett 
dubbelt ansikte, ett som år vånt utåt mot »den stora vårlden» och ett 
som mer slutet bår rent nordiska drag. For motivforskningen, som 
mer eller mindre framtrådande utgjort en grundprincip fOr min under-
sOkning, år denna dubbelhet av stOrsta vikt att observera. Det år 
uppenbart att de nordiska hu.vudgudarna å ena sidan i mångt och myc-
ket rOnt påverkan utifrån, å andra sidan  till  typ och karaktår har ett 
påfallande, ehuru svårdefinierbart nordiskt drag. Svårigheten fOr 
forskaren år att kunna finna den råtta avvågningen mellan dessa båda 
drag. Det synes mig som om man vid den vetenskapliga framståll-
ningen i allmånhet skulle ha vant mer, intresserad av att siika påvisa 
beroendet av utlåndska fOrebilder On att sOka klarlågga det speciellt 
nordiska draget. Måhånda har jag  joke  kunnat undgå den motsatta 
ytterligheten. Betråffande Tor synes det  dock  ofrånkomligt att han år 
en gud med starkt markerade nordiska drag. Jag skulle t. o. m. vilja 
gå så långt, att jag karakteriserar Tor som en genuint nordisk skapelse. 
Sjålva trosstoffet fanns dår från bOrjan (problemet om hur åskguden 
[himmelsguden] ursprungligen uppkommit i Norden anser jag oåt-
komligt for en vetenskaplig lOsning), men utformningen av åskguds-
tanken har skett på sådant sått, att den nordiske åskguden avgjort 
skiljer sig från den keltiske Taranis och den slaviske Perknnas. Den 
germanske Donar har låmnat så ringa spår efter sig i de skriftliga kål- 

lorna, att vi just inte vet mer om honom On att han var den nordiske 
åskgudens motsvarighet på germansk botten. Tor blev med tiden »hela 
folkets gud». Han var den populåre guden, bondeguden, folkguden, 
den gud som både vikingen och bonden kunde identifiera sig sjålva med. 

Når det gåller de bildmåssiga framstållningarna av den nordiske 
åskguden kan man i åtskilliga fall peka på utlåndska fOrlagor. Jag håv-

dar  dock  att man  trots  detta har rått att lågga dem  till  grund for ett 

-uttalande om den nordiske guden. Jag ansluter mig hår  till  de synpunk-
ter som Sigurd Erixon framlagt betråffande den nordiska folkkonsten: 
»Det våsentliga i detta fall år  joke  formernas vandringar, utan hur de 

upptagas, ombildas och skapas  till  något nytt eller hur de  eras  bruk-
bara i nya kulturorganismer. Det visar sig att det blott år vissa drag, 
som trånga in i de bredare befolkningslagren och dår kunna bli frukt-
bårande och som s. a. s. trånga igenom det filter, som en folkmenta-

litet utgår.»1  
Det måste alltså anses vara i lika mån religionshistoriskt viktigt 

att utråna hur ett (bild)motiv uppfattats som att faststålla, varifrån 
man har håmtat fOrebilderna. Ett isolerat motiv har givetvis mindre 
betydelse On ett sådant som mer allmånt kommit  till  anvåndning. 
Just den mer allmånna fOrekomsten av ett motiv visar att det lyckats 
trånga igenom folkmentalitetens filter. Det år fOrhållandevis lått att 
betråffande t. ex. brakteaterna påvisa de utlåndska fOrlagorna. Ett 

nårmare studium ger  dock  vid handen att de nordiska konstnårerna 
sjålvståndigt uppfattat och utformat motiven. Jag anser att denna 
sj ålvståndigt skapande eller omformande nordiska aktivitet år ett bevis 
fOr att det utlåndska motivet kunnat assimileras med det inhemska 
tånkesåttet. Ett motiv som direkt anslOt sig  till  vad man tidigare 
vant van att tåuka vann mer uppskattning On ett motiv med absolut 
fråmmande id6innehåll. Vi belr också hålla i minne att den sjålvståndiga 

nordiska gestaltningsfOrmågan både  Mom  den bildande och den litteråra 
konsten åtminstone under vissa perioder vant avsevård. Det kan råcka 
med att erinra om den nordiska bronsålderns hOgkultur och den norrOna 
litteraturen under vikingatiden. 

I fråga om den mytiska framstållningen har jag under arbetets gång 
alltmer kommit att beakta den principiella betydelsen av de meteoro-
logiska fårutsåttningarna for utformningen av Torsdyrkan. Med an-
ledning hårav vill jag som komplettering  till  vad jag tidigare med- 

S. Erixon, Volkskunst mid  Kunstkultur  (Volkswerk. Jahrbuch des Statlichen. 

Museums few Deutsche Volkskunde, 1941, s. 47 f.). 
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delat om myttolkningen peka på  Radcliffe-Browns  miljbanalytiska 
undersOkningar.  Radcliffe-Brown har med stor skårpa håvdat att man 
noggrant måste studera en stams sociala miljO for att kunna forstå dess 
myter.' I lika mån år det av vikt att åga kånnedom om andra miljO-
fOrhållanden, sårskilt de meteorologiska vid studiet av den natur-
bundne Tor. Vi har tidigare uppmårksamm.at  skillnaden i Torsdyrkan 
på Island och i det Ovriga Norden. Det år naturligt att den islåndska, 
i stort sett ganska ofarliga vinteråskan i långden inte kunde upprått-
hålla en lika  stark  Torskult på Island som i det åstliga Norden. 
Visserligen beh011 den islåndska Torsdyrkan ånda fram  till  tiden for 
kristendomens infOrande sin framtrådande  plats 	ett landnamsarv (jfr 
NrOlfr Mostrarskegg) som på grund av kultens kon servativa karak-
tår visade sig råcka  till  for generationer — men samtidigt kan man i 
den mera litteråra mytdiktningen spåra en tendens  till  nedvårdering 
av Torstron och en stegring av Odensdyrkan. 

Aven betråffande myterna anser jag att det inhemska draget bor 
mer beaktas  ån  vad efta vant fallet. Den islåndska litteraturen år som 
sagt ett ovederskgligt bevis for det nordiska kynnets egenartade ska-
parkraft. Vad tolkningen av de nordiska myterna betråffar har jag 
velat framhålla nOclvåndigheten av att se myterna från en enhetlig 
synpunkt. Grundmotivet år  Tors  kamp. Kring detta grundmotiv har 
mytbildningen skett, ursprungligen, så tånker jag mig saken, i nåra an-
slutning  till  kulten. Denna kult utåvades i det Ostliga Norden i huvud-
sak som vårkult och sommarkult beroende på tiden får åskans fram- 
trådande. Bristen på sommaråska på Island skapade just de betingel-
ser utan vilka vi inte kan forstå den egenartade utvecklingen av de 
islåndska Torsmyterna. Dessa myter uppvisar en genomgående tendens  
till  frikoppling från det kultisk-rituella sammanhang, som från bårjan 
utgjort groningsgru.nd for myterna. På grund av den sena avfatt-
ningen av myterna i deras bevarade skick år det inte stora utsikter att 
kunna rekonstruera de ursprungliga myterna.  Trots  detta synes det 
mig våsentligt att fOrsåka anlågga en konsekvent religiiis tolkning av 

A. R.  Radcliffe-Brown, The  Andaman Islanders,  Cambridge, 21933, The 
Rainbow-Serpent Myth  of Australia (The Journal of the Royal Anthr. Inst. of  
Great  Britain and  Ireland,  56, London 1926), On  Social Structure  (a. a. 70, 1940) 
m. fl. a. — Se hårorn bl. a. A.  Brock-Utne, Studiet av primitive folk, Oslo 1938, 
s. 72 ff. samt A. Esker6d, Arets åring (Nordisk.a museets handlingar, 26), Sthlm 
1947, s. 32 f. 

myterna. Det ligger i sakens natur att en sådan tolkning i visst av-
seende måste behårskas av andra ledmotiv an den litteråra tolkningen. 

Från den mythistoriska helhetstolkningens synpunkt anser jag det 
mindre lyckligt att »episodtolkningen» kommit att dominera mytforsk-
ningen hos en viss grupp av forskare. Man har dårvid, som det synes 
ganska godtyckligt, ur en mytkrets valt ut vissa episoder, t. ex. Tor i 
floden eller liymirs bågare, och behandlat dem som helt fristående 
skapelser. Utan tvivel har forskningen genom dessa motivanalyser 
tillfOrts vissa varden, men fråga år om inte den mytiska fOrståelsen 
blivit lidande genom denna forsknin.gsmetod. I de bevarade texterna 

står  dock  ifrågavarande episoder infogade i ett visst m.ytiskt samman-
hang, som man svårligen kan se bort ifrån utan att gåra våld på helhets-
bilden. Jag anser att man i stållet måste ta sin utgångspunkt från 

sjålva grundmotivet,  Tors  kamp, och råkna med att mytbildningen 
sammanhånger med detta grundmotiv. Under tidernas lopp har nya 
drag och episoder tillkommit. Men åven ora man kan påvisa fOrebilder  

till  dessa motiv, har de sitt mythistoriska grundberåttigande endast 
dan, att de låtit infoga sig i det ursprungliga sammanhanget 

Snorremyterna har jag avsiktligt berOrt endast i forbigående, då 
de dels år allmånt kånda, dels i sitt bevarade skick måste sagas ha 
alltfi5r starka drag av litterår bearbetning får att kunna låggas  till  

grund får en mythistorisk analys av den nordiske åskguden. Huvud-

motivet år  dock  detsamma i Snorremyterna som i eddamyterna. 

Den nu avslutade fårsta delen av min Torsmonografi har i visst 

avseende karaktåren av en inledning  till  studiet av den nordiske åsk-

guden. Den nordiska religionens hjårtpunkt låg i blotet. Sjålva  inner-

sidan av det religiOsa medvetande, som tagit sig uttryck i de religiOsa, 
fOrestållningarna och bruken, kan man dårf or komma åt fOrst genom ett 
religionspsykologiskt och religionssociologiskt studium av de kultiska 

f Orhålland ena 
I den planerade andra delen skall fårsta avdelningen ågnas åt frågan 

om Tor i kulten. Avsikten år att ganska utfårligt behandla  Tors-

kulten i dess skilda former, utomnordiska spår av Torskult, det nor-
diska Torsblotet, kulten vid Uppsalatemplet m. m., varvid de i fårsta 
delen instrOdda notiserna om Torskulten skall kompletteras och infogas 
i sitt religionshistoriska sammanh.ang. En utfOrlig och principiellt ut-
redande framstållning fordrar avsnittet Tor i ortnamnen. Av mer  redo- 



Tor 235 
234 	 Flelge Ljungberg 

gårande karaktår blir kapitlet Tor i personnamnen. Av stor vikt från 
religionshistorisk och mythistorisk synpunkt år undersåkningen om 
Tor och hammaren. Redan i avsnittet Tor i bildframstållningen har 
frågan om fårhållandet  radian  yxa och hammare behandlats, medan 
det jåmfårande indoeuropeiska materialet endast i forbigående be-
rårts. På grundval av det ganska rikhaltiga arkeologiska materialet 
torde det inte vara alldeles utsiktslist att såka fålja de olika åskguds - 
attributens och motivens framvå,xt (viggar, blixtattribut, spira, yxa, 
hammare). Uppmårksamhet skall också riktas åt den viktiga frågan 
om hammaren som k-ultiskt och som magiskt medel. Frågan om Tor 
och ekkulten bor ses mot bakgrund av det fårhållandet att eken år sår-
skilt utsatt for blixtnedslag. Avslutningsvis skall upptagas tvenne 
problem  till  behandling, fårst Tor och, Kristus, varvid religionsskiftets 
kultiska brytningar skall skårskådas. Av intresse år att Tor å ena sidan 
vid kristendomens infårande framstod som huvudmotståndaren  till  
Kristus, å andra sidan, framfår allt i den konstnårliga symboliken genom 
drakdådarmotivet, uppbar rollen som medkåmpe  till  Kristus. Tor och 
S:t Olov slutligen brukar ofta i den vetenskapliga litteraturen be-
traktas som  hart  når synonyma begrepp. I sjålva verket år tesen om 
att »S:t Olov med sin yxa och sitt råda skågg utgjorde en ersåttning 
for Tor» missvisande, då dels Torskultens geografiska utbredning ej 
sammanfaller med S:t Olovskulten, dels denna helgonkult i fårsta hand 
måste bedtimas ut ifrån medeltidshistoriska fårutsåttningar. 

Den andra avdelningen skall ågnas frågan om Tor i traditionen. 
Vi har då fårst att ta stållning  till  den lårda traditionen, dels den åldre 
representerad av Saxo, dels den yngre, framfår  alit  den svenska 1500-
och 1600-talstraditionen 'med Olaus Magnus och Olov Rudbeck som 
fråmsta namn. Vi har redan tidigare sett hur långt den lårda traditionen 
fjårmats från vikingatidens trosfårestållningar. 

Den folkliga traditionen kring Tor har båttre motstått århundra-
denas omformningstendenser, ehuru man åven hår måste råkna med 
betydliga fårskjutningar i den religiåsa uppfattningen. Religionspsyko-
logiskt sett intar folktraditionens uppfattning av asarna samma ståll-
ning  till  den en gång levande asatron som allmånpsykologins fåreståll-
ningar  till  varseblivningarna. Liksom fårestållningarna år bleka, lått 
fårflyktigade och fårånderliga erinringsbilder av varseblivningarna, så år 
folktraditionens fårestållningar om gudagestalterna fårbleknade och 
fårå,nderliga produkter utan de levande trosåskådningarnas kraft och 
påtaglighet. Studiet av materialet i våra folkminnesarkiv ger också  

.omedelbart vid handen, att traditionen i det stora hela starkt fåråndrat 

•de fornnordiska gudarnas karaktår. Tor år  dock  den som båst kunnat 

håvda sig bland de nordiska gudarna, fråmst beroende på hans nåra 

anknytning  till  åskfenomenet. Fårestållningar om åskviggar och  Tors  

vagn levde kvar fårvånansvårt lange. Folktron har också på ett ganska 

såreget sått bevarat tanken på  Tors  androgyna karaktår, ett drag som 
vi tidigare funnit vara utmårkande f Or de indoeuropeiska åskgudarna. 



Tor 	 237 

Resume. 

(Traduction de Yves Chancerelle). 

Depuis Vann& 1836, oil  Ludwig  Uhland publia Der Mythus von 
Thor, il n'est paru aucun ouvrage important consacre specialement an, 
dieu nordique du tonnerre. Il semble done que l'on soit aujourd'hui 
fonde a rassembler les materiaux relatifs å ce suj et et å en  faire  une 
analyse  critique,  inspiree de  points  de vue modernes en matiere d'histoire 
religieuse. L'etude que nous publions ici a  pour  base les recherches 
recentes sur les dieux du ciel indo-europeens. Malheureusement, nous 
n'avons pu achever nos  investigations  dans le domaine norclique. Aussi 
une seconde partie est-elle prevue. Elle comprendra les deux chapitres 
suivants: Thor dans le  cults  et Thor dans la  tradition.  

Comme les  sources  ecrites de l'histoire de la religion dans le Nord 
datent d'une  époque  posterieure a l'etablissement de la chretiente 
dans ces  pays,  il est tres rare que l'on puisse en cette matiere, surtout 
en ce qui concerne le cOte intime et  personnel  de la religion, fournir  
des  preuves concluantes. Ce n'est qu'en se contentant de probabilites 
et en procedant par voie d'analogie que l'on pent parvenir å se  faire  une 
idee de ce que les peuples du Nord pensaient reellement de leurs dieux. 
Il faut done, en etudiant les problemes de la religion dans le Nord, 
rechercher dans les domaines indo-europeens apparentes,  des docu-
ments  propres å servir de  points  de comparaison. 

Le probMme d'identite. 

De bonne heure fluent etablis des rapproehements  entre les  dieux 
classiques et  les  dieux du Nord.  Dans les  environs de Vann& 1075 on 
trouve déjà chez Adam  av  Bremen l'affirmation suivante: Thor autem 
cum sceptro Iovem simulate videtur. Dams la savante theorie islandaise 
du XIIIe siècle, representee surtout par  Snorre  Sturlason, Jupiter et 
Thor etaient declares identiques. Qu'y a-t-il,  du point de vue historico-
religieux, derriere cette pretendue identite? Les classiques latins, 
Cesar et Tacite par exemple, par suite d'une constante interpretatio  

Romana,  ne  l'ont point etablie. Selon Tacite,  les  principaux dieux 
germaniques etaient Mercure (Hercule) et Mars. On a en general con-
sidere que Tacite, en nommant ces trois dieux, avait en vue Odin, Thor 
et Tyr. Le texte du passage  sur  Hercule  est  cependant d'une inter-
pretation douteuse. Le probleme de l'identite se heurte done å des 
difficultes considerables que l'on  ne  saurait  surmonter  que par  un  
examen d'ensemble des documents indo-europeens. 

Les dieux du ciel indo-europeens. 

Les recherches recentes, dont les auteurs  portent des  noms tels que 
ceux de W.  Schmidt,  de R. Pettazzoni et de G. Widengren, out de-
montre d'une fgon pertinente que le dieu du ciel fut  adore  å l'origine 
comme un dieu dit  «supreme».  Le principe de base sur lequel s'appuient 
les deux derniers  des  auteurs precites, principe auquel nous nous rallions, 
se  resume  de la faeon suivante. Le dieu du ciel est en meme  temps  le 
ciel  visible  et une divinite coneue comme un etre  personnel.  Le  point  
de vue essentiel de cette theorie est done qu'il y a identite entre le dieu 
et les phenomenes naturels. Nous laissons å resoudre le probleme ge-
netique qui se trouve  derriere  cette identite constatable. En nous ralli-
ant å cette th.eorie nous avons pris  position  aussi bien contre l'ecole  
evolution-niste que contre l'ecole dite «de la  mythologic  naturelle». 

L'impression religieuse engendree par le ciel, c. a. d. par le dieu 
du ciel, eomporte toujours  des  contrastes. D'un cOte, il existe une  dif-
ference  manifeste entre le ciel tranquille et le ciel en courroux, entre le 
ciel  bleu  clair et le ciel couvert de nuages, contrastes existant, comme 
on le voit, entre  des elements  de  nature  diametralement opposee. D'un 
autre cOte, l'impression engendree par le ciel a un caractere «ambiva-
lent», c. a. d. qu'elle comporte å la fois un certe attractif et un 06-0 
terrifiant. 

En general, on a  suppose  que le perfide Dydus pitar etait un proto-
type de tous les dieux du ciel indo-europeens. Cela n'est probablement  
pas exact, pour  deux  raisons.  D'abord, le  nom  de Dyåus, de racine 
indo-europeenne, dei, deia (resplendir) n'exprime  pas  le caractere «am-
bivalent» de l'impression produite par le dieu du ciel, il n'evoque que 
son cOte brillant et fascinant. Ensuite, å cOte de Dyåus parait Varuna-
Ouranos, qui  met  en  evidence  le cOte  sombre  et terrifiant du ciel.  

Scion  toute probabilite, les dieux du tonnerre doivent Otre con-
sideres comme  des derives  du dieu du ciel. Il est å croire qu'å l'origine 
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on voyait dans le tonnerre une  manifestation  de l'activite du ciel ou du 
dieu du ciel, et que ce fut seulement  plus  tard qu'on vint å le con-
siderer comme un phenomene autonome. En effet, dans les  religions  
grecque et  romaine,  le dieu du ciel et le dieu du tonnerre etaient unis 
en une seule et meme personne, qui etait Zeus  pour  la premiere et Jupi-
ter  pour  la seconde. Dans les autres  religions  indo-europeennes, on 
adorait le  plus  souvent  des  dieux speciaux du tonnerre. 

Les dieux du ciel germaniques. 

Le Tyr nordique (< Tiaz < Tieuz < ieur. Dieus) represente le dieu 
du ciel germanique qui devint, dans les  temps  historiques, un deus 
otiosus. Comme son pere le Ciel, il avait une compagne en la personne 
de la mere Terre, representee dans le domaine germanique par Nerthus. 

Lorsque Tacite ecrivit Germania, le Ziu germanique oecupait  encore,  
au moms dans certaines tribus, le rang de dieu  supreme.  Dans Ger-
mania, ch. 39, Tacite  pane  du regnator omnium deus, et, dans le chapitre 
40 du merae ouvrage, il decrit le culte de Nerthus. Nerthus, id est Terra 
mater. Ce qui compliquait  pour  Tacite la  question des  dieux germa-
niques, c'etait selon toute probabilite,  revolution  menant a raffaiblis-
sement progressif de la  position  du dieu du ciel germanique et å son 
remplacement par Odin. Cette  evolution,  qui en etait å ses  debuts  å 
la naissance du  Christ,  avait atteint, lorsque Tacite ecrivit Germania,  
des  stades  plus  au moms avances dans les differentes  parties  du  monde  
germanique. L'etablissement immecliat d'un  rapprochement  entre 
les dieux romains et les dieux germaniques presentait une autre cliffi-
culte, c'etait que le Jupiter romain unissait en lui toutes les fonctions 
d'un dieu du ciel, fonetions qui, dans les mondes indo-iranien et ger-
mano-celtique, etaient reparties entre  des  dieux distincts. Par suite de 
ces circonstances, et peut-etre aussi d'un pieux  sentiment  de  respect  
envers son propre dieu, Iupiter Optimus  Maximus,  Tacite ne pouvait  
employer  directement le  nom  de Jupiter et eut recours h d'autres noms 
de dieux, Mars, Mercure  (Hercule?).  Cet  expedient  fit supposer  plus  
tard que le Mars romain etait identique au *Tiuz germanique et Mercure 

Vodan,  hypotheses  qui, du  point  de vue historieo-religieux, manquent 
de bases clirectes. Ce fut done la  situation  historico-religieuse  instable  
du  monde  germanique qui, jointe å sa conseiente inter pretatio Romana, 
conduisit Tacite å se servir d'expressions vagues. Dans l'interpreta-
tion donnee ici, la Germania de l'auteur latin constitue cependant un 
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appui å rhypothese qu'il existait  dans  le monde germanique  un  dieu 
du ciel supreme.  

Il ne  saurait done etre question, du point de vue bistorico-religieux, 
d'aucune identite absolue  entre  Thor et Jupiter. Ce qui n'empeche 
pas que l'on puisse entrevoir  entre  ces dieux des analogies importantes. 

Thor, dans ses rapports avec les dieux indo-europens 
apparentes. 

Le  nom  de Thor. Le  nom  de Thor, en islandais 1)6rr, doit etre con-
sidere comme issu de la forme originaire DunraR. Cette forme, qui tire 
son origine du  vocable  «dundret», montre une parente avec  des  noms 
tels que Zeus Keraunos, Iuppiter Fulgur et Iuppiter Tonitrus. Elle 
constitue un appui å la theorie de Fidentite originelle entre le dieu et 
le phenomene naturel. 

Per/ulnas. Le dieu du tonnerre lithuanien Perkunas pent etre 
rapproche du dieu nordique androgyne Fiorgyn(n) qui, selon toute 
vraisemblance, etait un dieu du tonnerre  plus  ancien que Thor. Voluspå 
appelle Thor le fils de FiQrgyn. Le Perun slave est probablement un 
emprunt fait an Nord. 

Taranis. Dans Pharsalia, Lucanus mentionne trois dieux gaulois: 
Teutates, Esus et Taranis. Ce dernier etait le dieu gaulois du tonnerre 

fallait apaiser par  des sacrifices  sanglants. Une  inscription  de  

Chester,  en Angleterre, montre la forme Tanaros. Plu.sieurs chercheurs 
ont emis l'hypothese que Tanaris-Tanaros representerait le dieu origi-
naire du tonnerre et que le dieu du tonnerre germanique proviendrait 
d'un emprunt au domaine celtique. Cette hypothese est pen vraisem-
blable. 

Horagalles. Dans la mythologie lapone le dieu du tonnerre est de-
signe sous le  nom  de Horagalles. Cette  appellation  est, de m'eme que le 

dieu, 	emprunt fait au Nord, emprunt remontant probablement å 

l'åge de  bronze  (Horagalles <Tore Kart). Le dieu lapon du tonnerre 

est, dans sa  nature,  moms terrifiant et moms destructeur que Thor. 

Ukko. Le Ukko finnois doit etre considere mi aussi, comme un 
emprunt fait au Nord. Il est, bien  plus  que le clieu du tonnerre, celui 

de la pluie et de la fertilite,  cc  qui ressort de differentes notes conservees. 

Indra. Il semble qu'on ne puisse donner du earactere de Indra une  

explication  satisfaisante si Von perd de vue le  trait  cosmique de son 

etre. La  question  de savoir s'il fut å l'origine un dieu du ciel ou un 
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dieu du tonnerre ne peut etre resolue d'une fagon certaine. Cependant,  
revolution  poursuivie dans  des  domaines prochement apparentes 
permet de considerer comme la  plus  vraisemblable rhypothese que 
Indra est un  derive  d'un dieu du ciel originaire. Il semble en  mitre  
qu'il y ait  lieu  de souligner la vigoureuse mise en lumiere, faite par  
Hildebrand,  de l'opposition, particulierement sensible chez Indra, entre 
les idees de printemps et d'hiver, d'autant  plus  que les  documents  
vediques confirment cette  opposition.  Cela ne signifie  pas  toutefois, 
comme  Hildebrand  a cherche å le  faire  ressortir, que le caractere de dieu 
du tonnerre soit, chez Indra, douteux. Les  sources  contiennent  des  
preuves que, de tres  bonne  heure, Indra fut considere comme dieu du 
tonnerre. Si l'on part de l'idee qu'il avait ce caractere, on peut expliquer 
d'une fagon satisfaisante l'existence de ses autres fonctions: dieu de la 
pluie, dieu de la fertilite, «dieu de la force», dieu de la  guerre,  dieu tueur de  
dragons,  etc.  

Hercule.  L'hypothese d'une identite entre  Hercule  et Thor doit 
etre ecartee, car elle ne trouve d'appui ni dans les  sources,  ni dans les 
noms  des  j  ours  de la semaine. 

Jupiter. Le  nom  du cinquieme jour de la semaine (dies lovis, Jeudi) 
est probablement la principale raison  pour  laquelle Thor et Jupiter 
furent peu a peu consideres comme identiques. Cependant, Jupiter 
est, å certains egards, d'un autre caractere que Thor. Jupiter est  des  
l'origine un dieu du ciel, qui exerce les fonctions de dieu du tonnerre. 
Thor est un dieu  special  du tonnerre qu'il faut supposer  derive  du dieu 
du ciel. 

Taara. Le Taara esthonien doit etre range dans la categorie  des  
dieux du ciel finno-ugoriens et siberiens, et n'est  pas  de la meme  nature  
que Thor. 

Les  conditions  metorologiques et psychologiques dans leurs 
rapports avec la croyance au dieu du tonnerre. 

On ne peut comprendre la variete  des aspects  pris par les differents 
dieux du tonnerre si l'on ne tjent  pas  compte  des conditions  meteoro-
logiques d'où nait l'orage. A ce sujet, il est å remarquer que la frequence  
des  jours d'orage est  plus  grande dans les  pays  mediterranneens que 
dans le Nord et que les orages de nuit y sont, comme phenomenes  
celestes,  d'une  plus  grande splendeur. Sur le fond clair du ciel d'ete 
nordique, les  eclairs  offrent un  spectacle  moms sensationnel que  clans  
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les  pays  situes  plus  au sud. Aussi bien, Jupiter et Zeus sont-ils  avant  
tout les dieux  des eclairs,  tandis que Thor est  avant  tout le dieu du 

tonnerre.  
Pour  comprendre  revolution  suivie dans le Nord, il est particuliere-

ment interessant de remarquer que le tonnerre se fait rarement  entendre  
en ete dans les  regions  å climat maritime, par exemple en Islande,  oft  
les orages cvw sont notablement moms violents et moms dangereux 
que dans les autres  pays  nordiques. Dans les  regions  de hautes mon-
tagnes de la Laponie,  Forage  a un caractere tres menagant. 

L'impression causee par le tonnerre est d'un caractere typiquement 
double. Personne ne saurait echapper å la  fascination  qu'exerce ce 
grandiose  spectacle celeste,  en meme  temps  qu'il fait naitre  des senti-
ments  d'angoisse et de frayeur, surtout lorsque l'eclair est suivi d'un  

violent  roulement de tonnerre. Fascinosum et tremendum, ces deux 

mots sont la  signature  de l'impression provoquee par le tonnerre. A 
cela s'ajoute que, dans ses effets aussi,  Forage  a un caractere double. 
D'un cete, la pluie d'orage est particulierement bienvenue, surtout 
pendant les printemps pauvres en pluie. D'un autre  coke,  l'orage peut, 
lorsque la foudre tombe,  causer des ravages  et repandre la mort. 

Si Fon ne tjent  pas  compte de ces  considerations  meteorologiques 
et psychologiques, on ne peut parvenir a comprendre  comment  le dieu 
du tonnerre a pris forme dans le culte et dans les mythes. 

Thor  dans les  images. 

Les images documentaires viennent ii l'appui de la supposition que 
le dieu du tonnerre  est un  derive du dieu du ciel. 

Les gravures  sur  rochers. Pour rinterpretation des gravures  sur  
rochers, nous nous sommes generalement rallies  aux  idees de 0. Almgren 

qui,  dans  l'ensemble, fournit, des images,  une  interpretation culturelle. 
Nous ecartons  les  explications basees  sur  la magie, car la magie  est 

dans  son essence profiteuse et parasite. La magie  ne  peut  jamais  creer 

d'ceuvres d'art,  elle ne  peut en etre qu'une imitation. Le langage sym-
bolique des gravures  sur  rochers  est une  tentative pour concretiser et 
pour fixer l'idee que se fait Vimagination du dieu actualise  dans  le 
culte. Les figures 1-6 nous donnent des exemples de la fagon  dont  on 
parvint peu a peu le concretiser et å lui donner  une  forme humaine. 
Le dieu du ciel etait dieu du soleil et symbolise par la roue et la hache 
(fig. 1-10). Certaines gravures  sur  rochers montrent des dieux munis 

16 — 47424  Helge  Ljungberg 



Tor 243 
242 	 Helge Ljungberg 

de marteaux (fig. 11 	18). De meme que le marteau  est un  derive de 
la hache, le dieu du marteau  est un  derive du dieu de la hache, c'est 
dire du dieu du soleil ou du dieu du ciel. 

Images de Page de  fer.  Certains «brakteats» en or de l'epoque des 
grandes migrations montrent des images oh l'on volt  une tete  humaine 
surmontant  un  quadrupede a comes et å barbe de bouc. Tout porte 
croire que ces figures  sont  des images de Thor (fig. 21-22). Quelques 
gravures  sur  pierre et pierres runiques figurent,  les  unes des scenes 
cultuelles ou mythiques  (les  gravures  sur  pierre de Gothland),  les  autres 
le visage de Thor (fig. 21). Les marteaux de Thor eux-memes  sont  
parfois ornes d'une image de ce dieu (fig. 25). 

Les images de Thor  dans les  ceuvres litteraires. Certains poemes 
islandais des IXe et Xe siecles chantent des boucliers  omnes  de motifs 
choisis  dans  la mythologie norclique. Les ceuvres en prose decrivent 
souvent des idoles de Thor ornant des temples. Ti  ressort  des recits 
ecrits en prose que, tout au moms  dans  l'est du Nord, Thor etait honore  
dans  le culte  comme un  dieu supreme. 

Images lapones de Thor. Les tambours magiques des Lapons  sont  
richement ornes de figures my-thologiques.  Il ressort  de ces figures 
que, en Laponie, Thor etait presque adore  comme un  dieu du soleil 
ou du ciel. On peut faire la meme constatation en examinant  les  dessins 
qui illustrent  les  descriptions de la Laponie &rites  aux  XVIIe et XVIIIe 
siecles. Etant donne que le dieu lapon du tonnerre  est tres  probablement,  
comme  nous l'avons déjà fait remarqu.er,  un  emprunt fait au Nord, au 
temps de l'åge de bronze, la concordance  entre les  gravures  sur  rochers 
de cet age et  les  images lapones  est  d'un grand interet. 

Images de Thor plus recentes. L'image de Thor etait parfois employee  

dans  la magie (fig. 34). On trouve,  dans Historia  de gentibus septentrio-
nalibus de Olaus Magnus, 1555, quelques images de Thor  dont  l'une  
entre  autres (fig. 38) nous  montre  comment Fauteur s'imaginait  les  
trois dieux supremes du temple d'Upsal. On y voit Thor entoure de 
douze etoiles, presentation derivee peut-etre des modeles iconogra-
phiques,  mais  inspiree avant tout par la pensee originaire de Thor, dieu 
du ciel. Les images plus recentes du XVIIe siècle prouvent a quel 
point la tradition savante s'etait eloignee de la croyance  aux  dieux de 

l'epoque des Vikings. 

Thor dans le mythe.  

Interpretation des  mythes. D'accord avec Malinowski et d'autres 
cbercheurs, nous voyons dans les mythes mi  complement  du culte et 
du rite. Ils ne sont  point née pour  servir d'explications ou de sym-
boles;  ils sont l'expression d'une activite religieuse spontanee. 

Les mythes nordigues. Les mythes nordiques, tels qu'ils nous sont 
connus aujourd'hui, emanent d'une  époque  recente  où  les processus 
d'adaptation, de desintegration et de  degeneration  &talent  déjà parvenus  
å impregner de leur action les mythes originaux, de sorte que, sauf dans  
des  cas exceptionnels, on ne peut presumer que ces derniers aient  con-
serve  leur forme originaire. Lorsque le culte s'affaiblit pen å pen dans 
l'Islande pauvre en tonnerre,  où  il n'y a  pas  d'orages pendant Fete, il 
se produisit un affaiblissement parallele de la croyance au dieu du ton-
nerre. Aussi bien, les mythes islandais finirent-ils par prendre avec le  
temps  le caractere de contes divertissants, dans lesquels Thor est parfois 
presente sous  des traits grotesques.  Ainsi, tandis que dans l'est du 
Nord Thor restait le dieu  supreme,  ce fut Odin qui vint å occuper ce 
rang en Islande. 

Thor et les geants. A l'encontre  des savants  suedois modernes qui 
etudient les legendes, nous estimons que Thor et les geants ne peuvent 
etre separes dans la pensee. Nous basant sur le caractere ambivalent 
de l'impression produite par le tonnerre, nous concevons le dieu du ton-
nerre comme originairement autonome, comme un dieu done, du  point  
de vue ethique, d'une qualite å la fois positive et negative. Peu å pen 
se produisit dans cette  unite  un fractionnement, en ce sene que le fac-
teur negatif se detacha du positif, et ainsi naquirent, d'un cOte la croyance 
aux geants, de l'autre la foi en un dieu secourable. Differents poemes 
de l'Edda montrent une proche parente entre les dieux et les geants. 

Les pomes sur Thor dans l'Edda. Dans tous les poemes de l'Edda 
qui chantent Thor, on retrouve le meme  motif  fondamental, å savoir 
la lutte de Thor contre les geants et contre le Grand Dragon: C'est 
autour de ce  motif  que les mythes se sont developpes. C'est pourquoi 
on ne peut les comprendre si l'on fait  abstraction  de leur  relation  avec 
ce  motif  de base. On s'est probablement efforce dans le culte de donner, 
de cette lutte,  des images  dramatiques. 

Les mythes de Thor chez les potes et chez Snorre. — Chez les poetes, 
les mythes sur Thor ont un autre caractere que dans l'Edda. ils re-
produisent generalement  des  mythes presentes dans  des images.  Ce-
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pendant, il exisie  encore  deux poemes sur Thor  des  poetes Vetrli6i et 
136rbiQrn disarskåld, qui sont probablement  des vestiges  d'hymnes 
cultuels originaux. 

Chez Snorre, les mythes sont presentes sous une forme litteraire 
et leur  principal  inter" du  point  de vue historico-religieux, est de 
pouvoir servir de  complements  aux mythes de l'Edda. 

Les mitaphores et 69itUtes sur Thor. Selon les metaphores  employees  
par les poetes, Thor est fils de Odin, ce qui, du  point  de vue historico-
religieux, doit etre interprete en ce sens que Thor est file du dieu du 
ciel. D'autre part, Thor est file de la deesse Terre, d'on il resulte que 
Thor n'est  pas  å l'origine un dieu du ciel, mais un  fruit  de la rencontre 
du dieu du ciel et de la deesse Terre. En meme  temps,  Thor est lui-
meme dieu du ciel, ce qui ressort en particulier de ce que, dans les 
metaphores, il est designe comme l'epoux de la deesse Terre. Les meta-
phores sur Thor montrent en outre qu'il a ete considere comme dieu  
supreme  et qu'å l'origine, en sa qualite de dieu du ciel, il etait  omniscient.  
Les metaphores montrent enfin que Thor, tel qu'il est presente dans les 
mythes, etait  avant  tout considere comme le dieu combattant les geants. 
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pendant, il exisie  encore  deux poemes sur Thor  des  poetes Vetrlibi et 
136rbigrn disarskåld, qui sont probablement  des vestiges  d'hymnes 
cultuels originaux. 

Chez Snorre, les mythes sont presentes sous une forme litteraire 
et leur  principal  interet, du  point  de  vile  historico-religieux, est de 
pouvoir servir de  complements  aux mythes de l'Edda. 

Les måaphores et bithetes sur Thor. Selon les metaphores  employees  
par les poetes, Thor est fils de Odin, ce qui, du  point  de vue historico-
religieux, doit etre interprete en ce sens que Thor est fils du dieu du 
ciel. D'autre part, Thor est fils de la deesse Terre, 	resulte que 
Thor n'est  pas  å l'origine un dieu du ciel, mais un  fruit  de la rencontre 
du dieu du ciel et de la deesse Terre. En meme  temps,  Thor est lui-
meme dieu du ciel, ce qui ressort en particulier de ce que, dans les 
metaphores, il est designe comme l'epoux de la deesse Terre. Les meta-
phores sur Thor montrent en outre qu'il a ete considere comme dieu  
supreme  et qu'å l'origine, en sa qualite de dieu du ciel, il etait  omniscient.  
Les metaphores montrent enfin que Thor, tel qu'il est presente dans les 
mythes, etait  avant  tout considere comme le clieu combattant les geants. 
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