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inskriankts till blott det i forsta hand nodviandiga. Vad som
uteldmnats aterfinnes emellertid utan storre svarighet i av mig

omndmnda specialarbetens bibliografier. Citat fran dansk-norska
killor, tillhdrande dldre tid, har jag funnit radligast att som
regel aterge i nutida svensk Overséttning. Den kuridsa orto-

grafien i dessa texter dr alltfor besvérlig for den med tids-

periodens skrivsétt oerfarne.

Tack vare det Gleerupska forlagets intresse, tillmotesga-
ende fran Kungl. Humanistiska Vetenskapssamfundet i Lund,
Vetenskaps-Societeten 1 Lund och utgivaren av »En isldndsk
svartkonstbok fran 1500-talet», docenten, fil. d:r Nat. Lindqvist,
har detta arbete kunnat utstyras med ett rikligt illustrations-
material. For goda rdd i samband med korrekturldsning star
jag 1 stor tacksamhetsskuld till min vén runologen, docenten,
fil. d:r Ivar Lindquist.

Lund den 27 april 1934.
Sigurd Agrell.



RUNRADEN OCH DESS MAGISKA
URSPRUNG






L.

Sedan ar 1927 har jag i en foljd av skrifter, bl. a. i ett
storre populdrvetenskapligt arbete »Senantik mysteriereli-
gion och nordisk runmagi», upptagit till behandling ett av
runforskningens intressantaste problem, sporsmalet om orsa-
ken till den s. k. édldre runradens egendomliga uppstéllning
och den ursprungliga innebdrden hos tecknens namn. Fort-
satt forskning har, sedan jag ar 1931 utgav det ndmnda ar-
betet, fort mig atskilliga steg vidare, { en ny, for en storre
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Avb. 1. Kylverstenens runrad renritad. (Forsta tecknets bistavar synas,
icke pa stenen, av attonde tecknets bistav finnes spar.)

allménhet avsedd skrift upptar jag nu éter fragan til! behand-
ling samtidigt som jag framldgger resultaten av studier Over
lapsk spddomskonst och magi, sedda i deras samband med
fornnordiska forebilder. En riktig forstdelse av mina tyd-
ningsforsok av foreteelserna inom lapskt trolldomsvéisen ar
icke mojlig utan en inledande Gversikt av runmagien och
dess forbindelser med senantik alfabetmystik.

. Det dldsta kdnda runradsminnesmirket dr Kylver-stenen
pa Gotland, vars ristning allmint anses utford i bdrjan av
400-talet. av var tiderdkning. Négot yngre — omkring 75
eller 100 ar — é&ro runinskriptionerna pa Vadstena-brak-
teaten och dess ndrstdende variant Grumpan-brakteaten, den
senare delvis nagot skadad.



Det anmérkningsvérda dr, att dessa trenne gamla runrader
icke fullt Overensstimma i fraga om tecknens ordningsfoljd.
Kylverstenens runrad (se avb. 1) har /»-runafl stiende
framfor tecknet [:nruna. vars ursprungliga ljudvérde ar
osdkert, och iZ-runar]y framfor o-runan < P4 Vadstena-
brakteaten och Grumpanbrakteaten ar forhéllandet 1 bigge
fallen det motsatta. Runan  &r vpqserligen pa den forst-
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Avb. 2. Vadstenabrakteatens runrad renritad. (Sista tecknet dolt
under en pérla.)

ndmnda dold av en pirla. Den kan emellertid spéras vid
iakttagelse av hidngsmyckets baksida, déir tecknets vertikala
linjer ldmnat tvenne skonjbara avtryck. P4 Grumpanbrak-
teaten dr rf-runan pullt synlig och stér sist (omedelbart efter
o-runan <,vilken upptill &r ndgot otydlig). Se avb. 2 och
avb. 3. Andra runradsristningar frdn édldre tid Overens-
stdimma undantagslost med de svenska brakteaternas runrad

P PN X PN YL K MY

f uparkgw hnijeép tbe mlRrRo d
i - s % 10 20

Avb. 3. Grumpanbrakteatens runrad renritad. (Om 22:a tecknet se s. 54 f.)

i fraga om teckenfoljde | [X. Till teckenfoljden <3 X fin-
nes ddremot ingen dldre parallell, beroende pa, att runrads-
ristningarna pa Charnayspédnnet (se avb. 4) och pa den ny-
upptéickta Brezapelaren (se avb. 5) sakna de allra sista teck-
nen. Pa ett i floden Thames funnet kortsvédrd (scramasax)
finnes runraden utékad med vissa nya rent angelsaxiska tec-
ken. Nagra arkeologer ha emellertid velat hianfora detta fore-
mal till ganska sen tid. Detta runminnesmaérke kan for ovrigt
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icke begagnas vid avgorandet av frdgan om o- och (/-runans
inbordes stéllning. Det forhéller sig ndmligen sa, att flera
runtecken i alfabetets ursprungliga tredje avdelning flyttats
huller om buller: o-runan stér visserligen sist i denna grupp
men har icke d- utan m-runan framfor sig, (/-runan har fétt
sin plats framfor Z-runan (se avb. 6). Om (Z-runan har flyttats
fran gruppens sista eller nést sista
plats, veta vi under dylika forhal- £
landen icke. Vad vi ha att hélla {i¢[F)’
oss till, &r en del, i angelsaxiska |o3]*
handskrifter patraffade runradsupp- |=
teckningar. Hos en av dessa star |z
emellertid o-runan fore (Z-runan, all- =
dele” som pa de svenska braktea-
terna.-(se avb. 7). Att hos de 6v-
riga forhallandet &r det omvénda,
kan .l4tt forklaras sdsom beroende
pa inverkan frén en grupp nytill-
lagda tecken: dessa begynna med
en serie vokaltecken, och det tro-
liga dr, att man latit o-runan kom-
ma efter (/-runan for att fa en sam-
manhéngande foljd av vokaltecken:
ce (av édldre 0), a, ce, y, ea, io. En
, synnerligen naturlig atgérd i en tid,
' da runmagien icke ldngre spelade
[ nagon roll, 1 varje fall icke for de :
angelsaxiska munkar, som fort pen-  ayp. 4. Charnayspénnet.
nan.

Enligt min mening ha vi att betrakta de bada brakteatin- .m
skriptionerna sdsom representerande den sidkrast bevarade
traditionen. De hédrstamma fran hednisk tid och de kunna
icke gdrna — som troligen den tydligen hastigt utforda Kylver-
ristningen — vara tillkomna i en tillfillig bradska. Dessa
hédngsmycken, amuletter med magisk skrift, ha tvivelsutan
haft dldre, med den uridldsta runtraditionen sammanhéngande
forebilder, Om de bevarade runradsbrakteaterna ocksa aro
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utforda omkring 300 ar efter runskriftens uppkomst, kunna de
emellertid knappast ha tillkommit pa fri hand utan boéra ha
tillverkats med ett dldre monster for Ogonen, en
annan amulett, vars tecken man i lugn och ro haft
tillfélle att beakta vid tillverkningen av en ny stamp.
Som bekant dro de nordiska brakteaterna i sista
hand imitationer av senantika mynt och andra fore-
mal av samma typ, t. ex. runda medaljliknande
amuletter. Vadstena- och Grumpanbrakteaterna visa
biagge en till senantik forestdllningsvarld hdrande
bild: ett behornat djur 'jimte ett bakom detta upp-

Avb. 5. Brezapelarens runrad. (Efter Cremosnik och
Sergejevski.)
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skjutande manshuvud (se avb. 8 och 9). Jag ser
héri en reflex av en senantik framstéllning av guden
Mithra vid sidan av offertjuren. Det bor vara hojt
Over varje tvivel, att germankrigare 1 romersk
tjdnst — och fran dylika hérstamma 1 sista hand véra
nordiska brakteater — under den senare kejsartiden
sammantriffat med stridskamrater, som hyllat den
ursprungligen i Persien hemmahorande Mithrareligio-
nen. Denna har haft livligt verksamma anhingare
bland de romerska soldaterna frdn det forsta arhund-
radet av var tiderdkning &nda till kristendomens
slutgiltiga seger strax fore 400-talets ingang. Det
ligger intet som helst orimligt i, att en del hdng-
smycken, tillkotnna pa 300-talet, forts till norden

och dir dnnu ett eller annat sekel senare efterbildats. Hér-

till kommer, att det ingalunda ar sdkert, att alla yttringar

-Jopagassaweyy pd. vurouny ‘9 ‘gAY
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av mithraistisk dskadning med ett slag dott ut inom den sen-
antika vérlden till f6ljd av kristendomens officiella seger.
Tvértom bor man med en ganska hog grad av sannolikhet
m kunna formoda, att i all hemlighet- atskilliga soldater, ehuru
till namnet kristna, dock begagnat mithraistiska amuletter for
att skydda sig for verkliga och inbillade faror. Segerguden
Mithra, Sol Invictus, den obesegrade guden, har tvivelsutan
ett eller annat’ drhundrade efter det att hans ldra forlorat
den romerska statens erkdnnande och blivit en forfoljd vid-
skepelse 1 alla fall dgt en icke ringa makt bland de folklager,
dér allskons trolldomsvisende outrotligt holl sig kvar. Oden
lever dnnu i1 dag i nordisk folktro — skulle da icke fore-
stillningar sammanhdrande med Mithrareligionen ha kunnat
droja kvar inom vissa klasser av den officiellt kristnade be-
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Avb. 7. Runraden i Codex Cotton. Otho B 10.

folkningen 1 det sonderfallande romarriket? Om ock Teo-
derik den store var kristen, kan i bdrjan av 500-talet dnnu
enstaka pd mithraistiska amuletter atergdende hangsmycken
ha burits av folk i hans krigshidr. Dir tjanade atskilliga
germaner frin landen norr om Ostersjon, och nigra av
dessa ha atervdnt till sina hemtrakter vid tiden omkring
ar 500.

De bada svenska runradsbrakteaterfia visa som ndmnt en
bild, vilken later tolka sig sasom &tergaende pa framstillning-
en av den centrala myten i Mithrareligionen: Mithra dédande
den heliga urtidstjuren. Enligt bevarad tradition, delvis fort-
levande bl. a. i parsismens heliga skrifter, framtridde ur dju-
rets kropp sddesax. De romerska mithradyrkarna ha fram-
stillt metamorfosen sa, att djurets svans i dodségonblicket
delar sig i ett knippe av sddesax (talrika reliefer visa denna i
detalj). Till de romerska tjurframstillningarnas pa dylikt vis
delade svans svarar,brakteaternas djurbild déri, att den visar
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en behornad varelse forsedd med flerkluven svans. Man har
tidigare tvekat, om djuret skulle forestilla en hist eller en
tjur eller kanske rentav vara en jak. Bilden forklaras en-
ligt min mening helt enkelt dirigenom, att den gar tillbaka
pa en senantik framstéillning av ett behornat djur, en tjur,
vars svans varit delad, endr den bestatt av sddesax (se avb.
10). P& Vadstenabrakteaten finnes ytterligare en marklig
Overensstimmelse med en detalj hos den mithraistiska kult-
bilden: en fagel ses svdva framfor fyrfotadjurets huvud.
Mithra fick genom en figel, en korp, fran solguden budskap
med uppmaning att nedsticka den fangade tjuren. Darfor ser

Avb. S a. Vadstenabrakteatens Avb. 8 b. Vadstenabrakteatens
framsida. baksida. (Visar, att forsta tecknet
r en i-runa.)

man pa manga romerska reliefer denna fagel avbildad (till
vanster pa avb. 10). P& Grumpanbrakteaten, som ar utford i
grovre stil (se avb. 9), ha blott tjuren och manshuvudet fatt
plats. Har ar. dven inskriptionen ndgot kortare. Den bestar
blott av den é&ldre runradens trenne grupper, av vilka den
mellersta genom ett brott forlorat de bada sista runorna. Vad-
stenabrakteatens inskription har forutom de tre runradsgrup-
perna en grupp av 8§ runor tfuwatu’a, tvivelsutan ett rent
magiskt ord. Man har tidigare list /uwatu-wa, men nyare
granskning av brakteatens baksida har visat, att den forsta
bokstaven maéste vara en Z-runa ”, icke en Z-runa [\ Troll-
domsord av dylik typ — upprepning av samma ljudfoljd
tvenne ganger — dro kdnda fran senantik bokstavsmystik
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och finnas for ovrigt pd andra brakteatamuletter, t. ex. salu-
salu. En utrdkning av talvédrdet i ordet fuwatuwa i1 anslut-
ning till min runteori visar, att det magiska tal, som déri
doljes, ar 54 (16 4-1+7+3 +164-14- 7 4- 3). Samma talvérde
(1 -r2+17 + 1 4- 14 4-1 + 19) har det i senantik mystik sa
ofta forekommande guda- eller demonnamnet Abraxas enligt
det esoteriska raknesittet (a=1, ® = 24). I senantik spekula-

tion har Mithrd sammanstillts med gnosticismens mystiska
allgud Abraxas (nidrmare hir-
om vid behandlingen, av den
16:¢ runan). Abraxas var
forbunden med éret och him-
lens omkrets. Hans magiska
symbol var cirkelrunden. Da
senantik spekulation i alfa-
betet sdg en motsvarighet
till vérldsalltet eller himlens
omkrets (zodiakens 12 hus
motsvarades av 24 boksté-
ver), holls Abraxas av manga
for alfabetmystikens hogste
gud. Vi skola i det foljande
se honom sammanstilld med
det grekiska alfabetets 24:e
bokstav, som med sitt tal d&ven angav samtliga bokstdvers
antal. Med det sagda stimmer vil, att Vadstenabraktea-
tens alfabetmystiska inskription dr anordnad i en cirkel-

rund. Talvirdet av samtliga tecken dr enligt mitt berdk-
ningssétt 360. Detta dr det gamla babyloniska talet for him-

lens omkrets (vi indela den dnnu enligt babylonisk forebild
1 360 grader); likaledes var det talet for det dldre &ret (som
utokades med 5 skottdagar). Hértill kommer, att namnet
Mithras, skrivet med grekiska bokstdver och utrdknat efter
det i1 dagliga livet brukade, s. k. milesiska riknesittet, ger
talet 360. For att fi detta namn att enligt sistndmnda rék-
nesitt ge samma talvirdesumma som Abraxas skrev man
aven Meithras med ei 1 stillet for i. Enligt det milesiska

Avb. 9. Grumpanbrakteaten.
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raknesittet kom mo da bokstdverna i de bidgge namnen att
ge samma summa: 365, talet for dret med dess 5 skottdagar.

Vért viktigaste runradsminnesmirke, Vadstenabrakteaten,
visar sdlunda bade genom sin bildframstdllning och sin in-
skription hidn mot mithraistisk gnosticism. Runradens egen-
domliga teckenfoljd 1aFér”aven i alk~yésentligt forklara sig 1
anslutning till vad man kénner om mithraistisk och didrmed
néra forbunden persisk talmystik.

Avb. 10. Mithramonument, framstéllande tjurdodandet.

Vid runornas uppstillning 1 en futhark (en med tecknen f
u, th, a etc. begynnande serie) har emellertid ett kryptogra-
fiskt konstgrepp kommit till anvéndning: det tecken, som é&r
det sista, har satts framfor de andra. Hirigenom har det
for de oinvigde gjorts omdjligt att veta runornas verkliga
ordning. P& de bada brakteaterna komma de 24 runtecknen
i foljande ordning (tecknen y $ dro dock utplanade pa Grum-
panbrakteaten, och pa Vadstenabrakteaten ser /»-runan ut som
en létt variation av d-runan):

[P FREXPNHIOTRYSTBMIT O KN
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Rikna vi emellertid med det nidmnda, enkla men radikalt
omgrupperande kryptografiska konstgreppet, f4 vi foljande
chifferlosning, som avslojar den verkliga alfabetuppstill-
ningen:

1. n 2. ]> 3. N 4, k 5. K 6. X 7. |> 8. H
un p(th) a v k g w h
9. + 10 | g () 12, ’]/ 13. K 14, Y 15. § - 16. T
n Z 7 {(8Yeo P R s 7
17. B 18. [\’] 19. |><| 20. 21 <> 22. 52 23. N 24. r/
b e m L gmg) o d f

Denna omgruppering av runradstecknen kan vid forsta
Ogonkastet synas vara en alltfor djirv &tgérd. Den saknar
emellertid ingalunda motstycken inom magien och — vad
som &dr dnnu viktigare — just inom runtekniken. Vért van-
liga kortspel har (for att ndmna ett nirliggande exempel)
haft och har dnnu forbindelse med magi och spddomskonst.
Har rdknas emellertid i regeln »dsset», som till det yttre dr
en bild av talet 1, sdsom det hogsta bland de 13 korten i
en serie: det kort, som kallas »tviany, dr faktiskt det ldgsta
vid normalt spel. P4 samma sitt forhaller det sig med ru-
norna ” och P enligt min runradstydning: ” betecknar det
hogsta och Q det ldgsta. I den nordiska chifferskrift, som i
kryptografiskt syfte praktiserats av den hedna tidens runmén,
se vi samma princip tillimpad: den sista »étten» (rungruppen)
betecknades som den fOrsta och den fOorsta som den sista.
En dnnu ndrmare motsvarighet visar ett bl. a. pa Rokstenen
anvint chiffersystem. Har ha runor ristats pa sa vis, att det
tecken, som i futharkfoljden gick omedelbart fore det verk-
ligen avsedda tecknet, i dess stélle inristats. Bokstavsfoljden
airfb star t. ex. for sakum o. s. v. Det dr hdr visserligen
friga om den yngre, av 16 tecken bestdende runraden, men
principen dr densamma (a av é&ldre j stod i denna runrad
fore s, de atskiljande tre tecknen ha bortfallit eller flyttats, b
stod fore m). Vi veta dven, att detta ar ett mycket gammalt
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och tvivelsutan frin senantikens bokstavsvédsen lanat krypto.-
grafiskt ‘konstgrepp. Det finnes bl. a. meddelat om kejsar
Augustus, att han anvidnde en chiffer, grundad pa just detta
forfaringsstt.

Av uttalanden i fornislédndsk litteratur, t. ex. Egilsagan, fram-
gér det, att runors anvdndning i magiskt syfte var en vansk-
lig, for att icke sdga omdjlig sak for en oinvigd. En virm-
landsk bonddring ristade runor i syfte att vicka kérlek hos
en flicka, men dédrav blev denna dodssjuk. Egil omtalar, att
runorna, som ristats av en okunnig, voro tio och att den
ndmnda runkombinationen bragt ofdrd &t flickan. Har runor-
nas verkliga ordningsfoljd varit en hemlighet, 4r misslyckandet
hogst begripligt. S6ka vi den magiska orsaken till 10-talets
Odesdigra verkan, finna vi den, om vi beakta, att det tionde
tecknet 1 utkarkraden (se uppstillningen pa s. 15} ar is-runan:
denna har varit Hels runa, och den och dess tal ha tilltrotts
kraft att »gora kall», d. v. s. att bringa sjukdom och dod (jfr
s. 43). 1 det foljande skall en serie av exempel anforas, som
visar, att talet 10 i norden sarskilt anvéants vid skadetrolldom.

=N e

II.

Fran dessa allminna antydningar om runmagien ha vi nu
att 6vergé till en utredning av varje sérskilt teckens betydelse.
Vi skola dérvid finna, att om vi rdkna M-runan (tecknet ) sa-
som den forsta och vidare bokstav for bokstav folja de svenska
runbrakteaternas ordningsfoljd, pa varje punkt i serien en
overensstimmelse kan konstateras mellan runtecknens tal (1—24)
och fran annat hall kidnd talmystik. Samband med senantik
bokstavsmagi kan i de flesta fall tydligt nog pavisas, och

 framat 1 tiden erbjuder sig anknytning till en rad uppgifter 1
fornnordisk litteratur och till manga meddelanden om delvis
dnnu fortlevande folklig tradition om tal med magisk be-
tydelse.

1. Den f6rsta runan p, tecknet for M-ljudet, har med all
sdkerhet ursprungligen burit ett namn med betydelsen 'tjur,
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uroxe’ (angelsax. iir). I Mithraldran betraktades tjuren sasom
en symbol for det organiska livet och dess begynnelse. My-
ten om Mithras tjuroffer har jag redan omtalat. Den tjur,
som offrades, har emellertid icke varit en vanlig tjur utan en
himmelsk tjur, som Mithra hdmtat till sin grotta fran »man-
landet». I Babylonien har den persiska Mithrareligionen sam-
manvivts med denna nejds urgamla stjirndyrkan. Aven frin
det semitiska alfabetet maste mithraisterna ha mottagit starka
intryck, ty nyare forskning har uppdagat, att det sprak, som

Avb. 11. Egyptisk framstéllning av himlen sdsom en ko.

av dem begagnades under det babyloniska utvecklingsstadiet,
varit arameiskan, Fridmre Asiens huvudsprak vid tiden for det
persiska rikets stora erdvringar. De semitiska alfabeten be- 1
gynna med en bokstav, som sedan dldsta tid kallats 'oxe, not-
kreatur’ (hebr. ‘aleph o. s. v.). Fran detta tecken hidrstammar j
det grekiska alfabetets forsta bokstav J., kallad alfa. 1 dldre j
tid har dess likhet med ett oxhuvud dven varit mera 1 6gonen
fallande: ”. Beldgg finnes dven for, att grekerna &nnu i sen-
antik tid dgt kdnnedom om, att detta tecken avsig ett ox-
huvud. I en pa koptiska avfattad skrift om det grekiska alfa-
betets mystik séges denna bokstav sammanhénga med »den
2

1
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forsta himlen». Jag har redan ndmnt, att urtidstjuren i Mithra-
laran var av himmelsk natur. I den persiska religionen holls
tjuren helig: hans sjdl ansdgs befinna sig »i himlen» och sta
under Zarathustras skydd. Ett visst inflytande frén egyptisk
religion kan dven ha gjort sig gillande: egypterna tinkte sig
himlen bl. a. 1 en kos gestalt (se avb. 11). Att det semitiska
uralfabetet begynner med ett tecken med namnet 'oxe, not-
kreatur’, kan for Oovrigt ha sin grund i1 egyptisk forestillning
om kons och tjurens helighet. De é&ldsta semitiska bok-
stdverna, Sinaialfabetets, ha uppstatt i anslutning till egyp-
tiska skrivtecken, som forenklats till ett fital rena ljudtecken.
Av uttalanden i en latinsk skrift framgar dven, att den he-
breiska bokstavsmystiken sammanstillt alfabetets forsta och
sista bokstav med »himlen» och »jorden». Att doma av ménga
skél, som i det foljande skola narmare utvecklas, synes run-
raden ndrmast ha utgétt frdn mithraistisk miljo i senantik tid.
Som den é&ldsta mithraistiska bokstavsmystikens ursprungsland
ha vi, sdsom redan blivit ndmnt, att betrakta Babylonien un-
der persiskt vdlde och nagot senare. Hiar har urtidens gamla
stjdarndyrkan lange kvarlevat och ovat stort inflytande pa andra
folk. I detta sammanhang kan dven beaktas, att tjuren var
namnet pad en stjarnbild, i dldre tid den forsta inom zo-
diaken. FOr mithraisterna bor det darfor ha fallit sig na-
turligt att sammanstilla alfabetets forsta bokstav med den
heliga tjuren och dérmed rituellt sammanhidngande forestill-
ningar: storoffer (lat. taurobolium\ livskraft m. m. Hos lap-
parna, som dvertagit mycket fran fornnordisk hednisk religion,
var offer av en rentjur ett livsoffer, d. v. s. vad som krivdes
for att rddda en av doden hotad ménniskas liv. Vi veta dven,
att ett dylikt offerdjur maste vid rituellt riktigt forfarande
dodas med ett enda slag (Randulf hos Qvigstad). I den
svenska allmogens vidskepelse finnes nagot motsvarande: en
tjur, som anvénts vid avel, skall erhdlla ett slag med en kipp,
och vid forfardigandet av en s. k. »stiakvisla», en klyka anviand
vid notkreaturs parning, har man att tillse, att man far loss
den kluvna grenen fran trddet med ett enda snitt, varvid
man har att vinda ryggen mot tridet och skira med vénstra
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handen, alltsé en typiskt magisk operation. Denna »stékvisla»
skall fornyas arligen, far alltsd icke vara mer én ett ar gam-
mal (Heurgren). I Eddan finnes en visserligen dunkel, men
dock enligt min mening beaktansvird antydan om den ma-
giska makten hos den forsta runan. Forsta strofen i »Odens
trollsdnger» lyder:

»Hjdlp ndamns den forsta,
och hjélp kan den giva
mot sot, mot sorg och mot tvist.»

De s. k. »Odens trollsdnger» anspela pa 18 olika magiska fall.
De dro inga verkliga trollsanger (galdrar) utan allenast an-

Avb. 12. Kopparamulett fran Roskilde.

tydande minnesverser, hinsyftande pa innebdrden hos talen
I t. 0. m. 18 (Odens tal) och vid dessa tal knutna forestill-
ningar. Da runorna i tur och ordning varit forbundna var
och en med ett visst tal, ge antydmngama 1 regeln dven ett
bidrag till kiinnedomen om runmagien. Ar denna formodan
riktig, hansyftar den s. k. forsta trollsingen pd runan B («),
tjurens (uroxens) med det hjdlpande storoffret sammanhorande
tecken. P4 en kopparamulett fran Roskilde (se avb. 12), tvi-
velsutan avsedd sdsom skydd mot sjukdomsbringande demo-
ner, dr en magisk runinskrift anbragt, i vilken bl. a. tvenne
grupper innehdlla var och en tre hopflitade B-runor. In-
skriften talar om att dvermanna »tvenne kampvaktare». En-
ligt min formodan torde ddrmed hinsyftas pd demonvérlden :
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det ondas tal ér 2, det gudomligas tal 4ro 3 och 1 (den gudom-
liga skaparkraftens).

2. Den andra runan [>, tecknet for *-ljudet (= engelskt ton-
16st A\ har dldst ett namn med betydelsen 'troll,, thurs’ (fornisl.
purs). En annan i den skandinaviska norden och i England
brukad benimning med betydelsen 'torn, torne’ dr tvivelsutan
ett s. k. woa-namn, d. v. s. ett erséttningsord' for att undvika
det ursprungliga, sasom farligt betraktade namnet. Det har
géllt att slippa »tala om trollet». I Skytts hédrad i Skéne
trodde befolkningen &nnu vid slutet av 1700-talet, att »gamla
tornar», staende pa attekullar, gjorde »de inneboende trolleny
mindre farliga (Nicolovius). Det antidemoniska ordet torn,
dldre thorn, lampade sig alltsd vil som erséttning for thurs.
Att talet 2 i senantik mystik uppfattats som ett demoniskt tal,
kan styrkas genom uttalanden av nyplatonska filosofer. Lika-
ledes ar det kéant, att det i frdmre orienten, mithraismens
stamland, forbundits med den onda andemakten. For Zara-
thustra var det onda den andra livsprincipen. Det var dir-
for en symbol for Angra Mainyu (Ahriman) och hans virld.
For att frojda? Angra Mainyu, kallad dven »den andre», om-
talade de ondd andarna tvenne ginger sina illdad, sédger
»Bundehesh» (kap. 3), persernas heliga skrift om skijAsen och
varldsutvecklingen.

Den medelpersiska religionsurkunden Vendidad uppréknar
vissa stéllen i de dldsta Avestahymnerna, som skola reciteras
tvenne ganger, varefter man skall bifoga: »jdg bortdriver
Angra Mainyu . fran detta hus» etc. (Fargard 10). Den judiska
religionsurkunden Talmud ger pd ett stille en drastisk bild
av en persers skrick for talet 2. En judisk vidrdshusvard
rdkade en gang sitta tvenne glas pd det tomma bordet fram-
for en forndm perser. Denne séges ha blivit stel av fasa och
forst lugnat sig, da i all hast ytterligare ett foremal blivit
placerat bredvid de tvenne glasen. Bland folken 1 Kaukasien
lever dnnu tron pd talet 2 sasom ett demon- och djdvulstal
enligt vad en dér fodd ryss meddelat mig.

i; I nordisk folktro finnas, dnnu en del spar av samma fore-
stdllning. Enligt en svensk folksdgen flammar om natten 6ver
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den plats, dir en drake vilar pd en fordold skatt, t ven ne ljus-
lagor (Hofberg), och bland folket i Finnveden i Sméland be-
rattas, att en drake kan dodas med hjdlp av en tvillingstor
av entrd (Enestrom). Enligt dansk folktro kan trolldom Ovas
med pariga foremal, man ldgger t. ex. en hyska pd ena
sidan dorren och en hake pa den andra (Thiele). En skénsk
folksdgen berdttar om en gosse, som retat trollkdringar och
darfor av dessa pa skértorsdagen fick motta farliga skénker.
Den ena gav dd tva strumpeband, den andra tva paskigg,
den tredje tvd bullar. P4 faderns inrddan tog gossen ett hjul
och band ett strumpeband om vardera dndan av navet, sedan
stoppades dggen och bullarna in i hjulhdlet. Nér detta var
gjort, flog hjulet hogt ovet taket (Nicolovius). I Skane och
Smaland kallas djévulen for »den andre». Nicken uppen-1
barar sig enligt sydsvensk folktro ibland i gestalt av tvennei
fruntimmer, som ga hand 1 hand pa vattnet (Eva Wigstrom).
Annu tydligare framtrider 2-talets demoniska karaktir i.
lapsk vidskepelse. Djdvulen kallas »den andre manneny»
(Randulf hos Q vigstad). En lapsk trollkédring i Norge om-
talade, att hon med hjilp av tva dggskal kunde forgora en
farkost: lades tva dggskal i en vattenbalja och bagge vinde
sig om, forgicks baten (Leem). For fiskets gud, som tillhorde
de icke himmelska gudomligheterna (jfr Nacken hos oss), dracks
om julen tvenne génger ur ett horn, medan man vinde sig
motsols, alltsd, en typisk demonisk ceremoni (Forbus hos
Reuterskiold). Ville man fa tur i1 fiske, 14t man brénna tva
fiskar (I. Fellman) eller offrade fiskdgon at elden (sannolikt
just tvenne). Under julnatten offrades &t den onde (Ruotta),
for att han icke skulle skada kvinnorna, pd s& vis, att man
hidngde névertrattar, innehdllande nagot av julmaten, i ett
trdd, 1 vars stam kors téljdes pd tvenne sidor. Stundom
bakades en sdrskild glodkaka, som lades i en skédppa, vari
tva spjélor fastsattes (HOgstrom, v. Duben). I skyddsgud-
innornas — akkornas — grot stack man déremot ned tre pinnar.
P& nagra lapska trolltrummor upptridder ocksd sasom tecken
for djavulen, »den andre mannen», ett dubbeltecken. P4 en
trolltrumma, som vi i det foljande skola behandla, Vadso-
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relationens spddomsredskap, ser man tvenne djévlar avbildade,
en fri och en bunden. En lapsk magisk regel sdger: »Om
du skir dina fingernaglar, skall du alltid klyva den avskurna
nageln i tva stycken. Om du inte gor det, kan den gamle
(= djavulen) déirav gora sig en baty. Uppenbarligen fore-
ligger hiar samband med den fornnordiska myten om Nagel-
far, Muspells gudafientliga skepp, som enligt Snorre bygges
av doda méns naglar. Liksom i svensk-norsk folktro betrak-
tas julnitterna som en tid, dd demoniska vésen uppenbara sig.
For att fa se sddana skola forsta och andra julnatten (alltsa
tva nitter) tvenne personer sitta sig med ryggarna mot.
varandra vid en plats, dir man hdmtar vatten och dir fem
viagar motas (Qvigstad). Talet 5 &r, som vi i det foljande
skola se, skyddande mot demoner.

I senantik bokstavsmagi har den andra grekiska bokstaven
B, béta, enligt vad den redan omtalade koptiska framstéll-
ningen meddelar, satts i samband med »avgrunden». »Denna
bokstav ger typen (symbolen) for avgrunden och morkrety,
sdges det. »Det hogsta kallar man evigt ljus och djupet
evigt morker», star det i Bundehesh (kap. 1) pa tal om det
goda och det onda. Tvivelsutan har den andra bokstaven i
mithraisternas alfabetmystik sammanstéllts med det demo-
niska. Ddri ha vi enligt min mening att soka anledningen
till, att runradsbildaren valt ett namn med betydelse 'troll,
demon’ (fornisl. purs) for att beteckna den andra runan.

I Odens trollsdnger finnes foljande antydan om innebdrden
av talet 2:

»Den andra, jag kdnner,
den tarva ménskor
for lyckan av ldkedoms kraft.»

Enligt den bekanta regeln »man tar boten, ddr man fatt so-
ten» har hénsyn till demonvirlden haft sin givna betydelse
vid magisk helbrigdagorelse. P4 Roskildeamuletten (se avb.
12) ndmnes talet tvd (jfr ovan) varjimte tvenne antidemo-
niska runkombinationer (bagge innehéllande 3 hopflatade p-ru-
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nor) "folja efter varandra. Eddastrofen, som ovan citerats, ar
icke fullstindig. Den har forlorat sin senare héilft, sannolikt
har déri gjorts ett i ndgon man fortydligande tillagg.

3. Den tredje runan f, tecknet for a-ljudet, har genom ti-
derna oftrindrat burit ett namn, som betyder 'gud, asagud’
(fornisl. ass etc.). Talet 3 finnes i hellenistisk mystisk filosofi
— bl. a. just sdsom en motséttning till talet 2 — tydligt om-
talat sdsom gudomligt. Detsamma &ar forhdllandet inom sa
gott som alla religiost fargade talspekulationer utgingna frn
Framre Asien. Redan de sumeriska huvudgudarna bildade en
triad. FOr mithraismerr har talet 3 tvivelsutan varit ett gudom-
ligt tal. Mithra kallades ndmligen »den tregestaltade». I den ;
tregestaltade Mithra ha vi av atskilligt att doma att for- 1
moda fOrebilden till den tregestaltade Oden, som skildras 1 '
Snorres »Gylfaginning» och kallas »Hog, Jimnhog och Tredje». ;
Den gud, som i forsta rummet magiskt forbands med den
tredje runan, var sdkerligen diarfér Oden. Den tredje runan
har bl. a. 1 Sverige, ehuruvil i sen tid, kallats Oden (sd i en
handskrift i Kungl. Biblioteket i Stockholm). Lapparnas vind-
gud, som i det huvudsakliga lanat drag fran Oden, har i ma-
gien varit forbunden med talet 3. Svensk folktro samman-
staller alltsd Oden och talet 3: tre runkavlar omtalas sasom
hans, tre ritter mat sdges guden vilja ha, och vill man méta
honom, skall man bege sig till en korsvdg och tre génger
ropa: »Ode, kom!» (Hyltén-Cavallius). Oftare har dock talet ’
i nordisk magi satts i forbindelse med det gudomliga Gver
huvud. Ett &nnu levande exempel pa 3-talets formenta gudom- '
liga, antidemoniska kraft ha vi tvivelsutan i seden att spotta tre =
ganger som skydd mot »otyg». Med kreaturen foretagas ma- ;
giska handlingar anslutna till 3-talet. Folktron uppfattar detta
som ett skydd mot trollen (» Tussefolket»).

I lapparnas trolldom spelar talet 3 (jamte dess forstarkning
9, 3X3) den forhédrskande rollen vid gudomliga ceremonier
och helbriagdagorelser: vid offer till nagon av himlagudarna
avskars forst tre stycken av det dnnu levande djuret (en bit
av vartdera orat och en av svansen), tre pinnar stuckos i Sar-
akkas grot, tre bilder sattes pa samma lave vid dyrkan av
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Horagalles, trefaldig handpaliggning anvédndes for att bota
en sjuk, tre ganger gick man kring ett trdd o. s. v. Analo-
gier till detta finnas som bekant dnnu i svensk-norsk folksed.
Att anfora exempel finner jag onddigt.

Négra runformler, dir talet 3 bor ha spelat en roll, torde
diaremot pépekas. Pa den till skydd mot en sjukdomsdemon
forfardigade Sigtunaamuletten finnes ett tecken, som numera
av Ivar Lindquist tolkas sasom tre isrunor (| 11), forenade till
en enhet genom ett over samtliga l6pande streck. (Ett all-
deles likadant streck forenar i ett svenskt bomirke frdn 1700-
talet tvenne stora I:n till en enhet,- se »Nordiskt folkminney,
»Bomirken i en Véstmanlandssocken», fig. 1,44). Denna tec-
kenkombination for tanken till en i Eddan omtalad magisk
runformel, bestdende av runan purs (>) och »tre stavary.
Sannolikt ha dessa stavar, som sdgas kunna bringa trefaldigt
ve at en thursmo, varit trenne is-runor, alltsd den dods-
bringande runan ristad trenne ginger. P4 Sigtunaamuletten
forekommer dven en rad, vari det hotas med »trefaldigt vey;
tecknen i denna rad dro 3X6. Pa den i samband med
runan p (u) redan omtalade antidemoniska Roskildeamuletten
framhéves péa ett flertal sétt talet 3. Hir kan ytterligare
ndmnas, att avslutningen pd andra sidans runristning bestar
av tre ~ (r)-runor. Enligt Ivar Lindquists tolkning skulle
denna del av inskriften betyda: »Trefalt ldkemedel &r répy.
Detta ord, namnet pa Tors runa (fornisl. re/d\ och dess anti-
demoniska funktion ha enligt Lindquist markerats genom att
den runa, ordet namngav, ristades tre ganger. Genom att
rista den thursforgorande guden Tors tecken trenne ganger
trodde man sig berdva sjukdomsdemonerna deras kraft. (Att
samtidigt talet 2 spelat en viss roll, har jag i det foregdende
papekat.)

I Eddadikten »Odens trollsdnger» ger tredje strofen en an-
tydan om ett av de fall, di talet 3 anvints magiskt, ndmligen
vid invigning av vapen, sd att dessa kunde »hejda fienders
hop» och »dova eggar». Att s& verkligen varit forhallandet,
framgar av en strof i »Sigrdrifumadly, dikten om Sigurd och
valkyrian. Dér uttalas, att kamprunor skulle sittas pa tre
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stillen: pa »svirdets féaste», »pa udden»” »vid eggen». (Dér-
till skulle man nimna — icke rista — stridsguden Tyrs namn
tvenne ganger.)

Att den tredje grekiska bokstaven I, gamma, haft sam-
band med det gudomliga, framgar dérav, att den i den kop-
tiska alfabetskriften sidges vara »fylld av himmelska myste-
rier». Att 'himmelsk' 1 detta fall ar liktydigt med 'gudomlig”
ar utan vidare klart. For perserna voro Ahura Mazda och
himlen 1 det nédrmaste liktydiga begrepp: himlen &ar enligt
Bundehesh Ahura Mazdas forsta skapelse. Herodotos medde-
lar om perserna, att ‘de dyrkade Oromazdes, d. v. s. Ahura
Mazda, sasom »himlens hela omkretsy. Hos de romerska
mithraisterna har Caelus (‘himlen’) varit ett namn pd Zeus-
Jupiter, Ahura Mazdas motsvarighet.

4. Den fjarde runan |§, tecknet for r-ljudet, har haft ett
namn, vars ursprungliga betydelse torde ha varit 'vagn’ (forn-
isl. reid etc.). Som jag redan ndmnt, ha vi att diri se guden
Tors tecken: pa fornisldndska ndmnes Tor Retdarlyr, 'vagns-
gud’. Héirmed stdmmer, att samme gud i fornnordisk rit |
varit forbunden med talet 4: »Heimskringla» omtalar, att i ;
Torstemplet i Gudbrandsdalen varje dag framsattes. infor gu- j
dens bildstod »fyra brod». Man kan dven pavisa, att en hel
rad formler, riktade till Tor, bestd av fyra ord eller en méng- .
fald av fyra sddana, t. ex. formeln: »Tor vige dessa runor»./
Den fjarde strofen i »Odens trollsanger» hédntyder pa en
galder, som ger kraft att bryta bojor. Den s. k. forsta Mer-
seburggaldern ger exempel pd dylik trolldom. Dess sista
strof, vari den egentliga besvirjelsen ligger innesluten, bestér
av fyra ord. Att kraftens gud, Tor, akallats, d& det gallt
befrielse ur ett hart tvang, synes mig vara ett vilgrundat an-
tagande. I magien har emellertid Tor pd det hela taget spe-
lat en ritt underordnad roll. Skandinavisk folktro har tim-
ligen fa exempel pa magisk anvindning av talet 4. I en del ;
av dessa fall torde snarast samband med de fyra véderstrec-
ken vara att formoda. Ett exempel, didr emellertid starka
skél tala for en reflex av runmagiens tal 4, dr foreskriften i
en svensk svartkonstbok, att ge en hund, for att han icke
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skall trottna, 4 stycken av en kalvtunga samt 4 fyrkantiga
brodbitar 4 morgnar i rad, borjande med en torsdag (»Salomo-
niska magiska konster», samma bok foreskriver péd ett annat
stille, att man ma ta 4 pepparkorn eller nejlikor 1 munnen
for att »icke trottnay). Tors tal- har vil i enstaka fall héllit
sig kvar 1 nordisk magi, d& det gillt att forldna styrka.

I senantik alfabetmystik forbands den fjirde grekiska
bokstaven J, delta, 1 regeln med de fyra elementen. Detta
omtalas bl. a. uttryckligen i den pa koptiska skrivna redogo-
relsen for det grekiska alfabetets mystik. Hos mithraisterna
var en vagn, det heliga fyrspannet, quadrigan, den symbo-
liska bilden for de fyra elementen. Ett av tecknen pa, att
vi ha att soka runmagiens ursprung inom
senantik mithraistisk miljo, dr denna omstan-
dighet. Runradsbildaren har enligt min me-
ning valt ett ord med betydelsen 'vagn’
for den 4:e runan, emedan quadrigan sdsom
en symbol for de 4 elementen i mithraistisk
alfabetmystik horde samman med den 4:e
grekiska bokstaven. Till vér tid har beva-
rats en magisk mithraistisk amulett (se avb.
13). Pa denna finnas tvenne inskriptioner: i den
ovre ge bokstidverna talviardet 96 =24 X 4,

1 den undre talvérdet 88 = 22 X 4. Bokstidverna i den nedre
raden dro ndgot skadade men kunna rekonstrueras, da de
tvivelsutan liksom tecknen i den Ovre raden bildat en palin-
drom (bokstavskombination, som ldses lika framifran och bak-
ifran).

5. Den femte runan ( (senare dven y och y), tecknet
for A-ljudet, bir i den angelsaxiska runsdngen namnet cén, ett
ord, som betyder 'fackla’. I den skandinaviska norden kallas den
i den yngre runradens tid for kaun, ett ord, som betyder
'bold’. En dylik betydelse sticker emellertid fullkomligt av

mot alla andra runnamn. Det sannolika ar darfor, att det
angelsaxiska namnet representerar det ursprungliga. Det
skandinaviska kan ha uppkommit genom omkastning av tvenne
ord 1 eh minnesvers, som sammanstillt fackelrunans namn

Avb. 13. Mithraistisk
amulett med quadriga.
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med det ddrmed allittererande namnet pa ett sjukdomssym-
tom. Som vi nedan skola se, har just 5-talet anvints vid for-
drivandet av vissa sjukdomar. Hartill kommer, att Johannes
Bureus, som haft tillgang till atskillig runtradition, anger run- !
namnet sdsom kyn, vilket kan ga tillbaka pd samma grund-
form, som angelsax. cén (och tyska Klen). 1 ordet stir y
sannolikt for i, och dirmed kan ett slutet e ha atergivits. Ett
studium av trolldomstecknen pé en lapptrumma av vél beva-
rad hednisk typ ger d&ven — sdsom vi i det foljande skola se
— skal for, att det skandinaviska runtecknet betytt 'furuved’,
'eren av furu’ (grundbetydelsen for angelsax. cén — facklan
en gren av fet furu). Bilden av en furugren eller furu-
topp synes pa denna trolltrumma just pd den plats, dir man
har att vinta en motsvarighet till denna runa.

Har 'fackla’ varit det ursprungliga namnet pad den femte
runan, stimmer detta vdl med vad vi veta om senantikens
bokstavsmagi och talmystik. Facklan &r att uppfatta sdsom
en symbol for elden och ljuset. I den koptiska framstéll-
ningen av den grekiska alfabetmystiken sdges det bl. a. att
den femte bokstaven E dr symbolisk for »ljuset». I en gre-
kisk skrift, » Alfabetets etymologi», vari atskilligt av senanti-
kens bokstavsmagi pd ett mer eller mindre fOrvirrat sétt
drojt kvar, antydes dven, att samma bokstav, som synes ha
kallats eos (éwg), 'morgonrodnad’, haft med ljuset att gora.
Det grekiska ordet for 'ljus’,/0s (pwg), har dessutom dven kun-
nat betyda '"fackla’.

Orsaken till, att just den femte bokstaven forbundits med
ljuset och facklan, eldens och ljusets symbol, ha vi med all
sannolikhet att soka i1 fran den frdmre orienten, nidrmast
Persien, utgdngen mystisk spekulation. I »Bundehesh» (kap.
17) talas det om fem arter av eld. Mithraismens eldgud
Zervan kallas dven i manikeiska hymner for »fem-gudeny,
och som mithraistisk gudastod finnes han framstélld sdsom
fackelbiarande (i regeln hallande tvenne facklor), dartill for- ;
sedd med lejonhuvud, ur vars gap eld kunde utsldppas. (Le- j
jonet var en symbol for elden.) j

I nordisk och annan europeisk folklig magi betraktas pen-
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tagrammet, femhorningen, sdsom en hilsans symbol och till- I
skrevs under medeltiden formagan att fordriva morkrets mak- |
ter; tecknet sattes darfor ofta pa klovar, kohorn och hastho-

var (Heurgren). Mot bolder hos djur (jfr vad jag sagt om
runnamnet kaun) ha formler anvénts, dir multipler av 5 ndm-
nas, t. ex. 15 eller 150. Vid botandet av »flog» ritades pa
histens hogra framhov med kniv fyra 5-or. Ett annat medel 'i
var att pa ett rent papper teckna 9 fem-uddar (pentagram)

och lata histen &ta detta (Heurgren). Hos medelhavsldandernas
folk &r 4n 1 dag femtalets kropps-
liga symbol, den framstrickta
handen med fem utspérrade eller
pa visst sitt stillda fingrar, ett
ofta brukat medel mot »den onda
blicken» (hos italienarna kallad
iettaturd). En for avvérjandet av
det onda 6gats skademakt forfar-
digad amulett kalla marockanerna
for »femmay. Denna (se avb. 14)
bestar i regeln av fyra rundlar
med ett centrum, som tydligen
raknas som det femte (Wester-
marck). Pentagrammet har dven
brukats av lapparna, som noga
tillsdgo, att ett dylikt skars i ett,
d. v. s. utan att kniven behdvde upplyftas (en tydlig antidemo-
nisk operation). I Norge och Danmark har samma tecken kallats
tusscmcerke och Marekors. 1 Eddadikten »Odens trollsdnger»
syftar den femte strofen pd avvirjandet av fientliga kastspjut.
P& vissa hall bor 5-talet fran att ursprungligen ha begagnats som
skydd mot morkrets makter ha kunnat fa en vidgad anvindning.
Om det trotts hjdlpa mot »trollskott», bor det slutligen dven
ha kunnat tillskrivas kraft att avvérja projektiler, slungade av
maéanskliga fiender. For att »gora sig hard», d. v. s. osarbar
gentemot alla slags vapen, sjong man under den katolska
tiden »fem missor om Guds lekamen» fem torsdagar efter
varandra (Thiele). - .

Avb. 5 4. Marockansk amulett.
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6. Den sjitte runan *, tecknet for g-Ijudet, har pa angel-
saxiska ett namn, gifu, som betyder 'gdva'. Hartill svarar
tydligen det i korrumperad form upptecknade gotiska bok-
stavsnamnet geuua. 1 Skandinavien, dér i den yngre runra-

* den det gamla "-tecknet far fungera dven for att ange "-lju-
det, har den sjdtte runans namn géatt forlorat. I manga sprik
brukas ord for 'gdva' och 'giva’ dven i1 betydelse av 'offer’
och 'offra’. 1 Sverige sades dnnu pa 1800-talet »giva till
Odens héstar» 1 betydelsen 'offra’ (Hyltén-Cavallius). I Eddan
yttras om Oden »given &t Oden» i betydelsen 'offrad’. Likale-
des omtalar Snorre, att svearna »gavo» en konung &t Oden i
betydelsen 'offrade’ honom &t Oden. Samma betydelseskift-
ning forekommer dven i lapskan hos det verb, som motsva-
rar vart giva. Offergdvan kallades hos fornperserna daruf,
ett ord, som egentligen betyder 'gdva’. Talet 6 har i atskil-
liga religioner varit ett med offervésendet forknippat tal. Hos
forntidens perser — och sannolikt dven hos romarrikets mi-
thraister — har vid offret rituellt brukats 6 (eller 4) brod.
Enligt mithraistisk astrologi tillhorde den sjétte himmelssfa-
ren manen. I den grekiska skrift, som bendmnes »Alfabetets
etymologi», sammanstélles ocksé den sjétte grekiska boksta-
ven Z, *, med en av himmelssfarerna, med den sjunde. Up-
penbarligen beror detta pa inflytande fran det i borgerliga
livet brukade s. k. milesiska rdkneséttet, enligt vilket samma
bokstav (£, sdta) var tecken for 7. I ett alfabetmystiskt system,
som rdknat med bokstiverna o— o sdsom tecken for talen
1—24, maéste diaremot £ ha betecknat 6. Har det grekiska
alfabetets 6:e bokstav hos mithraisterna sammanstéllts med en
av himmelssfarerna, bor det ha varit den sjitte, alltsa ma-
nens. I senantik tid betecknades denna planet av astrologer
sasom »silveralstrande». Enligt nordisk folktro d4r ménen en
nadig givare, om han hyllas, da han intrdder 1 sitt tillvixande
stadium: man har att niga for nyet och hilsa »Nykongen»,
som anses skédnka rikedom och fruktbarhet (Hyltén-Cavallius).
P& en lapsk trolltrumma av hednisk typ finnes alldeles invid
den figur, som korresponderar med det 5:¢ runnamnet (en
schematiskt tecknad furutopp), bilden av en tupp, vilken tol-
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kats sdsom hénsyftande pa ett mindre offer. Detta synes mig
tyda pa, att runan dven i norden frimst varit ett med offret
och dess verkningskraft forbundet tecken. Pa vissa lapska
trolltrummor dr tecknet for offer utbytt mot ménens bild, sé-
som i det foljande skall visas. Detta talar for ett samband
mellan manen och gavorunan.

I »Odens trollsdnger» 1 Eddan hinsyftar den sjitte strofen
pd magisk formaga att hindra trolldom (verkan av runor
ristade péd trd). Det synes mig antagligt, att en dylik fore-
stillning om den sjitte runan och dess tals makt kan hérflyta
ur tron pa offrets makt att skydda mot skadetrolldom.

Det finnes ocksa atskilliga exempel 1 nordisk magi pa bru-
ket av talet 6 vid operationer, som dvse att hjélpa méinniskor
eller djur, som blivit forhdxade. Det foreskrives t. ex., att
man bl. a. skall ta sex halmpipor och bldasa genom dem, om
man blivit »forrakt» (paford sjukdom av underjordiska visen
eller ndgon trollkunnig ménniska). For att »sitta tillbaka» (6va
mottrolldom) skall en formel av foljande lydelse ldsas: »Jag
stiller modstold, jag stiller avund, jag stiller Fan; jag
stiller onda ménniskor till ett berg, ddr ingen bor, till en
sj0, dér ingen ror, under en sten, dir ingen maus (sic!) dr mig
till mens». (Lappmannen Jon Johansson.) I formeln abe-
ropas sex ting, som skola motverka (beakta de av mig spir-
rade orden). En annan formel fran samma kéilla lyder: »Du
skall g4 tillbaka till honom, den dig sént haver, och dir skall
du glupa och dir skall du sluka uti hans hus, uti hans bo,
uti hans lever, uti hans lunga, uti hans tand och uti hans
tunga». I formeln &ro, som vi se, sex lokaliteter angivna
(orden spdrrade av mig). »Nar fd forgjort &r», sidger en
svartkonstbok (»Salomoniska magiska konster»), kan man binda
tillsammans »under syllen» foljande sex ingredienser: »oranty,
»lédtte blomster», »dbrod», »geterutay, »rodlok» och »hvitldky.
Samma skrift upplyser om, att ingen kan »forgora ens histy,
om man insdmmar i hans grimma foljande sex ingredienser:
»bafvergill», »hvitlok», »Olsten», »lagerbir», »tibast» och »ven-
derot». Har trolltyg gjort, att en hést fatt »braklaget» (steg-
rar sig), skall man enligt en annan kélla (Heurgren) spotta 3



31

ganger framfor djuret och 3 ganger pa betslet, i denna ma-
giska handling ingé alltsd sex moment.

7. Den sjunde runan p, tecknet for w-ljudet, uppvisar
pa angelsaxiska ett namn mynn (wew), som betyder 'frojd,
glddje’. Skandinavisk tradition ldmnar ingen underréttelse
om denna runas bendmning, enir tecknet i norden kom ur
bruk strax fore den senare runperioden och ersattes av M-ru-
nan. Det motsvarande gotiska bokstavsnamnet &r till sin
egentliga betydelse osdkert och av allt att doma till formen
forvanskat. Med hdnsyn tagen till senantik talmystik ter sig
ddremot det angelsaxiska runnamnet sdsom négot ursprung-
ligt. Betydelsen 'fr6jd’ synes ange en lyckoruna, och hidrmed
stimmer det vilkdnda forhdllandet, att 7-talet hos perser
och mithraister uppfattats sdsom nagot lyckobéddande och gott.
Den koptiska skriften om det grekiska alfabetets mystik sam-
manstéller den sjunde bokstaven /filmed »glans» och »ljusy.
En grekisk framstillning av det hebreiska alfabetets mystik
forbinder den sjunde bokstaven (saj™) med »eld». I den sen-
antika magiens sprak ersétter esomoftast ordet for 'eld’ ordet
for 'karlek’. — Jfr, att en 1 Danmark upptecknad kirleksfor-
mel, tvivelsutan med senantik forebild, lyder: »Lige som dette
brende, saa skal dit Hjerte brende af Kjerlighed til mig»
(Ohrt). — Foi- perserna var ljuset en av symbolerna for det
goda: den goda- livsprincipen hade av evigt sin tillvaro i
ljuset, »det hogsta kallar man evigt ljus», sdges i »Bunde-
hesh». Hos mithraisterna var 7 ett sdrskilt heligt tal, for-
bundet med solsfiren och detta religiosa samfunds hogsta
rangklass. Att 7 1 de gamla persernas magi uttyddes sasom
ett gott tal, framgar bl. a. ddrav, att Herodotos berittar, att
hos dem vid fagelskadning anblicken av 7 hokar tolkades som
ett lyckobddande tecken. Biskop Epifanius pd Cypern, som
levde pd 300-talet, kallar i en avhandling 7-talet for »ett
prisat och beundransvért tal». I medeltidens sagor ir ofta
7 ett tal, som anvidndes i samband med foretag, som leda till
ett lyckligt slut. Sdkerligen har persisk talmystik inverkat
pa judendom och kristendom.

I tysk folktro anses lyckobringande att vid solstandstid (21
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juni) baka 7 olika kakor, att vid skattgrdvning nedsétta 7 fla-
dergrenar 1 marken o. s. v. (Graf). Ur nordisk magi kunna
atskilliga exempel anforas pa bruk av talet 7 vid kérleks-
trolldom och dylikt, salunda upptrider det ofta vid angivan-
det av frister (véntetider o. s. v.). I en islindsk svartkonsts
bok (utgiven av Nat. Lindqvist) finnes en formel, som skall
anvéndas for att vinna méinniskors kirlek. Den bestér av
sju bokstdver, som bilda en rad, och nedanfor denna star
ytterligare en bokstav (se avb. 15). Denna liknar ett la-
tinskt stort P, men torde i sista hand aterga pa tecketj>,den
sjunde runan i utharken. (I den -islandska svartkonstboken *
finnas flera bokstavsformler, dir omisskénnliga runtecken upp- i
, _ trdda tillsammans med latinska ’
D9 - 0:2Z:Z: 6~ bokstiver.) En magisk runrad j
_P 2 ) frdn den dldre runperioden, in-
: . . skriptionen pa en brakteatfrdn
A it mimmiskert bk Skodborg, som bl. a. innehdl-
ler ordet auja, 'lycka’, trenne
ganger, har talviardet 287 hos runorna, om dessa berdknas
enligt mitt system. Talet 287 kan endast upplosas 141 X 7.
I den talmystiska Eddadikten »Odens trollsdnger» lyder
den sjunde strofen:

»En sjunde kan jag:

nir knastrande laga

ses lysa kring bénkat lag,
hur brett den &n brinner,
jag binder den likvil.»

Hér ror det sig uppenbarligen om magi med ljus och eld.
Detta strider pa intet sidtt mot min forklaring av runnamnets
innebdrd. Sedan urgammal tid har, som redan ndmnts, talet
7 och eld och ljus varit forknippade. Frdn sennordisk tid
kan ett exempel anforas. I norra Norge oskadliggjorde man
pa 1800-talet den s. k. »skadekvisten», en missbildning i tréet
i en husvdgg, genom att sld sju spikar i det farliga stillet.
I annat fall ansags huset utsatt for eldfara (Nicolaissen). Att
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bade -grekisk och judisk bokstavsmystik forbundit alfabetets
sjunde bokstav med ljus eller eld, har jag ovan papekat. Intet
hindrar, att vid magiska operationer den sjunde runan och
dess tal 7 1 fornnordisk tid pd en gang haft att gora med
ljus och gladje. Parallellen med senantikt trolldomsvisen &r
uppenbar, och dnnu levande nordisk folktro forbinder, som vi
sett, talet 7 med bada dessa begrepp.

Den nordiska' gudomlighet, som av runmagien satts i sam-
band med runan p (w), bor frdmst .ha varit guden Frej.: vdn-
skapens, kérlekens och det virmande ljusets gud. Han rddde
enligt Snorre icke blott 6ver jordens groda utan dven over so- '
lens sken och fred bland ménniskor. »Han ger de dodlige ,
fred och villusty, siger Adam av Bremen. Frojdrunan bor ;
darfor ha varit hans. Ett studium av tecknen pd de lapska
trolltrummorna ger stéd for denna redan i och for sig san-
nolika férmodan. Den gud, som motsvarar Frej hos lap-
parna, upptrader t. o. m. pa en trolltrumma med en »stav»
bredvid sig, vars form Overensstimmer med runan p, w-
tecknet 1 den dldre runraden och utharkens 7:e runa. Hirom
1 det foljande.. '

8. Den attonde runan pj, tecknet for A-ljudet, benimnes
i angelsaxisk runtradition hcegl (haegil), vilket ord betyder
'hagel’. Fornnordiska runnamnsuppteckningar visa till bety-
delsen hirmed stdmmande former: de betyda 'hagel, hagel-
korn’. Det gotiska bokstav snamnet haal forutsitter ett ord
*hagl med samma betydelse. De germanska orden med be- i
tydelsen 'hagel’ ga etymologiskt .tillbaka péd ett ord, vars /
egentliga innebdrd varit 'kristallisk sten’. Sedan urgammal i
arisk tid ansdgs himlen bestd av sten eller snarast forstenad
is. Ordet kristall ar lanat fran grekiskan, dir dess motsva-
righet betytt 'det som frusit’. Den romerske naturaliehistorn
Plinius d. 4. omndmner, att enligt hans tids folktro kristal-
lerna voro nedfallna fran himlavalvet, varifran de l0sbrutits.
Fixstjdrnhimlen, de antika astrologernas »kristallhimmely, kal-
lades av perserna Asman, ett namn, vars grundbetydelse ar
'sten’. Enligt den mithraistiska kosmologien uppfattades denna j
kristallhimmel sdsom vérldsalltets yttersta, dttonde sfar (in- 1

3
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( nanfor ldgo de sju planeternas regioner). Den koptiska skrif-
M ten om det grekiska alfabetets mystik later den 8:e bokstaven
O, théia, korrespondera med »firmamentet». I egyptisk-gre-
- kisk magi uppfattades bokstaven @ sasom »virldens omkrets»
j (= kristallhimlen). Strecket i dess mitt tolkades sdsom av-
seende den vérlden sammanhallande »goda demonen» (Agatho-
1 daimon). Med hénsyn till persisk och mithraistisk astralldra
ha vi full ritt att anta, att den mithraistiska bokstavsmystiken
pa denna punkt Overensstimt med annan senantik alfabet-
spekulation diri, att den forbundit det 8:e bokstavstecknet med
kristallhimlen. Detta dr sa mycket'sannolikare, som den kop-
_tiska skriften foljer en pa flera punkter frdn bibeln avvikande
skapelsehistoria, som i atskilligt star de heliga persiska skrif-
ternas framstillning betydligt ndrmare. Rékna vi med, att
mithraistisk eller av mithraistiska forestdllningar paverkad sen-
antik bokstavsmystik pa runradsbildarens tid (omkring 200 ar
e. Kr.) forbundit det grekiska alfabetets 8:e bokstav med
kristall och kristallhimmel, ha vi forebilden for det egendom-
liga runnamnet, som é&ldst bor ha haft betydelsen 'kristallisk
} sten’. Hur nidra i sjdlva verket begreppen 'sten’ och 'hagel’
I ligga varandra, visar det svenska ordet hagelsten.
\ Den éattonde runans magiska funktion torde ha varit att
I'A/slgap _fagthetyeeh.ospmmanhailaing, Harpa. tydera bruket ay . v 1_,
talet’8 i germansk magi Vid behandling av vissa sjukdomar,
t. ex. danssjukan. Som bot for denna fOreskrev bayersk
folktro barandet av atta jarnringar. Kroppens brist pd styrsel
skulle ddrigenom Gvervinnas. Pa samband med runmagi ty-
der dven angelsaxarnas tro pa en ddelstens attafaldiga makt.
| Hos lapparna fanns pa trolltrummor av hednisk typ en figur,
/ som bendmnes »himlens bjorn». Denna anbragtes pa en plats,
jo dir vi ha att formoda en motsvarighet till A-runan, och har
; ibland 8 stjdrnliknande punkter bredvid sig. Allt tyder pd, att
> detta tecken avser en stjarnbild. Vi kunna hdr formoda en
A symbol for stjdrnhimlen.
Den attonde strofen i »Odens trollsanger» lyder:
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»Om hat vill vixa
mellan harskarsoner,
det kan jag bota bratt.»

Detta uttalande dr begripligt 1 anslutning till mitt antagande,
att talet 8 och hagelrunan i nordisk magi haft betydelse for
astadkommande av fasthet och sammanhallning. Bakom detta
ligger ytterst antikens uppfattning av fixstjdrnhimlen sésom
ett orubbligt valv.

9. Den nionde runan vy, tecknet for ~-ljudet, har i alla
traditioner ett namn med betydelsen 'ndd, ndédvéndighet’
(angelsax. m/d, fornisl. naudr etc.). Manga omstindigheter,
bl. a. ett uttalande i en Eddadikt, tala for, att denna runa
haft sérskilt stor magisk betydelse. Sjdlva namnet antyder
ocksa detta. Det motsvarar fullstindigt en bendmning, som |
under antiken anvdndes om 0&dets gudomlighet, vilken gre-
kerna kallade Ananke, romarna Necessitas: bdgge namnen i
betyda 'nddvéndighet’. I senantik tid var 6desgudinnan Ananke {
trolldomsvésendets centrala maktfaktor (givetvis bendmnd med/
dven andra namn). I mitt arbete »Senantik mysteriereligion
och nordisk runmagi» har jag (kap. 2) givit en utforlig fram-
stillning hdrom. Att Ananke spelat en viktig roll hos mithra-
isterna, dar dven ként. Enligt en grekisk text ha de identi-
fierat Ananke med etern och natten. Man har ténkt sig hen-
nes rike beldget utanfor kosmos’ yttersta grins (kristallhim-
lens valv) i den morka rymden, dér blott den létta etern fanns.
Enligt mithraistisk astrallira har sdlunda Anankes sfir om- i
slutit den é&ttonde virldssfiren och kunnat uppfattas sasom I
den niondé. Aven Platon later ddesmaktens representanter, j
de tre moirerna, dvéljas utanfor de 8 sfirerna. Den koptiskd $
skriften om det grekiska alfabetets mystik hidnvisar ocksd pa.
en utanfor kristallhimlen befintlig zon. Den sammanstiller
namligen den 9:e bokstaven med »vattnen ovan féstet», och
omedelbart forut har firmamentet, fastet, forknippats med det
8:de bokstavstecknet.

Att nodtvangets runa j. (w) hort samman med talet nio,
ar ett antagande, som vil stimmer med &tskilliga vittnesbord
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i fornnordisk dikt , och senare folktradition. I den nionde
strofen av »Odens trollsdnger» omtalas uttryckligen naudr,
det hotande nddtvénget. Det talas sdrskilt om att bdrga ett
skepp genom att stilla vagen, d& »ndden» (naudr) hotar. Har

A-runan 1 magien haft den betydelse jag angivit, maste den
givetvis ha statt i samband med trolldomskonstens framste
utovare, Oden. Som bekant var denne bl. a. en stormgud.
For denna egenskap hos Oden skall ndrmare redogoras i stu-
dien 6ver den lapska trolldomen. Att nédrunans tal 9 brukats
1 vindmagi, ar darfor mytologiskt begripligt.

Ett exempel pd dylik magi foreligger torhdnda i en inskrift,
bestdende av nio runor, bokstavsformeln /lituluism, som inris-
tats pa en ara, tillhorig Osebergsskeppet. 1 en Eddadikt
(Sigrdrifumal) sédges det om »stormrunor», att de skola sittas
pa »stiaveny», pa »styrbladet» och pd »aran». I den visserligen
kristna, men med fornnordiska talesétt rikt uppblandade dikten
»Solsangen» star det: »A nornornas stol nio dar satt jagy.
Att 6desgudinnorna, nornorna, (tillika med Oden) i magien for-
bundits med nddrunan och dess tal, dr givet: nornorna sades
ju »skapa nod», d. v. s. bestimma nddvandigheten (6det). I
efterhednisk tid har den gamla ndédrunan och dess talmystik
lamnat rétt sa tydliga spar efter sig. Pa skanska vdvnader
forekommer en korsliknande figur, kallad »ellakors», som till
formen 1 regeln ter sig som en direkt motsvarighet till run-
tecknet j. Ett visst slags amulett kallas dven »ellakors».
Den ansags sdrskilt verksam mot sjukdomar, fororsakade av
welven» (»Nicken»). En dylik amulett skulle tillverkas av
nio olika delar silver. Detta maste vara drvt och skulle hop-
tiggas pa nio stillen (Nicolovius). (De flesta kinda avbildningar
av »ellakors» eller »altkors» visa ett kors av ungefdr vanlig
typ, men sdsom vidvnadsfigur erbjuder ellakorset stor lik-
het med nodrunans form.) Ett dnnu klarare vittnesbérd om,
att nodrunan forbundits med 9-talet, ger den for ndgra &r
sedan funna Sigtunaamuletten. P4 denna star det bl. a.: af
fiR niu nopiR ulf, d. v. s. 'haf nio nodtvang, varg’. Hir &r
salunda riakneordet niu kombinerat med det ord, som &r iden-
tiskt med namnet pa den nionde runan. Da raden dessutom



37

innehéller tvenne tecken, det sista bestdende av trenne till
en enhet forbundna isrunor, bildar en medelst ram tydligt av-
griansad rungrupp 2 X 9 tecken.

Som bekant, dr 9 ett tal, som ytterst ofta moter 1 magiska
handlingar och formler. Vi ha sérskilt att erinra oss den s. k.
nodelden, omndmnd i1 Tyskland 743. Denna skulle framkallas
genom gnidning, i England med 9 spindlar frdn en spinnrock
av 9 X 9 mén och magiskt sikras genom 9 sorters ved. Ur
svensk folktro kan anforas seden att sova pa nio slags blom-
mor for att bli sanndrommare, att ha nio ekstickor mellan
tinderna for att bota tandvirk, att g& nio steg baklinges mot
en flygronn, att basa »trollsmoér» med ett ris, gjort av nio
slags fruktbdarande trdd (Hyltén-Cavallius). En forfattare, som
behandlat semitisk talmystik, har kallat 9-talet for »talet for
fullbordandet av en d6desutveckling». (Redan hos babylonier-
nds foregangare sumererna'betraktades 9 som »fullindningens
tal».) Ananke var den makt, som ledde Odesutvécklihgén.
"Det visentliga 1 6desmagien ha tvivelsutan grekerna mot-
tagit frdn Frimre Asien. Som redan ndmnt, har mithraismen
uppstatt i Babylonien genom en sammansmaltning av persiska
och semitiska fOrestdllningar. Det bland forntidens greker
anvinda uttrycket »niofaldigt klok» sammanhéinger tvivelsutan
med 9-talets centrala roll i magisk kunskap. (For svensk all-
moge dr dnnu i vissa sammanstéllningar »klok» liktydigt med
'magiskt insiktsfull': »klok gummay o. s. v.)

Hos runmagiens arvtagare lapparna finna vi dvenledes talet
9 sasom, det kraftigaste trolldomstalet. Johan Turi upplyser
om, att 1 konstruktionen av en lapsk trolltrumma ingick bl. a.
anvindandet av 9 bitar av en magiskt betydelsefull parasit-
vaxt (pa danska kallad »Troldkost»). Vidare omtalar samma
person, att man for att bota en viss sjukdom hade att rdkna
frdn 9 till 1, vid en annan skulle man koka en dekokt pa 9
slags trdd. Liknande uppgifter har J. Qvigstad insamlat: gul-
sot ansags kunna botas genom att fortdra 9 16ss o. s. v. En
gammal visterbottenslapp har meddelat, att om singaren vid
en bjornfest vér gift, tog han, innan han lade sig hos sin
hustru, 9 bitar av tunder och sléppte i en kittel, fylld med

n
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varmt vatten, och tvittade sig sedan &ven hela kroppen (S.
Drake). . Talet 3 forekommer visserligen néstan oftare vid ma-
giska operationer, men vid dess sida framtriader 9-talet- som
det trolldomskraftigare (3-talet brukas i de flesta fall vid hand-
lingar, som nédrmast ha karaktir av ceremoni). 9 (3 X 3) ar
en forstarkning av 3 och har sa gott som alltid en viljebetonad,
resultatstravande innnebord. I hédxornas sdng i »Macbeth»
heter det:

»Thrice to thine and thrice to mine
And thrice again, to make up nine».

I europeisk magi dr nio dnnu liksom hos sumererna »fullind-
ningens taly.

Slutligen kan omnidmnas, att i senantik astrologi och magi
for odet (sors) och Ananke ett tecken brukats, som alfabet-
historiskt kan sammanhénga med w-runan v, en bokstav, som
icke har ndgon forebild i det grekiska eller latinska alfabetet.
Detta Fortunas (Anankes) 1 astrologiska arbeten anvénda
mirke &ar 0. Borttages ringen, ha vi, om korsets tvirlinje
forminskas och snedriktas, runan y. (Kénnetecknande for
runtyperna dr som bekant, att hos dem horisontala streck
undvikas; de ersittas av snedgdende linjer: T blir y o. s. v.).
Det magiska tecknet ¢ har jag patraffat i en svensk svart-
konstbok (»Salomoniska magiska konster»), dir det forklaras
betyda »probatum est», d. v. s. att den omtalade magiska

operationen tidigare forsokts och gatt i verkstéllighet.
% %
%

For bedomande av det genetiska sambandet mellan run-
tecknen 10—15 m. fl. 1 utharkf6ljden och senantik bokstavsmagi
finnes ett betydelsefullt grekiskt dokument. Vid ett besok i
Bibliothéque Nationale 1 Paris sommaren 1931 fann jag en
bysantinsk handskrift, vari det grekiska alfabetets mystik be-
handlas. Handskriftens forsta blad har tyvarr gétt forlorat och
dess andra blads Oversta rad dr nigot otydlig, men vad som
dérefter foljer ar fullt redigt och lidsbart. Hir ges en fram-
stillning av de grekiska bokstidvernas samband med olika mo-



39

ment i1 virldsskapelsen. En mycket nirstdende parallell till
den i1 det foregdende omtalade pa koptiska avfattade fram-
stillningen av det grekiska alfabetets mystik foreligger uppen-
barligen. Den koptiska skriften kan dérfor tjana som komple-
ment for det parti, som saknas i det bysantinska dokumentet.
A sin sida limnar detta i de bevarade partierna en sikrare
kélla for vad man hittills blott ként till i koptisk Overséttning
och visar klart, att det verkligen forhaller sig sa, att den kop-
tiska skriften bygger pa ett for grekiskan avpassat system, som
varit anvint 1 den helleniska vérlden. Jag foljer dirfor fran
och med den 10:e bokstaven det bysantinska dokumentets vitt-
nesbord (fran vilket for 6vrigt den koptiska redaktionen blott
obetydligt avviker). Dokumentfragmentet atergives pa avb. 16.

10. Den tionde runan |, tecknet for i-ljudet, har ett av
olika germanska traditioner vél bestyrkt namn, vars betydelse
tvivelsutan varit ’is’ (fornisl. #ss etc.). Fran nordisk magi
kdnna vi en hel rad fall, diar talet 10 anvants vid skade-
bringande trolldom. I det foregédende har jag redan omnimnt
de 10 sjukdomsalstrande runorna, som omtalas i Egil Skalla-
grimssons saga. Med sagans antydning om den magiska inne-
borden av detta tal stimma bevarade runristningar med tyd-
ligt skadegdrande eller dodsbringande syfte. Inskriften pé
en vdvsked frdn Trondheim, didr upphovsmannen uttalar
onskan om att se en kvinna sasom é&nka, bestar av 4 X 10
tecken, och resultatet har ndtts genom att mot slutet tvenne
tecken sammanfogats till en s. k. binderuna. Den sista run-
gruppen pa baksidan av Sigtunaamuletten bestar av 3 X 10
tecken. Framfor detta parti av inskriften ha t. o. m. isrunor
anbragts. Foregédende rungrupp, omnidmnd av mig i. samband
med 9-talet, avslutas ndmligen av en runformel, bestdende av
3 till en enhet forbundna isrunor. Dérefter kommer besvirjel-
sens kulmination med en innebdrd, som syftar pa sjukdomsde-
monens forgdrande (enligt en ny, av Ivar Lindquist dnnu ej
offentliggjord tolkning). Hirmed stimmer, att de inom en och
samma ram stdende tecknen dro 30 = 3 X 10. Bjorketorps-
stenen, varpa forutsdges fordarv at den, som skadar det ma-
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giskt invigda maérket, har pd sin at norr vettande sida inskrif-
ten upArAbASbA (4= ll:e runan med ljud vérdet a, av 'fara
hade blivit ara). Inneborden ar: »odesdiger forutsdgelsey.
Runorna &ro 10, och utrdknas det gematriska talvdrdet hos
dessa tio runtecken, visar det sig, att detta ar 100, alltsa

10 X 10. Den s. k. Sigtunadosans nedre inskrift (den Gvre
ar starkt skadad) bestir av 4 X 10 tecken (35 runor och 5
skiljetecken). Innehallet hinsyftar pa en tjuvs dodande. En
1 Gjersvik 1 Norge funnen kottkniv, troligen ett rituellt red-
skap, har en otvivelaktigt bokstavsmystisk inskrift, bestaende
av ett korrumperat ord, vartill fogats en grupp av 10 /-ru-

nor. (Samtliga runors . 114 ,
antal dr 18, Odens ; yil

tal.) Valby amuletten, i // % }

vars sten en forbannel- 0,

se mot »avundy ristats, \\

har en inskrift bestaen- \\ \ ﬂ'
de av 10 runor. Ytter- A

ligare en del runinskrif-
ter skulle kunna anforas.
Jag vill emellertid en-
dast halla mig till material, dir det 4r fullkomligt klart, att
forsok till s. k. skadetrolldom foreligger.

I en islindsk svartkonstbok (utg. av Nat. Lindqvist) fore-
kommer en kombination av »stavar», vilka tvivelsutan dtergd
pa runtecken (se avb. 17): £, n-, h- och /-runor (A-runan av yngre
typ). Teckenkombinationen ar avsedd att brukas for att doda
en annans kreatur. Syftet motiverar anvindning av is-runor
och fa-runor (en av /-runorna ar vand nedat, de bada andra ha
fatt 3 bistavar). Att ndd-runan, trolldomstvingets”stay, in-
gar 1 formeln, dr dven naturligt. Hagel-runans nérvaro be-
ror kaiiske pa, att i yngre tid denna runa pa grund av sitt
namn tillmétts ungefdr samma kall-gérande verkan som is-
runan. I samma bok finnes omtalad en sjukd om sbringande
runformel, som skall besta av 8 rfss-runor, 9 ndd-runor och
13 thurs-runor, alltsa tillsammans 3 X 10 tecken.

Att i de gamla nordbornas liv talet 10 haft ett visst sam-

Avb. 17. Islandsk trollformel for att doda
en annans kreatur.
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band med doden, framgér av en del i dldre litteratur beva-

rade exempel. En arabisk skriftstéllare, som skrev pa 900-
' talet, omndmner, att viringarna i Ryssland forst lade sin dode
; hovding for tio dagar i en grav, sedan brindes han. Darvid
m offrades en flicka och 8 djur (1 hund, 2 histar, 2 oxar, 1

tupp, 2 honor): 10 varelser foljdes sdlunda at i doden. Be-

kant dr &dven, att Uppsalakonungen Aun (enligt vad Snorre

omtalar i »Heimskringla») vart tionde ar offrade en son for
i att kopa sig fri fran doden.

En reminiscens av talet 10 sasom sammanhidngande med
dodsriket kan foreligga 1 foljande svenska trollformel for att
stimma blod: »Std blod sdsom de sitta och std i helvetet,
sasom Noaks ark var pa vattnet 1 9 dygn och pa det tionde
stannade. S& skall du std.» (Heurgren.) Att isrunans tal i
vissa magiska operationer kunde anses dga formaga att 4 en
vitska att bli trogflytande och stel (liksom vatten bringas till
is), dr ju en ur magisk tankeging forklarlig vantro. I formeln
har sannolikt ursprungligen statt nagot helt annat &n »Noaks
ark». Denna var, som man vet, 40 dagar pa vattnet och
stannade icke pd den tionde dagen. Man har hér att beakta,
att pd sina hall 1 Sverige 1 stillet for »Noens hundar» sédges
»Noaks hundar». Sannolikt har darfor namnet Noen (=
Oden) ingatt i den ursprungliga hedna formeln. Ett annat
exempel, dér talet 10 forbindes med doden, tillhér dansk folk-
tro. »Drommer man om en Andens Dod, saa ligger det ti
Aar til hans Levetid», dr ett (hos Thiele omtalat) drom-
skrock. Drommar uttydas som bekant ofta sé, att de i viss
man skola betyda motsatsen. I detta fall dr det tinkbart, att
man en ging i tiden associerat dod med talet 10 och dérfor
uttytt drom om do6d som drém om 10 levnadsar. (Jfr dven
berittelsen om Aun, som loskopte sig for 10 ar frdn doden.)
Hos runmagiens arvtagare lapparna kvarleva dnnu vissa spar
av talet 10 sdsom dodens tal. Vid fiske anse t. ex. de norska
sjolapparna talet 10 (fangst av 10 fiskar pa en gang) bebada
otur, likaledes méngfalder av 10 (Qvigstad). Detta kan bero
dédrpa, att talet 10 en ging i tiden uppfattats sdsom dodande
fiskelyckan. Att talet 10 satts i samband med dodsriket,
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framgar av en viss bland lapparna utévad helbrigdagorelse.
Med juoksot menas att bota en sjukdom, som fororsakats av
de doda. Det sker si, att helbrigdagoraren binder en vit
eller svart trdd om sin egen tumme och sedan ytterligare
lindar den 9 ganger kring den sjukes kropp. Sdlunda bindes
14-9 = tio ganger. (Qvigstad.)

Huruvida de romerska mithraisterna forbundit talet 10 med
doden och dodsriket, vet man icke. Det dr emellertid ytterst
troligt pd den grund, att den medelpersiska skriften »Bunde-
hesh» omndmner multipler av talet 10 i samband med dod
och sjukdom: den * onde Angra Mainyu sdnder »1000 dods-
bringande demoner» (kap. 3), och samme avgrundsfurste har
skapat 10,000 olika arter av sjukdomar (kap. 9). — I framre
orienten och Indien anses talet 10 4n 1 dag vara ett
olycksbringande tal. Indiska pérlband visa i1 regeln udda
antal pérlor; tal av typen 10, 20 etc. undvikas, d& det ar
friga om att bira smycken. I de egyptiska Isismysterierna
torde 10 ha varit ett med doden forknippat tal. Adepten hade
fore sin slutliga invigning att fasta i 10 dagar. Detta till-
stdnd uppfattades sdsom en symbol for dddstillstandet, varur
mysten sedan foddes till nytt liv. I grekernas dodsrike Hades
fanns det enligt myten tio floder. Det kalla vattnet upptra-
der i senantik mysteriereligion som en symbol for doden. Det
1 folksagor omtalade »dddens vatten» torde ursprungligen avse
det kalla (och stillastdende), »livets vatten» det varma (och
rinnande). An i dag 4r den magiska termen for framkal-
landet av dod »att gora kally. Samma &skadning bor ha
legat till grund for valet av namnet »is» for den 10:e runan.
Vi ha déri att se Hels och dodens runtecken.

I den av mig funna bysantinska handskriften sammanstélles
just avgrunden, i senantik forestillning detsamma som dods-
riket, med det grekiska alfabetets 10:e bokstav. Det star
»jordens framtriddande (apokalypsis) ur avgrunden (ek bytou =
éx Pvroiny. Den koptiska varianten har »vattneny» 1 stillet for
»avgrundeny», givetvis avses djupets vattenfloden. Den sen-
antika bokstavsmagien stdmmer alltsd pa denna punkt med
mitt antagande, att den 10:e runan forbundits med Hel och den
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fornnordiska mytens iskalla dodsrike. — Den tionde strofen

i »Odens trollsanger» syftar pa »tunridor», som genom en

galder kunna tvingas »till sin hamns ritta hem». Meningen

kan hir vara att sinda dem till Hel. Med »tunridor» torde
/ dven kunna avses avlidnas andar, som enligt skandinavisk
i folktro svéva fram i luften,, da det blaser.

11. Den elfte runan G, (sedan av mycket vixlande form),
tecknet for /-ljudet, har varit forbunden med ett namn med be-
tydelsen 'gott &r’. Pa fornislédndska. kallas runtecknet dr, ett
ord, uppkommet av ett samgermanskt *jéra (jfr Jahr i tyskan).
Det angelsaxiska namnet var gér = gear, samma ord som
det senare engelska year. Till samma stam hor det svenska
ordet drbig, 'drsviaxt’. 1 norden var &dringens gud framfor
andra sol- och ljusguden Frej, som i fornisldndska texter nim-
nés drgtid. 1 en Eddadikt om Frej och jittemén Gerd om-
ndmnes som géva frdn guden »elva gyllene dpplen». 1 det
for den oinvigde omotiverade talet 11 har man pa sina hall
velat se en spraklig forvanskning. Bédgge de bésta textar-
terna ha emellertid hir faktiskt rdkneordet ellifu, och det ar
fullkomligt onddigt, att med en pahittig kommentator insitta
ellilyfs och tolka uttrycket som »foryngringsmedlets app-
leny» (vilka for ovrigt tillhorde Idun och icke Frej). Den poe-

j tiska Eddan har 6ver huvud en framtridande benédgenhet for

j att ange tal, 1 regeln beror detta ytterst pd rdkneordens gamla

i talmystiska innebdrd. I detta fall erbjuder sig ockséd vid fast-
hallande av det bista textunderlaget en forklaring i anslut-
ning till utharkteorien. Aringsrunan #r enligt denna den
elfte. Sdsom dringsgud bor déarfor Frej av runmagien ha
forbundits just med talet 11: de elva-gyllene dpplena dro en
symbol for hans fruktbarhetsmakt. (Troligen ha 1 Frejs helge-
dom 11 dpplen funnits framlagda liksom 4 brod 1 Tors.)

I mitt arbete »Senantik mysteriereligion och nordisk run-
magi» har jag ldmnat en del exempel pé, att talet 11 dven i
ganska sen tid i norden hort samman med vissa fruktbarhets-
riter. Hir kan jag meddela ett nytt exempel. En sydskansk
folksaga berdttar om en vildig »trollkarl» vid namn Gjelle,
som for kyrkklockornas skull flytt fran Gislov. Denne fick »i
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Osterlandet» besdk av skinska sjomin. Med dem inlater
han sig i samtal om sin forna hembygd, sérskilt forhoér han
sig om jordbrukets avkastning. Bittre var det forr, ansdg
Gjelle: »1 min tid fick jag mycket mera; ty jag plojde aln
djupt och sédde kvarters tjockt; da skolen I tro, vixte sdd pé
Gislovs markery», yttrar han och slutar med f6ljande egen-
domliga uttalande: »Jag hade vél ock lagt dir elva minnes-
tecken efter mig, om jag hade langre fatt bliva diar kvary.
(Nicolovius; rdkneordet spérrat av mig vid citeringen.) Dessa
»elva minnestecken» borde vil ha hinsyftat pd hans arbete
for dringens skull. Bade fornisldndsk dikt och sydskandina-
visk folksaga ge salunda antydning om, att talet 11 magiskt
hort samman med &dringen. Detta far sin tillfredsstdllande
forklaring, om vi rdkna med, att dringsrunans tal varit 11.
Hartill finna vi en sldende motsvarighet i senantik bok-
stavsmystik: i det av mig funna bysantinska manuskriptet
sammanstilles den elfte grekiska bokstaven A(4) med »fo-
dervixternas uppspirande» (botanon ekblastésis: poravav

éxpAaotnorg). Talet 1 1:s samband med véxtligheten kan dve-n spa-

ras pa persiskt omrdde. »Bundeheshy» (kap. 10) omtalar, att efter
urtidstjurens dod véxte det fram ur jorden i emtiofem siddes-.
slag, alltsd 5X11. Sannolikt har en é&ldre tradition, som be-
varats hos mithraisterna, haft taluppgiften 11. I den medel-
tida traditionen i Persien eller Indien har sedan talet mang-
faldigats med 5 for att komma verkligheten narmare.

Den elfte strofen i »Odens trollsdnger» syftar pa en gal-
der, som ger sdngaren makt att skydda »védnner», sd att de
»oskadda firdas fran fejd». Hir ar det enda fall, dir i den
nidmnda Eddadikten sdkert en pataglig forvanskning av det ur-
sprungliga torde foreligga. Frej var bade vénskapens och
dringens gud. I den forra egenskapen horde han samman
med den 7:¢ runan (ags. W*MM), i den senare med dringsru-
nan och talet 11. Det dr tdmligen begripligt, om 1 norden i
en period, d& den 7:e runan icke ldngre var 1 bruk, talet 11
blivit Frejs tal dven i hans egenskap av vinskaps- och kir-
leksgud.

12. Den tolfte runan &r — om vi uppstélla utharkfolj-
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den 1 anslutning till alfabetbrakteaternas runanordning — teck-
net ”. Detta har haft ett namn, som 4&ldst hetat “was
och betytt 'idegran’ (angelsax. éoh). Tidigare har jag, for-
litande mig pd den ndgot adlderdomligare Kylv errunrad en, an-
tagit, att detta tecken varit det 13:e (“-tecknet [* starpaKyl-
verstenen mellan j-runan ~ och tecknet j'). Alla andra runrads-
traditioner stimma emellertid i detta fall med Vadstena-. och
Grumpanbrakteatens bokstavsrad. Hartill kommer, att brak-
teatinskriptionerna, som jag redan antytt, sdkerligen ha for-
fardigats med nagot dnnu dldre runminnesmédrke av samma
typ som forebild. Man maste dérfor.-hdlla for ytterst sanno-
likt, att den tydligen vardslost inhuggna Kylverrunraden kan
bjuda pa en eller annan av bradska eller okunnighet foran-
ledd omkastning 1 tecknens ordningsf6ljd. Dylikt &r ganska
vanligt 1 latinska alfabetinskriptioner av samma magiska
typ. (Pa gravplatser antrdffade kérl med bokstavsrader visa
namligen ofta nog defekter i ordningsféljden.) Den, som gra-
verat 1 en for avgjutning avsedd stimpel har, om han rékat
begé ett fel, haft mojlighet att kassera ett 1 ndgon viktig de-
talj bristfalligt arbete. For utféraren av en stenristning med
speciellt magiskt syfte torde en' absolut korrekt ordningsfoljd
hé kunnat te sig som mindre vésentlig. Tecknen voro icke av-
sedda att ses och kritiseras av andra med runraden fortrogna:
Kylverstenen har statt nere i en dvertickt grav.

Vi ha silunda goda skél att utgd fran, att den runa, som
kallats for 'idegran’ (jih“as > ags. éoh), varit den tolfte i
utharkfoljden. Runan bir ett trddnamn och kan sdlunda ur-
sprungligen ha tillkommit sdsom en representant for triden
och den didrmed forknippade magien. I det av mig funna
bysantinska manuskriptet mdter en otvetydig motsvarighet.
Hér sammanstilles ndmligen den tolfte grekiska bokstaven
M {u} med »fruktbdrande trdd»: xyla karpofora, ({dAa kopro-
popa (se avb. 16, 1f = 12 anger den 12:e bokstaven, alltsa u).
Det faller sig ju synnerligen naturligt, att sddesvixter och
trdd komma 1 foljd.

Soka vi sd efter, vad talet 12 kan ha betytt inom runma-
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gien, f4 vi en viss antydan i Eddadikten »Odens trollsdnger».
Om den tolfte galdern sdges det (sparrning av mig):

»En tolfte kan jag:

om ett trdd jag skadar

med ett lik som véindes for vind,
jag vet s rista,

sd runorna firga,

att den dode gér ned,

och att han méler med mig.»

Detta torde syfta pa en galder (eller en trollformel), som
anvénts samtidigt som runor inskuros i trddet och for béttre
verkan direfter fargades (kanske med blod). Den tolfte ru- (
nan torde darfor ha hénfort sig till den magi, som statt i sam- )
band med trdd, och blivit uppkallad efter ett representativt, I
religiost betydelsefullt trdd, idegranen. D& bokstavstecknet j
for Mjudet behovts for den 16:e runan (fornisl. 7yr etc.), har
runradsbildaren icke kunnat goéra bruk av sitt spraks ord for
trdd 1 allmdnhet, som begynt med ¢ (jfr fornisl. tre, got. triu
etc.), utan nodgats tillimpa regeln pars pro toto, en ganska
vanlig foreteelse 1 magi (liksom poesi). Den gudom, som for-
bundits med denna trddruna, kan for den skandinaviska nor-
dens vidkommande férmodas ha varit guden Ull, endr vi bl. a.
veta, att hans boning, den forsta, som nimnes i dikten »Grim-
nismaly, kallats Ydalir, d. v. s.'idegransdalarna’. Héinfora sig
dessa Eddans namn pa gudaboningar till zodiakens »husy,
sasom jag formodat (se kap. 3 1 »Senantik mysteriereligiony),
kan dven en annan anslutning finnas till den senantika fore-
stillningsvirlden. Ett tolv-grenigt frukttrdd var ndmligen en i
av zodiakens symboler. Ett sadant trdd avses i Uppenbarel-/
sebokens 22:a kap., dir det talas om ett »livets trid», som
frambringar »tolv frukter, en varje ménad». (Sa stir det i
det grekiska originalet; vir senaste bibeloversittning talar
didremot om »livstrdd, som gavo tolv skordary».) Denna fore-
stillning om zodiaken sasom ett tolvgrenigt trdd samman-
hinger med det i manga mytologier forekommande »varlds-
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tradet». Det & mojligt, att mithraisterna tdnkt sig detta som
en cypress, persernas heliga trdd. (Cypressen frambringar
birkottar.) Nérmaste motsvarighet har dad runradsbildaren
funnit i idegranen. Enligt Fritz Laffler har det stora tradet
vid Uppsala hedna tempel varit en idegran. Att talet 12 i
mithraistisk talmystik haft med frukttrdd att gora, dr med
hénsyn till den persiska religionen hogst sannolikt. 1 »Bunde-
hesh» (kap. 10) séges, att det efter tjurens dodande uppvixte
femtiofem (=5X11) sddesslag (jfr ovan) och dartill »tolv
hilsobringande véxter». Sannolikt har hidrmed ursprungligen
menats fruktalstrande trdd och buskar. En antydan hidrom
ligger diri, att det i det foregdende (kap. 3) talas om en
»lakekraftig frukt», som Ormuzd river sonder. Lingre fram
(1 kap. 27) uppridknas bland »vixter» dven w»trad». Bade for
forntidens perser och nordbor har kategorien frukttrdd varit
mera omfattande 4n 1 nutida svenskt sprakbruk. »Fruktbé-
rande trad» voro dven ekar, granar, bjorkar o. s. v.

I lapparnas mytologi ha vi en tydlig motsvarighet till nord-
germanernas Ull, ndmligen »almannen» (Leibolmai). Denne
tainkes liksom Ull bédra bdge. Hans heliga djur &r bjor-
nen. Att Ull bl. a. varit en jaktgud, dr betygat 1 fornisldndsk
litteratur: Snorre kallar honom veidi-dss ('jaktfangstens gud’).
Att hos nordgermanerna bjornen varit helgad at jaktens
skyddsgud, synes vara tamligen troligt, ehuruvél ingen forn-
nordisk text nimner Ull i samband med bjornen (liksom Oden
med vargen, Frej med galten o. s. v.). Tor, Ulls styvfar,
ndmnes dock sporadiskt Bigrn, 'bjorn’. 1 nordisk folktro for-
bindes bjornen med 12-talet, sétillvida, att det talas om, att han
dger »tolvmannakrafty eller »tio mans styrka och tolv mans
vetty. Uteslutet dr icke, att gammal talsymbolik kan ligga
till grund for dessa i Sverige och Norge brukade uttryck.

1 magiska formler upptecknade i Skandinavien forekommer
talet 12 icke sé& séllan. Som regel star det emellertid i rela-
tion till kristna forestdllningar (12 apostlar, 12 dnglar och
dylikt). I en svensk svartkonstbok foreskrives for att slicka
soteld, att taga 12 (3, 4 och 5 stycken) i sma bitar sonder-
skurna vitlokar och str6 dem éver den kolnade veden (»Salo-
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moniska magiska konster»). Mojligen kan detta sammanhénga
med 12 sdsom det tal, som av runmagien forbands med
trdd och ved. En angelsaxisk trollformel, avsedd att brukas
for att hindra bin att flyga till skogen (to wudu), bestir av
tvenne strofer med 12 ord i. varje (en textutgivare har visser-
ligen inskjutit ordet and i 2:a strofen, men detta dr en full-
komligt godtycklig éndring). Att 12-talet i den nyss ndmnda
svenska trolldomsregeln uppdelas i 3, 4 och 5, kan mgjligen
bero dirpa, att man ursprungligen fordelat talet som 7-4-5:
talet 7 har nidmligen, sdsom jag ovan papekat, betydelse vid
ljus- och eldoperationer (jfr fordelningen 8 + 9 under 17). m.

13. Dentre t ton d e runan i utharkf6ljden dr, om vi f6lja brak-
teatrunraderna, tecknet [* (s& pa Grumpanbrakteaten, Vad-
stenabrakteaten har dédremot pd samma plats en variant av
d-runan). Detta tecken har haft ett med p begynnande nanjn
och har en ging i tiden brukats for att ange /»-ljudet. Hos
de skandinaviska folken kom det emellertid redan i1 den &dldre
runperioden ur praktiskt bruk och patriffas i norden endast
1 rent formelartade inskriptioner. Hur man bor ansitta detta
teckens dldsta namnform, dr en mycket omstridd fraga. Den
gotiska bokstavstraditionen anger som namn pa p-ljudets tecken
ordet pertra. Den angelsaxiska runsangen forbinder /»-runan
med peord, ett ord av osdkert (mdjligen keltiskt) ursprung.
En del (bade dldre och yngre) av mig i engelska och tyska
bibliotek patriffade uppteckningar! av angelsaxiska runnamn
(den &ldsta fran 800-talet) ha emellertid formerna pert, perc
eller perd. 1 medeltida, handstil 4&r ¢ en mycket vanlig fel-
skrivning for ¢. Detsamma géller d for ¢ 1 ordslut, da det ar
friga om en tysk upptecknare. Med hénsyn till, att en hand-
skrift i British Museum uppvisar namnformen pert och att en
av annan forskare funnen tysk handskrift anger bokstavsnam-
net peta, bor ett ord av typen perta eller petra betraktas sa-
som den sannolikt édldsta formen. Samma grundform antydes
av det gotiska bokstavsnamnet pertra, som kan vara en kor-
rumperad form av perta eller petra. Ingendera ordformen
synes emellertid kunna vara en reflex av ett germanskt arv-
ord. De éldre germansprdken ha varit mycket fattiga pa (erd’ |
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( begynnande med p. Det ar darfor mojligt, for att icke sdga
troligt, att runradsbildaren som namn for/»-tecknet valt ett icke
germanskt ord, som vidi tiden for runskriftens uppkomst var
kint inom hans relativt lilla sprdkomrade eller hans tillfalliga
miljo. Att /»-tecknet forsvunnit sdsom praktiskt brukad bok-
stav redan under nordens &ldre runperiod, tyder pa, att man
blivit oviss om dess namn, kanske forvixlat det med ett lik-
ljudande ord, begynnande med
b. Nu fanns hos bdde romare
och greker, ett ord petra med
betydelsen 'klippa, sten’. Av
ett dylikt ord kunde i den go-
tiska bokstavstraditionen genom
felsdgning eller felmemorering
ha uppstatt formen perla vid
sidan av petra, och genom kon-
tamination av bigge formerna
kan slutligen det i skrift upp-
tecknade pertra ha uppstatt.
Enligt den mithraistiska my-
ten var Mithra fodd »ur klip-
pan» (éx métpag). 1 de romerska
hirldgren och annorstides ha
patraffats manga skulpturer,
framstillande denna gudafodel-
Avb. 18. Mithras fodelse. se. | enstaka fall dro zodiakens
konstellationstecken avbildade
i en det hela omslutande ring. Detta har ingivit en del
forskare (bl. a. mig) tanken, att »stenen» egentligen avsett
himlavalvet (jfr ovan under 8). I de allra flesta fallen fram-
stilles emellertid Mithras fodelse utan denna zodiakring. Och
diar denna forekommer, utgér den endast en dekorativ ram,
guden ses stiga upp icke omedelbart ur ringen utan ur ett
bakom denna befintligt klippstycke (jfr avb. 18). Tvivelsutan
bor dessutom en i Mithramysterierna blott ytligt orienterad
framling ha fattat uttrycket »guden ur klippan» (o dedgéx mérpag)
efter ordalydelsen och i honom ha sett ett ur jorden fott visen.
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Nu finnes? det en antydan om, att med mithraismen befryn-
dad senantik bokstavsmystik forbundit det grekiska alfabetets
13:e tecken med en av jordens produkter, sannolikt uppfattad
sasom en. symbol for dess alstringskraft, jordens formaga att
foda. 1 den redan omtalade grekiska skriften »Alfabetets
etymologi» sédges, att w-ljudets tecken N (v), det 13:e i alfa-
betet, har sitt namn av nan, som betyder brdod, endr »per-
serna kalla brodet (aprov) for nan (viv)». Ordet persai
(répoour) ér visserligen i den illa bevarade texten korrumperat
(3:e bokstaven fran slutet har bortfallit), men da perserna
faktiskt &nnu i dag' kalla 'brod' for ndn, har en textrittelse
allt fog for sig. Detta fall visar — vid sidan av andra —,
att den grekiska alfabetspekulationen varit paverkad fran den
frimre orienten. Formedlingen bor i1 detta fall- ha skett genom
mithraismen’ och den didrmed forknippade bokstavsmystiken.
Vi ha vidare att rdkna med, att denna spekulation kombinerat
den ll:e bokstaven med sddesslag (fodervixter m. m.), den
12:¢ med trdd (frukttrad) och den I3:e med brod (eller na-
gon annan nirstdende symbol). Vi se hédr en naturligt sam-
manhingande f6ljd av bokstavsmystiska forestdllningar. Varje
bokstav torde i alfabetmagien ha tillskrivits samband med en
gudomlig eller demonisk makt. Den mottagande och fodande
kvinnliga urkraftens representant var i senantiken gudinnan
Demeter, »sddesmodern». Brod eller mjol ndmnes pa gre-
kiska bl. a. »Demeters sdd» (Anunrepoc dxrn). Demeter var
en motsvarighet till den persisk-babyloniska gudinnan Anéhita-
Ishtar, den i fraimre orienten utvecklade Mithrakultens forndmsta
fruktbarhetsgudom. I den romerska formen av denna ur-
sprungligen persisk-babyloniska kult sammansmalte denna frukt-
barhetsgudinna dven med den frdn borjan frygiska Kybele,
vanligen kallad Magna mater (den stora modern). Av ett
visst intresse dr, att som denna gudomlighet i Mindre Asien dyr-
kats en svart meteorsten, som ar 204 f. Kr. fordes till Rom (»den
stora modern fran Ida»). Med hénsyn till den senantika mys-
tikens och magiens uppfattning av Demeter-Kybele ar det
hogst antagligt, att den 13:e bokstaven kunde uppfattas sdsom
dgande betydelse for alstring och fodelse. I anslutning till
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det inom mithraismen brukade uttrycket »fodelsens sten
(klippa)», petra gencseos (wétpo. yevéoewp| kan runnamnet petra
ha uppkommit.

Demeters och Magna maters motsvarighet i germansk my-
tologi har givetvis varit gudinnan Jord, pa isldndska &ven
kallad Fiorgytt. Detta namn sammanhinger med det gotiska
ordet fairguni, 'berg, klippa’. Da /-tecknet behovdes forden
24:e runan (jfr nedan), har runradsbildaren icke kunnat an-
vinda gudinnans speciellt germanska namn. Har han 1 stillet
vant sig till latinskt eller grekiskt ordmaterial, bor petra,
métpa, 'klippa’, ha legat ndrmast till hands.

I den efterfoljande uppsatsen om lapparnas trolldom skall
visas, att hos nordborna i magiskt syfte vid forlossning an-
vints en viss ,s. k. sten (lausnarsteinn). Den figur, som pa
de lapska trolltrummorna av hednisk typ synes sannolikast
motsvara det 13:e runtecknet, avser en fodelsegudinna (Madder-
akka).

Den trettonde strofen i Eddadikten »Odens trollsdnger»
torde dven hédnsyfta pd magi, ssmmanhodrande med en fodelse-
ceremoni:

»En trettonde kan jag

med kraft att giva

at pilt, som med vatten jag vigt,
att ej han skall stupa,

hur striden an hotar;

ej skall han segna for svird.»

Det ligger ndra till hands att anta, att det asyftade &ar att

genom en galder formé fodelsegudinnan att skidnka ett tryggat
> levnadslopp &t ett nyfott, nyss vattendst gossebarn. (Vatten-
" dop var ingen speciellt kristen ceremoni.)

Talet 13 &r i var tid som bekant allmédnt betraktat som ett
olyckstal. Studerar man forntida magi, finner man emellertid,
att 13 ingalunda genomgéende betraktats som ogynnsamt. I ju-
disk magi och mystik var t. ex. 13 ett betydelsefullt, men inga-
lunda utpréglat olycksbringande tal. Av ett uttalande i 2:a
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Mosebok (34, 6 f.) slot den rabbinska exegesen till 13 egen-
skaper hos Gud, i templet funnos 13 bord och det heliga lan-
det blev delat i 13 delar, den 13:e skulle enligt Talmud (Baba
bathra 122) tillfalla Messias. Att 13 inom den kristna vérl-
den blivit ett olyckstal, beror tydligen frimst déarpa, att bland
de 13 vid nattvardsbordet en var forrddare och en (Mes-
sias-Jesus) blev forrddd och dodad. Den vidskepliga skricken
for tretton vid bordet hirstammar tvivelsutan fran denna
omstdndighet.

Intet talar heller for, att talet 13 inom den &aldre runma-
gien varit ett olyckstal. En undersdkning av den bekanta
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Avb. 19. Oversta ringen av runguldhornet fran Gallehus.

inskriften pa guldhornet frin Gallehus, visar, att denna, for
den hindelse den varit talvirderdknande — och dirpa tyda
bl. a. de komplicerade skiljemidrkena —, anordnats for att
framhéva talet 13. Rorande detaljer hanvisar jag till kap. 9
1 min bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi».

Tidigare har jag i talet 13 formodat guden Ulls tal. Har
emellertid idegransrunan varit det 12:e tecknet i1 utharkra-
den, dr det nidmnda antagandet icke lidngre att rdkna med.
En 1 och for sig mera sannolik forklaring kan 1 sadant fall
sokas 1 anslutning till den ovan anférda 13:e strofen i »Odens
trollsdnger»: hornet kan ha helgats &t gudarna, for att givaren
icke skulle »segna for sviard». Dessutom har talet 13 just
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ingatt 1 den stormans namn, som latit forfardiga det. Run-
mistaren har darfor sett till, att dven samtliga teckens tal-
viardesumma blivit en mangfald av talet 13 (390 = 30 X 13).
Detta har han uppnétt med hjilp av ett extra konstgrepp:
anvindning av 4-dubbla skiljemérken (enkla , eller dubbla hade
under normala forhdllanden varit nog). Dessa omstdndighe-
ter forklara, att inskriften trots sin enkla ordalydelse — »Jag
HlewagastiR fran Holt gjorde hornet» (se avb. 19) — ar forbun-
den med ganska invecklad gematri: 13 ingér i 3 olika tec-
kengruppers talvdrden och finnes dessutom i fOrsta rungrup-
pens teckensumma (ekhlewagastiR = 4.3 runor). I senare run-
period synes man ha Overgatt till att endast rdkna tecknens
antal, 1 dldre tid har man didremot efter mer eller mindre
nérliggande grekiskt foredome vid magiska inskrifter framst
beaktat tecknens talvirden (alu = 3 + 20 + 1 = 24 etc.). Ett
mycket instruktivt exempel dr den magiska inskriften pa
Lindholmsamuletten, varom jag i det foljande skall tala. Tvi-
velsutan finnas dock vissa inskrifter dven frdn gammal run-
period, dir tecknens antal varit det védsentliga eller talmys-
tiskt enda betydelsefulla. Hos senantikens greker ha bigge
metoderna anvints, ibland samtidigt (sa &r for Ovrigt fallet
pa Lindholmsamuletten och d&ven — sdsom vi skola se — pa
guldhornet frdn Gallehus, jfr harom under 18).

I sentida magiska bruk i1 Skandinavien upptrdder dnnu
talet 13 1 vissa fall i samband med framkallandet av en f6-
delseprocess. 1 Skane ldgges en ligghona pa 13 dgg och en
tisdag (Eva Wigstrom). En svensk svartkonstbok (»Salomo-
niska magiska konster») foreskriver, att man, for att fa en
orm att foda en s. k. »ormsten», skall hart knyta om den vid
naveln med en snodd av svart silke, forfardigad av 13 tradar.

14. Sésom det fjortonde tecknet i utharkraden ha wvi i
anslutning till samtliga runminnesmérken att rdkna runan v,
1 norden brukad sdsom beteckning for ett i ordslut forekom-
mande r-ljud (vid transkription atergivet med R). Vid forsta
paseende kan det visserligen tyckas, som om pd Grumpan-
brakteaten (se avb. 3) tecknet y fatt byta plats med Ingru-
nan, det 21:a utharktecknet (0 p4 Vadstenabrakteaten). En-
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ligt min mening, till vilken andra forskare anslutit sig, ha vi
emellertid dven hdr att géra med en Ingruna: tecknet <(>
har satts pa stav och sd fatt formen y, men pa brakteaten
har ovre delen av tecknets topp rakat bli dold under ram-
kanten. Samma 0de har Overgatt den angridnsande ”-runan,
sd att de bada tecknen te sig som y y i st. f. y £ Det ir
att mairka, att g-tecknet y befinner sig pa sin normala
plats. Runan y &r daremot helt utplanad. Hade icke hédng-
smycket blivit skadat pa det stille, dir man har att vinta
tecknen yy skulle med all visshet hidr samma typer ha
upptriatt som pa Vadstenabrakteaten. Om ordningstalet for
runan y kan darfor intet tvivel rada: det ar det 15:e i futhark-
uppstillningen och salunda det 14:e i utharkraden. Att be-
stimma runans ursprungliga namn dr ddremot svart, endr
tecknet 1 norden Gvertagit zAwa”-runans namn (yr}! och inom
den gotiska bokstavsraden sannolikt fatt ett nybildat namn
med s inne i ordet. I den angelsaxiska runsdngen bendmnes
tecknet y eolhx. Frén att ha varit en beteckning for tonan-
de s = (+ eller ett dirmed beslédktat ljud i slutet av ett or.d har
det i angelsaxiskan fatt tjana som tecken for ks (x}. Enligt
von Friesen har man till det ursprungliga namnet eolh, 'dlg’,
(av viastgerm. *elkas) lagt det nya Ijudvdrdet. 1 en av
mig i British Museum patriaffad angelsaxisk runradsuppteck-
ning anordnad i anslutning till det latinska alfabetets tecken-
foljd star efter M-tecknet, alltsd som tecken for x, en runa
med namnet xelach. Har har det nya ljudvirdet satts fram-
for det ursprungliga namnet. I tyska bibliotek har jag péa-
triffat namnformerna: helach = x (Heidelberg, ll:e arh.,
Bamberg, ll:e arh.), cLr och elux (Munchen, ll:e arh.), elcd
(Munchen 9:e arh., ~-tecken, enidr efter ). Med von Friesen
antar jag, att den angelsaxiska runtraditionen omgestaltat
ett namn, som betytt 'dlg’, 1 Skandinavien brukat som be-
teckning for det i ordslut forekommande A-ljudet {“algiR}.
Ar detta dven runans ursprungliga bendmning? Tidigare har
jag formodat, att detta namn med betydelsen 'dlg’ undantrangt
ett snarliknande, med tiden obegripligt gudanamn *alhis: Alcis
hos Tacitus, namn pa ett av forngermanerna dyrkat gudom-
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ligt brodrapar, av Tacitus jaimfort med Castor och Pollux, de
s. k. dioskurerna. Dessa voro stjarngudomligheter. BIl. a.
bar en stjarnbild, Tvillingarna, namn efter dem. Som dios-
kurernas emblem anvindes under antiken stjdrnor, i regeln
tva sddana (ibland tvenne med var sin stjarna beprydda mos-
sor). Vi veta dven, att dioskurerna ivrigt dyrkats av de ro-
merska mithraisterna.

Att den 14:e grekiska bokstaven haft ett visst samband
med begreppet stjdrna, framgar av den grekiska skriften
»Alfabetets etymologi». Hir sammanstélles = (&), xi, alfabetets
14:e tecken, med ordet astér, 'stjirna’, foregédnget av ett ad-
jektiv, som betecknar ndgot svirdformat. Ett ddrmed sam-
manhdrande substantiv (xifias: &ipiag) finnes omndmnt i den
grekiska litteraturen, sdsom avseende en komet (en svérd-
liknande stjarna). Att den grekiska alfabetskriften gjort en
sammanstéllning med ett s& speciellt namn pa en himlakropp,
beror tydligen darpa, att man velat ha ett ord, begynnande
med ljudforbindelsen ks (x), som ju étergavs med det 14:e
bokstavstecknet (¢). Vi ha darfor grundad anledning, att
misstidnka, att det 14:e tecknet ursprungligen magiskt sam-
manstéllts med stjarnorna. I det av mig funna bysantinska
dokumentet forbindes den 13:e bokstaven med ett. ord pwiity-
pes (fosteres), som 1 senantik grekiska (t. ex. i Nya testamen-
tet) uppvisar betydelsen 'stjirnor’. Det i det bysantinska do-
kumentet skildrade alfabetmystiska systemet, som dven, i allt
véasentligt finnes bevarat i den omnidmnda koptiska redaktio-
nen, utgar emellertid -— sannolikt i anslutning till semitisk bok-
stavsmagi — fran ett forenklat grekiskt alfabet, vari dubbel-
konsonanternas tecken, £ (ks) och vy (ps), utelaimnats. Harige-
nom har man fatt de onskade 22 tecknen (liksom i hebreiskans
och andra semitiska spraks alfabet). Man har alltsa avligs-
nat den 14:e och den 23:e bokstaven (£ och ). Har i sa
fall i en forlaga, som rdknat med ett fullstindigt grekiskt alfa-
bet, den 14:e bokstaven haft en sérskilt viktig funktion, kan
denna ha 6verflyttats pa den 13:e bokstaven.

Det har hdr gillt att anpassa alfabetet efter olika moment
i en skapelsehistoria. Denna skapelsehistoria Overensstimmer
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emellertid, som redan nidmnt, ndrmare med den iranska in
med den judiska. Enligt »Bundehesh» (kap. 1) skapade
Ahura Mazda forst himlen, s& vattnet, sedan jorden, darefter
plantorna och djuren, sist méanniskan. Utvecklingsgangen é&r
salunda en parallell till den judiska skapelsehistorien i l:a
Mosebok, men avviker reddn i borjan dérigenom, att Ahura
Mazda skapar vattnet, sedan han skapat himlen och innan
han skapat jorden. Hidrmed stimmer framstillningen i den
koptiska skriften, som dr en Oversdttning av en pa grekiska
avfattad variant till det av mig funna bysantinska manuskrip-
tet. Som det forsta momentet i skapelsen ndmnes »himleny,
som det andra »avgrunden» (en Angra Mainyus, Ahrimans,
skapelse), som det tredje »vattnet», som det fjarde »jordeny.
I I:a Mosebok star det: »I begynnelsen skapade Gud himmel
och jord». Annu tydligare avviker den koptisk-grekiska alfa-
betkombinationen fran Genesis déri, att stjirnorna omndmnas
sdsom skapade fore solen och manen, en ordningsfoljd, som.
ddremot aterfinnes i Bundehesh (kap. 2), dir det séges, att
Ahura Mazda mellan himmel och jord skapade ljus, forst fix-
stjdrnor och planeter, sedan ménen och sist solen (planeterna
avfollo sedan och kommo i forbund med Angra Mainyu, kap;
3). I l:a Mosebok omnédmnas forst de stora ljusen (solen och
ménen), sedan stjirnorna. Aven i friga om ordningsfdljden
vid djurens skapelse avvika det bysantinska manuskriptet
och dess parallell, den koptiska overséttningen, fran framstall-
ningen i l:a Mosebok (hdrom i det foljande).

Vad som nu ndrmast intresserar oss, dr den omstdndighe-
ten, att stjarnorna forknippats med en bokstav, som statt fore
den, som forbundits med solen och ménen (de stora ljusen).
S& har det givetvis varit i forlagan, och att doma av den
grekiska skriften »Alfabetets etymologi» (jfr ovan) har denna
bokstav just varit den 14:¢' (£). Denna bokstav har man bort-
tagit for att fa 22 tecken. Det, varmed den forbundits, spe-
lade emellertid en sa stor roll i skapelsehistorien, att detta
moment icke kunde uteldmnas. Darfor har den 13:e boksta-
ven (r) kombinerats med det, som ursprungligen hort sam-
man med den 14:e bokstaven (£). Den 15:e bokstaven (0) blir
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sedan genom att den 14:e (£) utgar i stillet den 14:e och
kombineras, som vi skola se, med solen och manen.

Av det hittills sagda &dr det klart, att stor sannolikhet talar
for, att runradsbildaren som monster i senantik bokstavsmys-
tik haft en alfabetanordning, ddr den 14:e bokstaven (£) sam-
manstéllts med stjirnorna ellér med di oskurerna, vilka
som sitt emblem hade stjdrnor. Vilja vi det senare alterna-
tivet, fogar det sig vél till min hypotes om *alhis (= Alcis)
sdsom det ursprungliga runnamnet. Uteslutet &r emellertid
ingalunda det fOrsta alternativet, men det kan endast upp-
ratthallas under forutséttning, att runradsbildaren i stéllet for
med stjarnor over huvud latit runan forknippas med en viss
stjdrnbild. Denna kan i1 s fall ha varit Tvillingarnas kon-
stellation, som torhinda kallats *alhis, men det kan lika vl
ha varit ndgon annan for fixstjairnhimlen signifikativ stjarnbild,
vilken i s fall torde ha kallats »Algen». Vi skulle di i det
angelsaxiska runnamnet ha en reflex av den ursprungliga
bendmningen (> urnord. *algi”. Tyvérr kdnner man ytterst litet
om forngermaners och fornskandinavers namn pa stjarnbilder.
Att dylika med rent inhemska (typiskt germanskt hedniska)
namn funnits, framgar dock av sparsamt bevarad svensk
och isldndsk tradition. Vidare ha lapparna ldnat en hel del
fran Skandinaviens germaner i #ldre tid. Atskilliga av deras
stjdarnbildsnamn torde sélunda vara Overtagna frdn bendm-
ningar, som brukats bland de germanska nordborna under
hednisk tid. Det dr dérfor av intresse, att lapparna faktiskt
kinna till en stor stjirnbild, som de kalla Sarv = »Algen».
Enligt ett lexikon frdn 1700-talet (Lindahl och Ohrling) skulle
Sarv, 'dlg’, ha varit namn pé Karlavagnen. Enligt den i mo-
dern tid levande lappmannen Johan Turi kallas den lapska
astronomiens storsta stjirnbild »Algen» och bildas av stjir-
nor i Cassiopeia, Perseus och Kusken (den sistndmnda kon-
stellationen befinner sig omedelbart bredvid Tvillingarna,
dioskurernas zodiaktecken). Algen #r intet sirskilt typiskt
lappléndskt djur, dess egentliga forekomstomrade ligger i mel-
lersta Skandinavien. (De forsta arhundradena av var tiderék-
ning har dlgen funnits dven i de av sydgermaner bebodda
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landerna, t. 0. m. pa Balkanhalvon.) Pa lapska trolltrummor
upptriader en figur, som tydligt kan igenkinnas sdsom en dlg
och dven av lappar angivits forestélla en sddan. Denna dlg
aterfinnes i regeln helt ndra solens tecken. I dldre tid
var den placerad pa solens uppatgdende strdle eller »vigy»
(se avb. 20). Detta
kan bero ddrp4, att de
bada runnamnen med
betydelserna  »dlg»
och »sob foljt efter
varandra i den skan-
dinaviska runraden..
Om *algiR, 'dlg’, va-
rit det ursprungliga
namnet pa den 14:e
utharkrunan, har run-
radsbildaren vid
namnvalet forfarit en-
ligt principen pars
pro toto (liksom 1 ett
foregaende fall, da
ett namn med bety-
delsen 'idegran’ fatt
representera traden).
Emellertid har man,
dven om detta run-
tecken ursprungligen .
haft ett namn, som Avb. 20. Lapsk trolltrumma, n:r 4 hos Friis
betytt 'dlg', att rdkna (11— solens dlg).
ddrmed, att tecknet
statt i samband med nagon viss mytologisk forestéllning. Att
djur varit symboler f6r fornnordiska gudar, veta vi: histen for
Oden, galten for Frej, son for Freja o. s. v. Ovan har jag formodat,
att bjornen varit jaktguden Ulls heliga djur. Kanske har det
behornade hogviltet, dlgen och hjorten, varit helgade at de [
germanska dioskurerna, det av Tacitus omtalade gudomliga i
brodraparet, som i den skandinaviska norden en géng torde j
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1 ha kallats Balder och Hoder. (Fiendskap och tidvlan mellan
1 tvenne tvillinggudar dr en urgammal forestédllning inom indo-
europeisk myt och dven annorstddes.) I en visserligen kristen
men med gammalt mystiskt bildsprak fylld fornisldndsk dikt,
»Solsdngeny, talas om ett djur av tydlig astral karaktir:

-~

»Solens hjort
fran sunnan skred dér;
tva honom tyglade dér.»

Omojligt ar icke, att i dikten pd detta stille en reminiscens
drojt sig kvar fran hednisk mytvirld. »Solens hjort» (i éldre
tid eventuellt »solens dlg») har kanske tdnkts omvixlande tyg-
lad av tvenne gudomliga broder: de forngermanska diosku-
rerna. I all indoeuropeisk myt upptrdda dioskurerna i1 ndra
samband med solen. Att i norden Balder varit en &rs- och

. ljusgudomlighet, synes vara fullt klart. Enligt min férmodan
har Hoder varit hans motpart: den morka dioskuren. (De
antika dioskurerna tinktes sasom representanter den ena for
den ljusa, den andra for den morka delen av himlasféren.)

1 Sannolikt har ursprungligen Balder ténkts hirska under den

j Ljusa delen av é&ret, hans motpart, den »blinde» (egentligen

[ »morke») Hoder, ddremot under den morka. I en studie over
astrologi och isldndsk poesi, har jag visat, att vissa rent astro-

nomiska skil tala for, att Balders . i Eddan omtalade borg
»Bredablick» varit stjdrnbilden Tvillingarna, 1 vilken solen

; ingick, dd hogsommaren stod infor sin begynnelse. (Se hirom
kap. 3 1 min bok »Senantik mysteriereligion och nordisk
runmagi».)

I Eddan hénsyftar strofen om den fjortonde bland »Odens
trollsdnger» pa kunskap om gudar och alfer. »Slikt méangen
vis ej vety, slutar det nog sd dunkla uttalandet. Enligt min
mening foreligger ingen orimlighet 1 att hdr formoda en an-
spelning pd stjarnkunskap.. I Gylfaginning omtalas, att
gudar och ljusalfer bodde pé olika stillen i himlen; I[jus-
alferna 1 Althem, som i en Eddadikt omtalas sdsom guden
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Frejs himmelska boning. I' samma stycke i1 Gylfaginning hdm-
nes som Odens boplats »Valaskalv». Diri omtalas dven »Bre-
dablick» m. fl. ur den poetiska Eddan sdsom gudaboningar
kidnda platser. Om »Himmelberg», Heimdalls boplats, siges,
att det ligger, dér bron Bifrost »beror himleny.

Runinskrifter med tydligt framtrddande bokstavsmégi knu-
ten till talet 14 dro séllsynta. Mojligen foreligger ett fall av
dylik runmagi i ett parti av Rokstenen, som av mig tolkats
sasom avseende Balder (se »Rokstenens chiffergator och andra
runologiska problemy).

15. Den femtonde runan ”, tecknet for s-ljudet, har ett
namn, som i alla bevarade traditioner uppvisar betydelsen
'sol’: fornisl. sol etc. Angelsaxiska kéllor ange 1 regeln si-
gel som bendmning pa s-runan (sigil i det av mig i British Mu-
seum funna manuskriptet). Betydelsen av detta ord framgar
indirekt ur en rad adjektiv- och substantivbildningar (t. ex.
ordet for 'heliotrop” — 'solvdnda’ m. fl.). I runnamnsuppteck-
ningar av angelsaxiskt ursprung, som jag patriffat i tyska
bibliotek, finnas foljande beldgg: suhil (Heidelberg, Ike érh.,
och.Bamberg, 13:e arh.), sigo (Munchen, 1 l:e arh.), so/ (variant
1 samma handskrift), sZZ (nigot otydligt, Munchen, 9:e arh.).
Den runrad, vari sol star som namn pa s-runan, visar en del
andra runnamn av icke angelsaxisk typ: t. ex. naut (vid sidan
av nef). Da. den 15:e dagen i den avestiska ménadskalendern
varit d4gnad at Ahura Mazda och den 16:¢ &t Mithra, kunde
redan héri ett motiv ha forelegat for mithraistisk bokstavs-
magi att forknippa det 15:e alfabettecknet, med solen. I per-
sertidens Babylonien forenades Shamash (solen) och Mithra
till en tvillinggudomlighet.

Emellertid har uppenbarligen tillika den av mlthralsmen
oberoende grekisk-semitiska alfabetmystiken spelat en avgdrande
roll. Den 15:e grekiska bokstaven var o-tecknet: (. Detta 1
runda tecken erbjuder en bild av solskivans kontur. Det (
gar 1 sin ordning . tillbaka pa ett i dldre tid runt format se-j
mitiskt tecken med namnet '6ga’ (hebr. 'ajin, vars ursprung-(
liga form dock starkt dndrats). For en bokstavsmagiker gav
sig sdlunda alldeles av sig sjdlv en sammanstéillning med so-
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len eller fullminen. I det magiska spraket star for Ovrigt
sedan urgammal tid solen och- ménen i relation till ménnisko-
kroppens tvenne 6gon. Hos egypterna uppfattades solen som
guden Amon Res hogra 6ga och manen som hans vinstra. [
det av mig funna Parismanuskriptet, ddr som ndmnt det nor-
mala alfabetets 14:e tecken ¢ borttagits ur alfabetraden, for-
bindes den 14:e bokstaven, alltsa o-tecknet, med »solen och
manen» (#iiog kor oeinvny). 1 en forlaga, som likt runraden
haft 24 tecken, bor sdlunda samma bokstav, men med ordnings-
numret 15, ha forbundits med solen. Aven frén annat hall
veta vi, att den [5:e bokstaven i1 .det grekiska alfabetet be-
traktats som ett soltecken. I senantik alfabetmystik kunde
denna bokstav (enligt vad ett verk av paleografen Kopp upp-
lyser) utbytas mot solens astrologiska tecken: figuren *
(variant p\. Att runradsbildaren vid valet av namnet pa det
15:e. tecknet i utharkfoljden utgatt fran senantik forebild, ligger
for den, som oforvillat bedomer fakta, i 6ppen dag. Det kan
icke vara en tillfdllighet, att ett tecken med ordningstalet 15
bade i senantik bokstavsmystik och i runmagien forbundits
med solen, ndr dartill en serie av andra motsvarigheter kan
pavisas, ddribland en sd uppenbar parallell, som i frdga om
den 1l:e bokstaven (jfr ovan).

Att den persiska religionen, som dven ront inflytande vés-
terifran, sammanstillt solens magiska inflytande med talet 15,
framgar med en viss sannolikhet ur ett textstdlle i »Bunde-
hesh». Kap. 15 i denna omtalar, att det forsta ménnisko-'
paret foddes ur urménniskans sidd, sedan denna renats av so-
len. Detta forsta ménniskopar (man och kvinna) framkom ur
en viaxt med 15 blad, och till utseendet voro dessa méanniskor
sasom 15-aringar. Sannolikt har den till grund f6r denna fram-
stéllning. liggande talsymboliken ridknat med en 15-arig inver-
kan av solen.

Att talet 15 1 nordisk magi stitt 1 forbindelse med solen,
synes mig vara antytt i den femtonde strofen av Eddadikten
»Odens trollsanger»:
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»Jag en femtonde kédnner,
som Tjodrore kvad mig,
dvirgen vid Dellings dorr.
Han kraft sjong at asar,

at alvar lycka,

riklig visdom at Hropt.»

Uttrycket »vid Dellings dorr» syftar tvivelsutan pa solen.
Eddaforskare ha fore mig tolkat det sdsom liktydigt med
»vid soluppgangen». Delling var enligt den fornnordiska my-
ten fader till Dag. Den med astrologisk spekulation fortrogne ser
dven 1 strofens senare hilft en anspelning pa solen och dess
magiska kraft. Denna konungsliga planet har av astrologerna
tillskrivits formagan att ge kraft och makt. Vidare ansags so-
len, visdomsguden Apollons planet, vara den himlamakt, som
skinkte forstdndets givor. En reflex av denna tro synes ge-
nom nordgermansk formedling t. o. m. ha tringt in i. lap-
parnas forestillningsvérld: enligt uppgifter fran 1727 ha de
offrat till solen sdrskilt for att hota sinnessjukdom (»mangell
'+§Tforstand», Sidenius, dven Forbus).

Bland runinskrifter, bestdende av 15 tecken, mairkes run-
raden pa den stora guldringen frdn Pietroassa: gutaniowihailag.
Den rimligaste tolkningen av denna av allt att doma sakrala
inskription torde vara: »den gotiska tempelskatten (4r) okrank-
bary. Genom ett mellanrum har den i halvcirkel géende run-
raden fordelats pd tvenne grupper, en med 9 (gutaniowi) och
en med 6 runor (hailag}. Harigenom har man méahédnda velat
framhdva Anankes och offergdvans tal tillika med solens
(9 + 6 = 15). Ett intimt samband mellan solen och guldet
forefanns i en &ldre tids spekulation (i alkemien t. ex. brukades
solens astrologiska tecken for att beteckna guld). Hos ménga
folk 4r @ven ringen en solsymbol och anvidndes vid sol- j
offer. Lapparna offrade t. ex. till solen en ring av maéssing; i
renben lades vid.... splp.ffer. 1 en .ring o. s. v. (Leem, Reuter-[
"skiold).

En dansk trollformel, avsedd att betvinga &dlvadrottningen
(»Ellekoneny), lyder:



64

»Ellekone! Ellekone! est du herinde,
Saa skal du herud paa femten Egepinde!»

Sade man detta, visade sig »Ellekonen» (Thiele). Sésom
blixtgudens trdd har eken, ett i magien mycket betydelsefullt
vixtslag, haft anknytning till elden och solen. Tvivelsutan
har solrunan tillhort de antidemoniska tecknen. Att det 1 for-
meln talas just om femton ekpinnar, kanTia"sin orsak i en
. aldre tids ur runmagien framgangna talmystik. Talet kan
i emellertid dven ha uppkommit sdsom en forstirkning (3 X 5)
: av 5-talet, fackelrunans och eldens tal.

16. Den sextonde runan v, tecknet for Mjudet, dr guden
Tyrs runa. Runnamnsuppgifter frdn skilda hall betyga detta
(fornisl. Tyr etc.). I den avestisk-persiska manadskalendern

/ var den 16:¢ dagen helgad &t guden Mithra, liksom Tyr en
[ segergud. £ Eddadikten om Sigurd och valkyrian (Sigrdrifu-
mél) omtalas denna runa sdsom »seger-runa»: man skall
| tvenne ginger ndmna dess namn (7yr) och rista pd tre stéllen
j pd svirdet. Vid den magiska operationen tages pd sa vis
I hénsyn bade till thursars och gudars tal. Att det skall ristas
pa tre stillen, stimmer med 3:e strofen i »Odens trollsdnger»
(jfr ovan under 3). Att Tyr haft slidktskap med thursar, an-
tydes 1 Eddadikten om besoket hos jiatten Hyme. Mithras
egenskap av segergud framhdves sérskilt 1 den romerska
mithraismen. Han kallades vanligen »den obesegrade gu-
den» (Deus Invictus) och var tydligen soldaternas frimste
skyddsgud. Att hans tal var 16, dr icke blott betygat genom
den avestisk-persiska kalendern, utan dven genom éatskilliga
till var tid bevarade mithraistiska amuletter. Pa dylika fore-
kommer en 16-uddig stjérna, och det finnes &dven exempel pé,
att denna figur upptrider tillsammans med Mithras namn:
pa en fran senantik tid bevarad amulett stir under den 16-
uddiga stjérnan detta namn (MeiOpag, z-ljudet troligen tecknat
med & av talmystisk anledning, jfr ovan s. 14). Att inom den
helleniska virlden en guds heliga tal var hans dags tal, ar
ett inom antiken ofta iakttaget forhallande. Apollons tal 7
uppgives vara lyckosamt, och denne gud sidges vara fodd pa
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den 7:e dagen i ménaden. Hermes-Mercurius’ veckodagstal
var 4, darfor holls detta tal for hans o. s. v. Tvivelsutan

har enligt samma princip Mithras tal varit 16. Den nirmaste
motsvarigheten till mithraismens »obesegrade gud» bor for
runradsbildaren ha varit Tyr, germanernas davarande frimste
segergud. For ovrigt veta vi, som redan ndmnt, genom Ed-
dan, att Tyrs runa var »segerrunan». Oden var vid tiden for
runskriftens uppkomst av allt att doma
huvudsakligen en trolldoms- och dods-
gud. Karaktir av segergud har han
sannolikt fatt forst hos vikingatidens
krigarkonungar, vilkas framste offergud
han var.

D& mithraismens heliga urkunder &ro
forkomna genom systematisk forfoljelse
fran de kristnas sida, finnas endast in-
direkta antydningar om, att Mithra i gre-
kisk bokstavsmagi sammanstillts med
alfabetets 16:e tecken (m). I det av
mig funna Parismanuskriptet (liksom 1
den koptiska parallelltexten) samman-
stilles bokstaven 7, som genom stryk-
ning av tecknet ¢ blivit den 15:e, med
»solens och ménens sittande (Déaig)
pa himlen». Detta tyder pa, att man
varit 1 bryderi for att fylla en lucka. Ay 21 Mynt fran Tarsus.
All sannolikhet talar for, att en géng
i tiden den rent mithraistiska alfabetmystiken forbundit den
16:¢ bokstaven (bland 24 tecken) med den med solen sa in-
timt sammanhorande Mithra.

Helt saknas emellertid icke beldgg pa, att den 16:e gre-
kiska bokstaven (71) varit en symbol for Mithra. P4 ett mithra-
istiskt mynt frdn Tarsus (avb. 21) std tvenne isolerade
Z77-tecken, mahianda hian tydande pa Mithra, vars bild finnes pa
myntets andra sida. Storre intresse erbjuder en i1 Maschtala
1 Framre Asien ar 1899 péitriffad grekisk inskrift fran sem
antik tid. Inskriptionen i frdga &r anbragt nedtill pd en stor

5
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stenplatta, varpd i relief Mithra avbildats stdende pa en tjur,
som angripes av en tvahovdad orm, det demoniskas symbol (se
avb. 22). Inskriften lyder: »Den"store gudeFO'!/». Det gre-
kiska alfabetets 24:e (m) och 16:¢ (m) bokstav bilda salunda
en mystisk formel, antydande gudens namn. D& i senantikens
magi Mithra och Abraxas-Aion sammanstillts (jfr det foreg.),
tror jag goda skidl foreligga for att hiar se en hénsyftning pa
denna dubbelgudomlighet. Q, som i sitt tal 24 anger samtliga
bokstdvers tal, torde ha uppfattats sdsom en symbol for
( Abraxas, arets och alfabetets gudom, for vilken ormen och

Avb. 22. Maschtalastenen.

cirkeln, biagge pdminnande om den 24:e grekiska bokstaven,
sarskilt 1 dess gestalt ®, dro vidl betygade emblem. Till
Abraxas bokstavssymbol har fogats Mithras: med hansyn till
dennes tal 16 har man sammanstéllt honom med den 16:e bok-
staven, d. v. s. I1. Nagra forskare vilja visserligen i Maschtala-
plattans gudagestalt se den mindreasiatiske guden Jupiter
Dolichenus i stillet for Mithra. Det finnes emellertid intet
som helst exempel pd, att Dolichenus offrat en tjur. Och i
detta fall dr det tvivelsutan friga om ett tjuroffer. Tjurens
bakdel har sjunkit mot jorden, och alldeles som pa de ro-
merska Mithramonumenten angripes offerdjurets kropp under-
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ifrdn av ett krdjur /en symbol.for . det. onda). Att denna
nyfunna asiatiska Mithraframstéllning &r av en annan typ an
de forut bekanta helleniskt-romerska Mithrabilderna, ar be-
gripligt nog. Dessa ha faktiskt astadkommits med den tjur-
dodande Nike som forebild. I Friamre Asien bor en annan
utveckling av bildmotivet vara att vdnta. Dessutom har man
i foreliggande fall att gora med en avart av Mithra, magiens
och bokstavsmystikens Abraxas-Mithra.

Pé grund av uttalandet i Eddadikten Sigrdrifumédl om inne-
borden av guden Tyrs tecken (segerrunan, jfr ovan) bér man
vinta att finna bokstavsmagi med talet 16 pd vapen, fram-
for allt svérd:

»Kamprunor lar dig
— de krivas for seger —
pa svirdets faste dem sitt.»

(Strofen har i1 sin helhet beaktas ovan under 3, originalet
har »segerrunor» for »kamprunor»). Det enda svird med
langre runinskription, som finnes bevarat, ér ett i floden Tha-
mes funnet kortsvérd (avb. 6): hiar synes emellertid bokstavs-
magi med talet 17 foreligga, beroende pd, att dgarens namn
borjat med d-runan (Beagnop). ‘Ett for nagra ar sedan 1 We-
serfloden funnet benstycke synes ha varit avsett som skaft
till ett stickvapen. Samtliga teckens talvirde ar enligt min
utrdkning 13 X 16. Gematri med Tyrs och Mithras tal kan
darfor har foreligga. Rorande detta fynds édkthet &r emeller-
tid dnnu den vetenskapliga diskussionen ej avslutad. (Se nér-
mare mitt arbete »Rokstenens chiffergdtor och andra runolo-
giska problemy».) I Skandinavien saknas runmirkta vapen med
langre inskriptioner. Det lilla, som finnes, dr dessutom osé-
kert lasbart och kan vara ofullstindigt bevarat (t. ex Stabu-
spjutets inskrift). Nagra bokstavsformler, som meddelas i den
av Nat. Lindqvist utgivna isldndska svartkonstboken, kunna
mojligen std 1 samband med talet 16 sdsom svirdsguden
Tyrs tal. I den isldndska skriften ldmnas en bokstavsformel
mot allskons fara. Denna séges bl. a. verka, att »intet svird



68

kan skada» bidraren. Formeln bestar av 16 stavar, atfoljda
av ett kristet kors av s. k. grekisk typ (avb. 23). I kristen
bokstavsmystik tolkades bokstaven T sdsom hinsyftande pa
korset. Jag héller det darfor for troligt, att den ursprungliga
formeln bestatt av 16 stavar + Z-runan, i vilket fall vi ha att
rdkna med en parallell till den under 7 omndmnda formeln
(7 stavar + w-runan). Formelns 2 sista bokstavstecken torde
atergd pa A-runor: dessa bilda gemensamt talet 16 (8 + 8).
En annan, i samma svartkonstbok meddelad formel bestar av
2 X 16 stavar och sdges ge skydd mot fiender (skada fran
ovanners sida). Tva norska formler for att »dvervinna» och
»torgdra» ovianner (hos Bang) besta var och en av 16 tecken.

I den Eddastrof, som angiv es syfta pd Odens sextonde
trollsang, finnes ingen héntydan pa strid och seger annat dn

i erotisk mening: att vinna

4] ' X d:C:0: e ‘ :P:  en kvinnas ynnest genom att

O: ({ »vianda hennes hag». Da
4, PE0% 6 H H den efterfoljande 17:e strofen

lidande och fara. som vi nedan skola se, har

haft betydelse for kvinnan, &r det mgjligt, att den i texten som
den »sextonde» angivna trollsdngen ursprungligen varit den
»sjuttonde» (allitterationen dr i bada fallen densamma). Det
ar emellertid icke alldeles nodvéndigt att anta en forvéixling
i friga om ordningsnumret pa denna strof. I senantika ma-
giska formler av motsvarande erotiska innebord forekomma
héntydningar pa stridsguden Ares-Mars, och i till sen tid
bevarad svensk folktro synes tisdagen — Mars’ och Tyrs dag
— ha en viss betydelse for honkdnet. Jag har ovan redan
omnidmnt ett dylikt fall, att honan bor liggas pd dgg en tis-
dag (jfr under 13).

17. Den sjuttonde runan £, tecknet for o-ljudet, forbin-
des 1 de germanska bokstavstraditionerna med ett namn, be-
tydande 'bjork’ eller 'bjorkkvist’ (fornisl. biarkan etc.). 1 den
avestisk-persiska manéddskalendern var den 17:e dagen helgad
at Mithras broder Sraosha. Dennes emblem var ett knippe
ris. D4 sedan &ldsta tid JieJigaJ*ijstar spejat em
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magien, sdrskilt vid fruktbarhetsriter, dr det mojligt, att run-
radsbildaren 1 Sraoshas risknippe formodat en symbol av
samma innebord som bjorkrisets i den urgamla germanska
folkmagien. (I norden anvindes for Ovrigt bjorkris vid frukt-
barhetsmagi én i dag.)

Emellertid kan omstindigheten, att den 17:¢ runan fitt ett
namn, som dr att fatta sdsom en fruktsamhetssymbols, ha ett
direkt samband med senantik bokstavsmagi. I det av mig
funna Parismanuskriptet sam manstélles den 17:e grekiska bok-
staven p (dir av redan ndmnt skédl den I6:¢) med »fiskarna»
(IyObec = ichthyes). Atskilligt talar for, att vi i detta fall
kunna ha att géra med en rest av mycket gammal alfabet-
tradition. 1 det semitiska alfabetet hade den 15:e bokstaven
ett namn med betydelsen 'fisk’ (hebr. sanicek). Da av magisk-
optisk hinsyn det ursprungligen runda tecknet, som i det gre-
kiska alfabetet blev det 15:¢ (o), kombinerades med solen-
Ogat och dartill 1 ett mithraistiskt system den 16:e bokstaven
blev tilldelad Mithra, kan beroende pa platshdnsyn den 17:e
ha forbundits med fiskarna. Intet hindrar, att savél boksta-
ven o som p 1 frdga om sin mystiska innebord haft forebild
1 det semitiska alfabetet, den forstndmnda i det tecken, som
bendmnes '0ga' “gjin)® den sistndmnda 1 det tecken, som
kallas 'fisk’ (sdmt™k). Av flera skél, som jag 1 tidigare skrif-
ter utforligt framlagt, var fisken 1 Frimre Asien en sym-
bol for fruktsamhet. Den var t. ex. gudinnan Atargatis’
heliga djur. I senantikens allménna mystiska spekulation var
fisken en symbol for den livsskapande fuktigheten. Av (
sarskilt intresse &r, att »Bundehesh» (kap. 21) upplyser om,
att den persiska religionens »heliga skrift» (d. v. s. Avesta i
sin dldsta ostympade redaktion) omtalat sjutton olika slag
av fuktighet (vixternas, flodernas, regnvattnets m. m.). Alla
dessa fuktighetsarter sdgas samverka for att astadkomma
vixtkraft (vegetativ och animalisk). Hér foreligger samma
magiska grundaskddning som i den nordiska bjorkmagien.
De bida symbolerna 'fisk’ och 'lovtradsgren’ ('bjorkkvist”)
avse ett och detsamma. Mgjligt ar, att Sraosha fatt ett ris-
knippe i sin hand, emedan hans tal var 17, véixtkraftens tal.

—
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Starka skal tala i varje fall for, att av mithraismen paverkad
magi forbundit talet 17 och dess tecken inom alfabetet med
fruktsamhet.

Med en betydande grad av visshet kunna vi rdkna med,
att bjorkrunan, d-tecknet, det 17:¢ i utharken, sammanstéllts
med Frigg och till denna gudinna knuten fruktsamhetsmagi.
Isldndsk tradition, visserligen av relativt sent datum, betygar,
att o-runan haft sdrskild betydelse for kvinnokonet. Som re-
dan namnt, stimmer detta med den 1 norden dnnu levande
bjorkmagien. Kvinnans sjidl dr »bunden» vid en bjork och
siiges »bo» i denna enligt i Osterbotten i Finland upptecknad
folktro, for att blott ndmna ett ganska talande exempel. Vi-
dare dr det genom en medeltida handskrift kdnt, att bjorken
1 hednisk tid varit Friggs heliga trad. Att talet 17 1 isldndsk
trolldom, haft betydelse i samband med kvinnan, ha vi anled-
ning att férmoda pi grund av den hos Jén Arnason om-
nimnda »trollstaven kvennagaldur»: denna angives bestd av
8 «ss-runor och 9 wawo-runor, alltsa 8 + 9 = 17 tecken. Ru-
norna bilda salunda Friggs tal. Formeln angives vara avsedd
for att »tvinga en kvinna att dlska ndgony.

Friggs motsvarighet hos lapparna &r Sarakka, 4t vilken
fredagen, Friggs dag, var helgad. Pa atskilliga lapptrummor
stdr invid den figur, som sdges avse »Sarakkas tdlt», bjorkar
avbildade. Till yttermera visso har bjorkkvisten forekommit
vid en viktig Sarakkaceremoni: lapparnas hedniska barndop,
varom utforligare i det foljande. Att bjorken pd nagot vis i
lapparnas magiska riter statt i forbindelse med talet 17, synes
mig framgd av en ar 1912 funnen och av professor Wiklund
offentliggjord utforlig redogorelse for lapparnas bjornfest i
dldre tid (mitten av 1700-talet). Beskrivningen omtalar, att
karlarna, sedan de Overgivit bjornkojan och genom den heliga
dorren kommit, in 1 katan, tvittat sig vil i vatten, blandat
med aska av »nio bjorktundrar». Samtidigt anféras av en
visa, som de sjungit, ord som betyda: »tvitta dig vél, bjorn-
karl, 1 atta och nio bjork-tundrars vatten». Summan av 8
och 9 dr 17, bjorkrunans tal i iitharkraden. Da den pa lapska
meddelade visan givetvis bast bor ha bevarat traditionen,
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ha vi enligt min mening att tolka saken sé, att lappminnen
brinde bjorktundrar till det antal, som Gverensstimde med
bjorkens heliga tal 1 nordisk magi, 17, och fordelade den ma-
giska operationen i tvenne moment: forst lades 8 bjorktund-
rar 1 vattnet, sedan ytterligare 9, det viktiga trolldomstalet 9
blev pa sd sdtt framhdvt. (Ett analogt fall foreligger 1 den
ovan omtalade isldndska trolldomsstaven kvennagaldur.) Se-
dermera har man nojt sig med blott 9, da bjorkens samband
med talet 17 fallit ur minnet (jfr ovan under 9). Tunder é&r
en utvixt pa bjork, lamplig att tinda med. Att lappméinnen
just skulle tvitta sig i vatten, blandat med aska av bjork-
tundrar, bor rimligtvis ha sin orsak diri, att det géllt att gora
dem ofarliga for kvinno-konet (jfr exemplet frdn S. Drake,
anfort ovan under 9). Bjornen jimte vad till honom horde var
tabu for kvinnor. En parallell till denna hos lapparna pa-
traffade fordelning av talet 17 18 + 9 finnes i den svenska folk-
magien i Norrland. Dér anvéndas 8 slags vedpinnar som
stomme, omlindade av 9 slags olika garn, for att forfardiga
en s. k. bjdra. Det magiska redskapet bestdr salunda-av 17
delar. Bjdrans (eller mjolkharens) uppgift var att fortrolla ett
viasen av honkon, en ko, och suga dess mjolk (Heurgren).
Enligt lappmannen Jon Johansson skall bjéran for att trdda i
funktion piskas med en bjorkkvist.

Bland &ldre runinskrifter finnas &tskilliga, dir bokstavs-
magi med talet 17, synes fOreligga. Charnayspédnnet, som
tvivelsutan burits av en kvinna, har en formelartad inskrip-
tion, dér enligt talvirderdkning i anslutning till utharkradens
uppstdllning talet 17 i1 icke mindre &n 5 skilda fall kan
pavisas 1 teckenkombinationerna. (I kap. 9 av min bok
»Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi» limnas en
redogorelse hirfor.) Samma slag av gematri (talvdrderdk-
ning) foreligger i inskriften pd ett annat kvinnosmycke (frén
Faxo i Danmark). Detta bestar av trenne sammanfogade
brakteater, var och en forsedd med runfoljden wualsof (tal-
varde: 1 +3+20+ 15+22+24=85,d.v.s.5 X 17). I den
av Nat. Lindqvist utgivna isldndska svartkonstboken finnes en
beskrivning pd en magisk operation for att uppdaga en tjuv.
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Darvid skola bl. a. tre stavar anvdndas, som av texten att
doma hinfora sig till tre anropade fornnordiska gudar. Dessa
sdgas vara: Tor, Frigg och Belsebub-Oden (»tor frich Bel-
sebub odin»). Tvenne av stavarna dro lonnrunor, erinrande
om korschiffern pa Rokstenen. Det tredje tecknet bestar av en
stor rundel omgiven av trenne mindre (se avb. 24). I denna
storre rundel star en bokstav, som till formen overensstimmer
med ett latinskt stort B men till ursprunget torde hora sam-
man med ett runtecken av samma typ, Friggs runa. Det
forsta av de bada korsformiga lonnrunorna har nio »kvistar»
:  (sidoutsprang): teck-
g net torde dérfor vara
’/ ’ ett kryptogram for
den med 9-talet for-
knippade nddrunan,
Odets runa och ma-
ﬁ ‘ giskt tecken for Oden
- 1 dennes egenskap
wl av trolldomsgud. Den
i andra  korsformiga
lonnrunan har tolv
: S wkvistar», ursprung-

Avb. 24. Islandska trolldomsstavar for att h“gen tordg den dar-
uppdaga en tjuv. for ha varit ett kryp-
togram for den med

12-talet forknippade idegransrunan, Ulls tecken. Av en i1 sen
tid levande magiutdvare kan detta tecken, vari dven 4-talet
framtrader (»kvistar» pa 4 stéllen), ha feltolkats sdsom ett
Tor s-tecken.

I detta sammanhang vill jag nidmna, att jag 1 arbetet
»Rokstenens chiffergadtor och andra runologiska problemy,
sOkt en 16sning av Rokstenens korschiffer enligt hdar medde-
lad princip. Forekomsten av ett korschiffertecken med kvi-
star blott pd trenne armar, talar for, att man icke med
foregaende forskare har att tyda ett dylikt kors med sidout-
sprang sdsom ett kryptogram innehallande hénvisning pa
tvenne runor (genom anviandning av 2 dttnummer jamte
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2 teckennummer). Ett korsformigt runkryptogram kan endast
avse en enda runa, varvid det ligger nidrmast till hands att
formoda talsymboler for runorna i den gamla av 24 tecken
bestdende runraden, om vilken en viss kunskap fortlevat &nnu
under vikingatiden (tiden efter &r 800) och senare. Rokstens-
magikern har emellertid likt upphovsmannen till Kylverinskrif-
ten omkastat ordningsféljden mellan den 12:e och 13:e uthark-
runan. Dessa bdda tecken forekommo aldrig i normalt bruk,
mycket snart maste diarfor en viss osdkerhet ha uppstatt om
deras talvdrden och till f6ljd ddrav dven om deras plats i
runraden.

Som jag i det foregdende ndmnt, dr den Eddastrof, som
syftar pa Odens sjuttonde trollsdng, defekt. Det bevarade
hinfor sig emellertid alldeles tydligt till en kvinna:

»En sjuttonde kan jag:
att sent hon mig glommer,
den ungmo, som dlskas av mig »

Som en kuriositet utan egentlig beviskraft kan slutligen
omndmnas, att en och annan formel for vickande av kvinno-
kérlek, upptecknad i Skandinavien, bestar av 17 bokstéver.
T. ex. denna frdn Danmark: Sater Mater Elreger. Det sista
trolldomsordet bestdr dessutom av 7 bokstiver (jfr under 7);
detsamma dr fallet med det som kérleksformel brukade ordet
Sadorsa. 1 de flesta av dessa formler klinga orden som for-
vrangt latin. Talet 17 hade emellertid i senantik magi sam-
ma innebord som i nordisk. Genom olika killor ar det be-
kant, att den 17:e¢ grekiska bokstaven mystiskt sammanstillts
med vissa ord, som dro symboliska for kvinnans konsliv (janua,
'port’, ni. fl.). Den intresserade hdnvisas till min skrift »Die
spatantike Alphabetmystik und die Runenreihe.

18. Den adertonde runan p”, tecknet for ~-ljudet, kom
ur praktiskt bruk i Skandinavien fore vikingatidens ingédng och
ersattes av z-runan. I den angelsaxiska runtraditionen finnes
dess namn bevarat sdsom e#, ett ord med betydelse 'hést’



74

(urbesliktat med lat. equus). Sdsom forngermanernas histgud -
ha vi att ndrmast tdnka oss Oden, som i islindska sagor ofta
Tendmnes meJTET®
antagande, aft hastrunan tillkommit Oden i hans egenskap av
dodsgud. Annu i sentida svensk fplktro j* ett med
doéden néra forbundet djur. Nicolovius berittar, att &nnu vid
TJOrjin~'av 1800~  bdnder hade ett dunkelt be-
grepp om »Hels hést», och att man vid undsluppen dddsfara
brukade sdga: »den gingen gav jag doden en skédppa havrey.
Hyltén-Cavallius berittar, att man bland hans tids smélédndska
allmoge 1 vissa fall ansdg nddigt att »offra» eller »giva till
Odens héstar». Den 1 Eva Wigstroms uppteckningar fran
Skéne och Sydsverige omtalade »Noens hésty ar tvivelsutan
Odens (jfr ovan under 10). I svensk folktro har Oden till sist
blivit identisk med »den onde». Samma utveckling har &gt rum
1 andra nordiska linder. I en islandsk svartkonstbok, fran 1500-
talet anropas Belsebub-Oden och talas om »Odenn Illey, d. v. s.
»Oden Onde». Aven lapparna tinka sig djivulen, himtande
en dod, i hdstgestalt (Pirak: »en tungt gadende hdst kom fore
dig»; om ett dodsvarsel for en lapp, som slutit forbund med
djdvulen). Som »den ondes djur» betraktades bl. a. flader-
musen. Av alldeles sérskilt intresse dr, att denna, pa vissa
hall, bl. a. i Skane, kallats attanpackan (Eva Wigstrom). Detta
stimmer med, att talet 18 (sv. dial. altan) enligt min uthark-
teori dr guden Odens tal. Ett annat exempel pd bruk av 18
sasom den ondes (ursprungligen Odens) tal dr bevarat i vissa
svordomar. Rietz anfor i sitt dialektlexikon fran Goétaland
uttrycket: »D& va attan, vad du kor». Sjdlv har jag i min
barndom i Véarmland ofta nog hort vindningen: »Dé vore vél
sjilve attan, om inte ...» Enligt tysk folktro &r flidermusen
ett om doden varslande djur. J. Grimm omtalar ett fall av
tyskt skrock, vari flidermusen och hésten stdllas i samband
med varandra: Om man pa en husport skrev trolldomsord
med blodet av en flidermus, skulle man, nidr man efter én
tid vénde, tillbaka, framfor porten fa se en.hist.

En rad stdllen i germansk hednisk litteratur ge ocksd omiss-
kénnliga antydningar om sambandet mellan talet 18 och Oden.
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De s. k. »Odens trollsainger» 1 Eddan dro 18 till antalet.
Strofen, vari det héntydes pa den 18:e och sista bland dessa,
torde 1 sitt ursprungliga skick ha haft en lydelse, som i svensk
vers kan aterges med:

»En artonde kan jag,

som aldrig jag bortlar

till mo eller viv at en man,
bist ér allting

som en blott kdnner,

sa far sdngen sitt slut.»

A AR A A AT 32

(Jfr kap. 3 1 mitt arbete »Runornas talmystik och dess antika
forebild».) Om 18 &r Odens speciella tal och dessutom hin-
syftar pd dodens mysterium, dr det begripligt, att trolldoms-
guden iakttar tystnad om 18-talsmagiens nidrmare ' innebord.
En analogi hértill finner man i1 en annan Eddaséng, ddr Oden
riktar 18 fragor till en jatte, som till sist blir stdlld svarslos
infor den 18:e:

»Vad sade vdl Oden

1 sonens Ora,

ndr Balder bars pa sitt bal?»

Har framgér det tydligt, att det ror sig om ett med doden
forknippat mysterium. (Av ett visst intresse dr dven, att en
foregédende frdga och just den 9:e hintyder pa Oden sasom
vindgud, jfr 9:e strofen i »Odens trollsanger».) Dubbla antalet
fragor 36 (2 X 18) stiller Oden till konung Heidrek enligt Her-
vararsagans skildring av deras ordkamp. Eddan omtalar, att
Odens borg, Valhall, har 540, alltsd 30 X 18 portar.

I den andra Merseburggaldern framsdger Wodan (= Oden)
en magisk formel for att bota fotvred hos en hist. Denna
bestdr 1 det till var tid bevarade manuskriptet av 18 ord.
(Att de sista 3 orden ddri skulle vara en senare tillsats, &r
visserligen en tysk forskares asikt, men kan icke bevisas.) I
en angelsaxisk bok om trolldomskurer omtalas,, hur Woden
(= Oden) av 9 spadomspinnar och 9 bitar av en sonderhuggen
orm astadkom 18 magiskt verksamma ting.
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I den av Nat. Lindqvist utgivna islindska svartkonstboken
omtalas, ett sitt att med hjdlp av en besvirjelse och ritande
av trolldomsstavar »forhdxa en kvinna». Dessa trolldomstec-
ken dro sex. Tvenne, som bendmnas Molldpurs- och Madr-
runor, dro icke avbildade. De Ovriga fyra dtergivas med be-
svérjelsen skriven nedanfor. De kallas Blad, Naud, Kom la
och Gapalldr. Den sist nimnda forefaller (jfr avb. 25) att
kunna vara en figur utvecklad ur den gamla héstrunan, Odens
tecken, 1 dess variantform [ | (s& exempelvis 1 Karstadsrist'
ningen +Xofge\~se~nvbr-26V" forbannelseorden: »M4 du
ingenstddes kunna sitta, mé& du ingenstddes kunna trivas, om

du icke dlskar migy» sédges:
T »Detta beder jag Oden ...»
' Nagon med Oden férbun-

. & 2 0

gapa den trolldomsstav bér sa-
J “tdury lunda ingd i formeln. Det
% ligger ndrmast till hands

att gissa pa det tecken,
som skall ritas sist. Detta
ar som namnt staven Ga-
palldr. Betrakta vi denna
Avb. 25. Isldndska trolldomsstavar for ﬁgulj_ n?'_rmare’ se V1, att
att forhdxa en kvinna. den ér forsedd med ad er-
ton utsprang (6 + 6 upp-

till och 3 + 3 nedtill). Denna trolldomsstav omndmnes &ven av
Jon Amason, som meddelar, att staven »Gapaldur« skulle baras
»under hogra fotens hil». Trolldomsstavarna i1 svartkonst-
bokens formel dro som sagt 6, men da de tva forsta, vilka
sannolikt bestatt av vanliga runtecken (purs- och w”6r-runor),
skola medtagas 3 ganger och stupas, har i formeln ingatt
6 (=3X2)+ 4 tecken, alltsa tio trolldomsstavar. Detta stim-
mer med formelns syfte att under en viss betingelse vara i1
hog grad skadebringande: »Drabbe dig ofdard, om du icke

dlskar mig. Om fotterna skall du frysa . . . ruttne ditt har»
m. m. Den hos isrunan och 10-talet inneboende skadekraften
frambesvirjes.

Svensk svartkonst kdnner dven talet 18, di det ror sig om
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att bota héstar. For att kurera hilta hos en. hést foreskrives
hopfldtandet av 9 fargade ulltrddar, pa vilka 9 knutar skulle
knytas ansyls, varefter bandet skulle sitta kvar om djurets
ben, tills det foll av (Heurgren). »Salomoniska magiska kon-
ster» upplyser, att man for att bota kvarka skall ta 9 hér
»under hidstens ligg» och 9 av »rumpan» och ge djuret att
ata dessa 18 hér i havre, som han skall fa vid ny och nedan.
En av lappmannen Jon Johansson i Norrland upptecknad formel
mot skada fran minniskor och de underjordiska begynner:
»Har du N. N. rékt ut for sdnningar och vetterbett fran ett

till aderton?» Talet 18:s karaktir av nagot farligt, framgar
av, att det nimriesi dyilK”"" dagligt )
tal upptrider numera rdkneordet sjutton i samma funktion, j
t. ex. »full i sjutton» = 'full i fan’ o. s. v. All sannolikhet {
talar for, att vi hdr ha att gora med en eufemistisk omskriv- (
ning: man har hejdat sig infér det som djivulskt betraktade /
talet 18 och tagit det ndrmast lagre i stéllet (jfr s. 74). /

Pa lapska spadomstrummor forekommer framfor det om-]
rdde, som betecknar dodsriket, i regeln bilden av en hést.5
Denna kallas Stuorek. Da samma ord pé lapska dven bety-J
der 'jétte’ (forsta stavelsen “sammainhéngeirinF”

'Adjektivet stuor — 'stor’), fores tanken osokt till vad Hyltén-1
Cavallius meddelat frdn Sméland, att allmogen ddr med ut- 5
trycket »den stora histen» héantytt pa Odens hést.

Soka vi efter forbindeisTAiellan detta i norden sa vl be-
tygade fall av talmystik och forhdllanden inom senantiken,
finna vi, att med hénsyn till den avestisk-persiska ménadska-
lendern talet 18 bland mithraisterna bor ha varit det heliga
talet for en Oden nidrstdende gudomlighet, Mithras broder
Rashnu, underjordens herre och domare. Har skaparen av
den grekiska mithraistiska bokstavsmagien, ruhradsbildarens
narmaste forebild, sammanstillt Mithra med det 16:e tecknet
1 alfabetet och mahdnda dven Sraosha med det 17:e, ligger
det ndra till hands att formoda, att Rashnu forbundits med
den 18:e bokstaven. I det normala grekiska alfabetet var
tecknet for s (o, sigma) det 18:e. I Parismanuskriptets fram-
stillning, dér ” saknas, star detta tecken ddremot som det
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17:e. Det forbindeS hdr med »faglarna». Guden Hermes,
Odens motsvarighet inom grekisk mytologi, betecknas sdsom
'bevingad’. Det i Parismanuskriptet brukade ordet for 'faglar'
peteina (metervo) ar egentligen en plural till det grekiska
adjektwet peteinos (meteivog), 'bevingad’. Ingenting stér dér-
for 1 vdgen for, att Parlsfragmentet och dess parallell, den
koptiska Oversittningen, dven i detta fall visa tillbaka till
mithraistisk alfabetmystik. For en grekisk bokstavsmagiker
kan dessutom den omstdndigheten ha spelat en medverkande
roll, att Hermes-Mercurius’ hos grekerna allmadnnast brukade
astrologiska namn Stilbon (27iAfwv) begynte med alfabetets
18:e bostav, s-tecknet.

Sdsom samhorigt med trolldomsguden Oden bor talet 18
aterfinnas 1 4tskilliga runinskrifter av magisk innebdrd. Jag
vill hiar ndmna nédgra fall, diar s& ar forhallandet och dartill
forbindelse med Odensmagi &r sdrskilt sannolik. Det runri-
stade guldhornet fran Gallehus, nu tyvirr forlorat, hade pa
dominant plats — i centrum av sitt dversta rikt figurutsirade
falt (se avb. 19) — bilden av en spjutbdrande gud. Forskare,
som forsokt att tolka hornets uppenbarligen mytologiska bil-
der, ha i denna figur sd gott som enhélligt velat se Oden
med sitt spjut i ena handen och sin magiska ring Draupnir
i den andra. Spjutet ha vi att fatta sdsom en symbol for
Oden sasom dodsgud — den som offrades till honom skulle
genomstingas med spjut —, och ringen, som var 9:e natt
fodde 8 nya ringar och sdlunda blev niofaldig, torde héntyda
pa Odens egenskap av trolldomens gud. Odens tal dro 3, 9
och frimst 18. Det sistnimnda talet har enbart tillkommit
honom, de bdda andra delade han med Ovriga asar (3) eller
med nornorna (9). Beakta vi nu den runt hornets &vre rand
lopande runinskriften, finna vi, att den bestar av 36, d. v. s.
2 X 18 tecken (32 runor och 4 skiljemirken). Jag har i det
foregdende (jfr ovan under 13) papekat, att talvirdena i in-
skriften tyda pa gematri med talet 13. Dessa talvdrden ligga
emellertid redan 1 namnen pd den i runinskriften omndamnde
storman, som sdges ha »gjorty, d. v. s. latit forfardiga, hor-
net. Det i och for sig ndgot, invecklade gematriska forhallan-
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det kan dérfor icke ha vallat runristaren nagot extra huvud-
bry: av sig sjidlv erbjod sig kombination med 13 tvenne
ganger, och en tredje uppndddes litt genom att utdka punk-
ternas antal i skiljemérkena... Vi kunna déarfor tinka oss, att
runmistaren genom tecknens antal frdmst velat framhédva
run- och dédsguden Oden (36 = 4 X 9 och 2 X 18), genom
de 1 tecknen dolda talvirdesummorna déremot offergi-
varen och vad denne magiskt astundat (se hirom ovan un-
der 13). Denna min talmystiska tolkning av inskriftens inne-
bord stimmer béttre med fornnordisk religion och bildernas
plats pa hornet dn ett tidigare av mig gjort forsok att ur

Avb. 26. Karstadsristningen.

inskriften frimst utlisa en hyllning till guden Ull. Denne
forekommer ndmligen pa mera underordnade platser: forst i
den andra och i den femte kretsen av figurserier ses en ge-
stalt, en bagskytt, vari man har att formoda en framstillning
av jaktguden Ull. Att hela inskriftens gematriska tal blir 390
och sédlunda dven innehaller dédens tal 10 (390 = 39 X 10),
kan anses stimma med huvudsyftet. Det foreligger ett visst
slag av dodsmagi, att 16skopa sig fran brdddod (jfr under 10
om Aun den gamle).- Guldhornet kan vara en votivgéiva till
gudarna, dirpé tyda fyndomsténdigheterna.

Ett annat exempel, dir talet 18, ingdende i en runinskrifts
teckensumma, kan std 1 samband med Odensmagi, ger den
for ndgra ar sedan 1 Norge upptickta Karstadsristningen (se
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avb. 26). Innebdrden i den tvivelsutan magiska runristning-
en ekaljamarkiR baijiR &r: »Jag AljamarkiR &r magiker».
Tva runor i denna inskrift dro visserligen otydliga men kunna
med betydande sannolikhet restaureras. Att tecknens antal
ar 18, ar emellertid ett oomtvistligt faktum. Foreligger dven
gematri (talvirderdkning), ha vi att i anslutning till utharken
/ faststélla talvirdesumman 180, alltsd en tiofald av runguden
[ Odens tal. Att runristaren i en inskrift, ddr han omtalar sig
sjalv sdsom 'magiker’ — sa
bor ordet baijiR tolkas, vilken
meping man for 6vrigt m kan ha
i fraga om dess etymologi —
framhidvt det tal, som fram-
for andra var Odens, ir ju vad
man har att vinta. (Det har
aven anvints en runa mer, an
strangt taget varit behdvligt,
en omstdndighet, som tyder pé
avsikt att nd ett visst tal.)
18 tecken 1 foljd foérekomma
dven i en av rungrupperna pa
Sigtunaamuletten — det stille,
dar det talas om »nio nodtvangy
(fr hdrom under 9). P4 spén-
Avb. 27. Spénne frin Vi. net frdn Vi 1 Danmark (avb.
27) star en inskrift av formelar-
tad beskaffenhet, som bestdr av tvenne runrader: laasauwija
och aadagasu. Da den ena innehdller 10, den andra 8 runor, <
ha vi hir en inskrift, av vars teckens antal Odenstalet 18 bil-
das. Att inskriften dr av magisk karaktér, 4r med hénsyn till
det formelartade i orden och de praktiskt onddiga dubbel-
beteckningarna (aa) ett ofrdnkomligt antagande. Av &nnu
tydligare framtrddande magisk karaktir &ar slutligen inskrif-
ten pa den 1 Gjersvik i Norge funna s. k. kottkniven, troligen
ett gammalt offerredskap, som innehaller 18 runor, de 10
sista samtliga Z-runor (hdrom ovan under 10). Nagra avteck-
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nen dro skadade, men att 18 runor ursprungligen statt ristade
pa redskapet, ar fullt sakert.

Slutligen foreligger i den relativt sent upptecknade islandska
Bosasagan en av trollkvinnan Busla anvind runformel, som
hon ber en konung tolka for att visa sin insikt. Den bestar
av 2 X 18 runor, anordnade i 6 grupper. Sannolikt spelar
6-talet den dominerande rollen, men att detta medtagits sa
manga ganger, att det hela blir en mangfald av thursens och
Odens tal (2 och 18), torde ha sin betydelse. (Om denna run-
formel se kap. 3 i mitt arbete »Runornas talmystik och dess
antika forebild».)

19. Den nittonde runan p”, tecknet for w-ljudet, har ett
av skilda runtraditioner vil bestyrkt namn med betydelsen
’man, minniska’ (angelsax. man, fornisl. madr etc.). Som jag
1 foregadende arbeten utforligt motiverat, ha vi att just 1 talet )
19 se en i senantik tid frdn Framre Asien Overtagen talsym- 1
bol for méanniskan. Enligt urgammal fran Babylonien hir- j
stammande astralmystisk dskadning stod ménniskans kropp i 1
samband med zodiakens 12 stjdrnbilder, medan hennes sjil i
behérskades av de 7 planeterna. Med den senare omstindig-
heten sammanhinger bl. a. den kristna religionens indelning j
av lasterna i1 »sju dodssynder», ursprungligen en art av synd \
forknippad med varje planetsfair. Med hénsyn till den nimnda )
babyloniska forestéllningen har man all anledning att féormoda,
att hos den kaldeiska stjirnmystikens arvtagare mithraisterna,
som bevisligen just 1 Babylonien upptagit det vésentliga av
sin ldras astrologiska element, talet 19 varit ett for ménni-
skan symboliskt tal. Ménniskan betraktades hos dem sdsom [
en avbild av kosmos (en mikrokosmos). Detta framgér bl. a.
didrav, att man biand resterna av mithraistiska monument
funnit manga skulpturer, forestédllande méanniskokroppar med
de 12 stjarnbildernas tecken anbragta pa olika delar. Vidare
ar man genom vissa uttalanden hos kyrkofdder m. fl. beritti-
gad att anta, att mithraisterna likt senantikens gnostiker hyl-
lat en teori, enligt vilken sjilen, da den steg upp till den
attonde himlen, infor de 7 planeterna, vilkas sférer i tur och
ordning passerades, frigjorde sig frdn 7 olika sjélsegenskaper”

6
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till Saturnus Overldmnades de littjefulla bdjelserna, till Ve-
nus de erotiska drifterna, till Jupiter drelystnaden, till Mer-
curius det snikna begéret, till Mars krigisk lust, till Manen,
den vitala energien och till Solen de intellektuella gavorna.
(De mithraistiska planetsfiarerna borjade nedifran rdknat med
Saturnus’ och slutade med Solens: ordningsfoljden var den
omvinda i forhallande till veckodagsgudomligheternas: den for-
niamsta befann sig Overst.) I huvudsak liknande forestéll-
ningar hyste den i Egypten utbildade mystiska religionsform,
som gick under guden Hermes Trismegistos’ namn. Aven
hiar sammanstélldes ménniskans kropp med zodiakens stjdrn-
bilder och forbands med talet 12, sjdlen déremot sattes i
samband med talet 10, som kallades det »sjdlaskapande» talet.
Orsaken till utbytet av talet 7 mot 10 ligger tvivelsutan
diri, att den hermetiska spekulationen dven ridknade med, att
»det trefaldigt gudomliga» (»ljus», »livskrafty och »detgoday)
behidrskade sina sérskilda omrdden i méanniskans sjdl. Denna
har darfor uppfattats sdsom &dgande 10 regioner, 7 staende
under planeternas beroende och 3 behérskade av den gudom-
liga trefalden. Inom den hermetiska mystiken bor sélunda
minniskans tal ha varit 10 + 12 = 22.

Det bokstavsmystiska fragment, jag funnit i Paris, forbin-
der ocksa den 22:a grekiska bokstaven med maénniskan (ko
anthrdpos: o0 avOpwmog, se avb. 16). Indirekt visar alltsa detta
dokument (liksom dess 1 koptisk &versdttning foreliggande
parallell), att min forklaring av den 19:e runans talmystiska
innebord har fullt fog for sig. Lingre fram skall jag dess-
utom visa, att goda skil tala for, att det i de bada angivna
kdllorna framstidllda bokstavsmystiska systemet forutsitter en
dldre forlaga, dar ménniskan forbundits med den 19:e bok-
staven.

I »Bundehesh» finnes ett textstille, vari ldmnas en egen-
domlig taluppgift, som mojligen kan sammanhinga med, att
talet 19 1 den persiska religionen forbundits med ménniskan.
I kap. 31 sédges, att samtliga ménniskor skola uppvickas fran
de doda under loppet av 57 ar och detta i tre olika perio-
der. Talet 57 innehaller talet 19 trenne génger. Detta tal
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har emellertid dven en viss astral betydelse: efter 19 ar bli
manfaserna desamma i forhédllande till solaret (den s. k. me-
tonska cykeln).

Da »Odens trollsdnger» 1 anslutning till gudens tal endast
aro 18, ger oss tyvirr denna Eddadikt ingen antydan om inne-
borden hos talet 19 i fornnordisk magi. I den dldre skandi-
naviska sagolitteraturen finnes emellertid pé ett enstaka stille
en uppgift, som kan vara en reflex av uppfattningen, att
mellan talet 19 och méinniskan forefanns ett mystiskt samband.
Om Génge-Rolf berittas det, att han péd jakt rdkade vilse och
djupt inne i skogeh métte en av de underjordiska, ett kvinn-
ligt troll, som bad honom f6lja sig till sin dotter, som
»nitton dagar» legat i barnsnéd och blott kunde forlosas
genom »en manniskas» hjalp.

I skandinaviska trolldomsbocker finnas dven vissa uppgifter,
som tyda pa, att talet 19 varit ett tal med betydelse for mén-
niskan eller snarast mannen (jfr betydelsen hos runnamnet
ma dr)-. 1 »Salomoniska magiska konster» omtalas ett medel
att forstarka manbarheten (»confortativum ad membrum'virile).
Detta medel bestar av icke mindre dn 18 ingredienser, till
vilka ytterligare kommer antingen vatten eller brannvin: alltsa
bestar medlet av 19 olika slag. Samma trolldomsbok fore-
skriver pd ett annat stélle for att utrona mannens (eventuellt
dven kvinnans) potens aktgivande pa 5 vetekorn, 7 ragkorn
och 7 bonor, lagda i1 urin frdn den, som skall prévas. Provet
ar beroende av, hur dessa 19 foremél komma att forhalla sig
efter 7 dygn.

Runinskrifter, vari talet 19 framtrider, dro relativt fa. Jag
vet intet exempel, ddr man med ndgon hogre grad av sanno-
likhet kan anta, att magi med méinniskans eller mannens tal
foreligger. Pa FEinangstenen i Norge std 19 runor: dagaR
par (enligt senare ldsning piR) runo faihido = »DagaR ristade
dessa (eller sannolikare »dig») runor». Det dr mgjligt, att
runristaren, som eventuellt kan ha 6vat ett visst vald pa spra-
ket (runo for runoR), avsiktligt efterstravat 19 tecken. Rist-
ningen skulle i s& fall kunna ha erotisk innebord i anslutning-
till betydelsen 'man’ hos det 19:e runnamnet. Léses piR, kunde
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detta ord 1 sa fall syfta pd en. kvinna. En ristning, dir moj-
ligen gematri med talet 19 kan tdnkas avsiktligt astadkom-
men, dr inskriften pa det ovan (s. 80) omtalade spénnet fran Vi:
bagge runradernas talvirdesummor innehélla ndmligen talet
19 (ena raden = 76 =4 X 19, andra raden = 57 = 3 y 19).

20. Den tjugonde runan p, tecknet for Z-ljudet, har ett
av runtraditionen vil bestyrkt namn med betydelsen 'vatten’:
angelsax. ldgu, fornisl. logr etc. (ordet &r identiskt med dag
1 sv. socker-lag}. Att vattnet pa nagot sitt (liksom elden, jfr
ovan under 5) bor ha forekommit i mithraistisk bokstavsmystik,
ar att vénta: vattnet atnjot nést elden storsta dyrkan bland
elementen. Vattnet anvéindes 1 flera riter. Bl. a. bestod en-
ligt Nonnus, en munk pa 500-talet, ett av mithraisternas prov
i att bada 20 dagar i snd. Den naive munkens uppgifter om
mithraismen dro sdkerligen 1 atskilligt en forvringning av det
verkliga forhédllandet. Bakom denna taluppgift kan dock ligga
nagot faktiskt: mahdnda ha denna religions adepter 20 dagar
i rad foretagit reningar i kallt vatten. Enligt »Bundehesh»
(kap. 7) lat Ahura Mazda tvenne strommar omflyta jorden,
och frdn samma urkélla kommo sedan aderton strommar och
forenade sig med de tvd forsta. Denna taluppgift kan mojli-
gen std 1 forbindelse med talet 20 sdsom symboliskt for det
flytande vattnet. I mithraistisk mystik kan sedan 20 ha blivit
en talsymbol for vattnet over huvud, kanske under paverkan
av den platonska filosofien. Platon, som fortsatte pythago-
reisk talspekulation och sannolikt dven varit paverkad av
frimre asiatiskt tankeliv, har ndmligen spekulativt forbundit
vattnet med talet 20 pa sa vis, att han antog detta element
stereometriskt ha gestalten av en ikosaeder, d. v. s. en 20-
horning. Via nyplatonismen och andra tankeriktningar ha
platonska idéer kunnat forenas med senantik mysteriereligion
och hellenistiskt trolldomsvésen. Var talet 20 sasom ett med
vattnet forknippat tal ursprungligen hér hemma, dr omojligt
att sidkert avgora. Av vikt ar emellertid, att atskilligt tyder
pa, att mithraistisk talmystik betraktat talet 20 sasom ett med
vattnet forknippat tal, vartill kommer, att rentav ett text-
beldgg foreligger, vari den grekiska bokstaven v, alfabetets
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tjugonde tecken, forbindes med wvattnet. Stillet i fraga
finnes 1 den pa grekiska avfattade skriften »Alfabetets etymo-
logi». Ett ord, som med all sannolikhet betytt 'vattnigt’, har vis-
serligen genom bokstavsbortfall blivit starkt korrumperat, men
en textkritisk rekonstruktion kan foretagas med sd gott som
full visshet, endr omedelbart darpd foljer ett ord, som sam-
manhédnger med det grekiska ordet for 'regnmoln’, och dér-
efter uttrycket 'fullt av vatten’: hy datos pléres (vbarog minpeg}.

Det dr dven mojligt, att Parismanuskriptet och dess variant
1 koptisk Oversdttning narmast ga tillbaka pa en forlaga, dér
den tjugonde bokstaven forbundits med de stora vatten-
djuren. I Parismanuskriptet och dess koptiska variant forbindes
den 18:e bokstaven med ett uttryck, som dr att tolka sasom
avseende >de stora vattendjuren», pa grekiska kété (kntn}. Da
det emellertid ror sig om ett bokstavsmystiskt system av 22
bokstéver (tecknen ¢ och y ha som ndmnt utelimnats), menas
med den 18:e bokstaven tecknet 7, d. v. s. det 19:e i det van-
liga grekiska alfabetet. Men, som jag i det foregdende (jfr
under 19) papekat, méste man vidare rdkna med, &tt-det, som
en gang forbundits med den 19:e bokstaven, flyttats till den
22:a platsen, endr talet 22 i hermetisk spekulation gillde som
talet for manniskan, vars babylonisk-mithraistiska tal &v allt
att doma bor ha varit 19 (12 + 7, men enligt hermetisk upp-
fattning 12+10, jfr s. 82). Har en forflyttning skett — och allt
talar for, att en sddan bor ha dgt rum —, har upphovsmannen
till det system, som foreligger i Parismanuskriptet och den
koptiska versionen, eller kanske en dennes foregéngare, haft
en lucka att utfylla. Det ndrmast till hands liggande’har
varit att for bokstaven 1 anvinda kombination med det, -som
ursprungligen hort samman med nista tecken (v): vattnet
har pa s& vis kombinerats med 7 i st. f. med v. Sedan har
man, da det géllt att fa fram en skapelsehistoria, 1atit det ersét-
tas av »de stora vattendjureny.

Vinda vi oss sa till skandinavisk folktro, finna vi icke sa
fa fall, som tala for,, att nordisk trolldom forknippat vattnet
med talet 20. Lappmannen Jon Johansson omndmner ett ma-
giskt medel mot utvéxter, kndlar och struma, en operation,
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som skall utféras »antingen i vatten eller med pekfingret
omkring véxten». Nio ginger fores fingret kring véxten och
man rdknar fran tjugo till ett nio ganger. Att talet 20 valts
just med hénsyn till vattnet, som sdkerligen ursprungligen
stddse (och icke alternativt) kommit till anvéndning, &r ett
antagande, som stddes av atskilliga andra exempel. For att
stanna blodflode ldgges hos estlandssvenskarna en hus- eller
kyrknyckel pa saret, medan man rdknar bakldnges fran tjugo
(Russwurm). Blodet tillhor givetvis vattnets element enligt
gammal magisk och filosofisk &skadning. Samma sitt att
rdkna anvéndes dven, da ett djur blivit »skamty (fortrollat) och
ar »modstulety», sa att det icke vill dta och dricka: man rik-
nar bakldnges fran 20 till 1 och pekar for varje siffra pa det
sjuka djuret (Hofberg, fran Nérke). »Liksom vattnet férsvinner,
gar skdmningen bort» (enligt uttalande, troligen fran Sdder-
manland, atergivet hos Heurgren). Meningen med denna for-
mel dr uppenbarligen, att skddliggora ett forsvinnande. Det
sjuka, som bestar 1 nagot vattenartat eller med vatten for-
knippat, skall bort. Rékneformler av samma typ, vanligen
borjande med 9 eller 7 och slutande med 1 eller intet, &ro
ganska vanliga 1 nordisk trolldom. Att man borjar med ett
s& hogt och i magien s foga dominant tal som 20, maéste
emellertid bero pad nagon sdrskild omstindighet. En fullt an-
taglig forklaring vinnes, om man utgar fran, att 20 sasom det
med vattnet forknippade talet — mer eller mindre latent — le-
vat kvar i den folkliga magien sedan hednisk tid. Ett annat
exempel pad magiskt bruk av talet 20 i folklig medicin ar fol-
jande sitt att bota »floget» hos en hést. »Floget» eller »fla-
gety dr detsamma som kolik, alltsd en sjukdom, som yttrar
sig 1 vattnig flytning. Ett medel ddremot ar, att lintyget av
en kvinna tvittas, varefter vattnet, som darvid anvénts, hilles
1 hasten. Ett annat medel bestér i att 14sa en formel om S:te
Per och sedan rita 4 stycken femmor pd héstens hogra,fram-
hov: vid den forsta skall man sdga »fem» o. s. v., vid den
fjirde »tjugo». Sa rdknas dn en ging pd samma sdtt till
tjugo, varefter man sédger: »nu dr du av med ditt flagy.
(Heurgren). Sannolikt har man ursprungligen tinkt sig den
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botande kraften ligga diri, att talet tjugo uppdelades i det
med vattnets tal fientliga eldtalet 5 (fackelrunans tal).

Runinskrifter, som pé ett tydligt sédtt hanfora sig till vatt-
net, dro sidllsynta. Mig veterligt finnes?det blott en inskrift,
som kan misstdnkas vara magisk och uppenbart bor ha haft
med vatten att géra. Den befinner sig pd en brynsten, fun-
nen i Strom i1 Norge. P4 stenens ena sida star: »mé hornet
vita denna sten» (wate hali hino hérna). D& 1 ristningen
ingd tvenne binderunor, &r tecknens antal 15. Utréknas
emellertid dessa runors samlade talvdrde, enligt utharkupp-
stillningen, erhélles talet 180 = 9 X 20, alltsd nddtvangets tal,
kombinerat med vattnets. Givetvis kan ett fall av si foga
invecklad gematri dven litt ha uppkommit genom en slump.
Ett vida viktigare stdd ger oss den i norden pa flera hall
bevarade folktraditionen om talet 20 sdsom ett 1 vattenmagi
anvéant tal, for vilken ovan redogjorts.

21. Den tjugoforsta runan <”*, tecknet for ~-ljudet eller

snarast * 4- *  en bokstav, som foga tagits i bruk, kallas i
den angelsaxiska rundikten /ng. Tecknet synes i likhet med
Z-runan ha direkt uppkallats efter en gudomlighet. Ing har varit
en med fruktbarhet och manlig alstringskraft forknippad gud,
ursprungligen kanske en stamheros. I norra Skandinavien har
ett med angelsax. Ing sammanhidngande namn fOrenats med
Frejs: den 1 Uppsala dyrkade fruktbarhetsguden Yngve-Fro
kallas pd fornislandska Ingunar-Freyr. Hogst mojligt ar, att
runans namn ursprungligen betytt 'fallos', en betydelse, som
flera etymologer ansatt for namnet Ings grundform. I sa
fall kan en intressant Gverensstimmelse pavisas med ganska
sdkert betygad senantik bokstavsmagi.
m [ vissa kryptografiska eller snarast hal.vkryptografiska sy-
stem, varav reflexer bevarats till var tid (bl. a. i astrologiska
handskrifter), kan den 21:a grekiska bokstaven ¢ erséttas med
en figur av omisskidnnlig fallosliknande form. I en latinsk
skdmtvers tolkas en det grekiska ¢ till typen nérstdende figur
A sdsom avseende »testiculi et mentulay. Redan 1 det semi-
tiska alfabetet hade for ovrigt den 21:a bokstaven ett namn,
som kunde tolkas sdsom betydande 'fallos’ (eg. 'spd') och an-
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slutas till en hel serie foregdende bokstavsnamn, som tydligt
beteckna kroppsdelar (‘6ga’, 'mun’, 'ansikte’, 'buk’, 'huvud’
sdsom bendmningar péd tecknen 16—20). Det ar darfor tdnk-
bart, att vi ha att géra med en reflex fran den semitiska alfa-
betperioden, som hallit sig kvar, bl. a. tack vare det grekiska
tecknets form.

Att mithraistisk bokstavsmagi haft nagon snarlik forestill-
ning forknippad med det 21:a tecknet, &dr ytterst sannolikt,
helst den 21:a dagen i den avestisk-persiska manadskalendern
var helgad & en manlig fruktbarhetsgudomlighet Rarna
Hvastra (pa persiska Rdm). Bokstavssystemet i Parismanu-
skriptet och dess i koptisk Overséttning foreliggande variant
forbinda tecknet ¢ (hdr betraktat som det 20:¢) med repti-

1 lerna. I senantik magi var ormen en av symbolerna for
| 'fallos’.

I den skandinaviska norden finnes knappast ndgon tradition
bevarad, med stéd av vilken man kunde yttra sig om den
forestéllning, som sannolikt knutits till talet 21. Om det spe-

i ciellt svenska bruket att vid en kunglig persons fodelse skjuta
21 skott kan dock hér erinras. Mig veterligt dr orsaken till
detta bruk icke utredd. Tvenne angelsaxiska besvirjelser
for havande kvinnor bestd var och en av 21 ord. (Jfr kap.
3 i mitt arbete »Runornas talmystik och dess antika forebild».)
Om reflex av gammal runmagi kan foreligga, dr dock osé-
kert. Ordens antal kan vara beroende pa en slump. I detta
sammanhang kan dven erinras om, att enligt Talmud en ju-
disk barnsdngskvinna forst den 21:a dagen efter fodelsen an-
sags fri for faror fran fodelsedemonerna.

Nordiska runinskrifter med pavisbart talmystiskt samband
med talet 21 finnas mig veterligen icke. Vore de redan om-
ndmnda Weser-runorna (jfr under 16) erkdnda som med full si-
kerhet dkta, kunde ett suggestivt gematriskt exempel allvar-
ligt beaktas. Atskilliga runologer st infér det s. k. Weser-
fyndet tveksamma, sa t. ex. en framstaende norsk fackman,
med vilken jag talat. De skil, han for mig framfort, forefalla
mig dock i1 och for sig icke vara avgorande. Att samtliga
fynd besta av samma material (djurben), bevisar icke, att en
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forfalskning foretagits. Det ar i foreliggande fall fraga om
ett flodfynd. Vid ett dylikt har man att rdkna med, att allt,
som varit av tyngre material (metall etc.), stannat pa annat
hall. Sadant har knappast kunnat undgd att med tiden
sjunka djupt ned i stromdragets botten, och vid muddringsar-
betena 1 Weser, som sdgas ha bragt de nya fynden i dagen,
kan blott ett ovre skikt av fiodbottnen ha kommit i rorelse.
(I mitt arbete »Rokstenens chiffergator och andra runologiska
problem» har jag gjort ett forsok att tolka dessa runinskrip-
tioner, som uppvisa atskilliga forbryllande egendomligheter.)

#* ®
*

Vi komma nu till tvenne runor, vilkas inbdrdes ordnings-
foljd ar omtvistad. P4. Kylverstenen och i de flesta angel-
saxiska runradsuppteckningarna star tf-runan x| € o-runan

P4 samtliga runbrakteater (de bada varianterna av Vad-
stenatypen och den diarmed i stort sett stimmande Grumpan-
typen) star ddremot — i likhet med vad fallet 4r i &tmin-
stone en av de angelsaxiska runraderna — o-runan fore
rf-runan. Professor von Friesen, som i det huvudsakliga an-
slutit sig till min utharkteori, anser, att just denna talar for,
att runan med det namn, som betytt'odal’(fast egendom), stétt
omedelbart framfor runan med betydelsen 'fa, rikedom’ och
att salunda utharkraden avslutats med teckenfoljden |} <2 (,
endr runnamnen med betydelserna fodal’ och 'rikedom’ ur-
sprungligen hort samman. Men om sé varit forhdllandet, upp-
star frdgan: av vad orsak har dd runornas ordningsfoljd i
vissa fall rdkat bli omkastad péd detta stille, om man haft en
sd god regel till stod for minnet — och varfor skulle en dy-
lik omkastning just ha skett pd brakteater, for vilka tillverka-
ren bor ha haft ett dldre original som forebild, varvid ett even-
tuellt beganget misstag har kunnat réttas genom att forfar-
diga en ny stamp? Som jag redan framhévt, synes det mig
betydligt sannolikare att forutsitta, att brakteaternas runrader
representera det konservativa, medan den hastigt ochforspe-
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ciellt andamal tillkomna Kylverristningen kan féormodas inne-
halla tvenne mer eller mindre ofrivilliga omkastningar. Den
forsta omkastningen kan bero dérpa, att de icke nddvandigt be-
hovliga-tecknen | och [* redan pd 400-talet kommit ur prak-
tiskt bruk, varfor endast mycket sdkra runkunnige dnnu hade
kdnnedom om deras talvirden. Den andra omkastningen
N £ for £ ~ kan forklaras dérav, att det 24:e tecknets namn
attraherat det till betydelsen ndra besliktade namnet pa det
22:a. Samma litt uppkomna minnesfel kan dven vara orsa-
ken till avvikelserna i de angelsaxiska runraderna, men hér
tillkommer ytterligare den omstédndigheten, att man i Eng-
land tillfogat nybildade runor, som voro vokaltecken och dér-
for battre passade samman med vokaltecknet £ &n med kon-
sonanttecknet " (jfr s. 9).

Vad Kylverstenen betriffar, visar den dven andra avvikel-
ser fran det normala &n i1 friga om tecknens ordningsfoljd.
S& dro t. ex. a-runan och O-runan, tecknen ~ och #, vénda
( och ~ péa avb. 28). Dessa omstindigheter tyda pa, att
runristaren antingen varit foga bevandrad i runtekniken eller
haft ett magiskt syfte for dgonen. Fran senantik tid finnas
icke sa fa alfabetrader bevarade, vari teckenomkastningar och
mindre korrekta bokstavsformer upptrdda. Vad som kunde
hinda en oskolad senantik bokstavsmagiker kan dven ha hint
en tillfdllig utdvare av nordisk runmagi. Upphovsménnen till
Kylverristningen kan dessutom av nagon anledning haft bratt
att fullborda inskriptionen och dérfor rakat begd vissa miss-
tag. Hogst sannolikt &dr, att ristaren utfort sitt verk, dé so-
len icke lyst (jfr inledningsorden i Eggjumstenens inskrift:
»icke dr [stenen] triffad av sol»). Uteslutet dr emellertid icke,
att vissa avvikelser gjorts i runornas stillning med hénsyn
till deras avsedda magiska verkan i detta speciella fall. Det
synes mig synnerligen troligt, att Kylverristningen tillkommit
1 nekromantiskt syfte. Harfor talar bl. a. den erfarenhet,
man har av senantika bokstavsinskriptioner av samma typ.
Just pé kidrl och andra foremil nedgrdvda pa begravnings-
platser forefinnas mer eller mindre abnorma latinska eller
grekiska alfabetrader. Kylverstenen har stétt inne i en grav.
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Vi ha darfor att formoda, att runmannens avsikt med rist-
ningen varit att genom skriftens trollmakt binda en dod vid
hans viloldger och skaffa skydd mot demoner. Ovanfor run-
raden stér pil stenen (jfr avb. 28) ett ord av magisk formeltyp
sueus. Att vi ha att 14sa denna del av inskriften sa och icke,
sasom tidigare skett, sulius, alltsa "™, icke "p|*, anse
numera flera forskare. Det troliga ir, att e-tecknet (pj) blivit
delvis svagt ristat, sd att numera dess andra tvirlinje icke &r
fullt synlig. En omstdndighet, som enligt min mening ger gott
stod at denna nya lésart, dr, att sueus bildar en s. k. palin-
drom, d. v. s. en teckenkombination, som kan. lisas lika bade
framlédnges och bakldnges. 1 senantikens bokstavsmagi ansags
en dylik anordning (liksoém dven omvéndning av bokstdver)
vara ett verksamt medel i kampen mot demoner, som da icke
kunde omintetgdra besvérjelsen genom att 14sa den baklinges.
Palindromen sueus bestdr dessutom av 5 tecken. Som jag i
det foregdende framhivt, ar talet 5 forknippat med fackel-
runan och sasom eldsymbol av utpriglat antidemonisk karaktar.
Den undre inskriften bestar av 25 tecken (det sista ett kryp-
togram). Vi ha sdlunda dven hir 5-talet dolt (25 = 5 X5).
Sammanrdknas inskriftens alla tecken, bilda de talet 30, vari
isrunans och dddens tal ligger inneslutet: 30 = 3 X 10. Bok-
stavsmystiskt kan sdlunda runristningen tolkas sdsom asyf-
tande dodsmagi och antidemoniskt skydd. Lédsa vi forsta
runan i den undre raden sddan den faktiskt ter sig, begynner
denna rungrupp med en is-runa, tecknet |, 4tfoljt av de 24
utharktecknen, det sista, /-tecknet, representerat av ett krypto-
gram. Detta skulle ytterligare tyda pa dodsmagi. Professor von
Friesen, som vid en pé sin tid foretagen noggrann undersok-
ning dv Kylverstenen (i forening med en arkeolog) konstaterat,
att intet spar av bistavar finnes invid begynnelserunan, héller
dock i ett nyligen gjort uttalande i1 verket »Runorna» gentemot
mig fore, att man har att rdkna med, att hir en ging i tiden
en /-runa, tecknet ”, statt inristat. D4 1 runinskrifter pa sten
stidse begynnelsen av det, som ristats, brukar vara sarskilt
kraftigt utford, forefaller det mig hogst egendomligt, att even-
tuella bistavar, trots att pa stéllet i fraga intet brott kan iakt-
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tagas, sa helt och héllet skulle ha forsvunnit. Emedan forsta
tecknets huvudstav dr ndgot lutad i forhallande till de fol-
jande huvudstavarna, antar von Friesen, att en /-runa ristats
med bakétlutad huvudstav for att »bereda plats it bistavarnay.
Om det rorde sig om ett tecken en bit inne i raden, skulle
enligt min mening en dylik féormodan ha atskilligt for sig. Vi
ha emellertid 1 foreliggande fall att gora med ett tecken, som
uppenbarligen, om allt gétt normalt till, forst av alla tecken
1 gruppen skulle ha blivit inhugget, och pa stenen finns det
sd god plats, att begynnelserunorna ingalunda behovt tringas
med varandra. Jdg anser darfor sannolikt, att runristaren
forst inhuggit utharkraden med begagnande av ett kryptogram
for det 24:e tecknet och dérefter inhuggit antingen z-runan
eller /-runan framfor det hela.. I sd fall har han haft anled-
ning att av platshdnsyn luta huvudstaven, om det géllt tecknet
(X Har han inristat runtecknet |, kan lutningen bero pé ett
brddskande utférande, som vallat, att han icke noga aktgivit
pa de forut ristade huvudstavarnas stdllning. Bigge forkla-
ringsalternativen ha dock att rdkna med, att utharkraden
utforts i ett sammanhang.

Att det 25:e tecknet i den undre rungruppen pa stenen ar
ett kryptogram for den 24:e runan (enligt min teori/-tecknet),
ar ett antagande, som i detalj kan motiveras. Kryptogram-
met bestir av 6 »grenar» pa den vénstra och 8 pa den hogra
av en gemensam »stamy». I anslutning till andra fornnordiska
chiffersystem ha vi anledning att anta, att de 8 »grenarna»
till hoger ange en runa, som ar n:r 8 i sin grupp. De 6 »gre-
narnay» till vénster bora dd pa nagot vis tjdna som angivare
av gruppens nummer. Enédr endast 3 grupper dro tdnkbara
vid en jimn fordelning av 24 tecken (8 + 8 4-8), fa4 vi hir
rdkna med, att ett extra kryptografiskt trick anvénts: grup-
pens nummer har angivits medelst dubbla streck, medan
ordningsfoljden inom densamma betecknats med enkla. Om
ett dylikt medel icke anvénts, hade det vid forsta 6gonkastet
varit mojligt att se, vilken sida, som avsdg grupp (»itt»), och
vilken, som avsdg nummer inom denna, da det rort sig om
en runa med ett av de hdgre numren inom gruppen (4—3).
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I senare for 16 tecken avsedd runkryptografi dr det dvenledes
vanligt. att pa nagot sétt forsvara chiffertydningen. Detta
sker 1 regeln genom att maskerat ange »itten»: grupperna
betecknas 1 omvind ordning (3 mérken gélla for l:a gruppen,
2 for den 2:a och 1 for den 3:e). Vid ett kryptografiskt system,
som var avsett for 24 olika tecken och dér salunda talet for
ett tecken inom en grupp kunde bli mycket hogt, forsvarades
tydningen pé ett fullt motsvarande sitt, om man dubbelmar-
kerade grupperna: 6 fick ange 3, 4 héantydde pad 2 och 2
pa 1. Med hénsyn till »grenarnas» stora antal kan chiffer-
systemet pa Kylverstenen endast tolkas enligt en dylik princip.
Rikna vi med, att systemet bygger pa utharken och icke pa
futharken, ha vi att tolka kryptogrammet vid undre runra-
dens slut sdsom avseende det attonde tecknet i utharkens
tredje grupp. Detta &r /-runan (se uppstéllningen av runorna
pa s. 15). Att runristaren satt o-tecknet, odal-runan, vid sidan
av detta kryptogram for /-tecknet, rikedomsrunan, kan, i be-
traktande av att det ror sig om en magisk inskrift, formodas
bero pé avsiktlighet: genom att lta de bada egendomsrunorna
foljas at har magikern torhidnda velat framhédva ndgot, som
sarskilt intresserat honom: arvet efter den dode. Tankbart &r
emellertid, att ristaren varit en person med mindre siker min-
neskunskap. I hans forestillning ha de bada tecknen med
snarlik betydelse attraherat varandra.

Det foreligger salunda inte't som helst tvingande skél att
gentemot runbrakteaternas vittnesbord 1 anslutning till Kylver-
stenen anta, att (/-runan ursprungligen kommit fore o-runan.
Om de angelsaxiska runraderna har jag redan talat i det fore-
giende. Nedan skall jag visa, att forhallanden inom den senan-
tika bokstavsmystiken ge stod for min sedan ldnge hysta &sikt,
att o-tecknet av runradsbildaren stillts fore (/-tecknet och sa-
lunda bor betraktas sasom det 22:a i1 utharkfoljden.

22. Den tjugoandra runan £, tecknet for o-ljudet, har
haft ett namn, som ursprungligen betytt 'arvegods, odal’. Ge-
nom spraklig utveckling har begynnelseljudet i dess namn,
som varit ett langt o, 1 angelsaxiskan blivit ett ldngt e. Det
angelsaxiska runnamnet dr épel, 'fast egendom, jordagods’. Mot
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detta svarar bland de fonetiskt ondjaktigt upptecknade gotiska
bokstavsnamnen utal. Om runnamnet hade bevarats i Skan-
dinavien, dér det tillika med tecknet kom ur bruk fore vikinga-
tiden, skulle det pa fornislindska ha hetat odal, ett ord med
betydelsen 'arvegods, odal’.

Den 22:a bokstaven i det grekiska alfabetet dr y (tecknet
for ch, ursprungligen ett aspirerat k). Det vanligaste grekiska
ordet for 'egendom’ chrémata (yprnuozo) begynner med denna
bokstav och kunde redan pd denna grund férmodas ha sam-
manstdllts med det 22:a bokstavstecknet. Att s& faktiskt varit
forhallandet,- synes framgd av en till véar tid bevarad troll-
domstext. I den péd grekiska avfattade judekristna skriften
»Salomos testamente» finnes ett uttalande, som knappast kan
tolkas pa annat sétt, dn att det hinsyftar pa, att bokstaven y, det
22:a alfabettecknet, uppfattats sdsom en symbol for 'egen-
dom’. Salomo utbrister efter att ha talat om allt, vad han
forvarvat (kungadéme, sangare och sangerskor): »Fafing-
ligheters fafdnglighet! y hirskar 6ver alla bokstdaver». Upp-
fattas bokstaven y sdsom en symbol for egendom och lust
efter att dga, far den citerade satsen ett fullt begripligt sam-
manhang. Den sdger detsamma som ett grekiskt ordstdv, som
pa svenska kan dterges med: »dgodelar (ypnuozo) édro allt for
maéanniskor (woyn pporoiol, egentl. 'de dodliges sjal’)».

I det hebreiska alfabetet har den sista (22:a) bokstaven som
namn tam, ett i bibeln séllsynt ord av icke fullt klar bety-
delse. Detta ord maéste emellertid betytt niagot slags maérke,
i forsta hand erbjuder sig tolkningen 'egendomsmérke’ (jfr
Hesekiel 9: 6, »tecknety = 'Guds egendomstecken’). Som jag
redan i det foregdende nidmnt, finnes en tradition, som antyder,
att den 22:a hebreiska bokstaven forbundits med jorden (liksom
den l:a med himlen). Det av mig i. Paris funna handskrifts-
fragmentet sammanstéller (i likhet med sin parallell den kop-
tiska dversittningen) den 22:a bokstaven med »ménniskans ska-
pelse» (hér dr det visserligen fraga om ®, som betraktas sdsom
den 22:a, endr dubbeltecknen ¢ och y icke ingé i det forenk-
lade alfabet, som anvidndes). Den forsta minniskan var emel-
lertid Adam, som skapades av jord. Parishandskriftens alfabet-
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magi visar, som vi ha sett, manga persiska (d. v. s. snarast
mithraistiska) drag. Oméndringen till 22 bokstédver frdn 24 och
forflyttningen av ménniskan frin den 19:e bokstaven till den
22:a, maste emellertid ha foretagits av nagon anhidngare av
ett annat religiost system, sannolikt under inverkan av den
egyptiska hermetismens spekulation. Judisk dskadning har for
ovrigt mer eller mindre genomsyrat all senantik magi och
hemlig vetenskap. I en senantik alkemistisk skrift finnes
t. ex. en utredning om, hur Adam (vars namn bildas av
4 bokstiver) bestatt av 4 olika sorters jord. Vare sig vi utgd
frén, att den mithraistiska alfabetmlJ(stiken forbundit den 22:a

Avb. 29 b. Lindholmsamuletten. (Sidan med runristarens namn.)

grekiska bokstaven (/) med 'egendom’ eller med 'jord” (och
detta i sa fall sannolikt efter semitisk forebild), erbjuder sig
en forklaring till runnamnet *opala, vars dldsta betydelse
ar att uppfatta sasom 'fast egendom’ = 'den édrvda jord-
lotten’.

I senare tids nordiska magi dr talet 22 ett sillan forekom-
mande tal. Sdsom symboliskt for egendom har det undan-
trangts av talet 24, som ursprungligen i likhet med farunan
hénfort sig till 16segendom, men med tiden kunnat fungera
som talsymbol for egendom 6ver huvud. Hartill kommer, att
det i magien mest rort sig om losegendom (tillrdttaskaffande
av stulet gods och dylikt). En dldre runinskrift, dir gematri
byggd pé o-runans tal torde forekomma, &dr enligt min mening
ristningen pa ena sidan av hyveln fran Vi i Danmark. In-
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skriftens forsta ord dr talio, vilket tolkats sdsom betydande
"hyvel’. Direfter str runfoljden gisaioj. Hiar har man san-
nolikt att uppfatta de tva sista tecknen sdsom angivande
tvenne runors namn: *opala och *jara. Runkombinationen
kan da tolkas sasom »at Gis arvegods och &ring». Sam-
manlagda talviardet av de 12 runtecknen pa denna sida av
foremalet dr, utrdknat 1 anslutning till utharken, 220, alltsa
10 X 22, som &r odalrunans tal. Samtidigt innehéller talet
dvenledes dringsrunans tal 11:220=11 X 20.

23. Den tjugotredje runan dr tecknet for d-ljudet [><|, om
vi ansitta utharkraden i enlighet med brakteatrunraderna,
vilkas ordningsfoljd som sagt dven aterfinnes i atminstone
en angelsaxisk uppteckning. I Skandinavien kom tecknet [X|
ur praktiskt bruk fore vikingatiden, men upptrader &nnu i
en lonnskrift! pa Rokstenen. Pa angelsaxiska kallades tecknet
dceg, 'dag'. 1 den atskilligt korrumperade uppteckningen av
de gotiska bokstavsnamnen pétriffas ordet daas, sikerligen
en forvringning av ett dldre dags. P4 urnordiska bor runan
ha hetat dagaR, ett ord, pa vilket de svenska orden dag och
dager aterga. Sannolikt har motsvarande ord i runradsbilda-
rens sprak betytt bade 'dag' och 'dagsljus (dager)’. I den
avestisk-persiska manadskalendern var den 23:e dagen helgad
at ljusguden Ahura Mazda, i »Bundehesh» (kap. 1) kallad
»wevigt ljusy. Av inskrifter pd de romerska mithraisternas
monument vet man, att dessa dyrkat en gudomlighet, som pé
latin ndmnes Lux, d. v. s. 'ljus’. Vidare dr det bekant, att
den mithraistiske ljus- och himmelsguden Caelus varit en sam-
mansmaéltning av Ahura Mazda och Jupiter. Han kallas Zeus-,
Oromazdes eller Jupiter-Caelus. Ett studium av senantik
bokstavsmystik visar dven, att just det grekiska alfabetets
23:e bokstav forbundits med Zeus (Jupiter). I en bysantinsk
codex finnes ndmligen ett kryptografiskt grekiskt alfabet be-
varat, 1 vilket sdsom en ersdttare for bokstaven y (ps}
det vilkidnda astrologiska Jupiter-tecknet " fatt platsen n:r
23. Man har dven funnit ett mynt, pa vilket finnes avbildat
ett kultforemal, en s. k. baitylos, tillhdrande den kretensiska

7
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Zeus-kulten. P4 detta kultféremal ar det grekiska alfabetets
23:e bokstav (y) anbragt.

Talet 23 synes sillan ha kommit till anvdndning i nordisk
magi. Dagrunan och dess tal bora emellertid ha tillhort de
antidemoniska symbolerna. Funktionen maste i huvudsak ha
varit ungefir densamma som hos fackelrunan och talet
5 och solrunan och talet 15. De ndmnda talen ha up-
penbarligen varit atskilligt bekvdmare att anvinda vid ma-
giska operationer, och denna omsténdighet kan till fullo for-
klara franvaron av talet 23 i det ganska stora material av
en senare tids skandinaviska trollddomsdokument, som jag un-
dersokt.

Exempel pa anvindning av talet 23 i runinskrifter dro fa
och, osékra. Pa en sten antrdffad i Nordhuglen (»Huglen») i
Norge finnes en ristning frdn tiden omkring 400. Inskriptio-
nen i fraga dr defekt, men kan med en betydande grad av
sannolikhet rekonstrueras. 1 Oversittning lyder den: »Jagden
for skadetrolldom (gand) oemottaglige priasten i Hugl». Ru-
norna bora ursprungligen ha varit 23: ek gudija ungan diR i
hugulu. Av det sista ordet finnes endast begynnelseboksta-
ven (A)kvar. Men da ordet bor ha varit ett ortnamn, ir av
topografiska skil rekonstruktionen Augulu i hogsta grad san-
nolik. D& inskriften anger sin upphovsman vara maktig i
s. k. mottrolldom (»Gegenzauber»), bor ristningen ha wvarit
utford med hénsyn till ndgon regel i runmagien. Man kan
hiar formoda, att dagrunan och dess tal 23 ansigos skydda
mot troll och svart magi. .

24. Den tjugofjirde runan *, tecknet for /-ljudet, upp-
visar 1 samtliga traditioner ett namn, som betyder 'rikedom,
l6segendom’: fornisl. fel 'boskap, rikedom’, angelsax. feoh,
'gods, 10sore’ etc. (fe 1 den gotiska bokstavsraden hartvivels-
utan haft samma innebord). Begreppet rikedom star for tan-
ken associerat med ett stort tal: den rike &ger mycket.
Redan i denna . omstdndighet 14g ett motiv att forbinda den
bokstav, som angav det hogsta talet, just med rikedom. Att
ett runtecken med dylikt namn skulle.ha hort samman med
det ldgsta av alla tal, 1, dr en ren orimlighet, om vi tdnka
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oss, att runnamnen haft magisk innebdrd. I det semitiska
alfabetet har det sista tecknet (det 22:a), sasom jag i det fore-
gidende pdpekat, haft ett namn, som kunnat tolkas som en
egendomssymbol (tiw, 'dgaremirke’). Tvivelsutan har den
mithraistiska alfabetmystiken Overtagit atskilliga ursprungli-
gen semitiska element. Mithraismen utbildades ju 1 en folk-
milj0 med arameiskt sprdk (det persiska Babylonien, jfr det
foregdende). - Frdn semitiskt hill torde mithraisterna ha fatt
sjilva ramen for sin bokstavsmystik, som med tiden anpas-
sats for grekiskan med dess 24 skrivtecken. Det semitiska
alfabetet borjar med en bokstav, vars namn Caleph etc.) be-
tyder 'tjur, oxe, notkreatur’, och slutar med ett tecken, vars
namn (ldw etc.) torde ha hantytt pa egendom (jfr ovan). Det-
samma goOr den enligt min mening fran mithraistisk bokstavs-
mystik hédrstammande runraden. Tanken ligger dirfor néra
till hands, att den 22:a och den 24:e runan ytterst g tillbaka
pa samma forebild. Vid oOverflyttning av bokstavsmagi fran
ett alfabet med 22 tecken till ett alfabet med 24 torde i sen-
antik tid en uppdelning av den sista semitiska bokstavens ma-
giska funktion ha foretagits: den 22:a grekiska bokstaven (i)
har troligen forknippats med 'formogenhet’ (ypruara, jfr ovan
under 22), den 24:e ddremot med 'enskilda dgodelar’ (ktquaza’),
Runradsbildaren har sedan latit det ord, som betytt 'formo-
genhet’, motsvaras av ett bokstavsnamn med betydelsen 'odal,
arvegods’ (fast egendom) och det ord, som betytt 'enskilda
dgodelar’, av ett runnamn med innebdrden 'rikedom, fa’ (16s
egendom). '

Att mithraistisk bokstavsmystik forbundit grekiska alfabe-
tets 24:e bokstav med rikedom, kan mdjligen delvis dven bero
déarpa, att talet 24 var symboliskt for underjordens och rike-
domens gud Pluto. Denne identifierades 1 den svarta magien i
med den persiske Angra Mainyu (Ahriman). Enligt Plutarchos, '
som styrkes dven av iransk tradition, begynte denne ljusets :
fiende sin onda skapelse genom att ur sig framalstra 24 de- j
monfurstar. Persiska mager, i detta fall tvivelsutan svart- m
konstnidrer, ha enligt Plutarchos ivrigt offrat 4t Ahriman. I m
det av mithraism péverkade hellenistiska trolldomsvésendet
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bor Ahriman-Pluto ha spelat en viktig roll. Hos detta troll-
domsvdsende — icke hos den egentliga Mithrareligionen —
ha vi av allt att doma att soka runmagiens nidrmaste ursprung.

Genom uttalande av Zosimos, en senantik alkemist, dr det
bekant, att pa sina hall den 24:e grekiska bokstaven (Q, )
betraktats som guden Okeanos’ alfabetmystiska symbol. Den-
nes namn ("Qxeoavog} begynte med ifrdgavarande tecken, och
var sdlunda en fonetiskt ldmplig bendmning, helst gudanam-
net kunde fattas som en omskrivning for 'Gverflod, stor
mingd’. I grekernas sprék hade ordet i flera talesdtt — lik-
som for Ovrigt »ocean» hos oss — denna innebord. Av ett
visst intresse dr att i detta sammanhang pépeka, att den ger-
manske rikedomsguden Njord skildras som en med havet
ndra forbunden gudomlighet. Hans boning Noatdn ('skepps-
tomterna’) tdnkes beldgen alldeles invid kusten, och Snorre
anger, att Njord kan lugna havet och bor anropas vid sjo-
resor och fiskafinge.

Det ar dock ovisst,- om mithraistisk bokstavsmagi samman-
stéllt den 24:e grekiska bokstaven med Okeanos, en gudomlig-
het, som man dock vet ha tillhoért mithraismens panteon. Det
av mig i Paris funna alfabetmystiska fragmentet sammanstal-
ler 1 likhet med sin koptiska parallell den nédst sista boksta-
ven med xtpvy (kténé}, 'husdjur, boskap’. Har, sdsom jag
antar (och goda skl tala dirfor), den 19:e bokstavens ur-
sprungliga magiska korrespondens, ordet avOpwmog (anthré-
pos}, 'méanniska’, flyttats ned pa sista platsen, kan man i den
kombination, som patrdffas vid den nédst sista bokstaven, ana
en reflex av vad som ursprungligen hort samman med bok-
staven o, den 24:e 1 det normala grekiska alfabetet. Av det
grekiska ordet xrijvy dr fornisl. fé etc. en nistan direkt over-
séttning.

I Parismanuskriptets framstillning har jag 1 det foregaende
papekat en. rad dverensstimmelser med den persiska skapelse-
myten. Mot slutet finnes emellertid diri en avvikelse sétill-
vida, att dédggdjuren (»husdjuren») angivas sdsom skapade
omedelbart fore méanniskan. Enligt »Bundehesh» (kap. 14) ska-
pades ur urtidstjuren forst védxter och sedan djur och bland
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djuren forst en tjur och en ko, sedan diverse andra digg-
djur, dérefter faglar o. s. v. Parismanuskriptets ordningsfoljd
stimmer 1 slutpartiet ndgot narmare med den judiska skapel-
sehistorien, men ingalunda fullstindigt. Enligt Forsta Mose-
bok (kap. 1) skapades av djur: 1) de stora havsdjuren, 2)
andra vattendjur, 3) faglar, 4) vilda djur, 5) boskap, 6) kril-
djur. Parisfragmentet och dess koptiska parallell ange ord-
ningsfoljden: 1) fiskar, 2) faglar, 3) de stora havsdjuren, 4)
vilda djur, 5) krildjur, 6) husdjur (boskap). Da det senantika
bokstavsmystiska systemet, som vi se, ingalunda slaviskt fol-
jer Genesis’ framstéllning, kan denna urkund knappast ha varit
den omedelbara forebilden. Sannolikt forhaller det sig sa,
att den mithraistiska formen av den persiska religionen
varit starkare péverkad av semitisk myt 4n den hos parserna
i Indien bevarade persiska traditionen. Hur semitisk och per-
sisk skapelsemyt genetiskt forhélla sig till varandra, &r dnnu
icke fullt utrett. I de stora huvuddragen foreligger en frap-
pant Overensstimmelse. Liksom Gud enligt Forsta Mosebok
skapade vérlden pd 6 dagar omtalar »Bundehesh» (kap. 1),
att skapelsen skett i 6 perioder: Ahura Mazda skapade 1)
himlen, 2) vattnet, 3) jorden, 4) vixterna, 5) djuren, 6) mén-
niskan. Enligt persisk myt har emellertid icke allt skapats
av Ahura Mazda: avgrunden och det onda i vérlden (giftiga
djur och véxter) dr ett verk av Angra Mainyu. For oOvrigt
har man att utga fran, att den ursprungliga bokstavsmystiken
icke fran borjan varit ansluten till ett schema med olika ska-
pelsemoment: man har anknutit till vissa bokstidvers namn
eller tal och med anledning dédrav gjort magiska spekulatio-
ner; forst relativt sent — ndgot drhundrade fore medeltidens
intridande — har man sokt i alfabetet f4 en bild av hela
kosmos’ tillkomst, fran himlen till den av jord skapade mén-
niskan. Runraden atergar pa en &dldre form av mithraistisk
bokstavsmystik, ddr &nnu icke i detalj hdnsyn tagits till kos-
mologisk spekulation.

Att talet 24 (liksom dess multipler, fraimst 72) spelat en
viktig roll i den nordiska magien, dr bestyrkt bade av runin-
skrifter och tradition om magiska bruk. Ytterst talrika dro
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gamla runinskriptioner pa foremal av amulett-typ, som bestd
av eller innehdlld trolldomsordet alu. Dettas sammanlagda
talviarde enligt utharken ar 24 (3 + 20+ 1). Att det i frimsta
rummet ror sig om en bokstavsmagisk kombination, framgér
déirav, att de tre bokstidverna antridffas pa brakteater dven i
annan ordningsfoljd: /ua, lau, ual. Géng pad gdng moéter man
emellertid kombinationer just av dessa 3 bokstiver. Lind-
holmsamuletten (avb. 29 a och b), vars syfte bor ha varit att

Avb. 30. Blyertsteckning av Gummarpstenen.

skinka sin trollkunnige bérare materiell framgang i livet, be-
star forutom av rungruppen alu av en hel rad andra tecken-
foljder, som just liksom denna innehélla talet 24 eller nagon
av dess multipler: 8 a-runor =24 (3 X 8), 3 Z-runor =2 X 24
(3X16); talet 216, som 9-faldigt innehaller talet 24, ir tal-
virdet hos hela den bokstavsmystiska raden, vilken dessutom
bestdr av 24 runtecken. Vad bédraren frdmst velat vinna
med hjélp av sin amulett bor med hénsyn till dessa talforhal-
landen ha wvarit rikedom. Hérpd tyder det ideligen ater-
kommande talet 24, rikedomsrunans tal.
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En annan magisk inskrift, ddr den 24:e runan * (/) maéste
vara det centrala 1 den bokstavsmystiska anordningen, é&r
Gummarpstenens ristning (kdnd numera blott'genom en dldre
avbildning, se avb. 30). Inskriftens text lyder kApuwolAfA"
SAte -stAbA pria, den bestar sidlunda av 24 tecken. Ett av
dessa (det hir inom kldmmer satta R) har visserligen undgatt
den med runskrift icke fullt forfarne tecknarens uppmarksam-
het, med stod av sprakliga skil kan det emellertid rekonstru-
eras (stenen sjilv dr nu forlorad). Till dessa 24 runor har
ristaren, sdsom vi se pa bilden, tillfogat sdsom en for sig iso-
lerad grupp f* (trenne /-runor). Med anledning hérav ty-,
der jag syftet med runristningen i fraga sadsom bestdende
déri, att Hatuwolf (senare namnform Half) med hjilp av run-
magi velat skaffa sig och nejden rikedom.

Islinningen Jon Arnason omtalar en med forsta partiet pa
Lindholmsamuletten nédra Overensstimmande trollformel, be-
stadende av 8 trolldomsrunor, tecken for 6 asar och 2 asynjor.
Denna formel torde med all sdkerhet vara en reflex av en
dldre tids av 8 «'ss-runor bestdende magiska teckenkombina-
tion ( = 24). Det mirkliga #r, att formeln enligt vad Arnason
anger skall anvéndas for att f en person, som stulit annans
egendom, att roja sig: ad ldta Pjof skita aptur stolnu fe.
Tankegangen har vil varit den, att samma tal, som kunde
hjilpa till forvarv av egendom, dven kunde frammana straff
at den, som krdnkte dganderdtten, och pa sa sitt aterskaffa
det bortkomna.

I ett par norska trollformler mot tjuvar ndmnes talet 24
pa sd vis, att man frambesvirjer oro hos illgdrningsmannen
under 24 timmar i strick (Bang). En i Danmark upptecknad
runformel med samma syfte bestar av 19 runor, troligen del-
vis atergivande en éldre formel, som sannolikt bestatt av 24
tecken: den fOrsta av runorna dr tecknet ~ (Ohrt). En annan
dansk formel anger med latinska bokstidver en teckenrad,
som skall fa en tjuv att roja sig. Denna bestar av 24 bok-
staver: leppel lauischer gaar gaait (Ohrt). Mot ett sasom
tjuv upptradande skadedjur, gladan, finnes 1 Sverige talrika
besvérjelser. Hos Nicolovius lyder den:
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»Gla — gla — glénte
Vinte!
Ska ja’ dej hédnje

\ I fir & tjyve strinje
Ma 16ver & lange
A alle dine 16venges ange;
Din gésslingetjyv.»

I en uppteckning frdn Smaland (Hyltén-Cavallius) kallas
gladan »lummetjuv» (ficktjuv) och hotas dvenledes med doden
pa 24 stringar. .

Aven i lapparnas magiska praxis synes talet 24 ha spelat
en roll. Det storsta offer, man vet, att lappar forrittat, be-
stod av 24 pa en gang slaktade renar. Syftet med offret var
sannolikt renlycka. Uppgiften om ett dylikt stort , offer finnes
emellertid mig veterligt blott frdn Ostlapskt omrade, dir in-
flytandet frdn nordgermansk magi &r mindre pétagligt.



LAPPARNAS SPADOMSKONST






L.

Sannolikt ha lapska trollmdn — en sadan kallas ndide —
sedan urminnes tid brukat trummor, musikinstrument av
primitivt slag, for att forsétta sig i exalterat tillstdnd. Sa é&r
forhallandet med Sibiriens schamaner, som anvidnda trummor
av mycket enkel konstruktion, likt de lapska forsedda med
bilder. En sibirisk trumma har i regeln blott ett fatal figurer
och i varje fall endast ett fital bildtyper. P4 vissa trummor
upptrader ett virrvarr av bilder, men detta uppstar vanligen
genom att en och samma bildtyp upprepas (se avb. 31). Lap-
parnas trolltrummor, sddana vi kdnna dem frdn tiden efter
mitten av 1600-talet, gora ett annat intryck: de bland dem,
som varit beprovade spiddomsredskap, visa ett antal av nagra
och tjugo bilder eller mera, och dessa bilder dro i stort sett
fran varandra tydligt skilda till karaktéren.

Det dldsta meddelandet vi ha om en lapptrumma finnes i
»Chronicon Norvegise» fran 1200-talet. I denna pa latin for-
fattade skrift skildras det, hur nagra norska kopmidn fingo
bevittna en lapsk trolldomsutévning. Deras lapska virdinna
hade plotsligt insjuknat och doétt. En trollman med trumma,
som var nidrvarande, forsatte sig i extas. Mitt under dans
och sang foll han ned och var efter en stund déd. En ny
trollman tillkallades d&, och denne utévade sin konst sa fram-
gingsrikt, att den som dod ansedda lappkvinnan atervdnde
till livet. Denna berittade da, att den fOrste trollmannens
sjal hade fardats i1 valfiskgestalt och i1 vattnet stott pa en vass
pale, som genomborrat djurets buk. P4 trollmannens trumma
voro, berittas det, malade: en val, en ren med sldde och en
med aror forsedd bat. Dessa forestillde de medel, trollkar-
lens sjil anviande, da den 16st fran kroppen begav sig ut pa
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efterforskningar. Troligen har trolltrumman dven haft andra
bilder, ehuru dessa icke omndmnas. 1 detta fall ror det sig
emellertid om en trolldomshandling, dir den bildforsedda trum-
man icke spelat huvudrollen.

Annorlunda &r forhéllandet med de ovan ndmnda spadoms-
redskapen fran 1600-talet och négot senare. Vid anvindningen
av dem var det i regeln trumman 6ch icke den i extas for-
satte trollmannen, som var det visentliga. P4 trummans skinn
ses ett flertal, mer eller mindre symmetriskt grupperade figu-
rer, vanligen anbragta i tvenne eller flera regioner. Dessa
figurer ,-radfragades pa sa sitt, att
en sak, en missingsring, dven ett
knippe av mindre ringar — i
dldre tid enligt uppgift ett fore-
mal, forestdllande en hoppande
groda — placerades mitt pa trum-
man, vanligen pa solens centralt
beldgna tecken. Detta foremal
forsattes sedan i rorelse genom
att den spdende slog med en liten
av renhorn forfardigad hammare
pa det over en oval ram spénda
: ) skinnet. Stannade visaren och
Avb. 31. Sibirisk schamantrumma. b kvarliggande vid nagot tec-

ken, som t. ex. var bilden av en
gud, betydde det, att denne krdvde offer. Av visarens ldge
i forhallande till andra tecken, sasom de figurer, som f-Ore-
stidllde en bjorn eller ett vatten, slét man sig till utsikterna
for jakt och fiske.

. Sa komplicerat som detta spadomssystem dr, kan det omdgj-
ligen~~véra ett gr v fran- urtapparnas primitiva~irv. DeTThaste
antingen under &rhundradenas lopp ha utbildats av skandina-
viska lappar, eller av dessa ha Overtagits fran den nordger-
manska folkstammen, d4 denna dnnu befann sig pa ett hed-
niskt eller halvt om halvt hedniskt stadium. Trolldom med
rotter 1 hedniska forestdllningar har for oOvrigt forekommit
bland norrméan och svenskar l&ngt in i kristen tid, darpa ha
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exempel anforts 1 det foregdende. Vi édga visserligen intet
nordgermanskt spddomsredskap frén hednisk tid, men ett enk-
lare sétt att spd med hjilp av ett foremal, som ndgot pdmin-
ner om en lapsk trolltrumma, har néstan in i vér tid prakti-
serats hos norsk och svensk allmoge: man har lagt en sax i
ett sall och iakttagit dennas rorelse. I dldre tid kan en lik-
nande apparat, en med tecken forsedd oval skinntrumma eller
annat foremal, lampligt att bringa i skakning, ha varit i bruk.
Hos ett stort antél lapptrummor — sérskilt de mera mirkliga
spddomsredskapen — forefinnes ett sillformigt utseende.

De tecken, som‘en éldre tids nordgermaner sannolikt an-
vint pa sina spadomsapparater, bora formodas ha varit ru-
nor eller ombildningar av dylika. Det dr hogst sannolikt, att
man i1 den hedna norden dgt en motsvarighet till senantikens
bokstavsorakel eller bildférsedda apparater av det pergamen-
ska spadomsredskapets typ (hdrom i kap. 6 av »Senantik my-
steriereligion och nordisk runmagi»).

Att en del arktiska folk 1 Ryssland av vissa meddelanden
att doma redan 1 dldre tid vid spadom synas ha forfarit pa
ett sitt, som erinrar om det lapska, bevisar ingalunda, sasomp=>--
nagra forskare hélla fore, att den vid de lapska trolltrummor-
nas radfrdgande anvinda metoden behdver anses vara ett lan
Osterifran. 1 det bysantinska riket bevaradds senantikens
kunskap om bruk av teckenforsedda spadomsapparater. Rys-
sarna. ha redan pa 800-talet stétt i livlig forbindelse med bade
skandinaver och bysantiner, och genom rysk formedling kan
den'ndmpda spadomstekniken ha spritt sig dven till mera pri-
mitiva folkstammar i norr. Den framreasiatisk-europeiska ma-
giens historia visar, att denna haft stor formaga att sprida sig
frdn folk till folk utan att hejdas av etnografiska grénser.
Skulle det dven, vilket jag dock haller- for foga troligt, for-
héllit sig sa, att lapparna redan fore sitt sammantriffande
med nordgermanerna haft en i ndgon min metodiskt utvecklad
spddomsteknik, foreligger dock den hogst sannolika mojlig-
heten, . att en dylik teknik ytterligare utbildats i anslutning till
den stora mingd av religidsa forestillningar, som detta no-
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madfolk faktiskt dvertagit frdn sina bofasta germanska grannar
under dén hedna tiden.

En rad framstidende forskare, bland vilka sdrskilt J. Fritzner,
K. Krohn, A. Olrik och J. Qvigstad bora framhallas, ha ndm-
ligen uppvisat, att den lapska religionen, sddan vi i huvudsak
kédnna den frin tiden efter 1600-talets mitt, dr en ovérderlig
kélla for okad kunskap om vara forfaders hedniska tro. Att
lapparna fatt det visentliga i sin religidsa forestillningsvirld
— 1 varje fall sadan denna tedde sig for nomadfolkets troll-
mén (naidarnd) — frdn nordgermansk hedendom, kan icke
betvivlas. Likheterna mellan lapsk religion och fornnordisk
hedendom &ro bade ménga och sldende. Jag har i den fore-
gdende uppsatsen bl. a. visat, att dvenledes frappanta Gver-
ensstimmelser forefinnas mellan talens magiska bruk hos lap-
par och nordgermaner. I det f6ljande skall jag i1 anslut-
ning till nigra bland de dldre lapska spadomsredskapen soka
utreda, 1 vad man de pé dessa trolltrummor upptrddande figu-
rerna och tecknen kunna vara péaverkade av fornnordiska
forebilder.

Jag begynner min undersokning med den intressantaste av
alla lapptrummor, den i det utforliga s. k. Naeromanuskriptet
beskrivna. Denna trolltrumma patriffades pad 1720-talet av
den nitiske norske lappmissionéren lektor Thomas von Westen.
Det av sognepristen, magister Johan Randulf &r 1723 forfat-
tade manuskriptet torde till storsta delen vara ett verk, byg-
gande pa uppgifter, insamlade av den energiske von Westen.
Denne forstod som ingen annan att noga utfraga kristnade
angerfulla lapska trollkarlar om, vad de visste betriffande
inneborden 1 spddomsredskapens tecken och dértill knutna
religiosa forestdllningar. Den 1 Naeromanuskriptet beskrivna
trolltrumman representerar en alderdomlig typ. Den kan &dven,
dd den pétriffades, ha varit ganska gammal. Sannolikt har
den pa 1720-talet icke varit nyforfardigad. Som ett spaddoms-
instrument av hogt anseende torde den da varit med 1 atskilliga
generationer. .Ju dldre en trolltrumma var, desto verksammare
ansags den. Ett dylikt magiskt redskap skattades hogt och
gick 1 arv fran ndide till naide.
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Den i N”*ro-manuskriptet skildrade och m avbildade lapp-
trumman ar forsedd med 24 figurer. Vad som péd avb. 32
betecknas med 9, tvenne parallella vagrita linjer, &r endast
att betrakta sdsom en grins, som skiljer den hogre virl-
den, himlagudarnas rike, fran den ldgre virlden, det som be-
finner sig under stjarnhimlen. Diremot ha vi att sdsom en
sarskild figur medrdkna den framfér den mellersta gudage-
stalten befintliga bilden av en buktande stam eller stingel,
varifrdn flera utsprdng, av Randulf kallade »taggar», utgi.
Trolltrummans 6vre region har sdlunda 9 tecken och dess
undre 15. Redan dessd talforhallanden erbjuda intresse sa-
som tydande pd, att ett visst talmystiskt syfte efterstrivats.

. Jag har 1 det foregéende visat, att lapparnas uppfattning av
olika tals magiska betydelse i det vdsentliga dverensstimmer
med runmagiens.. I den himmelska regionen pa denna spa-
trumma std& 3 huvudgudar avbildade, och samtliga figurer
inom detta omrdde dro dessutom 3X3 — 9. Talet 9* kénna
vi dessutom bade fran germansk och lapsk trolldomstradition
sasom det sérskilt magiska talet, ddets, nodtvangets tak Troll-
trummans nedre region uppvisar, 15 tecjieji: i centrum sol-
bilden (13 pé avb. 32), kring denna grupperade de 44 Ovriga.

Erinra vi oss, att solrunans tal 1 utharkfoéljden dr Q5y finna vi
dven hir ett talmystiskt betydelsefullt forhallande, det har
varit av en viss ldmplighet att just dela 24 tecken i en grupp
pa + och en grupp pd 15. Att solen har sin plats i den undre
regionen, forklaras dirav, att i lapparnas kosmiska forestill-

' ning solen om natten troddes fardas ..under .» och om
dagen rora sig fram nedanfor himlavalvet, en- dskadning, som
aterfinnes hos forntidens egypter och andra folk under den
gamla tiden.

D& tecknen pad denna lapptrumma, som av allt att doma
maste betraktas sasom den till typen mest hedniska av alla
kdnda, just dro. 24 och dartill fordelade pa ett sdtt, som synes
vil motsvara runmagiens regler, instdller sig fradgan: kunna
icke dessa 24 figurer st i genetiskt samband med de 24 run-
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Avb. 32. Naeromanuskriptets trolltrumma. ‘
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tecknen? Annu pa 800-talet har den gamla, av 24 tecken be-
staende runraden varit kind i Sverige, och det troliga dr, att
denna teckenserie, 1 varje fall dess 24 namn, bevarats inom
trolldomstraditionen i Skandinavien énda till den hedniska pe-
riodens slut. Foregdende forskning har i ett flertal fall kun-
nat péavisa ett samband mellan lapptrummornas gudabilder
och den fornskandinaviska mytologien, sarskilt giller detta de
tre huvudgudarna, motsvarigheter till Frej, Tor och Oden
(alternativt Njord). Enligt min tolkning av runmagien ha dessa
gudar och dven en del andra jimte vissa makter av gudom-
lig eller demonisk natur varit representerade i runraden: Tyr
har haft en runa (n:r 16), bendmnd med gudens eget namn,
: Oden har framst varit forbunden med héistrunan (n:r 18), men
il &ven med gudarunan (n:r 3) och”trolldomsrunan (n:r 9), Tors
1 tecken har varit vagnrunan (n:r 4) o. s. v. En viss del av
lapptrummans figurer — gudagestalterna — kan darfor for-
bindas med runtecken i1 anslutning till runornas magiska inne-
bord. En annan, redan vid forsta paseendet icke ringa del
ka.n direkt anknytas till runnamnen.

Redan en forsta blick pa den mycket symmetriskt anord-
nade bildserien pd N”romanuskriptets hdr &tergivna fram-
stillning av trolltrumman (avb. 32) visar oss en nog sé sla-
ende Overensstimmelse mellan detta instruments 24 figurer
och atskilliga namn péd runor i den gamla av 24 tecken be-
stdende runraden. Liksom runraden har ett namn med bety-
delsen 'sol’ (n:r 15) och ett med betydelsen 'vatten' (n:r 20),
har lapptrumman en bild, som forestéller solen (13 pa avb.),
och en, som forestiller vatten (21 pa avb.). En runa har
haft ett namn, som ursprungligen betytt 'idegran’, men i nor-
den sannolikt sedan #ldsta tid dven (och kanske frimst) betytt
'bége’ (n:r 12), och en annan runa har kallats 'hést’ (n:r 18): pé
trolltrumman upptrdda bilden av en man med bage (23 pa
avb.) och bilden av en hist (15 pa avb.). Dessa omedelbart i
ogonen fallande motsvarigheter ha uppkallat mig till att under-
soka, om icke dven 1 andra fall ett samband med runtecknen
kunde tinkas. Visar sig detta vara forhallandet, dr det ingen
tillfallighet, att i dtskilliga fall lapptrummans figurer besta av

8




114

bilder, vilka te sig som rena illustrationer till vissa runnamn.
I sitt sprdk och i sin mytologi ha, som ndmnt, lapparna lanat
oerhort mycket fran sina germanska grannar och bevarat det
Overtagna med seg konservatism. Intet orimligt ligger darfor
1 formodandet, att d4ven deras trolldomsvésen tagit starka in-
tryck frdn den hedna tidens nordgermaner, de sista utdvarna
av runmagiens konst. En detaljgranskning av lapptrummor
av hednisk typ kan darfor komma att avsloja ett visst —
kanske ganska ndra — samband mellan lapsk spadomskonst
och. fornnordisk runmagi. Jag begynner med det av Randulf
1 Nseromanuskriptet beskrivna gq*h forklarade spadomsinstru-
mentet. Som jag redan ndmnt, dr detta tvivelsutan att be-
trakta sdsom den lapptrumma, som i sina bilder bést bibehal-
lit reflexer av en dvervéigande hednisk forestéllningsvérld.

1. Overst (nagot till viinster) inom mittfiltet av-, trolltrum-
mans Ovre region ses bilden av en ren (7 pa avb.). P4 teck-
ningen tyckes denna lik en renko (hornen &ro mindre kraf-
tigt utbildade). Pa en annan avbildning av samma trolltrumma
ter sig emellertid samma figur som bilden av en rentjur (hor-
nen dro hdga och greniga pd en av von Westen utférd mera
schematisk teckning, se avb. 33). Randulf nidmner denna
figur med ett lapskt ord, som betyder hanren (sarva = 'icke
valackad ren’), men Oversatter med »Hun-Reinsdiur». P& andra
-trolltrummor upptrider pd ungefir samma stille en ren av
tydlig hantyp. Oversittningen 'honren’ #r salunda ett miss-
tag av Randulf. Om detta tecken upplyser han, att det an-
ger offer till ndgondera av de 3 huvudgudarna. Genom olika
kdllor dr det bekant, att bdde till Tor (Horagalles) och till
Frej (Veralden olmai) offrades rentjurar. Helt sékert har
figuren sdlunda ursprungligen varit bilden av en rentjur. So-
kes samband med ndgon av de 24 utharkrunorna, erbjuder
sig ett sadant naturligast med begynnelserunan, ({-tecknet J3,
vars namn varit 'uroxe’, kanske &dven 'tjur (6ver huvud)’.
Som jag redan i det foregdende pépekat, torde i den dldsta
fran mithraismen utgédngna runmagien tjurrunan ha varit for-
knippad med makten av ett livsfornyande storoffer: tjuren var

11 den persiska religionen en symbol for livet. Av sdrskilt
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intresse dr, att i en beréttelse, som Randulf inflickat 1 sin ut-
redning om dodsrikets tecken, omtalas, att vid spddom med
just denna trolltrumma en fader for att rddda sin dodssjuke
son till livet utfést sig att som ett kraftigare offer &n en renko
ytterligare slakta en rentjur. Randulf ndmner, att lapparna
kallat tecknet péd trolltrumman »Saerva Wsero». Det senare
ordet har ursprungligen betytt 'skatt’, varav en betydelse 'offer
(stort offer)’ utbildat sig. Det forra ordet betyder 'rentjur’
(se. ovan).

2. Overst lingst till hoger i den nedom himlen befintliga
regionen ses en figur (16 pa avb.), vilken omtalas med ett
lapskt uttryck, som betyder 'underjordsmannens trollkarl’ (ndide,
noaide). Denna figur befinner sig ett stycke fran underjordens
omrdde, dodsriket (jfr nedan under 10), och sdges ha till upp-
gift att utdva en trollkarls aligganden for dem, som déir regera.
Jag formodar hir en motsvarighet till runan n:r 2 i1 uthark-
raden, tecknet [>, vars namn betyder 'thurs, troll’. P4 grund
av sin demoniska innebord har denna figur icke kunnat sta
bredvid storoffrets tecken 1 himmelsregionen. Dess plats
ar givetvis 1 den undre regionen. Att denna figur placerats
relativt hogt upp, torde bero pa en viss strivan efter sym-
metri: »underjordens trollman» korresponderar med »himlens
trollmany» (jfr under 9).

3. Den hogra av de trenne gestalter, som forestidlla huvud-
gudarna (3 péd avb.), sdges vara »vindens many», Biekagalles.
Négra forskare ha i denna lapska, gudomlighet velat se en
motsvarighet till Njord, som, ehuru en ursprunglig fruktbar-
hetsgud, i norsk-islandsk tradition dven haft med havet och
vinden att gora. Ndrmare till hands ligger dock att med

. andra forskare tdnka pa samband med Oden, vilkens egen-
skap av stormgud dr vidl betygad. 1 Snorres »Gylfaginningy»
kallas Oden Vidrir (‘vdderhdrskiaren’), och i sentida skandina-
visk folktro & Oden den gud, som forbindes med storm och
ovdder (»Odens jakt» m. m.). I den fornislindska mytolo-

f giska litteraturen bdar Oden dven ett binamn, som betyder 'den

! tredje’. Genom atskilliga kéllors samstimmiga vittnesbord
vet man dven, att lapska trolldomsutdvare for att skaffa vind
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knoto trenne knutar, som vid behov upplostes for att f4 vader
av olika styrka. Samband med utkarkradens 3:e tecken, ass-
runan, som tillkom Oden sdsom den frdmste av asar, synes
mig hir ligga nidrmast till hands att f6rmoda.

4.  Gudagestalten till vinster med tvenne hammare (1 pa
avb.) anges vara tordonets gud Horagalles, en otvivelaktig’
motsvarighet .till Tor. I anslutning till mina tidigare under-
sokningar om betydelsen av vagnrunan,, utharkradens 4:e
tecken, sammanstéller jag denna figur pa trolltrumman med
ndmnda runa och den ddrmed férknippade magien.

5. Léngst uppe till hdger 1 den, Gvre regionen ses ett tecken
(5 pa avb.), som nirmast liknar toppen av en gran eller tall
med uppétriktade grenar. Vid sin tolkning av detta tecken
torde Randulf ha rdkat ut for ett missforstaind. Han séger,
att det hénsyftar pa Rutu, en dods- och sjukdomsdemon. Den-
nes boning dr emellertid enligt alla andra kéllors vittnesbord
att soka 1 underjorden. Dérfor kan icke gérna en honom
asyftande symbol ha blivit placerad 1 den himmelska regionen.
Att forfattaren dr mycket oviss om, vad som avses med detta
tecken, framgar ddrav, att han sédger sig icke kunnat fi nagon
tillfredsstdllande upplysning om denne Rutus vésen. Det san-
nolika &r, att hir en forvixling av tvenne snarlika ord dgt
rum. Det finnes ett lapskt ord ruotko med betydelsen 'torr
gran’ (Lindahl och Ohrlings lexikon). Hirmed stimmer den
tradtoppliknande figuren, som givetvis snarast dterger kontu-
rerna av ett barrtrdds topp. Jag har 1 det foregaende fram-
hallit, att det 5:e tecknet 1 utharkraden ursprungligen bor ha
haft ett namn, som betytt 'fackla’ och 'furuved’ (angelsax.
cen, 'fackla’). Den lapska trolltrummans himmelska figurer
tolkas givetvis bist, om tecknet i friga hinforesHillAdenna
runa, som varit symbolisk for cflden, det mcst an~tidem
elementet. D& i1 nordgermanernas sprdk runnamnet haft en
dubbel betydelse, 'fackla’ och 'furuved’, ar det létt begripligt,
om lapparna tolkat det i den mera ordagranna betydelsen
'furuved’ (jfr det tyska Kien) och som en askadlig figur harfor
avtecknat en furugren eller furutopp.

6. Strax nedom den nyss behandlade tradliknande figuren
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ses bilden, av en tupp (6 pa avb.). Randulf forklarar, att detta
tecken hénsyftar pa ett offer. Givetvis bor det ursprungligen
ha varit friga om ett mindre séddant, som bestod av fjdderfad
och smaérre djur. Enligt min runradsforklaring hdradent:e
runan, vars namn betytt 'gdva’ (ags. gifu), ursprungligen fatt
sitt namn 1 anslutning till persernas darun (eg. 'gdva’), brukat
1 betydelsen 'offergava’ och rituellt bundet vid talet 6 (alter-
nativt 4). Som jag i det foregdende papekat, ha hos atskilliga
folk, bl. a. germanerna i norden, det verb, som egentligen
betyder 'giva’, dven brukats i betydelsen 'offra’. Lapska troll-
domstexter tala dveri om att »giva nigot» i betydelsen 'offra
nagot’: »giva nigot till kyrkogarden» &r t. ex. liktydigt med
att 'offra till 'de doda’ (J. och P. Turi). Att anta ett gene-
tiskt samband mellan trolltrummans offersymbol (tuppen)' och
den omedelbart efter fackelrunan foljande gavorunan. uthar-
kens 6:e tecken, ligger med hénsyn till de angivna forhallan-
dena néra till hands.

7. Gudagestalten i mitten (2 pa avb.) sdges avse Veralden
olmai, lapparnas motsvarighet till Frej. Veralden olmai* torde
egentligen betyda 'virldens man’. I »Heimskringla» omtalas,
att svearna kallade Frej veraldar gud, d. v. s. 'virldens gud’.
Lapparna kalla i regeln sina gudar for »mén» eller »karlar»
(olmai — 'man’, galles = 'karl’). Framfor gudagestalten, som
haller en hacka (alltsa ett jordbruksredskap) i handen, ses den
redan omtalade stam- eller stingelliknande figuren (pa avb.
utan nummer). Den skall enligt Randulf beteckna »fruktbar-
het», och vi skola syssla ddrmed i det foljande (jfr under 11).
Frej var emellertid icke uteslutande en ékerbruksgud. I det
forntida norden var han kanske frimst en vinskapens och
fredens gud, till honom offrades icke blott~for ett gott ar
(til ars), utan dven for fred (zil fridar). 1 det foregaende har
jag framlagt skél, som tala for, att denne gud i sin egenskap
av vinskapens och fredens véirn forbundits med utharkradens
1 +e runa, vars namn ursprungligen torde ha betytt 'fr6jd’ (ags.

1 voynn). Ett ytterligare stod for, att Frej varit forbunden med
det 7:e runtecknet p (w), ldmnar en lapsk trolltrumma, som
jag 1 det foljande skall behandla: den gud, som motsvarar
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/ N”eromanuskriptets Veralden olmai, har hiar vid sin sida en
stav av just denna runas form.

8.  Till vinster om renen se vi en bjorn (8 pa avb.). Vid
forsta paseendet moter hér stor svarighet att finna en motsva-
righet till ndgot bland runteckensnamnen. Beakta vi emeller-
tid, att ifrdgavarande bjornfigur befinner sig i himlens region
och anges bdra namnet »himlens bjorn», forstd vi, att till-
rackllga skal tala for, att vi ha att géra med en astral fo-

{ restdllning och icke med en

vanlig_-jordisk bjorn. Vad
-som avses torde vara en

' stjérnbild, och denna kan
enligt principen pars pro
toto sta sdsom en symbol
for himlavalvet i dess hel-
het. Enligt vad jag i det
foregdende utvecklat har
hagelrunan, utharkens 8:e
- tecken, magiskt héntytt pa
fixstjirnhimlen, den orubb-
liga dttonde sfiren, som
troddes bestd av kristall
(hagel egentligen 'kristallisk
sten’). Att lapparna haft en
~ stjarnbild, som kallats »bjor-
neny», dr av flera skdl yt-
terst troligt. En forskare
har for- 6frigt redan identifierat dén i Naeromanuskriptet om-
talade »himlens bjorn» med Stora bjornen (eller Karlavag-
nen), som pd andra hill hos lapparna kallas »Bégarna»
eller »Favtnas bage» (J. Turi). Intet hindrar, att denna kom
stellation eller kanske snarare den vid norra himlapolen be(
lagna Lilla bjornen kallats for »himlens bjorn». I det av
1 tabutvidng péaverkade lapska jigarspraket kallas en bjorns
i Oga for pstjiirna» '(naste},- bakom detta kinTfigga”étrastraT"
forestillning, »himlens» av stjarnor bestaende »bjorn». En
detalj, som dven tyder pd nagot astralt, ar, att vid bjornens

Avb. 33. v. Westens teckning av Nasro-
manuskriptets trolltrumma.
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nos befinner sig en samling prickar, med vilka stjarnor kunna
vara antydda. P4 den av trolltrummans antriffare lektor von

Westen gjorda schematiska teckningen dro dessa prickar 8,
I just det tal, som &r hagelrunans i utharkraden (se~avb733r
I det foljande skola vTaven finna, att pa"én annan trolltrumma
»himlens bjorn» ersatts av 8 stjarntecken (jfr under VII).

9. Figuren lidngst till hoger 1 himlaregionen (4 pé avb.)

J kallas »himlens runman (d. v. s. trollman)». Hér synes mig
antagandet av ett samband med utharkens 9:e tecken, ndd-
runan, ligga néra till hands. Denna runa kan betraktas som
denmagiska runan framfor andra, den 4r, som namnet anger,
. nodtvangets, odesmaktens bokstavssymbol. I magien Over-
[ vinna 3-tilet och dess forstarkning 9-talet Het demoniska 2-talet.
‘Sdsom ovan "ndmnts, star sdsom pendang till »himlens troll-
many» (jfr ovan under 2) »underjordens trollmany, av mig sam-
manstélld med thursrunan, at vars motsvarighet plats icke kan
ha tilldelats inom den himmelska regionen, dér eljest uthar-
kens alla begynnelsetecken fétt sina reflexer anbragta. Den
m Ovre trollmansgestalten, »himlens trollmany, haller i sin-vénstra
> hand en stor spatrumma (»Runebommey), den undre, »under-
jordens trollmany», en till omfanget nagot mindre. Bigge ha
1 sin hogra hand en hammare, varmed tydligen den renhorns-
hammare avses, som begagnades, d& man slog pa en spatrumma.
Randulf sdger om »himlens trollmany, att han ir de trenne
Oversta stora gudarnas »profet och runmany», sedan denne
utfort sin spadomsgérning, meddelas bonhorelse eller avslag
pa jorden. (Jfr under VII om motsvarande nio tecken.)

10. Den 10:e runan i utharkraden har ett namn, som be-
tyder 'is’. Denna runa har, sdsom jag i det foregdende ut-
vecklat, hos de hedna nordgermanerna magiskt forbundits med
doden och med Hel, de dodas hirskarinna. D& dodsriket
enligt den lapska mytologiens uppfattning (i dverensstimmelse
med den fornnordiskas) befinner sig under jorden, kan en mot-
svarighet till isrunan endast vara att soka inom denna troll-
trummas undre region. Nere vid hdgra kanten pétriffa vi
ockséd ett omrdde (17 pa avb.), som angivits vara »de dodas
rike». Randulf omtalar, att nér vid spddomsutévning més-

'
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singsringen gick hdn mot detta omrédde och kom in pa vad
som .kallades »de dodas vigy», holls detta for ett tecken pa,
att den sjuke hotades av doden. Utlovades da ett offer eller
verkstélldes ett sddant och radfragades dérefter trumman pa
nytt, slot man till, att offret eller offerloftet godtagits, om
ringen nu gick over till vénstra sidan, dédr lapparnas hemvist
finnes angivet (22 pa avb.). Den sjuke troddes di fa behalla
livet och &n en tid stanna kvar bos de sina.

11. Vi komma nu till det 9:e och sista tecknet inom
den himmelska regionen. Da tvenne runors (thursrunans och
isrunans) motsvarigheter med lokal nddvéandighet dro att soka
inom den undre regionen, ha vi nu ndrmast att vinta en mot-
svarighet till utharkens ll:e tecken, ifr-runan, symbolen for
vixternas fruktbarhetskraft. 1 fornnordisk magi bor guden
Frej, sdsom redan omtalats, i egenskap av vixtlighetsgud ha
varit nira forknippad med den ndmnda runan, han kallades
ju bl. a. drgud” ‘'dringsgud’. Framfor Frejs lapska motsva-
righet, Véralden olmai, ses pa trolltrumman en egendomlig
stam eller stingel forsedd med utsprang eller taggar. Jag har
redan omndmnt detta tecken, endr det pa avbildningen icke
forsetts med sérskilt nummer. Randulf omtalar det emellertid
nog sd omstindligt och forklarar det dven: det skall beteckna
»iruktbarhet, savdl av jorden och havet som av boskap». Vi
ha alltsa att gora med ett tecken, som mycket ndra svarar
till den funktion, man har att rdkna med fo6r ar-runan inom
runmagien. Att lapparna i1 fruktbarhetsguden Frej dvenledes
sdgo en renavelns befrdmjare, dr naturligt nog. Fruktbarhets-
tecknets form tyder dock pd nagot vegetativt; det forestéller
en stam med grenar. Att Frej i fornnordisk magi bor ha
varit forknippad med tvenne runor, har jag redan diskuterat.
Att en gud, som haft olika funktioner, tinkts sta i samband
med tvd eller flera runor, dr ingen orimlighet. Oden har
tvivelsutan statt i ndra relation till icke mindre &n tre runor
(utharkens 3:e, 9:e och 18:e tecken, jfr i det foreg.).

% %
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Vi ha nu funnit motsvarigheter till 9 gudomliga och 2 de-

. moniska runor. De gudomhgas motsvarigheter ha pétréffats
l i den Ovre regionen pa trolltrumman och intressant nog ungefar
‘ 1 samma ordning som i utharken. D4 figurerna icke dro grup-

perade den ena efter den andra i rader, &r en i detalj stringt
| dverensstimmande anordning givetvis icke pavisbar. Pa en
trolltrumma av annan typ, som visar en indelning i fem regioner,

kan motsvarigheternas ordningsfoljd béttre konstateras. Vi
skola se, att ehuru denna trolltrumma — V adsorelationens >—
visar en yngre, i mycket av kristendomen paverkad forestall-
ningsvérld, dock' avvikelserna fran utharkraden &ro relativt fa
inom den figurserie, som svarar mot den i Naeromanuskriptet
beskrivna trolltrummans himlaregion. Betrakta vi nu detta
spadomsredskaps undre region, finna vi, att tecknen placerats
1 en viss ritt tydligt skonjbar symmetrisk anordning. Solens
tecken star 1 mitten. De levandes omrade &r en pendang till
de dodas, det forra befinner sig inom en halvkrets till vénster,
det senare inom en halvkrets till hoger. Lingst nere sta
trenne gudinnegestalter. Dessa forestdlla, som vi skola se,
under lappkatan och jordytan levande kvinnliga gudomlig-
heter. Ovanfor solen och i1 bredd med denna st trenne

manliga dvernaturliga vdsen. Dessas dnglanatur antydes déri-
genom, att armarna &dro ersatta av vingar. Till hoger om
solkorsets nedre strimma se vi bondens hemvist och hans bo-
skap, till vénster lappens fiskevatten. Underjordens trollman
overst till hoger — som & andra sidan korresponderar med
himlens trollman — motsvaras till vinster av en man med

bage. Och hésten till hoger, det demoniska djuret mellan
underjordens trollman och de dodas rike, motsvaras till vén-
ster av den som helig betraktade bjornen, »guds hund», som
a andra sidan korresponderar med himlens bjorn. Vid en
sddan anordning &dr det givet, att figurerna icke i rummet
kunna, komma den ena efter den andra i sa god dverensstim-
melse med utharkf6ljdens tecken, som om de anordnats i rader.
De 13 dnnu icke behandlade figurerna inom detta stora omrade
motsvara emellertid, som av det foljande skall framgé, run-
tecknen n:r 12—24.

N
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12. Borja vi nu léngst till vianster uppe vid grinsen mel-
lan himmel och jord — enligt Randulf ligger luften mel-
lan de tvenne linjerna — se vi pd bilden en man med en
bage i sin framstrackta hand (23 pé avb.). Pa variantteckningar
ser bdgen snarare ut som en stav. Lapparnas bdgar ha emel-
lertid varit av en konstruktion, som latit bagtrdet rita ut sig,
da vapnet icke ldngre var spant. Att vi ha att géra med en
baggud, framgar for ovrigt otvetydigt av tolkningen. Gestalten
med vapen i hand fOrestiller jaktguden Leibolmai, bjornens
gudomlige'skyddsherre. (P4 bilden har han, som vi se, en
bjorn invid sig.) Leibolmai betyder egentligen »almanneny,

t Som jaktgud med bage vécker han osokt hos oss tanken pé
| idegrans- och bagguden Ull, med vilken enligt mitt forme-
Inan.de utharkens 12:e tecken, idegransrunan, varit magiskt
forbundet. Mot »idegransmannen» svarar sdlunda »almanneny,
bigge gudomliga representanter for jakt och skytte. At Leib-
olmai offrades enligt vad killskrifter fran 1700-talet upplysa
pilar och bagar. Som jag i det foregaende pépekat, har ide-
gransrunan haft ett namn, som i den skandinaviska norden
med tiden snarast fattats sdsom betydande bage (“ihwas” yr).
| Parallellen med runmagien &r i detta fall slaende;

13. Svarare &dr att finna en motsvarighet till /-runan, det
13:e tecknet i utharken, om Kylverristningen far anses i sin
runrads mittparti representera en isolerad, tillfdllig omkast-
ning. Som jag i det foregdende framhévt, later sig det ur-
sprungliga namnet péd /-runan endast med svarighet faststilla.
Ansluta vi oss till min i det foregdende givna utredning, torde
denna runa ursprungligen ha hetat petra och magiskt statt i
| forhallande till jorden: dess gudoms senantika motsvarighet

j har varit Demeter, alias Magna mater. Rdkna vi med ett
' runtecken forbundet med en kvinnlig jordgudomlighet, ha vi
att soka den ddrmed sammanhdrande figuren pa trolltrumman
1 ndgon av de tre gudinnegestalterna i periferien nedanfor
j solkorset. Dessa forestdlla gudinnorna Juksakka, Sarakka och
I Madderakka, kvinnokonet hjdlpande heliga »jordmddrar». Den
sistndmnda, som pa bilden star langst till hoger (20 pa avb.),
har ett namn, som enligt vissa forskares mening betyder 'stam-
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modern’ (egentl. 'rotmodern’), enligt professor Setdlds mening
" snarare 'jordmodern’ (till det finska ordet mantere, 'jord’). Hon
ar sdlunda en motsvarighet till Demeter och Magna mater,
och Naeromanuskriptets forfattare jimfor henne ocksé uttryck-
ligen med den sistndmda. Ar min tolkning av /»-runans namn
1 riktig, foreligger salunda en-sldende Overensstimmelse mellan
f ett visst runteckens av mig antagna innebord och den nimnda
p figuren pa lapptrumman. I det foljande skall Jag visa, att
] dven skil tala for, att lapparna
j ikaht till A-runan under formen
y, och kombinerat den med
Madderakka eller en varidnt
av samma gudinna (den s. k.
»ryggmoderny).

14. Den 14:e runan i uthar-
ken, tecknet w, har haft ett
namn, vars ursprungliga bety-
delse icke later sig med full sé-
kerhet faststdlla. Jag har 1 det
foregdende visat, att i1 gre-
kisk bokstavsmystik den 14:e
bokstaven sannolikt férbundits
med stjdrnorna (liksom den 15:e
med S.Olen. O.Ch manen). Inom Avb. 34. Lapptrumma, beskriven av
den mithraistiska alfabetmysti- Schefferus och Rudbeck.
ken torde samma bokstav ha
varit helgad at dioskurerna, for vilka bl. a. tvenne stjdrnor
voro ett bland emblemen. Dioskurerna ha varit med solen
nira forbundna gudomligheter. De sdsom deras symbol bru-
kade tvenne stjirnorna hédnsyfta sannolikt pd morgon- och
aftonstjarnan, som bebddade solens upp- och nedgang. Alter-
nativt har man emellertid att tinka pd de bada stjdrnorna
Castor och Pollux i zodiakkonstellationen Tvillingarna. Vil-
ket &n den 14:e utharkrunans ursprungliga namn kan ha va-
rit, dr det att formoda, att dess motsvarighet pa en lapp-
trumma &r att soka i ndrheten av solen. Pa édtskilliga lapp- j
trummor upptrader ocksé i solens omedelbara nérhet bilden ]
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av en élg, vanligen pd den Ovre dirifrdn utgaende »vigen»
(jfr avb®. 20; likaledes pa en i Nationalmuseum 1 Stockholm
forvarad spatrumma). Sasom jag i det foregdende framhallit,
har runans namn, dven om det icke ursprungligen betytt
'dlg-, dock haft s& stor likhet med detta ord, att det pé sina
hall, t. ex. hos angelsaxarna och troligen dven tidigare i skan-

dinavisk miljo, utbytts mot ordet for 'dlg’. Naeromanuskriptets
trolltrumma har emellertid ingen dlg invid solen utan, som
ndmnt, trenne egendomliga bevingade manniskogestalter, som
uppgivits forestdlla de tre »helgdagsmannen». Har foreligger
givetvis en omgestaltning av vissa hedniska figurer i anslut-

ning till forestillningar, inkomna med den katolska kristendo-

men. Figuren till vinster (11) sidges vara »lordagsmannen» och
figuren till hoger (12) »fredagsmannen», mellan dem stér (ovan-

T

Avb. 35. I trd utskuren ring, genom vilken lapparna l4to solen lysa.

for solen) »sondagsmanneny. I en av dessa figurer ha vi att soka
en reflex av runan y. Da ett tecken av alldeles samma form
med tiden brukades som manruna och schematiskt erbjuder
bilden av en man med uppstrickta armar, dr det. begripligt
nog, om slutligen forestdllningen om en »man» knutit sig till
tecknet. Reflexerna av de gamla tecknen * och y kunna med
tiden sdlunda bigge ha uppfattats sdsom tecken for »méiny.
Hur dessa »mén» sedermera utvecklats till helgdagsgudomlig-
heter och den ena blivit betraktad sasom »lérdagsmanneny,
den andra sasom »fredagsmannen», skall jag ndrmare utveckla
vid diskussionen om motsvarigheten till den 23:e utharkrunan.
Ett gott stod for min asikt &dr, att en trolltrumma frin slutet
av 1600-talet, Vadsorelationens, bredvid helgdagsmannens ge-
stalter har runliknande stavar: y (motsvarande den 14:e) och
f (ett yngre tecken for m-ljudet, genetiskt motsvarande den
, gamla 19:e utharkrunan). Av allt att doma har man att rik-

[ nL med> att de Japska trolltrummornas tecken ursprungligen
| varit imitationer av runor. Ur de dértill knutna namnen och
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forestillningarna ha med tiden méinnisko- och djurfigurer (i
enstaka fall vaxtfigurer) utvecklat sig.

15. Det 15:e utharktecknet #r sol-runan. Overensstim-
melsen med trolltrummans centralfigur (13 pa avb.), som ut-
tryckligen sdges beteckna »Paivew, solen, dr s& pétaglig, att
ingen omstindlig argumentering dr behovlig. Den egendom-
liga kantiga formen hos soltecknet.kan ga tillbaka pé en va-
riant av s/unan, kdnd fran
Island: * 1 en isldndsk svart-
konstbok fran 1500-talet;
hos Jon Arnason kallad »run-
staven sol med streck over».
Denna runtyp dr en modifi-
kation av det mera kéinda
véstnordiska s-tecknet *. Pé
en av Schefferus’ reproduk-
tioner av lapptrummor frin
1600-talet (se avb. 34) har
soltecknet en med denna
mera solliknande runtyp over-
ensstimmande form. Vi se
pa denna avbildning ett langt
streck gdende uppifran ned
till solrundeln och &venledes :
ett langt streck fortsdttande  Avp. 36. Av Rudbeck beskriven
nedat, sidostrecken dro dér- lapptrumma.
emot endast helt korta. San-
nolikt har soltecknet pa en lapptrumma ursprungligen sett
ut som runtypen ~ d. v. s. blott haft ett streck kombi-
nerat med rundeln. Detta utseende har bevarats hos den
magiska metallring, genom vilken lapparna sidgo pa solen (se
avb. 35). Dirvid hollo de sannolikt den handtagsliknande
delen nedat. Omvindning av runtecken dr emellertid mycket
vanlig hos lapparna (liksom omkastning av hoger och vinster,
jfr hidrom i det foljande). P4 en av Rudbecks reproduktioner
har soltecknet kantig form och dr forsett med endast ett
streck upptill (4 pa avb. 36). Har ar likheten med runtypen
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x slaende. Béde 1 frdga om soltecknets form och betydelse
mota vi- sdlunda tydliga paralleller inom den i Skandinavien
utvecklade runraden.

16. Bredvid bilden av den bagbirande jaktguden Leibol-
mai, »almanneny», upptrider, sdsom redan nidmnt, en bjorn.
Bjornen, skogens vildigaste villebrad, stod sdrskilt under Leib-
olmais skydd. De bdda bilderna hora uppenbarligen intimt
samman, och det dr darfér mojligt, att bagge figurerna ha er-
satt ett och samma runtecken: idegransrunan. I si fall
maste ett av de 24 runtecknen ha rdkat bli utan ersittare.
Det dr emellertid mojligt, att bjornbilden stdr som ersittare
for ett eget dartill svarande runtecken. Den enda runa, som
enligt min mening i sa fall ar att tdnka pd, & Arunan, guden
Tyrs tecken. I dldre tid kan ett med denna runa samman-

I hingande tecken ha forutsagt lycka (seger) vid bjdrnjakt. Tyrs

; runa kallades av de nordgermanska

<

runménnen fOr seger-

j runan. For en lappman var segern Over skogens vildigaste

villebrdd sannolikt vad som nirmast kunde séttas 1 forbindelse
med ett segertecken pd en spadomsapparat. Den lapska
bjornvisan, for vilken atskilliga redogorelser finnas, har just
begynt med ord, som tala om seger: »Du skogens dyre over-
vunne» o. s. v. For att markera sin »seger» Over bjornen
sparkade lapparna, berittas det, med sina skidor pa den fall-
nes kropp. En likhet mellan Tyr och bjérnen forefinnes dven sa-
tillvida, att bagge fattats sdsom symboler for kroppslig styrka.
Nér en spadomstrumma radfrdgades fore bjornjakt, har san-
nolikt ringens vandring hén till bjornen uttytts sdsom fram-
gang (seger) 1 det tillimnade foretaget. Stannade visaren
diaremot hos Leibolmai, har detta uttolkats sasom krav fran
denne gud pd offer. Nigot direkt papekande hdrav finnes
tyvirr icke, men vissa analogier och allmédnna uttalanden ge
oss ledning 1 var gissning.,

17. , Det 17:e utharktecknet, bjorkrunan, har av mig tolkats

. sdsom en sdrskilt for kvinnans fruktsamhet betydelsefull bok-

stav, forknippad med gudinnan Frigg, vars heliga trdd bjor-
ken var. Den lapska gudomlighet, som nidrmast motsvarar
Frigg, ar barnbordsgudinnan Sarakka. P4 Naeromanuskrip-
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tets trolltrumma stdr denna gudinna avbildad till vinster om
Madderakka. Sarakka dr den mellersta av de nedtill stdende
barnbordsgudinnorna (19 pé avb.). Hennes namn sammanhénger
antagligen med det lapska verbet saret, som betyder 'klyva
eller fladka sonder senor’. Detta namn erhdll hon tvivelsutan
med hénsyn till sin funktion som hjdlperska vid forlossning.
Sannolikt betyder namnet ursprungligen 'hon som flaker son-
der eller klipper av navelstringen’. Sarakka var lapparnas
kéraste gudinna, hemmets frdmsta skyddsande. Den norske
lappmissiondren Jessen omtalar, hur det lapska hedna dopet
forrattades. Denna ceremoni utférdes till gudinnan Sarakkas
dra. Man slog dirvid uppvirmt vatten i1 ett trag, vari, lades
tvenne bjorkkvistar (den end sddan den vif vuxen, den
andra bdjd samman till en ring). Direfter sade dopmodern
till barnet: »Du skall bli s fruktbar, sund och stark som den
bjork, denna kvist ar tagen av». (Jessen hos Leem.) Genom
denna ceremoni ansdgs barnet ha kommit 1 forbund med Sar-
-akka. Hela denna dophandling for tanken till den vid bjork-
runan knutna fruktbarhetsmagien. En annan ceremoni, lapp-
minnens rening i vatten, vari lagts aska fran 17 (8+9)
bjorktundrar, har jag utforligt skildrat 1 det foregdende. Sar-
akkas samband med Frigg framgir &dven ddrav, att d&nnu vid
borjan av 1700-talet de flesta lappar, som tillfragats om
veckodagarnas forbindelse med gudomligheter, forklarat, att
fredagen, alltsa Friggs dag, var helgad at Sarakka (Forbus

hos Reuterskiold). Detta bestyrker min formodan, att den
s. k. »fredagsmannen» (jfr under 14, 19 och 23) ir en rela-
tivt sent uppkommen gudomlighet, som forst i analogi med
»solmannen» (jfr under 23) forbundits med en veckodag. Sar-
akka troddes bo under kitans golvmark. Hon var liksom de
andra akkorna en ktonisk (underjordisk) gudomlighet. Dylika
ha tvivelsutan dyrkats av lapparna redan pa ett primitivt ut-
vecklingsstadium, d4 de &@nnu icke stiftat bekantskap med
nordgermansk religion. Fran Frigg har den troligen frén ur-
gammal nomadreligion stammande jordmodern Sarakka Over-
tagit en hel del drag, endr man vid bekantskapen med nord-
germansk tro identifierat henne med skandinavernas framsta
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modergudinna: givit henne dennas heliga trdad, dag och tal (17)
0. s. y. Ibland byggdes en sirskild liten hydda, avsedd for
dyrkan av Sarakka. Denna finnes avbildad pd en del troll-
trummor och har i regeln bredvid sig en bjork (alterna-
tivt tvenne).

18. Det 18:e utharktecknet, hist-runan, har, sdsom jag-
redan ndmnt, en evident motsvarighet pd Nseromanuskriptets
trolltrumma. Mellan »underjordens trollman» och »dddsriket»
ses en hist (15 pad avb.). Denna figur kallas »Sturich»,
otymplig skrivning for Stuorek, ett namn, som jag i det forega-
ende (s. 77) sammanstéllt med det svenska ordet stor under
erinran om, att Odens hidst pa sina héll i Sverige kallats »den
stora hésten». Om denne »Sturich» upplyser Randulf, att
det dr en »offerhdst», som utlovas nar nagon ar dodssjuk, for
att de doda skola lata honom leva &nnu ndgon tid. Dérfor
star denna hist »pd végen till de dodas rike», sdger mariu-
skriptets forfattare. Liksom hos nordgermanerna har histen
hos lapparna varit ett med doden och dddsriket nira forbun-
det védsen. Underjordsguden Rota (Rutu), som bragte sjuk-
dom och dod, tdnktes ocksa komma ridande pd en hist. I
vissa kéllor uppfattas Rota som ett kvinnligt vdsen (J. Féll-
man och andra), i de flesta emellertid som ett manligt. Myc-
ket har skrivits for att etymologiskt tolka namnet pd denna
lapska dodsgudomlighet. Namnet har tvenne huvudvarianter,
en med o och en med u 1 stamstavelsen. Den mindre" van-
liga namntypen Rutu, Ruto etc. sammanhénger sannolikt med
det finska ordet rutto, som betyder 'pest, farsot’. Det finska
ordet kan emellertid vara lanat fran det lapska, som anta-
gits 1 sin tur vara ett lan fran ett germanskt ord ('spetélska’
heter pd gotiska pruts-Jill, och ett motsvarande ord for 'pest,
svar sjukdom’ torde ha funnits i det forntida Skandinavien,
fornisldndskan har t. ex. adjektivet prutenn, 'svullen’). Emel-
lertid synes det mig troligt, att Rota varit dodsdemonens
egentliga namn. Hirfor talar bl. a. den omstédndigheten, att
dess hemvist nistan alltid kallas »Rotaland» eller «Rotaimo»
(1 de svenska killskrifterna har jag mott 10 Rotaland eller
Rotaimo mot 1 Rutaimo). Jag har ovan nimnt, att Rota i
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vissa kéllor framstélles som ett kvinnligt vdsen. Denna om-
staindighet for tanken till Snorres »Gylfaginning», dédr en
dodsvalkyria bér ett identiskt namn. Tre bland de 1 Odens
tjinst varande valkyriorna sdgas »stindigt rida ut for att
utvilja dem, som skola fallay, och ndmnas av Snorre: »Gunn,
Rota och Skuld». Det dr emellertid endast nagra fa kallor,
' som omtala lapparnas Rota sasom kvinnlig. Man har trott,

att denna uppfattning berott pa, att namnet slutar pa -a. Med
hinsyn till, att Rota i fornnordisk mytologi varit namn pa
en dodsvalkyria, dr det emellertid att vervdga, om icke fore-
stillningen oin Rota som man hos lapparna kan vara se-
" kundédr och ha uppkommit pa den grund, att det i allménhet
[ 4r mén, som fardas till hast. Givetvis bor dven forestall-

ningen om Oden som ryttare ha spelat en roll. Aven om
lapparna ursprungligen och huvudsakligen ténkt sig Rota som
ett manligt vésen, kan upphovet till sjdlva namnet vara
att soka i den av Snorre omtalade dddsvalkyrians namn. Av
ett visst intresse dr, att i en svensk trollformel mot en hést-
sjukdom (»floget») omnidmnes ett demoniskt vdsen, vars namn
paminner om det lapska Rutu (Rota):

»Rut spdnner sin bage.emot sin fot,
hon skjuter allt som dr honom emot.»

(»Salomoniska magiska konster», antingen »hon» eller »ho-
nom» bor vara avskrivningsfel.) Besvirjelsen torde till ur-
sprunget sammanhdra med en 1 Sméland upptecknad formel,
som begynner: »Onden stod pa berget med spdnd bage» (So-
derbiack). Med »Onden» menas Oden (jfr under 18 i foreg.
uppsats). Skrivningen Rut kan ha ersatt ett dldre Rot (som
rimmat pd fot). Ténkbart dr, att det av Snorre omnidmnda
namnet Rota i senare skandinavisk folktradition kan ha blivit
ett namn pd Oden sdsom sjukdomsdemon eller levat kvar
sasom namn pa en med Oden och ddden forknippad kvinnlig
demon, som slutligen delvis forvixlats med guden sjilv.

19. Det 19:e utharktecknet, man-runan, har jag redan ovan
(under 14) omtalat under formodan av sammanhang med en av

9
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de s. k. helgdagsminnen. Om tecknet i frdga hor samman med
»lordagsmanneny» (11) eller »fredagsmannen» (12), &r svart att
avgora. Fragan dr for Ovrigt av underordnad betydelse. Ett
till Madderakka svarande manligt vdsen dr Madderattje. Denne
sdges ha sin boning »nédra solen». Pa en trolltrumma (Leem-

Avb. 37. Jessens lapptrumma enligt Friis' rekonstruktion.

Jessens) ses denne som en med armar och huvud férsedd
figur (3 pa avb. 37). Tecknet har en viss likhet med tvenne
sena former av /«-runan: oY Vil{.nna alltsa har
formoda.- en rest av den runa, vars namn betytt /man’. Pa
trolltrumman i fraga finnas dven tre korsliknande tecken for
de tre helgdagsminnen. Intet hindrar emellertid, att ett ur-
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sprungligt tecken till sist reflekterats av tva former. Ett frdn
en viss variant av manrunan hdrstammande tecken kan ha
héllit sig kvar, fast man med andra trolltrummors figurer som
monster infort tre helgdagsmin, betecknade med kors, vari
en reflex av en annan variant av wz-runan torde foreligga:
t = w 1 den svensk-norska runraden. Att en motsvarighet
till manrunan bor vara att soka i ndrheten av soltecknet, ar i
varje fall, vad man har att vénta.

20. Det 20:e utharktecknet, Z-runan, vars namn betyder
'vatten’, har sin frappanta motsvarighet 1 den figur pa troll-
trumman, som angivits forestélla »fiskevatten» (21 pa avb.).
Att i lapsk magi vattnet frimst haft betydelse sdsom fiske-
vatten, dr fullt begripligt: av vattnet véntade sig lappen i
forsta hand ett gott fiske. Randulf omtalar, att om ringen
(visaren) gick till vattnets tecken och stannade inom det, forut-
sade detta ett gott fiske, stannade ringen ddremot invid kanten
av figuren utan att komma in i den, betydde det, att vatten-
guden, »Tonsie Gud», krdvde offer for att fisket skulle lyckas.
Blev ringen staende helt utanfor, 16nade intet offer. Ett dylikt
sdges 1 regeln ha bestatt i en dod hund. Vattengudens namn
har av den norske lappkénnaren Qvigstad tolkats sdsom ur-
sprungligen betydande »Tunnsjoguden» och hiansyftande pa en
seite vid Tunnsjoen i Namdalen. Lapparna ha haft olika vat-
tengudar i olika trakter. Vanligen kallas vattnets gudom
for Tjasolmai, d. v. s. »vattenmannen», en motsvarighet till
ryssarnas Vodjanoj och var Nicken. Sasom jag i det fore-
gdende papekat (jfr forsta uppsatsen under 2), betraktades
yvattenmannen» som ett demoniskt vdsen.

21. Det 21:a utharktecknet dr Ingrunan. Denna bor av
namnet att ddma ha haft med fruktsamhet att gora (jfr foregé-
ende uppsats under 21). Liksom Tyrrunan hdngt samman med
guden Tyr, har Ingrunan magiskt forbundits med Ing, en bland
nordgermanernas”gudomligheter, enligt traditionen ursprung-
ligen en stamheros,” som lokalt blivit dyrkad som en man-
lig fruktsamhetsgud. Till skillnad frdn bjorkrunan, Friggs
tecken, kan Ingrunan vid spddom ha haft sdsom funktion att
forutsdga manlig avkomma. I den lapska mytologien upp-



132

trader ett kvinnligt védsen, Juksakka, vars huvudsakliga uppgift
ar att skaffa gossebarn till vérlden. Denna fodelsegudinna
har ett. namn, som egentligen borde skrivas Juoksakka, da det
av allt att doma sammanhinger med ordet juoks, 'bage’. Att
hon bir en dylik bendmning, forklaras dérav, att det berodde
pa henne, om barnet blev av det kon, som anvinde bage.
Om tillrackligt kraftig trolldom utévades av henne, troddes
t. 0. m. ett kvinnligt foster i moderlivet kunna f6randras till
ett manligt. Déarfor har hon en trolltrumma i sin hdgra hand,
upplyser Randulf. I den andra haller hon en stav (se 18 pa
avb.). Hennes gestalt vinder sig .pa trolltrumman at det hall,
dér badgguden Leibolmai befinner sig. Nagon direkt mytolo-
gisk fortsdttning av guden Ing kan i detta fall icke forefinnas.
Tvivelsutan ha lapparna, som jag redan papekat, langt fore
sitt ssmmantriffande med nordgermanerna dyrkat vissa gudom-
ligheter av kvinnligt kon, hardens och hemmets beskyddarinnor.
Liksom Sarakka ansags Juksakka bo nere i marken under ké-
tan, ndrmare bestimt vid dorren, ddr ménnens bagar brukade
/ stéllas. Sannolikt avser namnet Uksakka samma gudomlighet.
Det betyder 'dorrgumma’ (uks pé lapska 'dorr’). Ett dylikt
védsen forekommer dven i den nordsvenska befolkningens fore-
stallningsvirld, »Dorrkdringen» (i Vésterbotten). Namnet Juks-
akka &r sannolikt en kontamination av Juoksakka och Uksakka
(en och samma figur kallas av Jessen for »Uks- eller Juksakkay).
Utgéa vi fran, att lapparnas omedelbara monster for trolldoms-
figurerna varifltt nordgéfménskt spadomsredskapmed run-
ftehkenp moter ingen svarighet att sammanstélla; Juksakkas"
i gestalt’'med Ingrunan: det vdsentliga har for den hedna tidens
lapska naidar varit tecknens funktion, icke direkt runornas
5 namn. Att IngruruMiy”a j”* spadomsredskap
- anvints sdsom tecken fOr ett gossebarns fodelse, dr intet alltfor
T djarvCantdgande' (jfr si 87)".....7 ... .......

22. Det 22:a utharktecknet, odalrunan, har. ett namn, som
hinsyftar pa fast egendom (odal, arvegods). I runmagien bor
detta tecken ha forbundits med begreppet 'bostad, hemvist’.
P& den av Randulf beskrivna trolltrumman finnes till vénster
(som pendang till dodsrikets omrdde & motsatta sidan) en halv-
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cirkelformig plats (22 pa avb.), dér lapska kator och jordkulor
finnas avbildade. Om betydelsen av denna figur meddelas,
att det av ringens rorelse frdn detta omrade eller dess kvar-
stannande inom detsamma avgjordes, om lappen skulle stanna
didr han var eller hade utsikt att f4 det béttre annorstides.
Vi veta dven, att om ringen gick fran dodsrikets omrade till
detta bostadsomrade, var det ett gott tecken: den sjuke skulle
fa stanna kvar hos de sina. Halla vi oss till det, som nér-
mast kan formodas ha varit odalrunans roll vid spadom, ha
vi hir en god Overensstimmelse mellan det lapska hemvist-
tecknet och inneborden hos utharkens 22:a tecken: vad som
varit den bofastes hemvist har blivit lappens hemvist. Runans
namn har i detta fall icke varit det vdsentliga utan dess ma-
giska funktion.

23. Det 23:e utharktecknet, dagrunan, har haft ett namn,
som betytt 'dag’ och sannolikt dven 'dager, dagsljus’. P&
lapska brukas emellertid samma ord beive (peive) bade for
'sol- och 'dag’. Om reflexerna av den 15:¢ och den 23:e
runan (solrunan och dagrunan) hallits isér, bora d'e lapska
tecken, som ga tillbaka pd de ndmnda runorna, befinna sig i
varandras omedelbara grannskap. Med hénsyn hértill formo-
dar jag, att den s. k. »sdondagsmannen», anbragt omedelbart
Over soltecknet (10 pa avb.), dr en reflex av dagrunan. For
att skilja detta tecken fran solens har man sannolikt till en bor-
jan kallat det »solmannen». Redan i fornnordisk myt torde for
Ovrigt dagrunan ha forbundits med en sdsom ett manligt visen
uppfattad ljusgudomlighet: Dag, Dellings son. Da sondagen
var solens dag, har av dagmannemsolmannen slutligen blivit
»sondagsmanneny, varefter de bada pa sidorna om soltecknet
placerade mansfigurerna, reflexer av m- och ze-runorna, éven-
ledes uppfattats sdisom veckodagsgudomligheter. Mdjligen har
forst sondagsmannen (solmannen) forsetts med vingar, kanske
i anslutning till dldre nordgermansk myt. Sedan ha dven de
bada andra figurerna fatt vingar i stéllet for armar.

m 24. Det aterstdr nu endast att finna motsvarigheten till
utharkens sista (med talet 24 forknippade) runa. Dess namn
pa fornnordiska, *fehu, har pa en gang betytt 'boskap’ och
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'rikedom’, ett kollektivt begrepp, som vil svarar till bokstavs-
tecknets hoga talviarde enligt utharkteorien. Det enda tecknet
pa trolltrumman, med vilket vi hittills icke sysslat, kallas »de
kristnas vdg». Detta tecken (14 pé avb.) hinsyftar pd den
besuttna grannbefolkningen och dess bohag, de kristna bon-
derna och deras dgodelar. Vid sidan av en kyrka och tvenne
lagre byggnader (gard och visthusbod) ses boskap (en bock
och en ko). Randulf omtalar, att man genom detta tecken
fick veta, nér lappen skulle ha »handel» med bonder, préster
och andra, som icke voro lappar. I lapparnas, frdn fornnor-
disk religion dvertagna offervdsen ingingo krav péd anskaff-
mmTiing™ TiT iin” djur*och" livsmedel, som de sjélva icke
uppfodde eller producerade. Hést for offret till dodsriket,
tupp for vissa mindre offer m. m. kunde endast erhallas ge-
nom kop frdn den bofasta bondebefolkningen. Av intresse
ar att i detta sammanhang omnidmna, att lapskan har ett ord
for 'rikedom’ bdndavuot (eller bdndotak), vilket ar en avled-
ning till det inldnade ordet bdnda, 'husbonde', som tydligen
ursprungligen betecknat 'sjdlvigande bonde’. Sévil enskild-
heter hos bilden — figurer, som forestdlla husdjur — som
vad vi veta om tecknets funktion — rédgivning i friga om
handel — tala for ett samband med /-runan. Med denna och
dess tal 24 ha, sdsom vi i det foregéende sett, i nordgermansk
magi handlingar, som stitt i samband med forvdrv och ater-
vinnande av egendom, varit forknippade.

Av sérskilt intresse for min utharkteori 4r den omsténdighe-
ten, att motsvarigheterna till uroxrunédn och rikedomsrunan —
rentjurens tecken och tecknet for bondens hem Och boskap —
befinna sig pa sé stort avstdnd fran varandra. Det forstnimnda

/ tecknet befinner sig hogst uppe pé trolltrumman bland idel figu-
rer, som visat sig vara reflexer av runor inom utharkens forsta
hilft, det senare tecknet, som &r omgivet av reflexer av runor
inom utharkens andra hilft, nér ndstan lika langt ned som dods- |
rikets tecken och har blott bilden av den under jorden boende
Madderakka nedanfor sig. (P4 v. Westens teckning, avb. 33, ;
nar det dnda ned.) Undersokningen av nésta trolltrumma skall .
annu tydligare visa, att rentjurens tecken ar n:r 1.
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I1I.

- f Frén slutet av 1600-talet dr en lapsk trolltrumma bekant,
* som tillhort en ndra hundradrig lappgubbe, Anders Poulsen.
! Denne blev anklagad for utovande av trolldom och forhordes

ar 1691 infor domstol i Vadso i norska Finnmarken. Darvid
meddelade den anklagade en detaljerad forklaring rérande
spddomsredskapets bruk och de pd trumman avbildade figu-
rernas innebdrd. Den gamle lappmannen sade sig vara fodd
1 Torne lappmark-. i Sverige och pastod sig ha lart spddoms-
konsten av sin moder. Trolltrumman, som var mycket sliten
av flitig anvindning, siges den anklagade en gang ha forkla-
rat sig sjilv ha gjort, men infor ritten fornekade han detta.
Ehuru det redskap, Anders Poulsen anvint, patriaffats nagra
decennier tidigare &n den av von Westen funna och av Ran-
dulf tolkade trolltrumma, med vilken vi ovan sysselsatt oss,
hor det dock mytologiskt till ett senare utvecklingsskede. Det
visar ndmligen till skillnad fran den i borjan av 1720.-talet pa-
triffade spatrumrnan, som dock troligen forfardigats langt tidi-
gare, ett starkt inslag av kristna element. Orsaken till denna
olikhet inses ldtt, om man betdnker, att de bada trolltrum-
morna ehuru ungefir tillhérande samma tidsperiod hdnfora sig
till skilda geografiska omraden. Hairtill kommer ytterligare
den omstindigheten, att Vadserelationens trolltrumma eller
dess forebild varit brukad av en kvinna, den for trolldom an-
klagade lappmannens moder. I regeln fick en kvinna icke
syssla med en lapsk trolltrumma, mojligen dock vid hog alder.
Atskilligt i spddomsfigurernas anordning (frinvaron av mot-
svarigheter till de bdda bjérnarna m. m.) far emellertid en for-
klaring, om man rdknar med, att i undantagsfall &ven en
lappkvinna (i s& fall en till hog &lder kommen) utdvat spa-
domskonsten 1 anslutning till ett efter hennes behov lampat
redskap.

Vid forsta pdseendet synas de bada trolltrummorna vara
varandra mycket olika. . En ndrmare undersokning skall emel-
lertid visa, att av den i Nbromanuskriptet beskrivna spaddoms-
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apparatens 24 figurer icke mindre dn 22 ha motsvarighe-
ter pa -Vadsorelationens trolldomsredskap. Att pa den sist-
ndmnda trumman trots bortfall av tvenne tecken dock upp-
trdda 25 figurer, beror pa, att vissa tecken fatt dubbel
reflex. Flera av figurerna pad Vadsotrumman dro dessutom
forsedda med »stavary», magiska tecken ay ru nlikn andeJka”
raktdir"inW  hdr en  rest av  ndgot  mycket
alderdomligt. 1 dldre tid synes det att doma av skriftliga
vittnesbord ha funnits trolltrummor utan bildfigurer, vilkas
tecken bestatt av vad man kallat »streck» eller »karaktirer»
(sannolikt runliknande maérken). Det omtalas t. ex., att en
finnmarkslapp haft en trumma forsedd med »nio streck, vart
med sin sérskilda betydelse» (Leem). Uppgiften att tecknen
1 detta fall varit blott 9, torde bero pa ett partiellt missfor-

stdnd. Det troliga &r, att trumman i fraga i likliet med den

av Randulf beskrivna haft 24 tecken, av vilk"9”de JjlLhinL-.
melsregionen horande, blivit foremal for sdrskilt omtalande.
Ytterligare vittnesmaTldmna pa trolltrummor anbragta avbild-
ningar av trolltrummor. En sadan avbildning (n:r 7 pa troll-
trumman n:r 8 hos Friis) visar samma huvudindelning som pé
Nasromanuskriptets bild: en tvérlinje ett stycke ovan mitten,
pa denna sta vertikala streck och i det undre faltet likale-

des vertikala streck i1 nagot stérre antal. Det sannolika ir, att
den figurférsedda typen vuxit fram ur streck- eller stavtypen.
Vadsorelationens trolltrumma torde visa ett Overgingssta-
dium: bredvid stavarna (strecken) ha stéllts figurer och i
vissa fairiid- stavarna bortfallit och blott bilder blivit kvar
sdsom pa Nieromanuskriptets framstillning. Ett &nnu aldre

1 stadium har representerats av spatrummor, som blott haft
s. k. »streck» eller »stavar», vilka sannolikt en ging i tiden
varit ganska lika de av nordgermanerna brukade runorna.

" Den lapska trolltrummans norska namn, runebomme, ger en
viss hénvisning i1 dylik riktning, ehuruvil det icke &r att for-
glomma, att det nynorska verbet runa har betydelsen 'spa’.
En detaljgranskning av VAadsoreiationehs’tfollff"
ocksd, sdsom vi i det foljande skola se, ge vid handen, att
dess s. k, stavar till en betydande del kunna éterforas pa




137

runor, ja nagra dro rentav identiska med runtecken, i
tvenne fall t. 0. m. av gammal typ (se avb. 38).

Avb. 38. Vadsorelationens trolltrumma.

Vadsorelationens trolltrumma, vars forebild, som namnt,
hort hemma 1 Tornetrakten 1 1600-talets Sverige, har réda med
albark malade tecken och dr genom fyra horisontalt gdende



138

linjer delad i fem avdelningar. Figurerna inom dessa har
man * vid forhoret latit den lapske trollkarlen forklara i tur
och ordning. I anslutning till den latinska skriftens riktning
och det vanliga europeiska bruket att l1ita bilder folja var-
andra fran vénster till hoger har lappmannens svar uppteck-
nats 1 sadan ordningsfoljd. Att spamannen sjdlv tdnkt sig
denna ordning, dr ddrmed ingalunda avgjort: en vanlig ma-
gisk operation dr just att lata en rorelse ske »motsols» (fran

4" Visterhoger till oster-vinster”). En for fragan enligt mitt for-
’Tnenan3F’dvgodrandé omstindighet &r, att endast om man rak-
nar med en anordning fran hoger till vinster, de intimt sam-
manhorande tre helgdagsmédnnen och solen komma i svit.
Réknar man ddremot fran vénster till hoger, skulle icke
mindre dn sex figurer std mellan solen (det runda tecknet
langst till véanster i 2:a raden) och de tre helgdagsminnen (i
3:e raden, den sista ldngst till hoger). Denna omstindighet
ar av stor betydelse. Anslutning till Naeromanuskriptets bild-
framstdllning och till runraden framtrdader dven i andra avse-
enden vid en orientering hoger-vinster. Den av mig valda
orienteringen stddes dven genom ett av trollkarlen sjalv givet —
indirekt betydelsefullt — meddelande, som nedan (s. 150) skall
diskuteras. Jag Overgdr nu till en detaljgranskning av spa-
domsredskapets figurer och tecken.

Vi begynna med Oversta regionen, déir figurerna 1, 2
och 3 pé avbildningen &ro att gruppera i motsatt ordning.

Sdsom n:r 1 ha vi i sa fall att betrakta rentjurens bild (3
pa avb.). Att det skall vara en rentjur, synes tydligt pa
de kraftiga, blott for ett handjur karakteristiska hornen. Hér
foreligger en Overensstimmelse med utharkens tjurruna (ang-
elsax. dr} och N”romanuskriptets pa lapska ldmnade upp-
lysning om trolltrummans Oversta centrala tecken: att det
forestéller en sarva, en hanren.

; Sdsom n:r 2 i samma rad star en gestalt (2 pa avb.), som
sdges forestdlla dskan (i protokollet kallad »Torden»). Vid
sin hogra sida har denna' gestalt en stav, . vari utan sva-
righet en reflex, av det lapska hammartecknet igenkénnes:
vad som motsvarar hammaren, pa Nasromanuskriptets trumma
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har fortunnats och ser ut som handtaget till en stav. Sa-

som n:r 2 1 utharken star thursrunan, dess reflex kan emeller-

tid icke vara att soka bland »himmelska» tecken. Liksom
pa Nasrotrumman &r den, sdsom vi i1 det foljande fa se,
nedflyttad (jfr vad jag nedan meddelar om den understa, femte
regionen). Figuren n:r 2 motsvarar emellertid icke utharkens
3:e tecken utan dess 4:e, vagnrunan, Tors tecken. En obe-

tydlig omflyttning har sdlunda &gt rum, troligen beroende pé
platshdnsyn: askguden har tinkts hogre dn vindguden och dar-"
for avbildats, dir den vdlvda regionen nar hogst.

Sdsom n:r 3 star langst till vénster vid askgudens sida en-
gestalt (1 pa avb.), forestdllande ett vdsen,, som sdges rida
over »storm och ovider», alltsd en motsvarighet till »vindens
man» i Naeromanuskriptet, av mig sammanstdlld med Oden
och det 3:e utharktecknet, «'ss-runan. Till védnster ses en
wstavy, troligen atergaende pa ett runtecken. Brist pa plats
torde ha fororsakat, att tecknet stympats, Varfor dess ur-
sprungliga form gatt forlorad.

I den andra regionen avses med figuren langst till hoger
(8 pa avb.) enligt vad protokollet upplyser en »éngel», vari
man formodat en motsvarighet till den helige ande. Troll-
mannen har tydligen forsokt att sa langt mojligt tolka allt
enligt kristen uppfattning. Han har dérfor t. ex. undvikit att
anvianda uttrycket »gud» om daskguden och vindguden utan
brukat ordet »et Menniskes Lignelse». Ursprungligen torde
denna figur ha varit ett himmelsgudarnas sdndebud. Det 5:e
tecknet pa4 Nasromanuskriptets trolltrumma séges vara en av
de trenne storgudarnas »underregenter», med hjélp av vil-
ken de utrdtta allt vad de vilja »i himmel och pa jord».
Denne ir alltsa ett sdndebud, en motsvarighet till vad lappen
Poulsen kallat en »dngel». P4 Linnés trolltrumma finnes ett
tecken, som till formen Overensstimmer med N”romanuskrip-
tets »furutopp», och i tolkningen anges avse »énglar». Jag formo-
dar samband med utharkens 5:e tecken, fackelrunan. Sanno-
likt har denna i1 runmagien forbundits med nagon annan gud
dn Oden, Tor och Frej. Sdsom en vaksamhetens symbol kan.
den ha varit Heimdalls runa. .: Denne bragte budskap till de
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ovriga gudarna. Den vid gestalten stdende staven visar ned-
till en krok. En viss likhet med runtecknet <, det 5:e i
utharken, forefinnes. Skulle detta omformas, sa att det liknade
en vandringsstav, var det oundgingligt att starkt mildra boj-
ningen. Resultatet har blivit en kipp, vars nedre del dr ndgot
bojd &t hoger.

Vid sidan av mannen med den krokta staven star bilden
av en kyrka (7). Om denna séges, att »vill ndgon ha god lycka,
dd skall han giva den vaxljus, vildvaror eller pengar». Jag
formodar dédrfér sammanhang med gévorunan, det _6:e tecknet
1 utharken, och figuren »offertupp» pa Nasromanuskriptets
trumma. Tecknets funktion har varit att ge anvisning om an-
damalsenligheten 1 att bringa ett offer. Den avbildade kyrkan
ar forsedd med tre kors, det ena har en ganska stor och
nagot pd sned gdende tvdrarm. Av den gamla g-runan y
torde ett lapskt offertecken ha bildats (ett dylikt tecken finnes
faktiskt, jfr 1 det foljande). Ur tecknet y kan sedan létt ett
kors ha uppstatt, som med tiden kombinerats med en kyrka,
vari lappen vél frimst sag ett offerstélle, dgnat de kristnas
gud, hos vilken ibland dven en hednisk lapp sokte hjédlp genom
gévor till prést och tempel.

Till vanster om kyrkbilden se vi en mansfigur (6 pa avb.),
som i protokollet angives avse »Gud fader». Vi ha hir att
formoda den lapska mytologiens centrala gudomlighet, Veral-
den olmai (»vérldens man») i Naeromanuskriptet, alstringskraT
tens ghid, som forskningen identifierat med Frej. I egenskap
av  kérlekens och  védnskapens “* vad jag i
det foregédende utvecklat i runmagien ha forbundits med det
7:e utharktecknet, det efter gavorunan omedelbart f6ljande.
Detta tecken &r w-runan p. Det dr darfor i hog grad intres-
sant att kunna konstatera, att bredvid denna figur en stav
av just denna runas form &r anbragt (se avb.).

Nagon motsvarighet till »himlens bjorn» pa den av Randulf
beskrivna trolltrumman finnes, som redan ndmnt, icke pa Vadso-
relationens spaddomsredskap. Reflexen av det 8:e utharktecknet
kan av flera anledningar litt ha forsvunnit. En omsténdighet
har jag redan antytt: spatrumman eller dess forebild har bru-
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kats och troligen dven forfardigats av en lapsk kvinna. Detta
kan forklara, att just de bdda bjornbilderna uteldmnats. Det
ar ocksa tankbart, att motsvarigheten till »himlens bjérn» en
gang blott bestatt i punkter eller smé kors, som avsett stjar-*
nor (exempel didrpd mota vi i det foljande). Vid dessa
punkter eller kors har troligen med tiden ingen viktigare spa-
domshandling varit knuten, varfor denna figur fallit bort.

Till vianster om Frejs stav se vi bilden av en man (5 pa
avb.), vars ena fot snarast ter sig som en hésthov. I proto-
kollet forklaras bilden forestélla »Guds son». Figuren ter sig
emellertid nog s& diabolisk. Sannolikt Eavi hér att gora med
en motsvarighet till Nasromanuskriptets »himlens trollmany,
vari man torde ha att se en reflex av_Oden i dennes egen-
skap av runmagiens frimste utovare. D4 trolldomsrunan fram-
for andra var utharkens 9:e tecken, har man att férmoda sam-
band ddrmed. Den till vénster stiende staven erbjuder ocksé
en viss likhet med nddrunan y. Bistaven har blott kommit
en smula hogre upp och forlorat sin sneda r1ktn1ng MO]hgt
ar dock, att det dr den 8:e runstaven, som drojt sig kvar: i
den svensk-norska runraden har A-runan formen y. I varje
fall ha vi att i den bredvidstdende figuren nédrmast for-
moda en motsvarighet till »himlens trollman» och nddrunans
magiska funktion. Som bekant tinktes Oden i efterhednisk
tid delvis som hést: den folkligaGdjav*l"estaltens"""
ett arv hérifran.

Léangst till vinster befinner sig i andra regionen ett runt tec-
ken, genomdraget av en vertikal linje (4 pa avb.). I protokollet
sdges, att darmed avses solen., Vi ha hér givetvis en tydlig
motsvarighet till soltecknet pd den ovan behandlade trolltrum-
man och en mingd andra. Som jag i det foregidende redan
namnt, torde strecket hdarstamma fran den islandsk-norska run-
typen *, En mellanform mellan ndmnda runtecken och sol-
bilden pa denna trolltrumma &terger prosten Forbus 1727 (hos
Reuterskiold). Solen har »solringen -~Q till dra», meddelar han.
I detta tecken fortsétter visserligen strecket snett nedit och
icke uppét, men omvéndning av tecken dr mycket vanlig hos
lapparna. Som en kuriositet vill jag omnidmna, att den 1 Tysk-
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land pd vissa hall mycket uppmirksammade urtidsforskaren
Herman/ Wirth i soltecknet pé just denna lapptrumma tror sig
ha funnit ett tecken for »det heliga aret». Ingenting vare
sig i protokollets uppgift om tecknets betydelse eller i annan
tradition om lapska tecken talar for denna forflugna idé.
Protokollet upplyser i tydliga ord, att det dr ett tecken for
solen, och vad vi i dvrigt- veta om lappmagiens tecken stim-
mer hdrmed. Den ndmnde tyske forfattaren slir enligt min
mening ett rekord i 10slig bevisforing: han laborerar sida upp
och sida ned med alla- mojliga tecken, som vore han sdkert
fortrogen med deras betydelse/ Det mesta synes han emel-
lertid — som 1 detta fall — ha tagit »aus der Tiefe des eige-
nen Bewusstseinsy.

I tredje regionen fOlja sd, fran hoger rdknat, trenne
figurer, som anges avbilda tre »julherrar»: l:a, 2:a och 3:e
juldagens herre .(13, 12, 11 pa avb.). Tidigast kanske *peive-
herr*, som kan betyda bade »solherre» och »dagherre». Hir
foreligger uppenbarligen en motsvarighet till de med soltecknet
ndra forbundna gestalter, som i Neeromanuskriptet betecknas
sasom »fredags-, 16rdags- och sondagsmannen». Som jag re-
dan ndmnt, dr det av synnerligen stort intresse, att stavarna
vid dessa trenne »herrar» i tvenne fall dverensstimma med
just de runor, varav man kan formoda dem vara reflexer.
Gestalten langst till hoger (13) har en stav av utseendet y bred-
vid sig. Overensstimmelsen med utharkens 14:e tecken, A-ru-
nan, dr. uppenbar. Bredvid de bada andra gestalterpa “tjl
tvenne andra stavar, bada av samma form. Med den svensk-
norska runradens «i-tecken -f- foreligger hir en sldende likhet.
Av intresse dr dven, att den stav, som sammanhinger med
utharkens 14:e tecken kommer fére de bada stavar, som hora
hop med utharkens 19:e. Att dagrunan |X| saknar reflex, dr
begripligt nog; den kunde icke omformas till en »stav». ]Kors-
liknande tecken Jor »médnnen» kring solen upptrada pa atskil-
liga lapptrummor. Enligt min &sikt atergd dessd pa ¢h réla-
TTvTTén "TyfTHvA" som undantrangt det gamla uthark-
tecknet *, Aven runan y bor i analogi med en typ i den yngre
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runraden slutligen ha uppfattats sdsom en manruna. Det j
uppstod pa sa vis tecken for tre »mény. /

Vid sidan av de trenne »juldagsherrarnay sta tvenne kvinn-
liga figurer. Den till hoger (10 péd avb.) angives vara
»Maria, Kristi moder, Guds kvinna». »Nar hon tillbedes,
hjélper hon sérskilt barnafoderskor (»Barselqvinder»)», tillfo-
.gas det. Har foreligger en omisskinnlig reflex av barnbords-
gudinnan Sarakka, som vi kdnna frdn Naeromanuskriptet.
Hennes nordgermanska motsvarighet ar Frigg, det 17:e uthark-
tecknets (bjorkrunans) gudomlighet.

Vid sidan av Maria-Sarakka stir lidngst till vinster (9 pa
avb.) en kvinnlig gestalt, som i protokollet tolkas sdsom av-
seende »Sankta Annay», vilken sdges vara »Marias syster».
Enligt bibeln hette Marias moder Anna. Vi torde darfor i
denna figur ha att se en reflex av den é&ldsta bland jordmdod-
rarna, Madderakka, som under kristen paverkan omtytts
till Anna, Jungfru Marias moder. Forebilden till trolltrum-
1 mornas Madderakkafigur ser jag, som ovan ndmnt, i /-runans
gudomlighet, en med jorden sammanhdrande gudinna. Uthar-
" kens 13:e nina”iiade ursprungligen' formen [Ya* t. ex. pa
Kylverstenen). I norra Sverige (Dalarne) upptrader ett/-tec-
ken av formen y. Detta kan pd sa sitt vara uppkommet, att
den gamla /-runan vénts och satts pa stav. En s. k. stav av for-
men y finnes ocksa pad denna trolltrumma, vid sidan av den
ndrmast under »Sankta Anna» stdende manliga figuren i fjirde
regionen (15). Det dr mojligt, att en stav flyttats fran tredje
regionen till den fjidrde, emedan trolltrummans tillverkare icke
ansett behovligt, &dtt kvinnor skulle ha stavar. Vid forhoret
har trollmannen upplyst, att »liksom jordens herrar ha stav ff
1 handen, ha dessa personer stavar i sina hiander». 8

I fjairde regionen stir ldngst till hoger en manlig figur
(17 pa avb.). Denna paminner om en man med kipp, som
bar pd en mjolsick. Den anklagade synes av protokollet
att doma ha yttrat sig mycket oklart om denna figur och de
andra i denna region. »Det: dr folk, som gér till kyrkany,
sdges han ha upplyst, men enligt en version tillfogat, att man
genom trolltrumman kunde gora dem »ont» eller »gott». Hér
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ger salunda protokollets tolkning mycket liten ledning. Haélla
vi oss emellertid till stavarna, som ses vid dessa mansgestal-
ters sida, kan mdjligen hjélp att finna en forklaring erbjuda
sig. Vid figuren lidngst till hoger (17 pa avb.) se vi en stav,
som ser ut som en klyka. Ett snarlikt tecken har anvints i
lapsk gudsdyrkan. Forbus upplyser, att fruktbarhetsgu-
den Tjorveradiens tecken var ett »tvekluvet eller tvagre-
nigt trad». Missiondren J. Kildal omtalar, att till denna frukt-
barhetsgud arligen om hdsten en renoxe (eller annat fd) blev
offrad, for att han skulle skdnka »skon gréda» pa jorden.
Tjorveradien, vars namn ungefdr kan Oversittas med »horn-
gudeny, dr. tvivelsutan endast en variant av fruktbarhetsgu-
den Veralden olmai i dennes egenskap av véxtlighetsgud.
Forklaringen till, att gudomligheten 1 fraga kallas »horngu-
den», har man sokt 1 den omstdndigheten, att pa vissa troll-
trummor en del gudafigurer forsetts med gloriestrlar om hu-
vudena efter kristet monster. - I detta sammanhang kan man
emellertid erinra ddrom, att Frejs bild pa det runristade guld-
hornet fran Gallehus (se avb. 19 till hoger) har tvenne horn pa
sitt huvud. I ena handen haller denna gudagestalt en hacka
alldeles som Veralden olmai pa Nasromanuskriptets troll-
trumma. Jag formodar i anslutning till det sagda, att figuren
langst till hoger i1 fjirde regionen pa Vadsorelationens troll-
trumma (17) avser en variant av Veralden olmai och att figuren
och dess stav i runmagien motsvaras av guden Frej i dennes
egenskap av dringsgud och den med &dringsmagien férbundna
ll:e utharkrunan. I den svensk-norska runraden har «-teck-
net, som ytterst gar tillbaka pa utharkensj-tecken (drc”ara)
formen p. Bokstaven i fraga visar sdlunda en betydande lik-
het med ett klykformigt tecken, Tjorvenradiens symbol hos
lapparna enligt Forbus. Att staven pa trolltrumman har ett
utsprang till vénster i stdllet for till hoger sdsom fallet ar
med runtecknet, dverensstimmer med lapparnas sétt att aterge
runor. Mansfiguren, som hor samman med denna stav, kan
formodas ursprungligen ha varit en s. k. ithyfallisk bild (gu-
dens fallos har tinkts befruktande né jorden). Frejstoden i
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Uppsala hedna tempel var som bekant enligt Adam av Bre-
men forsedd med en »véldig priap».

Figuren n:r 2 frdn hoger i denna region (18 pa avb.) fore-
stiller, som man ser, en kyrka. Om figurens funktion upp-
lyses i protokollet, att tecknet hdntyder pa offer av »vaxljus,
pengar och annaty. Denna kyrkbild torde vara en reflex av
tecknet »de kristnas vdg» pd Naeromanuskriptets spatrumma
(14 pa avb. 32). Detta tecken bestir av figurer forestéllande
boskap, hus och en kyrka och sdges av Randulf sti i rela-
tion till handel med bonder, priaster och andra, som icke
voro lappar. Savil bild som funktion visa sidlunda en tydlig
Overensstimmelse pad de bada spadomsredskapen. I bigge
fallen har det rort sig om penningtransaktioner. Samband
med rikedomsrunan, utharkens 24:e tecken, & med héinsyn
hértill vad vi ndrmast ha att formoda. Givetvis ligger detta
samband betydligt klarare for . Naeromanuskriptets vidkom-
mande dn for Vadsorelationens. Intet annat tecken synes mig
emellertid pa Vadsorelationens spdtrumma béttre motsvara
tecknet »de kristnas vigy pd den av Randulf beskrivna. Av
intresse ar dven, att Vadsorelationens trollman vid forhoret
antytt, att »Dom Kirken» (alltsd det tecken det hér &r fraga
om) haft betydelse for aterfaende av stulna dgodelar. Detta
stimmer med vad jag i det foregaende papekat om det 24:e
utharktecknets och dess tals, roll i dylik magi.

. Till vinster om kyrkan ses tvenne manliga gestalter. Ro-
rande dessa uttrycker sig protokollet ytterst svdvande (de
sdgas vara »folk som gér till kyrkan»). Av uttalandet kan ingen
slutsats dragas. Den enda mdjligheten att tillndrmelsevis be-
stimma dessa figurer ar att ge akt pa, vilka motsvarighe-
ter, som saknas, ndr det littare tydbara blivit tolkat. Till
»himlens bjorn» ha vi icke upptdckt nagon motsvarighet, hade
en sadan funnits, skulle den vara att soka redan i andra re-
gionen. Det aterstar dd, som det foljande skall visa, att
tinka pa motsvarigheter till jaktguden, Leibolmai, och »jor-
dens bjorn». En av de tvenne mansfigurerna torde dirfor en
gang pé en dldre forebild till trolltrumman ha forestillt Leib-
olmai. Sannolikt dr det gestalten léngst till vénster (15 pa

10
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avb.). Mansfiguren till hoger (16 pd avb.) kan uppenbarligen
icke- vara en reflex av »jordens bjorn». Det troliga ar, att
figuren blott insatts sdsom ett komplement till den mellan
honom och kyrkan befintliga staven. Denna har en viss lik-
het med en korrumperad /-runa, tecknet f. Huvudstaven
kan ha rékat att upptill bli bdjd, och en av bistavarna har
sd fatt fortsitta tecknets centrallinje. Snarast ha vi dven att
rdkna med den hos lapparna vanliga omsvangningen av runsta-
ven. En gang 1 tiden torde runtecknet ® ha hort samman
med den figur, som antytt »handel» med pridst och bonder
(den bredvidstaende kyrkan “»de kristnas vagy, jfr s. 145).

Rundeln langst till vinster (14 pa avb.) tolkas i1 protokollet
sasom avseende »méneny. Ett tecken for mane saknas emel-
lertid p& Nmromanuskriptets trolltrumma. Med stoéd av upp-
komsten av ett annat dvenledes runt tecken i femte regionen
(jfr nedan) formodar jag, att rundeln léngst till vénster i
fjdirde regionen tidigast motsvarat lapparnas boplatsomrade
pa den av Randulf beskrivna spatrumman: detta teckens halv-
cirkel kan ha blivit till en helt sluten rundel, vilken i sin tur
i analogi med soltecknet uttytts sdsom avseende manen. Bo-
platstecknets ldge pa Nseremanuskriptets spatrumma stimmer
mycket vidl med denna hypotes. Likaledes bor reflexen av
jaktguden, Leibolmai, vara att soka i ndrheten av platsen for
detta ursprungliga bostadsomrade. I mansfiguren bredvid run-
deln har jag ocksd, jfr ovan, féormodat en reflex av Leibolmai.
Det tecken, som stir bredvid denna figur, torde, som jag
ovan pépekat, ha blivit nedflyttat fran nérbeldget stille inom
den angriansande ovre regionen. I den svensk-norska runraden
bestod det tecken, som 1 anslutning till sitt namn, yr, 'bage’,
kunde forbindas med jaktens gud, blott av ett litet, 1agt sta-
ende vertikalt streck. Det &r mgjligt, att en stav av dylikt
utseende med tiden uppfattats sdsom ofullstindig och darfor
ersatts av tecknet y, som ursprungligen statt hos en av de
tre akkorna (Madderakka).

I spatrummans femte region befinna sig uteslutande figu-

rer, som hénfora sig till »helvetety, d. v. s. det gamlahedniska
dodsriket.
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I den runda figuren (23 pa avb.), som 1 protokollet séges
forestilla »helvetets tjarkittel», ha vi enligt min mening att for-
moda en reflex av den halvrund, som pa den av Randulf be-
skrivna spatrumman betecknar dodsriket. (En parallell till
denna utveckling fran halvcirkel till helcirkel torde vi ha i
uppkomsten av rundeln lidngst till véinster i 4:e regionen, av
mig ovan sammanstdlld med Nseromanuskriptets boplatstec-
ken). Framfor rundeln i 5:e regionen befinner sig en figur,
som bestar av en horisontal- och trenne vertikallinjer (22 pa
avb.). Denna kallas »helvetets eld». Omgjligt ar icke (sdr-
skilt med hénsyn till dodsplatstecken pd andra spatrummor),
att vi 1 de vertikala strecken ha att se reflexer av isrunor.
Bild och »stav» kunna hir ha givit upphov till tvenne figu-
rer. Bada dro enligt min mening 1 s fall att aterféra pa uthark-
radens 10:e tecken, isrunan, och dess magiska innebord.

I den fyrkantiga figuren (24 pa avb.), som angives fore-
stilla »helvetets grav», har man sannolikt att se en reflex av
vatten-tecknet pa andra spatrummor. I regeln (t. ex. pa
N<er omanuskriptets bild) dr denna figur rektangulédr, sdsom
fallet &r med detta Vadsorelationens tecken.

Liksom vi mott tvenne reflexer av dodsrikets tecken, finna
vi dven sdsom motsvarighet till »underjordens trollmany
pa Naeromanuskriptets spatrumma (och dess dldsta monster
thursrunan) tvenne djivlar: en bunden (25 pa avb.) och en
obunden (21 pa avb.). Det demoniskas tal &r 2 1 savél run-
magi som 1 lapsk vidskepelse (jfr det foreg.). Det finnes
ocksd en spitrumma, pa vilken det demoniska angives med
ett dubbeltecken, den av Jessen (hos Leem) tolkade (jfr avb.
37). Har anges helgdagsmédnnen pa solens dversta och bagge
at sidorna géende stralar genom kors, vilka, som ovan fram-
hallits, kunna forklaras sasom reflexer av den svensk-norska
runradens manruna / (w-tecknet). Pa solens neditgéende
strale finnes en figur bestdende av tvenne hopfogade kors: Jf
(44 pa avb. 37). Denna figur anges forestélla »mubben-olmak,
onda andar, som vilja gora lapparna ont».

Den lapska mytologiens forestillning om en bunden dja-
vul kan ha sin forebild s&vél i kristen som i nordgermansk
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myt (Loke, Fenrisulven). En kurids detalj, som vittnar om
inverkan av fornnordisk myt, dr den i1 protokollet lamnade
upplysningen, att dd Gud fann denne djdvul, hade han »jarn-
sko pé». Detta for tanken till Vidar och dennes hos Snorre
omtalade tunga (»tjocka») sko. Vidar deltog med de andra
asarna i Fenrisulvens bindande och sédges vid Ragnarok skola
trampa ned honom.

I gestalten langst till vénster i femte regionen (19 pa avb.),
som anges forestélla »den bundne djdvulens hustru», har man
sannolikt att formoda en motsvarighet till Nseromanuskriptets
modergudinna Juksakka, som av-atskilligt att doma far anses
vara identisk med Uksakka, »Dorrkiringen» i svensk véster-
bottnisk folktro. Vid en dorr, som kallas wuks, offrade lap-
parna nimligen enligt Randulf vid julaftoneiTat den TridTe'
viarlden genom att sld ut OFEITEKb"
skal. Genom denna ceremoni kan Uksakka, »Dorrkiringeny,
ha blivit knuten samman med underjorden och demonerna och
slutligen i en halvkristen lappkvinnas fantasi ha uppfattats
sasom djadvulens hustru. De bada andra akkorna ha ront ett
annat 6de. Med Jungfru Maria blev begripligt nog Sarakka
identifierad, lappkvinnornas hjdlperska framfor alla andra. Att
lata Madderakka, den dldsta bland skyddsgudinnorna, bli hen-
nes mor, den heliga Anna, foll sig dvenledes naturligt. For
Uksakka erbjod sig diaremot ingen anknytning till den kristna
religionens heliga kvinnor. Hon fick behélla sin boplats under
jorden och erholl helt demonisk natur. Vi méta henne dérfor
1 denna spatrummas understa region som »den bundne djavu-
lens hustruy.

Figuren léngst till vinster nedanfor »djavulens hustru» (20) an-
ges vara en sjukdomsalstrande demon (»en Dievel, som
drseber folk og Mennesker, og skal viere Siugdomy). Tvivels-
utan ha vi att i honom se dods- och sjukdomsdemonen Rota\
vilken stdr i ndra forbindelse med sitt offerdjur hésten, .
»Sturich» 1 Naeromanuskriptet, av mig sammanstilld med
utharkens 18:e tecken, hdstrunan.
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IV.

De béda i det foregaende behandlade lapska spatrummorna
avvika 1 atskilligt frin varandra. De. maste dock gé tillbaka
pa en gemensam idldre grundtyp. Denna har tvivelsutan, vad
inneborden hos tecknen betrdffar, stitt ndrmast Naeromanu-
skriptets spadomsapparat, dér ytterst litet omtytts i anslutning
till kristna forestéllningar. Vads orelationens trolltrumma visar
déremot talrika kristna inslag, ehuruvél atskilligt vid forhoret
sannolikt framstéllts sdsom mer kristet betonat, &n det upp-
fattats i spadomspraktiken. Denna trolltrumma har emellertid
till gengdld bevarat nagot, som for var undersokning ar av
den allra storsta vikt: spadomsapparaten dr icke blott forsedd
med bilder utan visar i en hel del fall dessutom »stavary,
vilkas former erbjuda omisskdnnlig likhet med runor, i en
del fall sa gott som fullkomlig identitet. Sdsom é&r att vinta,
kunna icke alla dessa stavar ha haft runtecken ur den dldre
runraden till forebilder. Under &rens lopp maste i1 anslut-
ning till runskriftens yngre typer, som bl. a. inldnades sdsom
kronologiska mirken (tecken for veckodagarna), i flera fall
ett utbyte av en dldre form mot en yngre ha dgt rum. Aldre
typer ha dock i en viss utstrackning hallit sig, sarskilt, da det
gillt tecken, som tillika med sina namn férsvunnit ur den yngre
runraden: w-runan p, Frejs tecken, och A-runan *, tecken
for en med solen forbunden gudomlighet eller eventuellt for
ett som gudomligt eller astralt betraktat djur (dlgen). Runor
av dldre form med namn kvarstiende i den svensk-norska
runraden, som torde kunna ha reflexer pd Vadsorelationens
trolltrumma &dro: | (w-tecknet) och < (“-tecknet). Lika i savil
den dldre som den yngre runraden &ro: | (z-tecknet) och
(/m-tecknet). Av yngre typ dro f (m\ v (p) och p (a for
dldre 7). Det kan icke gérna vara en tillfdllighet, att pa ett
och samma lapska spddomsredskap icke mindre dn 9 tecken
bendmnda »stavar» finnas, som visa sd betydande likhet med
kinda runtyper.

Att lapparna haft en viss kunskap om runor, ehuru de



150

sannolikt aldrig brukat dessa tecken for att dstadkomma sam-
manhéngande textuppteckningar, framgér forutom av de lapska
veckodagsmirkena av en rad hos lappbefolkningen brukade
bomirken. Jag har bland dylika (jfr materialet hos v. Duben
och Sigrid Drake) funnit motsvarigheter till G[] *(adven
). bp(i ligatur), § (nagot lutande).y och" YA, "fTT(i
Tigatur), N\ (det sista tecknet kan dock”Sero”p*aTriflytande
av det liknande latinska tecknet), se avb. 39. Hartill kommer
att det, sdsom jag redan papekat, finnes uppgifter om, att
tecknen péd vissa dldre trolltrummor bestatt endast av s. k.
wstreck» eller »karaktarery.

En annan viktig omstindighet med Vadsorelationens troll-
trumma 4r, att den indelats 1 icke mindre dn fem olika re-

TTATTRAN X DA
S0 O T G

Avb. 39. Lapska bomirken enligt von Duben.

gioner och att darfor figurerna folja efter varandra i rader.
Det avgdrande dr emellertid att kunna bestimma, var borjan
och slutet befinna sig. Att borjan &r att soka overst och slu-
tet lingst ned, dr utan vidare klart. Mera villradig maste
man vid forsta péseende stdlla sig till frdgan, om man
har att rdkna fran hoger till vinster eller — sdsom 1 det for-
klarande protokollet skett — fran vénster till hoger. Hér
kommer oss emellertid en uppgift fran den forhérde trollman-
nen till god hjdlp. Denne har tillfrdgats om figurernas bety-
delse i ordningen vénster-hoger, som for undersokaren har
tett sig som nérmast till hands liggande. Lappen har emel-
lertid falfi: ett yttrande, som ratt forstatt visar, att spddomsin-
strumentet varit orienterat i motsatt riktning. Den forhorde
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har ndmligen omtalat, att om méssingsforemaélet, som anvén- :
des sdsom visare, vid dunkande med hammaren rdkade gi
motsols, sa var detta ett daligt tecken, men dansade det

»ratt om med solen» hade den, han spadde, »god lyckay, i
Riktningen medsols r fran vénster till hoger: denna rikt- i

ning maste sdlunda f6ljas for att na fran ett ofordelaktigare j
(lagre) till ett fordelaktigare (hogre). Figurerna méste da |

vara anordnade motsols, d. v. s. frdn hoger till vinster. Ak- |
korna i1 3:e regionen befinna sig lagre dn helgdagsménnen
(»julherrarnay). Solen och »Guds son» (himlens trollman) 1 2:a
raden tillhora ett lagre stadium @n »Gud fader» (Frej). Vind-
guden i l:a raden ar av ldgre rang &n den store och maktige
Tordonsguden. Fore allt star 1 Oversta regionen den heliga
offertjuren, som/representerar samtlupTFogTU”gudi™*

Idé baHa -tmal£“Y” Onélma

ringen icke stringt bunden vid en och samma rad: i bigge
omradena kunna vi Urskilja hogre och ldgre placerade figu-
rer. Dessutom veta vi rorande Naeromanuskriptets trolltrum-
ma, att pd denna figurerna i den undre regionen icke anord-
nats i sd& néra anslutning till utharkraden som i den Ovre.
Vad som framst intresserar oss ar darfor tecknens anordning
inom de tvenne regioner, som motsvara himl aregion en pa
den av Randulf beskrivna spidtrumman. Utharkens begynnel-
serunor (n:r 1—9) aterfinnas pa Vadsorelationens trumma i
foljande ordning: 1 (rentjur, uroxrunans reflex), 4 (Tor, vagn-
runans gudom), 3 (vindguden,, «ss-runans gudom), 5 (dngel,
viktare, fackelrunans gudom), 6 (offertecken, gdvorunans mot-
svarighet), 7 (Frej, frojdrunans gudom), 9 (»Guds son» = »him-
lens -trollmany» = nddrunans gudom). Det finnes salunda en-
dast en enda omkastning: den gestalt, som motsvarar Oden
och den 3:e utharkrunan, kommer efter representanten for
den 4:e, Tors runa. Som jag i det foregaende péapekat, torde
detta bero pa utrymmesskal, vartill kommer hinsyn till Hora-
galles-Tors mera framskjutna plats inom lapsk mytologi i
jamforelse med den mindre ofta akallade vindguden. Mot-
svarigheter till tvenne utharkrunor, tecken sammanhorande
med den 2:a och den 8:e runan, saknas i denna grupp. Den
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forstndimnda motsvarigheten har sdsom demonisk (férbunden
med .thurs-djdvulen) flyttats ned i den understa .(5:e) regionen,
den senare har helt forsvunnit, troligen emedan den sasom
varande en djurbild (»himlens bjorny») fallit utanfér spadoms-
utovarens verksamhetsomrade; Vadsorelationens spadomsred-
skap (eller dess forebild) har brukats av en kvinna. For en
sddan var allt, som hade med en bjorn att gora, tabu. San-
nolikt har en kvinna, dven om hon var &lderstigen, aldrig
radfragats, da det géllt bjornjakt. Hon har givetvis icke
haft ndgon anvéindning for de bada bjornfigurerna och med
hiansyn dértill utelimnat dem pa sitt speciella spadomsred-
skap. Sannolikt har, dd en lapsk spaman vid foresté-
ende bjornjakt radfrdgat en trolltrumma, den i himlaregio- -
nen stdende bjornfiguren i vissa fall fatt vikariera for det
tecken, som avsadg den pd jorden befintliga bjornen, malet
for jakten.. Kom t. ex. ringen (visaren) till »himlens bjorny,
kunde detta vil dven tolkas som ett gott omen for bjorn-
jakt. e

Pa det hela taget visa vid ndrmare paseende Naeromanu-
skriptets och Vadsorelationens spatrummor’ en betydande
Overensstimmelse sinsemellan trots den starka kvasikristna
omgestaltningen pa den senare. Sarskilt géller detta, som jag
redan framhévt, de till den himmelska regionen hoérande figu-
rerna, vilka jag visat genomgdende vara motsvarigheter till
utharkens begynnelsetecken. Vi ha hir ett nytt bevis for, att
den gamla av 24 tecken bestdende runraden icke begynt med
rikedomsrunan, p, det tecken som pa fornisldndska kallades
fé (av dldre *fehu\ utan med ur ox-runan p], som en ging i
Skandinavien (liksom bevisligen 1 England) hinforts till en
tjur. Den har kallats ur (av dldre *urus) med angiven be-
tydelse.

Av stort intresse &r, att hos lapparna rentjurens tecken
varit en symbol for storoffret. Detta har varit ett slags mot-
svarighet till mithraisternas taurobolium, som avsag att for-
langa livet. Som ndmnt, var tjuren hos fornperserna livets
symbol. Det finnes om lapsk offertro antecknat, att om na-
gon hade ett barn, som var sérskilt kart, kunde han »kdpa




-

—_

153

liv till det» genom att »offra en ren». Barnet tillstaddes da
av storgudarna att leva sin tid ut (Demant Hatt). Denna tro
har sporadiskt fortlevat in i nutiden. Som jag i det foregé-
ende ndmnt, skulle djuret vid storoffret avlivas med ett enda
slag. I denna omsténdighet har man skil att formoda en re-
flex av fornnordisk runmagi, som forband tjuren och storoffret
med talet 1, uroxrunans tal i utharkraden. Den pé trolltrum-
morna avblldade rentjuren ansags dven brlnga naiden »hJalp»
i hans strider i andevérlden. Detta erinrar om vad som 1
Eddan sdges om Odens forsta trollsing: »Hjdlp nidmns den
forsta» etc. (jfr ovan s. 19). Renfiguren kallades dven »lyc-
kans ren» (S. Kildal).

v. 2 n

De ovan behandlade tvenne spddomsredskapen dro de, som
bist visa sambandet med nordgermansk runmagi. De é&ro
ocksa de trolltrummor, som mest ingdende beskrivits av sam-
tida. Sarskilt vardefull & Randulfs utférliga kommentar,” vil-
ken som ndmnt bygger pa systematiska utfrdgningar, fore-
tagna av von Westen. Det finnes emellertid ytterligare en
hel rad lapptrummor. Var och en av dessa har tvivelsutan
sitt storre eller mindre vérde for det sporsmal, varmed vi hér
syssla. En del av dessa innehéller dock blott ett fatal tecken
och kan darfor icke ge mycket till belysning av fragan.
Andra ha ett betydande antal tecken, i ett fall s& manga, att
man rentav haller fore, att denna trolltrumma endast varit
en modell, pa vilken allahanda tecken anbragts, och att den
aldrig varit i praktiskt bruk. Det giller den stora av Schef-
ferus avbildade trolltrumman fran svenska Lappland (Torne).
Mina undersokningar av materialet ha fort mig till den
Overtygelsen, att lapptrummor med ett stort antal tecken
(bortat det dubbla av utharktecknens antal eller mera) repre-
sentera en i det hela sekundér utvecklingstyp. .

Den i tilldgget till den franska editionen (1678) av Schef-
ferus’ ursprungligen pa latin forfattade arbete om Lappland
(»Laponiay», 1673) offentliggjorda avbildningen av en lapp-
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trumma med icke mindre dn 150 figurer kan omdjligt repre-
sentera nagot urgammalt 1 uppstéllningen av alla dessa tec-
ken. Hér finnas figurer, som forestéilla en hel rad av lander,
dédribland s& avldgsna som Spanien, Frankrike och Turkiet.
Vidare tecken for en stor serie helgdagar: pask-, pingst-, vér-
frudagen, S:t Eriks dag, S:t Johannes dag, Petersdagen, Ja-
kobsdagen etc. etc. Dock finnas pad denna trumma, som sna-
rast dr att betrakta som ett samlingsstélle for allahanda bland
lappar kdnda och brukade tecken, atskilliga reflexer frén he-
den tid. Hit hora enligt min mening tecknen for solen, sol-
guden (trol. ursprungligen Frej), vinden (Oden), askan eller
Ture (Tor), fiskvatten, bjorn, boskap (ko och tjur), lapphydda
(bostadsstille), man, trollkarl (»himlens trollmany), djdvulen
(thurs), djdvulens grav (dodsriket), doden jimte hést (Rota,

. Stuorek), solljuset (dagrunan), bjork (bjorkrunan), gran (fackel-

runan). Talrika” offe r t e ¢ k e n kunna reflektera uroxrunan
efler gdvorunan. Det finnes sélundd“motsvarigheter tilT hu-
vudparten av Nmromanuskriptets figurer, alltsé till storre de-
len ‘av utharkradens tecken. Det hela dr emellertid s& om-
kastat genom tillkomst av annat material (tecken for kristna
helgdagar och allehanda linder m. m.), att en analys av teck-
nens ldge knappast kan sdga oss nagot av vikt. All sanno-
likhet talar emellertid for, att de ovan uppriknade tecknen
for solen, diverse gudar, vatten etc. utgora en relikt av det
ursprungliga hos en verklig spadomsapparat.

Ett alldeles sérskilt intresse erbjuder emellertid pd denna
trumma en grupp av tecken, vari tyckas ingd bokstavslik-
nande element. Det finnes ett tecken (n:r 81), som forkla-
ras forestdlla »en many». Detta tecken ser ut som en man-
runa av den yngre typen y, forbunden medelst ett horison-

. talt streck nedtill med solrunan y Man kan formoda, att

-

detta tydligen genom en kombination uppkomna tecken ur-
sprungligen avsett en av de fran det foregaende kénda »helg-
dagsménnen»: »mén» placerade i solens ndrhet, GudenNaos
tecken (n:r 99) ser ut som tvenne genom linjer forenade ass-
runor av gammal typ fj och y Tyvérr ldmnas ingen upplys-
ning om, vad slags gud Nao varit. Kanske har Nao varit ett
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namn pd den enligt min féormodan med Oden och den 3:e
utharkrunan sammanhoérande »vindguden». Namnet erinrar
nagot om den svenska bondebefolkningens egendomliga namn
pa Oden: Noen i »Noens hésty (jfr s. 42 och 74). Att en re-
flex av den runa, som kallats 'asagud’, tillhor ett gudoms-
tecken, kan for Ovrigt vara forklaring nog. I sex offertecken
pa trumman (n:r 25, 26, 27, 28, 144 och 150) inga varandra
korsande linjer, som forete om utharkens sjdtte tecken, givo-
runan y (g-tecknet), erinrande former. Sdsom motsvarighet
till det 6:¢ utharktecknet ha vi i det foregiende métt sym-
boliska bilder for offer (en tupp, en kyrka). Vidare kan man
observera, att ovanpa den halvcirkel, vilken om-

sluter de smafigurer, som sidgas forestélla »farliga

trollmén, som gora det virstay (tecknet 79),

dro anbragta tvenne upprittstiende streck, som i

detta sammanhang fora tanken till isrunor (en

isldndsk analogi ha vi i den som avb. 17 ater-

giva trollstaven, avsedd att doda en annans krea-

tur). Randulf ndmner dven, att en figur, som ser

ut som ett streck, betecknar »den déde». Pa

en annan lapptrumma (n:r 8 hos Friis) beteckna /?‘;ib't W1'< Na?
tvenne vertikala streck’»lappens gravplats». Det o

synes salunda, som om vi pa Schefferus’ lapptrumma skulle
ha reflexer av atminstone 5 runtecken: / (m, eventuellt «),
$ (5), f («), X (g) och | (i).

. En annan lapptrumma med spar av runor &r den hos
Leem offentliggjorda, av Jessen beskrivna (jfr avb. 37). Denna
har en figur »Saivoberget» (n:r 41), som jag i det foljande far
anledning att tala om. P& ett egendomligt buktande utsprang
std hir »stavar» placerade. De flesta dro raka streck i lik-
het med isrunor; tvenne ha »sidostavar» och likna runorna
~ och j. (dock mera pé originalet 4n pa Friis’ rekonstruktion,
avb. 37). Forsta sidoutspranget utgar 1 bigge fallen icke fran
toppen. Den senare linjekombinationen kan darfor vara eri
reflex av en sentida form av nddrunan: |* (n) 1 den svensk-
norska runraden. Pa det heliga berget torde pa’ en troll-
trumma, sedd och beskriven av missiondren S. Kildal, en mot-



156

svarighet till »himlens trollman» 1 Naeromanuskriptet ha statt
(jfr hdrom under VI). D4 denna figur enligt min forklarings-
princip &r att betrakta sdsom en motsvarighet till troll-
domsrunan, «-tecknet, nodtvangets runa, torde man hér bora
i formoda en relikt av det ursprungligen med »himlens troll-
I man» sammanhdrande runtecknet (dldst y, sedan p.
I Nasromanuskriptet meddelar Randulf bl. a. ett tecken, som
patriffats pa baksidan av en avbildning av den behandlade
) trolltrumman. Detta tecken sdges avse »Satan», »Muben
1 Olmay», den »anden Mand». Figuren i fraga (se avb. 40).
1 synes bestd av tvenne, som antipoder stillda man-runor av
1 den yngre typen, Yoch ,Joch tvenne till hoger och vinster
1 om varandra stéllda bistavar till th urs-runor: ocld hop-

| smilta. En analogi hértill finnes pa Roskildeamuletten (se
J avb. 12).

VL

Ett spddomsredskap, som maste ha haft betydande likhet
med det av Randulf i Nieromanuskriptet beskrivna, dr den
trolltrumma, vars bilder ligga till grund for den av den
norske lappmissiondren Sigvard Kil dal uppgjorda forteck-
ningen 6ver gudomligheter, kéinda av lappar i norra Norge
under forsta delen av 1700-talet (fore 1730). Forfattaren med-
delar tyvérr ingen till framstillningen horande bild av en
trolltrumma, men av yttranden hos honom framgar det klart,
att han ként de omtalade gudomligheterna just i anslutning
till deras bilder pa ett bestimt spadomsredskap, som han be-
traktat sdsom typiskt.

I. Bland gudoms vésen, som enligt S. Kildal bo i »stjdrnhim-
len», finnas foljande motsvarigheter till vad vi redan kinna.
Jag anfor dem i den ordning, som foljts 1 det foregéende:

1. »Passevara Serva», det heliga fjillets (eller lyckans)
ren. Uppgiften bestyrker, vad jag i det foregdende framhivt,
att det stora offertecknet, som av mig sammanstillts med
utharkens l:a runa, avsett en rentjur (serva = sarva, 'en ren,
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som ej ar vallackad’). Att figuren dven kallas for »lyckans
ren», anger detta teckens stora betydelse. Hér &r att erinra
om Vadsorelationens uppgift, att det var ett lyckligt tecken,
om visaren gick medsols: pa sd vis nddde man ldngst upp
och léngst till hoger, till »lyckans reny.

2. »Biex Olmai», vindmannen, som rader 6ver vader och
vind, av mig sammanstdlld med utharkrunan n:r 3. (Motsva-
righet till n:r 2, thursrunan, kan icke forvintas i denna region,
se nedan.)

3. »Thora Galles», tordonets gud, alltsd Tor, av mig
forbunden med det 4:e utharktecknet, vagnrunan.

4.  »Mans» (fel for Mano), manen. Detta tecken torde
ersitta offertuppens bild pd Nasromanuskriptets trolltrumma.
En vit tupp var hos lapparna det vanliga offret till de bada
himlaljusen, solen och manen. Tecknet for ett dylikt mindre
offer, som kanske fOrestéllt ett vitt djur, har vil pd sina hall
tolkats sdsom fradmst avseende mdnen (solen hade ju eget
tecken). Detta kan ha givit anledning till-, att det ersatts
med en bild av manen. S&som en givande, rikedomsbeford-
rande gudomlighet kan for ovrigt, sdsom jag i det foregdende
papekat, nyménen ha haft anknytning till utharkens 6:e tec-
ken. P& en del avbildningar av trolltrummor se vi ocksa.ny-
manen avtecknad i himlaregionen. (Det runda méntecknet i
4:e regionen pa Vadsorelationens spatrumma, jfr ovan under
III, ar ddremot uppkommet genom ett missforstand, feltydning
av bostadstecknet.) . .

5. »Veralden Rady, alstringsguden, som giver sjil »till
den kropp, gudinnan Sarakka danar i moderlivet», motsvarar
uppenbarligen Frej (Veralden olmai i Nseromanuskriptet), sa-
som vénskaps- och véllustgud forknippad med utharkens 7:e
te eken

6. »Rana Neid», kallad »sommarjungfrun» eller »den
grona jungfruny», torde motsvara det pd &ringsrunan (uthar-
kens 1l:e) é&tergaende fruktbarhets tecknet, som ses till
vianster om Veralden olmais gestalt pa den av Randulf be-
skrivna trolltrumman. Kildal har utan vidare tagit for gott,
att namnet Rana skulle sammanhénga med det nagot likly-
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dande lapska ordet ruonas, 'gron’. Detta dr knappast riktigt.
(Kanske har man att i stillet formoda samband med ett namn,
som skogsran har i norra Sverige: Rédnda, om vars ursprung
hittills mig veterligt ingen asikt dr'frimstadd.) Vi veta dven
av andra kéllor, att lapparna kidnt en kvinnlig vegetativ gu-
domlighet, kallad »Rananeida» etc. (neida betyder 'flicka'). Denna
troddes bl. a. ge nytt gris till foda &t renarna. Hennes funk-
tion - har tydligen varit av sadan art, att man haft anledning
att forbinda henne med en figur, som forestillde det vegeta-
tiva uppspirandet.
7- »Bgjve» OIIOI" »Beive >Neid>, d. v. s. .(solen’ eller

'sol jungfrun” anges dven av Kildal bland gudomligEeter7 till-
horande »stjarnhimlen». Andra trolltrummor ha emellertid i
regeln soltecknet, motsvarigheten till solrunan, utharkens 15:¢
tecken, anbragt nedanfor den egentliga himmelska regionen.
Det hade dirfor varit av ett visst intresse, om Kildal med-
delat en ordentlig avbildning. Han omtalar vidare solen sa-
ASQ) AegtcAayanLg«tnAyaserhAat swilken aifrades wattryih  ingdtun
och sager, att lapparna kalla henne »himmeiéhs "drottning'».

1

II. Bland gudar, »som bo pé jorden» ndmnas:

1. »Passevara Olmai», det heliga fjéllets man (trollkarl).
Olmai, som ar en singularform, uppfattas egendomligt nog av
Kildal som en plural: han dversétter med »Fjeldguder» och sé-

Ser om ydisse Passevare Olmai», att de ldra lapparna att sld pa
i trolltrumma, att spa och stilla sporsmal till de doda. Av det

~N?t T* ~ sagda framgar, att vi hiar ha en motsvarighet till »himlenstroll-

man» i N*romanuskriptet, av mig sammanstilld med det 9:e
utharktecknet, n6drunan,.trolldomsstaven framfor andra. »Him-
lens trollmany» var ju férmedlare mellan himlens gudar och jor-
dens méanniskor. Ddrav kan Kildal ha bibragts uppfattningen,
att han tillhérde jordregionen.

® »Leib Olmai»,. almannen, jaktens gud, av Kildal upp-
fattad som »Brodmanden (!) eller Skytternes Gudy, dr liksom
den béagbiarande jaktguden pa Nseromanuskriptets trolltrumma
en tydlig motsvarighet till idegransrunan, utharkens 12:eruna,
av mig forknippad med den nordgermanske jaktguden Ull.




159

Kildal omtalar, att denne gud av lapparna tillbads med »kné-
fall» for att bevekas att ge jaktlycka och lata dem »fd den
heliga bjornen». »Dérfor séttes denne Leib Olmaiy», fortsétter
han, »pé trolltrumman med en bjorns figur». Detta tyder pa,
att Kildal sett bade jaktguden och bjornen avbildade lik-

Avb. 41. Lapptrumman n:r 2 hos Friis.

som pa Nasromanuskriptets spddomsredskap. Bjornfiguren har
jag 1 det foregdende sammanstillt med utharkens 16:e tecken
(om ock med en viss tvekan).

3. »Maderacha» kallas dven »kvinnokdnets forsvar». Hon
»beminger sig» i sina dottrars »Bestillninger». Dessa dottrar
angivas av Kildal vara tre (han skiljer 1 anslutning till namn-

S
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varianterna pd Uksakka och Juksakka). Jag formodar (jfr det
foreg.) 1 den figur, som pa lapptrummorna forestdller Madder-
akka, en motsvarighet till den 13:e utharkrunan, /-tecknet.
Jag har omtalat, att runan i fraga i Dalarne fatt formen .
Péa en trolltrumma (n:r 2 hos Friis) upptrader en hogstegen-
domlig figur vid sidan av Sarakka och Juksakka, som kallas
»Saelge-sedne», ryggmodern’, en »Jordemoder». Denna torde
icke vara nagot annat &rTen Variant av Madderakka. Det
frappanta &r, att denna »ryggmoder» pa bilden (se avb. 41,
n:r 13) har ett hogst méarkvérdigt ryggparti:-det bestar av tre
runliknande tecken, vilka tillsammans atskilligt pdminna om
( den fran isldndska svartkonstbocker kdnda »skrackhjalmeny.
" Tvenne av dessa runliknande tecken, de som motsvara ar-
marna, ha stor likhet med den ovan omtalade /-runan .
Det dldsta namnet pd /-runan torde enligt vad jag i det fore-
gaende utvecklat ha varit petra, ett frdn latin eller grekiska
hiarstammande ord med betydelsen 'sten, klippa’. Jag kan
hiar meddela, att enligt en norsk historisk forskare (Fritzner)
lappkvinnorna for att underldtta fodelsen i dldre tid hollo i
handen ett foremél gaggagaOge, motsvarande isldnningarnas
lausnarsteinn. Denna s. k. »sten» var egentligen en frukt av
en havsvixt. I medeltidens stenbocker kallades en dylik
»ormsten» (»Slangesten»). I en svensk trolldomsbok, som jag
1 det foregdende refererat, beskrives, hur man fif en orm att
foda en »sten» genom att bl. a. omvira djuret hart med en
snodd, gjord av tretton tradar (jfr s. 54).

4. »Sar Acha» omnidmnes siasom den foregiendes fOrsta
dotter och sdges vara en hjilperska vid barnsbord. Kildal
omtalar, att denna gudinnas blod drickes och Leibolmais
(brodgudens) kropp fortires. Detta tyder pd en &tminstone
partiell inverkan frdn den kristna nattvardsldran. I det fore-
gaende har jag forbundit Sarakka med Frigg och bjoérkrunan,
utharkens 17:e tecken.

5. »Jux Achay dr tydligen identisk med Juksakka hos Ran-
dulf, av mig sammanstélld med utharkens 21:a tecken, Ingru-
nan. Kildal upplyser, att denna gudinna fick offer for att
formas att forvandla ett kvinnligt foster till gosse och over-

b

b
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lamna det till Leibolmai, sa att han »kan 6ve det i Skytteri».
Gudinnan har alltsé statt i ett visst forhallande till manko-
net och manlig idrott, frimst bruket av bagen. Som jag. re-
dan ndmnt, torde hennes namn egentligen betyda 'baggum-
man’ och hoéra samman med juoks, 'bage’. — »Ux Achay,
»dorrkvinnany, omndmnd som sirskild gudomlighet hos Kildal,
torde, som ovan framhéllits, snarast vara en variant avjuks-
akka, som enligt flera uppgifter ansdgs ha sin boning nira
den dorr, diar bagarna stidlldes. — »Pos si o Achay», »bord-
kvinnan», som sédges se till husets inre, liksom Madderakka
skyddar detta utvindigt, torde till sitt ursprung vara blott en
variant av denna. D& lapparna stiftade bekantskap med run-
magien, ha de sannolikt haft tre egentliga modergudinnor:
urmodern har identifierats med den 13:e runans gudomlighet
(Jord, Fiorgyn)-, hennes dldsta dotter, kvinnokonets ndrmaste
hjilperska, med den 17:e runans gudomlighet (Frigg); och den
gudinna, som haft betydelse for gossebarns fodelse, vars plats
varit vid dorren och bagarna,, har fatt overta den magiska
rollen hos det 21:a utharktecknet, vilket torhdnda i nordger-
manernas spddomskonst varit ett tecken, som fOrutsagt ett
gossebarns fodelse.

6. »Zias Olmai» (av Kildal betraktad sdsom identisk med
»Saive Neide», »vattenkvinnany) ér tydligen fiskevattnets gud,
Tjasolmad,- vars namn betyder 'vattenmannen’. Han har
givetvis varit forbunden med spdtrummans vattentecken, en
tydlig motsvarighet till det 20:e utharktecknet, vattenrunan.

7.  Kil dal omndmner vidare tre helgdagsgudomligheter:
»Porgie Dagy», »Laue Dag» och »Sodne Beivey, vilka anges
sasom fredagens, lordagens t och sondagens gudomligheter,
alltsd en Overensstimmelse med Naeromanuskriptets framstéll-
ning, i anslutning till vilken jag formodat samband med det
14:e, det 19:e och det 23:e utharktecknet. Kildal tillagger
emellertid, att de flesta lapparna ansdgo fredagen helgad &t
Sarakka och lordagen &t Veralden Rad (d. v. s. Veralden
olmai, Frej). Sondagen ansdgs helgad at de tre helgdags-
minnen (Ailikes) gemensamt. Detta kan reflektera ett till-

stand, da dessa betraktades sdsom med solen sammanho-
1l
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b rande »méiny, enér deras tecken (kors uppkomna ur den svensk-
| norska runradens manruna) VanTpla®

[ lar. At dem helgades dérfor solens dag, sondagen. Forst sent
!'torde de ha blivit till tre skilda veckodagsgudomligheter.

III. Sisom befintliga »under jorden» eller »djupt under
jorden» omnidmner Kildal:

1. »Jam A i mo», de dodas land, diar »Dodens moder» har-
skar. Det befinner sig »under jorden», men icke »djupt un-
der jorden». (J. Fellman talar om »Jabmeaimo» som en plats
»under jordytan».) Hir mdta vi en motsvarighet till dodsri-
ket och gudinnan Hel, av mig forbundna med det 10:e
utharktecknet, isrunan. Till »Dddens moder» (»Jam Achay)
offrades, for att sjdlen skulle forbli hos kroppen och icke for
hastigt avhamtas till det nya livet i dodsriket, dér de doda trod-

I des fa nya kroppar. Fran dodsriket kunde de doda forflyttas
till hogre fr6jd hos den hogste guden, »Veralden Rad», som
av begynnelsen givit dem sjilen. Detta skedde efter omkring
100 &r, sdger Kildal. (Mojligen kan hér en reflex av mystik
med talet 10, dodens tal, foreligga: 100—10 X 10. P& ett
annat stille talar Kildal om jamnt 100 &r.) Ett egendomligt
uttryck hos lapparna, kint frdn annan kélla (v. Duben), dr
galme, kalme som bendmning pa liklukten. Detta ord sam-
manhédnger med adjektivet kalmes, 'kall’, och bor ursprung-
ligen ha betytt 'kdld’. Om inflytande fran nordisk magi hér
I foreligger, dr svart att avgora: 'kold’ och 'dod’ édro varandra
m nirstdende begrepp (jfr vad jag s. 43 yttrat om uttrycket
»gora kally ='doda’).

2. »Rot Aimoy» eller »Ruut Aimo», »det onda landet», ar
enligt Kildal beliget »djupt under jorden». (Aven J. Fellman
upplyser, att »Rotaland» ténkts befinna sig »innerst i jorden».)
Hir bor- enligt Kildal »Rota» eller »Rutu», pinoguden, till vil-
ken lapparna sdgas ha offrat, nir ingen hjdlp var att fa fran
andra gudar. (For J. Fellman dr diremot denna virlds hér-

j skare ett kvinnligt vdsen: »Rota akka»; henne behaglig som
| offer var en dod hidst, som hel nedgridvdes i jorden, upplyser
j han.) Om detta pinorike, helvete, sdger Kildal, att dit komma

'
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sjdlarna av dem, som varit forsumliga i offer och bon till gu-
darna. Dessa sjdlar komma aldrig till »Veralden Rad» som
de, vilka w»efter 100 ar» bli upptagna till honom frén »Jam
Aimoy» (ett dodsrike, som sdledes i viss man motsvarat den
katolska skdrselden). Kildal skildrar ritt omsténdligt ett offer
till Rota och omnidmner, att »vid altaret» en dod hést skulle
nedgridvas 1 jorden. I N”eromanuskriptet motsvaras denna
lokalitet av »Sturich», histen, av mig forbunden med den
18:e utharkrunan. P& en del trolltrummor finnes Rota avbil-
dad ridande pa en hdst. Kildal sidger om offerhésten, att den
slaktas, for att Rota skall rida bort pa den till sitt rike.

Kildals framstéllning av lapsk mytologi dr tvivelsutan —
vilket han sjilv antytt — gjord huvudsakligen 1 anslutning
till en av honom studerad spatrummas figurer. Denna bor
ha varit av ungefdar samma typ som den av Randulf beskrivna
och torde &dvenledes ha haft 1 det nidrmaste samma antal
tecken, omkring 24.

Ovan har jag visat, att Kildals spdtrumma bor ha haft mot-
svarigheter till runorna n:r 1, 3, 4, 6, 7, 9, 10, 11, 12, 13, 14,
15, 16, 17, 18, 19, 20, 21 och 23 i utharkraden. Varfor saknas
motsvarigheter till nir 2, 5, 8, 22 och 24? Framst beror
detta pa, att Kildal endast fast sig vid, vad han uppfattat
sasom avseende religionens vérld. Han har icke direkt
lamnat en beskrivning pa en lapsk trolltrumma utan velat ge
»Efterretning» om lapparnas »hedenske Religion». Emellertid
har han som ledning anvént figurerna pa ett spddomsredskap
av utpriaglad hednisk typ, en variant till Naeromanuskriptets
trolltrumma.

Att motsvarigheter saknas till utharktecknen n:r 22 och 24,
forklaras ldtt ddrav, att deras reflexer pa trolltrummorna é&ro
figurer, som helt hénfora sig till ménniskornas virld (lap-
parnas och bondernas boplatser). Likaledes ar det begripligt,
att Kildal icke ndrmare sysslat med de bada bjorn bilderna, mot-
svarigheter till runorna n:r 8 och (eventuellt) n:r 16. Den senare
bjornbilden omndmner han dock i samband med Leibolmai,
jaktguden. Den magiska funktionen hos »himlens bjorn» lik-
som hos den grantopp, som enligt min formodan torde ha mot-
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svarat fackelrunan (n:r 5), har han troligen icke utlistat.
Sannolikt har han déri endast sett i ena fallet ett djur, 1 det
andra ett trdd. P4 den grund, att Kildal talar om flera »Pas-
sevare olmai», som sdgas ldra lapparna att trolla, ar det
troligt, att han fort »himlens trollman» och »underjordens
trollman» (jfr Naeromanuskriptet) till en och samma kategori.
Han kan dérfor mycket vél ha sett en trolltrumma, pa vil-
ken dven en motsvarighet till thursrunan, utharkens 2:a tecken
funnits: figuren »underjordens trollman». Vi ha salunda att
rdkna med, att Kildal varit fortrogen med en trolltrumma av
gammal, 1 huvudsak hednisk-,typ, som sannolikt haft 24 tec-
ken eller obetydligt mera.

Vad Kildal omndamner av mytologiska vésen,’for vilka bil-
der saknas pd Nieromanuskriptets spddomsredskap, dr hogst
obetydligt. Som nidmnt, torde »Ux Acha» blott vara ett
annat namn pa Juksakka och »Possio Acha» Madderakka i
en bifunktion. Intet talar bestdmt for, att Kildal kéint till en
trolltrumma med fem olika akkor. Det sannolika &r, att det
till en del blott ror sig om olika namn pd samma figur (Jes-
sen, hos Leem, talar t. ex. om »Uks- eller Juksakka» vid for-
klaring av en och samma figur).

Det hos Kildal, vartill motsvarigheter icke finnas pd den
av Randulf beskrivna spatrumman, ar: »Passevara» — det
heliga .fjillet — och de till detta anslutna ‘»Passevare
Lodde», det heliga fjdllets fagel, och »Passevare Guelle»,
det heliga fjdllets fisk. Det »heliga fjdllet» torde motsvara
»Saivobergety pa den hos Leem av Jessen beskrivna lapp-
trumman (41 pa avb. 37). Man kan formoda, att pa den
trumma,-Kildal sett, en figur motsvarande »himlenstrollmany,
namligen »Passevara Olmai» (jfr ovan), statt pa detta berg.
Det kan-ursprungligen ha varit en detalj, som tillkommit utan
att figurernas 24-tal darfor rubbats. Vad det heliga fjillets
fdgel och fisk betriffar, &r det ingalunda alldeles sdkert, att
Kildal sett dem avbildade pa nagon trolltrumma, han kan ha
kint till dem efter muntliga uppgifter. Pa en del sena troll-
trummor finnas dock motsvarigheter till dessa magiska djur.
Kanske ha de ocksa forekommit redan pa nagon trumma, som
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Kildal sett. T s& fall &4r det naturligast att i dem se relativt
sena tillsatser, beroende pd, att man latit »himlens trollmany
std pd det heliga fjdllet: vid sidan av »det heliga fjéllets
many» har man anbragt smé figurer, forestillande »det heliga
fjallets fagel» och dess »fisk». I »Wurnes Lodde», 'ond fagel’,
hvTCilddTMp” som plural (»slemme Fugle»), kan man for-
moda en eller flera bifigurer till »underjordens trollmany.

VIL

En trolltrumma, som vid forsta paseendet synes vara av
ganska avvikande typ i jaimforelse med de 1 det foregdende
skildrade, 1 Norge patriaffade spadomsredskapen, finnes avbil-
dad 1 den svenske missiondren Samuel Rheens é&r 1671
forfattade »relation» (i huvudsak hinférande sig till Lule lapp-
mark). Sirskilt 1 ett avseende visar denna svenska lapp-
trumma ett mycket tydligt kristet element: tre min framstil-
las och beskrivas sdsom Kristus och tvenne apostlar. Under-
soker man denna spatrummas figurserie ndrmare, finner man
emellertid motsvarigheter till de flesta av Nmromanuskriptets
tecken: 20 bland 24. Kristus och de bada apostlarna &dro
uppenbarligen identiska med de tre helgdagsménnen o. s. v.

Liksom den av Randulf beskrivna trumman &r den spa-
domsapparat, Rheen skildrar, delad i endast tvenne regioner.

I den Ovre befinna sig ndrmast skiljelinjen (se avb. 42)
Tor jamte en »tjanare» och Storjunkaren (Frej) jimte en »tji-
nare». Hiar ha vi motsvarigheter till den 4:e (Tors) och den
7:¢ runan (Frejs). Frejs s. k. tjdnare torde vara en motsva-
righet till »Rana Neid» hos Kildal, vilken figur jag samman-
stidllt med den Il:e runan. Tors tjinare kan ha tillkommit
som en pendang till Storjunkarens (Frejs) efter att tidigare
ha varit en bild av vindguden, som vi pa Vadsorelationens
trolltrumma sett avbildad som ldgre dn Tor. Jag formodar
darfor har en motsvarighet till den 3:e runan.

I 6vrigt upptages himmelsregionen av bilder forestillande
halvmanen, stjirnor och faglar. Manbilden har sin motsva-
righet hos Kildal, vars mantecken av mig sammanstillts med
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den 6:e utharkrunan. Vad beteckna emellertid de méinga
stjdrnorna och figlarna? Stjarnorna bestd av tvenne skilda
grupper. Till vinster om manen befinna sig 8 stjdrntecken,

Avb. 42. Rheens trolltrumma. v

fagelfigurer befinner sig lidngst till vénster, de flesta av de
ovriga till hoger). Det mérkliga ar nu, att de runtecken
efter n:ir 4, for vilka vi ytterligare ha att vinta motsvarig-
heter 1 denna region, just dro det 5:e, det 8:e och det 9:e.
Den figur, som pd Nasromanuskriptet av mig antagits mot-
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svara den 8:e utharkrunan, dr »himlens bjorn». Den befinner
sig (se 8 pa avb. 32) till vénster i himmelsregionen: det-
samma &r forhdllandet med sviten av 8 stjirnor pd Rheens
trolltrumma. Det granliknande tecknet pa det norska spa-
domsre dskap et, av mig sammanstéllt med fackelrunan, uthar-
kens 5:e tecken, befinner sig till hoger i himmelsregionen
(5 pa avb. 32); detsamma &r forhallandet med sviten av 5
stjarnor pa den svenska trolltrumman. Jag sluter hidrav, att
tecknet »himlens bjorn», som troligen avsett en stjirnbild,
ersatts av atta stjdrnfigurer 1 enlighet med tecknets magiska
tal 8. 1 analogi' hdrmed bor fackelrunans motsvarighet ha
ersatts av femf éldtecken, som slutligen fitt ungefir samma
form som stjdrnor. Enligt samma princip har »himlens troll-
many, motsvarigheten till det 9:e utharktecknet, ersatts av
nio faglar (de flesta till hoger liksom »himlens trollman» pa
Naeromanuskriptets trumma). Den 9:¢ runan har hort sam-
man med Oden 1 hans egenskap av trolldomsgud. Sina bud-
skap mottog denne gud av korpar. Att man latit trolldoms-
runan representeras av faglar, kan darfor std i samband med
myten om den trollkunnige Odens korpar. Missiondren Jens
Kildal upplyser ockséd om, att ndiden for att komma i forbin-
delse’ med »Passe vare olmay», d. v. s. himlens trollman,
sinde bud till denne med en »Passe vare lodde», d. v./S. en
till det heliga fjéllet horande fagel.

I den 6vre regionen saknas offerrenen. I den undre regio-
nen skola vi emellertid patriffa bilden av en rentjur. Man har
sannolikt funnit det onaturligt att ha en ren i den himmelska
sfaren och latit honom fa plats hogst uppe bland andra djur i
den jordiska regionen.

I den himmelska regionen ha vi alltsd funnit motsvarighe-
ter till utharkrunorna n:r 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9, och 11. Motsva-
righeter till de med det underjordiska sammanhorande ru-
norna n:r 2 och 10 bora i likhet med.vad fallet dr pa de norska
trolltrummorna icke upptrada i dehna avdelning.

I den undre regionen mota vi dvenledes en rad motsva-
righeter till figurer, kéinda frdn Naeromanuskriptet: solen (re-
flex av runan 15), vatten (»sjo», runan n:r 20), en ren (runan
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n:ir 1, jfr ovan), en bjorn (runan n:r 16 eller en bifigur till
Leibolmai, av mig sammanstilld med runan n:r 12), en oxe
(troligen rest av boskapsbilden pad Nieromanuskriptets trumma,
av mig forbunden med runan n:r 24), en varg (av lapparna
kallad »djavulens hund», troligen motsvarande hédstbilden pa
det norska spddomsredskapet, tydlig motsvarighet till runan
n:;r 18). Bilderna av Kristus och tvenne apostlar motsvara,
som jag ovan redan framhévt, de tre helgdagsménnen (vari
jag formodat reflexer av runorna n:r 14, 19 och 23).

Det aterstar att forklara tre langst ned placerade figurer: en
riv, en hare och en orm. Vad-vi dnnu sakna dr frimst mot-
svarigheter till de tre akkorna (nederst pa Nieremanuskriptets
bild). Har mahénda pa Rheens trolltrumma dessa jordgudinnor
symboliserats genom med dem magiskt forbundna djur? En
notis hos J. Fellman later oss veta, att atminstone en av dessa
kvinnliga gudomligheter anropats vid jakt, da det rort sig om
fingst av mindre djur. For god béverfingst bad man t. ex.
till Madderakka, meddelar Fellman. Sannolikt har haren rak-
nats till samma kategori som bédvern. Liksom denne kan ha
varit ett djur, symboliskt for Madderakka. D& ormen hos
manga folk dr ett bostillets heliga djur, kan man gissa pa,
att han hort samman med Sarakka, hdrdens skyddsgudinna.
Aterstar s& riven, som mahinda forbundits med Juksakka,
baggudinnan, vilken haft ett visst forhallande till storjaktens
gud, Leibolmai.

Till 4 tecken pa den av Randulf beskrivna norska troll-
trumman saknas varje tillstymmelse till en figural motsvarig-
het: underjordens trollman (och runan n:r 2), dddsriket (och
runan n:r 10), Leibolmai (och runan n:r 12, sédvida denna icke
motsvaras av bjornen, jfr ovan) samt lapparnas boplats (och
runan n:r 22). Emellertid ha livsriket och dddsriket (motsva-
righeterna till runorna n:r 22 och 10) kunnat bestimmas blott
av visarens ldge till vinster eller hoger pd trolltrummans
undre region. Deras tecken kunna for Ovrigt ha bestitt av
svagt tecknade halvcirklar, som undgétt missiondren Rheens
uppmirksamhet. Missiondren Olaus Graan omtalar for ovrigt
en trumma med ungefiar samma figurer som pa Rheens. Han
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tillagger, att man i Kemi lappmark tillika med »detta allt»
avmalade »helfwetitt aldranederst» (alltsd en motsvarighet till
runan n:r 10).

Det finnes givetvis ytterligare tskilliga lapptrummor, vérda
granskning med hénsyn till min forklaringsprincip. Forst 1 en
annan skrift kan jag emellertid uppta dven dem till behand-
ling. Ett popularvetenskapligt arbete kan icke bringa ett
overmétt av detaljer. Vad jag avsett denna ging, ar dess-
utom blott att sfdlla problemet och att framligga ett
tolkningsforsok med hansyn till det centrala. .Uppgiften att
lamna en fullstdndig utredning maste stillas pd framtiden och
overlatas &t facklitteraturen. !’
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Av professor Sigurd Agrell har bl. a. utkommit:

SENANTIK MYSTERIERELIGION OCH NORDISK RUNMAG]
(Sthlm 1931).

»Ett nytt och originellt uppslag — som vil genomfort synes ha forutsétt-
ningar att kunna ge oss en fullt klargérande upplysning i en av de hittills
dunklaste punkterna i hela runskriftsproblemct.»

Professor Otfo v. Friesen i »Runorna» (Nordisk Kultur VI).

»Dessa grundldggande problem ha hittills %é ett markvardigt sétt asido-
satts. Det ar professor Agrells fortjanst att ha ryckt dem i forgrunden i
overensstimmelse med deras centrala betydelse. — Aven om det finnes
diskutabla och tvivelaktiga detaljer i arbetet, dr jag sdker pd att Agrell i
princip har ritt, en Overtygelse, som bygger pd en viss kdnnedom om sen-
antikens tankevégar.»

Professor Martin Pu Nilsson i »Folkminnen och folktankar».

»Agrells undersokningar ha dragit en ny och mirklig forbindelselinje
mellan antik och forngermansk tankevérld pa ett viktigt omrdde av den
andliga kulturen.»

Professor Etnil Olson i »Svenska Dagbladet».

»Agrell dr pa ett séllsynt sdtt initierad i de gamla hemligheterna, och
svarigheterna l6ser han med en forbluffande och imponerande elegans.»

Olle H olmberg i »Dagens Nyheter».

»Det dr dirfor med atskillig nationell sjélvgladje man léser professor Aggrells
instruktiva, dven for en bredare allménhet lattillgangliga framstillning av denna
for var kulturhistoria sa oerhort viktiga forskning.»

Sven Liljeblad i »Stockholms Dagblady.

»Sigurd Agrell har sdllsynta fOrutsdttningar att rekonstruera forntidens
svartkonstvetenskap: han har diktarens konkreta och ostyriga fantasi och
historikerns férmaga att koppla av sitt nutidsjag for att tdnka och kdnna som
ménniskor fran fordom. — Dock det visentliga forblir, att Agrell med sin
trollkarlsvisdom nog faktiskt har lyckats losa det problem han som nykter
forskare har forelagt sig.»

Ivar Harrie i »Géteborgs Handels- och Sjofartstidningy.

»Men vem som helst kan genom professor Agrells framstillning fa ett
nytt och intensivt intresse bade for runor och deras ristare. 1 denna bok
som under alla forhallanden talar om sillsynta forrad av lirdom och intelli-
gens ha stora forskarbragder anvints ej endast till att gora svensk allménhet
pa ett roande sdtt kunnig i en fascinerande vetenskap utan ocksad att aktua-
lisera véra nu rétt bortglomda forféaders tankevérld.»

Knut Hagberg i »Nya Dagligt Allehanda.

»Det &r ett vackert vetenskapligt arbete. Fran en liten och torr borjan,
som man kan tycka, sjilva frdgan om talmystiken kan vara, utveckla sig i
hans klara och fasta stilkonst gamla och glémda osterldndska religioner i sin
prakt, sitt djup, sin absurditet.»

John Landquist i »Aftonbladet».
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