Den gotlindska runbildstenen fran Sanda.

Om Valhallstro och hednisk begravningsritual.

Av
HUGO JUNGNER,

"The prudent man foreseeth the evil,
and hideth himself.”

(George Stephens om Sanda-reliefen).

en yngre, med runor férsedda bildstenen fran Sanda
kyrkogird pd Gotland (fig. 15), tidigare omnimnd och
avbildad i Fornviinnen 1907, s. 246, 248 (St. H. M.
13127), ulgdér genom sin rika, tyviirr delvis illa med-
farna bildutsmyckning eit av Gotlands mest egendomliga bildstens-
monument. Kort efter det stenen 1863 blivit bekant genom P. A.
Siive, gav C. F. Sive en tolkning av ristningen. Den under en no-
vemberdag firfirdigade teckning', han hade till sitt firfogande, var
emellertid téimligen bristfillig, och mot hans tolkning instiilla sig
starka tvivelsmil.? I olikhet mot t. ex. Tjingvide-stenen och den

I Senare offentliggjord av G. Stephens, Oldnorthern Runic Monu-
menis II, p. 778 (fig. 16).

2Car] Siive anser — i korthet —, att runinskriftens {re personnamn
— Ropuisl : auk : farborn : auk : gunborn (Sive: gutborn) — beleckna tre
miin, som avbildats i dvre fiiltet. T. v. sitter en konung (Ropuisl), i mitten
mottager konungens man eller drotisete (Farbjérn) ett spjut av den knii-
bijjande Gunbjéirn (Siive: Gutbjérn). I nedre'raden gir Farbjérn i spetsen
med det erhallna spjutet, efter honom filjer en man med en klubba eller
kanske ett musikinstrument (gigia). Diirefter féljer en man, som slir
mot en skiva (gongong), vilken han bir pid ryggen, eller ock blaser han
i en lur, och skivan kunde vara en namnmedaljong. Manuskript i V. H.
A. A:s ark.

6 — Fornviinnen 1930,
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stora Ardre-stenen synes Sanda-reliefen ej ha i storre utstrickning
lockat uttolkare.t
Efter att vid flera tillfiillen ha granskat stenen i Statens historiska
museum skall jag hiir i korthet framligga eit forstk till tolkning
(ifr ock Sorlings teckning i Vitterhetsakademiens arkiv, fig. 17).
Overst & stenen lisas i tydlig runskrift tre mansnamm: 7opuisl:

aul : farborn : auk : gunborn, d. v. s. Rodhvisl och Farbjorn och
Gunnbjorn. Rodhvisl férekommer som namn pa den gotlindska

Fig. 16. P. A. Siives teckning av Sanda-reliefen (efter Stephens).

Sjonhems-stenen, Gunnbjorn ir et vanligt och Farbjérn ett ej all-
deles okiint namn,

Franseit den vackra ornamentala omramningen finnas & stenen
tvi i viil utarbetad relief framstiillda figurgrupper, en &vre och en
nedre, vardera omfattande tre miinniskobilder jimte en del annat.
Under det att den nedre gruppens miinniskor ha den rirelsefrihet,

1Pipping daterade den till samma iid som Ardre-stenarna men var
ovies om dess syfle: "mihiinda en grafsten, mahinda icke” (Om runin-
skrifterna pid de nyfunna Ardre-stenarna, s. 46); G, Stephen s har niisian
uteslutande frigetecken (aa. II, & 777 f.). Han menar dock, ait stenen
med siikerhet tillhir etf hedniskt gravmonument. TFageln kunde tiinkas
vara en ph tronen anbragt prydnad.
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som medgives av konstniirens horror vacui i friga om orna-
mentik, dr den Gvre gruppen innesluten inom eft striingt begriinsat
rum. Detta rum erinrar si viil genom sin form som sin higa pla-
cering pafallande om de teckningar & Tjingvide-stenen och den stora
Ardre-stenen, vilka gemenligen anses beteckna eftt dédsrike.
Att det #iven i detta fall &ir fradga om ett Valhall, dir spjutgu-

Fig. 17. Sanda-reliefen (teckning av O. Sorling i V. H. A, A.s ark.).

den Odin hiirskar, synes antyit av den markerade plats, som eit
av tvenne miin omfattat spjut intager.t Den siltande mannen till
higer bir d& vara Odin. Till yttermera visso har konstniiren bakom
hans rygg fyllt ut tomrummet med ett vackert format triskele.
Det synes siikert, att ett dylikt tre k o rs anviints for att beteckna
Odin.? Skall — sisom rimligt fir — den tyviirr illa skadade cirkel-

1 Om Odins spjut Gungnir jfr Snorri Sturluson, Edda, utg. av F. J 6 ns-
son, 8 63, 77, 97 L.

2Axel Olrik, Gudefremstillinger pi guldhornene og andre mldre min-
desmeerker i Da. St. 1918, s. 26 ff; Magnus Olsen og Th. Petersen,
En runeamulet fra Utgaard, Stod, i Det Kgl. No. Vid. Selskabs Skrifter
1919, nr 2, 8. 15
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formiga figur, som anbragis under rummet och Odins-gestalten
déiri, avbilda solen, har ristaren velat framstilla Valhall sa-
som en upphéjd, en himmelsk boning. I denna intages en heders-
plats mitt emot Odin av en sitlande kvinna, uppenbarligen Frigg,
om tolkningen éver huvud gatt &t riitt hill. Men vad skall det be-
tyda, att jiimte Odin en man griper om det framriickta spjutet och
att en ldnghalsad figel striicker sig dver kvinnan énda till den
framfor Odin stiende mannens rygg? Hirom nedan.

I den undre figurgruppen finnes utom den som en avbildning av
solen tolkade rundeln och de tre miinnen, som i handen bira var
sitt redskap, ylterligare en feckning. Trots vissa skador &ir den i
det hela tydlig. Pi ett postament, som till sin undre del ansluter
gig till grundornamentet, tecknas en figur av timligen betydande
omfattning, vilken upptill slutar i fyra -rviitt breda flikar. Jag har
icke kunnat finna nagon rimligare mening, iéin att flikarna skola
beteckna eldtungor over elt bal. Man har till jimfirelse eld-
tungorna dver Sigurds hiird & risiningen pdA Ramsundsberget. Efter
Sanda-reliefens hela karaktir biir di ett likbal avses. Likbriinning
giilllle enligt Lagaseitning Odins i Ynglingasaga (kap, 8) si-
som Odins lag; att Snorre i friga om gravskicket byggt pi sven-
ska meddelanden, har S. Lindqvist velat visa (F'v. 1920, s. 78, 81 {.).
Hogt flammar bilet pd jorden — #inda upp mot solen —, och heder-
samt moitagen stir den déde infor det hoga Valhalls herre (jfr Yng-
lingasaga, kap. 9). Den nyss till Valhall komne biir en driikt, som
bestiimt skiljer sig fran de liingre ned avbildade miinnens driikter.
Det iir siledes friga om en annan man fin de pd det nedre filtet
avbildade. Han biir samma i hirnen djupt utskurna kappa som
Froj pi de bekanta guldplitarna och pd Tu-stenen.! Kanske den
driikten var av sakral karaktiir eller i varje fall siirgkilt passande
i gudarnas virld.

Av de redskap, som de tre i den nedre figurgruppen framtigande
miinnen biira i handen, ir endast den forstes klart igenkiinnligt. Det
iir ett spjut. Den sistes liknar pi fotografien en spetsig hacka. En
granskning av stenen visar emellertid med full siikerhet, att det Gvre
hornet iir bortslaget och att det krikia redskapet en ging uthuggits
med en tviir avslutning. Det har formen av en hammare eller en

1 Magnus Olsen og Haakon Schetelig, De to runestener fra
Tu og Klepp paa Jwederen (Bergens Museums Aarbog 1909, n» 11).
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smaleggad yxa. Den mellersta mannen biir i handen nagot som liknar
en spade eller klubba (reliefframstiillningen ger ej niirmare upplys-
ning dérom).

Framstiller den nedre figurgruppen en likbriinning, torde de tre
miinnen framfor bilet vara den dides friinder, som visat honom den
gista tjiinsten, byggt brandstapeln, fort honom dit och antiint balet.
Tre méin niimnas i runskriften. Det har tidigare papekats, att Sanda-
stenen daterats till samma fid som Ardre-stenarna. Sannolikt har
diven den forra ingdit som del i ett gravmonument. S4 hora ju Ardre 1
och II samt Ardre V och VI med siikerhet samman, om #in ej alla
fyra skulle vara att sammanstiilla, sisom skett i Statens historiska
museum och iven vid folkning av inskrifterna.® Rimligen bir da
inskriften pA Sanda-stenen ha for{sait pi en annan sten och givit
uttryck 4t tanken "Rodhvisl och Farbjorn och Gunnbjorn (reste
detta miirke efter X)". Till foljd av en lycklig tillfillighet i fraga om
anordningen skulle man d& hiir i inskriften ha namnen pd de miin,
som avbildas framfor blet. Dessa synas vara ph vig frin balplaisen.
Man kunde mijligen tiinka pa processioner omkring béilet. Likbalet
skulle antiindas av nigon av den dides friinder (Lindqvist i Fv.
1921, s. 133, 151, 161), och kanske har det i Norden som i Sidern
varit sed, alt man antiinde det med boriviint ansikte®. Den naturligaste
forklaringen tycks dock vara, att friinderna skola framstiillas sisom
de diir fullgjort sitt viktigaste viirv: den, vars kropp briinnes, har ju
redan kommit till Valhall.

Vad biira di de fre miinnen i sina hiinder? Redskapen ha i sin
helhet en pafallande likhet med nagra jiirnftremal tillhérande etl av
Rickard Dybeck tillvarataget vikingatidsfynd fran Torvalla i Husby-
Skederids socken, Uppland (St. H. M. nr 6263). P4 tre jiirnringar
firo Afta miniatyrskéiror av jirn uppiridda, pA en annan ring tvd
"miirlor”. Fyndet omfattar vidare en del av en stor jiirnring, tolv
mindre jiirnringar, som efter sin form iiro att uppfatta som eldstil,
samt en stirre pi samma siitt formad ring. "PAa ringen sitta intriidde
ire, med vida oglor forsedde och i foljd deraf vrid- och flyitbare,
olika, smd jirnsaker: en i findan spetsbladig och af tvd tums lingd:

den andre i skepnad af en hake, 1*/; tum ling, samt den tredje, ndzot

1 Jir Sjonhems- och Ardrestenarna samt Noreen, Altschwedische
Grammatik, Runeninschriften, nr 2, 26, 27.
2Pauly's Realencykl.,, art. Bestattung (p. 356).
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skadad vid upptagandet, bil- eller spadbildad, 1'/; tum lang, med,
sfisom det tyckes, hvass egg i findan, hvilken i helt skick kan anlagas
hafva varit en tum bred” (Dybeck). Jag har annorstides uttalat
den meningen,® att de smd pd jirnringen uppiridda tingesterna

skola forestiilla avbilder av vikingatidens fre hogsta gudars “atiri-

IFig. 18. r Torvalla-fyndet.

but”’, Odins spjut, Tors hammare samt ett redskap tillhi-
rande F r & j (fig. 18 och 19). Jimforelsen med Torvalla-fyndet talar
i nigon man fir att den mellersta mannen i den nedre figurgruppen
& Sanda-stenen biir just ett "spadbildat” redskap (ei en klubba),

Atskilliga tecken tyda pd ati hackan eller spaden varit ett Frijs-

attribut, Efter Olriks understkningar anses den lapske guden War-

aldenolmai ha i Atskilligt tagit arv efter Froj. Denne Waraldenolmai

LH. Jungner, Gudinnan Frigg och Als hiirad, s. 168. Om nya fynd
ay "guden Fris skiira” se Sv. Dagbl., 14. 1. 1930.
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avbildas med en hacka i handen, eller man fiorser honom med
"hackor och spadar”, vilket bruk med skiil betecknats som lan frin

lapparnas bofasta Frijsdyrkande grannar.?

Det ir sikerf, att Odin efter nordisk forestillning var en spjut-

gud, det far betrakias som téimligen sannolikt, ait Fréj stundom blivit

Fig. 19. Ur Torvalla-fyndet, 1/,

utrustad med dkerbrukarens hacka eller spade, men skulle det red-
skap, som den siste i raden av de {re undre miinnen biir, kunna
vara en Torshammare? Tors hammare brukar ju & vikinga-
tidens bilder se helt annorlunda ut, vara symmetriskt utbildad pa
bada sidor om skaftet. En sidan hammarbild tyckes emellertid vara
I1Reuterskiold, De nord. lapparnas religion, s. 110, 129; H. Jun g-
ner, aa., 8. 169. Man kan ock jimféra, hur den med Njord beslikiade
lapske stormgubben Bieggolmai som offer erhidller "en skyffel av tri”
(Reuterskitld, Killskrifter till lapparnas myiologi, s. 33).
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tamligen sen, och den synes ha sin forutsitining i det krisina korset,
liksom hammartecken och korstecken i traditionen frin omviindelse-
tiden framstiillas som konkurrenter’. Lapparnas trolllrummor, lik-
som nyare islindsk magi, vittna om att hakkorset ir def gamla
Torsmiirket. Pa Island kallades hakkorset [orshamar, och pi en
lapsk trolltrumma fanns pd fskgudens plais eit feliecknat hakkors,
vilket av trummans figare uppgavs angiva Horagales, d. v. s. Tor,
“betegnet med en dobbelt hammer™. Under konkurrensen med kor-
set fick hammaren frin mitien av 900-talet somligstides eil
korsliknande utseende, Gravritus brukar emellertid vara synner-
ligen konservativ; inom den har rimligivis den iildre hammarfor-
men levat kvar, liksom den synes [orekomma i gravinventarierna.
Hallstrom papekar (Birka I, s. 82), att 17 styveken pd en ring upp-
triidda "hammare”, som antriiffats i en Birkagrav, icke ha "utpriig-
lad hammarform utan snarare yxform™ (jfr Steensirups aa.).

Enligt hir framstillda tolkningsforsék tecknas & Sanda-stenens
nedre bildgrupp trenne miin, som i egenskap av friinder till nagon
nyligen did fullgiort frindernas plikt att ombesorja likbrinningen.
Att den ena av dem i handen biir ett spjut, skulle icke tarva niagon
giirskild forklaring. Men di spjutet hiir i en begravningsscen upp-
triider i kombination med tvenne redskap, som iill formen alldeles
dverensstimma med de smd jirnsakerna pd ringen i Torvalla-fyn-
det, synes den enbart pi4 det nimnda fyndef grundade tolkningen
vinna atskilligt i styrka: det har giillt att stilla den ddde under
beskydd av tidens tre friimsta gudar?®.

Sanda-stenens bildframstillning synes inbjuda till féljande folk-
ning, som har till férutsitining, att d& germanerna icke hade nigot
utbildat pristestind, det tillhorde den ddédes frinder ait vid bdlet
utfira de religitsa ceremonier, som utan tvivel forekommit.

Vilka dessa ceremonier varit, dirom ge de sent upptecknade siig-
nerna endast ofullstiindigt och dunkelt besked. Det kan antagas, att
vad som i Gylfaginning fortiljes om Balders balfiird, delvis har
haft sin jordiska och miinskliga motsvarighet. Niir skeppet antiints,

1 Delvis andra meningar hos J. Steenstrup, Hammer og Kors i
Studier, tillignade Axel Kock, 1929, s. 44 ff.

20l1rik i Da. St. 1918, 5. 24 ff.; Magnus Olsen, En Runeamulet
fra Utgaard, Stod, &. 13 ff.

8 Jir Gudinnan Frigg, s 171.
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steg Tor fram och vigde balet med Mjolner (pd st6d porr at ok
vigdi bilit med Mjollni). Sanda-stenen framstiller en man, som
hijer en hammare éver huvudet. Det kan antagas, att han med denna
hammare — kanske lanad ur ett tempelhov' — haft att viga frin-
dens bal. Hans forme i var kanske det & flera runstenar ristade:
Tor vige! Vad som var vanlig gravritus®?, har delvis bevarats inom
gudasagans viirld.

Liksom Tors hammare har Odins spjut spelat en roll i begrav-
ningsritualen. I Ynglingasagas framstillning av Odins och Njords did
skimrar detta ganska tydligt igenom. "Odin dog sotddden i Svitjod,
och infér diden lit han miérka sig med spjutudd” (ok er hann var
at kominn dauda, 1ét hann marka sik geirs-oddi). Njord dog enligt
samma killa dvenledes sotdéden. "Han lit ocksid miirka sig till
Odin, innan han dog” (lé hann ok marka sik (’_)a\ni, aor hann do).
Odins spjut kallas icke spj6ét utan geirr (F. Jonsson, Edda, s. 63,
97, 98): vapnet iir shledes beniimn( efter den trekantiga
spetsen, som har sin motsvarighet i Odins tecken triskelel.
Man har kommit ganska langt bort frin Snorres framstillning, niir
"marka geirs-oddi, marka Odni”, d. v. 8. “teckna nidgon med Odins
spjutmiirke”, har blivit — sésom i Fritjofs saga — att skiira "dods-
runor djupa ph brost och pd arm”, eniir "stridid ej hives for nord-
mannakung”. Anbringandet av Odins spjuttecken hos Snorre har
snarare sin motsvarighet i korstecknet vid dédssakrament, likvigning
och jordfisining. Den, som skulle till Odin, borde p& jorden tecknas
med Odins spjutmérke. Offer- och gravriter iiro i flera avseenden
identiska,® och liksom gudens fecken anbragies & offret, s& hade
det sin givna plats vid begravningen, di det giillde att "visa” nigon
till gudarna. I Gautrekssaga (Fas. I11:35) siiges, att Starkad hade
att "teckna Vikar &t gudarna” (skylda ek Vikar. .. godum um signa).

Vikar blev hiingd och "genomborrad” med spjut. Vissa av Ottars

1 Hir mi erinras om huru Magnus den starke si sent som 1124 frin
de smaliindska skiiren tog med sig "niigra oerhért funga Torshammare, som
frin hedenhiis iirades av folket sisom heliga” (H. Wijkmark, Svensk
kyrkohistoria I, 1928, s. 53).

2 Sanda-stenen skulle erbjuda ett icke helt oviintal beligg; "ved Jorde-
feerd har mulig en Gode holdt en Hammer i sin Haand, vi véd i Grunden
glet intet derom” (J. Steenstrup, aa. s. 45).

BChadwick, The cult of Odin, s 23, 26.
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forfiider voro "miin miirkta med fecken &t gudarna” (peir varu
gumnar godum signadir):. Den frimste av de fran bdlet gaende

miinnen synes ha haft till uppgift att medelst spjuipiliggning "mirka
den diide 4t Odin”.

I motsats till Odin och Njord blev Frij enligt Snorre satt
obriind i hiog Skallepengarna hiilldle man genom gluggar in
till honom i higen; "sa fortfor iring och fred” (Heimskr. k. 10).

Sina vinners gravhigar virnade Frij. PA sydsidan av Torgrim
frosgodes hog “blev aldrig sné liggande och aldrig fros det dér™.?
Stiindigt grinskande higar ansigos helgade &t Frij®, och i det hela
fir han jordens, speciellt Akerjordens gud. Har en jord-
fiistning funnits i Sverige under heden tid, bor den ha skeit sir-
skilt i Frojs namn. Att den skulle varit oférenlig med likbrin-
ning kan knappast inviindas. Den innebiir i varje fall ej stirre in-
konsekvens éin de jordfistningar, som i vara dagar [Orrittas i kre-
matorierna. Den krisina jordfistningen med tre skovlar mull har
ju forkristet ursprung. Den har upptagits frin de klassiska folken.
Patriiffades ett obegravet lik, var det en av klassiska [orfatlare ofta
rekommenderad viintjinst att giva det en itminstone symbolisk be-
gravning genom afl tre ginger kasta jord dirpd (Horatius, Quin-
filianus, Virgilius). Religitsa riter vandra fran folk fill folk. Lik-
som bruket ati vattendsa barnet kommit till Norden fére det
krisina dopet, s& kan givefvis jordfistningen ha gjort det. Den
lilla spaden i Torvalla-fyndet och spadbilden pa Sanda-stenen fala
for ait spaden haft en plats i svensk begravningsritual under hedna-
tiden. Efter kristendomens inférande Gverlimnades sjiilva jordfiist-
ningen af priislen, men adiminstone i vissa svenska bygder var det
till sen tid bruk, att den dides friinder skulle birja aft kasta igen
graven, sedan kistan nedsiinkts (jfr Fv. 1921, s. 151). Under heden
tid hade, shsom ovan framhéllits, en av frinderna ait antiinda bdlet.
Ha Torvalla-fyndet och Sanda-reliefen hiir tolkats riktigt, skulle till
den fullstiindiga ritualen vid en hednisk begravning under vikinga-
tiden stundom ha hort hammarvigning, spjutmirkning
och jordféistning.

I fraga om den dvre figurgruppen ér ytterligare att tala om ett

Hyndl. 25; Chadwick, aa., s. 14. Jfr geiri undadr (Hav. 139).

2 Jfr Wessén, Studier till Sveriges hedna mytologi, s. 125
Olrik; jfr M. Olgen, En runeamulet fra Utgaard, Stod, s. 16
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par saker: tvi4 miins grepp om samma spjut samt den langhalsade
[ageln,

Fraga iir, om bilden vill siiga, att spjutet 6verlimnas —
viil av den sittande, som iivenledes haller det med hioger hand (synes
i originalets teckning av tummen) — eller att det blott vidrores
av den stiende mannen. Det iir viilbekant, att mottagandet av eit
sviird i Norden anshgs innebiira, alt mottagaren blev dverlimnarens

man. Hiirpa hiinsyftar Snorre i beriittelserna om Rollaug, som av
Harald harfagre erholl eit sviird, niir han blev konungens jarl
(Heimskr., k. 8), och om den engelske konung Ethelstans tilltag att
med gavan av et dyrbart sviird vilja gora konung Harald harfagre

till sin man (Heimskr., k. 39). Hos frankerna fick den nyinsaite
konungen sasom tecken iill sin viirdighet emottaga en 1an s. Konung
Gunthram gav sin brorson Childeberth sin lans (hasta) i handen
med dessa ord: "Deiia iir tecken pd att jag {ill dig Gverliimnat hela
mitt rike. Drag diirfor nu ut och liigg alla mina stiider under ditt
herradéme.” Den nye konungen beniimnes direfier av Gunthram:
"filius meus Childebertus™.

Emellertid finnas bestiimda uppgifler dirom, att kimparna pi
vapentinget i Valhall fa visa fram sina egna vapenklenoder?, och del
stimmer biist med den genom graviynden belygade omsorgen om de
didas vapenuistyrsel, ait de till Valhall komna ej tinkies diir
erhalla nya vapen.

Sanda-stenen kan emellertid, av figurframsiillningen att doma,
lika vill angiva eit vidrorande av spjulef, ett "vapentag”
alltsh. Odin sitter i sitt hogsiile, och den dide far {rida fram
och med sin higra hand fatta om spjutgudens framriickta vapen.
Vad detta enligt nordisk uppfattning skulle anses beiyda, kan be-
lysas frian ett par auktorer.

Saxo framhdiller (bok 2, sluiet) som eit gammalt bruk, att den,
som skulle friida i en konungs tjiinst, vidrorde fistet av hans sviird.
I episoden om hiimnden for Rolf krakes dod frigar Rolfs baneman
Hjartvar den (rogne Viggo, om denne ville friida i hans tjiinst.
D& han svarar ja, riicker Hjartvar honom siit dragna sviird. Viggo
vill emellertid inte taga om udden utan begiir att 4 fiistet, ty s&

1 Fv. 1920, s. 83; ifr Heimskringlas beriittelse om Hakon den godes did
samt Hékonarmdal (k. 32).
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brukade Rolf bjuda sina kiéimpar sviirdet, siger han. "Olim nam-
que se regum clientelze daturi tacto gladii capulo obsequium polli-
ceri solebant.” Niir Viggo si fatt sviirdet i sin hand, genomborrar
han Hjartvar,

I den norske konung Magnus Haraldssons Hirdskrd fran omkring
1275 betecknas konungens huskarlar eller handgangne min ocksi
shsom hans svirdtagare!. Dir limnas (§ 31) en noggrann
beskrivning p& hur det skall gd till, nir konungen upptager nigon
i hirden. Intet bord skall std framfor konungen. Konungen skall
hava sitt sviird pd kniet, kroningssviirdet, om han ir kront. Han
tar doppskon under higra armen och liigger fiistet pa higra knit.
S& skall han kasta sviirdremsspiinnet over fiistet och med higra
handen fatta om allisammans. Men den, som skall bliva hirdman,
han skall falla ned pid bida sina knin pd golvet och med higra
handen faita sviirdfiistet underifrin. Sedan filjer ed pa boken®.

Om det gillt eit upptagande i Odins hird, bir detta vapnatak
helt naturligt ha blivit ett grepp om Odins spjut, alldeles
som Sanda-stenen synes framstiilla saken.

Kanske bior man g& finnu eft steg liingre. Nordisk forniro inne-
hiller vackra ord om de starka banden mellan hiévdingen och hans
hirdmiin. I friga om Odin och hans Valhallakimpar be-
tonas denna innerliga gemenskap, di gudens einherjar kallas hans
oskasenir, hans adoptivstner’ ( pviat hans 6ska-senir eru allir peir,
er i val falla). Nir de friida i hans {jinst — som det synes genom
att vidréra hans spjut —, genomgi de en pinyttfodelse. Frin vap-
net utstrommar en sakramenterlig kraft. Det iéir nu miirkligt, att
en klassisk kiilla just frin de gotiska folk, som hade Odin #ill sin
stamfader och huvudgud, férmiiler om en sidan adoption ge-
nom vapen. Cassiodorus meddelar (Variarum IV: 2, ifr VIII: 9)
det diplom av tstgotakonungen Theodorik den store, varigenom han
adopterade herulerkungen. Det erkiinnes — heter det — bland folken
sfsom en stor iira ait genom vapen kunna bli upptagen siisom son:
per arma fieri posse filium. Och diirfor fiida vi dig shsom son genom
denna giva, shsom folkens sed och bruket bland miin ir (et ideo
more gentium et conditione virili filinvm fe presenti munere procrea-

1 Sverdstakar[ar]; sverdtakarar iiro ocksh lindermiin och skutilevenner
(Norges gamle love II, 5. 416 [§ 27], 399 [§ 11]).
28e¢ Grundtvig, Om de Gotiske Folks Vabenéd, s. (62 f.), 21 f.
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mus, ut competenter per arma nascaris qui bellicosus esse dig-
nosceris). Sasom ghva siinde Theodorik “hiistar, sviird, skildar och
Ovriga stridsredskap”, En sidan forplikielse ligger i deita aft upp-
tagas till ndgons “filins per arma”, ait "sonen hellre vill di iin se
nfigot ont vederfaras sin fader.”* Sasom Wessén med energi fram-
hallit i sina Studier till Sveriges hedna mytologi och fornhistoria
dyrkade den i gotar, goter och gufar forgrenade folkgruppen Odin-
Gaufr sdsom &in stamfader och huvudgud. Nir de diéda i Valhall
blevo hans éska-senir, biir det hava skett per arma, sisom det
framstiilles pi den gotlindska Sanda-stenen.

Men fageln, som med sin kropp hiinger utanfor det antagna "Val-
hall”, siriicker den langa halsen Gver "Friggs™ huvud och med nib-
ben nér till den nye "enhiirjarens” rygg?

Odin har mycket med faglar att géra. Hans korpar hira till skal-
dernas kiiraste arbetsmaterial. Korpen, kajan och skatan
iiro enligt folktron Odins faglar (Hyltén-Cavallius, Virend och
virdarna I, &. 213). Enligt Grimnismal (10) sviivar en & rn dver
Valhalls dorrar (ok drupir orn yfir). Ingen av dessa figlar kan
emellertid vara dsyftad pa Sanda-reliefen, som uppenbarligen fram-
stiiller en vatienfigel. Man bir di erinra sig, att enligt Rietz "nigra
flyttfaglar, troligen Anser albifrons, som hist och var lata hira ett
skiillande ljud”, i sidra och viistra Sverige kallaits Odens hun-
dar. Defta folkirokomplex behandlas utlorligt av Axel Olrik i
Den vilde jeger®. Den & Sanda-stenen avbildade fageln uppvisar
emelleriid en sidan habitus — han #ir lingbent, linghalsad, ling-
niibbad —, att hans uiseende {illsammans med hans férekomst si-

som del i en Odinsframstiillning tyckes med stor bestiimdhet ut-
peka den fagel av dylik gestaltning, som just fatt sitt namn av
den gamle strids- och dddsguden, némligen odensvalan eller

svarta storken? Denne var fidigare en i Gitalands, sirskill
Sméilands, skogsirakter icke siillsynt figel. Namnet odensvala iir
belagt frin medeltiden. T rimkronikan (II:8472) heter det: han

1. Jfr Wessén, Studier till Sveriges hedna mytologi och fornhistoria,
s. 111,

2 Jir déiven H. Celander, Julkiirve och Odinskult i Rig 1920 (s. 168 ff.).

3 Om svarta storken se bl. a. G. Kolthoff och L., A, Jiigerskidld,
Nordens faglar, s. 228; Brehm, Djurens liv 9, s. 369; von Wright—
Linnberg, Svenska faglar T1, = 371 ff.
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wodh i sién som j (= en) odensvala. Namnets [orekomst i ortnamn
bevisar vidare, att det éir av folkligi ursprung och haft stor anviind-
ning. I Siivedals hiirad forekomma Odensvale hila, Odensvale kulle,
Odensvale mosse, Odensvaletjiirn, Odensvaleds,® i Smaland Oden-
gvalahult. Ordet odensvala niimnes 1703 i en avhandling om Oland
(Wallinus, Dissertatio de Oelandia 54). Det iir kiint, ait odensvalan
stundom foretagit utflykter till Gotland®. Odensvala iir ett fran Odins-
trons svenska huvudomrade, Gotaland, kiint ord?, och det bor wiil
icke betvivlas, att namnet ir eft iikta minne av den gamla Odenstron.

Nagon forklaring till namnet odensvala eller nAgon siigen om
fageln #r mig icke bekant. Kunde denna uppsats foranleda, att
nigra siigner om odensvalan kunde i figelns gamla bygder fram-
letas, vore ett syfte med den wvunnef. Aft fageln kallas svala
beror vill niirmast pd utseendet. Lektor Otto Holm har meddelat
mig, ait den iir kiind for ait flyga synnerligen hogi'. Den svarin
fageln med vit buk torde, niir den siigs pi stor hijd, ha foretett en
vigs likhet med en svala, men den fidg nirmare det hioga Valhall
och hade viil bud dit — Odens svala! En viktig friaga, niir det
giiller att komma pé spiren den firestillning, som i hednisk tid knu-
tits till namnet odensvala, iir den, huruvida de miinniskor, som an-
viinde ordet odensvala, voro medveina om att figeln var en
svart stork. DA det svenska namnet — fiven skogsstork — har
motsvarigheter i de danska och norska nmamnen Sort Stork, var-
jiimte den vita och den svaria storkens utbredningsomriden i viisent-
liga delar sammanfallit, synes det rimligf, att de, som priiglade
namnet odensvala, dirmed betecknade en stork i svart
drikt. Under denna forutsitining far fantasien rymd utan aft
behiiva undvara en fast psykologisk motivering. Den vita och den
avarta storken ha en ging i levande folktro varit pendanger med i

1 Ortnamnen i Siivedals hiirad, 1923, Hiir skrives odenssvala med tvi s;
mijligen kan skrivningen odensvala med enkelt s etymologiskt motiveras,
da, shsom vid isl. Freyfaxi, gudens namn kunde fiinkas ursprungligen ha
ingiitt i stamform, beroende ph férestilld identitet mellan djur och gudamakt.

2@G. Kolthoff och I.. A. Jiigerskidld, aa., s 229.

38 E. Wessén, aa, s 78

4 Jag har ocksi att till Lektor Holm frambiira eft tack for sivil nigra
litteraturhiinvisningar som pipekandet, ait den smalniibbade simsniippan kal-
lats Odinshane (Brehm, Djurens liv 8, s. 232).
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viss mén beslikiade men motsatta funktioner. Den vita storken har i
tusenfaldigt betygad folkiro den viktiga uppgifien att fora de sma
barnen till viirlden. Schnitiger har i uppsatsen Storken som livs-
bringare (Fv. 1916) siki moiivera den meningen, att vad han med-
forde till kvinnorna var minniskans "6)r, hennes sjil populiirt talat”
(s. 113). Odensvalan, den svarta storken, éir genom sitt namn knufen
till dédsguden, som tillignade sig alla vapendéda och viilkomnade
sina viinner i Gudhem (Ynglingas., k. 9). I Gotaland har emellertid
Odin uppenbarligen haft en mer omfatlande betydelse; hans karak-
tir av iiven bondegud framgir av ortnamn som Odensdker och
Friggeriker. I dessa trakier har odensvalan da haft till uppgift
att fora de dodas sjialar till Valhall. Fagelns driki,
hans skygghet, hans higa flykt gjorde honom siirdeles liimplig fir
uppgiften. Folktron om den vita storken levde kvar som amsagor
och barnajoller; folkiron om den svarta storken kunde p& grund
av dodens allvar ej si liitt bevaras. Niir Oden sd blev "den onde”,
kom dirtill denna folktro i ohjilplig strid med kristen iro och hade
svart att leva kvar. Ar figeln pA Sanda-risiningen en odensvala, som
haft att fora den dides sjiil fill Valhall, miste det siigas, att han
fullgjort sin uppgift som en verklig (rotjinare. Med niibben f6ser
han den dide éinda fram till Odin.

Uppfattningen, aft en fagel skulle fort den & balet briindes sjil till
Valhall, har ju moisvarighet i stédern och kunde iiven tinkas — jfv

ovan om jordfistningen — vara péverkad dirifrdn. DA enligt siignen
en orn vid kejsar Augustus’ briinning hade synts fran flammorna
stiga uppit, lit man senare en verklig fagel vid slutet av hegrav-
ningsfesten flyga bort frin toppen av bilet. P& konsekrationsmynt
synes ocksi en 6rn, niir det giiller kvinnor (frin 2:dra Aarhun-
dradet) stundom en pafigel, Junos figel. Nordiska paralleller
saknas icke. Av lappar beriiftades, att en avliden, som blivit begra-
ven pid en o, flog dver sjon i skepnaden av en stor figel®*. Man kan
ock erinra sig legenden om den i spiketunnan insatta liten Karin,
vars sjil flog bort shsom en vit duva, eller den vita figel, som
ledde roddarna till den helige Botvids kropp och diirefter "styrde
sin flykt hiin mot stjirnorna och syntes aldrig mer fér nagon”.

Sanda-stenen torde pA grund av siwiil runformer som relieffram-

1Panu I_\ s Realeneykl., Consecratio, TV :1.
2R. Karsten, Inledning till religionsvetenskapen, 1928, s. 83.
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stiillning vara atl datera till inemot 1050. Vid denna tid méaste
kristendomen ha varit en stark makt pa Gotland. Det djiirva tilliaget
att i denna uppsats utan vidlyftigare jimlorelse med ristningarna
& andra gotliindska bildstenar — for forf:s del nddviindiggjort av
forhallandena — lolka en enda bildframstillning synes kunna fa
emot sig inviindningen, att s myecket av heden tro knappt bir anta-
gas ha levat kvar vid den tiden pi Gotland. Mijligen skulle en sidan
inviindning ha fog fir sig (jfr dock smaliinningarnas heliga Tors-
hammare fran 1124). Tolkningen i hiir angivna anda [orutsiitter si-
lunda mdjligen inom ristarens miljé en viss iver att bekidnna
den gamla tron och std den nya emot. En sidan iver dr begriplig,
och det synes — trots gensiigelserna senast [rian Steenstrup — fire-
ligga en del skiil fér antagandet, att den forekommit. I den rikt-
ningen tala hammaramulefter och ristade hammartecken — sisom
konkurrenter iill korset —, hedniska bildframstiillningar och in-
skriftert liksom ock over huvud det svenska folklynnets allvar. Del
zotlindska bildstensmaterialet blir viil snart littare och biittre till-
giingligt. Man md hoppas, att vid dess genomforskande hemlighe-
terna & runbildstenen frin Sanda slutligen skola bliva med siikerhet
avsliojade.

ZUSAMMENFASSUNG.

Hugo Jungner: Der gotliindische Runenbildstein von Sanda. Ther
Walhallglauben und heidnisches Bestattungsritual.

Auf dem gotlindischen Runenbildstein von Sanda findet sieh teils eine
Runenschrift, niimlich drei Mannsnamen: Rodhvis]l und Torbjiérn
und Gunnbjérn, teils eine bildliche Darstellung. Die letztere zeigt
augenfillige Ahnlichkeit mit Zeichnungen auf dem Tjingvide-Stein und dem
grossen Ardre-Stein. Es ist daher wahrscheinlich, dass der zu oberst abge-
bildete Raum mit drei Personen Walhall, Oding Wohnung, darstellen soll.

1 A den miirkliga Altuna-stenen pekar utom bilderna kanske iiven inskrif-
ten pd vilja till trosbekinnelse. Av den illa "stavade” inskriften kunde

man uppfatta bepi + feprkag -+ burnu som “far och son blevo bada briinda
(4 bal)". De hillo alltsa fast vid den gamla seden i motsats till dem =som
liito jorda sig pi kristet vis. Brinna anviindes bl. a. i Ynglingatal ett
par ganger om likbriimning. Enligt von Friesen skulle innebrinning
genom fiender asyftas, enligt Steenstrup (aa, s 58 n. 1) innebrinning
genom olyckshiindelse,

& — Fornvdnnen 1930,
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Im unteren Teil der bildlichen Darstellung scheint das Rundell die Sonne
abzubilden, Unter dieser brennt ein Scheiterhaufen, dessen Flammen hoch
emporschlagen; man kann die Flammenzungen der Sigurdszeichnung auf dem

Ramsundsberge vergleichen. Der Scheiterhaufen diirfte einen zur Leichen-
verbrennung bestimmien darstellen. Die Miinner, die von dem Scheiterhaufen
weggehen, scheinen der Pllicht, das Verbrennen eines verstorbenen Ver-
wandien zu besorgen, geniigt zu haben, Die Geriife, die sie in der Hand
tragen, haben ecine ecigentiimliche Ahnlichkeit mit einigen kleinen eisernen
Gegenstiinden, die einem Grabe aus der Wikingerzeit bei Torvalla in Upp-
land (Hist. Mus, Stockh. 6263) entnommen worden s=ind. Der eine ist ein
Speer, der andere scheint ein Ilammer zu sein, der drifte ein Spaten,
Nach einer vom Verf. frither ausgesprochenen Amnsicht (Gudinnan Frigg
och Als hiirad, 3. 168) bezeichneten die drei kleinen Eisensachen Odins
Speer, Thors Hammer und Frijs Spaten und sollten anzeigen, dass der
Tote unter den Schutz der drei Hauplgitter der Wikingerzeit gestellt worden
sei. Der Stein von Sanda scheint zu zeigen, dass derartige Geriite bei dem
Bestattungsritual angewandt worden sind. Mit dem Hammer hat man den
Toten Thor geweiht, mit dem Speer hat man ihm das Zeichen Odins gege-
ben (vgl. marka geirsoddi), und der Spaten kann bei einem Beerdigungs-
ritus zur Verwendung gekommen sein.

In der Mitie zuoberst scheint der nach Walhall gekommene Tote den von
dem Speergott Odin dargereichien Speer zu umfassen. Durch diese "Waffen-
nahme” wird er in das Gefolge Odins aufgenommen, ja, wird er vielleicht
als Odins Adoptivsohn (éska-sonr) wiedergeboren, gleichwie Theodorich
der Grosse den Herulerkinig "per arma” adoptiert., Ist der sitzende Mann
im oberen Felde Odin, so ist die Frau ihm gegeniiber seine Gemahlin Frigg.
Uber ihren Kopf streckt ein Wasservogel, wahrscheinlich ein Storeh, seinen
langen Hals vor. Man erinnert sich dabei daran, dass der schwarze
Storeh (Ciconia nigra) in Siidschweden, dem Gebiet des alten Odin-
glaubens, odensvala (Odinsschwalbe) genannt wurde, Man kann sich
denken, dass, wie der weisse Storch die kleinen Kinder zur Welt bringen
sollte, 8o der Glaube herrschie, dass der schwarze Storch die Seelen der
Toten zu Odin fithrte. Eine solche Vorstellung hiitte ihre Entsprechung in
dem klassischen Brauche, dass man von dem Scheiterhaufen der rimischen
Ziisaren einen Adler hinwegfliegen liess, der die Seele zu den Gittern
emporiragen sollte.

Der Stein von Sanda diirfte aus der Zeit um 1050 stammen, und die bild-
liche Darstellung scheint von einem ziihen Festhalten gewisser golliindischer
Kreise an dem alten Glauben zu zeugen.




