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FORORD.

Det arbete, som hirmed limnas i allminhetens hinder, ansluter sig till min f6r
tre ar sedan utgivna bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi». Lik-
som den foregiende skriften dr den nya utarbetad med populirvetenskapligt
syfte f6r 6gonen. D3 den forsta av de hiir medtagna uppsatserna ger en totalvy
av min runforskning, kan den nya boken lisas dven av den, som helt saknar
kinnedom om den forsta. Inbordes komplettera emellertid de bida arbetena
varandra.

Sedan 4r 1931 har genom bok- och handskriftsstudier hemma och i utlandet
(Frankrike, England, Tyskland och Italien) mitt bevismaterial i friga om runra-
dens magiska ursprung starke okats. Fér en del av dessa upptickter har jag re-
dogjort i en 1932 pd tyska utgiven skrift: »Die spitantike Alphabetmystik und
die Runenreihe». I denna nya svenska framstillning — detta arbetes forsta upp-
sats — finnes emellertid dven f6r fackmannen &tskilligt nytc att himta. Den
andra uppsatsen i denna bok ir dgnad ett problem, som hittills legat utanfor
mitt forskningsomride: lapparnas spddomskonst och dess férebild. Ehuru jag
inlatit mig pa nagot helt nytt, tror jag dock, att mina uppslag skola kunna pa-
rikna uppmirksamhet dven utanfor fackminnens krets. Fér vad som rér lap-
parna och deras liv forefinnes i Skandinavien ett livligt intresse. Min undersok-
ning visar dessutom, att hos lapparna mycket av forntida nordgermansk tro och
sed bevarats.

Bigge uppsatserna ha utarbetats utan medtagande av en tyngande lirdomsap-
parat. Bifogade litteraturhinvisningar méjliggora emellertid for den intressera-
de att stifta bekantskap med alla mina killor. Dessa anvisningar ha av utrym-
messkilinskrinkes till blott det i forsta hand nédvindiga. Vad som utelimnats
dterfinnes emellertid utan storre svirighet i av mig omnimnda specialarbetens
bibliografier. Citat frin dansk-norska killor, tillhdrande ildre tid, har jag funnit
radligast att som regel dterge i nutida svensk dversittning. Den kuriésa ortogra-
fien i dessa texter dr alltfor besvirlig f6r den med tidsperiodens skrivsitt oerfar-
ne.

Tack vare det Gleerupska forlagets intresse, tillmotesgiende frin Kungl. Huma-
nistiska Vetenskapssamfundet i Lund, Vetenskaps-Societeten i Lund och utgiva-
ren av »En islindsk svartkonstbok frin 1500-talet», docenten, fil. d:r Nat. Lin-
dqvist, har detta arbete kunnat utstyras med ett rikligt illustrationsmaterial. Fér



goda rid i samband med korrekturlisning stir jag i stor tacksamhetsskuld till
min vin runologen, docenten, fil. d:r Ivar Lindquist.

Lund den 27 april 1934.

Sigurd Agrell.



Sedan r 1927 har jag i en foljd av skrifter, bl. a. i ett stérre populirvetenskap-
ligt arbete »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi», upptagit till be-
handling ett av runforskningens intressantaste problem, spérsmaélet om orsaken
tll den s. k. idldre runradens egendomliga uppstillning och den ursprungliga
innebérden hos tecknens namn. Fortsatt forskning har, sedan jag ar 1931 utgav
det nimnda arbetet, fort mig atskilliga steg vidare. I en ny, for en storre allmin-
het avsedd skrift upptar jag nu &ter frigan till behandling samtidigt som jag
framligger resultaten av studier dver lapsk spddomskonst och magi, sedda i de-
ras samband med fornnordiska forebilder. En riktig forstdelse av mina tyd-
ningsforsok av foreteelserna inom lapskt trolldomsvisen ir icke méjlig utan en
inledande 6versikt av runmagien och dess forbindelser med senantik alfabet-
mystik.

Det dldsta kiinda runradsminnesmirket dr Kylver-stenen pd Gotland, vars rist-
ning allmint anses utférd i borjan av 400-talet av vir tiderdkning. Ndgot yngre
— omkring 75 eller 100 ir — i#ro runinskriptionerna pa Vadstena-brakteaten
och dess nirstdende variant Grumpan-brakteaten, den senare delvis nigot ska-

dad.

Det anmirkningsvirda ir, att dessa trenne gamla runrader icke fullt verens-
stimma i friga om tecknens ordningsfsljd. Kylverstenens runrad (se avb. 1) har
p-tunan # stiende framfor tecknet #, en runa, vars ursprungliga ljudvirde ir o-
sikert, och d-runan # framfor o-runan #. Pi Vadstenabrakteaten och Grum-
panbrakteaten ir forhillandet i bigge fallen det motsatta. Runan # ir visserli-
gen pd den f6rstnimnda dold av en pirla. Den kan emellertid spéras vid iaketa-
gelse av hingsmyckets baksida, dir tecknets vertikala linjer limnat tvenne
skénjbara avtryck. P4 Grumpanbrakteaten dr d-runan # fullt synlig och star sist
(omedelbart efter o-runan #, vilken upptill 4r ndgot otydlig). Se avb. 2 och avb.
3. Andra runradsristningar frén ildre tid 6verensstimma undantagslést med de
svenska brakteaternas runrad i friga om teckenfsljden ##. Till teckenféljden ##
finnes didremot ingen ildre parallell, beroende pd, att runradsristningarna pd
Charnayspinnet (se avb. 4) och p& den nyupptickta Brezapelaren (se avb. 5)
sakna de allra sista tecknen. P3 ett i floden Thames funnet kortsvird (scrama-



sax) finnes runraden utdkad med vissa nya rent angelsaxiska tecken. Nagra ar-
keologer ha emellertid velat hidnfora detta foremal till ganska sen tid. Detta
runminnesmirke kan {6r 6vrigt

icke begagnas vid avgérandet av frigan om o- och d-runans inbérdes stillning.
Det forhaller sig nimligen s8, att flera runtecken i alfabetets ursprungliga tredje
avdelning flyttats huller om buller: o-runan stdr visserligen sist i denna grupp
men har icke d- utan m-runan framfor sig, d-runan har ficc sin plats framfor /-
runan (se avb. 6). Om d-runan har flyttats frin gruppens sista eller nist sista
plats, veta vi under dylika forhallanden icke. Vad vi ha att hilla oss till, 4r en
del i angelsaxiska handskrifter patriffade runradsuppteckningar. Hos en av des-
sa stdr emellertid o-runan fére d-runan, alldeles som pé de svenska brakteaterna
(se avb. 7). Att hos de 6vriga forhallandet dr det omvinda, kan lite forklaras s-
som beroende pd inverkan frin en grupp nytilllagda tecken: dessa begynna med
en serie vokaltecken, och det troliga ir, att man latit o-runan komma efter d-
runan f6r att f en sammanhingande f6ljd av vokaltecken: 2 (av ildre o), 2, =,
¥ ea, io. En synnerligen naturlig &tgird i en tid, d4 runmagien icke lingre spe-
lade ndgon roll, i varje fall icke fér de angelsaxiska munkar, som fért pennan.

Enligt min mening ha vi att betrakta de bida brakteatinskriptionerna sisom re-
presenterande den sikrast bevarade traditionen. De hirstamma frin hednisk tid
och de kunna icke girna — som troligen den tydligen hastigt utférda Kylver-
ristningen — vara tillkomna i en dllfillig brédska. Dessa hingsmycken, amu-
letter med magisk skrift, ha tvivelsutan haft dldre, med den urildsta runtradi-
tionen sammanhingande forebilder. Om de bevarade runradsbrakteaterna ock-
s3 4dro

utférda omkring 300 ar efter runskriftens uppkomst, kunna de emellertid
knappast ha tillkommit pa fri hand utan béra ha tillverkats med ett dldre mons-
ter f6r dgonen, en annan amulett, vars tecken man i lugn och ro haft tillfille atc
beakta vid tillverkningen av en ny stamp.

Som bekant dro de nordiska brakteaterna i sista hand imitationer av senantika
mynt och andra féremdl av samma typ, t. ex. runda medaljliknande amuleteer.
Vadstena- och Grumpanbrakteaterna visa bigge en till senantik f6restillnings-
virld horande bild: ett behornat djur jimte ett bakom detta uppskjutande
manshuvud (se avb. 8 och 9). Jag ser hiri en reflex av en senantik framstillning
av guden Mithra vid sidan av offertjuren. Det bér vara héjt dver varje tvivel, ate



germankrigare i romersk tjinst — och frdn dylika hirstamma i sista hand vara
nordiska brakteater — under den senare kejsartiden sammantriffat med strids-
kamrater, som hyllat den ursprungligen i Persien hemmahgrande Mithrareligio-
nen. Denna har haft livligt verksamma anhingare bland de romerska soldaterna
frin det forsta drhundradet av var tiderikning 4nda till kristendomens slutgilti-
ga seger strax fore 400-talets inging. Det ligger intet som helst orimligt i, att en
del hingsmycken, tillkomna p& 300-talet, férts till norden och dir dnnu ett el-
ler annar sekel senare efterbildats. Hirtill kommer, att det ingalunda ir sikert,
att alla yeeringar

De bida svenska runradsbrakteaterna visa som nimnt en bild, vilken later tolka
sig sisom dtergdende pd framstillningen av den centrala myten i Mithrareligio-
nen: Mithra dédande den heliga urtidstjuren. Enligt bevarad tradition, delvis
fortlevande bl. a. i parsismens heliga skrifter, framtridde ur djurets kropp side-
sax. De romerska mithradyrkarna ha framstillt metamorfosen s3, atc djurets
svans i dodsdgonblicket delar sig i ett knippe av sidesax (talrika reliefer visa
denna detalj). Till de romerska tjurframstillningarnas pd dylikt vis delade svans
svarar brakteaternas djurbild diri, att den visar

t-runa.)

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. Bil-
den forklaras enligt min mening helt enkelt dirigenom, att den gir tillbaka pé
en senantik framstillning av ett behornat djur, en tjur, vars svans varit delad,
endr den bestdtt av sidesax (se avb. 10). P& Vadstenabrakteaten finnes ytterliga-
re en mirklig dverensstimmelse med en detalj hos den mithraistiska kultbilden:
en figel ses sviva framfor fyrfotadjurets huvud. Mithra fick genom en figel, en
korp, frin solguden budskap med uppmaning att nedsticka den fingade tjuren.
Dirf6r ser man pd minga romerska reliefer denna figel avbildad (till vinster pa
avb. 10). P4 Grumpanbrakteaten, som ir utford i grovre sdl (se avb. 9), ha
blott tjuren och manshuvudet fitt plats. Hir ir dven inskriptionen nigot korta-
re. Den bestdr blott av den ildre runradens trenne grupper, av vilka den mel-
lersta genom ett brott forlorat de béda sista runorna. Vadstenabrakteatens in-
skription har férutom de tre runradsgrupperna en grupp av 8 runor tuwatuwa,
tvivelsutan ett rent magiskt ord. Man har tidigare list luwatuwa, men nyare
granskning av brakteatens baksida har visat, att den f6rsta bokstaven méste vara



en truna # icke en fruna # Trolldomsord av dylik typ — upprepning av sam-
ma ljudféljd tvenne gdnger — idro kiinda frin senantik bokstavsmystik

och finnas for dvrigt pd andra brakteatamuletter, t. ex. salusalu. En utrikning
av talviirdet i ordet tuwaruwa i anslutning tll min runteori visar, act det magis-
ka tal, som diri dljes, 4r 54 (16 + 1 +7 + 3 + 16 + 1 + 7 + 3). Samma talvirde
(1+2+17+1 + 14+1+18) har det i senantik mystik s& ofta forekommande guda-
eller demonnamnet Abraxas enligt det esoteriska riknesittet (a0 = 1, 0 = 24). 1
senantik spekulation har Mithra sammanstillts med gnostieismens mystiska all-
gud Abraxas (nirmare hirom vid behandlingen av den 16:¢ runan). Abraxas var
forbunden med &ret och himlens omkrets. Hans magiska symbol var cirkelrun-
den. D4 senantik spekulation i alfabetet sdg en motsvarighet till virldsalltet el-
ler himlens omkrets (zodiakens 12 hus motsvarades av 24 bokstiver), holls Ab-
raxas av ménga for alfabetmystikens hogste gud. Vi skola i det féljande se ho-
nom sammanstilld med det grekiska alfabetets 24:e bokstav, som med sitt tal
dven angav samtliga bokstivers antal. Med det sagda stimmer vil, att Vadstena-
brakteatens alfabetmystiska inskription dr anordnad i en cirkelrund. Talvirdet
av samtliga tecken #r enligt mitt berdkningssict 360. Detta ir det gamla babylo-
niska talet f6r himlens omkrets (vi indela den dnnu enligt babylonisk f6rebild i
360 grader); likaledes var det talet for det dldre &ret (som utdkades med 5 skott-
dagar). Hirtill kommer, att namnet Mithras, skrivet med grekiska bokstiver
och utriknat efter det i dagliga livet brukade, s. k. milesiska riknesittet, ger ta-
let 360. For att fi detta namn att enligt sistnimnda riknesitt ge samma talvir-
desumma som Abraxas skrev man dven Meithras med ei i stillet for i. Enligt det
milesiskariknesittet kommo d& bokstiverna i de bigge namnen att ge samma
summa: 365, talet f6r ret med dess 5 skottdagar.

Vart viktigaste runradsminnesmirke, Vadstenabrakteaten, visar silunda bide
genom sin bildframstillning och sin inskription hin mot mithraistisk gnosti-
cism. Runradens egendomliga teckenf6ljd later dven i allc visentligt forklara sig
i anslutning till vad man kiinner om mithraistisk och dirmed nira férbunden
persisk talmystik.

Vid runornas uppstillning i en fuchark (en med tecknen £ u, th, a etc. begyn-
nande serie) har emellertid ett kryptografiskt konstgrepp kommit till anvind-
ning: det tecken, som ir det sista, har satts framf6r de andra. Hirigenom har
det for de oinvigde gjorts omaijligt att veta runornas verkliga ordning. P4 de ba-
da brakteaterna komma de 24 runtecknen i féljande ordning (tecknen # # iro
dock utpldnade pd Grumpanbrakteaten, och pd Vadstenabrakteaten ser p-runan

ut som en litt variation av h-runan):
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Denna omgruppering av runradstecknen kan vid forsta 6gonkastet synas vara
en alltfor djirv dtgird. Den saknar emellertid ingalunda motstycken inom ma-
gien och — vad som ir dnnu viktigare — just inom runtekniken. Vart vanliga
kortspel har (for att nimna ett nirliggande exempel) haft och har dnnu férbin-
delse med magi och spidomskonst. Hir riknas emellertid i regeln »asset», som
tll det yttre idr en bild av talet 1, sdsom det hogsta bland de 13 korten i en se-
rie: det kort, som kallas »tvian», ir faktiskt det ligsta vid normalt spel. P4 sam-
ma sitt forhéller det sig med runorna V och p| enligt min runradstydning: V
betecknar det hogsta och p| det ligsta. I den nordiska chifferskrift, som i kryp-
tografiskt syfte praktiserats av den hedna tidens runmin, se vi samma princip
tillimpad: den sista »dtten» (rungruppen) betecknades som den forsta och den
forsta som den sista. En dnnu nirmare motsvarighet visar ett bl. a. pd Rokste-
nen anvint chiffersystem. Hir ha runor ristats pé sd vis, att det tecken, som i
futharkfsljden gick omedelbart fore det verkligen avsedda tecknet, i dess stille
inristats. Bokstavsfoljden airfb stir t. ex. f6r sakum o. s. v. Det ir hir visserligen
friga om den yngre, av 16 tecken bestdende runraden, men principen ir den-
samma (a av ildre j stod i denna runrad fére 5, de atskiljande tre tecknen ha
bortfallit eller flyttats, b stod fére m). Vi veta dven, att detta idr ett mycket gam-
maltoch tvivelsutan frin senantikens bokstavsvisen lanat kryprografiske konst-
grepp. Det finnes bl. a. meddelat om kejsar Augustus, att han anvinde en chif-
fer, grundad pd just detta forfaringssitt.

Av uttalanden i fornislindsk litteratur, t. ex. Egilsagan, framgér det, att runors
anvindning i magiske syfte var en vansklig, for att icke siga omojlig sak for en
oinvigd. En virmlindsk bonddring ristade runor i syfte att viicka kirlek hos en
flicka, men dirav blev denna dédssjuk. Egil omtalar, att runorna, som ristats av
en okunnig, voro tio och att den nimnda runkombinationen bragt ofird 4t
flickan. Har runornas verkliga ordningsféljd varit en hemlighet, 4r misslyckan-
det hogst begripligt. S6ka vi den magiska orsaken till 10-talets 6desdigra ver-
kan, finna vi den, om vi beakta, att det tionde tecknet i utkarkraden (se upp-
stillningen pd s. 15) ir is-runan: denna har varit Hels runa, och den och dess
tal ha dlltrotes kraft att »gora kall», d. v. s. att bringa sjukdom och déd (jfr s.
43). I det foljande skall en serie av exempel anforas, som visar, att talet 10 i nor-
den sirskilt anvints vid skadetrolldom.



II.

Frin dessa allminna antydningar om runmagien ha vi nu att 6vergd till en ut-
redning av varje sirskilt teckens betydelse. Vi skola dirvid finna, att om vi rik-
na //-runan (tecknet H) sdsom den forsta och vidare bokstav for bokstav f6lja
de svenska runbrakteaternas ordningsfoljd, pa varje punkt i serien en &verens-
stimmelse kan konstateras mellan runtecknens tal (1—24) och frin annat hall
kind talmystik. Samband med senantik bokstavsmagi kan i de flesta fall tydligt
nog pévisas, och framdr i tiden erbjuder sig anknytning till en rad uppgifter i
fornnordisk licteratur och till mdnga meddelanden om delvis dnnu fortlevande
folklig tradition om tal med magisk betydelse.

1. Den forsta runan H, tecknet f6r u-ljudet, har med all sikerhet ursprungligen
burit ett namn med betydelsen 'tjur,



och tvivelsutan frin senantikens bokstavsvisen ldnat kryptografiskt konstgrepp.
Det finnes bl. a. meddelat om kejsar Augustus, att han anvinde en chiffer,
grundad pa just detta forfaringssit.

Av urttalanden i fornislindsk litteratur, t. ex. Egilsagan, framgdr det, att runors
anvindning i magiske syfte var en vansklig, f6r att icke siga omojlig sak for en
oinvigd. En virmlindsk bonddring ristade runor i syfte att vicka kirlek hos en
flicka, men dirav blev denna dédssjuk. Egil omtalar, att runorna, som ristats av
en okunnig, voro tio och att den nimnda runkombinationen bragt ofird 4t
flickan. Har runornas verkliga ordningsfsljd varit en hemlighet, dr misslyckan-
det hogst begripligt. Soka vi den magiska orsaken till 10-talets 6desdigra ver-
kan, finna vi den, om vi beakta, att det tionde tecknet i utkarkraden (se upp-
stillningen pd s. 15) #r is-runan: denna har varit Hels runa, och den och dess
tal ha dlltrotes kraft ate »gora kally, d. v. s. att bringa sjukdom och déd (jfr s.
43). I det foljande skall en serie av exempel anf6ras, som visar, att talet 10 i nor-
den sirskilt anvints vid skadetrolldom.

II.

Frin dessa allminna antydningar om runmagien ha vi nu att 6vergd till en ut-
redning av varje sirskilt teckens betydelse. Vi skola dirvid finna, att om vi rik-
na //-runan (tecknet H) sdsom den forsta och vidare bokstav for bokstav f6lja
de svenska runbrakteaternas ordningsfoljd, pa varje punkt i serien en &verens-
stimmelse kan konstateras mellan runtecknens tal (1—24) och frin annat hall
kind talmystik. Samband med senantik bokstavsmagi kan i de flesta fall tydligt
nog pévisas, och framdr i tiden erbjuder sig anknytning till en rad uppgifter i
fornnordisk litteratur och till mdnga meddelanden om delvis dnnu fortlevande
folklig tradition om tal med magisk betydelse.

1. Den forsta runan H, tecknet f6r u-ljudet, har med all sikerhet ursprungligen
burit ett namn med betydelsen 'tjur,uroxe' (angelsax. ur). I Mithraliran betrak-
tades tjuren sisom en symbol for det organiska livet och dess begynnelse. My-
ten om Mithras tjuroffer har jag redan omtalat. Den tjur, som offrades, har e-
mellertid icke varit en vanlig tjur utan en himmelsk tjur, som Mithra himeat
tll sin grotta frin »manlandet». I Babylonien har den persiska Mithrareligionen
sammanvivts med denna nejds urgamla stjirndyrkan. Aven frin det semitiska
alfabetet maste mithraisterna ha mottagit starka intryck, ty nyare forskning har
uppdagat, att det sprik, som

Avb. 11. Egyptisk framstillning av himlen sésom en ko.



av dem begagnades under det babyloniska utvecklingsstadiet, varit arameiskan,
Frimre Asiens huvudsprék vid tiden for det persiska rikets stora erdvringar. De
semitiska alfabeten begynna med en bokstav, som sedan ildsta tid kallats 'oxe,
notkreatur' (hebr. 'aleph o. s. v.). Frin detta tecken hirstammar det grekiska al-
fabetets forsta bokstav A, kallad alfa. I ildre tid har dess likhet med ett Oxhu-
vud édven varit mera i dgonen fallande: /. Beligg finnes dven for, att grekerna
dnnu i senantik tid dgt kinnedom om, att detta tecken avsig ett oxhuvud. I en
pa koptiska avfattad skrift om det grekiska alfabetets mystik siges denna bok-

stav sammanhinga med »den

forsta himlen». Jag" har redan nidmnt, att urtidstjuren i Mithra-liran var av
himmelsk natur. I den persiska religionen hélls tjuren helig: hans sjil ansdgs be-
finna sig »i himlen» och std under Zarathustras skydd. Ett visst inflytande fran
egyptisk religion kan dven ha gjort sig gillande: egypterna tinkee sig himlen bl.
a. i en kos gestalt (se avb. 11). Act det semitiska uralfabetet begynner med etc
tecken med namnet 'oxe, nétkreatur', kan for évrigt ha sin grund i egyptisk £6-
restillning om kons och tjurens helighet. De ildsta semitiska bokstiverna, Si-
naialfabetets, ha uppstatt i anslutning till egyptiska skrivtecken, som férenklats
tll ect firal rena ljudtecken. Av uttalanden i en latinsk skrift framgir dven, atc
den hebreiska bokstavsmystiken sammanstillt alfabetets forsta och sista bokstav
med »himlen» och »jorden». Att déma av minga skil, som i det f6ljande skola
nidrmare utvecklas, synes runraden nirmast ha utgdtt frin mithraistisk miljs 1
senantik tid. Som den ildsta mithraistiska bokstavsmystikens ursprungsland ha
vi, sdsom redan blivit nimnt, att betrakta Babylonien under persiskt vilde och
nagot senare. Hir har urtidens gamla stjirndyrkan linge kvarlevat och &vat
stort inflytande pa andra folk. I detta sammanhang kan #ven beaktas, att tjuren
var namnet pa en stjirnbild, i dldre tid den fdrsta inom zodiaken. Fér mithrais-
terna bor det dirfor ha fallic sig naturlige act sammanstilla alfabetets forsta bok-
stav med den heliga tjuren och dirmed rituellt ssmmanhingande férestillning-
ar: storoffer (lat. taurobolium), livskraft m. m. Hos lapparna, som overtagit
mycket frdn fornnordisk hednisk religion, var offer av en rentjur ett livsoffer, d.
v. s. vad som krivdes for att ridda en av déden hotad minniskas liv. Vi veta
dven, att ett dylikt offerdjur maste vid rituelle riktige férfarande dodas med ete
enda slag (Randulf hos Qvigstad). I den svenska allmogens vidskepelse finnes
nigot motsvarande: en tjur, som anvints vid avel, skall erhalla ett slag med en
kipp, och vid forfirdigandet av en s. k. »stikvisla», en klyka anvind vid nétkre-
aturs parning, har man ate tillse, act man fir loss den kluvna grenen frdn cridet
med ett enda snitt, varvid man har att vinda ryggen mot tridet och skira med
vinstrahanden, alltsd en typiskt magisk operation. Denna »stikvisla» skall for-
nyas arligen, far alltsd icke vara mer 4n ett &r gammal (Heurgren). I Eddan fin-
nes en visserligen dunkel, men dock enligt min mening beaktansvird antydan



om den magiska makten hos den férsta runan. Forsta strofen i »Odens troll-
singer» lyder:

»Hjilp nimns den f6rsta,
och hjilp kan den giva
mot sot, mot sorg och mot tvist.»

De s. k. »Odens trollsinger» anspela pd 18 olika magiska fall. De idro inga verk-
liga trollsnger (galdrar) utan allenast an-

Avb. 12. Kopparamulett frén Roskilde.

tydande minnesverser, hinsyftande pa innebérden hos talen 1 t. 0. m. 18 (O-
dens tal) och vid dessa tal knutna forestillningar. D3 runorna i tur och ordning
varit fsrbundna var och en med ett visst tal, ge antydningarna i regeln dven ett
bidrag till kinnedomen om runmagien. Ar denna férmodan riktig, hinsyftar
den s. k. forsta trollsingen p4 runan p| (u), tjurens (uroxens) med det hjilpande
storoffret sammanhérande tecken. P& en kopparamulett frin Roskilde (se avb.
12), tvivelsutan avsedd sisom skydd mot sjukdomsbringande demoner, ir en
magisk runinskrift anbragt, i vilken bl. a. tvenne grupper innehélla var och en
tre hopflitade pj-runor. Inskriften talar om att 6vermanna »tvenne kampvakta-
re». Enligt min férmodan torde dirmed hinsyftas pd demonvirlden:det ondas
tal 4r 2, det gudomligas tal 4ro 3 och 1 (den gudomliga skaparkraftens).

2. Den andra runan |>, tecknet for A-ljudet (= engelskt tonlést th), har dldst ett
namn med betydelsen 'troll, thurs' (fornisl. purs). En annan i den skandinavis-
ka norden och i England brukad benimning med betydelsen 'torn, térne’ ir
tvivelsutan ett s. k. noa-namn, d. v. s. ett ersittningsord for att undvika det ur-
sprungliga, sdsom farligt betraktade namnet. Det har gille ace slippa »tala om
trollews. I Skytts hirad i Skdne trodde befolkningen dnnu vid slutet av 1700-ta-
let, att »gamla tornar», stdende pa ittekullar, gjorde »de inneboende trollen»
mindre farliga (Nicolovius). Det antidemoniska ordet torn, ildre thoru, Limpa-
de sig alltsd vil som ersittning for thurs. Ate talet 2 i senantik mystik uppfatcats
som ett demoniske tal, kan styrkas genom uttalanden av nyplatonska filosofer.
Likaledes ir det kint, att det i frimre orienten, mithraismens stamland, férbun-
dits med den onda andemakten. For Zarathustra var det onda den andra livs-
principen. Det var dirfér en symbol f6r Angra Mainyu (Ahriman) och hans
virld. For ate fréjda Angra Mainyu, kallad dven »den andre», omtalade de onda
andarna tvenne génger sina illddd, siger »Bundehesh» (kap. 3), persernas heliga
skrift om skapelsen och virldsutvecklingen.



Den medelpersiska religionsurkunden Vendidad uppriknar vissa stillen i de
dldsta Avestahymnerna, som skola reciteras tvenne ginger, varefter man skall bi-
foga: »jag bortdriver Angra Mainyu frin detta hus» etc. (Fargard 10). Den ju-
diska religionsurkunden Talmud ger pa ett stille en drastisk bild av en persers
skrick for talet 2. En judisk virdshusvird rdkade en ging sitta tvenne glas pd
det tomma bordet framfér en fornim perser. Denne siiges ha blivit stel av fasa
och forst lugnat sig, da i all hast ytterligare ett foremal blivit placerat bredvid de
tvenne glasen. Bland folken i Kaukasien lever dnnu tron pa talet 2 sisom ett de-
mon- och djivulstal enligt vad en dir f6dd ryss meddelat mig.

I nordisk folktro finnas dnnu en del spdr av samma forestillning. Enligt en
svensk folksidgen flammar om natten 6verden plats, dir en drake vilar pd en for-
dold skatt, tvenne ljusligor (Hofberg), och bland folket i Finnveden i Sméland
berittas, att en drake kan dédas med hjilp av en tvillingstdr av entrd (Ene-
strom). Enligt dansk folktro kan trolldom 6vas med pariga foremal, man ligger
t. ex. en hyska pd ena sidan dérren och en hake pd den andra (Thiele). En
skdnsk folksigen berittar om en gosse, som retat trollkiringar och dirfér av
dessa pa skirtorsdagen fick motta farliga skinker. Den ena gav di tvd strumpe-
band, den andra tvi péskigg, den tredje tvd bullar. P& faderns inrddan tog gos-
sen ett hjul och band ett scrumpeband om vardera dndan av navet, sedan stop-
pades dggen och bullarna in i hjulhilet. Nir detta var gjort, flog hjulet hoge
ovet taket (Nicolovius). I Skine och Smaéland kallas djivulen for »den andre».
Nicken uppenbarar sig enligt sydsvensk folktro ibland i gestalt av tvenne frun-
timmer, som g4 hand i hand p4 vattnet (Eva Wigstrom). Annu tydligare fram-
trider 2-talets demoniska karakeir i lapsk vidskepelse. Djivulen kallas »den
andre mannen» (Randulf hos Qvigstad). En lapsk trollkiring i Norge omtalade,
att hon med hjilp av tvé dggskal kunde f6rgéra en farkost: lades tva dggskal i en
vattenbalja och bigge vinde sig om, forgicks baten (Leem). Fér fiskets gud,
som tillhérde de icke himmelska gudomligheterna (jfr Nicken hos oss), dracks
om julen tvenne gdnger ur ett horn, medan man vinde sig motsols, alltsd en ty-
pisk demonisk ceremoni (Forbus hos Reuterskisld). Ville man f3 tur i fiske, lit
man brinna tva fiskar (I. Fellman) eller offrade fiskdgon 4t elden (sannolike just
tvenne). Under julnatten offrades it den onde (Ruotta), for att han icke skulle
skada kvinnorna, pé si vis, att man hingde nivertrattar, innehllande ndgot av
julmaten, i ett trid, i vars stam kors tiljdes pa tvenne sidor. Stundom bakades
en sirskild glodkaka, som lades i en skippa, vari tvd spjilor fastsattes (Hog-
strom, v. Diiben). I skyddsgudinnornas — akkornas — grét stack man dir-
emot ned tre pinnar. P4 ndgra lapska trollcrummor upptrider ocksd sisom teck-
en for djivulen, »den andre mannen», ett dubbeltecken. P4 en trolltrumma,
som vi i det foljande skola behandla, Vadso-relationens spidomsredskap, ser



man tvenne djivlar avbildade, en fri och en bunden. En lapsk magisk regel si-
ger: »Om du skir dina fingernaglar, skall du alltd klyva den avskurna nageln i
tvd stycken. Om du inte gor det, kan den gamle (= djivulen) dirav gora sig en
baw. Uppenbarligen foreligger hir samband med den fornnordiska myten om
Nagelfar, Muspells gudafientliga skepp, som enligt Snorre bygges av déda mins
naglar. Liksom i svensk-norsk folktro betraktas julnitterna som en tid, d& de-
moniska visen uppenbara sig. For att £& se sidana skola forsta och andra julnat-
ten (allesd tvd ndtter) tvenne personer sitta sig med ryggarna mot varandra vid
en plats, dir man himtar vatten och dir fem vigar motas (Qvigstad). Talet 5 ir,
som vi i det foljande skola se, skyddande mot demoner.

I senantik bokstavsmagi har den andra grekiska bokstaven B, beta, enligt vad
den redan omtalade koptiska framstillningen meddelar, satts i samband med
»avgrunden». »Denna bokstav ger typen (symbolen) for avgrunden och mork-
ret», siges det. »Det hogsta kallar man evigt ljus och djupet evigt mérker, str
det i Bundehesh (kap. 1) pé tal om det goda och det onda. Tvivelsutan har den
andra bokstaven i mithraisternas alfabetmystik sammanstillts med det demo-
niska. Diri ha vi enligt min mening att séka anledningen till, att runradsbilda-
ren valt ett namn med betydelse 'troll, demon' (fornisl. purs) for att beteckna
den andra runan.

I Odens trollsanger finnes féljande antydan om innebérden av talet 2:
»Den andra, jag kinner,

den tarva minskor

for lyckan av likedoms kraft.»

Enligt den bekanta regeln »man tar boten, dir man fict soten» har hinsyn dll
demonvirlden haft sin givna betydelse vid magisk helbrigdagorelse. P4 Roskil-
deamuletten (se avb. 12) nimnes talet tvd (jfr ovan) varjimte tvenne antidemo-
niska runkombinationer (bigge innehillande 3 hopflitade p|-ru-nor) félja efter
varandra. Eddastrofen, som ovan citerats, ir icke fullstindig. Den har forlorac
sin senare hilft, sannolikt har diri gjorts ett i ndgon man foreydligande tilligg.

3. Den tredje runan #, tecknet fér a-ljudet, har genom tiderna oférindrat burit
ett namn, som betyder 'gud, asagud' (fornisl. iss etc). Talet 3 finnes i hellenis-
tisk mystisk filosofi — bl. a. just sisom en motsittning till talet 2 — tydligt
omtalat sisom gudomligt. Detsamma ir forhallandet inom s gott som alla reli-
giost firgade talspekulationer utgdngna frin Frimre Asien. Redan de sumeriska
huvudgudarna bildade en triad. Foér mithraismen har talet 3 tvivelsutan varit



ett gudomligt tal. Mithra kallades nimligen »den tregestaltade». I den tregestal-
tade Mithra ha vi av atskilligt atc déma act formoda forebilden till den trege-
staltade Oden, som skildras i Snorres »Gylfaginning» och kallas »Hog, Jimnhég
och Tredje». Den gud, som i forsta rummet magiske forbands med den tredje
runan, var sikerligen dirfér Oden. Den tredje runan har bl. a. i Sverige, ehuru-
vil 1 sen tid, kallats Oden (sd i en handskrift i Kungl. Biblioteket i Stockholm).
Lapparnas vindgud, som i det huvudsakliga ldnat drag frin Oden, har i magien
varit forbunden med talet 3. Svensk folktro sammanstiller alltsd Oden och talet
3: tre runkavlar omtalas sdsom hans, tre ritter mat siges guden vilja ha, och vill
man mota honom, skall man bege sig till en korsvig och tre ginger ropa: »Ode,
kom!» (Hyltén-Cavallius). Oftare har dock talet i nordisk magi satts i forbindel-
se med det gudomliga dver huvud. Ett dnnu levande exempel pd 3-talets for-
menta gudomliga, antidemoniska kraft ha vi tvivelsutan i seden att spotta tre
ginger som skydd mot »otygy. Med kreaturen foretagas magiska handlingar an-

slutna till 3-talet. Folktron uppfattar detta som ett skydd mot trollen (»Tusse-
folket»).

I lapparnas trolldom spelar talet 3 (jimte dess forstirkning 9, 3X3) den forhirs-
kande rollen vid gudomliga ceremonier och helbrigdagérelser: vid offer till né-
gon av himlagudarna avskars forst tre stycken av det dnnu levande djuret (en
bit av vartdera 6rat och en av svansen), tre pinnar stuckos i Sar-akkas grét, tre
bilder sattes pd samma lave vid dyrkan avHoragalles, trefaldig handpéliggning
anvindes for att bota en sjuk, tre génger gick man kring etc trid o. s. v. Analo-
gier till detta finnas som bekant dnnu i svensk-norsk folksed. Att anfoéra exem-
pel finner jag onddigt.

Négra runformler, dir talet 3 bér ha spelat en roll, torde diremot papekas. Pa
den till skydd mot en sjukdomsdemon forfirdigade Sigtunaamuletten finnes ett
tecken, som numera av Ivar Lindquist tolkas sisom tre isrunor (j | j), forenade
tll en enhet genom ett dver samdliga 16pande streck. (Ecc alldeles likadant
streck forenar i ett svenskt bomirke frin 1700-talet tvenne stora I:n till en en-
het, se »Nordiskt folkminne», »Bomirken i en Vistmanlandssocken», fig. 1,44).
Denna teckenkombination f6r tanken till en i Eddan omtalad magisk runfor-
mel, bestdende av runan purs (j>) och »tre stavar». Sannolikt ha dessa stavar,
som sigas kunna bringa trefaldigt ve &t en thursmd, varit trenne is-runor, alles3
den dédsbringande runan ristad trenne ginger. P4 Sigtunaamuletten forekom-
mer idven en rad, vari det hotas med »trefaldigt ve»; tecknen i denna rad iro
3X6. P4 den i samband med runan H (u) redan omtalade antidemoniska
Roskildeamuletten framhives pé ett flertal site talet 3. Hir kan yteerligare nim-
nas, att avslutningen pd andra sidans runristning bestr av tre [* (r)-runor. En-

ligt Ivar Lindquists tolkning skulle denna del av inskriften betyda: » Trefalt like-



medel ir rep». Detta ord, namnet p& Tors runa (fornisl. reid), och dess antide-
moniska funktion ha enligt Lindquist markerats genom att den runa, ordet
namngav, ristades tre ginger. Genom att rista den thursforgsrande guden Tors
tecken trenne ginger trodde man sig berdva sjukdomsdemonerna deras kraft.
(Att samtidigt talet 2 spelat en viss roll, har jag i det féregiende papekat.)

I Eddadikten »Odens trollsénger» ger tredje strofen en antydan om ett av de
fall, d& talet 3 anvints magiske, nimligen vid invigning av vapen, si att dessa
kunde »hejda fienders hop» och »déva eggar». Att s verkligen varit forhillan-
det, framgdr av en strof i »Sigrdrifumal», dikten om Sigurd och valkyrian. Dir
uttalas, att kamprunor skulle sittas pa trestillen: pa »svirdets fiste», »pd ud-
den», »vid eggen». (Dirtill skulle man nimna — icke rista — stridsguden Tyrs
namn tvenne ginger.)

Att den tredje grekiska bokstaven r, gamma, haft samband med det gudomliga,
framgir dirav, att den i den koptiska alfabetskriften siges vara »fylld av him-
melska mysterier». Att 'himmelsk' i detta fall ir likeydige med 'gudomlig’, 4r ut-
an vidare klart. Fér perserna voro Ahura Mazda och himlen i det nirmaste lik-
tydiga begrepp: himlen ir enligt Bundehesh Ahura Mazdas f6rsta skapelse. He-
rodotos meddelar om perserna, att de dyrkade Oromazdes, d. v. s. Ahura Maz-
da, sdsom »himlens hela omkrets». Hos de romerska mithraisterna har Caelus
(‘himlen') varit ett namn pa Zeus-Jupiter, Ahura Mazdas motsvarighet.

4. Den fjirde runan |7, tecknet for r-ljudet, har haft ett namn, vars ursprungli-
ga betydelse torde ha varit 'vagn' (forn-isl. reid etc). Som jag redan nimnt, ha
vi ate diri se guden Tors tecken: pa fornislindska nimnes Tor Reidarlyr, 'vagns-
gud'. Hirmed stimmer, att samme gud i fornnordisk rit varit fdrbunden med
talet 4: »Heimskringla» omtalar, att i Torstemplet i Gudbrandsdalen varje dag
framsattes infor gudens bildstod »fyra bréd». Man kan dven pdvisa, att en hel
rad formler, riktade till Tor, bestd av fyra ord eller en méngfald av fyra sddana, t.
ex. formeln: »Tor vige dessa runor». Den fjirde strofen i »Odens trollsinger»
hintyder pa en galder, som ger kraft atc bryta bojor. Den s. k. forsta Mer-se-
burggaldern ger exempel p dylik trolldom. Dess sista strof, vari den egentliga
besvirjelsen ligger innesluten, bestdr av fyra ord. Att kraftens gud, Tor, &kallats,
da det gillt befrielse ur ett hért tving, synes mig vara ett vilgrundat antagande.
I magien har emellertid Tor pd det hela taget spelat en ritt underordnad roll.
Skandinavisk folktro har timligen fi exempel pd magisk anvindning av talet 4.
I en del av dessa fall torde snarast samband med de fyra viderstrecken vara att
férmoda. Ett exempel, dir emellertid starka skil tala for en reflex av runmagi-
ens tal 4, dr foreskriften i en svensk svartkonstbok, att ge en hund, for att han
ickeskall trottna, 4 stycken av en kalvtunga samt 4 fyrkantiga brodbitar 4



morgnar i rad, borjande med en torsdag (»Salomoniska magiska konster», sam-
ma bok féreskriver pd ett annat stille, att man mé ta 4 pepparkorn eller nejlikor
i munnen for att »icke trottnar). Tors tal har vl i enstaka fall hallic sig kvar i
nordisk magi, d det gillc att forlina styrka.

I senantik alfabetmystik forbands den fjirde grekiska bokstaven /], delta, i re-
geln med de fyra elementen. Detta omtalas bl. a. uttryckligen i den pa koptiska
skrivna redogprelsen for det grekiska alfabetets mystik. Hos mithraisterna var
en vagn, det heliga fyrspannet, quadrigan, den symboliska bilden for de fyra
elementen. Ett av tecknen pd, act vi ha att séka runmagiens ursprung inom se-
nantik mithraistisk miljo, 4r denna omstindighet. Runradsbildaren har enligt
min mening valt ett ord med betydelsen Vagn' f6r den 4:e runan, emedan
quadrigan sdsom en symbol for de 4 elementen i mithraistisk alfabetmystik
hérde samman med den 4:e grekiska bokstaven. Till var tid har bevarats en ma-
gisk mithraistisk amulett (se avb. 13). P4 denna finnas tvenne inskriptioner: i
den 6vre ge bokstiverna talvirdet 96 = 24 X 4, i den undre talvirdet 88 = 22 X
4- Bokstiverna i den nedre raden #ro nigot skadade men kunna rekonstrueras,
di de tvivelsutan liksom tecknen i den 6vre raden bildat en palindrom (bok-
stavskombination, som lises lika framifrin och bakifrin).

5. Den femte runan < (senare dven y och J#), tecknet f6r k-ljudet, bir i den
angelsaxiska runsingen namnet cén, ett ord, som betyder 'fackla’. I den skandi-
naviska norden kallas den i den yngre runradens tid for kaun, ett ord, som be-
tyder 'bsld". En dylik betydelse sticker emellertid fullkomligt av mot alla andra
runnamn. Det sannolika dr dirfér, ace det angelsaxiska namnet representerar
det ursprungliga. Det skandinaviska kan ha uppkommit genom omkastning av
tvenne ord i en minnesvers, som sammanstillt fackelrunans namn

Avb. 13. Mithraistisk amulett med quadriga.med det dirmed allitererande
namnet pd ett sjukdomssymtom. Som vi nedan skola se, har just 5-talet anvints
vid férdrivandet av vissa sjukdomar. Hirtill kommer, att Johannes Bureus, som
haft dllgéng dll dcskillig runcradition, anger runnamnet ssom kyn, vilket kan
gé tillbaka pd samma grundform, som angelsax. cén (och tyska Kien). I ordet
stdr y sannolikt f6r i, och dirmed kan ett slutet e ha atergivits. Ett studium av
trolldomstecknen pa en lapptrumma av vil bevarad hednisk typ ger dven — sa-
som vi i det foljande skola se — skil for, att det skandinaviska runtecknet be-
tytt 'furuved’, 'gren av furu' (grundbetydelsen for angelsax. cén — facklan en
gren av fet furu). Bilden av en furugren eller furutopp synes pa denna troll-
trumma just pd den plats, ddr man har att vinta en motsvarighet till denna ru-
na.



Har 'fackla’ varit det ursprungliga namnet pa den femte runan, stimmer detta
vil med vad vi veta om senantikens bokstavsmagi och talmystik. Facklan 4r att
uppfatta sdsom en symbol f6r elden och ljuset. I den koptiska framstillningen
av den grekiska alfabetmystiken siges det bl. a. att den femte bokstaven E ir
symbolisk for »ljuset». I en grekisk skrift, »Alfabetets etymologi», vari dtskilligt
av senantikens bokstavsmagi pa ett mer eller mindre forvirrat sitt dréjt kvar,
antydes dven, att samma bokstav, som synes ha kallats eos (scos), 'morgonrod-
nad’, haft med ljuset att gora. Det grekiska ordet for 'ljus',/os (p&s), har dess-
utom dven kunnat betyda 'fackla’.

Orsaken till, att just den femte bokstaven forbundits med ljuset och facklan, el-
dens och ljusets symbol, ha vi med all sannolikhet att soka i frén den frimre o-
rienten, nirmast Persien, utgingen mystisk spekulation. I »Bundehesh» (kap.
17) talas det om fem arter av eld. Mithraismens eldgud Zervan kallas dven i
manikeiska hymner f6r »fem-guden», och som mithraistisk gudastod finnes han
framstilld sdsom fackelbirande (i regeln héllande tvenne facklor), dirtill for-
sedd med lejonhuvud, ur vars gap eld kunde utslippas. (Lejonet var en symbol

for elden.)

I nordisk och annan europeisk folklig magi betraktas pen-tagrammet, femhor-
ningen, sisom en hilsans symbol och tillskrevs under medeltiden f6rmégan ace
fordriva morkrets makeer; tecknet sattes dirfor ofta pa klovar, kohorn och hist-
hovar (Heurgren). Mot bélder hos djur (jfr vad jag sagt om runnamnet kaun)
ha formler anvints, dir multipler av 5 nimnas, t. ex. 15 eller 150. Vid botan-
det av »flogy ritades pd histens hogra framhov med kniv fyra 5-or. Ett annat
medel var att pd ett rent papper teckna 9 fem-uddar (pentagram) och lita his-
ten ita detta (Heurgren). Hos medelhavslindernas

folk ir idn i dag femtalets kroppsliga symbol, den framstrickta handen med fem
utspirrade eller pa visst sitt stillda fingrar, ett ofta brukat medel mot »den on-
da blicken» (hos italienarna kallad iettatura). En f6r avvirjandet av det onda
ogats skademake forfirdigad amulett kalla marockanerna f6r »femma». Denna
(se avb. 14) bestdr i regeln av fyra rundlar med ett centrum, som tydligen rik-
nas som det femte (Westermarck). Pentagrammet har dven brukats av lapparna,
som noga tillsigo, att ett dylike skars i ett, d. v. s. utan att kniven behévde upp-
lyftas (en tydlig antidemonisk operation). I Norge och Danmark har samma
tecken kallats tussemcerke och Marekors. I Eddadikten »Odens trollsdnger» syf-
tar den femte strofen pé avvirjandet av fientliga kastspjut. P4 vissa hall bor 5-
talet frin att ursprungligen ha begagnats som skydd mot mérkrets makter ha
kunnat f3 en vidgad anvindning. Om det trotts hjilpa mot »trollskott», bér det
sludigen dven ha kunnat dllskrivas kraft att avvirja projektdiler, slungade av



minskliga fiender. Fér att »gora sig hdrd», d. v. s. osdrbar gentemot alla slags va-
pen, sjéng man under den katolska tiden »fem missor om Guds lekamen» fem
torsdagar efter varandra (Thiele).

Avb. 14. Marockansk amulett.G. Den sjitte runan #, tecknet for g-ljudet, har
pa angelsaxiska ett namn, gifu, som betyder 'gdva'. Hirtill svarar tydligen det i
korrumperad form upptecknade gotiska bokstavsnamnet geiina. I Skandinavi-
en, dir i den yngre runraden det gamla k-tecknet fir fungera dven for att ange
g-ljudet, har den sjitte runans namn girt forlorat. I ménga sprék brukas ord for
'gdva’ och 'giva' dven i betydelse av 'offer' och 'offra’. I Sverige sades dnnu pd
1800-talet »giva till Odens histar» i betydelsen 'offra’ (Hyltén-Cavallius). I Ed-
dan yttras om Oden »given it Oden» i betydelsen 'offrad'. Likaledes omtalar
Snorre, att svearna »gdvo> en konung &t Oden i betydelsen 'offrade’ honom 4t
Oden. Samma betydelseskiftning forekommer dven i lapskan hos det verb, som
motsvarar virt giva. Offergivan kallades hos fornperserna darun, ett ord, som
egentligen betyder 'gdva'. Talet 6 har i atskilliga religioner varit ett med offervi-
sendet forknippat tal. Hos forntidens perser — och sannolikt dven hos romar-
rikets mithraister — har vid offret rituellt brukats 6 (eller 4) brod. Enlige
mithraistisk astrologi tillhérde den sjitte himmelssfiren manen. I den grekiska
skrift, som benimnes »Alfabetets etymologi», sammanstilles ocksd den sjitte
grekiska bokstaven Z, £, med en av himmelssfirerna, med den sjunde. Uppen-
barligen beror detta pd inflytande frdn det i borgerliga livet brukade s. k. mile-
siska riknesittet, enligt vilket samma bokstav (£, Beta) var tecken f6r 7. I ett al-
fabetmystiskt system, som riknat med bokstiverna a— co sisom tecken for ta-
len 1—24, méste diremot £ ha betecknat 6. Har det grekiska alfabetets 6:e
bokstav hos mithraisterna sammanstillts med en av himmelssfirerna, bor det
ha varit den sjdtte, allts3 ménens. I senantik tid betecknades denna planet av
astrologer sdsom »silveralstrande». Enligt nordisk folktro 4r minen en nidig gi-
vare, om han hyllas, dd han intrider i sitt tillvixande stadium: man har att niga
for nyet och hilsa »Nykongen», som anses skinka rikedom och fruktbarhet
(Hyltén-Cavallius). P4 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-kats sisom hinsyftande pd ett mindre
offer. Detta synes mig tyda pd, att runan dven i norden frimst varit ett med off-
ret och dess verkningskraft férbundet tecken. P4 vissa lapska trolltrummor ir
tecknet for offer utbytt mot manens bild, sdsom i det foljande skall visas. Detta
talar for ett samband mellan manen och gévorunan.

I »Odens trollsénger» i Eddan hinsyftar den sjitte strofen pd magisk f6rméga
att hindra trolldom (verkan av runor ristade pd trd). Det synes mig antagligt,



att en dylik forestillning om den sjitte runan och dess tals makt kan hirflyta ur
tron pé offrets make att skydda mot skadetrolldom.

Det finnes ocksd dtskilliga exempel i nordisk magi p& bruket av talet 6 vid ope-
rationer, som avse att hjilpa minniskor eller djur, som blivit férhixade. Det £6-
reskrives t. ex., att man bl. a. skall ta sex halmpipor och blisa genom dem, om
man blivit »f6rrike> (péford sjukdom av underjordiska visen eller ndgon troll-
kunnig minniska). For att »sitta tillbaka» (6va mottrolldom) skall en formel av
foljande lydelse lisas: »Jag stiller modstéld, jag stiller avund, jag stiller Fan; jag
stiller onda minniskor dll ett berg, dir ingen bor, tll en sj6, dir ingen ror, un-
der en sten, dir ingen maus (sic!) ir mig till mens». (Lappmannen Jon Johans-
son.) I formeln dberopas sex ting, som skola motverka (beakta de av mig spirra-
de orden). En annan formel frin samma killa lyder: »Du skall gi tillbaka till
honom, den dig sint haver, och dir skall du glupa och dir skall du sluka ud
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 spirrade av
mig). »Nir fi forgjort dr», siger en svartkonstbok (»Salomoniska magiska kons-
ter»), kan man binda tillsammans »under syllen» féljande sex ingredienser: »o-
rano, »litce blomster», »abrod», »geteruta», »rddlok» och »hviddk». Samma
skrift upplyser om, att ingen kan »forgdra ens hist», om man insdmmar i hans
grimma féljande sex ingredienser: »bifvergill», »hvitlok», »olsten», »lagerbir»,
»tibast» och »ven-derot». Har trolltyg gjort, att en hist fitt »braklaget> (stegrar
sig), skall man enligt en annan killa (Heurgren) spotta 3ginger framfor djuret
och 3 ginger pa betslet, i denna magiska handling ing3 alltsd sex moment.

7. Den sjunde runan p, tecknet fér w-ljudet, uppvisar pd angelsaxiska ett namn
wynn (wen), som betyder 'frojd, glidje'. Skandinavisk tradition limnar ingen
underrittelse om denna runas benimning, enir tecknet i norden kom ur bruk
strax fore den senare runperioden och ersattes av u-ru-nan. Det motsvarande
gotiska bokstavsnamnet ir till sin egentliga betydelse osikert och av allt ate do-
ma till formen férvanskat. Med hinsyn tagen till senantik talmystik ter sig dir-
emot det angelsaxiska runnamnet sdsom ndgot ursprungligt. Betydelsen 'frojd'
synes ange en lyckoruna, och hirmed stimmer det vilkinda férhéllandet, att 7-
talet hos perser och mithraister uppfattats sdsom ndgot lyckobddande och gott.
Den koptiska skriften om det grekiska alfabetets mystik sammanstiller den
sjunde bokstaven H(rj) med »glans» och »ljus». En grekisk framstillning av det
hebreiska alfabetets mystik forbinder den sjunde bokstaven (sajin) med »eld». I
den senantika magiens sprik ersitter esomoftast ordet for 'eld' ordet for 'kiir-
lek'. — Jfr, att en i Danmark upptecknad kirleksformel, tvivelsutan med se-
nantik forebild, lyder: »Lige som dette brende, saa skal dic Hjerte brende af
Kjerlighed til mig» (Ohrt). — Fér 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», siges i »Bunde-hesh». Hos mithraisterna var 7 et sirskilt heligt
tal, forbundet med solsfiren och detta religigsa samfunds hogsta rangklass. Ace
7 i de gamla persernas magi uttyddes sisom ett gott tal, framgér bl. a. dirav, att
Herodotos berittar, att hos dem vid figelskddning anblicken av 7 hokar tolka-
des som ett lyckobddande tecken. Biskop Epifanius p& Cypern, som levde pd
300-talet, kallar i en avhandling 7-talet f6r »ett prisat och beundransvirt tal». I
medeltidens sagor ir ofta 7 ett tal, som anvindes i samband med féretag, som
leda till ett lyckligt slut. Sikerligen har persisk talmystik inverkat p& judendom
och kristendom.

I tysk folktro anses lyckobringande att vid solstdndstid (21juni) baka 7 olika
kakor, att vid skattgrivning nedsitta 7 flidergrenar i marken o. s. v. (Graf). Ur
nordisk magi kunna 4cskilliga exempel anféras pa bruk av talet 7 vid kirleks-
trolldom och dylike, silunda upptrider det ofta vid angivandet av frister (vinte-
tider o. s. v.). I en islindsk svartkonstbok (utgiven av Nat. Lindqvist) finnes en
formel, som skall anvindas for att vinna minniskors kirlek. Den bestér av sju
bokstiver, som bilda en rad, och nedanfor denna stdr ytterligare en bokstav (se
avb. 15). Denna liknar ett latinskt stort B, men torde i sista hand 4tergd pé teck-
et >,den sjunde runan i utharken. (I den islindska svartkonstboken finnas flera
bokstavsformler, dir omisskinnliga runtecken upptrida tillsammans med la-
tinska bokstiver.) En magisk runrad frén den ildre runperioden, inskriptionen
pa en brakteat frin Skodborg, som bl. a. innehéller ordet auja, 'lycka’, trenne
gnger, har talvirdet 287 hos runorna, om dessa beriknas enligt mitt system.
Talet 287 kan endast uppldsas i 41 X 7. I den talmystiska Eddadikten »Odens
trollsdnger» lyder den sjunde strofen:

»En sjunde kan jag: nir knastrande liga ses lysa kring binkat lag, hur brett den
in brinner, jag binder den likvil.»

Hir ror det sig uppenbarligen om magi med ljus och eld. Detta strider pa intet
sitt mot min forklaring av runnamnets innebérd. Sedan urgammal tid har, som
redan nimnts, talet 7 och eld och ljus varit férknippade. Fran sennordisk tid
kan ett exempel anféras. I norra Norge oskadliggjorde man p& 1800-talet den s.
k. »skadekvisten», en missbildning i triet i en husvigg, genom att sld sju spikar
i det farliga stillet. I annar fall ansdgs huset utsact for eldfara (Nicolaissen). Atc

Avb. 15. Islindsk trollformel f6r att vinna minniskors kirlek.bade grekisk och
judisk bokstavsmystik forbundit alfabetets sjunde bokstav med ljus eller eld,
har jag ovan pdpekat. Intet hindrar, att vid magiska operationer den sjunde ru-
nan och dess tal 7 i fornnordisk tid pd en ging haft att géra med ljus och glid-



je. Parallellen med senantikt trolldomsvisen dr uppenbar, och dnnu levande
nordisk folktro forbinder, som vi sett, talet 7 med bida dessa begrepp.

Den nordiska gudomlighet, som av runmagien satts i samband med runan p
(w), bér frimst ha varit guden Frej: vinskapens, kirlekens och det virmande
ljusets gud. Han rddde enligt Snorre icke blott dver jordens groda utan dven
over solens sken och fred bland minniskor. »Han ger de dédlige fred och vil-
lust», siger Adam av Bremen. Fréjdrunan bér dirfor ha varit hans. Ett studium
av tecknen pa de lapska trollerummorna ger stéd for denna redan i och for sig
sannolika férmodan. Den gud, som motsvarar Frej hos lapparna, upptrider t.
o. m. pd en trollerumma med en »stav» bredvid sig, vars form &verensstimmer
med runan p, w-tecknet i den ildre runraden och utharkens 7:e runa. Hirom i

det f6ljande.

8. Den &ttonde runan [s

, tecknet f6r h-ljudet, benimnes i angelsaxisk runtradi-
tion hcegl (haegil), vilket ord betyder 'higer. Fornnordiska runnamnsuppteck-
ningar visa till betydelsen hirmed stimmande former: de betyda 'hagel, hagel-
korn'. Det gotiska bokstavsnamnet haal forutsitter ett ord *hagl med samma
betydelse. De germanska orden med betydelsen 'hagel' g etymologiske tillbaka
pa ett ord, vars egentliga innebord varit 'kristallisk sten'. Sedan urgammal arisk
tid ansdgs himlen bestd av sten eller snarast forstenad is. Ordet kristall r l3nat
frin grekiskan, dir dess motsvarighet betytt 'det som frusit'. Den romerske na-
turalichistorn Plinius d. 4. omnimner, att enligt hans tids folktro kristallerna
voro nedfallna frén himlavalvet, varifrdn de lésbrutits. Fixstjirnhimlen, de anti-
ka astrologernas »kristallhimmel», kallades av perserna Asman, ett namn, vars
grundbetydelse dr 'sten’. Enligt den mithraistiska kosmologien uppfattades
denna kristallhimmel sisom virldsalltets yttersta, dttonde sfir (in-

nanfér ldgo de sju planeternas regioner). Den koptiska skriften om det grekiska
alfabetets mystik ldter den 8:e bokstaven (9, théta, korrespondera med »firma-
mentet. I egyptisk-grekisk magi uppfattades bokstaven O sdsom »virldens om-
krets» (= kristallhimlen). Strecket i dess mitt tolkades sisom avseende den virl-
den sammanhillande »goda demonen» (Agatho-daimon). Med hinsyn till per-
sisk och mithraistisk astrallira ha vi full rdtt att anta, att den mithraistiska bok-
stavsmystiken pd denna punkt verensstimt med annan senantik alfabetspeku-
lation diri, att den férbundit det 8:e bokstavstecknet med kristallhimlen. Detta
ir s4 mycket sannolikare, som den koptiska skriften f6ljer en pd flera punkter
fran bibeln avvikande skapelschistoria, som i &tskillige stdr de heliga persiska
skrifternas framstillning betydligt nirmare. Rikna vi med, att mithraistisk eller

av mithraistiska forestillningar paverkad senantik bokstavsmystik pa runrads-
bildarens tid (omkring 200 &r e. Kr.) forbundit det grekiska alfabetets 8:¢ bok-



stav med kristall och kristallhimmel, ha vi férebilden fér det egendomliga run-
namnet, som ildst bor ha haft betydelsen 'kristallisk sten'. Hur nira i sjilva ver-
ket begreppen 'sten' och 'hagel' ligga varandra, visar det svenska ordet hagel-
sten.

Den 4ttonde runans magiska funktion torde ha varit att skapa fasthet och sam-
manhillning. Hirpé tyder bruket av talet 8 i germansk magi vid behandling av
vissa sjukdomar, t. ex. danssjukan. Som bot f6r denna féreskrev bayersk folktro
birandet av dcta jirnringar. Kroppens brist pé styrsel skulle dirigenom &vervin-
nas. P4 samband med runmagi tyder dven angelsaxarnas tro pa en ddelstens at-
tafaldiga makt. Hos lapparna fanns pé trolltrummor av hednisk typ en figur,
som benimnes »himlens bjorn». Denna anbragtes pé en plats, dir vi ha att for-
moda en motsvarighet till h-runan, och har ibland 8 stjirnliknande punkter
bredvid sig. Allc tyder p4, att detta tecken avser en sgjarnbild. Vi kunna hir {6r-
moda en symbol {or stjirnhimlen.

Den 4ttonde strofen i »Odens trollsinger» lyder:»Om hat vill vixa mellan hirs-
karsoner, det kan jag bota britt.»

Detta uttalande ir begripligt i anslutning till mitt antagande, att talet 8 och ha-
gelrunan i nordisk magi haft betydelse f6r dstadkommande av fasthet och sam-
manhdllning. Bakom detta ligger ytterst antikens uppfattning av fixstjarnhim-
len sdsom ett orubbligt valv.

9. Den nionde runan 1, tecknet f6r n-ljudet, har i alla traditioner ett namn
med betydelsen 'néd, nédvindighet' (angelsax. nyd, fornisl. naudr etc). Manga
omstindigheter, bl. a. ett uttalande i en Eddadikt, tala for, att denna runa haft
sirskilt stor magisk betydelse. Sjilva namnet antyder ocksa detta. Det motsvarar
fullstindigt en benimning, som under antiken anvindes om 6dets gudomlig-
het, vilken grekerna kallade Ananke, romarna Necessitas: bigge namnen betyda
'nddvindighet'. I senantik tid var 6desgudinnan Ananke trolldomsvisendets
centrala maktfaktor (givetvis benimnd med dven andra namn). I mitt arbete
»Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi» har jag (kap. 2) givit en utfor-
lig framstillning hirom. Atc Ananke spelat en viktig roll hos mithraisterna, ir
dven kint. Enligt en grekisk text ha de identifierat Ananke med etern och nat-
ten. Man har tinke sig hennes rike beliget utanfér kosmos' yttersta grins (kri-
stallhimlens valv) i den mérka rymden, dir blott den litta etern fanns. Enligt
mithraistisk astralldra har silunda Anankes sfir omslutit den 4ttonde virldssfi-
ren och kunnat uppfattas sisom den nionde. Aven Platon liter 6desmaktens re-
presentanter, de tre moirerna, dviljas utanfor de 8 sfirerna. Den koptiska skrif-
ten om det grekiska alfabetets mystik hidnvisar ocksd pé en utanfér kristallhim-



len befintlig zon. Den sammanstiller nimligen den 9:e bokstaven med »vattnen
ovan fistet», och omedelbart férut har firmamentet, fistet, forknippats med det
8:de bokstavstecknet.

Att nédevingets runa -j. (n) hért samman med talet nio, 4r ett antagande, som
vil stimmer med &tskilliga victnesbérdi fornnordisk dike och senare folkeradi-
tion. I den nionde strofen av »Odens trollsinger» omtalas uttryckligen naudr,
det hotande nédtvinget. Det talas sirskilt om att birga ett skepp genom att
stilla vdgen, d& »ndden» {naudr) hotar. Har n-runan i magien haft den betydel-
se jag angivit, miste den givetvis ha stdtt i samband med trolldomskonstens
frimste utdvare, Oden.. Som bekant var denne bl. a. en stormgud. For denna
egenskap hos Oden skall nirmare redoggras i studien 6ver den lapska trolldo-
men. Att nédrunans tal 9 brukats i vindmagi, 4r dirfér mytologiskt begripligt.

Ett exempel pd dylik magi f6religger térhinda i en inskrift, bestdende av nio ru-
nor, bokstavsformeln lituluism, som inristats pd en &ra, tillhérig Osebergsskep-
pet. I en Eddadike (Sigrdrifumal) siges det om »stormrunor», att de skola sictas
pa »stiven», pa »styrbladet» och pa »éran». I den visserligen kristna, men med
fornnordiska talesitt rikt uppblandade dikten »Solsingen» stir det: »A nornor-
nas stol nio dar satt jag». Att 6desgudinnorna, nornorna, (tillika med Oden) i
magien férbundits med nédrunan och dess tal, ir givet: nornorna sades ju »ska-
pa nod», d. v. s. bestimma nddvindigheten (6det). I efterhednisk tid har den
gamla nédrunan och dess talmystik limnat rice sd tydliga spér efter sig. P3
skanska vivnader férekommer en korsliknande figur, kallad »ellakors», som till
formen 1 regeln ter sig som en direkt motsvarighet till run-tecknet ~. Ett visst
slags amulett kallas dven »ellakors». Den ansgs sirskilt verksam mot sjukdo-
mar, fororsakade av »elven» (»Nicken»). En dylik amulett skulle tillverkas av
nio olika delar silver. Detta méste vara drvt och skulle hop-tiggas pa nio stillen
(Nicolovius). (De flesta kinda avbildningar av »ellakors» eller »alfkors» visa ett
kors av ungefir vanlig typ, men sdsom vivnadsfigur erbjuder ellakorset stor lik-
het med nédrunans form.) Ett dnnu klarare vittnesbord om, att nédrunan for-
bundits med 9-talet, ger den fér ndgra &r sedan funna Sigtunaamuletten. P&
denna stdr det bl. a.: af ptR niu noptR ulf d. v. s. rhaf nio nédeving, varg'. Hir
ir silunda rikneordet niu kombinerat med det ord, som ir identiskt med nam-
net pa den nionde runan. D3 raden dessutominnehaller tvenne tecken, det sista
bestdende av trenne till en enhet férbundna isrunor, bildar en medelst ram tyd-
ligt avgrinsad rungrupp 2X9 tecken.

Som bekant, idr 9 ett tal, som ytterst ofta méter i magiska handlingar och form-
ler. Vi ha sirskile att erinra oss den s. k. nddelden, omnimnd i Tyskland 743.
Denna skulle framkallas genom gnidning, i England med 9 spindlar frdn en



spinnrock av 9X9 min och magiske sikras genom 9 sorters ved. Ur svensk
folktro kan anf6ras seden att sova pé nio slags blommor f6r att bli sanndrom-
mare, att ha nio ekstickor mellan tinderna for ate bota tandvirk, att g& nio steg
baklinges mot en ftygronn, att basa »trollsmdr» med ett ris, gjort av nio slags
frukebdrande trid (Hyltén-Cavallius). En forfattare, som behandlat semitisk tal-
mystik, har kallat 9-talet f6r »talet for fullbordandet av en 6desutvecklingy. (Re-
dan hos babyloniernas foregdngare sumererna betraktades 9 som »fullindning-
ens tal».) Ananke var den make, som ledde desutvecklingen. Det visentliga i
odesmagien ha tvivelsutan grekerna mottagit frin Frimre Asien. Som redan
nimnt, har mithraismen uppstétt i Babylonien genom en sammansmailtning av
persiska och semitiska forestillningar. Det bland forntidens greker anvinda ut-
trycket »niofaldigt klok» sammanhinger tvivelsutan med 9-talets centrala roll i
magisk kunskap. (Fér svensk allmoge 4r dnnu i vissa sammanstillningar »klok»
liktydigt med 'magiske insiktsfull': »klok gummay o. s. v.)

Hos runmagiens arvtagare lapparna finna vi dvenledes talet 9 sdsom det krafti-
gaste trolldomstalet. Johan Turi upplyser om, att i konstruktionen av en lapsk
trollerumma ingick bl. a. anvindandet av 9 bitar av en magiskt betydelsefull pa-
rasitvixt (pd danska kallad »Troldkost»). Vidare omtalar samma person, att man
for atc bota en viss sjukdom hade att rikna frdn 9 dll 1, vid en annan skulle
man koka en dekoke pé 9 slags trid. Liknande uppgifter har J. Qvigstad insam-
lat: gulsot anséigs kunna botas genom att fortira 9 16ss o. s. v. En gammal vis-
tetbottenslapp har meddelat, att om sdngaren vid en bjdrnfest var gift, tog han,
innan han lade sig hos sin hustru, 9 bitar av tunder och slippte i en kittel, fylld
medvarmt vatten, och tvittade sig sedan 6ver hela kroppen (S. Drake). Talet 3
torekommer visserligen nistan oftare vid magiska operationer, men vid dess si-
da framtrider 9-talet som det trolldomskraftigare (3-talet brukas i de flesta fall
vid handlingar, som nirmast ha karakeir av ceremoni). 9 (3 X 3) 4r en forstirk-
ning av 3 och har si gott som alltid en viljebetonad, resultatstrivande innne-
bord. I hixornas sing i »Macbeth» heter det:

»Thrice to thine and thrice to mine And thrice again, to make up nine».
I europeisk magi 4r nio 4nnu liksom hos sumererna »fullindningens tal».

Slutligen kan omnimnas, att i senantik astrologi och magi for édet (sors) och
Ananke ett tecken brukats, som alfabet-historiskt kan sammanhinga med n-ru-
nan +, en bokstav, som icke har nigon f6rebild i det grekiska eller latinska alfa-
betet. Detta Fortunas (Anankes) i astrologiska arbeten anvinda mirke ir o.
Borttages ringen, ha vi, om korsets tvirlinje forminskas och snedriktas, runan
A. (Kinnetecknande for runtyperna dr som bekant, att hos dem horisontala



streck undvikas; de ersittas av snedgdende linjer: T blir " o. s. v.). Det magiska
tecknet 0 har jag patriffat i en svensk svartkonstbok (»Salomoniska magiska
konster»), dir det forklaras betyda »probatum est, d. v. s. att den omtalade ma-
giska operationen tidigare forsokes och giee i verkstillighet.

Fér bedomande av det genetiska sambandet mellan runtecknen 10—15 m. fl. i
utharkféljden och senantik bokstavsmagi finnes ett betydelsefullt grekiske do-
kument. Vid ett besok i Bibliothéque Nationale i Paris sommaren 1931 fann
jag en bysantinsk handskrift, vari det grekiska alfabetets mystik behandlas.
Handskriftens forsta blad har tyvirr gt forlorac och dess andra blads dversta
rad 4r ndgot otydlig, men vad som direfter f6ljer 4r fullt redigt och lisbart. Hir
ges en framstillning av de grekiska bokstivernas samband med olika mo-ment i
virldsskapelsen. En mycket nirstdende parallell till den i det féregiende omta-
lade pa koptiska avfattade framstillningen av det grekiska alfabetets mystik f6-
religger uppenbarligen. Den koptiska skriften kan dirfor tjina som komple-
ment for det parti, som saknas i det bysantinska dokumentet. A sin sida limnar
detta i de bevarade partierna en sikrare killa f6r vad man hittills blott kint till i
koptisk dversittning och visar klart, att det verkligen forhéller sig sa, atc den
koptiska skriften bygger pa ett f6r grekiskan avpassat system, som varit anvint i
den helleniska virlden. Jag foljer dirfér frin och med den 10:e bokstaven det
bysantinska dokumentets vittnesbord (fran vilket f6r 6vrigt den koptiska redak-
tionen blott obetydligt avviker). Dokumentfragmentet dtergives pa avb. 16.

10. Den tionde runan I, tecknet f6r /-ljudet, har ett av olika germanska tradi-
tioner vil bestyrkt namn, vars betydelse tvivelsutan varit 'is' (fornisl. iss etc).
Fran nordisk magi kinna vi en hel rad fall, dir talet 10 anvines vid skadebring-
ande trolldom. I det féregdende har jag redan omnimnt de 10 sjukdomsalst-
rande runorna, som omtalas i Egil Skalla-grimssons saga. Med sagans antyd-
ning om den magiska innebsrden av detta tal stimma bevarade runristningar
med tydligt skadegérande eller dodsbringande syfte. Inskriften pd en vivsked
fran Trondheim, dir upphovsmannen uttalar 6nskan om att se en kvinna sdsom
dnka, bestdr av 4 X 10 tecken, och resultatet har nitts genom att mot slutet
tvenne tecken sammanfogats till en s. k. binderuna. Den sista rungruppen pé
baksidan av Sigtunaamuletten bestdr av 3 X 10 tecken. Framfor detta parti av
inskriften ha t. 0. m. isrunor anbragts. Féregende rungrupp, omnimnd av mig
i samband med 9-talet, avslutas nimligen av en runformel, bestiende av 3 ill
en enhet férbundna isrunor. Direfter kommer besvirjelsens kulmination med
en innebérd, som syftar pd sjukdomsdemonens forgorande (enligt en ny, av
Ivar Lindquist dnnu ¢j offentliggjord tolkning). Hirmed stimmer, att de inom
en och samma ram stiende tecknen 4ro 30 = 3 X 10. Bjérketorpsstenen, varpé
forutsiges forddrv dt den, som skadar det ma-Avb. 16. Férsta bladet av Paris-



manuskriptet n:r 2214 i Fonds grecs.giskt invigda mirket, har pa sin at norr
vettande sida inskriften upATAOAsbA (a = ll:e runan med ljudvirdet a: av *jara
hade blivit ara). Innebérden ir: »ddesdiger forutsigelse». Runorna idro 10, och
utriknas det gematriska talvirdet hos dessa tio runtecken, visar det sig, att detta
dr 100, allesd 10 X 10. Den s. k. Sigtunadosans nedre inskrift (den 6vre ir
starkt skadad) bestdr av 4 X 10 tecken (35 runor och 5 skiljetecken). Innehéllet
hinsyftar p& en tjuvs dédande. En i Gjersvik i Norge funnen kéttkniv, troligen
ett rituelle redskap, har en otvivelaktigt bokstavsmystisk inskrift, bestdende av
ett korrumperat ord, vartill fogats en grupp av 10 I-runor. (Samtliga runors an-
tal dr 18, Odens tal.) Valbyamuletten, i vars sten en férbannelse mot »avund»
ristats, har en inskrift bestdende av 10 runor. Ytterligare en del runinskrifter
skulle kunna anf6ras. Jag vill emellertid endast hélla mig till material, dir det ir
fullkomligt klart, ace f6rsok till s. k. skadetrolldom foreligger.

I en islindsk svartkonstbok (utg. av Nat. Lindqvist) forekommer en kombina-
tion av »stavar, vilka tvivelsutan &tergd pé runtecken (se avb. 17): f-, n-, h- och
i-runor (h-runan av yngre typ). Teckenkombinationen ir avsedd att brukas for
att déda en annans kreatur. Syftet motiverar anvindning av is-runor och fi-ru-
nor (en av f-runorna ir vind nedit, de bida andra ha fitt 3 bistavar). Att n6d-
runan, trolldomstvéngets stav, ingdr i formeln, 4r dven naturligt. Hagel-runans
nirvaro beror kanske pa, att i yngre tid denna runa pa grund av sitt namn till-
mitts ungefir samma kall-grande verkan som isrunan. I samma bok finnes
omtalad en sjukdomsbringande runformel, som skall bestd av 8 ass-vunor, 9
ndd-runor och 13 thurs-runor, alltsi tillsammans 3 X 10 tecken.

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

Avb. 17. Islindsk trollformel for att déda en annans kreatur.band med déden,
framgdr av en del i ildre litteratur bevarade exempel. En arabisk skriftstillare,
som skrev pd 900-talet, omnimner, att viringarna i Ryssland f6rst lade sin déde
hévding f6r tio dagar i en grav, sedan brindes han. Dirvid offrades en flicka
och 8 djur (1 hund, 2 histar, 2 oxar, 1 tupp, 2 hénor): 10 varelser f6ljdes salun-
da 4t i déden. Bekant ir dven, att Uppsalakonungen Aun (enligt vad Snorre
omtalar i »Heimskringla») vart tionde &r offrade en son for att kipa sig fri frin

doden.

En reminiscens av talet 10 sisom sammanhingande med dédsriket kan forelig-
ga i foljande svenska trollformel f6r ate stimma blod: »Std blod sisom de sitta
och std i helvetet, sisom Noaks ark var pa vattnet i 9 dygn och pd det tionde
stannade. S3 skall du std.» (Heurgren.) Act isrunans tal i vissa magiska operatio-
ner kunde anses dga formdiga att fi en vitska att bli togflytande och stel (lik-



som vatten bringas till is), 4r ju en ur magisk tankegang férklarlig vantro. I for-
meln har sannolikt ursprungligen stdct ndgot helt annat 4n »Noaks ark». Denna
var, som man vet, 40 dagar pé vattnet och stannade icke pd den tionde dagen.
Man har hir att beakta, att pé sina hall i Sverige i stillet f6r »Noens hundar» si-
ges »Noaks hundar». Sannolikt har dirfér namnet Noen (= Oden) ingdtt i den
ursprungliga hedna formeln. Ett annat exempel, dir talet 10 f6rbindes med do-
den, tillhér dansk folktro. »Drédmmer man om en Andens Déd, saa lacgger det
ti Aar til hans Levetid», idr ett (hos Thiele omtalat) dromskrock. Drommar ut-
tydas som bekant ofta sd, att de i viss min skola betyda motsatsen. I detta fall 4r
det tinkbart, att man en ging i tiden associerat d6d med talet 10 och darfér ut-
tytt drdm om déd som drém om 10 levnadsir. (Jfr dven berittelsen om Aun,
som l6skopte sig f6r 10 ar frén déden.) Hos runmagiens arvtagare lapparna
kvarleva dnnu vissa spar av talet 10 sdsom dodens tal. Vid fiske anse t. ex. de
norska sjolapparna talet 10 (fingst av 10 fiskar p& en ging) bebada otur, likale-
des méingfalder av 10 (Qvigstad). Detta kan bero dirp, att talet 10 en ging i
tiden uppfattats sisom dodande fiskelyckan. Act talet 10 satts i samband med
dodsriket,framgér av en viss bland lapparna utévad helbrigdagérelse. Med ju-
oksot menas att bota en sjukdom, som fororsakats av de déda. Det sker s8, att
helbrigdagéraren binder en vit eller svart trid om sin egen tumme och sedan
ytterligare lindar den 9 ginger kring den sjukes kropp. Salunda bindes 1 + 9 =
tio gdnger. (Qvigstad.)

Huruvida de romerska mithraisterna forbundit talet 10 med déden och dédsri-
ket, vet man icke. Det idr emellertid yteerst troligt pa den grund, att den medel-
persiska skriften »Bunde-hesh» omnimner multipler av talet 10 i samband med
déd och sjukdom: den onde Angra Mainyu sinder »1000 dédsbringande de-
moner» (kap. 3), och samme avgrundsfurste har skapat 10,000 olika arter av
sjukdomar (kap. 9). — I frimre orienten och Indien anses talet 10 dn i dag vara
ett olycksbringande tal. Indiska pirlband visa i regeln udda antal pirlor; tal av
typen 10, 20 etc. undvikas, dé det ir friga om att biara smycken. I de egyptiska
Isismysterierna torde 10 ha varit ett med déden férknippat tal. Adepten hade
fore sin slutliga invigning act fasta i 10 dagar. Detta tillstdnd uppfattades sdsom
en symbol f6r dédstillstdndet, varur mysten sedan foddes till nyte liv. I greker-
nas dédsrike Hades fanns det enligt myten tio floder. Det kalla vattnet upptri-
der i senantik mysteriereligion som en symbol for déden. Det i folksagor omta-
lade »d6dens vatten» torde ursprungligen avse det kalla (och stillastdende), »li-
vets vatten» det varma (och rinnande). An i dag ir den magiska termen for
framkallandet av d6d »att gora kall». Samma &skddning bor ha legat till grund
for valet av namnet »is» fér den 10:e runan. Vi ha diri att se Hels och dédens
runtecken.



I den av mig funna bysantinska handskriften sammanstilles just avgrunden, i
senantik forestillning detsamma som dédsriket, med det grekiska alfabetets
10:¢ bokstav. Det stdr »jordens framtridande (apokalyps/s) ur avgrunden (ek
bytoti = en fivrov)». Den koptiska varianten har »vattnen» i stillet for »avgrun-
den», givetvis avses djupets vattenfléden. Den senantika bokstavsmagien stim-
mer alltsd pd denna punke med mitt antagande, att den 10:e runan férbundits
med Hel och denfornnordiska mytens iskalla dédsrike. — Den tionde strofen i
»Odens trollsinger» syftar pd »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
folktro sviva fram i luften, d4 det blaser.

11. Den elfte runan G (sedan av mycket vixlande form), tecknet for /-ljudet,
har varic férbunden med ett namn med betydelsen rgott ar'. P& fornislindska
kallas runtecknet ar, ett ord, uppkommet av ett samgermanskt *jéra (jfr Jahr i
tyskan). Det angelsaxiska namnet var ger = gear, samma ord som det senare
engelska year. Till samma stam hor det svenska ordet idring, 'arsvixt'. I norden
var dringens gud framfér andra sol- och ljusguden Frej, som i fornislindska tex-
ter nimnes argud. I en Eddadikt om Frej och jittemoén Gerd omnidmnes som
giva frin guden »elva gyllene dpplen». I det f6r den oinvigde omotiverade talet
11 har man pd sina héll velat se en spriklig férvanskning. Bigge de bista textar-
terna ha emellertid hir fakeiske rikneordet ellifu, och det ir fullkomligt ons-
digt, att med en pahittig kommentator insitta ellilyfs och tolka uttrycket som
»foryngringsmedlets dpplen» (vilka for 6vrigt tillhérde Idun och icke Frej). Den
poetiska Eddan har éver huvud en framtridande benigenhet for att ange tal, i
regeln beror detta ytterst pa rikneordens gamla talmystiska innebérd. I detta
fall erbjuder sig ocksa vid fasthéllande av det bista textunderlaget en forklaring
i anslutning till utharkteorien. Aringsrunan ir enligt denna den elfte. Sasom
dringsgud boér dirfor Frej av runmagien ha férbundits just med talet 11: de elva
gyllene #dpplena 4ro en symbol for hans fruktbarhetsmake. (Troligen ha i Frejs
helgedom 11 dpplen funnits framlagda liksom 4 bréd i Tors.)

I mitt arbete »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi» har jag limnat
en del exempel pd, ate talet 11 dven i ganska sen tid i norden hért samman med
vissa fruktbarhetsriter. Hir kan jag meddela ett nytt exempel. En sydskdnsk
folksaga berittar om en vildig »trollkarl» vid namn Gjelle, som for kyrkklock-
ornas skull flytt frin Gislov. Denne fick »iOsterlandet» besok av skinska sjo-
min. Med dem inléter han sig i samtal om sin forna hembygd, sirskilc forhor
han sig om jordbrukets avkastning. Bittre var det f6rr, ansdg Gjelle: »i min td
fick jag mycket mera; ty jag plojde aln djupt och sddde kvarters tjocke; dd sko-
len I tro, vixte sid pa Gislovs marker», yttrar han och slutar med foljande egen-



domliga uttalande: »Jag hade vil ock lagt dir elva minnestecken efter mig, om
jag hade lingre fitc bliva dir kvar». (Nicolovius; rikneordet spirrat av mig vid
citeringen.) Dessa »elva minnestecken» borde vil ha hinsyftat p& hans arbete
for dringens skull. Bdde fornislindsk dikt och sydskandinavisk folksaga ge sa-
lunda antydning om, att talet 11 magiskt hért samman med 4ringen. Detta fir
sin tillfredsstillande férklaring, om vi rikna med, att dringsrunans tal varic 11.

Hirdill finna vi en sliende motsvarighet i senantik bokstavsmystik: i det av mig
funna bysantinska manuskriptet sammanstilles den elfte grekiska bokstaven
A(X) med »fodervixternas uppspirande» (botanén ekblastésis: Poravov éurA-
dorrjoig). Talet 1 I:s samband med vixtligheten kan #dven sparas pé persiskt om-
ride. »Bundehesh» (kap. 10) omtalar, att efter urtidstjurens déd vixte det fram
ur jorden femtiofem sidesslag, alltsi 5 X 11. Sannolikt har en ildre tradition,
som bevarats hos mithralsterna, haft taluppgiften 11. I den medeltida traditio-
nen i Persien eller Indien har sedan talet mangfaldigats med 5 for att komma
verkligheten nirmare.

Den elfte strofen i »Odens trollsdnger» syftar pd en galder, som ger singaren
make att skydda »vinner», s3 att de »oskadda firdas frin fejd». Hir dr det enda
fall, dir i den nimnda Eddadikten sikert en pétaglig forvanskning av det ur-
sprungliga torde foreligga. Frej var bide vinskapens och iringens gud. I den
forra egenskapen horde han samman med den 7:e runan (ags. wynn), i den se-
nare med dringsrunan och talet 11. Det 4r timligen begripligt, om i norden i
en period, dd den 7:e runan icke lingre var i bruk, talet 11 blivit Frejs tal dven 1
hans egenskap av vinskaps- och kirleksgud.

12. Den tolfte runan ir — om vi uppstilla utharkf6lj-den i anslutning «ill alfa-
betbrakteaternas runanordning — tecknet 1 . Detta har haft ett namn, som
ildst hetat *lkwag och betytt 'idegran’ (angelsax. éoh). Tidigare har jag, forli-
tande mig pa den nigot dlderdomligare Kylverrunraden, antagit, att detta teck-
en varit det 13:e (/>-tecknet [* stdr pd Kylverstenen mellan j-runan (*) och
tecknet Js). Alla andra runradstraditioner stimma emellertid i detta fall med
Vadstena- och Grumpanbrakteatens bokstavsrad. Hirtill kommer, att brak-tea-
tinskriptionerna, som jag redan antytt, sikerligen ha forfirdigats med négot 4n-
nu dldre runminnesmirke av samma typ som forebild. Man maéste dirfor hilla
for ytrerst sannolike, att den tydligen vardslost inhuggna Kylverrunraden kan
bjuda pd en eller annan av bridska eller okunnighet féranledd omkastning i
tecknens ordningsfoljd. Dylikt dr ganska vanligt i latinska alfabetinskriptioner
av samma magiska typ. (P4 gravplatser antriffade kiirl med bokstavsrader visa
nimligen ofta nog defekter i ordningsféljden.) Den, som graverat i en for av-
gjutning avsedd stimpel har, om han rakat begi ett fel, haft mgjlighet att kasse-



ra ett i ndgon viktig detalj bristfilligt arbete. For utforaren av en stenristning
med speciellt magiske syfte torde en absolut korrekt ordningsféljd ha kunnat te
sig som mindre visentlig. Tecknen voro icke avsedda att ses och kritiseras av
andra med runraden fortrogna: Kylverstenen har stdtc nere i en éverticke grav.

Vi ha sdlunda goda skil att ucgd frin, act den runa, som kallats for 'idegran' (*i-
hwas > ags. éoh), varit den tolfte i utharkféljden. Runan bir ett tridnamn och
kan silunda ursprungligen ha tillkommit sdsom en representant for triden och
den dirmed férknippade magien. I det av mig funna bysantinska manuskriptet
moter en otvetydig motsvarighet. Hir sammanstilles nimligen den colfte gre-
kiska bokstaven M (ju) med »fruktbirande trid» xyla karpofora, (SvAa u-
cigjzo-(pOQa (se avb. 16,i(3 = 12 anger den 12:e bokstaven, alltsd /u). Det fal-
ler sig ju synnerligen naturligt, att sidesviixter och trid komma i foljd.

Soka vi s3 efter, vad talet 12 kan ha betytt inom runnia-gien, fi vi en viss anty-
dan i Eddadikten »Odens trollsénger». Om den tolfte galdern siges det (spirr-
ning av mig):

»En tolfte kan jag:

om ett trid jag skddar

med ett lik som vindes f6r vind,
jag vet s rista,

sd runorna firga,

att den déde gir ned,

och att han maler med mig.»

Detta torde syfta pd en galder (eller en trollformel), som anvints samtidigt som
runor inskuros i tridet och {6r bittre verkan direfter firgades (kanske med
blod). Den tolfte runan torde dirfor ha hinfért sig till den magi, som stdtt i
samband med trid, och blivit uppkallad efter ett representativt, religiost bety-
delsefulle trid, idegranen. D3 bokstavstecknet f6r t-judet behoves f6r den 16:e
runan (fornisl. Tyr etc), har runradsbildaren icke kunnat gora bruk av sice
spriks ord for trid i allminhet, som begynt med ¢ (jfr fornisl. tre, got. triu etc),
utan nddgats tillimpa regeln pars pro toto, en ganska vanlig foreteelse i magi
(liksom poesi). Den gudom, som forbundits med denna tridruna, kan fér den
skandinaviska nordens vidkommande férmodas ha varit guden Ull, enir vi bl.
a. veta, att hans boning, den forsta, som nimnes i dikten »Grimnismal», kallats



Ydalir, d. v. s. 'idegransdalarna\ Hinféra sig dessa Eddans namn pa gudabo-
ningar till zodiakens »hus», sdsom jag formodat (se kap. 3 i »Senantik mysterie-
religion»), kan dven en annan anslutning finnas till den senantika foreseill-
ningsvirlden. Ett tolv-grenigt fruketrdd var nimligen en av zodiakens symboler.
Ett sidant trid avses i Uppenbarelsebokens 22:a kap., dir det talas om ett »li-
vets trid», som frambringar »tolv frukter, en varje manad». (S4 stir det i det
grekiska originalet; var senaste bibeloversittning talar diremot om »livstrid,
som givo tolv skérdar».) Denna forestillning om zodiaken sisom ett tolvgre-
nigt trid sammanhinger med det i minga mytologier férekommande »virlds-
tridet». Det 4r mojligt, att mithraisterna tinkt sig detta som en cypress, perser-
nas heliga trid. (Cypressen frambringar birkottar.) Nirmaste motsvarighet har
di runradsbildaren funnit i idegranen. Enligt Fritz Liffler har det stora tridet
vid Uppsala hedna tempel varit en idegran. Act talet 12 i mithraistisk talmystik
haft med frukettridd att gora, dr med hinsyn till den persiska religionen hogst
sannolike. I »Bunde-hesh» (kap. 10) siges, att det efter tjurens dédande upp-
viixte femtiofem (=5X11) sidesslag (jfr ovan) och dirtill »tolv hilsobringande
viixter». Sannolikt har hirmed ursprungligen menats frukealstrande trdd och
buskar. En antydan hirom ligger diri, att det i det foregiende (kap. 3) talas om
en »likekraftig fruke», som Ormuzd river sénder. Lingre fram (i kap. 27) upp-
riknas bland »vixter» dven »trid». Béde for forntidens perser och nordbor har
kategorien fruketrid varit mera omfattande 4n i nutida svenske sprikbruk.

»Fruktbirande trid» voro idven ekar, granar, bjorkar o. s. v.

I lapparnas mytologi ha vi en tydlig motsvarighet till nordgermanernas Ull,
nidmligen »almannen» (Leibolmai). Denne tinkes liksom Ull bira bige. Hans
heliga djur 4r bjornen. Act Ull bl. a. varit en jaktgud, ir betygat i fornislindsk
litteratur: Snorre kallar honom veidi-ass ('jakefingstens gud'). Att hos nordger-
manerna bjdrnen varit helgad &t jaktens skyddsgud, synes vara cimligen troligt,
churuvil ingen fornnordisk text nimner Ull i samband med bjornen (liksom
Oden med vargen, Frej med galten o. s. v.). Tor, Ulls styvfar, nimnes dock spo-
radiskt Bidrn, 'bjérn’. I nordisk folktro férbindes bjérnen med 12-talet, satillvi-
da, att det talas om, att han #ger »tolvmannakraft» eller »tio mans styrka och
tolv mans vett». Uteslutet ir 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 s3 sil-
lan. Som regel stdr det emellertid i relation till kristna forestillningar (12 apost-
lar, 12 dnglar och dylike). I en svensk svartkonstbok foreskrives for att slicka
soteld, att taga 12 (3, 4 och 5 stycken) i sma bitar sénderskurna vitdékar och
strd dem &ver den kolnade veden (»Salo-moniska magiska konster»). Mjligen
kan detta sammanhinga med 12 sisom det tal, som av runmagien forbands



med trid och ved. En angelsaxisk trollformel, avsedd att brukas for att hindra
bin att flyga till skogen (to rwudu), bestir av tvenne strofer med 12 ord i varje
(en textutgivare har visserligen inskjutit ordet and i 2:a strofen, men detta ir en
fullkomligt godeycklig dndring). Att 12-talet i den nyss nimnda svenska troll-
domsregeln uppdelas i 3, 4 och 5, kan méjligen bero dirp4, att man ursprung-
ligen fordelat talet som 7 + 5: talet 7 har nimligen, sdsom jag ovan papekat, be-
tydelse vid ljus- och eldoperationer (jfr fordelningen 8 + 9 under 17).

13. Den trettonde runan i utharkfsljden idr, om vi f6lja brakteatrunraderna,
tecknet [» (s4 pA Grumpanbrakteaten, Vadstenabrakteaten har diremot pa sam-
ma plats en variant av 6-runan). Detta tecken har haft ett med p begynnande
namn och har en ging i tiden brukats fér att ange p-ljudet. Hos de skandina-
viska folken kom det emellertid redan i den ildre runperioden ur praktiske
bruk och pétriffas i norden endast i rent formelartade inskriptioner. Hur man
bor ansitta detta teckens idldsta namnform, dr en mycket omstridd friga. Den
gotiska bokstavstraditionen anger som namn pa p-ljudets tecken ordet pertra.
Den angelsaxiska runsdngen férbinder p-runan med peord, ett ord av osikert
(mojligen keltiskt) ursprung. En del (bdde dldre och yngre) av mig i engelska
och tyska bibliotek pderiffade uppteckningar av angelsaxiska runnamn (den
ildsta fran 800-talet) ha emellertid formerna pert, perc eller perd. I medeltida
handstil 4r ¢ en mycket vanlig felskrivning for t. Detsamma giller d f6r t i ord-
slut, dd det 4r friga om en tysk upptecknare. Med hinsyn till, att en handskrift
i British Museum uppvisar namnformen pert och att en av annan forskare fun-
nen tysk handskrift anger bokstavsnamnet peta, bér ett ord av typen perta eller
petra betraktas sisom den sannolikt ildsta formen. Samma grundform antydes
av det gotiska bokstavsnamnet pertra, som kan vara en korrumperad form av
perta eller petra. Ingendera ordformen synes emellertid kunna vara en reflex av
ett germanskt arvord. De dldre germanspriken ha varit mycket fattiga pa ord,

begynnande med p. Det dr dirfor méjligt, for ace icke siga troligt, att runrads-
bildaren som namn f6r p-tecknet valt ett icke germanskt ord, som vid tiden for
runskriftens uppkomst var kint inom hans relativt lilla sprikomride eller hans
tillfilliga miljs. At p-tecknet forsvunnit sdsom praktiskt brukad bokstav redan
under nordens ildre runperiod, tyder pd, att man blivit oviss om dess namn,
kanske forvixlat det med ete likljudande ord, begynnande med b. Nu fanns hos
bide romare och greker, ett ord petra med betydelsen 'klippa, sten'. Av ett dy-
likt ord kunde i den gotiska bokstavstraditionen genom felsigning eller felme-
morering ha uppstitt formen perla vid sidan av petra, och genom kon-tamina-
tion av bigge formerna kan sludligen det i skrift upptecknade pertra ha upp-
Statt.



Enligt den mithraistiska myten var Mithra f6dd »ur klippan» (énjréryag). I de
romerska hirligren och annorstides ha pétriffats minga skulpturer, framstil-
lande denna gudafédelse. I enstaka fall dro zodiakens konstellationstecken av-
bildade 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 framstilles emellertid Mithras fodelse utan denna zodiakring.
Och dir denna férekommer, utgsr den endast en dekorativ ram, guden ses sti-
ga upp icke omedelbart ur ringen utan ur ett bakom denna befindige klipp-
stycke (jfr avb. 18). Tvivelsutan bér dessutom en i Mithramysterierna blott yt-
ligt orienterad frimling ha fattat uttrycket »guden ur klippan» (o flsés éu Ttér-
gag) efter ordalydelsen och i honom ha sett ett ur jorden fott visen.

Avb. 18. Mithras fodelse.Nu finnes det en antydan om, att med mithraismen
befryndad senantik bokstavsmystik férbundic det grekiska alfabetets 13:e teck-
en med en av jordens produkter, sannolikt uppfattad sdsom en symbol for dess
alstringskraft, jordens formaga att féda. I den redan omtalade grekiska skriften
»Alfabetets etymologi» siges, att n-ljudets tecken N (v), det 13:e i alfabetet, har
sitt namn av nan, som betyder bréd, enir »perserna kalla brédet (dgrov) for nan
(vdv)». Ordet persai [jtégoat) ir visserligen i den illa bevarade texten korrumpe-
rat (3:e bokstaven frin slutet har bortfallit), men d& perserna faktiskt dnnu i
dag kalla 'bréd" f6r nan, har en textrittelse allt fog f6r sig. Detta fall visar —
vid sidan av andra —, att den grekiska alfabetspekulationen varit paverkad frén
den frimre orienten. Férmedlingen bér i detta fall ha skett genom mithraismen
och den dirmed férknippade bokstavsmystiken. Vi ha vidare att rikna med, atc
denna spekulation kombinerat den lire bokstaven med sidesslag (fodervixter
m. m.), den 12re med trid (fruketrid) och den 13re med brod (eller ndgon an-
nan nirstdende symbol). Vi se hir en naturligt sammanhingande £6ljd av bok-
stavsmystiska forestillningar. Varje bokstav torde i alfabetmagien ha tillskrivits
samband med en gudomlig eller demonisk makt. Den mottagande och fédande
kvinnliga urkraftens representant var i senantiken gudinnan Demeter, »sides-
modern». Brod eller mjsl nimnes pd grekiska bl. a. »Demeters sid» (Jr-
jjLujTSQog durri). Demeter var en motsvarighet till den persisk-babyloniska
gudinnan Anihitalshtar, den i frimre orienten utvecklade Mithrakultens for-
nimsta frukebarhetsgudom. I den romerska formen av denna ursprungligen
persisk-babyloniska kult sammansmilte denna fruktbarhetsgudinna dven med
den frin bérjan frygiska Kybele, vanligen kallad Magna mater (den stora mo-
dern). Av et visst intresse ir, att som denna gudomlighet i Mindre Asien dyr-
kats en svart meteorsten, som ar 204 f. Kr. fordes till Rom (»den stora modern
frin Ida»). Med hinsyn till den senantika mystikens och magiens uppfattning
av Demeter-Kybele ir det hogst antagligt, att den 13re bokstaven kunde upp-
fattas sisom igande betydelse f6r alstring och fodelse. I anslutning tilldet inom



mithraismen brukade uttrycket »fédelsens sten (klippa)», petra geneseds (névga
ysvédews), kan runnimnet petra ha uppkommit.

Demeters och Magna maters motsvarighet i germansk mytologi har givetvis va-
rit gudinnan Jord, pd islindska dven kallad Fiorgyn. Detta namn sammanhing-
er med det gotiska ordet fairguni, 'berg, klippa'. D4 f-tecknet behdvdes for den
24:e runan (jfr nedan), har runradsbildaren icke kunnat anvinda gudinnans
speciellt germanska namn. Har han i stillet vint sig till latinske eller grekiske
ordmaterial, bor petra, néxQa, 'klippa’, ha legat nirmast till hands.

I den efterféljande uppsatsen om lapparnas trolldom skall visas, att hos nord-
borna i magiske syfte vid forlossning anvints en viss s. k. sten (lausnarsteinn).
Den figur, som pé de lapska trolltrummorna av hednisk typ synes sannolikast
motsvara det 13:e runtecknet, avser en fodelsegudinna (Madderakka).

Den trettonde strofen i Eddadikten »Odens trollsdnger» torde dven hinsyfta pa

magi, sammanhdrande med en fodelseceremoni:
»En trettonde kan jag

med kraft att giva

it pilt, som med vatten jag vigt,

att ¢j han skall stupa,

hur striden 4n hotar;

¢j skall han segna for svird.»

Det ligger niira till hands att anta, att det dsyftade ir att genom en galder f6rmé
fodelsegudinnan att skiinka ett tryggat levnadslopp &t ett nyfott, nyss vattendst
gossebarn. (Vattendop var ingen speciellt kristen ceremoni.)

Talet 13 i4r i var tid som bekant allmint betraktat som ett olyckstal. Studerar
man forntida magi, finner man emellertid, att 13 ingalunda genomgiende be-
traktats som ogynnsamt. I judisk magi och mystik var t. ex. 13 ett betydelse-
fullt, men ingalunda utpriglat olycksbringande tal. Av ett uttalande i 2:aMose-
bok (34, 6 f.) slot den rabbinska exegesen till 13 egenskaper hos Gud, i templet
funnos 13 bord och det heliga landet blev delat i 13 delar, den 13:e skulle en-
ligt Talmud (Baba bathra 122) dillfalla Messias. Att 13 inom den kristna vil-
den blivit ett olyckstal, beror tydligen frimst dirpd, att bland de 13 vid natt-
vardsbordet en var forridare och en (Mes-sias-Jesus) blev forrddd och dédad.



Den vidskepliga skricken for tretton vid bordet hirstammar tvivelsutan frin

denna omstindighet.

Intet talar heller f6r, att talet 13 inom den ildre runmagien varit et olyckstal.
En undersskning av den bekanta

Avb. 19. Oversta ringen av runguldhornet frin Gallehus.

inskriften p& guldhornet frin Gallehus, visar, att denna, f6r den hindelse den
varit talvirderiknande — och dirpd tyda bl. a. de komplicerade skiljemirkena
—, anordnats for att framhiva talet 13. Rérande detaljer hidnvisar jag till kap. 9
i 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 i utharkra-den, dr det nimnda antagandet icke lingre att rikna med.
En i och for sig mera sannolik forklaring kan i sddant fall sékas i anslutning «ill
den ovan anférda 13:e strofen i »Odens trollsdnger»: hornet kan ha helgats at
gudarna, for act givaren icke skulle »segna f6r svird». Dessutom har talet 13
justingdtt i den stormans namn, som latit forfirdiga det. Run-mistaren har dir-
for sete till, acc dven samtliga teckens talvirdesumma blivit en mangfald av talet
13 (390 = 30 X 13). Detta har han uppnatt med hjilp av ett extra konstgrepp:
anvindning av 4-dubbla skiljemirken (enkla eller dubbla hade under normala
forhéllanden varit nog). Dessa omstindigheter forklara, att inskriften trots sin
enkla ordalydelse — »Jag HlewagastiR frdn Holt gjorde hornew (se avb. 19) —
ir forbunden med ganska invecklad gematri: 13 ingdr i 3 olika teckengruppers
talvirden och finnes dessutom i forsta rungrup-pens teckensumma (ekhlewa-
gasttR = 13 runor). I senare run-period synes man ha évergdrte till att endast
rikna tecknens antal, i dldre tid har man diremot efter mer eller mindre nirlig-
gande grekiskt foredome vid magiska inskrifter frimst beakrtat tecknens talvir-
den (alu = 3 + 20+ 1 = 24 etc). Ett mycket instruktivt exempel 4r den magiska
inskriften pa Lindholmsamuletten, varom jag i det f6ljande skall tala. Tvivels-
utan finnas dock vissa inskrifter dven frin gammal runperiod, dir tecknens an-
tal varit det visentliga eller talmystiske enda betydelsefulla. Hos senantikens
greker ha bigge metoderna anvines, ibland samtidigt (s ir for dvrige fallec pd
Lindholmsamuletten och dven — sdsom vi skola se — pd guldhornet frin Gal-
lehus, jfr hirom under 18).

I sentida magiska bruk i Skandinavien upptrider dnnu talet 13 i vissa fall i sam-
band med framkallandet av en fdelseprocess. I Skine ligges en ligghona pé 13
dgg och en tisdag (Eva Wigstrom). En svensk svartkonstbok (»Salomoniska ma-
giska konster») foreskriver, att man, for att fi en orm att foda en s. k. »orms-



ten», skall hirt knyta om den vid naveln med en snodd av svart silke, forfirdi-
gad av 13 tradar.

14. Sasom det fjortonde tecknet i utharkraden ha vi i anslutning till samtliga
runminnesmirken att rikna runan y, i norden brukad sisom beteckning for ett
i ordslut férekommande r-ljud (vid transkription dtergivet med i?). Vid forsta
paseende kan det visserligen tyckas, som om pa Grumpanbrakteaten (se avb. 3)
tecknet A fitt byta plats med Ingrunan, det 21:a utharktecknet (<*> pd Vadste-
nabrakteaten). En-ligt min mening, dll vilken andra forskare anslutit sig, ha vi
emellertid dven hir att gora med en Ingruna: tecknet /S har satts pd stav och s&
fitt formen 7, men pd brakteaten har 6vre delen av tecknets topp rakat bli dold
under ramkanten. Samma &de har 6vergitt den angrinsande £>-runan, s att
de bada tecknen te sig som fv i st. £ Aj> O. Det ir att mirka, att A--tecknet y?
befinner sig pa sin normala plats. Runan y 4r diremot helt utplinad. Hade icke
hing-smycket blivit skadat pd det stille, dir man har att vinta tecknen y”,
skulle med all visshet hir samma typer ha upptritt som pa Vadstenabrakteaten.
Om ordningstalet for runan y kan dirf6r intet tvivel rdda: det dr det 15:e i fut-
harkuppstillningen och silunda det 14:e i utharkraden. Att bestimma runans
ursprungliga namn dr diremot svirt, enir tecknet i norden dvertagit ihwag-
run&ns namn (yr) och inom den gotiska bokstavsraden sannolike fitt ett nybil-
dat namn med b inne i ordet. I den angelsaxiska runsingen benimnes tecknet
AY eolhx. Frin att ha varit en beteckning for tonande 5 = (3) eller ett dirmed
besliktat ljud i slutet av ett ord har det i angelsaxiskan fatt tjina som tecken f6r
ks (x). Enligt von Friesen har man till det ursprungliga namnet eolh, 'ilg', (av
vistgerm. *elhaz) lagt det nya ljudvirdet. I en av mig i British Museum patrif-
fad angelsaxisk runradsuppteckning anordnad i anslutning till det latinska alfa-
betets teckenfoljd stir efter u-tecknet, alltsd som tecken for x, en runa med
namnet xelach. Hir har det nya ljudvirdet satts framfor det ursprungliga nam-
net. I tyska bibliotek har jag patriffat namnformerna: helach = x (Heidelberg,
ll:e &rh., Bamberg, ll:e arh.), elx och elux (Munchen, ll:e rh.), eled (Munchen
9:e rh., x-tecken, enir efter u). Med von Friesen antar jag, att den angelsaxiska
runtraditionen omgestaltat ett namn, som betytt 'dlg', i Skandinavien brukat
som beteckning f6r det i ordslut forekommande r-ljudet (*algiR). Ar detta dven
runans ursprungliga benimning? Tidigare har jag formodat, att detta namn
med betydelsen "ilg' undantringt ett snarliknande, med tiden obegripligt guda-
namn *alhis: Alcis hos Tacitus, namn p3 ett av forngermanerna dyrkat gudom-
ligt brédrapar, av Tacitus jimfort med Castor och Pollux, de s. k. dioskurerna.
Dessa voro stjirngudomligheter. Bl. a. bar en stjirnbild, Tvillingarna, namn ef-
ter dem. Som dios-kurernas emblem anvindes under antiken stjirnor, i regeln
tvd sidana (ibland tvenne med var sin stjirna beprydda méssor). Vi veta dven,
att dioskurerna ivrigt dyrkats av de romerska mithraisterna.



Att den 14:e grekiska bokstaven haft ett visst samband med begreppet stjirna,
framgar av den grekiska skriften »Alfabetets etymologi». Hir sammanstilles 5
(£), xi, alfabetets 14:e tecken, med ordet aster, 'stjirna’, foreginget av ett adjek-
tiv, som betecknar ndgot svirdformat. Ett dirmed sammanhérande substantiv
(xifias: St(plag) finnes omnimnt i den grekiska litteraturen sdsom avseende en
komet (en svirdliknande stjirna). Att den grekiska alfabetskriften gjort en sam-
manstillning med ett s speciellt namn pa en himlakropp, beror tydligen dirpa,
att man velat ha ett ord, begynnande med ljudférbindelsen ks (x), som ju &ter-
gavs med det 14:e bokstavstecknet (£). Vi ha dirfor grundad anledning att
misstinka, att det 14:e tecknet ursprungligen magiskt sammanstillts med stjir-
norna. I det av mig funna bysantinska dokumentet férbindes den 13:e boksta-
ven med ett ord gxoérfj-Qeg (foster es), som i senantik grekiska (t. ex. i Nya
testamentet) uppvisar betydelsen 'stjirnor'. Det i det bysantinska dokumentet
skildrade alfabetmystiska systemet, som dven i allt visentligt finnes bevarat i
den omnimnda koptiska redaktionen, utgr emellertid — sannolikt i anslut-
ning till semitisk bokstavsmagi — fran ett forenklat grekiske alfabet, vari dub-
belkonsonanternas tecken, § (ks) och \p (ps), utelimnats. Hirigenom har man
fatc de 6nskade 22 tecknen (liksom i hebreiskans och andra semitiska spréks al-
fabet). Man har allesd avligsnat den 14:e och den 23:e bokstaven (§ och ip).
Har i sa fall i en férlaga, som riknat med ett fullstindigt grekiske alfabet, den
14:e bokstaven haft en sirskilt viktig funktion, kan denna ha éverflyttats pé
den 13:e bokstaven.

Det har hir gillt att anpassa alfabetet efter olika moment i en skapelsehistoria.
Denna skapelsehistoria éverensstimmeremellertid, som redan nimnt, nirmare
med den iranska in med den judiska. Enligt »Bundehesh» (kap. 1) skapade A-
hura Mazda f6rst himlen, s& vattnet, sedan jorden, direfter plantorna och dju-
ren, sist minniskan. Utvecklingsgingen ir silunda en parallell ll den judiska
skapelschistorien i l:a Mosebok, men avviker redan i bérjan dirigenom, att A-
hura Mazda skapar vattnet, sedan han skapat himlen och innan han skapat jor-
den. Hirmed stimmer framstillningen i den koptiska skriften, som 4r en 6ver-
sittning av en pd grekiska avfattad variant till det av mig funna bysantinska ma-
nuskriptet. Som det forsta momentet i skapelsen nimnes »himlen», som det
andra »avgrunden» (en Angra Mainyus, Ahrimans, skapelse), som det tredje
»vattnet», som det fjirde »jorden». I l:a Mosebok stdr det: »I begynnelsen skapa-
de Gud himmel och jord». Annu tydligare avviker den koptisk-grekiska alfabet-
kombinationen frin Genesis diri, att stjirnorna omnimnas sisom skapade fore
solen och manen, en ordningsf6ljd, som diremot 4terfinnes i Bundehesh (kap.
2), ddr det siges, att Ahura Mazda mellan himmel och jord skapade ljus, forst
fixstjirnor och planeter, sedan méinen och sist solen (planeterna avfollo sedan



och kommo i férbund med Angra Mainyu, kap. 3). I l:a Mosebok omnimnas
forst de stora ljusen (solen och manen), sedan stjirnorna. Aven i friga om ord-
ningsféljden vid djurens skapelse avvika det bysantinska manuskriptet och dess
parallell, den koptiska dversittningen, frin framstillningen i l:a Mosebok (hir-
om i det foljande).

Vad som nu nirmast intresserar oss, ir den omstindigheten, att stjirnorna for-
knippats med en bokstav, som sttt fore den, som f6rbundits med solen och
ménen (de stora ljusen). S3 har det givetvis varit i forlagan, och att déma av
den grekiska skriften »Alfabetets etymologi» (jfr ovan) har denna bokstav just
varit den 14:e (<f). Denna bokstav har man borttagit for atc fi 22 tecken. Det,
varmed den forbundits, spelade emellertid en s stor roll i skapelsehistorien, att
detta moment icke kunde utelimnas. Dirfor har den 13:e bokstaven (v) kom-
binerats med det, som ursprungligen hért samman med den 14:e bokstaven
(£). Den 15:¢ bokstaven (o) blirsedan genom att den 14:e (§) utgr i stillet den
14:e och kombineras, som vi skola se, med solen och minen.

Av det hittills sagda ir det klart, att stor sannolikhet talar for, att runradsbilda-
ren som monster i senantik bokstavsmystik haft en alfabetanordning, dir den
14:e bokstaven (£) sammanstillts med stjirnorna eller med dioskurerna, vilka
som sitt emblem hade stjirnor. Vilja vi det senare alternativet, fogar det sig vil
till min hypotes om *alhi8 (= Akis) sisom det ursprungliga runnamnet. Uteslu-
tet 4r emellertid ingalunda det forsta alternativet, men det kan endast uppritt-
hallas under forutsittning, att runradsbildaren i stillet f6r med stjirnor Gver
huvud l&tit runan forknippas med en viss stjarnbild. Denna kan i s fall ha varit
Tvillingarnas konstellation, som térhinda kallats *alhig, men det kan lika vil
ha varit nigon annan for fixstjirnhimlen signifikativ stjirnbild, vilken i s3 fall
torde ha kallats »Algen». Vi skulle d4 i det angelsaxiska runnamnet ha en reflex
av den ursprungliga benimningen (> urnord. *algiR). Tyvirr kinner man yt-
terst litet om forngermaners och fornskandinavers namn pa stjirnbilder. Acc dy-
lika med rent inhemska (typiskt germanskt hedniska) namn funnics, framgir
dock av sparsamt bevarad svensk och islindsk tradition. Vidare ha lapparna 13-
nat en hel del frin Skandinaviens germaner i ildre tid. Acskilliga av deras
stjirnbildsnamn torde silunda vara dvertagna frén benimningar, som brukats
bland de germanska nordborna under hednisk tid. Det dr dirfor av intresse, att
lapparna faktiskt kinna till en stor stjirnbild, som de kalla Sarv = »Algen». En-
ligt ett lexikon frén 1700-talet (Lindahl och Ohrling) skulle Sarv, 'ilg', ha varit
namn pé Karlavagnen. Enligt den i modern tid levande lappmannen Johan Turi
kallas den lapska astronomiens stérsta stjarnbild »Algen» och bildas av stjirnor i
Cassiopeia, Perseus och Kusken (den sistnimnda konstellationen befinner sig
omedelbart bredvid Tvillingarna, dioskurernas zodiaktecken). Algen ir intet



sirskile typiske lapplindske djur, dess egentliga férekomstomride ligger i mel-
lersta Skandinavien. (De forsta drhundradena av vir tiderikning har ilgen fun-
nits dven i de av sydgermaner beboddalinderna, t. 0. m. pa Balkanhalvén.) P&
lapska trolltcrummor upptrider en figur, som tydligt kan igenkidnnas sdsom en
ilg och dven av lappar angivits forestilla en sidan. Denna ilg aterfinnes i regeln
helt nira solens tecken. I ildre tid var den placerad pa solens uppétgdende strile
eller »viig» (se avb. 20). Detta kan bero dirp, att de bdda runnamnen med be-
tydelserna »dlg» och »sob f6ljt efter varandra i den skandinaviska runraden. Om
*algiR, 'ilg', varit det ursprungliga namnet pa den 14:e utharkrunan, har run-

radsbildaren vid namnvalet forfarit enligt principen pars pro toto (liksom i ett
foregdende fall, d ett namn med betydelsen 'idegran' fitt representera triden).

Emellertid har man, 4dven om detta runtecken ursprungligen haft ett namn,
som betytt 'dlg’, att rikna didrmed, att tecknet

stitt i samband med ndgon viss mytologisk forestillning. Att djur varit symbo-
ler for fornnordiska gudar, veta vi: histen f6r Oden, galten f6r Frej, son {6r Fre-
ja 0. s. v. Ovan har jag formodat, att bjornen varit jaktguden Ulls heliga djur.
Kanske har det behornade hogyviltet, dlgen och hjorten, varit helgade &t de ger-
manska dioskurerna, det av Tacitus omtalade gudomliga brodraparet, som i den
skandinaviska norden en ging torde

Avb. 20. Lapsk trolltrumma, n:r 4 hos Friis (11 = solens ilg).ha kallats Balder
och Héder. (Fiendskap och tivlan mellan tvenne tvillinggudar ir en urgammal
forestillning inom indoeuropeisk myt och dven annorstides.) I en visserligen
kristen men med gammalt mystiskt bildsprak fylld fornislindsk dikt, »Solséng-
env, talas om ett djur av tydlig astral karakeir:

»Solens hjort
frin sunnan skred dir;
tvd honom tyglade dir.»

Omyjlige dr icke, att i dikten pa detta stille en reminiscens drsjt sig kvar frin
hednisk mytvirld. »Solens hjort» (i dldre tid eventuellt »solens ilg») har kanske
tinkes omvixlande tyglad av tvenne gudomliga broder: de forngermanska dios-
kurerna. I all indoeuropeisk myt upptrida dioskurerna i nira samband med so-
len. Att i norden Balder varit en érs- och ljusgudomlighet, synes vara fullt klart.
Enligt min férmodan har Héder varit hans motpart: den mérka dioskuren. (De
antika dioskurerna tinktes sdsom representanter den ena fér den ljusa, den and-



ra for den mérka delen av himlasfiren.) Sannolikt har ursprungligen Balder
tinkes hirska under den ljusa delen av ret, hans motpart, den »blinde» (egent-
ligen »morke») Héder, didremot under den mérka. I en studie 6ver astrologi och
islindsk poesi, har jag visat, att vissa rent astronomiska skil tala for, att Balders
i Eddan omtalade borg »Bredablick» varit stjirnbilden Tvillingarna, i vilken so-
len ingick, di hogsommaren stod infér sin begynnelse. (Se hirom kap. 3 i min
bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi».)

I Eddan hinsyftar strofen om den fjortonde bland »Odens trollsinger» pd kun-
skap om gudar och alfer. »Slikt mingen vis ¢j vew, slutar det nog s dunkla ut-
talandet. Enligt min mening féreligger ingen orimlighet i att hir fésrmoda en
anspelning pa stjirnkunskap. I Gylfaginning omtalas, att gudar och ljusalfer
bodde pi olika stillen i himlen; ljusalferna i Althem, som i en Eddadikt omta-
las sdsom gudenFrejs himmelska boning. I samma stycke i Gylfaginning nim-
nes som Odens boplats »Valaskalv». Diri omtalas dven »Bredablick» m. fl. ur
den poetiska Eddan sisom gudaboningar kinda platser. Om »Himmelbergy,
Heimdalls boplats, siges, att det ligger, didr bron Bifrost »berér himlen.

Runinskrifter med tydligt framtridande bokstavsmagi knuten till talet 14 iro
sillsynta. Mojligen foreligger ett fall av dylik runmagi i ett parti av Rékstenen,
som av mig tolkats sisom avseende Balder (se »Rokstenens chiffergitor och
andra runologiska problemy).

15. Den femtonde runan #, tecknet for s-ljudet, har ett namn, som i alla beva-
rade traditioner uppvisar betydelsen 'sol': fornisl. sél etc. Angelsaxiska killor
ange i regeln sigel som benimning pé s-runan (sigil i det av mig i British Muse-
um funna manuskriptet). Betydelsen av detta ord framgir indireke ur en rad
adjektiv- och substantivbildningar (t. ex. ordet f6r 'heliotrop' = 'solvinda' m.
fl.). T runnamnsuppteckningar av angelsaxiskt ursprung, som jag patriffat i tys-
ka bibliotek, finnas foljande beligg: suhil (Heidelberg, 11:e &rh., och Bamberg,
13:e &rh.), sigo (Munchen, 11:e 4rh.), sol (variant i samma handskrift), sil (nd-
got otydligt, Munchen, 9:e 4rh.). Den runrad, vari sol stdr som namn pa s-ru-
nan, visar en del andra runnamn av icke angelsaxisk typ: t. ex. naut (vid sidan
av net). D4 den 15:e dagen i den avestiska manadskalendern varit dgnad &t A-
hura Mazda och den 16:e &t Mithra, kunde redan hiri ett motiv ha férelegat for
mithraistisk bokstavsmagi att forknippa det 15:e alfabettecknet med solen. I
persertidens Babylonien forenades Shamash (solen) och Mithra dill en tvilling-
gudomlighet.

Emellertid har uppenbarligen tillika den av mithraismen oberoende grekisk-se-
mitiska alfabetmystiken spelat en avgorande roll. Den 15:e grekiska bokstaven



var o-tecknet: O. Detta runda tecken erbjuder en bild av solskivans kontur. Det
gér i sin ordning tillbaka pa ett i dldre td runt format semitiskt tecken med
namnet '6ga’ (hebr. *ajin, vars ursprungliga form dock starke dndrats). For en
bokstavsmagiker gav sig silunda alldeles av sig sjilv en sammanstillning med
so-len eller fullmanen. I det magiska spraket star for 6vrigt sedan urgammal tid
solen och méinen i relation till minniskokroppens tvenne 6gon. Hos egypterna
uppfattades solen som guden Amon Res hdgra 6ga och minen som hans vinst-
ra. I det av mig funna Parismanuskriptet, diir som nimnt det normala alfabetets
14:e tecken £ borttagits ur alfabetraden, forbindes den 14:e bokstaven, allesd 6-
tecknet, med »solen och minen» (finog nat 6sAtjvt]). I en forlaga, som like
runraden haft 24 tecken, bor silunda samma bokstav, men med ordningsnum-
ret 15, ha férbundits med solen. Aven frin annat hall veta vi, att den 15:e bok-
staven i det grekiska alfabetet betraktats som ett soltecken. I senantik alfabet-
mystik kunde denna bokstav (enligt vad ett verk av paleografen Kopp upplyser)
utbytas mot solens astrologiska tecken: figuren <</ (variant /P). Att runradsbil-
daren vid valet av namnet pa det 15:e tecknet i utharkf6ljden utgdce frin senan-
tik forebild, ligger for den, som oférvillat bedémer fakta, i 6ppen dag. Det kan
icke vara en tillfillighet, att ett tecken med ordningstalet 15 bide i senantik
bokstavsmystik och i runmagien férbundits med solen, nir dirtill en serie av
andra motsvarigheter kan pavisas, diribland en si uppenbar parallell, som i fra-
ga om den ll:e bokstaven (jfr ovan).

Att den persiska religionen, som dven ront inflytande vésterifrin, sammanstillc
solens magiska inflytande med talet 15, framgir med en viss sannolikhet ur ett
textstille i »Bundehesh». Kap. 15 i denna omtalar, att det férsta minniskoparet
foddes ur urminniskans sid, sedan denna renats av solen. Detta forsta minni-
skopar (man och kvinna) framkom ur en vixt med 15 blad, och till utseendet
voro dessa minniskor sdsom 15-&ringar. Sannolike har den dll grund for denna
framstillning liggande talsymboliken riknat med en 15-4rig inverkan av solen.

Att talet 15 i nordisk magi stitt i forbindelse med solen, synes mig vara antytt i
den femtonde strofen av Eddadikten »Odens trollsinger»:»Jag en femtonde
kinner, som Tjodrore kvad mig, dvirgen vid Dellings dérr. Han kraft sjong &t
dsar, at alvar lycka, riklig visdom &t Hropt.»

Uttrycket »vid Dellings dorr» syftar tvivelsutan pa solen. Eddaforskare ha fore
mig tolkat det sdsom liktydigt med >vid soluppgdngen». Delling var enligt den
fornnordiska myten fader till Dag. Den med astrologisk spekulation fértrogne
ser dven i strofens senare hilft en anspelning pa solen och dess magiska kraft.
Denna konunggliga planet har av astrologerna tillskrivits formdgan att ge kraft
och make. Vidare ansdgs solen, visdomsguden Apollons planet, vara den himla-



make, som skiinkte férstindets givor. En reflex av denna tro synes genom nord-
germansk formedling t. 0. m. ha tringt in i lapparnas forestillningsvirld: enligt
uppgifter frén 1727 ha de offrat dill solen sirskile for att bota sinnessjukdom
(»mangell pa forstdnd», Sidenius, dven Forbus).

Bland runinskrifter, bestdende av 15 tecken, mirkes runraden pd den stora
guldringen frin Pietroassa: gutaniowihailag. Den rimligaste tolkningen av den-
na av allt att déma sakrala inskription torde vara: »den gotiska tempelskatten
(dr) okrink-bar». Genom ett mellanrum har den i halvcirkel giende runraden
fordelats pa tvenne grupper, en med 9 (gutaniowi) och en med 6 runor (hat-
lag). Hirigenom har man méhinda velat framhiva Anankes och offergvans tal
tillika med solens (9 + 6 = 15). Ett intimt samband mellan solen och guldet f6-
refanns i en ildre tids spekulation (i alkemien t. ex. brukades solens astrologiska
tecken f6r att beteckna guld). Hos ménga folk 4r dven ringen en solsymbol och
anvindes vid soloffer. Lapparna offrade t. ex. till solen en ring av missing; ren-
ben lades vid soloffer i en ring o. s. v. (Leem, Reuterskisld).

En dansk trollformel, avsedd att betvinga ilvadrottningen (»Ellekoneny), ly-
der:»Ellekone! Ellekone! est du herinde, Saa skal du herud paa femten Egepin-
del»

Sade man detta, visade sig »Ellekonen» (Thiele). Sisom blixtgudens trid har
cken, ett i magien mycket betydelsefullt vixtslag, haft anknytning tll elden och
solen. Tvivelsutan har solrunan tillhért de antidemoniska tecknen. Att det i
formeln talas just om femton ekpinnar, kan ha sin orsak i en ildre tids ur run-
magien framgingna talmystik. Talet kan emellertid dven ha uppkommit sdsom
en forstirkning (3 x 5) av 5-talet, fackelrunans och eldens tal.

16. Den sextonde runan # tecknet f6r Mjudet, dr guden Tyrs runa. Runnamns-
uppgifter frin skilda hall betyga detta (fornisl. Tyr etc). I den avestisk-persiska
ménadskalendern var den 16:e dagen helgad &t guden Mithra, liksom Tyr en se-
gergud. I Eddadikten om Sigurd och valkyrian (Sigrdrifumil) omtalas denna
runa sisom »seger-runa»: man skall tvenne ginger nimna dess namn {Tyr) och
rista pd tre stillen pd svirdet. Vid den magiska operationen tages pa sa vis hin-
syn béde till thursars och gudars tal. Att det skall ristas pi tre stillen, stimmer
med 3:e strofen i »Odens trollsinger» (jfr ovan under 3). Att Tyr haft slikeskap
med thursar, antydes i Eddadikten om beséket hos jitten Hyme. Mithras egen-
skap av segergud framhives sirskilt i den romerska mithraismen. Han kallades
vanligen »den obesegrade guden» (Dens Invictus) och var tydligen soldaternas
frimste skyddsgud. Att hans tal var 16, ir icke blott betygat genom den aves-
tisk-persiska kalendern, utan dven genom dtskilliga till vér tid bevarade mithra-



istiska amuletter. P4 dylika férekommer en 16-uddig stjirna, och det finnes
dven exempel pd, att denna figur upptrider tillsammans med Mithras namn: pé
en frin senantik tid bevarad amulett stdr under den 16-uddiga stjirnan detta
namn (MsidQagc;, i-ljudet troligen tecknat med si av talmystisk anledning, jfr
ovan s. 14). Att inom den helleniska virlden en guds heliga tal var hans dags
tal, 4r ett inom antiken ofta iakttaget forhéllande. Apollons tal 7 uppgives vara
lyckosamt, och denne gud siges vara fodd paden 7:e dagen i manaden. Her-
mes-Mercurius' veckodagstal var 4, dirfor hélls detta tal {6r hans o. s. v. Tvi-
velsutan har enligt samma princip Mithras tal varit 16. Den nirmaste motsva-
righeten till mithraismens »obesegrade gud» bér for runradsbildaren ha varit
Tyr, germanernas ddvarande frimste segergud. For ovrigt veta vi, som redan
nimnt, genom Eddan, att Tyrs runa var »segerrunan». Oden var vid tiden f6r
runskriftens uppkomst av allt att ddma huvudsakligen en trolldoms- och déds-
gud. Karakeir av segergud har han sannolike fétt forst hos vikingatidens krigar-
konungar, vilkas frimste offergud han var.

D4 mithraismens heliga urkunder #ro férkomna genom systematisk forfoljelse.
fran de kristnas sida, finnas endast indirekta antydningar om, att Mithra i gre-
kisk bokstavsmagi sammanstillts med alfabetets 16:e tecken (ar). I det av mig
funna Parismanuskriptet (liksom i den koptiska parallelltexten) sammanstilles
bokstaven jr, som genom strykning av tecknet £ blivit den 15:e, med »solens
och ménens sittande (déoig) pa himlen». Detta tyder pd, att man varit i bryderi
for att fylla en lucka. All sannolikhet talar for, att en ging i tiden den rent
mithraistiska alfabetmystiken forbundit den 16:e bokstaven (bland 24 tecken)
med den med solen s intimt sammanhérande Mithra.

Helt saknas emellertid icke belidgg pa, att den 16:e grekiska bokstaven (12) varit
en symbol for Mithra. P4 ett mithraistiskt mynt frin Tarsus (avb. 21) std tvenne
isolerade ZZ-tecken, mihinda hintydande pd Mithra, vars bild finnes p& myn-
tets andra sida. Storre intresse erbjuder en i Maschtala i Frimre Asien ar 1899
patriffad grekisk inskrift frén senantik tid. Inskriptionen i friga dr anbragt ned-
till pd en stor

Avb. 21. Mynt frin Tarsus.stenplatta, varpi i relief Mithra avbildats stiende pa
en tjur, som angripes av en tvdhdvdad orm, det demoniskas symbol (se avb.
22). Inskriften lyder: »Den store guden Sill». Det grekiska alfabetets 24:¢ (co)
och 16:e (ri) bokstav bilda silunda en mystisk formel, antydande gudens namn.
D4 i senantikens magi Mithra och Abraxas-Aion sammanstillts (jfr det foreg.),
tror jag goda skil foreligga for att hir se en hinsyftning pa denna dubbelgu-
domlighet. S2, som i sitt tal 24 anger samtliga bokstivers tal, torde ha uppfat-



tats sisom en symbol for Abraxas, drets och alfabetets gudom, for vilken ormen

och
Avb. 22. Maschtalastenen.

cirkeln, bigge piminnande om den 24:e grekiska bokstaven, sirskilt i dess ge-
stalt w, dro vil betygade emblem. Till Abraxas bokstavssymbol har fogats Mith-
ras: med hinsyn till dennes tal 16 har man sammanstillt honom med den 16:e
bokstaven, d. v. s. II. Négra forskare vilja visserligen i Maschtalaplattans guda-
gestalt se den mindreasiatiske guden Jupiter Dolichenus i stillet for Mithra.
Det finnes emellertid intet som helst exempel pé, att Dolichenus offrat en tjur.
Och i detta fall ir det tvivelsutan friga om ett guroffer. Tjurens bakdel har
sjunkit mot jorden, och alldeles som pa de romerska Mithramonumenten an-
gripes offerdjurets kropp under-ifrin av ett krildjur (en symbol for det onda).
Att denna nyfunna asiatiska Mithraframstillning 4r av en annan typ in de férut
bekanta helleniskt-romerska Mithrabilderna, r begripligt nog. Dessa ha fak-
tiskt dstadkommits med den tjur-dédande Nike som forebild. I Frimre Asien
bor en annan utveckling av bildmotivet vara att vinta. Dessutom har man i f6-
religgande fall att gora med en avart av Mithra, magiens och bokstavsmystikens

Abraxas-Mithra.

Pa grund av uttalandet i Eddadikten Sigrdrifumil om innebdrden av guden
Tyrs tecken (segerrunan, jfr ovan) bér man vinta atc finna bokstavsmagi med
talet 16 pd vapen, framfor allt svird:

»Kamprunor lir dig
— de kriivas for seger —
pa svirdets fiste dem sitt.»

(Strofen har i sin helhet beaktas ovan under 3, originalet har »segerrunor» for
»kamprunor»). Det enda svird med lingre runinskription, som finnes bevarat,
ir ett i floden Thames funnet kortsvird (avb. 6): hir synes emellertid bokstav-
smagi med talet 17 foreligga, beroende pé, att dgarens namn bérjat med b-ru-
nan (Beagnofi). Ett for ndgra &r sedan i Weserfloden funnet benstycke synes ha
varit avsett som skaft dill etc stickvapen. Samtliga teckens talvirde 4r enligt min
utrikning 13 X 16. Gematri med Tyrs och Mithras tal kan dirfor hir foreligga.
Rérande detta fynds dkthet 4r emellertid dnnu den vetenskapliga diskussionen
¢j avslutad. (Se nidrmare mitt arbete »Rokstenens chiffergtor och andra runolo-
giska problem».) I Skandinavien saknas runmirkea vapen med lingre inskrip-
tioner. Det lilla, som finnes, 4dr dessutom osikert lisbart och kan vara ofullstin-



digt bevarat (t. ex Stabuspjutets inskrift). Nagra bokstavsformler, som meddelas
i den av Nat. Lindqvist utgivna islindska svartkonstboken, kunna méjligen std
i samband med talet 16 sisom svirdsguden Tyrs tal. I den islindska skriften
limnas en bokstavsformel mot allskéns fara. Denna siges bl. a. verka, att »intet
svirdkan skada» biraren. Formeln bestar av 16 stavar, tf6ljda av ett kristet kors
av s. k. grekisk typ (avb. 23). I kristen bokstavsmystik tolkades bokstaven T sa-
som hinsyftande pd korset. Jag héller det dirfor for troligt, att den ursprungliga
formeln bestdtt av 16 stavar + t-runan, i vilket fall vi ha att rikna med en paral-
lell till den under 7 omnimnda formeln (7 stavar + w-runan). Formelns 2 sista
bokstavstecken torde dtergd pa h-runor: dessa bilda gemensamt talet 16 (8+8).
En annan, i samma svartkonstbok meddelad formel bestdr av 2 X 16 stavar och
siges ge skydd mot fiender (skada frén ovinners sida). Tvd norska formler for
att »dvervinna» och »forgdra» ovinner (hos Bang) bestd var och en av 16 teck-
en. I den Eddastrof, som angives syfta pd Odens sextonde trollsing, finnes ing-
en hintydan pd strid och seger annat dn

i erotisk mening: att vinna en kvinnas ynnest genom att »vinda hennes higy.
D3 den efterfoljande 17:e strofen 4r defeke och den 17:e runan, som vi nedan
skola se, har haft betydelse for kvinnan, dr det méjligt, ate den i texten som den
»sextonde» angivna trollséngen ursprungligen varit den »sjuttonde» (allitteratio-
nen ir i bida fallen densamma). Det idr emellertid icke alldeles nédvindigt ate
anta en forvixling i friga om ordningsnumret pa denna strof. I senantika ma-
giska formler av motsvarande erotiska innebord férekomma hincydningar pd
stridsguden Ares-Mars, och i dill sen tid bevarad svensk folktro synes tisdagen
— Mars' och Tyrs dag — ha en viss betydelse for honkénet. Jag har ovan redan
omnimnt ett dylike fall, atc honan bor liggas pd dgg en tisdag (jfr under 13).

17. Den sjuttonde runan [<;, tecknet f6r b-ljudet, forbindes i de germanska
bokstavstraditionerna med ett namn, betydande 'bjork’ eller 'bjérkkvist'
(fornisl. biarkan etc). I den avestisk-persiska ménidskalendern var den 17:e da-
gen helgad 4c Mithras broder Sraosha. Dennes emblem var ett knippe ris. D3
sedan ildsta tid heliga kvistar spelat en stor roll i

Avb. 23. Islindsk trollformel mot lidande och fara.magien, sirskilt vid fruke-
barhetsriter, 4r det méjligt, att runradsbildaren i Sraoshas risknippe férmodat
en symbol av samma innebsrd som bjorkrisets i den urgamla germanska folk-
magien. (I norden anvindes for dvrigt bjorkris vid frukebarhetsmagi 4n i dag.)

Emellertid kan omstindigheten, att den 17:e runan fitt ett namn, som ir atc
fatta sdsom en fruktsamhetssymbols, ha ett direkt samband med senantik bok-
stavsmagi. | det av mig funna Parismanuskriptet sammanstilles den 17:e grekis-



ka bokstaven q (dir av redan nimnt skil den 16:¢) med »fiskarna» (ixtivec; =
ichthyes). Atskilligt talar for, att vi i detta fall kunna ha att géra med en rest av
mycket gammal alfabettradition. I det semitiska alfabetet hade den 15:¢ boksta-
ven ett namn med betydelsen 'fisk’ (hebr. simcek). D4 av magisk-optisk hinsyn
det ursprungligen runda tecknet, som i det grekiska alfabetet blev det 15:e (o),
kombinerades med solensgat och dirtll i ett mithraistiskt system den 16:e
bokstaven blev tilldelad Mithra, kan beroende pé platshinsyn den 17:¢ ha {or-
bundits med fiskarna. Intet hindrar, att sdvil bokstaven o som q i friga om sin
mystiska innebérd haft forebild i det semitiska alfabetet, den férstnimnda i det
tecken, som benimnes '6ga’ (fajm)} den sistnimnda i det tecken, som kallas
'fisk' (simcek). Av flera skil, som jag i tidigare skrifter utforlige framlagt, var
fisken i Frimre Asien en symbol {6r fruktsamhet. Den var t. ex. gudinnan Atar-
gatis' heliga djur. I senantikens allminna mystiska spekulation var fisken en
symbol for den livsskapande fuktigheten. Av sirskilt intresse ir, att »Bunde-
hesh» (kap. 21) upplyser om, att den persiska religionens »heliga skrift» (d. v. s.
Avesta i sin ildsta ostympade redaktion) omtalat sjutton olika slag av fuktighet
(vixternas, flodernas, regnvattnets m. m.). Alla dessa fuktighetsarter sigas sam-
verka for att dstadkomma vixtkraft (vegetativ och animalisk). Hir féreligger
samma magiska grundiskidning som i den nordiska bjérkmagien. De bida
symbolerna 'fisk’ och 'lévtridsgren' ('bjorkkvist’) avse ett och detsamma. Moj-
ligt dr, att Sraosha fite ett risknippe i sin hand, emedan hans tal var 17, vixt-
kraftens tal.Starka skil tala i varje fall f6r, atc av mithraismen paverkad magi
forbundit talet 17 och dess tecken inom alfabetet med fruktsamhet.

Med en betydande grad av visshet kunna vi rikna med, att bjérkrunan, 6-teck-
net, det 17:e i utharken, sammanstillts med Frigg och till denna gudinna knu-
ten frukesamhetsmagi. Islindsk tradition, visserligen av relativt sent datum, be-
tygar, att 6-runan haft sirskild betydelse f6r kvinnokénet. Som redan nimnt,
stimmer detta med den i norden #nnu levande bjérkmagien. Kvinnans sjil ir
»bunden» vid en bjérk och siges »bo» i denna enligt i Osterbotten i Finland
upptecknad folktro, for att blott nimna ett ganska talande exempel. Vidare ir
det genom en medeltida handskrift kint, acc bjérken i hednisk tid varit Friggs
heliga trid. Act talet 17 i islindsk trolldom, haft betydelse i samband med kvin-
nan, ha vi anledning att fsSrmoda pa grund av den hos Jon Arnason omnimnda
»trollstaven kvennagaldur»: denna angives bestd av 8 ass-runor och 9 naud-ru-
nor, alltsd 8 + 9 = 17 tecken. Runorna bilda sdlunda Friggs tal. Formeln angives
vara avsedd for att »tvinga en kvinna att ilska ndgon.

Friggs motsvarighet hos lapparna ir Sarakka, it vilken fredagen, Friggs dag, var
helgad. P4 &cskilliga lapptrummor stdr invid den figur, som siges avse »Sarakkas
tile», bjorkar avbildade. Till yttermera visso har bjorkkvisten forekommit vid en



viktig Sarakkaceremoni: lapparnas hedniska barndop, varom utférligare i det
foljande. Att bjérken pd nigot vis i lapparnas magiska riter stdet i forbindelse
med talet 17, synes mig framgd av en &r 1912 funnen och av professor Wik-
lund offentliggjord utférlig redogorelse for lapparnas bjornfest i dldre tid (mit-
ten av 1700-talet). Beskrivningen omtalar, att karlarna, sedan de 6vergivit
bjérnkojan och genom den heliga dérren kommit in i kétan, tvittat sig vl 1
vatten, blandat med aska av »nio bjérkeundrar». Samtidigt anféras av en visa,
som de sjungit, ord som betyda: »tvitta dig vil, bjornkarl, i tta och nio bjork-
tundrars vatten». Summan av 8 och 9 ir 17, bjorkrunans tal i utharkraden. D3
den pa lapska meddelade visan givetvis bist bor ha bevarat traditionen,ha vi en-
ligt min mening att tolka saken s, att lappminnen brinde bjorktundrar till det
antal, som overensstimde med bjérkens heliga tal i nordisk magi, 17, och for-
delade den magiska operationen i tvenne moment: forst lades 8 bjorktundrar i
vattnet, sedan ytterligare 9, det viktiga trolldomstalet 9 blev pd s& sitt framhivt.
(Ett analogt fall foreligger i den ovan omtalade islindska trolldomsstaven kven-
nagaldur.) Sedermera har man néjt sig med blott 9, d& bjorkens samband med
talet 17 fallit ur minnet (jfr ovan under 9). Tunder 4r en utvixt pa bjork, limp-
lig att tinda med. Att lappminnen just skulle tvitta sig i vatten, blandat med
aska av bjorkcundrar, bér rimligtvis ha sin orsak diri, att det gillt att gora dem
ofarliga f6r kvinno-kénet (jfr exemplet frin S. Drake, anfért ovan under 9).
Bjornen jimte vad till honom hérde var tabu f6r kvinnor. En parallell il den-
na hos lapparna pitriffade fordelning av talet 17 i 8 + 9 finnes i den svenska
folkmagien i Norrland. Dir anvindas 8 slags vedpinnar som stomme, omlinda-
de av 9 slags olika garn, for att forfirdiga en s. k. bjira. Det magiska redskapet
bestér sdlunda av 17 delar. Bjirans (eller mjélkharens) uppgift var att fortrolla
ett visen av honkdon, en ko, och suga dess mjolk (Heurgren). Enligt lappman-
nen Jon Johansson skall bjiran for att trida i funktion piskas med en bjork-
kvist.

Bland ildre runinskrifter finnas tskilliga, diir bokstavsmagi med talet 17, synes
foreligga. Charnayspinnet, som tvivelsutan burits av en kvinna, har en formel-
artad inskription, dir enligt talvirderikning i anslutning till utharkradens upp-
stillning talet 17 i icke mindre 4n 5 skilda fall kan pévisas i teckenkombinatio-
nerna. (I kap. 9 av min bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi»
limnas en redogérelse hirfér.) Samma slag av gematri (talvirderikning) forelig-
ger 1 inskriften pé ett annat kvinnosmycke (frin Faxo i Danmark). Detta bestar
av trenne sammanfogade brakteater, var och en forsedd med runféljden nalsof
(talvirde : 1+3 + 20+15 + 22 + 24 = 85, d. v. s. 5 X 17). I den av Nat. Lin-
dqvist utgivna islindska svartkonstboken finnes en beskrivning pa en magisk
operation f6r att uppdaga en tjuv.Dirvid skola bl. a. tre stavar anvindas, som
av texten att doma hinfora sig till tre anropade fornnordiska gudar. Dessa sigas



vara: Tor, Frigg och Belsebub-Oden (»tor frich Belsebub odin»). Tvenne av sta-
varna iro lonnrunor, erinrande om korschiffern pa Rékstenen. Det tredje teck-
net bestdr av en stor rundel omgiven av trenne mindre (se avb. 24). I denna
storre rundel stir en bokstav, som till formen 6verensstimmer med ett latinskt
stort B men till ursprunget torde héra samman med ett runtecken av samma
typ, Friggs runa. Det forsta av de bdda korsformiga l6nnrunorna har nio »kvis-
tar

(sidoutspring): tecknet torde dirfor vara ett kryptogram f6r den med 9-talet
forknippade nédrunan, édets runa och magiskt tecken f6r Oden i dennes egen-
skap av trolldomsgud. Den andra korsformiga lénnrunan har tolv »kvistar», ur-
sprungligen torde den dirfér ha varit ett kryptogram for den med 12-talet for-
knippade idegransrunan, Ulls tecken. Av en i sen tid levande magiutévare kan
detta tecken, vari dven 4-talet framtrider (vkvistar» pa 4 stillen), ha feltolkats
sdsom ett Tors-tecken.

I detta sammanhang vill jag nimna, att jag i arbetet »Rékstenens chiffergdcor
och andra runologiska problem», sokt en l6sning av Rékstenens korschiffer en-
ligt hir meddelad princip. Forekomsten av ett korschiffertecken med kvistar
blott p& trenne armar, talar for, act man icke med foregdende forskare har att ty-
da ett dylikt kors med sidoutspring ssom ett kryptogram innehallande hinvis-
ning pd tvenne runor (genom anvindning av 2 dttnummer jimte

Avb. 24. Islindska trolldomsstavar for act uppdaga en tjuv.2 teckennummer).
Ett korsformigt runkryptogram kan endast avse en enda runa, varvid det ligger
nirmast till hands att férmoda talsymboler f6r runorna i den gamla av 24 teck-
en bestdende runraden, om vilken en viss kunskap fortlevat innu under viking-
atiden (tiden efter &r 800) och senare. Rokstensmagikern har emellertid like
upphovsmannen till Kylverinskriften omkastat ordningsfoljden mellan den
12:e och 13:e utharkrunan. Dessa bida tecken foérekommo aldrig i normalt
bruk, mycket snart maste dirfor en viss osikerhet ha uppstitt om deras talvir-
den och dll f8ljd dirav dven om deras plats i runraden.

Som jag i det foregiende nimnt, ir den Eddastrof, som syftar pd Odens sjut-
tonde trollsing, defekt. Det bevarade hinfor sig emellertid alldeles tydlige «ill

en kvinna:
»En sjuttonde kan jag:
att sent hon mig glommer,

den ungms, som ilskas av mig.»



Som en kuriositet utan egentlig beviskraft kan slutligen omnimnas, att en och
annan formel f6r vickande av kvinnokirlek, upptecknad i Skandinavien, bestar
av 17 bokstiver. T. ex. denna frin Danmark: Sater Mater Elreger. Det sista
trolldomsordet bestdr dessutom av 7 bokstiver (jfr under 7); detsamma ir fallet
med det som kirleksformel brukade ordet Sadorsa. I de flesta av dessa formler
klinga orden som f6rvringt latin. Talet 17 hade emellertid i senantik magi sam-
ma innebérd som i nordisk. Genom olika killor 4r det bekant, att den 17:e gre-
kiska bokstaven mystiskt sammanstillts med vissa ord, som dro symboliska for
kvinnans konsliv (janaa, 'port' m. fl.). Den intresserade hinvisas tll min skrift
»Die spitantike Alphabetmystik und die Runenreihe».

18. Den adertonde runan [/ tecknet f6r e-ljudet, kom ur praktiske bruk i Skan-
dinavien fore vikingatidens inging och ersattes av i-runan. I den angelsaxiska
runtraditionen finnes dess namn bevarat sdsom ek, ett ord med betydelse
'hist'(urbesliktat med lat. eqitus). Sdsom forngermariernas histgud ha vi ate
nirmast tinka oss Oden, som i islindska sagor ofta benimnes med histnamn.
Vidare ir det ett mycket rimligt antagande, att histrunan tillkommit Oden i
hans egenskap av dédsgud. Annu i sentida svensk folktro ir histen ett med do-
den nira férbundet djur. Nicolovius berittar, att 4nnu vid borjan av 1800-talet
sydskdnska bonder hade ett dunkelt begrepp om »Hels hist, och atc man vid
undsluppen dédsfara brukade siga: »den gingen gav jag doden en skippa hav-
re». Hyltén-Cavallius berittar, att man bland hans tids smalindska allmoge i
vissa fall ansig nédigt att »offra» eller »giva till Odens histar». Den i Eva Wig-
stroms uppteckningar frén Skdne och Sydsverige omtalade »Noens hist dr tvi-
velsutan Odens (jfr ovan under 10). I svensk folktro har Oden till sist blivic
identisk med »den onde». Samma utveckling har 4gt rum i andra nordiska lin-
der. I en islindsk svartkonstbok frin 1500-talet anropas Belsebub-Oden och ta-
las om »Odenn Ille», d. v. s. »\Oden Onde». Aven lapparna tinka sig djivulen,
himtande en déd, i histgestalt (Pirak: »en tungt giende hist kom fore digr; om
ett dodsvarsel for en lapp, som slutit f6rbund med djivulen). Som »den ondes
djur» betraktades bl. a. flidermusen. Av alldeles sirskilt intresse ir, att denna pé
vissa hall, bl. a. i Skdne, kallats attanpackan (Eva Wigstrom). Detta stimmer
med, att talet 18 (sv. dial. attan) enligt min uthark-teori 4r guden Odens tal.
Ett annat exempel pd bruk av 18 sdsom den ondes (ursprungligen Odens) tal 4r
bevarat i vissa svordomar. Rietz anfor i sitt dialektlexikon frin Gétaland ut-
trycket: »Di va attan, vad du kor. Sjilv har jag i min barndom i Virmland ofta
nog hort vindningen: »Di vore vil sjilve attan, om inte . . .» Enligt tysk folktro
ir flidermusen ett om déden varslande djur. J. Grimm omtalar ete fall av tyske
skrock, vari flidermusen och histen stillas 1 samband med varandra. Om man



pa en husport skrev trolldomsord med blodet av en flidermus, skulle man, nir
man efter en tid vinde tillbaka, framfor porten f3 se en hist.

En rad stillen i germansk hednisk licteratur ge ocksd omisskinnliga antydning-
ar om sambandet mellan talet 18 och Oden.De s. k. »Odens trollsinger» i Ed-
dan dro 18 dill antalet. Strofen, vari det hintydes pd den 18:e och sista bland
dessa, torde i sitt ursprungliga skick ha haft en lydelse, som i svensk vers kan
dterges med:

»En artonde kan jag,

som aldrig jag bortlir

till mo eller viv 4t en man,
bist dr allting

som en blott kinner,

s fir singen sitt slut.»

(Jfr kap. 3 i mitt arbete »Runornas talmystik och dess antika forebild».) Om 18
ir Odens speciella tal och dessutom hinsyftar p& dédens mysterium, 4r det be-
gripligt, att trolldomsguden iakettar tystnad om 18-talsmagiens nirmare inne-
bord. En analogi hirdll finner man i en annan Eddaséng, dir Oden riktar 18
fragor till en jitte, som till sist blir stilld svarslos infor den 18:e:

»Vad sade vil Oden

1 sonens ora,
ndr Balder bars p sicc bal?»

Hir framgar det tydligt, att det rér sig om ett med déden forknippat mysteri-
um. (Av ett visst intresse 4r dven, att en féregdende frdga och just den 9:e hin-
tyder pid Oden sisom vindgud, jfr 9:e strofen i »Odens trollsinger».) Dubbla
antalet frigor 36 (2 X 18) stiller Oden till konung Heidrek enligt Hervararsa-
gans skildring av deras ordkamp. Eddan omtalar, att Odens borg, Valhall, har
540, allesd 30 X 18 portar.

I den andra Merseburggaldern framsiger Wodan (= Oden) en magisk formel
for att bota fotvred hos en hist. Denna bestér i det till vir tid bevarade manu-
skriptet av 18 ord. (Att de sista 3 orden diri skulle vara en senare tillsats, 4r vis-



serligen en tysk forskares asikt, men kan icke bevisas.) I en angelsaxisk bok om
trolldomskurer omtalas, hur Woden (= Oden) av 9 spddomspinnar och 9 bitar
av en sénderhuggen orm &stadkom 18 magiske verksamma ting.I den av Nat.
Lindqvist utgivna islindska svartkonstboken omtalas ett site act med hjilp av
en besvirjelse och ritande av trolldomsstavar »forhixa en kvinna». Dessa troll-
domstecken iro sex. Tvenne, som benimnas Molldfiurs- och Madrrunor, iro
icke avbildade. De 6vriga fyra &tergivas med besvirjelsen skriven nedanfér. De
kallas Blad, Naud, Komla och Gapalldr. Den sist nimnda forefaller (jfr avb. 25)
att kunna vara en figur utvecklad ur den gamla histrunan, Odens tecken, i dess
variantform [ ] (si exempelvis i Kérstadsristningen i Norge, se avb. 26). Efter
forbannelseorden: »M4a du ingenstides kunna sitta, md du ingenstides kunna
trivas, om

du icke dlskar migy siges: »Detta beder jag Oden . ..» Nigon med Oden {or-
bunden trolldomsstav bor silunda ingd i formeln. Det ligger nirmast till hands
att gissa pd det tecken, som skall ritas sist. Detta 4r som nimnt staven Gapalldr.
Betrakta vi denna figur nirmare, se vi, att den ir forsedd med aderton utspring
(6+ 6 upptill och 3 + 3 nedtill). Denna trolldomsstav omnimnes dven av Jon
Arnason, som meddelar, att staven »Gapaldur« skulle biras »under hogra fotens
hil». Trolldomsstavarna i svartkonstbokens formel 4ro som sagt 6, men di de
tva forsta, vilka sannolike bestétt av vanliga runtecken (purs- och madr-runor),
skola medtagas 3 ginger och stupas, har i formeln ingitt 6 (= 3 X 2) + 4 teck-
en, alltsd tio trolldomsstavar. Detta stimmer med formelns syfte att under en
viss betingelse vara i hog grad skadebringande: »Drabbe dig ofird, om du icke
dlskar mig. Om f6tterna skall du frysa . . . ruttne ditt hir» m. m. Den hos isru-
nan och 10-talet inneboende skadekraften frambesvirjes.

Svensk svartkonst kidnner dven talet 18, da det rér sig om

Avb. 25. Islindska trolldomsstavar for att forhixa en kvinna.att bota histar. For
att kurera halta hos en hist foreskrives hopflitandet av 9 firgade ulltrddar, pé
vilka 9 knutar skulle knytas ansyls, varefter bandet skulle sitta kvar om djurets
ben, tills det f6ll av (Heurgren). »Salomoniska magiska konster» upplyser, att
man for att bota kvarka skall ta 9 har »under histens ligg» och 9 av »rumpan»
och ge djuret att 4ta dessa 18 hir i havre, som han skall fd vid ny och nedan. En
av lappmannen Jon Johansson i Norrland upptecknad formel mot skada frin
minniskor och de underjordiska begynner: »Har du N. N. rakt ut {6r sanning-
ar och vetterbett frin et till aderton?» Talet 18:s karakeir av ndgot farligt, fram-
gdr av, att det nimnes i dylikt sammanhang. I svenske dagligt tal upptrider nu-
mera rikneordet sjutton i samma funktion, t. ex. »full i sjutton» = 'full i fan' o.
s. v. All sannolikhet talar for, atc vi hir ha act géra med en eufemistisk omskriv-



ning: man har hejdat sig inf6r det som djivulske betraktade talet 18 och tagit
det narmast ligre i stillet (jfr s. 74).

P4 lapska spddomstrummor forekommer framfér det omréde, som betecknar
dodsriket, i regeln bilden av en hist. Denna kallas Stuorek. D3 samma ord pé
lapska dven betyder 'jitte' (forsta stavelsen sammanhinger med det inldnade ad-
jektivet Stuor = 'stor'), fores tanken osoke till vad Hyltén-Cavallius meddelat
fran Sméland, att allmogen dir med uttrycket »den stora histen» hintytt p& O-
dens hiist.

Soka vi efter forbindelse mellan detta i norden sd vil betygade fall av talmystik
och forhillanden inom senantiken, finna vi, att med hinsyn till den avestisk-
persiska minadskalendern talet 18 bland mithraisterna bor ha varit det heliga
talet for en Oden nirstdende gudomlighet, Mithras broder Rashnu, underjor-
dens herre och domare. Har skaparen av den grekiska mithraistiska bokstav-
smagien, runradsbildarens nirmaste forebild, sammanstille Mithra med det
16:e tecknet i alfabetet och m&hinda dven Sraosha med det 17:¢, ligger det nira
till hands att férmoda, att Rashnu férbundits med den 18:e bokstaven. I det
normala grekiska alfabetet var tecknet f6r 5 (a, sigma) det 18:e. I Parismanu-
skriptets framstillning, dir § saknas, stir detta tecken diremot som detl7:e.
Det forbindes hir med »figlarnar. Guden Hermes, Odens motsvarighet inom
grekisk mytologi, betecknas sdsom 'bevingad'. Det i Parismanuskriptet brukade
ordet for 'figlar’ peteina (jterstvd) dr egentligen en plural till det grekiska adjek-
tivet peteinos (nsrsivdg), 'bevingad'. Ingenting stdr dirfor i vigen for, att Paris-
fragmentet och dess parallell, den koptiska dversittningen, dven i detta fall visa
tillbaka till mithraistisk alfabetmystik. For en grekisk bokstavsmagiker kan
dessutom den omstindigheten ha spelat en medverkande roll, att Hermes-Mer-
curius' hos grekerna allminnast brukade astrologiska namn Stilbén (ZriAficov)
begynte med alfabetets 18:e bostav, s-tecknet.

Sésom samhérigt med trolldomsguden Oden bér talet 18 aterfinnas i deskilliga
runinskrifter av magisk innebérd. Jag vill hir nimna négra fall, dir s3 dr f6rhal-
landet och dirtill forbindelse med Odensmagi ir sirskilt sannolik. Det runris-
tade guldhornet frén Gallehus, nu tyvirr forlorat, hade pi dominant plats — i
centrum av sitt dversta rike figurutsirade filt (se avb. 19) — bilden av en spjut-
birande gud. Forskare, som forséke att tolka hornets uppenbarligen mytologis-
ka bilder, ha i denna figur s gott som enhilligt velat se Oden med sitt spjut i
ena handen och sin magiska ring Draupnir i den andra. Spjutet ha vi att fatta
sasom en symbol f6r Oden sisom dédsgud — den som offrades till honom
skulle genomstingas med spjut —, och ringen, som var 9:e natt fodde 8 nya
ringar och silunda blev niofaldig, torde hintyda p& Odens egenskap av trolldo-



mens gud. Odens tal dro 3, 9 och frimst 18. Det sistnimnda talet har enbart
tillkommit honom, de bdda andra delade han med 6vriga asar (3) eller med
nornorna (9). Beakta vi nu den runt hornets 6vre rand 16pande runinskriften,
finna vi, act den bestdr av 36, d. v. s. 2 X 18 tecken (32 runor och 4 skiljemir-
ken). Jag har i det foregdende (jfr ovan under 13) papekat, att talvirdena i in-
skriften tyda pd gematri med talet 13. Dessa talvirden ligga emellertid redan 1
namnen pé den i runinskriften omnimnde storman, som siges ha »gjoro, d. v.
s. l&tit forfirdiga, hornet. Det i och f6r sig ndgot invecklade gematriska forhal-
lan-det kan dirfor icke ha véllat runristaren ndgot extra huvudbry: av sig sjilv
erbjdd sig kombination med 13 tvenne ginger, och en tredje uppniddes litt ge-
nom att utbka punkternas antal i skiljemirkena. Vi kunna dirfor tinka oss, att
runmistaren genom tecknens antal frimst velat framhiva run- och dédsguden
Oden (36 = 4 X9 och 2 X 18), genom de i tecknen dolda talvirdesummorna
diremot offergivaren och vad denne magiskt dstundat (se hirom ovan under
13). Denna min talmystiska tolkning av inskriftens innebérd stimmer bittre
med fornnordisk religion och bildernas plats pd hornet dn ett tidigare av mig
gjort forsok atc ur

Avb. 26. Kérstadsristningen.

inskriften frimst utlisa en hyllning till guden Ull. Denne férekommer nimli-
gen pd mera underordnade platser: forst i den andra och i den femte kretsen av
figurserier ses en gestalt, en bigskytt, vari man har att fsSrmoda en framstillning
av jaktguden UlL At hela inskriftens gematriska tal blir 390 och sdlunda dven
innehaller dédens tal 10 (390 — 39 X 10), kan anses stimma med huvudsyf-
tet. Det foreligger ett visst slag av dodsmagi, att 16skopa sig frin briddsd (jfr
under 10 om Aun den gamle). Guldhornet kan vara en votivgiva till gudarna,
dirpd tyda fyndomstindigheterna.

Ett annat exempel, dir talet 18, ingdende i en runinskrifts teckensumma, kan
std i samband med Odensmagi, ger den for nigra ar sedan i Norge upptickta
Kérstadsristningen (seavb. 26). Innebsrden i den tvivelsutan magiska runrist-
ningen ekaljamarkiR baijtR ir: »Jag AljamarkiR dr magiker». Tv3 runor i denna
inskrift dro visserligen otydliga men kunna med betydande sannolikhet restau-
reras. Att tecknens antal dr 18, dr emellertid ett oomevistligt faktum. Féreligger
dven gematri (talvirderikning), ha vi att i anslutning dll utharken faststilla tal-
virdesumman 180, alltsi en tiofald av runguden Odens tal. Att runristaren i en
inskrift, dir han omtalar sig

sjilv sisom 'magiker' — s& bor ordet baijtR tolkas, vilken mening man for 6v-
rigt kan ha i friga om dess etymologi — framhivt det tal, som framf6r andra



var Odens, ir ju vad man har att vinta. (Det har dven anvints en runa mer, in
stringt taget varit behévligt, en omstindighet, som tyder pa avsikt att nd ett
visst tal.) 18 tecken i f6ljd foreckomma dven i en av rungrupperna pd Sigtu-
naamuletten — det stille, dir det talas om »nio nédtving» (jfr hirom under 9).
P4 spinnet frin Vi i Danmark (avb. 27) stir en inskrift av formelartad beskaf-
fenhet, som bestar av tvenne runrader: laasauwija och aadagasu. D3 den ena in-
nehiller 10, den andra 8 runor, ha vi hir en inskrift, av vars teckens antal O-
denstalet 18 bildas. Att inskriften dr av magisk karakeir, 4r med hinsyn «ill det
formelartade i orden och de praktiskt onédiga dubbelbeteckningarna (aa) ett o-
frainkomligt antagande. Av innu tydligare framtridande magisk karakeir ir
slutligen inskriften pa den i Gjersvik i Norge funna s. k. kottkniven, troligen
ett gammalt offerredskap, som innehéller 18 runor, de 10 sista samtliga l-runor
(hdrom ovan under 10). Nigra avteck-

Avb. 27. Spinne frin Vi.nen iro skadade, men att 18 runor ursprungligen stitt
ristade pé redskapet, 4r fullt sikert.

Slutligen foreligger i den relativt sent upptecknade islindska Bésasagan en av
trollkvinnan Busla anvind runformel, som hon ber en konung tolka for att visa
sin insikt. Den bestdr av 2 X 18 runor, anordnade i 6 grupper. Sannolike spelar
6-talet den dominerande rollen, men att detta medragits s3 ménga ginger, att
det hela blir en mingfald av thursens och Odens tal (2 och 18), torde ha sin be-
tydelse. (Om denna runformel se kap. 3 i mitt arbete »Runornas talmystik och

dess antika forebild».)

19. Den nittonde runan M, tecknet f6r m-ljudet, har ett av skilda runtraditio-
ner vil bestyrkt namn med betydelsen 'man, minniska' (angelsax. man, fornisl.
madr etc.). Som jag i foregiende arbeten utférlige motiverat, ha vi att just i talet
19 se en i senantik tid frin Frimre Asien &vertagen talsymbol f6r minniskan.
Enligt urgammal frin Babylonien hirstammande astralmystisk dskadning stod
minniskans kropp i samband med zodiakens 12 stjirnbilder, medan hennes sjil
behirskades av de 7 planeterna. Med den senare omstindigheten sammanhing-
er bl. a. den kristna religionens indelning av lasterna i »sju dédssynder», ur-
sprungligen en art av synd forknippad med varje planetsfir. Med hinsyn till
den nimnda babyloniska forestillningen har man all anledning att fdrmoda, att
hos den kaldeiska stjirnmystikens arvtagare michraisterna, som bevisligen just i
Babylonien upptagit det visentliga av sin liras astrologiska element, talet 19 va-
rit ett f6r minniskan symboliskt tal. Minniskan betraktades hos dem sdsom en
avbild av kosmos (en mikrokosmos). Detta framgér bl. a. dirav, att man bland
resterna av mithraistiska monument funnit minga skulpturer, forestillande
minniskokroppar med de 12 stjirnbildernas tecken anbragta pd olika delar. Vi-



dare 4r man genom vissa uttalanden hos kyrkofider m. fl. berittigad att anta,
att mithraisterna likt senantikens gnostiker hyllat en teori, enligt vilken sjilen,
d4 den steg upp till den 4ctronde himlen, infér de 7 planeterna, vilkas sfirer i
tur och ordning passerades, frigjorde sig frin 7 olika sjilsegenskaper:

till Saturnus 6verlimnades de littjetulla bojelserna, till Venus de erotiska drif-
terna, till Jupiter #relystnaden, till Mercurius det snikna begiret, till Mars kri-
gisk lust, till Manen den vitala energien och till Solen de intellektuella givorna.
(De mithraistiska planetsfirerna bérjade nedifrdn riknat med Saturnus' och
slutade med Solens: ordningsféljden var den omvinda i forhéllande dill vecko-
dagsgudomligheternas: den fornimsta befann sig éverst.) I huvudsak liknande
forestillningar hyste den i Egypten utbildade mystiska religionsform, som gick
under guden Hermes Trismegistos' namn. Aven hir sammanstilldes minni-
skans kropp med zodiakens stjidrnbilder och forbands med talet 12, sjilen dir-
emot sattes i samband med talet 10, som kallades det »sjilaskapande» talet. Or-
saken till utbytet av talet 7 mot 10 ligger tvivelsutan diri, att den hermetiska
spekulationen dven riknade med, att »det trefaldigt gudomliga» (»ljus», »livs-
kraft» och »det goda») behirskade sina sirskilda omriden i minniskans sjil.
Denna har dirfér uppfattats sdsom dgande 10 regioner, 7 stdende under plane-
ternas beroende och 3 behirskade av den gudomliga trefalden. Inom den her-
metiska mystiken bér silunda minniskans tal ha varit 10 + 12 = 22.

Det bokstavsmystiska fragment, jag funnit i Paris, férbinder ocksé den 22:a gre-
kiska bokstaven med minniskan (ho anthrépos: o dvdQtoJtog, se avb. 16). In-
direke visar alltsd detta dokument (liksom dess i koptisk Gversittning idrelig-
gande parallell), att min forklaring av den 19:e runans talmystiska innebérd har
fullt fog for sig. Lingre fram skall jag dessutom visa, att goda skil tala for, ate
det i de bada angivna killorna framstillda bokstavsmystiska systemet forutsitter
en ildre forlaga, dir minniskan férbundits med den 19:e bokstaven.

I »Bundehesh» finnes ett texestille, vari limnas en egendomlig taluppgift, som
méjligen kan sammanhinga med, atc talet 19 i den persiska religionen f6rbun-
dits med minniskan. I kap. 31 siges, att samtliga minniskor skola uppvickas
frin de doda under loppet av 57 &r och detta i tre olika perioder. Talet 57 inne-
haller talet 19 trenne ginger. Detta talhar emellertid dven en viss astral betydel-
se: efter 19 r bli minfaserna desamma i férhillande till soldret (den s. k. me-
tonska cykeln).

D3 »Odens trollsdnger» i anslutning till gudens tal endast dro 18, ger oss tyviirr
denna Eddadikt ingen antydan om innebérden hos talet 19 i fornnordisk magi.
I den ildre skandinaviska sagolitteraturen finnes emellertid pa ett enstaka stille



en uppgift, som kan vara en reflex av uppfattningen, att mellan talet 19 och
minniskan forefanns etc mystiskt samband. Om Gange-Rolf berittas det, att
han p4 jake rdkade vilse och djupt inne i skogen méotte en av de underjordiska,
ett kvinnligt troll, som bad honom félja sig till sin dotter, som »nitton dagar»
legat i barnsndd och blott kunde f6rlésas genom »en minniskas» hjilp.

I skandinaviska trolldomsbécker finnas dven vissa uppgifter, som tyda pé, att
talet 19 varit ett tal med betydelse for minniskan eller snarast mannen (jfr be-
tydelsen hos runnamnet madr). I »Salomoniska magiska konster» omtalas ett
medel att forstirka manbarheten (»confortativum ad membrum virile»). Detta
medel bestdr av icke mindre 4n 18 ingredienser, till vilka ytterligare kommer
antingen vatten eller brinnvin: alltsd bestdr medlet av 19 olika slag. Samma
trolldomsbok féreskriver pé ett annat stille f6r att utrona mannens (eventuellt
dven kvinnans) potens aktgivande pa 5 vetekorn, 7 rigkorn och 7 bénor, lagda
i urin frin den, som skall provas. Provet ir beroende av, hur dessa 19 foremal

komma att forhalla sig efter 7 dygn.

Runinskrifter, vari talet 19 framtrider, iro relative fi. Jag vet intet exempel, dir
man med ndgon hégre grad av sannolikhet kan anta, att magi med minniskans
eller mannens tal foreligger. P4 Einangstenen i Norge std 19 runor: dagar par
(enligt senare ldsning piR) runo faihido = »DagaR ristade dessa (eller sannolika-
re »dig*) runor. Det 4r majligt, att runristaren, som eventuellt kan ha évat ett
visst vald pé spriket (runo for runoR), avsiktligt efterstrivat 19 tecken. Rist-
ningen skulle i s& fall kunna ha erotisk innebérd i anslutning-till betydelsen
'man’ hos det 19:e runnamnet. Lises ftii* kundedetta ord i sa fall syfta pd en
kvinna. En ristning, dir méjligen gematri med talet 19 kan tinkas avsiktligt &-
stadkommen, ir inskriften pa det ovan (s. 80) omtalade spinnet frin Vi: bigge
runradernas talvirdesummor innehélla nimligen talet 19 (ena raden = 76 = 4 X

19, andra raden = 57 = 3 X 19).

20. Den tjugonde runan [\ tecknet for I-ljudet, har ett av runtraditionen vil be-
stytkt namn med betydelsen 'vatten': angelsax. lagu, fornisl. logr etc. (ordet ir
identiskt med -lag i sv. socker-lag). Att vattnet pd ndgot site (liksom elden, jfr
ovan under 5) bor ha forekommit i mithraistisk bokstavsmystik, ir att vinta:
vattnet dtnjot nist elden stérsta dyrkan bland elementen. Vattnet anvindes i
flera riter. BL. a. bestod enligt Nonnus, en munk pd 500-talet, ett av mithrais-
ternas prov i act bada 20 dagar i sné. Den naive munkens uppgifter om mithra-
ismen iro sikerligen i 4tskilligt en férvringning av det verkliga forhallandet.
Bakom denna taluppgift kan dock ligga nigot faktiske: mahinda ha denna reli-
gions adepter 20 dagar i rad foretagit reningar i kallt vatten. Enligt »Bunde-
hesh» (kap. 7) lit Ahura Mazda tvenne strémmar omflyta jorden, och frin sam-



ma urkilla kommo sedan aderton strdmmar och férenade sig med de tva forsta.
Denna taluppgift kan majligen std i forbindelse med talet 20 sdsom symboliske
for det flytande vattnet. I mithraistisk mystik kan sedan 20 ha blivit en talsym-
bol for vattnet 6ver huvud, kanske under paverkan av den platonska filosofien.
Platon, som fortsatte pythagoreisk talspekulation och sannolikt dven varit pa-
verkad av frimreasiatiske tankeliv, har nimligen spekulative férbundit vattnet
med talet 20 pd sé vis, att han antog detta element stereometriskt ha gestalten
av en ikosaeder, d. v. s. en 20-hérning. Via nyplatonismen och andra tankerike-
ningar ha platonska idéer kunnat forenas med senantik mysteriereligion och
hellenistiskt trolldomsvisen. Var talet 20 sdsom ett med vattnet forknippat tal
ursprungligen hér hemma, dr omajligt att sikert avgora. Av vikt dr emellertid,
atc eskillige tyder pd, att mithraistisk talmystik betrakrat talet 20 ssom ett med
vattnet forknippat tal, vartill kommer, att rentav ete textbeligg foreligger, vari
den grekiska bokstaven v, alfabetetstjugonde tecken, férbindes med vattnet.
Stillet i friga linnes i den pa grekiska avfattade skriften »Alfabetets etymologi».
Ett ord, som med all sannolikhet betytt 'vattnigt', har visserligen genom bok-
stavsbortfall blivit starkc korrumperat, men en textkritisk rekonstruktion kan
foretagas med sa gott som full visshet, enir omedelbart dirpa f6ljer ett ord, som
sammanhinger med det grekiska ordet f6r 'regnmoln’, och direfter uttrycket
'fullt av vatten': hydatos pléres (vdaroc: TtAfjQes).

Det ir dven mojligt, ate Parismanuskriptet och dess variant i koptisk dversite-
ning nirmast gi dllbaka pd en férlaga, dir den fjugonde bokstaven f6rbundits
med de stora vattendjuren. I Parismanuskriptet och dess koptiska variant for-
bindes den 18:e bokstaven med ett uttryck, som ir att tolka sisom avseende »de
stora vattendjuren», pd grekiska kéeé (uyjti]). D3 det emellertid rér sig om ett
bokstavsmystiskt system av 22 bokstiver (tecknen § och \p ha som nimnt ute-
limnats), menas med den 18:¢ bokstaven tecknet 1, d. v. s. det 19:¢ i det vanliga
grekiska alfabetet. Men, som jag i det foregiende (jfr under 19) pdpekat, maste
man vidare rikna med, att det, som en ging férbundits med den 19:e boksta-
ven, flyttats tll den 22:a platsen, enir talet 22 i hermetisk spekulation gillde
som talet for minniskan, vars babylonisk-mithraistiska tal av allt att d6ma bor
ha varit 19 (12 + 7, men enligt hermetisk uppfattning 12 + 10, jfr s. 82). Har
en forflyttning skett — och allt talar for, att en sidan bor ha dgt rum —, har
upphovsmannen till det system, som féreligger i Parismanuskriptet och den
koptiska versionen, eller kanske en dennes foregingare, haft en lucka ate utfylla.
Det nirmast till hands liggande har varit act f6r bokstaven r anvinda kombina-
tion med det, som ursprungligen hért samman med nista tecken (v): vattnet
har pa sa vis kombinerats med r i st. f. med v. Sedan har man, di det gillt act f3
fram en skapelsehistoria, 1atit det ersittas av »de stora vattendjuren».



Vinda vi oss s3 till skandinavisk folktro, finna vi icke si f3 fall, som tala for, att
nordisk trolldom forknippat vattnet med talet 20. Lappmannen Jon Johansson
omnimner ett magiskt medel mot utviixter, knélar och struma, en opera-
tion,som skall utforas »antingen i vatten eller med pekfingret omkring vixten».
Nio ginger fores fingret kring vixten och man riknar frin tjugo tll ett nio
ginger. Att talet 20 valts just med hinsyn till vattnet, som sikerligen ursprung-
ligen stidse (och icke alternativt) kommit till anvindning, dr ett antagande,
som stodes av eskilliga andra exempel. For att stanna blodflode ligges hos est-
landssvenskarna en hus- eller kyrknyckel pé séret, medan man riknar baklinges
fran tjugo (Russwurm). Blodet tillhér givetvis vattnets element enligt gammal
magisk och filosofisk askddning. Samma sitt att rikna anvindes dven, di ett
djur blivit »skimo» (fortrollat) och dr »modstulet, sd ate det icke vill dta och
dricka: man riknar baklinges frin 20 till 1 och pekar for varje siffra pd det sju-
ka djuret (Hofberg, frin Nirke). »Liksom vattnet forsvinner, gir skimningen
bort» (enligt uttalande, troligen frin Sédermanland, tergivet hos Heurgren).
Meningen med denna formel dr uppenbarligen, att dskadliggora ett forsvinnan-
de. Det sjuka, som bestdr i ndgot vattenartat eller med vatten férknippat, skall
bort. Rikneformler av samma typ, vanligen bérjande med 9 eller 7 och slutan-
de med 1 eller intet, 4ro ganska vanliga i nordisk trolldom. Att man bérjar med
ett s4 hogt och i magien sd foga dominant tal som 20, méste emellertid bero pé
nigon sirskild omstindighet. En fullt antaglig férklaring vinnes, om man utgir
fran, atc 20 sdsom det med vattnet forknippade talet — mer eller mindre latent
— levat kvar i den folkliga magien sedan hednisk tid. Ett annat exempel pa ma-
giskt bruk av talet 20 i folklig medicin ir féljande sitt att bota »floget» hos en
hist. »Floget» eller »fliget» dr detsamma som kolik, alltsd en sjukdom, som ytt-
rar sig i vattnig flytning. Ett medel diremot 4r, att lintyget av en kvinna tvitas,
varefter vattnet, som dirvid anvints, hilles 1 hdsten. Ett annat medel bestir 1 att
lisa en formel om S:te Per och sedan rita 4 stycken femmor pé histens hogra
framhov: vid den forsta skall man siga »fem» o. s. v., vid den fjirde »tjugo». S&
riknas 4n en ging pd samma sitt till tjugo, varefter man siger: »nu ir du av
med dict fligs. (Heurgren). Sannolikt har man ursprungligen tinke sig denbo-
tande kraften ligga diri, att talet tjugo uppdelades i det med vattnets tal fientli-
ga eldtalet 5 (fackelrunans tal).

Runinskrifter, som pd ett tydligt sitt hinfora sig till vattnet, idro sillsynta. Mig
veterligt finnes det blott en inskrift, som kan misstinkas vara magisk och
uppenbart bor ha haft med vatten att gora. Den befinner sig p& en brynsten,
fun, nen i StrOm i Norge. P4 stenens ena sida stdr: »ma hornet vita denna sten»
(wate kali hino korna). D4 i ristningen ingd tvenne binderunor, ir tecknens an-
tal 15. Utriknas emellertid dessa runors samlade talvirde, enligt utharkupp-
stillningen, erhélles talet 180 = 9 X 20, alltsd nodevéngets tal, kombinerat med



vattnets. Givetvis kan ett fall av s3 f6ga invecklad gematri dven litt ha uppkom-
mit genom en slump. Ett vida viktigare stdd ger oss den i norden pé flera héll
bevarade folktraditionen om talet 20 sisom ett i vattenmagi anvint tal, for vil-
ken ovan redogjorts.

21. Den tjugoforsta runan </>, tecknet f6r /A-ljudet eller snarast A + g, en bok-
stav, som foga tagits i bruk, kallas i den angelsaxiska rundikten Ing. Tecknet sy-
nes i likhet med t-runan ha direkt uppkallats efter en gudomlighet. Ing har va-
rit en med fruktbarhet och manlig alstringskraft f6rknippad gud, ursprungligen
kanske en stamheros. I norra Skandinavien har ett med angelsax. Ing samman-
hingande namn forenats med Frejs: den i Uppsala dyrkade fruktbarhetsguden
Yngve-Fr6 kallas pd fornislindska Ingunar-Freyr. Hogst méjligt ir, att runans
namn ursprungligen betytt 'fallos’, en betydelse, som flera etymologer ansatt
for namnet Ings grundform. I s3 fall kan en intressant éverensstimmelse pavisas
med ganska sikert betygad senantik bokstavsmagi.

I vissa kryptografiska eller snarast halvkryptografiska system, varav reflexer be-
varats till var tid (bl. a. i astrologiska handskrifter), kan den 21:a grekiska bok-
staven cp ersittas med en figur av omisskinnlig fallosliknande form. I en la-
tinsk skimevers tolkas en det grekiska 99 till typen nirstiende figur (j) sisom
avseende »testiculi et mentala». Redan i det semitiska alfabetet hade for 6vrige
den 21:a bokstaven ett namn, som kunde tolkas sdsom betydande 'fallos' (eg.
'spd') och an-slutas till en hel serie foregende bokstavsnamn, som tydligt be-
teckna kroppsdelar ('6ga’, 'mun’, 'ansikte’, 'buk’, 'huvud' sisom benimningar
pa tecknen 16—20). Det ir dirfor tinkbart, att vi ha att gora med en reflex
fran den semitiska alfabetperioden, som héllit sig kvar, bl. a. tack vare det gre-
kiska tecknets form.

Att mithraistisk bokstavsmagi haft nigon snarlik férestillning forknippad med
det 21:a tecknet, 4r ytterst sannolike, helst den 21:a dagen i den avestisk-persis-
ka manadskalendern var helgad 4t en manlig fruktbarhetsgudomlighet Rama
Hvastra (pd persiska Ram). Bokstavssystemet i Parismanuskriptet och dess i
koptisk dversittning foreliggande variant forbinda tecknet q) (hir betrakeat
som det 20:e) med reptilerna. I senantik magi var ormen en av symbolerna for

'fallos'.

I den skandinaviska norden finnes knappast nigon tradition bevarad, med stod
av vilken man kunde yttra sig om den forestillning, som sannolikt knutits ill
talet 21. Om det speciellt svenska bruket att vid en kunglig persons fodelse
skjuta 21 skott kan dock hir erinras. Mig veterligt idr orsaken till detta bruk
icke utredd. Tvenne angelsaxiska besvirjelser f6r havande kvinnor bestd var och



en av 21 ord. (Jfr kap. 3 i mitt arbete »Runornas talmystik och dess antika fore-
bild».) Om reflex av gammal runmagi kan féreligga, dr dock osikert. Ordens
antal kan vara beroende pd en slump. I detta sammanhang kan dven erinras
om, att enligt Talmud en judisk barnsingskvinna forst den 21:a dagen efter £6-
delsen ansags fri for faror frin fodelsedemonerna.

Nordiska runinskrifter med pévisbart talmystiskt samband med talet 21 finnas
mig veterligen icke. Vore de redan omnimnda Weser-runorna (jfr under 16) er-
kinda som med full sikerhet ikta, kunde ett suggestivt gematriskt exempel all-
varligt beakras. Arskilliga runologer std infor det s. k. Weserfyndet tveksamma,
sd t. ex. en framstdende norsk fackman, med vilken jag talat. De skil, han for
mig framfort, forefalla mig dock i och fér sig icke vara avgorande. Att samtliga
fynd bestd av samma material (djurben), bevisar icke, att enférfalskning foreta-
gits. Det ir i foreliggande fall friga om ett flodfynd. Vid ett dylikt har man att
rikna med, att allt, som varit av tyngre material (metall etc), stannat pd annat
hall. Sidant har knappast kunnat undgd att med tiden sjunka djupt ned i
stromdragets botten, och vid muddringsarbetena i Weser, som sigas ha bragt de
nya fynden i dagen, kan blott ett &vre skikt av flodbottnen ha kommit i rérelse.
(I mitt arbete »Rékstenens chiffergdtor och andra runologiska problem» har jag
gjort ett forsok att tolka dessa runinskrip-tioner, som uppvisa dtskilliga forbryl-
lande egendomligheter.)

Vi komma nu till tvenne runor, vilkas inbordes ordningsfsljd 4r omtvistad. P4
Kylverstenen och i de flesta angelsaxiska runradsuppteckningarna stdr d-runan
A fore o-runan O. P& samtliga runbrakeeater (de bada varianterna av Vadstena-
typen och den dirmed i stort sett stimmande Grumpan-typen) stdr diremot —
i likhet med vad fallet ir i &tminstone en av de angelsaxiska runraderna — o-
runan fére d-runan. Professor von Friesen, som i det huvudsakliga anslutit sig
till min utharkteori, anser, att just denna talar f6r, att runan med det namn,
som betytt'odal'(fast egendom), stdtt omedelbart framfér runan med betydel-
sen {14, rikedom' och att silunda utharkraden avslutats med teckenfoljden [X-
JOf> enir runnamnen med betydelserna 'odal' och 'rikedom' ursprungligen
hért samman. Men om si varit férhéllandet, uppstir frigan: av vad orsak har
di runornas ordningsfoljd i vissa fall rikat bli omkastad pa detta stille, om man
haft en s god regel tll stéd f6r minnet — och varfér skulle en dylik omkast-
ning just ha skett, pa brakteater, for vilka tillverkaren bér ha haft ett dldre origi-
nal som forebild, varvid ett eventuellt begdnget misstag har kunnat rittas ge-
nom att forfirdiga en ny stamp? Som jag redan framhivt, synes det mig betyd-
ligt sannolikare atc forutsitea, att brakteaternas runrader representera det kon-
servativa, medan den hastigt och for spe-Avb. 28. Kylverstenen.ciellt indamal
tillkomna Kylverristningen kan férmodas innehalla tvenne mer eller mindre o-



frivilliga omkastningar. Den férsta omkastningen kan bero dirpd, att de icke
nddvindigt behévliga tecknen h och [* redan pi 400-talet kommit ur prakeiske
bruk, varfor endast mycket sikra runkunnige dnnu hade kinnedom om deras
talvirden. Den andra omkastningen |X| O for O |X| kan férklaras ddrav, att det
24:e tecknets namn attraherat det till betydelsen nira besliktade namnet pé det
22:a. Samma litt uppkomna minnesfel kan dven vara orsaken till avvikelserna i
de angelsaxiska runraderna, men hir tllkommer ytterligare den omstindighe-
ten, att man i England tillfogac nybildade runor, som voro vokaltecken och
dirfor bittre passade samman med vokaltecknet <> 4n med konsonanttecknet

[X] (jfrs. 9).

Vad Kylverstenen betriffar, visar den dven andra avvikelser frin det normala dn
i friga om tecknens ordningsféljd. S3 iro t. ex. a-runan och 6-runan, tecknen
f* och 7, vinda (4 och <jj pd avb. 28). Dessa omstindigheter tyda p4, att run-
ristaren antingen varit foga bevandrad i runtekniken eller haft ett magiske syfte
for 6gonen. Fran senantik tid finnas icke si f& alfabetrader bevarade, vari tecke-
nomkastningar och mindre korrekta bokstavsformer upptrida. Vad som kunde
hinda en oskolad senantik bokstavsmagiker kan dven ha hint en dllfillig ut-
ovare av nordisk runmagi. Upphovsmannen till Kylverristningen kan dessutom
av nigon anledning haft bratt att fullborda inskriptionen och dirfor rikat beg
vissa misstag. Hogst sannolike ir, att ristaren utfore sict verk, dé solen 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
hinsyn dll deras avsedda magiska verkan i detta speciella fall. Det synes mig
synnerligen troligt, att Kylverristningen tillkommit i nekromantiskt syfte. Har-
for talar bl. a. den erfarenhet, man har av senantika bokstavsinskriptioner av
samma typ. Just pa kirl och andra féremal nedgrivda pd begravningsplatser f6-
refinnas mer eller mindre abnorma latinska eller grekiska alfabetrader. Kylver-
stenen har stdtt inne i en grav.Vi ha dirfor ate formoda, att runmannens avsike
med ristningen varit att genom skriftens trollmakt binda en déd vid hans vilo-
liger och skaffa skydd mot demoner. Ovanfor runraden star pd stenen (jfr avb.
28) ett ord av magisk formeltyp sueus. Att vi ha att lisa denna del av inskriften
s& och icke, sdsom tidigare skett, sulius, allesd MIEAA, icke MIfIF)A, anse numera
flera forskare. Det troliga ir, att e-tecknet (f*) blivit delvis svagt ristat, s att nu-
mera dess andra tvirlinie icke ér fullt synlig. En omstindighet, som enligt min
mening ger gott stéd dt denna nya lisart, 4r, att sueus bildar en s. k. palindrom,
d. v. s. en teckenkombination, som kan lisas lika bide framlinges och bakling-
es. I senantikens bokstavsmagi ansigs en dylik anordning (liksom iven om-
vindning av bokstiver) vara ett verksamt medel i kampen mot demoner, som
di icke kunde omintetgora besvirjelsen genom att lidsa den baklinges. Palindro-
men sueus bestdr dessutom av 5 tecken. Som jag i det foregdende framhive, ir



talet 5 férknippat med fackelrunan och sisom eldsymbol av utpriglat antide-
monisk karaktir. Den undre inskriften bestdr av 25 tecken (det sista ett krypto-
gram). Vi ha sdlunda idven hir 5-talet dolt (25 = 5 X 5). vSammanriknas in-
skriftens alla tecken, bilda de talet 30, vari isrunans och dédens tal ligger inne-
slutet: 30 = 3 X 10. Bokstavsmystiskt kan silunda runristningen tolkas sasom
dsyftande dédsmagi och antidemoniskt skydd. Lisa vi forsta runan i den undre
raden sddan den fakdiske ter sig, begynner denna rungrupp med en is-runa,
tecknet L, 3cf6ljc av de 24 utharktecknen, det sista, f~tecknet, representerat av
ett kryptogram. Detta skulle ytterligare tyda pd dodsmagi. Professor von Frie-
sen, som vid en pd sin tid foretagen noggrann undersskning av Kylverstenen (i
forening med en arkeolog) konstaterat, att intet spdr av bistavar finnes invid be-
gynnelserunan, haller dock i ett nyligen gjort uttalande i verket »Runorna»
gentemot mig fore, att man har att rikna med, atc hir en ging i tiden en f-ru-
na, tecknet /', stdtt inristat. D4 i runinskrifter pd sten stidse begynnelsen av
det, som ristats, brukar vara sirskilt kraftigt utford, forefaller det mig hogst
egendomligt, att eventuella bistavar, trots att pd stillet i frdga intet brott kan i-
akt-tagas, s& helt och hallet skulle ha férsvunnit. Emedan forsta tecknets hu-
vudstav 4r nigot lutad i forhdllande till de foljande huvudstavarna, antar von
Friesen, att en f-runa ristats med bakdtlutad huvudstav f6r att »bereda plats &t
bistavarna». Om det rorde sig om ett tecken en bit inne i raden, skulle enligt
min mening en dylik formodan ha acskilligt f6r sig. Vi ha emellertid i forelig-
gande fall atc gora med ett tecken, som uppenbarligen, om allt gdct normalc dill,
forst av alla tecken i gruppen skulle ha blivit inhugget, och pa stenen finns det
sd god plats, att begynnelserunorna ingalunda behévt tringas med varandra. Jag
anser dirfor sannolike, att runristaren forst inhuggit utharkraden med begag-
nande av ett kryptogram for det 24:e tecknet och direfter inhuggit antingen i-
runan eller f-runan framfér det hela. I s& fall har han haft anledning att av
platshinsyn luta huvudstaven, om det gillt tecknet V. Har han inristat runteck-
net j, kan lutningen bero pd ett bridskande utférande, som vallat, att han icke
noga akegivit pd de f6ruc ristade huvudstavarnas stillning. Bigge forklaringsal-
ternativen ha dock att rikna med, att utharkraden utforts i ett sammanhang,.

Att det 25:e tecknet i den undre rungruppen pa stenen ir ett kryptogram for
den 24:e runan (enligt min teori f-tecknet), ir ett antagande, som i detalj kan
motiveras. Kryptogrammet bestir av 6 »grenar» pd den vinstra och 8 pa den
hégra av en gemensam »stamy. I anslutning till andra fornnordiska chiffersys-
tem ha vi anledning att anta, att de 8 »grenarnan till hdger ange en runa, som ir
n:r 8 i sin grupp. De 6 »grenarna» till vinster bora dd pd nigot vis tjina som
angivare av gruppens nummer. Enir endast 3 grupper dro tinkbara vid en jimn
fordelning av 24 tecken (8 + 8 + 8), fi vi hiir rikna med, att ett extra kryptogra-
fiske trick anvints: gruppens nummer har angivits medelst dubbla streck, me-



dan ordningsféljden inom densamma betecknats med enkla. Om ett dylikt me-
del icke anvints, hade det vid f6rsta gonkastet varit mojligt att se, vilken sida,
som avsig grupp (»itv), och vilken, som avsig nummer inom denna, d& det
rort sig om en runa med ett av de hégre numren inom gruppen (4—38).1 senare
for 16 tecken avsedd runkryptografi ir det dvenledes vanligt att pd ndgot sitt
forsvara chiffertydningen. Detta sker i regeln genom att maskerat ange »itten»:
grupperna betecknas i omvind ordning (3 mirken gilla for l:a gruppen,

2 f6r den 2:a och 1 f6r den 3:e). Vid ett kryprografiskt system, som var avsett
for 24 olika tecken och dir silunda talet for ett tecken inom en grupp kunde
bli mycket hagt, forsvirades tydningen pé ett fullt motsvarande sitt, om man
dubbelmar-kerade grupperna: 6 fick ange 3, 4 hintydde pd 2 och 2 pa 1. Med
hinsyn till »grenarnas» stora antal kan chiffer-systemet pd Kylverstenen endast
tolkas enligt en dylik princip. Rikna vi med, att systemet bygger p& utharken
och icke pd futharken, ha vi att tolka kryptogrammet vid undre runradens slut
sdsom avseende det attonde tecknet i utharkens tredje grupp. Detta ir f-runan
(se uppstillningen av runorna pé s. 15). Att runristaren satt o-tecknet, odal-ru-
nan, vid sidan av detta kryptogram for f-tecknet, rikedomsrunan, kan, i betrak-
tande av att det ror sig om en magisk inskrift, fsrmodas bero pa avsikdighet:
genom att lita de bida egendomsrunorna foljas &t har magikern térhinda velat
framhiva nigot, som sirskilt intresserat honom: arvet efter den déde. Téankbart
dr emellertid, att ristaren varit en person med mindre siker minneskunskap. I
hans férestillning ha de bida tecknen med snarlik betydelse attraherat varand-
ra.

Det foreligger sdlunda intet som helst tvingande skil att gentemot runbrakeea-
ternas vittnesbdrd i anslutning till Kylverstenen anta, att d-runan ursprungligen
kommit fére o-runan. Om de angelsaxiska runraderna har jag redan talat i det
foregiende. Nedan skall jag visa, att férhéllanden inom den senantika bokstav-
smystiken ge stéd for min sedan linge hysta 3sike, att 6-tecknet av runradsbil-
daren stillts fore d-tecknet och silunda bor betraktas sisom det 22:a i uthark-

foljden.

22. Den tjugoandra runan O, tecknet for o-ljudet, har haft ett namn, som ur-
sprungligen betytt 'arvegods, odal'. Genom spriklig utveckling har begynnelse-
ljudet i dess namn, som varit ett ldngt o, i angelsaxiskan blivit ett lingt e. Det
angelsaxiska runnamnet dr épel, 'fast egendom, jordagods'. Motdetta svarar
bland de fonetiskt ongjaktigt upptecknade gotiska bokstavsnamnen utal. Om
runnamnet hade bevarats i Skandinavien, dir det tillika med tecknet kom ur
bruk fére vikingatiden, skulle det pa fornislindska ha hetat odal, ett ord med
betydelsen 'arvegods, odal'.



Den 22:a bokstaven i det grekiska alfabetet dr % (tecknet for ch, ursprungligen
ett aspirerat k). Det vanligaste grekiska ordet for 'egendom’ chrémata (/Qr/jua-
ra) begynner med denna bokstav och kunde redan pd denna grund formodas
ha sammanstillts med det 22:a bokstavstecknet. Att sd fakeiskt varit forhillan-
det, synes framg3 av en till vir tid bevarad trolldomstext. I den pd grekiska av-
fattade judekristna skriften »Salomos testamente» finnes ett uttalande, som
knappast kan tolkas pd annat sitt, 4n att det hinsyftar p8, att bokstaven %, det
22:a alfabettecknet, uppfattats sdsom en symbol f6r 'egendom’. Salomo utbris-
ter efter att ha talat om allt, vad han forvirvat (kungadéme, sdngare och sing-
erskor): »Fafinglighetens f3finglighet! % hirskar dver alla bokstiver». Uppfattas
bokstaven % sisom en symbol f6r egendom och lust efter att dga, fir den cite-
rade satsen ett fullt begripligt sammanhang. Den siger detsamma som ett gre-
kiskt ordstdv, som pd svenska kan dterges med: »igodelar (/gtj/jrara) dro alle for
minniskor (ipv%rj flgorolsi, egentl. 'de dodliges sjil')».

I det hebreiska alfabetet har den sista (22:a) bokstaven som namn tiw, ett i bi-
beln sillsynt ord av icke fullt klar betydelse. Detta ord maste emellertid betyte
nagot slags mirke, i forsta hand erbjuder sig tolkningen 'egendomsmirke' (jfr
Hesekiel 9: 6, »tecknet» = 'Guds egendomstecken'). Som jag redan i det frega-
ende nimnt, 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
handskriftsfragmentet sammanstiller (i likhet med sin parallell den koptiska
oversittningen) den 22:a bokstaven med »minniskans skapelse» (hir r det vis-
serligen friga om co, som betraktas sdsom den 22:a, enir dubbeltecknen § och
yj icke ingd i det forenklade alfabet, som anvindes). Den forsta minniskan var
emellertid Adam, som skapades av jord. Parishandskriftens alfabet-magi visar,
som vi ha sett, minga persiska (d. v. s. snarast mithraistiska) drag. Omindring-
en till 22 bokstiver frin 24 och forflyttningen av minniskan frin den 19:e
bokstaven dll den 22:a, miste emellertid ha féretagits av nigon anhingare av
ett annat religidst system, sannolikt under inverkan av den egyptiska hermetis-
mens spekulation. Judisk dskadning har for 6vrigt 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) bestdtt av 4

olika sorters jord. Vare sig vi utgd frin, act den mithraistiska alfabetnrystiken
forbundit den 22:a

Avh. 29 a. Lindholmsamuletten. (Sidan med bokstavsformeln.)

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



grekiska bokstaven (%) med 'egendom’ eller med 'jord' (och detta i sd fall san-
nolike efter semitisk forebild), erbjuder sig en forklaring till runnamnet *oftala,
vars ildsta betydelse ir att uppfatta sisom 'fast egendom' = 'den irvda jordlot-

1

ten .

I senare tids nordiska magj ir talet 22 ett sillan forekommande tal. Sdsom sym-
boliskt for egendom har det undantringts av talet 24, som ursprungligen i lik-
het med firunan hinfort sig till 16segendom, men med tiden kunnat fungera
som talsymbol f6r egendom 6ver huvud. Hirtll kommer, att det i magien mest
rore sig om l6segendom (tillrittaskaffande av stulet gods och dylike). En ildre
runinskrift, dir gematri byggd pd o-runans tal torde forekomma, 4r enligt min
mening ristningen pa ena sidan av hyveln frin Vi i Danmark. In-skriftens forsta
ord ir talio, vilket tolkats sisom betydande 'hyvel'. Direfter stdr runféljden gi-
saioj. Hir har man sannoliket att uppfatta de tvi sista tecknen sisom angivande
tvenne runors namn: *ofiala och *Jara. Runkombinationen kan d3 tolkas sisom
»dt Gis arvegods och idringy. Sammanlagda talvirdet av de 12 runtecknen pé
denna sida av foremalet 4r, utriknat i anslutning till utharken, 220, alltsd 10 X

22, som ir o dalrunans tal. Samtidigt innehéller talet dvenledes dringsrunans tal
11:220=11 X 20.

23. Den tjugotredje runan ir tecknet for d-ljudet [X], om vi ansitta utharkra-
den i enlighet med brakteatrunraderna, vilkas ordningsf6ljd som sagt dven dter-
finnes i 4tminstone en angelsaxisk uppteckning. I Skandinavien kom tecknet M
ur praktiskt bruk fore vikingatiden, men upptrider dnnu i en lénnskrift pa
Rékstenen. P4 angelsaxiska kallades tecknet deeg, 'dag'. I den dskilligt korrum-
perade uppteckningen av de gotiska bokstavsnamnen pétriffas ordet daag, si-
kerligen en forvringning av ett dldre dags. P4 urnordiska bér runan ha hetat
dagciR, ett ord, pé vilket de svenska orden dag och dager atergd. Sannolikt har
motsvarande ord i runradsbildarens sprik betytt bdde 'dag' och 'dagsljus (da-
ger)'. I den avestisk-persiska manadskalendern var den 23:e dagen helgad &c
ljusguden Ahura Mazda, i »Bundehesh» (kap. 1) kallad »evigt ljus». Av inskrif-
ter pd de romerska mithraisternas monument vet man, att dessa dyrkat en gu-
domlighet, som p4 latin nimnes Lux, d. v. s. 'ljus'. Vidare idr det bekant, att den
mithraistiske ljus- och himmelsguden Caelus varit en sammansmiltning av A-
hura 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 férbundits med Zeus (Jupiter). I en bysantinsk codex finnes nim-
ligen ett kryptografiske grekiske alfabet bevarat, i vilket sdsom en ersittare for
bokstaven \p (ps) det vilkinda astrologiska Jupiter-tecknet fy ficc platsen n:r
23. Man har dven funnit ett mynt, pa vilket finnes avbildat ett kultféremal, en



s. k. baitylos, tillhérande den kretensiskaZeus-kulten. P& detta kultféremal ir
det grekiska alfabetets 23:e bokstav (y>) anbragt.

Talet 23 synes sillan ha kommit till anvindning i nordisk magi. Dagrunan och
dess tal bora emellertid ha tillhért de antidemoniska symbolerna. Funktionen
maste i huvudsak ha varit ungefir densamma som hos fackelrunan och talet 5
och solrunan och talet 15. De nimnda talen ha uppenbarligen varit deskillige
bekvimare att anvinda vid magiska operationer, och denna omstindighet kan
till fullo forklara frinvaron av talet 23 i det ganska stora material av en senare
tids skandinaviska trolldomsdokument, som jag underséke.

Exempel p4 anvindning av talet 23 i runinskrifter 4ro fi och osikra. P4 en sten
antriffad i Nordhuglen (»Huglen») i Norge finnes en ristning frin tiden om-
kring 400. Inskriptionen i friga dr defekt, men kan med en betydande grad av
sannolikhet rekonstrueras. I dversittning lyder den: »Jag den for skadetrolldom
(gand) oemottaglige pristen i Hugl». Runorna béra ursprungligen ha varic 23:
ek gudija ungandtR i hugulu. Av det sista ordet finnes endast begynnelsebok-
staven (h) kvar. Men d& ordet bér ha varit ett ortnamn, ir av topografiska skal
rekonstruktionen hugulu i hégsta grad sannolik. D4 inskriften anger sin upp-
hovsman vara miktig i s. k. mottrolldom (»Gegenzauber»), bér ristningen ha
varit utford med hinsyn dll ndgon regel i runmagien. Man kan hir férmoda,
att dagrunan och dess tal 23 ansigos skydda mot troll och svart magi.

24. Den tugofjirde runan V, tecknet for f-ljudet, uppvisar i samtliga traditio-
ner ett namn, som betyder 'rikedom, 18segendom': fornisl. fe, 'boskap, rike-
dom’', angelsax. feoh, 'gods, 16sore’ etc. (fe i den gotiska bokstavsraden har tvi-
velsutan haft samma innebérd). Begreppet rikedom stdr for tanken associerat
med ett stort tal: den rike dger mycket. Redan i denna omstindighet 1&g etc
motiv att forbinda den bokstav, som angav det hogsta talet, just med rikedom.
Att ett runtecken med dylikt namn skulle ha hért samman med det ligsta av al-
la tal, 1, 4r en ren orimlighet, om vi tinkaoss, att runnamnen haft magisk inne-
bord. I det semitiska alfabetet har det sista tecknet (det 22:a), sisom jag i det
foregdende papekat, haft ett namn, som kunnat tolkas som en egendomssym-
bol (taw, "igaremirke'). Tvivelsutan har den mithraistiska alfabetmystiken ver-
tagit atskilliga ursprungligen semitiska element. Mithraismen utbildades ju i en
folkmiljé med arameiskt sprak (det persiska Babylonien, jfr det foregdende).
Fran semitiskt hall torde mithraisterna ha facc sjilva ramen for sin bokstavsmys-
tik, som med tiden anpassats for grekiskan med dess 24 skrivtecken. Det semi-
tiska alfabetet borjar med en bokstav, vars namn (‘aleph etc.) betyder 'tjur, oxe,
nétkreatur', och slutar med ett tecken, vars namn (taw etc.) torde ha hincyte pd
egendom (jfr ovan). Detsamma gor den enligt min mening frin mithraistisk



bokstavsmystik hirstammande runraden. Tanken ligger dirfor nira till hands,
att den 22:a och den 24:e runan yrterst g tillbaka pd samma forebild. Vid
overflyttning av bokstavsmagi fran ett alfabet med 22 tecken dll ete alfabet med
24 torde i senantik tid en uppdelning av den sista semitiska bokstavens magiska
funktion ha foretagits: den 22:a grekiska bokstaven (%) har troligen férknip-
pats med 'férmogenhet’ (xgrjjuara, jfr ovan under 22), den 24:e diremot med
‘enskilda dgodelar’ (Kr//btara). Runradsbildaren har sedan latit det ord, som
betytt 'formdgenhet’, motsvaras av ett bokstavsnamn med betydelsen 'odal, ar-
vegods' (fast egendom) och det ord, som betytt 'enskilda dgodelar’, av ett run-
namn med innebdrden 'rikedom, fi' (16s egendom).

Att mithraistisk bokstavsmystik férbundit grekiska alfabetets 24:e bokstav med
rikedom, kan méjligen delvis dven bero dirpa, att talet 24 var symboliske for
underjordens och rikedomens gud Pluto. Denne identifierades i den svarta ma-
gien med den persiske Angra Mainyu (Ahriman). Enligt Plutarchos, som styr-
kes dven av iransk tradition, begynte denne ljusets fiende sin onda skapelse ge-
nom att ur sig framalstra 24 demonfurstar. Persiska mager, i detta fall tvivels-
utan svartkonstnirer, ha enligt Plutarchos ivrigt offrac &t Ahriman. I det av
mithraism péverkade hellenistiska trolldomsvisendetbér Ahriman-Pluto ha spe-
lat en viktig roll. Hos detta trolldomsvisende — icke hos den egentliga Mithra-
religionen — ha vi av allt att déma att s6ka runmagiens nirmaste ursprung.

Genom uttalande av Zosimos, en senantik alkemist, 4r det bekant, att p4 sina

hall den 24:e grekiska bokstaven (fi,

Det iir dock ovisst, om mithraistisk bokstavsmagi sammanstillt den 24:e grekis-
ka bokstaven med Okeanos, en gudomlighet, som man dock vet ha tllhére
mithraismens panteon. Det av mig i Paris funna alfabetmystiska fragmentet
sammanstiller i likhet med sin koptiska parallell den nist sista bokstaven med
unqvr) (kténé)y 'husdjur, boskap'. Har, sdsom jag antar (och goda skal tala dir-
for), den 19:e bokstavens ursprungliga magiska korrespondens, ordet &vdgcoj-
tos (anthré-pos), 'minniska’, flyttats ned pd sista platsen, kan man i den kom-
bination, som pétriffas vid den nist sista bokstaven, ana en reflex av vad som
ursprungligen hort samman med bokstaven &>, den 24:e i det normala grekis-
ka alfabetet. Av det grekiska ordet urrjvrj idr fornisl. fe etc. en nistan direke
oversittning,.

I Parismanuskriptets framstillning har jag i det foregdende pépekat en rad ver-
ensstimmelser med den persiska skapelsemyten. Mot slutet finnes emellertid
diri en avvikelse satillvida, att diggdjuren (»husdjuren») angivas sdsom skapade
omedelbart fére minniskan. Enligt »Bundehesh» (kap. 14) skapades ur urtids-



tjuren forst vixter och sedan djur och blanddjuren férst en tjur och en ko, se-
dan diverse andra diggdjur, direfter figlar o. s. v. Parismanuskriptets ordnings-
foljd stimmer i slutpartiet ndgot nirmare med den judiska skapelschistorien,
men ingalunda fullstindigt. Enligt Forsta Mosebok (kap. 1) skapades av djur:
1) de stora havsdjuren, 2) andra vattendjur, 3) figlar, 4) vilda djur, 5) boskap,
6) krildjur. Parisfragmentet och dess koptiska parallell ange ordningsféljden: 1)
fiskar, 2) figlar, 3) de stora havsdjuren, 4) vilda djur, 5) krildjur, 6) husdjur
(boskap). D3 det senantika bokstavsmystiska systemet, som vi se, ingalunda sla-
viskt féljer G enesis' framstillning, kan denna urkund knappast ha varit den o-
medelbara f6rebilden. Sannolikt forhéller det sig sd, att den mithraistiska for-
men av den persiska religionen varit starkare paverkad av semitisk myt 4n den
hos parserna i Indien bevarade persiska traditionen. Hur semitisk och persisk
skapelsemyt genetiskt forhalla sig till varandra, dr dnnu icke fulle utrett. I de
stora huvuddragen féreligger en frappant éverensstimmelse. Liksom Gud enligt
Férsta Mosebok skapade virlden pd 6 dagar omtalar »Bundehesh» (kap. 1), ate
skapelsen skett i 6 perioder: Ahura Mazda skapade 1) himlen, 2) vattnet, 3) jor-
den, 4) vixterna, 5) djuren, 6) minniskan. Enligt persisk myt har emellertid
icke allt skapats av Ahura Mazda: avgrunden och det onda i virlden (giftiga
djur och vixter) ir ett verk av Angra Mainyu. For 6vrigt har man att utgd frén,
att den ursprungliga bokstavsmystiken icke frin bérjan varit ansluten dll etc
schema med olika skapelsemoment: man har anknutic tll vissa bokstivers
namn eller tal och med anledning dirav gjort magiska spekulationer; forst rela-
tivt sent — ndgot drhundrade fére medeltidens intridande — har man soke i
alfabetet & en bild av hela kosmos' tillkomst, frén himlen till den av jord ska-
pade minniskan. Runraden &tergir pd en ildre form av mithraistisk bokstav-
smystik, dir dnnu icke i detalj hinsyn tagits till kosmologisk spekulation.

At talet 24 (liksom dess multipler, frimst 72) spelat en viktig roll i den nordis-
ka magien, ir bestyrkt bide av runinskrifter och tradition om magiska bruk. Yt-
terst talrika drogamla runinskriptioner p& foremél av amulett-typ, som bestd av
eller innehalla trolldomsordet aln. Dettas sammanlagda talvirde enligt uthar-
ken dr 24 (3 + 20+ 1). Att det i frimsta rummet rr sig om en bokstavsmagisk
kombination, framgir dirav, att de tre bokstiverna antriffas pa brakteater dven
i annan ordningsf6ljd: lua, lau, ual. Ging pa ging méoter man emellertid kom-
binationer just av dessa 3 bokstiver. Lindholmsamuletten (avb. 29 a och b),
vars syfte bor ha varic att

Ayb. 30. Blyertsteckning av Gummarpstenen.

skinka sin trollkunnige birare materiell framging i livet, bestdr forutom av
rungruppen alu av en hel rad andra teckenféljder, som just liksom denna inne-



halla talet 24 eller ndgon av dess multipler: 8 a-runor = 24 (3 X 8), 3 t-runor =
2 X 24 (3 X 16); talet 216, som 9-faldigt innehaller talet 24, ir talvirdet hos
hela den bokstavsmystiska raden, vilken dessutom bestir av 24 runtecken. Vad
biraren frimst velat vinna med hjilp av sin amulett bér med hinsyn tll dessa
talférhéllanden ha varit rikedom. Hirpd tyder det ideligen dterkommande talet
24, rikedomsrunans tal. En annan magisk inskrift, dir den 24:e runan f (/) mas-
te vara det centrala i den bokstavsmystiska anordningen, ir Gummarpstenens
ristning (kind numera blott genom en ildre avbildning, se avb. 30). Inskriftens
text lyder hApuwolAfA[R] sAte stAOA pria, den bestir silunda av 24 tecken.
Ett av dessa (det hir inom klammer satta r) har visserligen undgitt den med
runskrift icke fulle forfarne tecknarens uppmirksamhet, med stod av sprikliga
skil kan det emellertid rekonstrueras (stenen sjilv dr nu forlorad). Till dessa 24
runor har ristaren, sdsom vi se pd bilden, tillfogat sisom en for sig isolerad
grupp VVV (trenne /-runor). Med anledning hirav tyder jag syftet med run-
ristningen i friga sdsom bestdende diri, att Hatuwolf (senare namnform Half)
med hjilp av runmagi velat skaffa sig och nejden rikedom.

Islinningen Jon Arnason omtalar en med forsta partiet pa Lindholmsamuletten
nira 6verensstimmande trollformel, bestiende av 8 trolldomsrunor, tecken for
6 asar och 2 asynjor. Denna formel torde med all sikerhet vara en reflex av en
dldre tids av 8 ass-runor bestdende magiska teckenkombination ( = 24). Det
mirkliga ir, att formeln enligt vad Arnason anger skall anvindas for att f3 en
person, som stulit annans egendom, att rdja sig: ad lata pjof skita aptur stolnit
fe. Tankegdngen har vil varit den, att samma tal, som kunde hjilpa tll férvirv
av egendom, dven kunde frammana straff &t den, som krinkte dganderitten,
och pé si sitt aterskaffa det bortkomna.

I ett par norska trollformler mot tjuvar nimnes talet 24 pa s vis, att man fram-
besvirjer oro hos illgirningsmannen under 24 timmar i strick (Bang). En i
Danmark upptecknad runformel med samma syfte bestdr av 19 runor, troligen
delvis &tergivande en ildre formel, som sannolikt besttt av 24 tecken: den fors-
ta av runorna ir tecknet f (Ohrt). En annan dansk formel anger med latinska
bokstiver en teckenrad, som skall fi en tjuv att réja sig. Denna bestdr av 24
bokstiver: leppel lauischer gaar gaaic (Ohrt). Mot ett sdsom tjuv upptridande
skadedjur, gladan, finnes i Sverige talrika besvirjelser. Hos Nicolovius lyder
den:»Gla — gla — glinte Vinte! Ska ja' dej hinje I fir & tjyve strinje Mi lover
4 lange A alle dine 16venges ange; Din gisslingetjyv.»

I en uppteckning fran Sméland (Hyltén-Cavallius) kallas gladan »lummetjuv»
(ficktjuv) och hotas dvenledes med déden pd 24 stringar.



Aven i lapparnas magiska praxis synes talet 24 ha spelat en roll. Det storsta of-
fer, man vet, att lappar forrittat, bestod av 24 pd en ging slaktade renar. Syftet
med offret var sannolikt renlycka. Uppgiften om ett dylike stort offer finnes e-

mellertid mig veterlige blott frin 6stlapskt omride, dir inflytandet frn nord-
germansk magi dr mindre pétagligt.



Sannolikt ha lapska trollmin — en sidan kallas ndide — sedan urminnes tid
brukat trummor, musikinstrument av primitivt slag, f6r att forsitta sig i exalte-
rat tillstdnd. S8 ir forhdllandet med Sibiriens schamaner, som anvinda trum-
mor av mycket enkel konstruktion, likt de lapska forsedda med bilder. En sibi-
risk trumma har i regeln blott ett fital figurer och i varje fall endast ett fital
bildtyper. P4 vissa trummor upptrider ett virrvarr av bilder, men detta uppstar
vanligen genom att en och samma bildtyp upprepas (se avb. 31). Lapparnas
trollcrummor, sddana vi kinna dem f{rén tiden efter mitten av 1600-talet, gora
ett annat intryck: de bland dem, som varit beprévade spddomsredskap, visa ett
antal av ndgra och tjugo bilder eller mera, och dessa bilder iro i stort sett frin
varandra tydligt skilda till karaketiren.

Det ildsta meddelandet vi ha om en lapptrumma finnes i »Chronicon Norve-
gie» frin 1200-talet. I denna pd latin forfattade skrift skildras det, hur nigra
norska kopmin fingo bevittna en lapsk trolldomsutévning. Deras lapska vir-
dinna hade plétsligt insjuknat och détt. En trollman med trumma, som var
nirvarande, forsatte sig i extas. Mitt under dans och sing f6ll han ned och var
efter en stund dod. En ny trollman tillkallades d&, och denne utévade sin konst
sd framgangsrike, att den som dod ansedda lappkvinnan &tervinde dill livet.
Denna berittade d4, att den férste trollmannens sjil hade firdacs i valfiskgestale
och i vattnet stétt pd en vass pile, som genomborrat djurets buk. P4 trollman-
nens trumma voro, berittas det, mélade: en val, en ren med slide och en med
dror forsedd bat. Dessa forestillde de medel, trollkarlens sjil anvinde, dd den
16st frén kroppen begav sig ut péefterforskningar. Troligen har trollerumman
dven haft andra bilder, ehuru dessa icke omnimnas. I detta fall ror det sig emel-
lertid om en trolldomshandling, dir den bildférsedda trumman icke spelat hu-
vudrollen.

Annorlunda ir forhallandet med de ovan nimnda spddomsredskapen frin
1600-talet och négot senare. Vid anvindningen av dem var det i regeln trum-
man och icke den i extas forsatte trollmannen, som var det visentliga. P4 trum-
mans skinn ses ett flertal, mer eller mindre symmetriskt grupperade figurer,
vanligen anbragta i tenne eller flera regioner. Dessa figurer rddfrdgades pd si
sitt, att en sak, en missingsring, 4ven ett knippe av mindre ringar — i ildre tid
enligt uppgift ett foremal, forestillande en hoppande groda — placerades mitt



pa trumman, vanligen pd solens centralt beligna tecken. Detta féremal forsattes
sedan i rorelse genom att den spdende slog med en liten av renhorn forfirdigad
hammare pa det éver en oval ram spinda skinnet. Stannade visaren och blev
kvarliggande vid ndgot tecken, som t. ex. var bilden av en gud, betydde det, att
denne krivde offer. Av visarens lige i forhillande till andra tecken, sisom de fi-
gurer, som férestillde en bjérn eller ett vatten, slét man sig till utsikterna for

jakt och fiske.

S& komplicerat som detta spddomssystem ir, kan det oméjligen vara ett arv frin
urlapparnas primitiva liv. Det mdste antingen under &rhundradenas lopp ha ut-
bildats av skandinaviska lappar, eller av dessa ha 6vertagits frin den nordger-
manska folkstammen, d& denna dnnu befann sig pé ett hedniskt eller halvt om
halvt hedniskt stadium. Trolldom med rétter i hedniska forestillningar har for
ovrigt forekommit bland norrmin och svenskar langt in i kristen tid, didrpd ha

exempel anfores i det foregiende. Vi idga visserligen intet nordgermanske spa-
domsredskap frin hednisk tid, men ett enklare sitt act spd med hjilp av ett £6-
remdl, som ndgot pdminner om en lapsk trolltrumma, har nistan in i vér tid
praktiserats hos norsk och svensk allmoge: man har lagt en sax i ett sdll och i-
akteagit dennas rorelse. I dldre tid kan en liknande apparat, en med tecken for-
sedd oval skinntrumma eller annat féremél limpligt att bringa i skakning, ha
varit i bruk. Hos ett stort antal lapptrummor — sirskilt de mera mirkliga spé-
domsredskapen — forefinnes ett sdllformigt utseende.

De tecken, som en ildre tids nordgermaner sannolikt anvint pa sina spddoms-
apparater, bora fésrmodas ha varit runor eller ombildningar av dylika. Det ir
hégst sannolike, att man i den hedna norden 4gt en motsvarighet till senandi-
kens bokstavsorakel eller bildfrsedda apparater av det pergamenska spidoms-
redskapets typ (hirom i kap. 6 av »Senantik mysteriereligion och nordisk run-
magi»).

Att en del arktiska folk i Ryssland av vissa meddelanden att déma redan i ildre
tid vid spddom synas ha forfarit pa ett sitt, som erinrar om det lapska, bevisar
ingalunda, sisom nigra forskare hélla fore, att den vid de lapska trollerummor-
nas rddfrigande anvinda metoden behéver anses vara ett 18n sterifrdn. I det
bysantinska riket bevarades senantikens kunskap om bruk av teckenforseddi
spddomsapparater. Ryssarna ha redan pa 800-talet stdtt i livlig forbindelse med
bide skandinaver och bysantiner, och genom rysk férmedling kan den nimnda
spddomstekniken ha spritt sig dven till mera primitiva folkstammar i norr. Den
frimreasiatisk-europeiska magiens historia visar, att denna haft stor forméga att
sprida sig fran folk till folk utan att hejdas av etnografiska grinser. Skulle det



dven, vilket jag dock héller for foga troligt, forhallit sig sa, att lapparna redan
fore sict sammantriffande med nordgermanerna haft en i nigon man metodiskt
utvecklad spddomsteknik, foreligger dock den hégst sannolika méjligheten, att
en dylik teknik yteerligare utbildats i anslutning till den stora mingd av religis-
sa forestillningar, som dettanomadfolk faktiskt 6vertagit frin sina bofasta ger-
manska grannar under den hedna tiden.

En rad framstiende forskare, bland vilka sirskilt J. Fritzner, K. Krohn, A. Olrik
och J. Qvigstad béra framhaéllas, ha nimligen uppvisat, att den lapska religio-
nen, sidan vi i huvudsak kinna den frin tiden efter 1600-talets mitt, ir en o-
virderlig killa for 6kad kunskap om véra forfiders hedniska tro. Att lapparna
face det visentliga i sin religidsa forestillningsvirld — i varje fall sddan denna
tedde sig f6r nomadfolkets trollmin (ndidarna) — frdn nordgermansk heden-
dom, kan icke betvivlas. Likheterna mellan lapsk religion och fornnordisk he-
dendom iro bide minga och sliende. Jag har i den foregdende uppsatsen bl. a.
visat, att dvenledes frappanta éverensstimmelser forefinnas mellan talens magis-
ka bruk hos lappar och nordgermaner. I det f6ljande skall jag i anslutning till
nigra bland de ildre lapska spidomsredskapen soka utreda, i vad mén de pd
dessa trolltrummor upptridande figurerna och tecknen kunna vara péverkade
av fornnordiska forebilder.

Jag begynner min undersékning med den intressantaste av alla lapptrummor,
den i det utforliga s. k. Naeromanuskriptet beskrivna. Denna trolltrumma pa-
triffades pd 1720-talet av den nitiske norske lappmissioniren lektor Thomas
von Westen. Det av sognepristen, magister Johan Randulf ar 1723 forfattade
manuskriptet torde dll storsta delen vara ett verk, byggande pa uppgifter, in-
samlade av den energiske von Westen. Denne forstod som ingen annan att no-
ga utfriga kristnade &ngerfulla lapska trollkarlar om, vad de visste betriffande
innebérden i spddomsredskapens tecken och dirtill knutna religidsa foreseill-
ningar. Den i Naeromanuskriptet beskrivna trollcrumman representerar en &l-
derdomlig typ. Den kan dven, di den patriffades, ha varit ganska gammal. San-
nolikt har den pd 1720-talet icke varit nyforfirdigad. Som ett spddomsinstru-
ment av hdgt anseende torde den da varit med i dtskilliga generationer. Ju éldre
en trollorumma var, desto verksammare ansdgs den. Ett dylikt magiske redskap
skattades hogt och gick i arv frin ndide till ndide.



IL.

Den i Nearg-manuskriptet skildrade och avbildade lapptrumman ir forsedd
med 24 figurer. Vad som pé avb. 32 betecknas med 9, tvenne parallella vagrita
linjer, 4r endast att betrakta ssom en grins, som skiljer den hogre virlden,
himlagudarnas rike, frin den ldgre virlden, det som befinner sig under sgjirn-
himlen. Diremot ha vi att sisom en sirskild figur medrikna den framfor den
mellersta gudagestalten befintliga bilden av en buktande stam eller stingel, vari-
fran flera utspring, av Randulf kallade »taggar», utgd. Trolltrummans 6vre regi-
on har sdlunda 9 tecken och dess undre 15. Redan dessa talférhéllanden erbju-
da intresse sisom tydande p3, att ett visst talmystiskt syfte efterstrivats. Jag har i
det foregiende visat, att lapparnas uppfattning av olika tals magiska betydelse i
det visentliga éverensstimmer med runmagiens. I den himmelska regionen pé
denna spatrumma std 3 huvudgudar avbildade, och samtliga figurer inom detta
omride dro dessutom 3 X 3 = 9. Talet 9 kinna vi dessutom bade frin germansk
och lapsk trolldomstradition ssom det sirskilt magiska talet, 6dets, nédtving-
ets tal. Trolltrummans nedre region uppvisar 15 tecken: i centrum solbilden
(13 pa avb. 32), kring denna grupperade de 14 &vriga. Erinra vi oss, att solru-
nans tal i utharkfsljden 4r 15, finna vi dven hir et talmystiske betydelsefulle
forhéllande, det har varit av en viss limplighet atc just dela 24 tecken i en
grupp pa 9 och en grupp pd 15. Att solen har sin plats i den undre regionen,
forklaras dirav, att i lapparnas kosmiska foresfillning solen om natten troddes
fardas under jorden och om dagen rora sig fram nedanfor himlavalvet, en &-
skddning, som 4terfinnes hos forntidens egypter och andra folk under den gam-
la tiden.

D4 tecknen pd denna lapptrumma, som av allt att ddma madste betraktas sdsom
den dill typen mest hedniska av alla kiinda, just dro 24 och dirtill férdelade pd
ett sitt, som synes vil motsvara runmagiens regler, instiller sig frigan: kunna
icke dessa 24 figurer std i genetiskt samband med de 24

Redan en férsta blick p& den mycket symmetriskt anordnade bildserien pé
Nargmanuskriptets hir dtergivna framstillning av trollerumman (avb. 32) visar
oss en nog si sliende dverensstimmelse mellan detta instruments 24 figurer
och 4cskilliga namn pa runor i den gamla av 24 tecken bestdende runraden.
Liksom runraden har ett namn med betydelsen 'sol' (n:r 15) och ett med bety-
delsen 'vatten' (n:r 20), har lapptrumman en bild, som férestiller solen (13 pé
avb.), och en, som forestiller vatten (21 pd avb.). En runa har haft ett namn,
som ursprungligen betytt 'idegran', men i norden sannolikt sedan ildsta tid



dven (och kanske frimst) betytt 'bige’ (n:r 12), och en annan runa har kallats
'hist’ (n:r 18): pd trollrumman upptrida bilden av en man med bige (23 pé
avb.) och bilden av en hist (15 pd avb.). Dessa omedelbart i 6gonen fallande
motsvarigheter ha uppkallat mig till act underséka, om icke dven i andra fall et
samband med runtecknen kunde tinkas. Visar sig detta vara forhéllandet, ir
det ingen tillfillighet, att i deskilliga fall lapptrummans figurer bestd avbilder,
vilka te sig som rena illustrationer dll vissa runnamn. I site sprék och i sin my-
tologi ha, som nimnt, lapparna lanat oerhért mycket frén sina germanska gran-
nar och bevarat det 6vertagna med seg konservatism. Intet orimligt ligger dir-
for i formodandet, att dven deras trolldomsvisen tagit starka intryck frin den
hedna tidens nordgermaner, de sista utdvarna av runmagiens konst. En detalj-
granskning av lapptrummor av hednisk typ kan dirfér komma att avslgja ett
visst — kanske ganska nira — samband mellan lapsk spddomskonst och forn-
nordisk runmagi. Jag begynner med det av Randulf i Naeromanuskriptet be-
skrivna och férklarade spddomsinstrumentet. Som jag redan nimnt, dr detta
tvivelsutan att betrakta sdsom den lapptrumma, som i sina bilder bist bibeh&llit
reflexer av en 6vervigande hednisk forestillningsvirld.

1. Overst (nigot till vinster) inom mittfiltet av trolltrummans Gvre region ses
bilden av en ren (7 pa avb.). P& teckningen tyckes denna lik en renko (hornen
dro mindre kraftigt utbildade). P4 en annan avbildning av samma trolltrumma
ter sig emellertid samma figur som bilden av en rentjur (hornen iro héga och
greniga pd en av von Westen utférd mera schematisk teckning, se avb. 33).
Randulf nimner denna figur med ett lapskt ord, som betyder hanren (sarva =
'icke valackad ren'), men 6versitter med »Hun-Reinsdiur». P4 andra trolltrum-
mor upptrider pd ungefir samma stille en ren av tydlig hantyp. Oversittning-
en 'honren' 4r silunda ett misstag av Randulf. Om detta tecken upplyser han,
att det anger offer till ndgondera av de 3 huvudgudarna. Genom olika killor 4r
det bekant, att bade till Tor (Horagalles) och till Frej (Veraiden olmai) offrades
rerrtjurar. Helt sikert har figuren sdlunda ursprungligen varit bilden av en ren-
tjur. Sokes samband med nigon av de 24 utharkrunorna, erbjuder sig ett si-
dant naturligast med begynnelserunan, u-tecknet #, vars namn varit 'uroxe’,
kanske dven 'tjur (6ver huvud)'. Som jag redan i det féregiende pipekat, torde i
den ildsta frin mithraismen utgdngna runmagien tjurrunan ha varit férknip-
pad med makten av ett livsfornyande storoffer: tjuren var i den persiska religio-
nen en symbol for livet. Av sirskiltintresse ir, att i en beridttelse, som Randulf
inflickat i sin utredning om dédsrikets tecken, omutalas, att vid spddom med
just denna trolltrumma en fader fér att ridda sin dédssjuke son till livet utfist
sig att som ett kraftigare offer én en renko ytterligare slakta en rentjur. Randulf
nimner, att lapparna kallat tecknet pd trolltrumman »Saerva Waero». Det sena-



re 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 p& avb.), vilken omtalas med ett lapskt uttryck, som betyder 'underjords-
mannens trollkarl' (ndide, tioaide). Denna figur befinner sig ett stycke frin un-
derjordens omréde, dédsriket (jfr nedan under 10), och siges ha till uppgift att
utdva en trollkarls dligganden f6r dem, som dir regera. Jag férmodar hir en
motsvarighet till runan n:r 2 i uthark-raden, tecknet [>, vars namn betyder
"thurs, troll'. P4 grund av sin demoniska innebord har denna figur icke kunnat
std bredvid storoffrets tecken i himmelsregionen. Dess plats ir givetvis i den
undre regionen. Att denna figur placerats relative hégt upp, torde bero pé en
viss strivan efter symmetri: »underjordens trollman» korresponderar med »him-
lens trollman» (jfr under 9).

3. Den hogra av de trenne gestalter, som forestilla huvudgudarna (3 pa avb.),
siges vara »vindens man», Bickagalles. Nagra forskare ha i denna lapska gu-
domlighet velat se en motsvarighet till Njord, som, ehuru en ursprunglig fruke-
barhetsgud, i norsk-islindsk tradition 4ven haft med havet och vinden att gora.
Nirmare till hands ligger dock att med andra forskare tinka pa samband med
Oden, vilkens egenskap av stormgud ir vil betygad. 1 Snorres »Gylfaginning»
kallas Oden Vidrir (Viderhirskaren'), och i sentida skandinavisk folktro ir O-
den den gud, som férbindes med storm och ovider (»Odens jakt» m. m.). I den
fornislindska mytologiska litteraturen bir Oden édven ett binamn, som betyder
'den tredje’. Genom 4tskilliga killors samstimmiga vittnesbérd vet man iven,
att lapska trolldomsutévare f6r att skaffa vindknéto trenne knutar, som vid be-
hov upplostes for att f3 vider av olika styrka. Samband med utkarkradens 3:e
tecken, ass-runan, som tillkom Oden sisom den frimste av asar, synes mig hir
ligga nirmast till hands att férmoda.

4. Gudagestalten till vinster med tvenne hammare (1 pd avb.) anges vara tordo-
nets gud Horagalles, en otvivelaktig motsvarighet till Tor. I anslutning till mina
tidigare undersékningar om betydelsen av vagnrunan, utharkradens 4:e tecken,
sammanstiller jag denna figur pa trolltrumman med nimnda runa och den
didrmed forknippade magien.

5. Lingst uppe till hoger i den 6vre regionen ses ett tecken (5 pa avb.), som
nirmast liknar toppen av en gran eller tall med uppdtriktade grenar. Vid sin
tolkning av detta tecken torde Randulf ha rikat ut f6r ett missforstdnd. Han si-
ger, att det hinsyftar p& Rutu, en dods- och sjukdomsdemon. Dennes boning
dr emellertid enligt alla andra killors vittnesbérd att séka i underjorden. Dirfor



kan icke girna en honom &syftande symbol ha blivit placerad i den himmelska
regionen. At forfattaren dr mycket oviss om, vad som avses med detta tecken,
framgar ddrav, att han siger sig icke kunnat fi nigon tillfredsstillande upplys-
ning om denne Rutus visen. Det sannolika ir, att hir en f6rvixling av tvenne
snarlika ord gt rum. Det finnes ett lapskt ord ruotko med betydelsen 'torr
gran' (Lindahl och Ohrlings lexikon). Hirmed stimmer den tridtoppliknande
figuren, som givetvis snarast aterger konturerna av ett barrtrids topp. Jag har i
det foregdende framhadllit, ace det dre tecknet i utharkraden ursprungligen bér
ha haft ett namn, som betytt 'fackla’ och 'furuved' (angelsax. cén, 'fackla’). Den
lapska trolltrummans himmelska figurer tolkas givetvis bist, om tecknet i friga
hinféres till denna runa, som varit symbolisk for elden, det mest antidemonis-
ka elementet. D3 i nordgermanernas sprik runnamnet haft en dubbel betydel-
se, 'fackla’ och 'furuved', idr det ldtt begripligt, om lapparna tolkat det i den me-
ra ordagranna betydelsen 'furuved' (jfr det tyska Kien) och som en &skidlig fi-
gur hirfor avtecknat en furugren eller furutopp.

6. Strax nedom den nyss behandlade tridliknande figurenses bilden av en tupp
(6 pd avb.). Randulf forklarar, att detta tecken hinsyftar pa ett offer. Givetvis
bor det ursprungligen ha varit friga om ett mindre sddant, som bestod av fji-
derfi och smirre djur. Enligt min runradsférklaring har den 6:e runan, vars
namn betytt 'géva’' (ags. gifu), ursprungligen fatt sitt namn i anslutning till per-
sernas darun (eg. 'gdva’), brukat i betydelsen 'offergiva’ och rituellt bundet vid
talet 6 (alternativt 4). Som jag i det foregiende pépekat, ha hos &skilliga folk,
bl. a. germanerna i norden, det verb, som egentligen betyder fgiva', dven bru-
kats i betydelsen 'offra". Lapska trolldomstexter tala dven om att »giva nigot» i
betydelsen 'offra nigot': »giva nigot till kyrkogdrden» ir t. ex. liktydigt med att
‘offra till de déda' (J. och P. Turi). Att anta ett genetiskt samband mellan troll-
trummans offersymbol (tuppen) och den omedelbart efter fackelrunan féljande
gdvorunan, uthar-kens 6:e tecken, ligger med hinsyn till de angivna forhillan-
dena nira till hands.

7. Gudagestalten i mitten (2 pd avb.) siges avse Veraiden olmai, lapparnas mot-
svarighet till Frej. Veraiden olmai torde egentligen betyda 'virldens man'. I
»Heimskringla» omtalas, att svearna kallade Frej veraldar gud, d. v. s. 'viirldens
gud'. Lapparna kalla i regeln sina gudar for »min» eller »karlar» {olmai = 'man’,
galles = 'karl’). Framfor gudagestalten, som héller en hacka (allts ett jordbruks-
redskap) i handen, ses den redan omtalade stam- eller stingelliknande figuren
(pd avb. utan nummer). Den skall enligt Randulf beteckna »fruktbarhet», och
vi skola syssla dirmed i det foljande (jfr under 11). Frej var emellertid icke ute-
slutande en &kerbruksgud. I det forntida norden var han kanske frimst en vin-
skapens och fredens gud, till honom offrades icke blott for ett gott ar (il ars),



utan dven for fred (tl fridar). I det féregiende har jag framlagt skil, som tala
for, att denne gud 1 sin egenskap av vinskapens och fredens virn férbundits
med utharkradens 7:e runa, vars namn ursprungligen torde ha betytt 'frojd’
(ags. wynn). Ett yteerligare stod for, att Frej varic forbunden med det 7:¢ run-
tecknet p (w), limnar en lapsk trolltrumma, som jag i det foljande skall be-
handla: den gud, som motsvararNaeromanuskriptets Veraiden olmai, har hir
vid sin sida en stav av just denna runas form.

8. Till vinster om renen se vi en bjorn (8 pd avb.). Vid forsta paseendet moter
hir stor svirighet att finna en motsvarighet tll ndgot bland runteckensnamnen.
Beakta vi emellertid, att ifrigavarande bjérnfigur befinner sig i himlens region
och anges bira namnet »himlens bjdrn», forstd vi, act tillrickliga skl tala for,
att vi ha att gdra med en astral forestillning och icke med en vanlig jordisk
bjérn. Vad som avses torde vara en stjirnbild, och denna kan enligt principen
pars pro toto std sdsom en symbol f6r himlavalvet i dess helhet. Enligt vad jag i
det foregiende utvecklat har hagelrunan, utharkens 8:e tecken, magiske hintytt
pa fixstjirnhimlen, den orubbliga &ttonde sfiren, som troddes bestd av kristall
(hagel egentligen 'kristallisk sten'). Att lapparna haft en stjirnbild, som kallats
»bjérneny, ir av flera skil yteerst troligt. En forskare har for 6frigt redan identi-
fierat den i Nseromanuskriptet omtalade »himlens bjérn» med Stora bjérnen
(eller Karlavagnen), som pd andra hill hos lapparna kallas »Bégarna» eller
»Favtnas bige» (J. Turi). Intet hindrar, att denna konstellation eller kanske sna-
rare den vid norra himlapolen beldgna Lilla bjérnen kallats for »himlens bjérn».
I det av tabutving paverkade lapska jigarspriket kallas en bjorns 6ga for »stjir-
na» (naste), bakom detta kan ligga en astral férestillning, »himlens» av stjirnor
bestdende »bjorn». En detalj, som dven tyder pa ndgot astralt, ir, att vid bjor-
nens

Avb. 33. v. Westens teckning av Naeromanuskriptets trolltrumma,nos befinner
sig en samling prickar, med vilka stjarnor kunna vara antydda. P& den av troll-
trummans antréffare lektor von Westen gjorda schematiska teckningen iro des-
sa prickar 8, just det tal, som #r hagelrunans i utharkraden (se avb. 33). I det
foljande skola vi aven finna, att pd en annan trolltrumma »himlens bjérn» er-
satts av 8 sgjirntecken (jfr under VII).

9. Figuren lingst dll hoger i himlaregionen (4 pé avb.) kallas »himlens runman
(d. v. s. trollman)». Hir synes mig antagandet av ett samband med utharkens
9:e tecken, nddrunan, ligga nira tll hands. Denna runa kan betraktas som den
magiska runan framfér andra, den ir, som namnet anger, nodevingets, ddes-
maktens bokstavssymbol. I magien dvervinna 3-talet och dess forstirkning 9-
talet det demoniska 2-talet. Sdsom ovan nimnts, stdr sisom pendang till »him-



lens trollman» (jfr ovan under 2) »underjordens trollman», av mig samman-
stilld med thursrunan, it vars motsvarighet plats icke kan ha tilldelats inom
den himmelska regionen, dir eljest utharkens alla begynnelsetecken fitt sina re-
flexer anbragta. Den ovre trollmansgestalten, »himlens trollman», hiller i sin
vinstra hand en stor spdtrumma (»Runebomme»), den undre, »underjordens
trollman», en till omfinget nigot mindre. Bigge ha i sin hégra hand en ham-
mare, varmed tydligen den renhornshammare avses, som begagnades, d& man
slog pd en spdtrumma. Randulf siger om »himlens trollman», att han ir de
trenne Sversta stora gudarnas »profet och runman», sedan denne utfort sin spa-
domsgirning, meddelas bénhdorelse eller avslag pé jorden. (Jfr under VII om
motsvarande nio tecken.)

10. Den 10:e runan i utharkraden har ett namn, som betyder 'is'. Denna runa
har, sdsom jag i det foregdende utvecklat, hos de hedna nordgermanerna ma-
giskt forbundits med déden och med Hel, de dédas hirskarinna. D& dédsriket
enligt den lapska mytologiens uppfattning (i 6verensstimmelse med den forn-
nordiskas) befinner sig under jorden, kan en motsvarighet till isrunan endast
vara att soka inom denna trolltrummas undre region. Nere vid hégra kanten
patriffa vi ocksd ett omréde (17 pd avb.), som angivits vara »de dodas rike».
Randulf omtalar, att nir vid spddomsutévning mas-singsringen gick hin mot
detta omrdde och kom in pa vad som kallades »de dédas vigy, holls detta for ete
tecken pd, att den sjuke hotades av déden. Utlovades da ett offer eller verkstill-
des ett sddant och rddfrigades direfter trumman pé nytt, slot man dll, ace offret
eller offerlsftet godtagits, om ringen nu gick &ver tll vinstra sidan, dir lappar-
nas hemvist finnes angivet (22 pd avb.). Den sjuke troddes da f& behalla livet
och an en tid stanna kvar hos de sina.

11. Vi komma nu till det 9:e och sista tecknet inom den himmelska regionen.
D3 tvenne runors (thursrunans och isrunans) motsvarigheter med lokal néd-
vindighet dro att séka inom den undre regionen, ha vi nu nirmast att vinta en
motsvarighet till utharkens 11:e tecken, ar-runan, symbolen for vixternas
fruktbarhetskraft. I fornnordisk magi bér guden Frej, sisom redan omtalats, i
egenskap av vixtlighetsgud ha varit nira férknippad med den nimnda runan,
han kallades ju bl. a. drgnd, "dringsgud’. Framfor Frejs lapska motsvarighet, Ve-
raiden olmai, ses pd trollcrumman en egendomlig stam eller stingel forsedd
med utspréing eller taggar. Jag har redan omnimnt detta tecken, enir det pa av-
bildningen icke forsetts med sirskilt nummer. Randulf omtalar det emellertid
nog s omstindligt och forklarar det dven: det skall beteckna »frukebarhet, sévil
av jorden och havet som av boskap». Vi ha alltsd att gora med ett tecken, som
mycket nira svarar till den funktion, man har att rikna med fér ar-runan inom
runmagien. Att lapparna i fruktbarhetsguden Frej dvenledes sdgo en renavelns



befrimjare, dr naturligt nog. Fruktbarhetstecknets form tyder dock pa ndgot ve-
getativt; det forestiller en stam med grenar. Att Frej i fornnordisk magi bor ha
varit forknippad med tvenne runor, har jag redan diskuterat. Act en gud, som
haft olika funktioner, tinkts std i samband med tv4 eller flera runor, ir ingen o-
rimlighet. Oden har tvivelsutan sttt i nira relation till icke mindre 4n tre ru-
nor (utharkens 3:e, 9:e och 18:e tecken, jfr i det féreg.).Vi ha nu funnit mot-
svarigheter till 9 gudomliga och 2 demoniska runor. De gudomligas motsvarig-
heter ha pétriffats i den 6vre regionen pa trollerumman och intressant nog un-
gefir i samma ordning som i utharken. D4 figurerna icke dro grupperade den
ena efter den andra i rader, dr en i detalj stringt éverensstimmande anordning
givetvis icke pdvisbar. P4 en trollcrumma av annan typ, som visar en indelning i
fem regioner, kan motsvarigheternas ordningsf6ljd bittre konstateras. Vi skola
se, att ehuru denna trolltrumma — Vadsorelationens — visar en yngre, i myck-
et av kristendomen paverkad forestillningsvirld, dock avvikelserna frin uthark-
raden dro relative fi inom den figurserie, som svarar mot den i Naeromanu-
skriptet beskrivna trolltrummans himlaregion. Betrakta vi nu detta spidoms-
redskaps undre region, finna vi, att tecknen placerats i en viss rite tydlige skonj-
bar symmetrisk anordning. Solens tecken stir i mitten. De levandes omride ir
en pendang till de dédas, det forra befinner sig inom en halvkrets till vinster,
det senare inom en halvkrets till hoger. Lingst nere std trenne gudinnegestalter.
Dessa forestilla, som vi skola se, under lappkdtan och jordytan levande kvinnli-
ga, gudomligheter. Ovanfor solen och i bredd med denna std trenne manliga
overnaturliga visen. Dessas dnglanatur antydes dirigenom, att armarna iro er-
satta av vingar. Till héger om solkorsets nedre strimma se vi bondens hemvist
och hans boskap, till vinster lappens fiskevatten. Underjordens trollman éverst
tll héger — som i andra sidan korresponderar med himlens trollman — mot-
svaras till vinster av en man med bdge. Och histen till hoger, det demoniska
djuret mellan underjordens trollman och de dédas rike, motsvaras till vinster
av den som helig betraktade bjérnen, »guds hund», som & andra sidan korre-
sponderar med himlens bjérn. Vid en sidan anordning ir det givet, att figurer-
na icke i rummet kunna komma den ena efter den andra i sd god dverensstim-
melse med utharkfoljdens tecken, som om de anordnats i rader. De 13 idnnu
icke behandlade figurerna inom detta stora omride motsvara emellertid, som
av det f6ljande skall framg8, runtecknen n:r 12—24.12. Bérja vi nu lingst dll
vinster uppe vid grinsen mellan himmel och jord — enligt Randulf ligger luf-
ten mellan de tvenne linjerna — se vi p& bilden en man med en bige i sin
framstrickta hand (23 pd avb.). P4 variantteckningar ser bigen snarare ut som
en stav. Lapparnas bigar ha emellertid varit av en konstruktion, som latit big-
triet rita ut sig, d vapnet icke lingre var spint. Att vi ha att géra med en big-
gud, framgir f6r dvrigt otvetydigt av tolkningen. Gestalten med vapen i hand
forestiller jaktguden Leibolmai, bjornens gudomlige skyddsherre. (P4 bilden



har han, som vi se, en bjérn invid sig.) Leibolmai betyder egentligen »alman-
nen». Som jaktgud med bige vicker han osdkt hos oss tanken pa idegrans- och
bigguden Ull, med vilken enligt mitt formenande utharkens 12:e tecken, ide-
gransrunan, varit magiskt forbundet. Mot »idegransmannen» svarar silunda
»almannen», bigge gudomliga representanter for jakt och skytte. At Leibolmai
offrades enligt vad killskrifter frin 1700-talet upplysa pilar och bigar. Som jag i
det foregiende pépekat, har idegransrunan haft ett namn, som i den skandina-
viska norden med tiden snarast fattats sisom betydande bige (*thwaf>yr). Pa-
rallellen med runmagien 4r i detta fall sldende.

13. Svirare ir att finna en motsvarighet till />-runan, det 13:e tecknet i uthar-
ken, om Kylverristningen fir anses i sin runrads mittparti representera en isole-
rad, tillfillig omkastning. Som jag i det féregiende framhive, later sig det ur-
sprungliga namnet pa prunan endast med svérighet faststilla. Ansluta vi oss till.
min i det féregiende givna utredning, torde denna runa ursprungligen ha hetat
petra och magiske stdtt i forhéllande till jorden: dess gudoms senantika motsva-
righet har varit Demeter, alias Magna miiter. Rikna vi med ett runtecken for-
bundet med en kvinnlig jordgudomlighet, ha vi att s6ka den dirmed samman-
hérande figuren pa trollerumman i ndgon av de tre gudinnegestalterna i perife-
rien nedanfor solkorset. Dessa forestilla gudinnorna Juksakka, Sarakka och
Madderakka, kvinnokénet hjilpande heliga »jordmédrar». Den sistnimnda,
som pé bilden str lingst till hoger (20 pd avb.), har ett namn, som enligt vissa
forskares mening betyder 'stam-modern’ (egentl. 'rotmodern’), enligt professor
Setilds mening-snarare 'jordmodern, (till det finska ordet mantere, 'jord"). Hon
dr sdlunda en motsvarighet till Demeter och Magna miter, och Naeromanu-
skriptets forfattare jimfor henne ocksa uttryckligen med den sistnimda. Ar min
tolkning av p-runansnamn rikeig, foreligger silunda en sliende Gverensstim-
melse mellan ett visst runteckens av mig antagna innebérd och den nimnda fi-
guren pd lapptrumman. I det féljande skall jag visa, att dven skil tala for, att
lapparna kiint till p-runan under formen U-l, och kombinerat den med Mad-
derakka eller en variant av samma gudinna (den s. k. »ryggmodern»).

14. Den 14:e runan i utharken, tecknet y, har haft ett namn, vars ursprungliga
betydelse icke later sig med full sikerhet faststilla. Jag har i det foregdende visat,
atc i grekisk bokstavsmystik den 14:e bokstaven sannolikt f6rbundits med stjir-
norna (liksom den 15:e med solen och minen). Inom den mithraistiska alfabet-
mystiken torde samma bokstav ha

varit helgad 4t dioskurerna, for vilka bl. a. tvenne stjirnor voro ett bland emble-
men. Dioskurerna ha varit med solen nira f6rbundna gudomligheter. De sisom
deras symbol brukade tvenne stjirnorna hinsyfta sannolikt pi morgon- och af-



tonstjirnan, som bebddade solens upp- och nedging. Alternativt har man emel-
lertid act tinka pd de bida stjirnorna Castor och Pollux i zodiakkonstellationen
Tvillingarna. Vilket 4n den 14:e utharkrunans ursprungliga namn kan ha varit,
ar det att formoda, att dess motsvarighet pa en lapptrumma ir ace sdka i nirhe-
ten av solen. P4 dtskilliga lapptrummor upptrider ocksd i solens omedelbara
nirhet bilden

Avb. 34. Lapptrumma, beskriven av Schefferus och Rudbeck.av en ilg, vanligen
pa den ovre dirifrdn utgdende »vigen» (jfr avb. 20; likaledes pd en i National-
museum i Stockholm forvarad spitrumma). Sdsom jag i det féregiende fram-
hallit, har runans namn, 4ven om det icke ursprungligen betytt "ilg'. dock haft
sa stor likhet med detta ord, att det pa sina hall, t. ex. hos angelsaxarna och tro-
ligen #dven udigare i skandinavisk miljs, utbytts mot ordet for 'ilg’. Naeréma-
nuskriptets trollcrumma har emellertid ingen ilg invid solen utan, som nimne,
trenne egendomliga bevingade minniskogestalter, som uppgivits forestilla de
tre »helgdagsminnen». Hir foreligger givetvis en omgestaltning av vissa hednis-
ka figurer i anslutning till forestillningar, inkomna med den katolska kristendo-
men. Figuren tll vinster (11) sdges vara »ldrdagsmannen» och figuren tll héger
(12) »fredagsmannen», mellan dem stdr (ovan-

Avb. 35. T trd utskuren ring-, genom vilken lapparna lito solen lysa.

for solen) »sondagsmannen». I en av dessa figurer ha vi att sdka en reflex av ru-
nan "f. D4 ett tecken av alldeles samma form med tiden brukades som manru-
na och schematiskt erbjuder bilden av en man med uppstrickea armar, ir det
begripligt nog, om slutligen forestillningen om en »man» knutit sig till tecknet.
Reflexerna av de gamla tecknen f* och y kunna med tiden silunda bigge ha
uppfattats sdsom tecken for »min». Hur dessa »min» sedermera utvecklacs till
helgdagsgudomligheter och den ena blivit betraktad sisom »l6rdagsmannen»,
den andra sisom »fredagsmannen», skall jag nirmare utveckla vid diskussionen
om motsvarigheten till den 23:e utharkrunan. Ett gott stéd for min &sike ir, ate
en trollerumma frin slutet av 1600-talet, Vadsorelationens, bredvid helgdags-
minnens gestalter har runliknande stavar: "V (motsvarande den 14:e) och -f-
(ett yngre tecken f6r m-ljudet, genetiskt motsvarande den gamla 19:e utharkru-
nan). Av allt att doma har man att rikna med, att de lapska trolltrummornas
tecken ursprungligen varit imitationer av runor. Ur de dirdll knutna namnen
ochférestillningarna ha med tiden minnisko- och djurfigurer (i enstaka fall
vixtfigurer) utvecklat sig.

15. Det 15:e utharktecknet ir sol-runan. Overensstimmelsen med trolltrum-
mans centralfigur (13 pd avb.), som uttryckligen siges beteckna »Paive», solen,



dr s pataglig, att ingen omstindlig argumentering ir behévlig. Den egendomli-
ga kantiga formen hos soltecknet kan g3 tillbaka pd en variant av s-runan, kind
frén Island: 1 i en islindsk svartkonstbok frin 1500-talet; £ hos Jon Arnason
kallad »runstaven sol med streck éver». Denna runtyp ir en modifikation av det
mera kinda vistnordiska s-tecknet A P4 en av Schefferus' reproduktioner av
lapptrummor frin 1600-talet (se avb. 34) har soltecknet en med denna mera
solliknande runtyp &verensstimmande form. Vi se p& denna avbildning ett
l&ngt streck giende uppifrén ned dill solrundeln och dvenledes ett langt streck
fortsittande nedat, sidostrecken iro diremot endast helt korta. Sannolikt har
soltecknet pd en lapptrumma ursprungligen sett ut som runtypen i, d. v. s.
blott haft ett streck kombinerat med rundeln. Detta utseende har bevarats hos
den magiska metallring, genom vilken lapparna sigo pa solen (se avb. 35). Dir-
vid héllo de sannolikt den handrtagsliknande delen neddt. Omvindning av run-
tecken dr emellertid mycket vanlig hos lapparna (liksom omkastning av héger
och vinster, jfr hirom i det foljande). P4 en av Rudbecks reproduktioner har
soltecknet kantig form och ir forsett med endast ett streck uppdill (h pi avb.
36). Hir ir likheten med runtypen

Avb. 36. Av Rudbeck beskriven lapptrumma.l sldende. Béde i friga om sol-
tecknets form och betydelse méta vi silunda tydliga paralleller inom den i
Skandinavien utvecklade runraden.

16. Bredvid bilden av den bagbirande jaktguden Leibolmai, talmannen», upp-
trider, sisom redan nimnt, en bjérn. Bjdrnen, skogens vildigaste villebrid,
stod sirskilc under Leibolmais skydd. De bida bilderna héra uppenbarligen in-
timt samman, och det dr dirfor mojlige, ace bigge figurerna ha ersate ett och
samma runtecken: idegransrunan. I s fall méste ett av de 24 runtecknen ha ra-
kat bli utan ersittare. Det dr emellertid méjligt, att bjornbilden stir som ersit-
tare for ett eget dirtill svarande runtecken. Den enda runa, som enligt min me-
ning i s fall 4r acc tinka p4, 4r t-runan, guden Tyrs tecken. I dldre tid kan ett
med denna runa sammanhingande tecken ha forutsagt lycka (seger) vid bjorn-
jakt. Tyrs runa kallades av de nordgermanska runminnen fér segerrunan. For
en lappman var segern 6ver skogens vildigaste villebrdd sannolikt vad som nir-
mast kunde sittas i forbindelse med ett segertecken pé en spidomsapparat. Den
lapska bjdrnvisan, for vilken tskilliga redogdrelser finnas, har just begynt med
ord, som tala om seger: »Du skogens dyre évervunne» o. s. v. For att markera
sin »seger» Over bjornen sparkade lapparna, berittas det, med sina skidor pd
den fallnes kropp. En likhet mellan Tyr och bjérnen forefinnes dven sétillvida,
atc bigge fattats sisom symboler {6r kroppslig styrka. Nir en spddomstrumma
radfrigades fore bjornjake, har sannolike ringens vandring hin dill bjérnen ut-
tytts sdsom framging (seger) i det tillimnade foretaget. Stannade visaren dir-



emot hos Leibolmai, har detta uttolkats sisom krav frin denne gud pa offer.
Nagot direkt pdpekande hirav finnes tyvirr icke, men vissa analogier och all-
minna uttalanden ge oss ledning i vir gissning.

17. Det 17:e utharktecknet, bjorkrunan, har av mig tolkats sdsom en sirskilt
for kvinnans fruktsamhet betydelsefull bokstav, forknippad med gudinnan
Frigg, vars heliga trid bjérken var. Den lapska gudomlighet, som nirmast mot-
svarar Frigg, dr barnbordsgudinnan Sarakka. P4 Naeromanuskrip-tets troll-
trumma stdr denna gudinna avbildad dill vinster om Madderakka. Sarakka ir
den mellersta av de nedtill stdende barnbsrdsgudinnorna (19 pa avb.). Hennes
namn sammanhinger antagligen med det lapska verbet saret, som betyder 'kly-
va eller flika sonder senor'. Detta namn erhdll hon tvivelsutan med hinsyn till
sin funktion som hjilperska vid forlossning. Sannolikt betyder namnet ur-
sprungligen 'hon som fliker sonder eller klipper av navelstringen'. Sarakka var
lapparnas kiraste gudinna, hemmets frimsta skyddsande. Den norske lappmis-
siondren Jessen omtalar, hur det lapska hedna dopet férrittades. Denna cere-
moni utférdes till gudinnan Sarakkas dra. Man slog dirvid uppvirmt vatten i
ett trdg, vari lades tvenne bjérkkvistar (den ena sidan den var vuxen, den andra
bojd samman dll en ring). Direfter sade dopmodern till barnet: >Du skall bli
s fruktbar, sund och stark som den bjork, denna kvist 4r tagen av». (Jessen hos
Leem.) Genom denna ceremoni ansigs barnet ha kommit i férbund med Sa-
rakka. Hela denna dophandling f6r tanken till den vid bjérkrunan knutna
frukebarhetsmagien. En annan ceremoni, lappminnens rening i vatten, vari
lagts aska frén 17 (8 + 9) bjérktundrar, har jag utférligt skildrat i det féregien-
de. Sarakkas samband med Frigg framgdr dven dirav, att 4nnu vid bérjan av
1700-talet de flesta lappar, som tillfrigats om veckodagarnas forbindelse med
gudomligheter, forklarat, att fredagen, allesd Friggs dag, var helgad ac Sarakka
(Forbus hos Reuterskisld). Detta bestyrker min férmodan, att den s. k. »fre-
dagsmannen» (jfr under 14, 19 och 23) ir en relativt sent uppkommen gudom-
lighet, som forst i analogi med »solmannen» (jfr under 23) férbundits med en
veckodag. Sarakka troddes bo under kétans golvmark. Hon var liksom de andra
akkorna en ktonisk (underjordisk) gudomlighet. Dylika ha tvivelsutan dyrkats
av lapparna redan pi ett primitivt utvecklingsstadium, di de dnnu icke stiftat
bekantskap med nordgermansk religion. Fran Frigg har den troligen frin ur-
gammal nomadreligion stammande jordmodern Sarakka Gvertagit en hel del
drag, enir man vid bekantskapen med nordgermansk tro identifierat henne
med skandinavernas frimstamodergudinna: givit henne dennas heliga trid, dag
och tal (17) o. s. v. Ibland byggdes en sirskild liten hydda, avsedd for dvrkan av
Sarakka. Denna finnes avbildad pa en del trolltrummor och har i regeln bred-
vid sig en bjérk (alternativt tvenne).



18. Det 18:e utharktecknet, hist-runan, har, sdsom jag redan nimnt, en evi-
dent motsvarighet pd Naeromanuskriptets trollcrumma. Mellan »underjordens
trollman» och »dodsriker» ses en hist (15 pd avb.). Denna figur kallas »Stu-
rich», otymplig skrivning for Stuorek, ett namn, som jag i det foregdende (s.
77) sammanstillt med det svenska ordet stor under erinran om, att Odens hist
pa sina hall i Sverige kallats »den stora histen». Om denne »Sturich» upplyser
Randulf, att det ir en »offerhist, som utlovas nir ndgon idr dédssjuk, for att de
doda skola l&ta honom leva dnnu ndgon tid. Dirfor stdr denna hist »pd vigen
till de dédas rike», siger manuskriptets forfactare. Liksom hos nordgermanerna
har histen hos lapparna varit ett med déden och dédsriket nira férbundet vi-
sen. Underjordsguden Rota (Rutu), som bragte sjukdom och déd, tinktes ock-
s komma ridande pd en hist. 1 vissa killor uppfattas Rota som ett kvinnligt
visen (J. Fellman och andra), i de flesta emellertid som ett manligt. Mycket har
skrivits for att etymologiskt tolka namnet pd denna lapska dédsgudomlighet.
Namnet har tvenne huvudvarianter, en med o och en med u i stamstavelsen.
Den mindre vanliga namntypen Rutu, Ruto etc. sammanhinger sannolike med
det finska ordet rutto, som betyder 'pest, farsot'. Det finska ordet kan emeller-
tid vara lanat frin det lapska, som antagits i sin tur vara ett 1an frén ett ger-
manskt ord ('spetilska’ heter pd gotiska pruts-fill, och ett motsvarande ord for
'pest, svér sjukdom’ torde ha funnits i det forntida Skandinavien, fornislinds-
kan har t. ex. adjektivet pnitenn, 'svullen’). Emellertid synes det mig troligt, att
Rota varit dddsdemonens egentliga namn. Hirfor calar bl. a. den omstindighe-
ten, att dess hemvist nistan alltid kallas »Rotaland» eller «Rotaimo» (i de svens-
ka kallskrifterna har jag métt 10 Rotaland eller Rotaimo mot 1 Rutaimo). Jag
har ovan nimnt, att Rota ivissa killor framstilles som ett kvinnligt visen. Den-
na omstindighet for tanken till Snorres »Gylfaginningy, dir en dédsvalkyria bir
ett identiskt namn. Tre bland de i Odens tjinst varande valkyriorna sigas »stin-
digt rida ut f6r att utvilja dem, som skola falla», och nimnas av Snorre: »Gunn,
Rota och Skuld». Det ir emellertid endast ndgra {3 killor, som omtala lappar-
nas Rota sisom kvinnlig. Man har trott, att denna uppfattning berott pé, ate
namnet slutar pd -a. Med hinsyn dill, acc Rota i fornnordisk mytologi varit
namn pd en dodsvalkyria, dr det emellertid att 6verviiga, om icke forestillning-
en om Rota som man hos lapparna kan vara sekundir och ha uppkommit pd
den grund, atc det i allminhet 4r min, som firdas till hist. Givetvis bor dven
forestillningen om Oden som ryttare ha spelat en roll. Aven om lapparna ur-
sprungligen och huvudsakligen tinkt sig Rota som ett manligt visen, kan upp-
hovet till sjilva namnet vara att séka i den av Snorre omtalade dédsvalkyrians
namn. Av ett visst intresse ir, att i en svensk trollformel mot en histsjukdom
(»floger») omnimnes ett demoniskt visen, vars namn pdminner om det lapska

Rutu (Rota):



»Rut spinner sin bdge emot sin fot, hon skjuter allt som 4r honom emot.»

(»Salomoniska magiska konster», antingen »hon» eller »honom» bér vara av-
skrivningsfel.) Besvirjelsen torde till ursprunget sammanhéra med en i Smé-
land upptecknad formel, som begynner: »Onden stod pé berget med spind bé-
ge» (Soderbick). Med »Onden» menas Oden (jfr under 18 i foreg, uppsats).
Skrivningen Rut kan ha ersatt ett dldre Rot (som rimmat pa fot). T4nkbart ir,
att det av Snorre omnimnda namnet Rota i senare skandinavisk folktradition
kan ha blivit ett namn pd Oden sisom sjukdomsdemon eller levat kvar sdsom
namn pé en med Oden och déden férknippad kvinnlig demon, som slutligen

delvis forvixlats med guden sjilv.

19. Det 19:e utharktecknet, man-runan, har jag redan ovan (under 14) omtalat
under fdrmodan av sammanhang med en avde s. k. helgdagsminnen. Om teck-
net i friga hor samman med »lordagsmannen» (11) eller »fredagsmannen» (12),
dr svart atc avgora. Frigan dr for dvrigt av underordnad betydelse. Ett till Mad-
derakka svarande manligt visen dr Madderattje. Denne siges ha sin boning
»nira solen». P4 en trolltrumma (Leem-

Avb. 37. Jessens lapptrumma enligt Friis' rekonstruktion.

J essens) ses denne som en med armar och huvud forsedd figur (3 pa avb. 37).
Tecknet har en viss likhet med tvenne sena former av m-runan: A och 2. Vi
kunna allesd hir formoda en rest av den runa, vars namn betytt 'man'. P4 troll-
trumman i friga finnas dven tre korsliknande tecken for de tre helgdagsmin-
nen. Intet hindrar emellertid, att ett ur-sprunglige tecken till sist reflekterats av
tva former. Ett frin en viss variant av manrunan hirstammande tecken kan ha
hallit sig kvar, fast man med andra trollrummors figurer som ménster infért
tre helgdagsmiin, betecknade med kors, vari en reflex av en annan variant av m-
runan torde féreligga: -j- = m i den svensk-norska runraden. Att en motsvarig-
het till manrunan bér vara att séka i nirheten av soltecknet, ir i varje fall, vad

man har att vinta.

20. Det 20:e utharktecknet, l-runan, vars namn betyder Vatten', har sin frap-
panta motsvarighet i den figur pa trolltrumman, som angivits forestilla »fiske-
vatten» (21 pa avb.). Att i lapsk magi vattnet frimst haft betydelse sdsom fiske-
vatten, dr fulle begripligt: av vattnet vintade sig lappen i forsta hand ete gote fis-
ke. Randulf omtalar, att om ringen (visaren) gick till vattnets tecken och stan-
nade inom det, forutsade detta ett gott fiske, stannade ringen diremot invid
kanten av figuren utan att komma in i den, betydde det, att vattenguden, »Ton-
sie Gud», krivde offer for att fisket skulle lyckas. Blev ringen stiende helt utan-
for, lonade intet offer. Ett dylike siges i regeln ha bestitt i en déd hund. Vatten-



gudens namn har av den norske lappkinnaren Qvigstad tolkats sisom ur-
sprungligen betydande »Tunnsjoguden» och hinsyftande pé en seite vid Tunn-
sjoen i Namdalen. Lapparna ha haft olika vattengudar i olika trakeer. Vanligen
kallas vattnets gudom for Tjasolmai, d. v. s. »vattenmannen», en motsvarighet
till ryssarnas Vodjanoj och var Nicken. Sisom jag i det féregdende papekat (jfr
forsta uppsatsen under 2), betraktades »vattenmannen» som ett demoniske vi-
sen.

21. Det 21:a utharktecknet dr Ingrunan. Denna bér av namnet att déma ha
haft med frukesamhet ate gora (jfr foregiende uppsats under 21). Liksom Tyr-
runan hingt samman med guden Tyr, har Ingrunan magiskt forbundits med
Ing, en bland nordgermanernas gudomligheter, enligt traditionen ursprungli-
gen en stamheros, som lokalt blivit dyrkad som en manlig fruktsamhetsgud.
Till skillnad frdn bjérkrunan, Friggs tecken, kan Ingrunan vid spidom ha haft
sdsom funktion att forutsiga manlig avkomma. I den lapska mytologien upp-
trider ett kvinnligt visen, juksakka, vars huvudsakliga uppgift 4r att skaffa gos-
sebarn till virlden. Denna fédelsegudinna har ett namn, som egentligen borde
skrivas Juoksakka, d& det av allt att ddma sammanhiinger med ordet jnoks, 'bé-
ge'. Att hon bir en dylik benimning, forklaras dirav, att det berodde pa henne,
om barnet blev av det kén, som anvinde bige. Om tillrickligt kraftig trolldom
utdvades av henne, troddes t. 0. m. ett kvinnligt foster i moderlivet kunna for-
dndras till ett manligt. Dirfér har hon en trolltrumma i sin hégra hand, upply-
ser Randulf. I den andra héller hon en stav (se 18 pd avb.). Hennes gestalt vin-
der sig pd trollerumman &t det hall, dir bdgguden Leibolmai befinner sig. Na-
gon direkt mytologisk fortsittning av guden Ing kan i detta fall icke forefinnas.
Tvivelsutan ha lapparna, som jag redan papekat, langt fore sitt ssmmantriffan-
de med nordgermanerna dyrkat vissa gudomligheter av kvinnligt kon, hirdens
och hemmets beskyddarinnor. Liksom Sarakka ansdgs Juksakka bo nere i mar-
ken under kitan, nirmare bestimt vid dérren, dir minnens bigar brukade stil-
las. Sannolikt avser namnet Uksakka samma gudomlighet. Det betyder 'dorr-
gumma' (uks pd lapska 'dérr'). Ete dylikt viisen férekommer dven i den nord-
svenska befolkningens forestillningsvirld, »Dérrkiringen» (i Visterbotten).
Namnet Juksakka ir sannolikt en kontamination av Juoksakka och Uksakka
(en och samma figur kallas av Jessen for »Uks- eller Juksakka»). Utgd vi frén, att
lapparnas omedelbara monster f6r trolldomsfigurerna varit ett nordgermanskt
spddomsredskap med runtecken, mdter ingen svarighet att sammanstilla Juk-
sakkas gestalt med Ingrunan: det visentliga har f6r den hedna tidens lapska nii-
dar varit tecknens funktion, icke direkt runornas namn. Att Ingrunan pa ett
nordgermanskt spidomsredskap anvints sisom tecken f6r ett gossebarns fodel-
se, dr intet allefor djdrvt antagande (jfr s. 87).



22. Det 22:a utharktecknet, odalrunan, har ett namn, som hinsyftar pa fast
egendom (odal, arvegods). I runmagien bér detta tecken ha forbundits med be-
greppet 'bostad, hemvist'. P4 den av Randulf beskrivna trollerumman finnes till
vinster (som pendang till dédsrikets omride & motsatta sidan) en halv-cirkel-
formig plats (22 pa avb.), dir lapska kitor och jordkulor finnas avbildade. Om
betydelsen av denna figur meddelas, att det av ringens rorelse frin detta omrade
eller dess kvarstannande inom detsamma avgjordes, om lappen skulle stanna
dir han var eller hade utsikt att fi det bittre annorstides. Vi veta dven, att om
ringen gick frin dodsrikets omrade till detta bostadsomrade, var det ett gott
tecken: den sjuke skulle fi stanna kvar hos de sina. Hélla vi oss till det, som
nidrmast kan férmodas ha varit odalrunans roll vid spddom, ha vi hir en god
overensstimmelse mellan det lapska hemvisttecknet och innebsrden hos uthar-
kens 22:a tecken: vad som varit den bofastes hemvist har blivit lappens hem-
vist. Runans namn har i detta fall icke varit det visentliga utan dess magiska
funktion.

23. Det 23:e utharktecknet, dagrunan, har haft ett namn, som betytt 'dag’ och
sannolike dven 'dager, dagsljus'. P4 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) héllits isir, bora de lapska tecken, som gi tillbaka pa
de nimnda runorna, befinna sig i varandras omedelbara grannskap. Med hin-
syn hirtill férmodar jag, att den s. k. »séndagsmannen», anbragt omedelbart
over soltecknet (10 pd avb.), ir en reflex av dagrunan. For atc skilja detta tecken
fran solens har man sannolike till en bérjan kallat det »solmannen». Redan i
fornnordisk myt torde for ovrigt dagrunan ha férbundits med en sisom ett
manligt visen uppfattad ljusgudomlighet: Dag, Dellings son. D3 sondagen var
solens dag, har av dagmannen-solmannen slutligen blivit »séndagsmannen»,
varefter de bdda pd sidorna om soltecknet placerade mansfigurerna, reflexer av
m- och r-runorna, dvenledes uppfattats sdsom veckodagsgudomligheter. Mojli-
gen har forst sondagsmannen (solmannen) férsetts med vingar, kanske i anslut-
ning till dldre nordgermansk myt. Sedan ha iven de bida andra figurerna face
vingar i stillet f6r armar.

24. Det aterstdr nu endast att finna motsvarigheten till utharkens sista (med ta-
let 24 forknippade) runa. Dess namn pé fornnordiska, *fehu, har p en ging
betytt 'boskap' och'rikedom’, ett kollektivt begrepp, som vil svarar till bok-
stavstecknets hoga talvirde enligt utharkteorien. Det enda tecknet pa trolltrum-
man, med vilket vi hittills icke sysslat, kallas »de kristnas viig». Detta tecken (14
pa avb.) hinsyftar pd den besuttna grannbefolkningen och dess bohag, de krist-
na bonderna och deras dgodelar. Vid sidan av en kyrka och tvenne ligre bygg-
nader (gird och visthusbod) ses boskap (en bock och en ko). Randulf omtalar,



att man genom detta tecken fick veta, nir lappen skulle ha »handel» med bén-
der, prister och andra, som icke voro lappar. I lapparnas, frin fornnordisk reli-
gion vertagna offervisen ingingo krav pi anskaffning av &wskilliga djur och
livsmedel, som de sjilva icke uppfodde eller producerade. Hist for offret dill
dodsriket, tupp fér vissa mindre offer m. m. kunde endast erhéllas genom kop
fran den bofasta bondebefolkningen. Av intresse dr att i detta sammanhang
omnimna, att lapskan har ett ord 6r 'rikedom' bdndavuor (eller bdndorak), vil-
ket dr en avledning till det inlinade ordet bdnda, 'husbonde', som tydligen ur-
sprungligen betecknat 'sjilvigande bonde'. S&vil enskildheter hos bilden — fi-
gurer, som férestilla husdjur — som vad vi veta om tecknets funktion — rad-
givning i friga om handel — tala for ett samband med frunan. Med denna
och dess tal 24 ha, sisom vi i det foregdende sett, i nordgermansk magi hand-
lingar, som sttt i samband med forvirv och 4tervinnande av egendom, varit

forknippade.

Av sirskilt intresse for min utharkteori 4r den omstindigheten, att motsvarighe-
terna till uroxrunan och rikedomsrunan — rentjurens tecken och tecknet for
bondens hem och boskap — befinna sig pd sa stort avstdnd frin varandra. Det
forstnimnda tecknet befinner sig hdgst uppe pé trolltrumman bland idel figu-
rer, som visat sig vara reflexer av runor inom utharkens forsta hilft, det senare
tecknet, som ir omgivet av reflexer av runor inom utharkens andra hilft, nar
nistan lika lingt ned som dédsrikets tecken och har blott bilden av den under
jorden boende Madderakka nedanfor sig. (P4 v. Westens teckning, avb. 33, nir
det dnda ned.) Undersokningen av nista trollerumma skall dnnu tydligare visa,
att rentjurens tecken ir n:r 1.



III.

Frén slutet av 1600-talet dr en lapsk trolltrumma bekant, som tillhért en nira
hundradrig lappgubbe, Anders Poulsen. Denne blev anklagad f6r utévande av
trolldom och forhordes dr 1691 infér domstol i Vadse i norska Finnmarken.
Dirvid meddelade den anklagade en detaljerad forklaring rérande spidomsred-
skapets bruk och de pd trumman avbildade figurernas innebérd. Den gamle
lappmannen sade sig vara f6dd i Torne lappmark i Sverige och péstod sig ha lirt
spddomskonsten av sin moder. Trolltrumman, som var mycket sliten av flitig
anvindning, siges den anklagade en ging ha forklarar sig sjilv ha gjort, men in-
for ritten fornekade han detta. Ehuru det redskap, Anders Poulsen anvint, pa-
triffats nagra decennier tidigare in den av von Westen funna och av Randulf
tolkade trolltrumma, med vilken vi ovan sysselsatt oss, hor det dock mytolo-
giske till etc senare utvecklingsskede. Det visar nimligen till skillnad frén den i
bérjan av 1720-talet patriffade spitrumman, som dock troligen forfirdigats
lingt tidigare, ett starke inslag av kristna element. Orsaken till denna olikhet in-
ses ldtt, om man betinker, att de bida trolltrummorna ehuru ungefir tillhéran-
de samma tidsperiod hinfora sig till skilda geografiska omriden. Hirtill kom-
mer ytetligare den omstindigheten, att Vadserelationens trolltrumma eller dess
forebild varit brukad av en kvinna, den fér trolldom anklagade lappmannens
moder. I regeln fick en kvinna icke syssla med en lapsk trolltrumma, méjligen
dock vid hog alder. Askillige i spadomsfigurernas anordning (frinvaron av
motsvarigheter till de bdda bjornarna m. m.) fir emellertid en forklaring, om
man riknar med, att i undantagsfall dven en lappkvinna (i s fall en dll hog &l-
der kommen) utévat spddomskonsten i anslutning till ett efter hennes behov
limpat redskap.

Vid f6rsta pseendet synas de bada trolltrummorna vara varandra mycket olika.
En nirmare undersokning skall emellertid visa, att av den i Neromanuskriptet
beskrivnaspddomsapparatens 24 figurer icke mindre dn 22 ha motsvarigheter
pa VadsOrelationens trolldomsredskap. Att pd den sistnimnda trumman trots
bortfall av tvenne tecken dock upptrida 25 figurer, beror pd, att vissa tecken
fact dubbel reflex. Flera av figurerna pd Vadsgtrumman iro dessutom forsedda
med »stavar», magiska tecken av runliknande karakeir. Sannolike foreligger hir
en rest av ndgot mycket dlderdomligt. I dldre tid synes det atc déma av skriftliga
vittnesbord ha funnits trollecrummor utan bildfigurer, vilkas tecken besttt av
vad man kallat »streck» eller »karaktirer» (sannolikt runliknande mirken). Det
omtalas t. ex., att en finnmarkslapp haft en trumma férsedd med »nio streck,



vart med sin sirskilda betydelse» (Leem). Uppgiften att tecknen i detta fall varit
blott 9, torde bero pa ett partiellt missférstind. Det troliga ér, att trumman i
fraga i likhet med den av Randulf beskrivna haft 24 tecken, av vilka 9, de dill
himmelsregionen hérande, blivit foremal {or sirskilt omtalande. Ytterligare vitt-
nesmdl limna pd trolltrummor anbragta avbildningar av trolltrummor. En si-
dan avbildning (n:r 7 pd trollrumman n:r 8 hos Friis) visar samma huvudin-
delning som pd Neremanuskriptets bild: en tvirlinje ett stycke ovan mitten, pd
denna std vertikala streck och i det undre filtet likaledes vertikala streck i ndgot
storre antal. Det sannolika ir, att den figurférsedda typen vuxit fram ur streck-
eller stavtypen. Vadserelationens trolltrumma torde visa ett évergdngsstadium:
bredvid stavarna (strecken) ha stillts figurer och i vissa fall ha stavarna bortfallic
och blott bilder blivit kvar sisom pd Nargmanuskriptets framstillning. Ett 4n-
nu ildre stadium har representerats av spdtrummor, som blott haft s. k. »streck»
eller »stavar», vilka sannolikt en ging i tiden varit ganska lika de av nordgerma-
nerna brukade runorna. Den lapska trolltrummans norska namn, runebomme,
ger en viss hinvisning i dylik riktning, ehuruvil det icke 4r att forglomma, att
det nynorska verbet runa har betydelsen 'spd'. En detaljgranskning av Vadsere-
lationens trolltrumma skall ocksd, sdsom vi i det foljande skola se, ge vid han-
den, att dess s, k. stavar till en betydande del kunna &terf6ras parunor, ja nagra
dro rentav identiska med runtecken, i tvenne fall t. 0. m. av gammal typ (se

avb. 38).

Vadserelationens trolltrumma, vars férebild, som nimnt, hort hemma i Torne-
trakten i 1600-talets Sverige, har r6da med albark malade tecken och 4r genom
fyra horisontalt gdendelinjer delad i fem avdelningar. Figurerna inom dessa har
man vid forhorec latic den lapske trollkarlen forklara i tur och ordning. I anslut-
ning till den latinska skriftens riktning och det vanliga europeiska bruket att 13-
ta bilder f6lja varandra frin vinster till héger har lappmannens svar uppteck-
nats i sidan ordningsf6ljd. Atc spimannen sjilv tinkt sig denna ordning, ir
dirmed ingalunda avgjort: en vanlig magisk operation ir just att lita en rérelse
ske »motsols» (frin vister-hoger till 8ster-vinster). En 6r frigan enligt mice for-
menande avgérande omstindighet 4r, att endast om man riknar med en anord-
ning frin héger till vinster, de intimt sammanhgrande tre helgdagsminnen och
solen komma i svit. Riknar man diremot frin vinster tll hoger, skulle icke
mindre 4n sex figurer std mellan solen (det runda tecknet lingst till vinster i 2:a
raden) och de tre helgdagsminnen (i 3:e raden, den sista lingst tll hager).
Denna omstindighet ir av stor betydelse. Anslutning till Naeromanuskriptets
bildframstillning och till runraden framtrider dven i andra avseenden vid en o-
rientering héger-vinster. Den av mig valda orienteringen stédes dven genom ett



av trollkarlen sjilv givet — indirekt betydelsefullt — meddelande, som nedan
(s. 150) skall diskuteras. Jag 6vergdr nu till en detaljgranskning av spddomsred-
skapets figurer och tecken.

Vi begynna med &versta regionen, dir figurerna 1, 2 och 3 pa avbildningen iro
att gruppera i motsatt ordning.

Sasom n:r 1 ha vi i s& fall att betrakta rentjurens bild (3 pa avb.). Acc det skall
vara en rentjur, synes tydligt pd de kraftiga, blott for ett handjur karakteristiska
hornen. Hir féreligger en dverensstimmelse med utharkens tjurruna (angelsax.
ur) och Neromanuskriptets pa lapska limnade upplysning om trollerummans
Oversta centrala tecken: att det forestiller en sarva, en hanren.

S&som n:r 2 i samma rad stdr en gestalt (2 pd avb.), som siges forestilla dskan (i
protokollet kallad »Torden»). Vid sin hégra sida har denna gestalt en stav, vari
utan svérighet en reflex av det lapska hammartecknet igenkinnes: vad som
motsvarar hammaren pd Neromanuskriptets trummahar fortunnats och ser ut
som handtaget till en stav. Sisom n:r 2 i utharken stdr thursrunan, dess reflex
kan emellertid icke vara att séka bland »himmelska» tecken. Liksom p& Nsero-
trumman ir den, sisom vi i det foljande f3 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 obetydlig
omflyttning har silunda dgt rum, troligen beroende pé platshinsyn: dskguden
har tinkes hogre dn vindguden och dirfor avbildats, dir den vilvda regionen
nar hogst.

Sésom n:r 3 stdr lingst till vinster vid dskgudens sida en gestalt (1 pd avb.), f6-
restillande ett visen, som siges rida 6ver »storm och ovider», alltsd en motsva-
righet till »vindens man» i Naeromanuskriptet, av mig sammanstilld med O-
den och det 3:e utharktecknet, ass-runan. Till vinster ses en »stav», troligen
dtergdende pa ett runtecken. Brist pd plats torde ha férorsakat, att tecknet
stympats, varfor dess ursprungliga form gict forlorad.

I den andra regionen avses med figuren lingst till hoger (8 pa avb.) enligt vad
protokollet upplyser en »dngel», vari man férmodat en motsvarighet till den he-
lige ande. Trollmannen har tydligen f6rsokt ate s langt mojligt tolka alle enligt
kristen uppfattning. Han har ddrfor t. ex. undvikit att anvinda uttrycket »gud»
om dskguden och vindguden utan brukat ordet »et Menniskes Lignelse». Ur-
sprungligen torde denna figur ha varit ett himmelsgudarnas sindebud. Det 5:e
tecknet pd Nseromanuskriptets trolltrumma siges vara en av de trenne storgu-
darnas »underregenter», med hjilp av vilken de utritta allt vad de vilja »i him-
mel och pd jord». Denne ir alltsd ett sindebud, en motsvarighet till vad lappen



Poulsen kallat en »ingel». P4 Linnés trolltrumma finnes ett tecken, som till for-
men overensstimmer med Nseromanuskriptets »furutopp», och i tolkningen
anges avse »inglar. Jag formodar samband med utharkens 5:e tecken, fackelru-
nan. Sannolikt har denna i runmagien f6rbundits med nigon annan gud 4n O-
den, Tor och Frej. Sasom en vaksamhetens symbol kan den ha varit Heimdalls
runa. Denne bragte budskap till dedvriga gudarna. Den vid gestalten stdende
staven visar nedtill en krék. En viss likhet med runtecknet <, det 5:e i utharken,
forefinnes. Skulle detta omformas, sd att det liknade en vandringsstav, var det
oundgingligt att starkt mildra béjningen. Resultatet har blivit en kipp, vars
nedre del 4r nigot bojd &t hoger.

Vid sidan av mannen med den krokta staven stdr bilden av en kyrka (7). Om
denna siges, att »vill nigon ha god lycka, da skall han giva den vaxljus, vildva-
ror eller pengar». Jag férmodar dirfor sammanhang med givorunan, det 6:e
tecknet i utharken, och figuren »offertupp» pa Naeromanuskriptets trumma.
Tecknets funktion har varit att ge anvisning om #ndamalsenligheten i att bringa
ett offer. Den avbildade kyrkan #r férsedd med tre kors, det ena har en ganska
stor och nigot pé sned gende tviirarm. Av den gamla g-runan v torde ett lapskt
offertecken ha bildats (ett dylike tecken finnes fakeiske, jfr i det f6ljande). Ur
tecknet v kan sedan litt ett kors ha uppstitt, som med tiden kombinerats med
en kyrka, vari lappen vil frimst sig ett offerstille, dgnat de kristnas gud, hos
vilken ibland #ven en hednisk lapp s6kte hjilp genom gavor dll prist och tem-

pel.

Till vinster om kyrkbilden se vi en mansfigur (6 p4 avb.), som i protokollet an-
gives avse »Gud fader». Vi ha hir att férmoda den lapska mytologiens centrala
gudomlighet, Veraiden olmai (»virldens man») i Naeromanuskriptet, alstrings-
kraftens gud, som forskningen identifierat med Frej. I egenskap av kirlekens
och vinskapens gud bor Frej enligt vad jag i det foregiende utvecklat i runma-
gien ha férbundits med det 7:e utharktecknet, det efter gdvorunan omedelbart
foljande. Detta tecken ir w-runan p. Det idr dirfor i hog grad intressant ate
kunna konstatera, att bredvid denna figur en stav av just denna runas form ir
anbragt (se avb.).

Nigon motsvarighet till »himlens bjérn» pd den av Randulf beskrivna troll-
trumman finnes, som redan nimnt, icke pi Vadsorelationens spddomsredskap.
Reflexen av det 8:e utharktecknet kan av flera anledningar litc ha forsvunnit.
En omstindighet Jiar jag redan antytt: spitrumman eller dess forebild har bru-
kats och troligen #dven férfirdigats av en lapsk kvinna. Detta kan forklara, att
just de bada bjornbilderna utelimnats. Det dr ocksé tinkbart, att motsvarighe-
ten till »himlens bjorn» en ging blott bestate i punkeer eller smé kors, som av-



sett stjirnor (exempel dirpd mdota vi i det foljande). Vid dessa punkter eller kors
har troligen med tiden ingen viktigare spddomshandling varit knuten, varfor
denna figur fallit bort.

Till vinster om Frejs stav se vi bilden av en man (5 pé avb.), vars ena fot snarast
ter sig som en histhov. I protokollet forklaras bilden férestilla »Guds son». Fi-
guren ter sig emellertid nog s diabolisk. Sannolikt ha vi hir att géra med en
motsvarighet till Naeromanuskriptets »himlens trollmany, vari man torde ha att
se en reflex av Oden i dennes egenskap av runmagiens frimste utdvare. D3
trolldomsrunan framfor andra var utharkens 9:e tecken, har man att férmoda
samband dirmed. Den till vinster stiende staven erbjuder ocksd en viss likhet
med noédrunan A. Bistaven har blott kommit en smula hégre upp och férlorat
sin sneda riktning. Majligt dr dock, att det dr den 8:e runstaven, som drdjt sig
kvar: i den svensk-norska runraden har h-runan formen -J-. I varje fall ha vi att
i den bredvidstdende figuren nirmast formoda en motsvarighet till »himlens
trollman» och nédrunans magiska funktion. Som bekant tinktes Oden i efter-
hednisk tid delvis som hist: den folkliga djivulsgestaltens histhov ir ett arv
hirifran.

Lingst till vinster befinner sig i andra regionen ett runt tecken, genomdraget av
en vertikal linje (4 p& avb.). I protokollet siges, att dirmed avses solen. Vi ha
hir givetvis en tydlig motsvarighet till soltecknet p& den ovan behandlade troll-
trumman och en mingd andra. Som jag i det féregiende redan nimnt, torde
strecket hirstamma frin den islindsk-norska run-typen <*>. En mellanform
mellan nimnda runtecken och solbilden pd denna trollerumma 4terger prosten
Forbus 1727 (hos Reuterskitld). Solen har »solringen -0 till 4ra», meddelar
han. T detta tecken fortsitter visserligen strecket snett neddt och icke uppat,
men omvindning av tecken dr mycket vanlig hos lapparna. Som en kuriositet
vill jag omnimna, att den iTyskland p4 vissa héll mycket uppmirksammade ur-
tidsforskaren Hermann Wirth i soltecknet pd just denna lapptrumma tror signa
funnit ett tecken f6r »det heliga drev. Ingenting vare sig i protokollets uppgift
om tecknets betydelse eller i annan tradition om lapska tecken talar f6r denna
forflugna idé. Protokollet upplyser i tydliga ord, att det ir ett tecken for solen,
och vad vi i &vrigt veta om lappmagiens tecken stimmer hirmed. Den nimnde
tyske forfactaren slir enligt min mening ett rekord i 1slig bevisforing: han labo-
rerar sida upp och sida ned med alla méjliga tecken, som vore han sikert for-
trogen med deras betydelse. Det mesta synes han emellertid — som 1 detta fall
— ha tagit »aus der Tiefe des eigenen Bewusstseins».

I tredje regionen folja s3, frn hoger riknat, trenne figurer, som anges avbilda
tre »julherram: 1:a, 2:a och 3:e juldagens herre (13, 12, 11 pa avb.). Tidigast



kanske »peiveherr, som kan betyda bade »solherre» och »dagherre». Hir fore-
ligger uppenbarligen en motsvarighet till de med soltecknet nira férbundna ge-
stalter, som i Neremanuskriptet betecknas sdsom »fredags-, 16rdags- och sén-
dagsmannen». Som jag redan nimnt, dr det av synnerligen stort intresse, att
stavarna vid dessa trenne »herrar i tvenne fall dverensstimma med just de ru-
nor, varav man kan férmoda dem vara reflexer. Gestalten lingst tll hoger (13)
har en stav av utseendet ### bredvid sig. Overensstimmelsen med utharkens
l4:e tecken, R-runan, ir uppenbar. Bredvid de bida andra gestalterna std tven-
ne andra stavar, bida av samma form. Med den svensk-norska runradens m-
tecken T foreligger hir en sldende likhet. Av intresse 4r dven, att den stav, som
sammanhinger med utharkens 14:e tecken kommer fére de bdda stavar, som
héra hop med utharkens 19:e. Att dagrunan ### saknar reflex, ir begripligt
nog; den kunde icke omformas dll en »stav». Korsliknande tecken for »min-
nen» kring solen upptrida pd &tskilliga lapptrummor. Enligt min &sikt dtergd
dessa pd en relativt sen typ av manrunan, som undantringt det gamla uthark-
tecknet ###. Aven runan ### bor i analogi med en typ i den yngrerunraden
slutligen ha uppfattats sdsom en manruna. Det uppstod pa s vis tecken for tre
»mian».

Vid sidan av de trenne »juldagsherrarna» std tvenne kvinnliga figurer. Den till
héger (10 pa avb.) angives vara »Maria, Kristi moder, Guds kvinna». »Nir hon
tillbedes, hjilper hon sirskilt barnaféderskor (»Barselqvinder»)», tillfogas det.
Hir foreligger en omisskinnlig reflex av barnbérdsgudinnan Sarakka, som vi
kinna frin Naremanuskriptet. Hennes nordgermanska motsvarighet ir Frigg,
det 17:e utharktecknets (bjérkrunans) gudomlighet.

Vid sidan av Maria-Sarakka stdr lingst dll vinster (9 pa avb.) en kvinnlig ge-
stalt, som i protokollet tolkas sisom avseende »Sankta Annay, vilken siges vara
»Marias syster». Enligt bibeln hette Marias moder Anna. Vi torde dirfor i den-
na figur ha att se en reflex av den ildsta bland jordmédrarna, Madderakka, som
under kristen p&verkan omtytts till Anna, Jungfru Marias moder. Férebilden
till trolltrummornas Madderakkafigur ser jag, som ovan nimnt, i p-runans gu-
domlighet, en med jorden sammanhérande gudinna. Utharkens 13:e runa hade
ursprungligen formen ### (s& t. ex. pd Kylverstenen). I norra Sverige (Dalarne)
upptrider ett p-tecken av formen ###. Detta kan pd s sitt vara uppkommet,
att den gamla p-runan vints och satts pé stav. En s. k. stav av formen ### fin-
nes ocksd pd denna trolltrumma, vid sidan av den nirmast under »Sankta
Anna» stdende manliga figuren i fjirde regionen (15). Det dr méjligt, att en
stav flyttats frdn tredje regionen till den fjirde, emedan trollcrummans tillverka-
re icke ansett behévligt, att kvinnor skulle ha stavar. Vid férhoret har trollman-



nen upplyst, att »liksom jordens herrar ha stav i handen, ha dessa personer sta-
var i sina hinder».

I fjirde regionen star lingst till hoger en manlig figur (17 pa avb.). Denna pa-
minner om en man med kipp, som bir pd en mjslsick. Den anklagade synes
av protokollet att déma ha yterat sig mycket oklart om denna figur och de and-
ra i denna region. »Det ir folk, som gr till kyrkan», siges han ha upplyst, men
enligt en version tillfogat, att man genom trolltrumman kunde gora dem »ont»
eller »gott». Hirger sdlunda protokollets tolkning mycket liten ledning. Halla vi
oss emellertid dll stavarna, som ses vid dessa mansgestalters sida, kan méjligen
hjilp att finna en forklaring erbjuda sig. Vid figuren lingst till hoger (17 pd
avb.) se vi en stav, som ser ut som en klyka. Ett snarlikt tecken har anvints i
lapsk gudsdyrkan. Forbus upplyser, att fruktbarhetsguden Tjorveradiens tecken
var ett »tvekluvet eller tvgrenigt trid». Missioniren J. Kildal omtalar, act till
denna fruktbarhetsgud arligen om hésten en renoxe (eller annat f4) blev offrad,
for att han skulle skinka »skon groda» péd jorden. Tjorveradien, vars namn un-
gefir kan dversittas med »hornguden», ir tvivelsutan endast en variant av fruke-
barhetsguden Veraiden olmai i dennes egenskap av vixdighetsgud. Férklaring-
en tll, att gudomligheten i friga kallas »hornguden», har man sokt i den om-
stindigheten, att pd vissa trolltrummor en del gudafigurer forsetts med glorie-
strdlar om huvudena efter kristet monster. I detta ssmmanhang kan man emel-
lertid erinra dirom, att Frejs bild pd det runristade guldhornet frén Gallehus (se
avb. 19 dll héger) har tvenne horn pa sict huvud. I ena handen hiller denna
gudagestalt en hacka alldeles som Veraiden olmai p& Neremanuskriptets troll-
trumma. Jag formodar i anslutning till det sagda, att figuren lingst till hoger i
fjirde regionen pd Vadserelationens trolltrumma (17) avser en variant av Verai-
den olmai och att figuren och dess stav i runmagien motsvaras av guden Frej i
dennes egenskap av dringsgud och den med dringsmagien forbundna 11:e ut-
harkrunan. I den svensk-norska runraden har a-tecknet, som ytterst gir tillbaka
pa utharkens j-tecken (dr < *jara) formen ###. Bokstaven i friga visar sdlunda
en betydande likhet med ett klykformigt tecken, Tjorvenradiens symbol hos
lapparna enligt Forbus. Att staven pé trollerumman har ett utspring till vinster
i stéllet for till hoger sisom fallet 4r med runtecknet, éverensstimmer med lap-
parnas sitt att dterge runor. Mansfiguren, som hér samman med denna stav,
kan férmodas ursprungligen ha varit en s. k. ithyfallisk bild (gudens fallos har
tinkes befruktande nd jorden). Frejstoden iUppsala hedna tempel var som be-
kant enligt Adam av Bremen f6rsedd med en »vildig priap».

Figuren n:r 2 frin héger i denna region (18 pé avb.) forestiller, som man ser, en
kyrka. Om figurens funktion upplyses i protokollet, att tecknet hintyder pd of-
fer av »vaxljus, pengar och annat». Denna kyrkbild torde vara en reflex av teck-



net »de kristnas vig» pd Neremanuskriptets spitrumma (14 pd avb. 32). Detta
tecken bestdr av figurer forestillande boskap, hus och en kyrka och siges av
Randulf std i relation till handel med bénder, prister och andra, som icke voro
lappar. Savil bild som funktion visa silunda en tydlig éverensstimmelse pa de
bida spddomsredskapen. I bigge fallen har det rért sig om penningtransaktio-
ner. Samband med rikedomsrunan, utharkens 24:e tecken, dr med hinsyn hir-
till vad vi nirmast ha att formoda. Givetvis ligger detta samband betydligt kla-
rare f6r Neromanuskriptets vidkommande 4n f6r Vadserelationens. Intet annat
tecken synes mig emellertid pd Vadserelationens spdtrumma bittre motsvara
tecknet »de kristnas vig» pd den av Randulf beskrivna. Av intresse 4r dven, att
Vadserelationens trollman vid férhéret antytt, att »Dom Kirken» (allesd det
tecken det hir ir friga om) haft betydelse f6r &terfiende av stulna dgodelar.
Detta stimmer med vad jag i det féregiende pdpekat om det 24:e utharkeeck-
nets och dess tals roll i dylik magi.

Till vinster om kyrkan ses tvenne manliga gestalter. Rérande dessa uttrycker sig
protokollet ytterst svivande (de sigas vara »folk som gir till kyrkan»). Av utta-
landet kan ingen slutsats dragas. Den enda méjligheten att tillndrmelsevis be-
stimma dessa figurer ir atc ge akt p4, vilka motsvarigheter, som saknas, nir det
littare tydbara blivit tolkat. Till »himlens bjérn» ha vi icke upptickt nigon
motsvarighet, hade en sddan funnits, skulle den vara att s6ka redan i andra regi-
onen. Det aterstdr di, som det foljande skall visa, att tinka pd motsvarigheter
tll jaktguden, Leibolmai, och »jordens bjérn». En av de tvenne mansfigurerna
torde dirfor en ging pa en dldre forebild dill trollerumman ha forestille Leibol-
mai. Sannolikt 4r det gestalten lingst till vinster (15 pdavb.). Mansfiguren till
héger (16 pa avb.) kan uppenbarligen icke vara en reflex av »jordens bjorn».
Det troliga ir, att figuren blott insatts sisom ett komplement till den mellan
honom och kyrkan befintliga staven. Denna har en viss likhet med en korrum-
perad fruna, tecknet P. Huvudstaven kan ha rékat att upptill bli béjd, och en
av bistavarna har si fitc fortsitta tecknets centrallinje. Snarast ha vi dven att
rikna med den hos lapparna vanliga omsvingningen av runstaven. En ging i ti-
den torde runtecknet P ha hort samman med den figur, som antyte »handel»
med prist och bonder (den bredvidstdende kyrkan = »de kristnas vigy, jfr s.

145).

Rundeln lingst tll vinster (14 pa avb.) tolkas i protokollet sisom avseende
»mdanen». Ett tecken fér mane saknas emellertid pd Nargmanuskriptets troll-
trumma. Med stod av uppkomsten av ett annat dvenledes runt tecken i femte
regionen (jfr nedan) formodar jag, att rundeln lingst dill vinster i fjirde regio-
nen tidigast motsvarat lapparnas boplatsomride pd den av Randulf beskrivna
spdtrumman: detta teckens halvcirkel kan ha blivit till en helt sluten rundel,



vilken i sin tur i analogi med soltecknet uttytts sdsom avseende méinen. Bo-
platstecknets lige pd Nergmanuskriptets spitrumma scimmer mycket vil med
denna hypotes. Likaledes bér reflexen av jaktguden, Leibolmai, vara att soka i
nirheten av platsen f6r detta ursprungliga bostadsomride. I mansfiguren bred-
vid rundeln har jag ocksd, jfr ovan, férmodat en reflex av Leibolmai. Det teck-
en, som stir bredvid denna figur, torde, som jag ovan pépekat, ha blivit nedflyt-
tat frén nirbeldget stille inom den angrinsande dvre regionen. I den svensk-
norska runraden bestod det tecken, som i anslutning till sitt namn, yr, 'bage’,
kunde forbindas med jaktens gud, blott av ett litet, lagt stdende vertikalt streck.
Det dr méjligt, att en stav av dylike utseende med tiden uppfattats sisom ofull-
stindig och dirfor ersatts av tecknet Y, som ursprungligen sttt hos en av de tre

akkorna (Madderakka).

I spadtrummans femte region befinna sig uteslutande figurer, som hinfora sig till
»helvetet», d. v. s. det gamla hedniska dédsriket.

I den runda figuren (23 pa avb.), som i protokollet siges forestilla »helvetets
tjarkittel», ha vi enligt min mening att formoda en reflex av den halvrund, som
pa den av Randulf beskrivna spdtrumman betecknar dédsriket. (En parallell «ill
denna utveckling frén halvcirkel till helcirkel torde vi ha i uppkomsten av run-
deln lingst dll vinster i 4:¢ regionen, av mig ovan sammanstilld med Neroma-
nuskriptets boplatstecken). Framfor rundeln i 5:e regionen befinner sig en fi-
gur, som bestdr av en horisontal- och trenne vertikallinjer (22 pé avb.). Denna
kallas »helvetets eld». Oméjligt ir icke (sirskilt med hinsyn till dédsplatstecken
pa andra spdtrummor), ate vi i de vertikala strecken ha att se reflexer av isrunor.
Bild och »stav» kunna hir ha givit upphov till tvenne figurer. Bida iro enligt
min mening i s fall att dterfora pd utharkradens 10:e tecken, isrunan, och dess
magiska innebord.

I den fyrkantiga figuren (24 pé avb.), som angives forestilla »helvetets grav»,
har man sannolike att se en reflex av vatten-tecknet pd andra spdtrummor. [ re-
geln (t. ex. pd Nergmanuskriptets bild) dr denna figur rektangulir, sdsom fallet
4r med detta Vadserelationens tecken.

Liksom vi mott tvenne reflexer av dodsrikets tecken, finna vi dven sisom mot-
svarighet till »underjordens trollman» pd Neremanuskriptets spitrumma (och
dess ildsta ménster thursrunan) tvenne djivlar: en bunden (25 pé avb.) och en
obunden (21 pd avb.). Det demoniskas tal 4r 2 i sdvil runmagi som i lapsk vid-
skepelse (jfr det foreg.). Det finnes ocksd en spatrumma, pa vilken det demo-
niska angives med ett dubbeltecken, den av Jessen (hos Leem) tolkade (jfr avb.
37). Hir anges helgdagsminnen pé solens éversta och bigge &t sidorna gdende



strdlar genom kors, vilka, som ovan framhallits, kunna forklaras sdsom reflexer
av den svensk-norska runradens manruna ¥ (m-tecknet). P4 solens neditgdende
strdle finnes en figur bestdende av tvenne hopfogade kors: T+ (44 pa avb. 37).
Denna figur anges forestilla »mubben-olmak, onda andar, som vilja géra lap-
parna ont».

Den lapska mytologiens forestillning om en bunden djivul kan ha sin férebild
savil i kristen som i nordgermanskmyt (Loke, Fenrisulven). En kurigs detalj,
som vittnar om inverkan av fornnordisk myt, dr den i protokollet limnade
upplysningen, att dd Gud fann denne djivul, hade han »jirnsko pd». Detta f6r
tanken till Vidar och dennes hos Snorre omtalade tunga (»tjocka») sko. Vidar
deltog med de andra asarna i Fenrisulvens bindande och siges vid Ragnarck
skola trampa ned honom.

I gestalten lingst till viinster i femte regionen (19 pé avb.), som anges forestilla
»den bundne djivulens hustru», har man sannolikt att fsrmoda en motsvarig-
het till Neeremanuskriptets modergudinna Juksakka, som av dskilligt att déma
fir anses vara identisk med Uksakka, »Dérrkiringen» i svensk visterbottnisk
folktro. Vid en dérr, som kallas uks, offrade lapparna nimligen enligt Randulf
vid julaftonen it den undre virlden genom att sld ut 6l eller brinnvin och
dricka en skél. Genom denna ceremoni kan Uksakka, »Dérrkiringen», ha blivic
knuten samman med underjorden och demonerna och slutligen i en halvkris-
ten lappkvinnas fantasi ha uppfattats sdsom djivulens hustru. De bida andra
akkorna ha ront ett annat 6de. Med Jungfru Maria blev begripligt nog Sarakka
identifierad, lappkvinnornas hjilperska framfor alla andra. Att lita Madderak-
ka, den ildsta bland skyddsgudinnorna, bli hennes mor, den heliga Anna, foll
sig dvenledes naturligt. For Uksakka erbjod sig didremot ingen anknytning till
den kristna religionens heliga kvinnor. Hon fick behélla sin boplats under jor-
den och erhéll helt demonisk natur. Vi méta henne dirfor i denna spdtrummas
understa region som »den bundne djivulens hustru».

Figuren lingst till vinster nedanfor »djivulens hustru» (20) anges vara en sjuk-
domsalstrande demon (»en Dievel, som draber folk og Mennesker, og skal vere
Siugdomy). Tvivelsutan ha vi att i honom se déds- och sjukdomsdemonen Ro-
ta, vilken stir i nira forbindelse med sitt offerdjur histen, »Sturich» i Nerema-
nuskriptet, av mig sammanstilld med utharkens 18:e tecken, histrunan.



IV.

De bédda i det foregiende behandlade lapska spitrummorna avvika i deskillige
fran varandra. De maiste dock gi tillbaka pd en gemensam ildre grundtyp.
Denna har tvivelsutan, vad innebérden hos tecknen betriffar, stitt nirmast
Naeromanuskriptets spddomsapparat, dir ytterst litet omtytts i anslutning till
kristna forestillningar. Vadserelationens trolltrumma visar diremot talrika
kristna inslag, ehuruvil acskilligt vid forhéret sannolikt framstillts sisom mer
kristet betonat, dn det uppfattats i spddomspraktiken. Denna trollerumma har
emellertid dll gengild bevarat ndgot, som f6r vir undersokning ir av den allra
storsta vike: spddomsapparaten ir icke blott férsedd med bilder utan visar i en
hel del fall dessutom »stavar», vilkas former erbjuda omisskinnlig likhet med
runor, i en del fall si gott som fullkomlig identitet. Sisom ir att vinta, kunna
icke alla dessa stavar ha haft runtecken ur den ildre runraden till férebilder.
Under 4rens lopp maste i anslutning till runskriftens yngre typer, som bl. a. in-
lanades sisom kronologiska mirken (tecken for veckodagarna), i flera fall ett
utbyte av en ildre form mot en yngre ha dgt rum. Aldre typer ha dock i en viss
utstrickning hallic sig, sirskilt, dd det gillt tecken, som tillika med sina namn
forsvunnit ur den yngre runraden: w-runan #, Frejs tecken, och p-runan #,
tecken f6r en med solen forbunden gudomlighet eller eventuellt f6r ett som gu-
domligt eller astralt betraktat djur (ilgen). Runor av ildre form med namn
kvarstdende i den svensk-norska runraden, som torde kunna ha reflexer pd
Vadserelationens trolltrumma dro: # (n-tecknet) och # (k-tecknet). Lika i savil
den ildre som den yngre runraden iro: # (i-tecknet) och # (ftecknet). Av yngre
typ dro # (m), # (p) och # (a for idldre j). Det kan icke giirna vara en tillfillighet,
atc pd ett och samma lapska spidomsredskap icke mindre 4n 9 tecken benimn-
da »stavar» finnas, som visa sd betydande likhet med kinda runtyper.

At lapparna haft en viss kunskap om runor, churu desannolikt aldrig brukac
dessa tecken for att dstadkomma sammanhingande textuppteckningar, framgar
forutom av de lapska veckodagsmirkena av en rad hos lappbefolkningen bruka-
de bomirken. Jag har bland dylika (jfr materialet hos v. Diiben och Sigrid Dra-
ke) funnit motsvarigheter till [-~| e, y* g (dven X)' V P # ligatur), f* a (nigot
lutande), A och J 1, p| u (i ligatur), KI // (det sista tecknet kan dock bero pd in-
flytande av det liknande latinska tecknet), se avb. 39. Hirtill kommer att det,
ssom jag redan pdpekat, finnes uppgifter om, att tecknen pa vissa ildre troll-
trummor bestitt endast av s. k. »streck» eller »karaktirer».



En annan viktig omstindighet med Vadsorelationens trollerumma ir, atc den
indelats i icke mindre 4n fem olika re-

Avb. 39. Lapska bomirken enligt von Diiben.

gioner och att dirfér figurerna folja efter varandra i rader. Det avgdrande ir e-
mellertid act kunna bestimma, var bérjan och slutet befinna sig. Att bérjan ir
atc soka dverst och slutet lingst ned, dr utan vidare klart. Mera villrddig maste
man vid f6rsta paseende stilla sig till frigan, om man har att rikna frin hoger
till vinster eller — sdsom i det forklarande protokollet skett — frdn vinster till
héger. Hir kommer oss emellertid en uppgift frin den forhérde trollmannen
tll god hjilp. Denne har tillfrdgats om figurernas betydelse i ordningen vins-
ter-hoger, som for undersokaren har tett sig som nirmast till hands liggande.
Lappen har emellertid fillt ett yttrande, som ritt forstdtt visar, att spddomsin-
strumentet varit orienterat i motsatt rikening. Den forhérdehar nimligen omta-
lat, act om missingsféremalet, som anvindes sdsom visare, vid dunkande med
hammaren rikade g& motsols, sd var detta ecc daligt tecken, men dansade det
»ritt om med solen» hade den, han spadde, »god lycka». Riktningen medsols 4r
fran vinster till hoger: denna rikening méste salunda foljas for att né frdn ett o-
fordelaktigare (ligre) till ett fordelaktigare (hogre). Figurerna méste di vara an-
ordnade motsols, d. v. s. frin hoger dll vinster. Akkorna i 3:e regionen befinna
sig ligre 4n helgdagsminnen (»julherrarna»). Solen och »Guds son» (himlens
trollman) i 2:a raden tillhéra ett ligre stadium 4n »Gud fader» (Frej). Vindgu-
den i l:a raden ir av ligre rang 4n den store och miktige Tordonsguden. Fore
allc stdr i 6versta regionen den heliga offertjuren, som representerar samtliga
hégre gudars vilja. I de bdda undre regionerna, den 4:e och den 5:e, ir oriente-
ringen icke stringt bunden vid en och samma rad: i bigge omridena kunna vi
urskilja hégre och ligre placerade figurer. Dessutom veta vi rérande Naeroma-
nuskriptets trolltrumma, att pd denna figurerna i den undre regionen icke an-
ordnats i s& nira anslutning till utharkraden som i den 6vre. Vad som frimst in-
tresserar oss dr dirfor tecknens anordning inom de tvenne regioner, som mot-
svara himlaregionen pd den av Randulf beskrivna spitrumman. Utharkens be-
gynnelserunor (n:r 1—9) &terfinnas pd Vadsorelationens trumma i féljande
ordning: 1 (rengjur, uroxrunans reflex), 4 (Tor, vagnrunans gudom), 3 (vindgu-
den, ass-runans gudom), 5 (ingel, viktare, fackelrunans gudom), 6 (offerteck-
en, gdvorunans motsvarighet), 7 (Frej, frojdrunans gudom), 9 (»Guds son» =
»himlens trollman» = nédrunans gudom). Det finnes silunda endast en enda
omkastning: den gestalt, som motsvarar Oden och den 3:e utharkrunan, kom-
mer efter representanten for den 4:e, Tors runa. Som jag i det foregiende pipe-
kat, torde detta bero pd utrymmesskil, vartill kommer hinsyn till Horagalles-
Tors mera framskjutna plats inom lapsk mytologi i jimforelse med den mindre



ofta kallade vindguden. Motsvarigheter till tvenne utharkrunor, tecken sam-
manhdrande med den 2:a och den 8:e runan, saknas i denna grupp. Denforst-
nimnda motsvarigheten har sdsom demonisk (férbunden med thurs-djivulen)
flyttats ned i den understa (5:¢) regionen, den senare har helt frsvunni, troli-
gen emedan den sdsom varande en djurbild (»himlens bjérn») fallit utanfér spé-
domsutdvarens verksamhetsomride. Vadsorelationens spddomsredskap (eller
dess forebild) har brukats av en kvinna. For en sidan var allt, som hade med en
bjérn att gora, tabu. Sannolike har en kvinna, dven om hon var &lderstigen, ald-
rig ridfrigats, dd det gillt bjornjakt. Hon har givetvis icke haft nigon anvind-
ning fér de bada bjornfigurerna och med hinsyn dirtill utelimnat dem p3 site
speciella spddomsredskap. Sannolikt har, d3 en lapsk spiman vid forestdende
bjérnjake rddfrigat en trollcrumma, den i himlaregio-nen stiende bjsrnfiguren i
vissa fall ficc vikariera for det tecken, som avsdg den pi jorden befindiga bjor-
nen, malet f6r jakten. Kom t. ex. ringen (visaren) till »himlens bjorn», kunde
detta vil dven tolkas som ett gott omen for bjornjake.

P4 det hela taget visa vid nirmare pdseende Nseromanuskriptets och Vadsorela-
tionens spitrummor en betydande dverensstimmelse sinsemellan trots den star-
ka kvasikristna omgestaltningen pa den senare. Sirskile giller detta, som jag re-
dan framhivt, de till den himmelska regionen hérande figurerna, vilka jag visat
genomgdende vara motsvarigheter till utharkens begynnelsetecken. Vi ha hir
ett nytt bevis for, att den gamla av 24 tecken bestiende runraden icke begynt

med rikedomsrunan, |*, det tecken som pd fornislindska kallades fe (av ildre
*fehu)) utan med urox-runan f|, som en ging i Skandinavien (liksom bevisligen
i England) hinférts till en tjur. Den har kallats ur (av dldre *urus) med angiven

betydelse.

Av stort intresse ir, att hos lapparna rentjurens tecken varit en symbol for
storoffret. Detta har varit ett slags motsvarighet till mithraisternas taurobolium,
som avsdg att frlinga livet. Som nimnt, var tjuren hos fornperserna livets sym-
bol. Det finnes om lapsk offertro antecknat, att om ndgon hade ett barn, som
var sirskilt kirt, kunde han »képaliv till det» genom att »offra en ren». Barnet
tillstaddes d& av storgudarna att leva sin tid ut (Demant Hatt). Denna tro har
sporadiske fortlevat in i nutiden. Som jag i det foregdende nimnt, skulle djuret
vid storoffret avlivas med ett enda slag. I denna omstindighet har man skil atc
formoda en reflex av fornnordisk runmagi, som forband tjuren och storoffret
med talet 1, uroxrunans tal i utharkraden. Den pd trolltrummorna avbildade
rentjuren ansigs dven bringa ndiden »hjilp» i hans strider i andevirlden. Detta
erinrar om vad som i Eddan siges om Odens forsta trollsing: »Hjilp nimns
den forsta» etc. (jfr ovan s. 19). Renfiguren kallades dven »lyckans ren» (S. Kil-

dal).






De ovan behandlade tvenne spddomsredskapen dro de, som bist visa samban-
det med nordgermansk runmagi. De iro ocksé de trollerummor, som mest in-
gdende beskrivits av samtida. Sirskile virdefull 4r Randulfs utf6rliga kommen-
tar, vilken som nimnt bygger pi systematiska utfrigningar, foretagna av von
Westen. Det finnes emellertid ytterligare en hel rad lapptrummor. Var och en
av dessa har tvivelsutan sitt stérre eller mindre virde f6r det spérsmaél, varmed
vi hir syssla. En del av dessa innehaller dock blott ett fital tecken och kan dir-
for icke ge mycket till belysning av frigan. Andra ha ett betydande antal tecken,
i ett fall s manga, att man rentav hiller fore, att denna trolltrumma endast va-
rit en modell, pd vilken allahanda tecken anbragts, och att den aldrig varit 1
praktiskt bruk. Det giller den stora av Schef-ferus avbildade trolltrumman fran
svenska Lappland (Torne). Mina undersskningar av materialet ha f6rt mig «ill
den dvertygelsen, att lapptrummor med ett stort antal tecken (bortdt det dubb-
la av utharktecknens antal eller mera) representera en i det hela sekundir ut-

vecklingstyp.

Den i tilldgget till den franska editionen (1678) av Schefferus’ ursprungligen pé
latin forfattade arbete om Lappland (»Laponia», 1673) offentliggjorda avbild-

ningen av en



liv till det» genom att »offra en ren». Barnet tillstaddes dé av storgudarna att le-
va sin tid ut (Demant Hatt). Denna tro har sporadiskt fortlevat in i nutiden.
Som jag i det foregiende nimnt, skulle djuret vid storoffret avlivas med ett en-
da slag. I denna omstindighet har man skl att férmoda en reflex av fornnor-
disk runmagi, som férband tjuren och storoffret med talet 1, uroxrunans tal i
utharkraden. Den pd trolltrummorna avbildade rentjuren ansigs dven bringa
ndiden »hjilp» i hans strider i andevirlden. Detta erinrar om vad som i Eddan
siges om Odens forsta trollsing: »Hjilp nimns den forsta» etc. (jfr ovan s. 19).
Renfiguren kallades dven »lyckans ren» (S. Kildal).



De ovan behandlade tvenne spddomsredskapen dro de, som bist visa samban-
det med nordgermansk runmagi. De iro ocksé de trollerummor, som mest in-
gdende beskrivits av samtida. Sirskile virdefull 4r Randulfs utf6rliga kommen-
tar, vilken som nimnt bygger pi systematiska utfrigningar, foretagna av von
Westen. Det finnes emellertid ytterligare en hel rad lapptrummor. Var och en
av dessa har tvivelsutan sitt stérre eller mindre virde f6r det spérsmaél, varmed
vi hir syssla. En del av dessa innehaller dock blott ett fital tecken och kan dir-
for icke ge mycket till belysning av frigan. Andra ha ett betydande antal tecken,
i ett fall s manga, att man rentav hiller fore, att denna trolltrumma endast va-
rit en modell, pd vilken allahanda tecken anbragts, och att den aldrig varit 1
praktiskt bruk. Det giller den stora av Schef-ferus avbildade trolltrumman fran
svenska Lappland (Torne). Mina undersskningar av materialet ha f6rt mig «ill
den dvertygelsen, att lapptrummor med ett stort antal tecken (bortdt det dubb-
la av utharktecknens antal eller mera) representera en i det hela sekundir ut-

vecklingstyp.

Den i tilldgget till den franska editionen (1678) av Schefferus’ ursprungligen pé
latin forfattade arbete om Lappland (»Laponia», 1673) offentliggjorda avbild-
ningen av enlapptrumma med icke mindre dn 150 figurer kan omajligt repre-
sentera ndgot urgammalt i uppstillningen av alla dessa tecken. Hir finnas figu-
rer, som forestilla en hel rad av linder, diribland s& avligsna som Spanien,
Frankrike och Turkiet. Vidare tecken f6r en stor serie helgdagar: pask-, pingst-,
vérfrudagen, S:t Eriks dag, S:t Johannes dag, Petersdagen, Jakobsdagen etc. etc.
Dock finnas pd denna trumma, som snarast ir att betrakta som ett samlings-
stille for allahanda bland lappar kiinda och brukade tecken, dskilliga reflexer
fran heden tid. Hit héra enligt min mening tecknen fér solen, solguden (trol.
ursprungligen Frej), vinden (Oden), dskan eller Ture (Tor), fiskvatten, bjérn,
boskap (ko och tjur), lapphydda (bostadsstille), man, trollkarl (»himlens troll-
man»), djavulen (thurs), djivulens grav (dodsriket), déden jimte hist (Rota,
Stuorek), solljuset (dagrunan), bjork (bjorkrunan), gran (fackel-runan). Talrika
offertecken kunna reflektera uroxrunan eller gévorunan. Det finnes silunda
motsvarigheter till huvudparten av Nergmanuskriptets figurer, allesd dill storre
delen av utharkradens tecken. Det hela dr emellertid s& omkastat genom dill-
komst av annat material (tecken fér kristna helgdagar och allehanda linder m.
m.), att en analys av tecknens lige knappast kan siga oss nigot av vikt. All san-
nolikhet talar emellertid f6r, att de ovan uppriknade tecknen f6r solen, diverse



gudar, vatten etc. utgora en relikt av det ursprungliga hos en verklig spddoms-
apparat.

Ett alldeles sirskilt intresse erbjuder emellertid pa denna trumma en grupp av
tecken, vari tyckas ingd bokstavsliknande element. Det finnes ett tecken (n:r
81), som forklaras forestilla »en man». Detta tecken ser ut som en manruna av
den yngre typen #, forbunden medelst ett horisontalt streck nedtill med solru-
nan #. Man kan férmoda, att detta tydligen genom en kombination uppkomna
tecken ursprungligen avsett en av de frén det foregiende kiinda »helgdagsmin-
nen»: »min» placerade i solens nirhet. Guden Naos tecken (n:r 99) ser ut som
tvenne genom linjer férenade assrunor av gammal typ # och #. Tyvirr limnas
ingen upplysning om, vad slags gud Nao varit. Kanske har Nao varit ettnamn
pa den enligt min formodan med Oden och den 3:e utharkrunan sammanhé-
rande »vindguden». Namnet erinrar nigot om den svenska bondebefolkningens
egendomliga namn pd Oden: Noen i »Noens hist (jfr s. 42 och 74). Att en re-
flex av den runa, som kallats 'asagud’, tillh6r ett gudomstecken, kan for ovrigt
vara forklaring nog. I sex offertecken pa trumman (n:r 25, 26, 27, 28, 144 och
150) ingd varandra korsande linjer, som forete om utharkens sjitte tecken, ga-
vorunan X (g-tecknet), erinrande former. S&som motsvarighet till det 6:e ut-
harktecknet ha vi i det foéregiende mott symboliska bilder fér offer (en tupp, en
kyrka). Vidare kan man observera, att ovanpd den halvcirkel, vilken omsluter
de smafigurer, som sigas forestilla »farliga trollmin, som gora det virsta» (teck-
net 79), dro anbragta tvenne upprittstdende streck, som i detta sammanhang
fora tanken dll isrunor (en islindsk analogi ha vi i den som avb. 17 &tergiva
trollstaven, avsedd att doda en annans kreatur). Randulf nimner iven, att en fi-
gur, som ser ut som ett streck, betecknar »den déde». P4 en annan lapptrumma
(n:r 8 hos Friis) beteckna tvenne vertikala streck »lappens gravplats». Det synes
salunda, som om vi pd Schefferus' lapptrumma skulle ha reflexer av dtminstone
5 runtecken: A (m, eventuellt r),

$ (s).f(a), x (g)och (i).

En annan lapptrumma med spdr av runor ir den hos Leem offentliggjorda, av
Jessen beskrivna (jfr avb. 37). Denna har en figur »Saivoberget» (n:r 41), som
jag 1 det foljande fir anledning att tala om. P4 ett egendomligt buktande ut-
sprang std hir »stavar» placerade. De flesta dro raka streck i likhet med isrunor;
tvenne ha »sidostavar och likna runorna t och [* (dock mera pd originalet dn
pa Friis' rekonstruktion, avb. 37). Forsta sidoutspringet utgdr i bigge fallen
icke frin toppen. Den senare linjekombinationen kan dirfér vara en reflex av
en sentida form av nédrunan: A (n) i den svensknorska runraden. P4 det heliga



berget torde pa en trolltrumma, sedd och beskriven av missioniren S. Kildal, en
mot-

Avb. 40. Djivulens tecken.svérighet tll »himlens trollman» i Naeromanuskrip-
tet ha stdte (jfr hirom under VI). D& denna figur enligt min forklaringsprincip
ar att betrakta sdsom en motsvarighet till trolldomsrunan, n-tecknet, nédtving-
ets runa, torde man hir bora formoda en relikt av det ursprungligen med »him-
lens trollman» sammanhd&rande runtecknet (ildst #, sedan #).

I Nergmanuskriptet meddelar Randulf bl. a. ett tecken, som pétriffats pd bak-
sidan av en avbildning av den behandlade trolltrumman. Detta tecken siges av-
se »Satan», »Muben Olmay», den »anden Mand». Figuren i friga (se avb. 40).
synes bestd av tvenne, som antipoder stillda man-runor av den yngre typen, #
och #, och tvenne tll héger och vinster om varandra stillda bistavar till thurs-
runor: # och # hopsmilta. En analogi hirtill finnes pd Roskildeamuletten (se
avb. 12).



Ett spAddomsredskap, som mdste ha haft betydande likhet med det av Randulf i
Neargmanuskriptet beskrivna, dr den trolltrumma, vars bilder ligga till grund
for den av den norske lappmissioniren Sigvard Kildal uppgjorda forteckningen
over gudomligheter, kinda av lappar i norra Norge under f6rsta delen av 1700-
talet (fore 1730). Forfattaren meddelar tyvirr ingen till framstillningen horan-
de bild av en trolltrumma, men av yttranden hos honom framgar det klart, ate
han kint de omtalade gudomligheterna just i anslutning till deras bilder pa ett
bestimt spidomsredskap, som han betraktat sisom typiske.

I. Bland gudomsvisen, som enligt S. Kildal bo i »stjarnhimlen», finnas féljande
motsvarigheter till vad vi redan kiinna. Jag anfor dem i den ordning, som féljts
i det foregiende:

1. »Passevara Serva», det heliga fjillets (eller lyckans) ren. Uppgiften bestyrker,
vad jag i det foregdende framhivt, att det stora offertecknet, som av mig sam-
manstilles med utharkens l:a runa, avsett en rentjur (serva = sarva, 'en ren,



svérighet till »himlens trollman» i Naeromanuskriptet ha sttt (jfr hirom under
VI). D4 denna figur enligt min férklaringsprincip ir ate betrakea sdsom en mot-
svarighet il trolldomsrunan, n-tecknet, nédtvangets runa, torde man hir béra
formoda en relikt av det ursprungligen med »himlens trollman» sammanhéran-
de runtecknet (ildst #, sedan #).

I Neromanuskriptet meddelar Randulf bl. a. ett tecken, som pétriffats pa bak-
sidan av en avbildning av den behandlade trolltrumman. Detta tecken siges av-
se »Satan», »Muben Olmay», den »anden Mand». Figuren i friga (se avb. 40).
synes bestd av tvenne, som antipoder stillda man-runor av den yngre typen, #
och #, och tvenne dll hdger och vinster om varandra stillda bistavar dill thurs-

runor: # och # hopsmilta. En analogi hirtill finnes pa Roskildeamuletten (se
avb. 12).



Ett spAddomsredskap, som mdste ha haft betydande likhet med det av Randulf i
Neargmanuskriptet beskrivna, dr den trolltrumma, vars bilder ligga till grund
for den av den norske lappmissioniren Sigvard Kildal uppgjorda forteckningen
over gudomligheter, kinda av lappar i norra Norge under f6rsta delen av 1700-
talet (fore 1730). Forfattaren meddelar tyvirr ingen till framstillningen horan-
de bild av en trolltrumma, men av yttranden hos honom framgar det klart, ate
han kint de omtalade gudomligheterna just i anslutning till deras bilder pa ett
bestimt spidomsredskap, som han betraktat sisom typiske.

I. Bland gudomsvisen, som enligt S. Kildal bo i »stjarnhimlen», finnas féljande
motsvarigheter till vad vi redan kiinna. Jag anfor dem i den ordning, som féljts
i det foregiende:

1. »Passevara Serva», det heliga fjillets (eller lyckans) ren. Uppgiften bestyrker,
vad jag i det foregdende framhivt, att det stora offertecknet, som av mig sam-
manstillts med utharkens l:a runa, avsett en rentjur (serva = sarva, 'en ren,som
¢j dr vallackad'). Att figuren dven kallas for »lyckans ren», anger detta teckens
stora betydelse. Hir ir att erinra om Vadsorelationens uppgift, att det var ett
lyckligt tecken, om visaren gick medsols: pa sd vis nddde man lingst upp och
lingst till hoger, till »lyckans reny.

2. »Biex Olmai», vindmannen, som rdder 6ver vider och vind, av mig samman-
stilld med utharkrunan n:r 3. (Motsvarighet dll n:r 2, thursrunan, kan icke for-
vintas i denna region, se nedan.)

3. »Thora Galles», torddnets gud, allesd Tor, av mig férbunden med det 4:e ut-
harktecknet, vagnrunan.

4. »Mans» (fel for Mano), manen. Detta tecken torde ersitta offertuppens bild
pa Naeromanuskriptets trolltrumma. En vit tupp var hos lapparna det vanliga
offret till de bada himlaljusen, solen och méinen. Tecknet for ett dylikt mindre
offer, som kanske forestillt ete vite djur, har vil pd sina hall tolkats sdsom frimst
avsecende mdnen (solen hade ju eget tecken). Detta kan ha givit anledning ill,
att det ersatts med en bild av minen. Sisom en givande, rikedomsbefordrande
gudomlighet kan f6r 6vrigt, sdsom jag i det foregiende pdpekat, nyménen ha
haft anknytning till utharkens 6:e tecken. P4 en del avbildningar av trolltrum-
mor se vi ocksd nymdnen avtecknad i himlaregionen. (Det runda méntecknet i



4:e regionen pd Vadsorelationens spitrumma, jfr ovan under III, 4r diremot
uppkommet genom ett missférstdnd, feltydning av bostadstecknet.)

5. »Veraiden Rad», alstringsguden, som giver sjil »till den kropp, gudinnan Sa-
rakka danar i moderlivet», motsvarar uppenbarligen Frej (Veraiden olmai i Nae-
romanuskriptet), sdsom vinskaps- och villustgud férknippad med utharkens
7:e tecken.

6. »Rana Neid», kallad »sommarjungfrun» eller »den grona jungfrun», torde
motsvara det pd dringsrunan (utharkens ll:e) dtergdende frukebarhets tecknert,
som ses till vinster om Veraiden olmais gestalt pd den av Randulf beskrivna
trollrumman. Kildal har utan vidare tagit for gott, att namnet Rina skulle
sammanhinga med det ndgot likly-dande lapska ordet mottas, 'gron'. Detta ir
knappast riktigt. (Kanske har man att i stillet formoda samband med ett namn,
som skogsrdn har i norra Sverige: Randa, om vars ursprung hittills mig veterligt
ingen &sikt 4r framstilld.) Vi veta dven av andra killor, att lapparna kint en
kvinnlig vegetativ gudomlighet, kallad »Rananeida» etc. (neida betyder 'flicka’).
Denna troddes bl. a. ge nytt gris till foda at renarna. Hennes funktion har tyd-
ligen varit av sidan art, att man haft anledning att f6rbinda henne med en fi-
gur, som forestillde det vegetativa uppspirandet.

7. »Beive» eller »Beive Neid», d. v. s. "solen' eller 'soljungfrun’, anges dven av
Kildal bland gudomligheter, tillhdrande »stjirnhimlen». Andra trollerummor ha
emellertid i regeln soltecknet, motsvarigheten dll solrunan, utharkens 15:e
tecken, anbragt nedanfér den egentliga himmelska regionen. Det hade dirfér
varit av ett visst intresse, om Kildal meddelat en ordentlig avbildning. Han om-
talar vidare solen ssom ett kvinnligt visen, 4t vilken offrades »ett vitt kreatur»,
och siger, att lapparna kalla henne »himmelens drottningy.

I1. Bland gudar, »som bo pd jorden» nimnas:

1. »Passevara Olmai», det heliga fjillets man (trollkarl). Olmai, som ir en sin-
gularform, uppfattas egendomligt nog av Kildal som en plural: han 6versitter
med »Fjeldguder» och siger om »disse Passevare Olmai», att de lira lapparna att
sld pa trolltrumma, att spd och stilla sporsmél till de déda. Av det sagda fram-
gér, att vi hir ha en motsvarighet tll »himlens trollman» i Naeromanuskriptet,
av mig sammanstilld med det 9:e utharktecknet, nédrunan, trolldomsstaven
framfor andra. »Himlens trollman» var ju formedlare mellan himlens gudar och
jordens minniskor. Dirav kan Kildal ha bibragts uppfattningen, att han tillhsr-
de jordregionen.



2. »Leib Olmai», almannen, jaktens gud, av Kildal uppfattad som »Brédman-
den (!) eller Skytternes Gudy, ir liksom den bigbirande jaktguden pa Nasro-
manuskriptets trollcrumma en tydlig motsvarighet till idegransrunan, utharkens
12:e runa, av mig forknippad med den nordgermanske jaktguden UllKildal
omtalar, att denne gud av lapparna tillbads med »knifall» for att bevekas att ge
jaktlycka och lita dem »f& den heliga bjornen». »Dirfér sittes denne Leib Ol-
mai», fortsitter han, »pd trolltrumman med en bjorns figur». Detta tyder pd, atc

Kildal sett bdde jaktguden och bjérnen avbildade lik-
Avb. 41. Lapptrumman n:r 2 hos Friis.

som pd Naeromanuskriptets spddomsredskap. Bjérnfiguren har jag i det foregd-
ende sammanstillt med utharkens 16:e tecken (om ock med en viss tvekan).

3. »Maderacha» kallas dven »kvinnokénets férsvar. Hon »bemaenger sig» i sina
dottrars »Bestillninger». Dessa dottrar angivas av Kildal vara tre (han skiljer i
anslutning till namn-varianterna pa Uksakka och Juksakka). Jag formodar (jfr
det foreg.) i den figur, som pé lapptrummorna forestiller Madderakka, en mot-
svarighet till den 13:e utharkrunan, p-tecknet. Jag har omralat, att runan i friga
i Dalarne fitt formen L|J. P4 en trollerumma (n:r 2 hos Friis) upptrider en
hogst egendomlig figur vid sidan av Sarakka och Juksakka, som kallas »Sselge-
asdne», 'ryggmodern’, en »Jordemoder». Denna torde icke vara ndgot annat 4n
en variant av Madderakka. Det frappanta ir, att denna »ryggmoder» pd bilden
(se avb. 41, n:r 13) har ett hogst mirkvirdigt ryggparti: det bestdr av tre runlik-
nande tecken, vilka tillsammans &tskilligt pdminna om den frn islindska svart-
konstbdcker kinda »skrickhjilmen». Tvenne av dessa runliknande tecken, de
som motsvara armarna, ha stor likhet med den ovan omtalade p-runan U]J. Det
dldsta namnet p& p-runan torde enligt vad jag i det foregdende utvecklat ha va-
rit petra, ett frdn latin eller grekiska hirstammande ord med betydelsen rsten,
klippa'. Jag kan hir meddela, att enligt en norsk historisk forskare (Fritzner)
lappkvinnorna fér att underlitta fodelsen i dldre tid héllo i handen ett foremal
gaggagcedge, motsvarande islinningarnas lausnarsteinn. Denna s. k. »sten» var
egentligen en fruke av en havsvixt. I medeltidens stenbécker kallades en dylik
»ormsten» (»Slangesten»). I en svensk trolldomsbok, som jag i det féregdende
refererat, beskrives, hur man fir en orm att f6da en »sten» genom att bl. a. om-
vira djuret hdrt med en snodd, gjord av tretton tridar (jfr s. 54).

4. »Sar Acha» omnimnes sisom den foregiendes forsta dotter och siges vara en
hjilperska vid barnsbérd. Kildal omtalar, att denna gudinnas blod drickes och
Leibolmais (brédgudens) kropp fértires. Detta tyder pd en dtminstone partiell



inverkan frin den kristna nattvardsliran. I det féregiende har jag férbundit Sa-
rakka med Frigg och bjorkrunan, utharkens 17:e tecken.

5. »Jux Acha» ir tydligen identisk med Juksakka hos Randulf, av mig samman-
stilld med utharkens 21:a tecken, Ingrunan. Kildal upplyser, att denna gudinna
fick offer for att formés act forvandla et kvinnligt foster dll gosse och éver-lim-
na det till Leibolmai, si att han »kan 6ve det i Skytten». Gudinnan har allesd
stitt i ett visst forhdllande till mankdnet och manlig" idrott, frimst bruket av
bigen. Som jag redan nimnt, torde hennes namn egentligen betyda 'bdggum-
man' och héra samman med juoks, 'bige'. — »Ux Acha», »dérrkvinnan», om-
nimnd som sirskild gudomlighet hos Kildal, torde, som ovan framhéllits, sna-
rast vara en variant av Juksakka, som enligt flera uppgifter ansigs ha sin boning
nira den dérr, dir bigarna stilldes. — »Possio Acha», »bordkvinnan», som si-
ges se till husets inre, liksom Madderakka skyddar detta utvindigt, torde il sitt
ursprung vara blott en variant av denna. D3 lapparna stiftade bekantskap med
runmagien, ha de sannolikt haft tre egentliga modergudinnor: urmodern har
identifierats med den 13:e runans gudomlighet (Jord, Fiprgyn); hennes ildsta
dotter, kvinnokénets nirmaste hjilperska, med den 17:e runans gudomlighet
(Frigg); och den gudinna, som haft betydelse for gossebarns fodelse, vars plats
varit vid dérren och bigarna, har fitt 6verta den magiska rollen hos det 21:a ut-
harktecknet, vilket térhinda i nordgermanernas spddomskonst varit ett tecken,
som fdrutsagt ett gossebarns fodelse.

6. »Zias Olmai» (av Kildal betraktad sdsom identisk med »Saive Neide», »vat-
tenkvinnan») ir tydligen fiskevattnets gud, Tjasolmai, vars namn betyder 'vat-
tenmannen'. Han har givetvis varit férbunden med spitrummans vattentecken,
en tydlig motsvarighet till det 20:e utharktecknet, vattenrunan.

7. Kildal omnimner vidare tre helgdagsgudomligheter: »Porgie Dagy, »Laue
Dagy och »Sodne Beive», vilka anges sdsom fredagens, 16rdagens och sondagens
gudomligheter, alltsd en 6verensstimmelse med Naeromanuskriptets framstill-
ning, i anslutning till vilken jag frmodat samband med det 14:e, det 19:e och
det 23:e utharkeecknet. Kildal tilligger emellertid, atc de flesta lapparna ansigo
fredagen helgad &t Sarakka och 16rdagen &t Veraiden Rad (d. v. s. Veraiden ol-
mai, Frej). Sondagen anségs helgad &t de tre helgdagsminnen (Ailikes) gemen-
samt. Detta kan reflektera ett tillstind, di dessa betraktades sisom med solen
sammanhérande »min», enir deras tecken (kors uppkomna ur den svensk-
norska runradens manruna) varit placerade pa soltecknets strilar. At dem helga-
des dirfor solens dag, séndagen. Forst sent torde de ha blivit till tre skilda
veckodagsgudomligheter.



III. Sdsom befintliga »under jorden» eller »djupt under jorden» omnimner Kil-

dal:

1. »Jam Aimo», de dddas land, dir »Dédens moder» hirskar. Det befinner sig
»under jorden», men icke »djupt under jorden». (J. Fellman talar om »Jabmeai-
mo» som en plats »under jordytan».) Hir méta vi en motsvarighet till dodsriket
och gudinnan Hel, av mig férbundna med det 10:e utharktecknet, isrunan. Till
»Dédens moder» (»Jam Acha») offrades, for att sjilen skulle f6rbli hos kroppen
och icke f6r hastigt avhimutas dll det nya livet i dodsriket, dir de déda troddes
f3 nya kroppar. Frin doédsriket kunde de déda forflyteas till hogre fréjd hos den
hogste guden, »Veraiden Rad», som av begynnelsen givit dem sjilen. Detta
skedde efter omkring 100 &r, siger Kildal. (Méjligen kan hir en reflex av mys-
tik med talet 10, dodens tal, foreligga: 100 =10 X 10. P4 ett annat stille talar
Kildal om jimnt 100 &r.) Ect egendomligt uttryck hos lapparna, kint frin an-
nan killa (v. Duben), ir galme, kalme som benimning p3 liklukten. Detta ord
sammanhinger med adjektivet kalmes, 'kall', och bor ursprungligen ha betytt
'kold'. Om inflytande frén nordisk magi hir foreligger, 4r svirt att avgora:
'kold' och 'déd' dro varandra nirstdende begrepp (jfr vad jag s. 43 yttrat om ut-
trycket »gora kall» = 'doda’).

2. »Rot Aimo» eller »Ruut Aimo», »det onda landew, ir enligt Kildal beliget
»djupt under jorden». (Aven J. Fellman upplyser, att »Rotaland» tinkts befinna
sig »innerst i jorden».) Hir bor enligt Kildal »Rota» eller »Rutu», pinoguden,
till vilken lapparna sigas ha offrat, nir ingen hjilp var act f2 frén andra gudar.
(For J. Fellman 4r diremot denna virlds hirskare ett kvinnligt visen: »Rota ak-
ka»; henne behaglig som offer var en déd hist, som hel nedgrivdes i jorden,
upplyser han.) Om detta pinorike, helvete, siger Kildal, att dit kommasjilarna
av dem, som varit férsumliga i offer och bén till gudarna. Dessa sjilar komma
aldrig till »Veraiden Rad» som de, vilka »efter 100 &r» bli upptagna till honom
frin »Jam Aimo» (ett dédsrike, som siledes i viss midn motsvarat den katolska
skirselden). Kildal skildrar ritt omstindligt ett offer till Rota och omnimner,
att »vid altaret» en dod hist skulle nedgrivas i jorden. I Nseromanuskriptet
motsvaras denna lokalitet av »Sturich», hiisten, av mig férbunden med den 18:e
utharkrunan. P4 en del trollerummor finnes Rota avbildad ridande pa en hist.
Kildal siger om offerhisten, att den slaktas, for att Rota skall rida bort pd den
tll sice rike.

Kildals framstillning av lapsk mytologi 4r tvivelsutan — vilket han sjilv antytt
— gjord huvudsakligen i anslutning till en av honom studerad spatrummas fi-
gurer. Denna bér ha varit av ungefir samma typ som den av Randulf beskrivna
och torde dvenledes ha haft i det nirmaste samma antal tecken, omkring 24.



Ovan har jag visat, att Kildals spitrumma bor ha haft motsvarigheter till runor-
nanrl,3,4,6,7,9,10, 11, 12, 13, 14, 15, 16, 17, 18, 19, 20, 21 och 23 i
utharkraden. Varfor saknas motsvarigheter tll n:r 2, 5, 8, 22 och 24? Frimst
beror detta pd, act Kildal endast fist sig vid, vad han uppfattat sdsom avseende
religionens virld. Han har icke direkt limnat en beskrivning pa en lapsk troll-
trumma utan velat ge »Efterretning» om lapparnas »hedenske Religion». Emel-
lertid har han som ledning anvint figurerna pd ett spddomsredskap av utprig-
lad hednisk typ, en variant till Naeromanuskriptets trollerumma.

Att motsvarigheter saknas till utharktecknen n:r 22 och 24, forklaras lite dirav,
att deras reflexer pa trolltrummorna iro figurer, som helt hinfora sig till minni-
skornas virld (lapparnas och béndernas boplatser). Likaledes ir det begripligt,
att Kildal icke nirmare sysslat med de bida bjornbilderna, motsvarigheter till
runorna n:r 8 och (eventuellt) n:r 16. Den senare bjornbilden omnimner han
dock i samband med Leibolmai, jaktguden. Den magiska funktionen hos »him-
lens bjorn» liksom hos den grantopp, som enligt min férmodan torde ha mot-
svarat fackelrunan (n:r 5), har han troligen icke utlistat. Sannolikt har han diri
endast sett i ena fallet ett djur, i det andra ett trid. P& den grund, att Kildal ta-
lar om flera »Passevare olmai», som sigas lira lapparna att trolla, ir det troligt,
att han fort »himlens trollman» och »underjordens trollman» (jfr Naeromanu-
skriptet) till en och samma kategori. Han kan dirfér mycket vl ha sett en troll-
trumma, pd vilken dven en motsvarighet till thursrunan, utharkens 2:a tecken
funnits: figuren »underjordens trollman». Vi ha silunda att rikna med, att Kil-
dal varit fértrogen med en trollerumma av gammal, i huvudsak hednisk typ,
som sannolike haft 24 tecken eller obetydligt mera.

Vad Kildal omnidmner av mytologiska visen, for vilka bilder saknas pd Naero-
manuskriptets spidomsredskap, dr hégst obetydligt. Som nimnt, torde »Ux
Acha» blott vara ett annat namn pd Juksakka och »Possio Acha» Madderakka i
en bifunktion. Intet talar bestimt f6r, att Kildal kint till en trolltrumma med
fem olika akkor. Det sannolika ir, ate det till en del blott rér sig om olika namn
pa samma figur (Jessen, hos Leem, talar t. ex. om »Uks- eller Juksakka» vid for-
klaring av en och samma figur).

Det hos Kildal, vartill motsvarigheter icke finnas pa den av Randulf beskrivna
spdtrumman, ir: »Passevara» — det heliga fjillet — och de till detta anslutna
»Passévare Lodde», det heliga fjillets figel, och »Passevare Guelle», det heliga
fjillets fisk. Det »heliga fjillet» torde motsvara »Saivoberget» p& den hos Leem
av Jessen beskrivna lapptrumman (41 pa avb. 37). Man kan formoda, att pd
den trumma, Kildal sett, en figur motsvarande »himlenstrollman», nimligen



»Passevara Olmai» (jfr ovan), statt pd detta berg. Det kan ursprungligen ha varit
en detalj, som tillkommit utan att figurernas 24-tal dirfor rubbats. Vad det he-
liga fjillets figel och fisk betriffar, dr det ingalunda alldeles sikert, att Kildal
sett dem avbildade pd ndgon trolltrumma, han kan ha kint dll dem efter munt-
liga uppgifter. P4 en del sena trolltrummor finnas dock motsvarigheter till dessa
magiska djur. Kanske ha de ocksd férekommit redan p& ndgon trumma,
somKildal sett. I s& fall 4r det naturligast act i dem se relative sena tillsatser, be-
roende pd, att man latic »himlens trollman» std pa det heliga fjillet: vid sidan av
»det heliga fjillets man» har man anbragt sm3 figurer, forestillande »det heliga
fjillets fagel» och dess »fisk». I »Wurnes Lodde», 'ond féagel', av Kildal uppfattad
som plural (»slemme Fugle»), kan man férmoda en eller flera bifigurer till »un-
derjordens trollmany.



VIL

En trollerumma, som vid forsta paseendet synes vara av ganska avvikande typ 1
jimforelse med de i det foregiende skildrade, i Norge pitriffade spddomsred-
skapen, finnes avbildad i den svenske missiondren Samuel Rheens ar 1671 for-
fattade »relation» (i huvudsak hinférande sig till Lule lappmark). Sirskilt i etc
avseende visar denna svenska lapptrumma ett mycket tydligt kristet element:
tre min framstillas och beskrivas sdsom Kristus och tvenne apostlar. Underso-
ker man denna spdtrummas figurserie nirmare, finner man emellertid motsva-
righeter till de flesta av Neromanuskriptets tecken: 20 bland 24. Kristus och de
bdda apostlarna dro uppenbarligen identiska med de tre helgdagsminnen o. s.
V.

Liksom den av Randulf beskrivna trumman ir den spidomsapparat, Rheen
skildrar, delad i endast tvenne regioner.

I den &vre befinna sig nirmast skiljelinjen (se avb. 42) Tor jimte en »tjidnare»
och Storjunkaren (Frej) jimte en »tjinare». Hir ha vi motsvarigheter till den
4:e (Tors) och den 7:e runan (Frejs). Frejs s. k. jidnare torde vara en motsvarig-
het till »Rana Neid» hos Kildal, vilken figur jag sammanstillt med den 11:e ru-
nan. Tors tjinare kan ha tillkommit som en pendang till Storjunkarens (Frejs)
efter att tidigare ha varit en bild av vindguden, som vi p& Vadsorelationens
trollcrumma sett avbildad som ligre dn Tor. Jag formodar dirfor hir en motsva-
righet till den 3:e runan.

I 6vrigt upptages himmelsregionen av bilder f6restillande halvmanen, stjirnor
och figlar. Ménbilden har sin motsvarighet hos Kildal, vars mantecken av mig
sammanstillts med



Kildal sett. I s fall dr det naturligast att i dem se relativt sena tillsatser, beroen-
de pd, att man latic »himlens trollman» std pd det heliga fjillet: vid sidan av »det
heliga fjillets man» har man anbragt sma figurer, forestillande »det heliga fjil-
lets f3gel» och dess »fisk». I »Wurnes Lodde», 'ond fégel', av Kildal uppfattad
som plural (»slemme Fugle»), kan man férmoda en eller flera bifigurer till »un-
derjordens trollman».



VIL

En trollerumma, som vid forsta paseendet synes vara av ganska avvikande typ 1
jimforelse med de i det foregiende skildrade, i Norge pitriffade spddomsred-
skapen, finnes avbildad i den svenske missiondren Samuel Rheens ar 1671 for-
fattade »relation» (i huvudsak hinférande sig till Lule lappmark). Sirskilt i etc
avseende visar denna svenska lapptrumma ett mycket tydligt kristet element:
tre min framstillas och beskrivas sdsom Kristus och tvenne apostlar. Underso-
ker man denna spdtrummas figurserie nirmare, finner man emellertid motsva-
righeter till de flesta av Neromanuskriptets tecken: 20 bland 24. Kristus och de
bdda apostlarna dro uppenbarligen identiska med de tre helgdagsminnen o. s.
V.

Liksom den av Randulf beskrivna trumman ir den spidomsapparat, Rheen
skildrar, delad i endast tvenne regioner.

I den &vre befinna sig nirmast skiljelinjen (se avb. 42) Tor jimte en »tjidnare»
och Storjunkaren (Frej) jimte en »tjinare». Hir ha vi motsvarigheter till den
4:e (Tors) och den 7:e runan (Frejs). Frejs s. k. jidnare torde vara en motsvarig-
het till »Rana Neid» hos Kildal, vilken figur jag sammanstillt med den 11:e ru-
nan. Tors tjinare kan ha tillkommit som en pendang till Storjunkarens (Frejs)
efter att tidigare ha varit en bild av vindguden, som vi p& Vadsorelationens
trollcrumma sett avbildad som ligre dn Tor. Jag formodar dirfor hir en motsva-
righet till den 3:e runan.

I 6vrigt upptages himmelsregionen av bilder f6restillande halvmanen, stjirnor
och figlar. Ménbilden har sin motsvarighet hos Kildal, vars mantecken av mig
sammanstillts medden 6:e utharkrunan. Vad beteckna emellertid de ménga
stjirnorna och figlarna? Stjirnorna bestd av tvenne skilda grupper. Till vinster
om mdnen befinna sig 8 sgirntecken, tll hoger 5. Figelgruppen bildas av 9
djur (en av dessa

Avb. 42. Rheens trolltrumma.

fgelfigurer befinner sig lingst till vinster, de flesta av de 6vriga till hoger). Det
miirkliga dr nu, att de runtecken efter mr 4, for vilka vi ytterligare ha att vinta
motsvarigheter i denna region, just dro det 5:e, det 8:e och det 9:e. Den figur,
som pd Nseromanuskriptet av mig antagits mot-svara den 8:¢ utharkrunan, ir
»himlens bjorn». Den befinner sig (se 8 pd avb. 32) till vinster i himmelsregio-



nen: detsamma ir forhdllandet med sviten av 8 stjirnor pad Rheens trolltrum-
ma. Det granliknande tecknet pd det norska spidomsredskapet, av mig sam-
manstillt med fackelrunan, uthar-kens 5:e tecken, befinner sig till hdger i him-
melsregionen (5 pd avb. 32): detsamma ir férhéllandet med sviten av 5 stjirnor
pa den svenska trolltrumman. Jag sluter hirav, att tecknet »himlens bjérn», som
troligen avsett en stjirnbild, ersatts av dtta stjarnfigurer i enlighet med tecknets
magiska tal 8. I analogi hirmed bér fackelrunans motsvarighet ha ersatts av fem
eldtecken, som slutligen fitt ungefir samma form som stjirnor. Enligt samma
princip har »himlens trollman», motsvarigheten till det 9:e utharktecknet, er-
satts av nio figlar (de flesta till héger liksom »himlens trollman» pd Nseroma-
nuskriptets trumma). Den 9:e runan har hort samman med Oden i hans egen-
skap av trolldomsgud. Sina budskap mottog denne gud av korpar. Att man l3cic
trolldomsrunan representeras av figlar, kan dirfor std i samband med myten
om den trollkunnige Odens korpar. Missiondren Jens Kildal upplyser ocks
om, att ndiden for att komma i férbindelse med »Passé vare olmay», d. v. s.
himlens trollman, sinde bud till denne med en »Passé vare lodde», d. v. s. en ill

det heliga fjillet horande figel.

I den &vre regionen saknas offerrenen. I den undre regionen skola vi emellertid
patriffa bilden av en rentjur. Man har sannolikt funnit det onaturligt att ha en
ren i den himmelska sfiren och litit honom fi plats hogst uppe bland andra
djur i den jordiska regionen.

I den himmelska regionen ha vi alltsd funnit motsvarigheter till utharkrunorna
nir 3, 4,5, 6,7,8,9, och 11. Motsvarigheter till de med det underjordiska
sammanhérande runorna n:r 2 och 10 béra i likhet med vad fallet dr pa de
norska trolltrummorna icke upptrida i denna avdelning.

I den undre regionen méta vi dvenledes en rad motsvarigheter till figurer, kiinda
frin Naeromanuskriptet: solen (reflex av runan 15), vatten (»sj6», runan n:r
20), en ren (runann:r 1, jfr ovan), en bjérn (runan n:r 16 eller en bifigur ll
Leibolmai, av mig sammanstilld med runan n:r 12), en oxe (troligen rest av bo-
skapsbilden pd Naeromanuskriptets trumma, av mig férbunden med runan n:r
24), en varg (av lapparna kallad »djivulens hund», troligen motsvarande hist-
bilden pa det norska spddomsredskapet, tydlig motsvarighet till runan n:r 18).
Bilderna av Kristus och tvenne apostlar motsvara, som jag ovan redan framhive,
de tre helgdagsminnen (vari jag formodat reflexer av runorna n:r 14, 19 och
23).

Det aterstdr att forklara tre lingst ned placerade figurer: en riv, en hare och en
orm. Vad vi dnnu sakna ir frimst motsvarigheter till de tre akkorna (nederst pa



NaerOmanuskriptets bild). Har mahiinda pa Rheens trolltrumma dessa jordgu-
dinnor symboliserats genom med dem magiske férbundna djur? En notis hos J.
Fellman l&ter oss veta, att dtminstone en av dessa kvinnliga gudomligheter an-
ropats vid jakt, d& det rort sig om fingst av mindre djur. For god biverfingst
bad man t. ex. till Madderakka, meddelar Fellman. Sannolikt har haren riknats
till samma kategori som bivern. Liksom denne kan ha varit ett djur, symboliske
for Madderakka. D& ormen hos minga folk ir ett bostillets heliga djur, kan
man gissa pa, att han hort samman med Sarakka, hirdens skyddsgudinna. Ater-
stdr s riven, som mihinda forbundits med Juksakka, bdggudinnan, vilken haft
ett visst forhillande till storjaktens gud, Leibolmai.

Till 4 tecken p& den av Randulf beskrivna norska trolltrumman saknas varje
tillstymmelse till en figural motsvarighet: underjordens trollman (och runan n:r
2), dédsriket (och runan n:r 10), Leibolmai (och runan n:r 12, sivida denna
icke motsvaras av bjérnen, jfr ovan) samt lapparnas boplats (och runan n:r 22).
Emellertid ha livsriket och dédsriket (motsvarigheterna till runorna n:r 22 och
10) kunnat bestimmas blott av visarens lige till vinster eller héger pd troll-
trummans undre region. Deras tecken kunna for dvrigt ha besttt av svagt teck-
nade halvcirklar, som undgitt missioniren Rheens uppmirksamhet. Missioni-
ren Olaus Graan omtalar for 6vrigt en trumma med ungefir samma figurer
som pd Rheens. Hantilligger, att man i Kemi lappmark tillika med »detta allo»
avmadlade »helfwetitt aldranederst» (alltsd en motsvarighet till runan n:r 10).

*

Det finnes givetvis ytterligare atskilliga lapptrummor, virda granskning med
hinsyn dll min forklaringsprincip. Forst i en annan skrift kan jag emellertid
uppta dven dem dll behandling. Ett populirvetenskapligt arbete kan icke
bringa ett dvermdtt av detaljer. Vad jag avsett denna ging, 4r dessutom blott ate
stilla problemet och att framligga ett tolkningstrsok med hinsyn till det cen-
trala. Uppgiften att limna en fullstindig utredning méste stillas pd framtiden
och 6verlitas t facklitteraturen.
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FORORD.

Det arbete, som hirmed limnas 4t offentligheten, torde for de fleste, som stif-
tat nigon bekantskap med forfattarens féregiende alstring, framstd sisom ett
djirvt frsok att gripa in pd nya, tidigare f6r denne helt frimmande omraden.
Jag vill ¢j forneka, att vad jag tagit mig fore i mycket haft karaktiren av en ny
girning, som krivt studier och médosamma undersdkningar. Detta foretag har
emellertid for mig sjilv framstdtt icke enbart som ett uppbrott till en annan re-
gion, utan dven som en dterkomst till fortrogna, sedan linge kira nejder. Den
fornnordiska gudavirldens gestalter, Eddasingernas poesi och runtecknens git-
fullhet fingslade mitt sinne redan i gossedren, och jag har genom att dgna den-
na skrift it en person, som under denna tid sttt mig nira, velat skiinka en min-
nets hyllningsgird at virt gemensamma barndomsliv i den virmlindska bergs-

bygden.

I vad man jag lyckats med detta arbetes uppgift, fir framtiden utvisa. Sikert 4r i
varje fall, att om jag kommit ndgon bit framit pd en vansklig vig hin mot f6r-
géngna tiders dunkel, stdr jag dirfor i stor tacksamhetsskuld till min mannaal-
ders hemvist, den lugna Lundastaden, dess trevna bibliotek och dess oegennyt-
tigt hjilpsamme lirde. Diskussioner i samband med trenne féredrag, som jag
hallit inom Filologiska Sillskapet och Filologiska Féreningen i Lund (hosten
1925) ha for mig varit synnerligen ldrorika. Vid enskilda samtal har jag dess-
utom av kolleger och vinner ficc mottaga mingen virdefull upplysning. Nor-
disterna och germanisterna: professorerna Axel Kock, Ernst A. Kock, Elof Hell-
quist, Emil Olson, docenterna Jéran Sahlgren och Ivar Lindquist har jag forst
och frimst att tacka, men i icke ovisentlig mén ir jag forskare inom forntidens
religion och kulturliv tack skyldig: professorerna Martin P:n Nilsson, Edvard
Lehmann, Einar

Lofstedt, Lauritz Weibull, Otto Rydbeck, Albert Nilsson, docenterna Wilhelm
von Sydow, Helmer Smith, Efraim Briem, Alf Nyman. Bland Universitetsbibli-
otekets tjinstemin har jag frimst att tacka forste bibliotekarien fil. d:r Per Wil-
ner och biblioteksamanuenserna docenten Knut Knutsson och fil. lic. Wilhelm
Norlind. Sirskilt har den senare varit outtrdedig i ace hjdlpa mig med att upp-
spara bécker med uppgifter om magiska ting.

Lektorn vid Oslo universitet, islinningen Jén Helgason har haft den stora ilsk-
virdheten att i brev limna mig virdefulla upplysningar om islindska trolldoms-
dikter och f6rklaringar rérande deras tolkning. Tillika med professor Emil Ol-



son och docenten Ivar Lindquist torde han tillhéra dem bland mina vetenskap-
lige medhyjilpare, som offrat mest tid.

Min syster, forestdndarinnan f6r Herndsands elementarliroverk for flickor, fro-
ken Gerda Agrell har bistdtt mig vid de besvirliga kontrollrikningarna av den-
na undersoknings gematriska resultat. Sliktingar i London, min bror, képman-
nen Harald Agrell, och min systerson, herr Torolf Lyth, ha hjilpt mig att an-
skaffa en viss del av detta arbetes illustrationsmaterial.

Slutligen vill jag nimna, att min avhillne mingarige vin professor Herbert Pe-
tersson, som den 13 maj i 4r avlidit, varit en intresserad f6rtrogen, med vilken
jag dryftat dven detta arbetes problem. Annu under de sista minaderna av sin
svira sjukdom tog han med vaken blick del i korrekturarbetet. Det 4r med ve-
mod jag nyss lagt frin mig de av honom genomsedda arken. Frid 6ver minnet
av hans vinfasta och ljusa personlighet!

Lund den 6 juni 1927.

Forfattaren.



KAP. I.

SENANTIK BOKSTAVSMAGI

1. I forngermanska sprikminnesmirken, bl. a. i Waulfilas bibeloversittning,
uppvisar ordet runa betydelserna 'mysterium, hemlighet' och 'magiskt tecken'.
Annu i vir tid 4r det nynorska verbet runa liktydigt med 'spa, ova trolldom'.
De gamla islindska sagorna fortilja, att vara fornnordiska forfider genom inris-
tande av vissa runor pa féremél ansdgo sig kunna utdva magisk verkan i ond el-
ler god riktning. Det omnimnes dven, att ett begdnget misstag i friga om blott
en eller annan runa kunde framkalla rent motsatt verkan till vad man 3syftat.
Lirorik 4r i det fallet berittelsen om den misslyckade runristningen pé en glit-
tad valfiskbard, lagd under en virmlindsk bonddotters huvudgird, varom lises
i Egil Skallagrimssons saga (kap. 72). P4 senaste tid har ocksd det magiska mo-
mentets stora betydelse for de germanska runtecknens uppkomst och bruk
framhivts av en rad forskare]fr Schréder, Neuere Runenforschung, Germ.-rom.
Monatsschrift 10, s. 4. . Redan L. Wimmer hade p& grund av runornas egen-
domliga ordningsf6ljd, namn och antal framkastat en férmodan om, att runor-
na tjanat ett magiskt syfteDie Runenschrift s. 142: »nicht bloss als Buchsta-
benschrift, sondern auch und vielleicht wesentlich zu magischem Gebrauches. .
Denna idé har senare forskning sokt leda i bevis. I skriften »Om Troldruner»
har den framstiende norske runologen Magnus OlsenFordomtima. Skriftserie
utgiven av O. Lundberg. pdvisat, att ett flertal runinskrifter av tydlig magisk
karaktir innehalla ett bestimt antal runor i {6ljd: grupper av 24 runor, 8 runor
och 40 runor. Vissa magiska sénger, som finnas bevarade i de islindska sagorna,
avge enligt Olsens undersskning, om de dterforas till ditidens ortografi, ete lik-
nande vittnesbérd: stroferna visa sig innehélla 72 runor = 3 x 24tecken. Av sir-
skile intresse for frigan om runmagiens samband med andra folkslags bokstav-
smystik dr Olsens iakttagelse rorande en senromersk magisk inskrift: att i denna
ena raden innehdller 12 bokstiver och den andra jimnt dubbla antalet, alltsd
24, torde icke vara en tillfillighet (jfr nedan s. 8).

Runorna iro, som vi veta, ett l&n frin grekernas och romarnas skrift. Har nu
detta 18n huvudsakligen gjorts i magiske syfte, miste den talmystik, som regle-
rat de ildsta runornas sammanfogning vid dstadkommandet av magiska in-
skriptioner, dven vara ett lan frin den senantika kulturvirlden. Den, som vill
komma runornas magiska hemlighet pa spiren, bor dirfor studera den romers-
ka kejsartidens latinska och grekiska inskriptioner av bokstavsmystisk karaker.



Kan man hir finna vissa talsymboliska principer, har man all ritt ate férmoda,
att samma eller dirmed nira befryndade metoder anvints av utdvarna av den
dldsta germanska runmagien vid deras kortfattade inskriptioner pd amuleteer,
vapen och allehanda redskap.

Magnus Olsen har i sin studie anknutit dill religionshistorikern Albrecht Diete-
richs intressevickande uppsats om »alfabettrolldom», offentliggjord i bérjan av
detta drhundrade Dieterich, ABC-Denkmiiler (Rheinisches Museum 56, 1901,
s. 77 f.); uppsatsen ir omtryckt med vissa tilligg i Dieterichs »Kleine Schrif-
ten», s. 202 ff. . Tv decennier senare har Franz Bolls lirjunge Franz Dornseiff
dgnat en hel dissertation &t samma dmne Dornseiff, Das Alphabet in Mystik
und Magie (1922), 2TOIXEIA, Heft 7 (2:dra uppl., 1925, ir i friga om's. 1—
168 identisk med 1:sta uppl., skiljer sig blott frin denna genom 22 ss. »Nach-
trige und Berichtigungen». Endast da det 4r friga om tilldgget, dr silunda en
sirskild hidnvisning till 2:dra uppl. behovlig. . Avhandlingen, som bygger pd
Dieterichs banbrytande uppslag, limnar ett betydande material for studiet av
antikens bokstavsmystik och framhiver, att denna — liksom skriften 6ver hu-
vud — mdste ledas tillbaka till orienten. De férsta kiinda fallen av s. k. »gema-
tri», bokstavsvigning, en art av alfabetmagi, med vilken vi nedan skola stifta in-
gdende bekantskap, har forskningen uppdagat pa babyloniska tegel i det tton-
de drhundradet fore vér tidrikning. Bruket av »talbokstiver» i egentlig bemiir-
kelse dr dock enligt Dornseiff en speciellt grekisk uppfinning Intressant vore
dock att undersika, om icke redan egyptierna, vilkas alfabet till sist kom att be-
std av 24 konsonanttecken, esoteriskt anvint dylika. . Redan tidigt ha sirskilt
pythagoreerna varit inne pé spekulationerrérande olika ords talvirden, och férst
betydligt senare ha judiska rabbiner dgnat sig at grubblerier ver alfabetmystik,
dylika intaga som bekant en stor plats i kabbala-magien. I de s. k. ABC-min-
nesmirkena ser Dornseiff en rest frin en dnnu halve primitiv tid, skyddsicgir-
der mot demoner, den onda blicken (ital. fettatura) och dylike. Mirkvirdigt
nog har han emellertid icke gjort ndgot forsok att finna dessa inskrifters talvir-
den och dymedelst komma deras egentliga magiska innebérd pd sparen. Med
denna uppgift skall jag dirfor inledningsvis i denna undersskning sysselsitta
mig. Nigon slutgiltig och uttdmmande tolkning av hela materialet kan jag av
naturliga skil icke hoppas pé att kunna ge. Jag kan blott viga formoda, att ge-
nom min skirskddning av denna sida av problemet frigan kan foras ett steg
nirmare den for en sen eftervirld mojliga 16sningen av dessa mystiska inskrip-
tioners innebérd.

D4 jag avser att i forsta hand blott nd fram till en forstdelse av grundprinciper-
na f6r den senantika alfabetmystik, som kan ha varit forebildande f6r runmagi-
en, limnar jag samtliga inskrifter med arkaistiska och provinsiella grekiska och



italiska alfabet i stort sett & sido. Sannolikt lata dessa inskriptioner tolka sig i
enlighet med principer snarlika dem, jag nedan kommer att anvinda. Att sska
bestimma dven dessa magiska inskrifters talvirden skulle féra mig alltfor langt.
De ha dessutom ju endast indirekt betydelse for forstdelsen av runmagien, som
i huvudsak méste sittas i samband med den senare kejsartidens alfabetmystik.

2. For forntidens greker voro bokstiverna, sisom ovan nimnts, tillika taltecken.
Allminnast var i bruk det milesiska systemet, s& kallat, emedan det i det atton-
de arhundradet f. Kr. frén kuststaden Miletos bérjade utbreda sig inom den
helleniska virlden Jfr Larfeld, Griechische Epigraphik® (1914), s. 294 ff. —
Teckensystemet kan f6r dvrigt inhdmtas i varje utférligare grekisk grammatik. .
Men grekerna hava dven, sisom bl. a. ir fallet vid betecknandet av Iliadens och
Odysséens sénger, begagnat sig av de 24 bokstiverna o— sdsom tecken for 1
—24. Vid skirskddandet av de tydligtvis magiska, alfabetartat anordnade gre-
kiska inskriptionerna dr det dirfor svirt att tillbakahalla tanken: mahinda har
man i storre eller mindre utstrickning latit alfabetraden ingd i dessa inskriptio-
ner for atc dirigenom &t det skrivna forskaffa ettannat och trolldomskraftigare
talvirde dn det i handel och vandel brukade beteckningssittet ansdgs i stdnd atc
giva Att systemet 0— = 1—24 varit av storre talmystisk betydelse och dirfor
bl. a. anvints av pythagoréerna, ir en 4sikt, som framférts av Wolfgang Schultz
i uppsatsen [IYOAI'"OPAX (Arch. f. Gesch. d. Philos. 21, s. 248) och vidare ut-
vecklats av Robert Eisler i »Weltenmantel und Himmelszelt», se a. a., s. 334 ff.
och s. 767. Jfr dven Carl Robert, Hermes 18, s. 466 ff. .

Enligt Dieterich (Rh. Museum 56, 5.84 = Kleine Schriften, s. 209) finnas bland
de alfabetmystiska inskriptionerna féljande rickor av det grekiska alfabetet be-
lagda:

1) A - I" vilken enligt nyckeln o — @ = 1—24 ger talvirdet 1 + 2 + 3 = 6; 2) 4
—E=1+2+3+4+5=15%3)4A—Z=1+2+3+4+5+6=21;4 A4—
K=1+2... +10=556)4A—M=1+2... +12=78;7)A—N=1+2 ...

Samtliga dessa talvirden visa sig nu vara multipler av ligre tal: 6 = 2 x 3 (vilket
sannolike saknar betydelse, di talet 4r av sa lag valor); 15 =3 x5; 21 =3 x7; 55
=11x5;78=6x13;91 =7 x 13. Litom oss emellertid icke stanna vid denna i
och for sig ritt intressanta iaketagelse. Vi kunna gi ett steg vidare och friga: vad
symbolisera siffrorna 1—7? Hir limnar oss licteraturen om den senantika mys-
tiken ett svar: i talen 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7 ha de gudanamn, som ingingo i denna
tids bendmningar pd veckodagarna, haft sina siffersymboler. Talet 1 var Helios'
och Apollons heliga tal (jfr Dieterich, Abraxas, s. 47), 4 var Hermes' (Mercuri-



us’) heliga tal P4 fjirde dagen i minaden offrades 4t honom réskelse, honung, fi-
kon, lamm, svin etc. (jfr Roscher, Ausf. Lexikon der griech. und rém. Mytholo-
gie 1, sp. 2361). (jfr Preller, Griech. Mythologie 1, s. 391), och 6-talet var hel-
gat it Aphrodite (Venus): venerius hette som bekant det hogsta tirningskastet
hos romarna, ursprungligen var det sannolikt en svit av sexor, senare en viss
toljd av tirningskast slutande med en sexa (jfr Plutarchos: Cato minor 6, Pro-
pertius: Eleg. 4, 8, 45, Horatius: Carm. 2, 7, 25, Suetonius: Augustus 71; om
virningsspelet i senantik tid jfr Marquarde: Das Privatleben der Rémer 2, s. 827
ff.). Vi f3 alltsd f6ljande motsvarighetsforhallanden mellan gudanamn och tal:

Helios—Apollon (séndagens gud) = 1;
Artemis—Diana (méndagens gudinna) = 2;
Ares—Mars (jfr dies Martis) = 3;
Hermes—Mercurius (: dies Mercurii) = 4;
Zeus—]Jupiter (: dies Jovis) = 5;
Aphrodite—Venus (: dies Veneris) = 6;
Kronos—Saturnus (: dies Saturni) = 7.

Det skulle utan tvivel icke mdta ndgon svirighet att ytrerligare framdraga be-
ligg pa, att de grekisk-romerska gudarna i senantik tid tilldelats talsymboler i
enlighet med de 4t dem helgade veckodagarnas ordningsfsljd Saturnus nimnes
t. ex. i en av de apokryfiska kristna skrifterna »den férste och den sjunde» (jfr
Hennecke, Neutestamentliche Apokryphen?, s. 433). . De hinvisningar jag o-
van limnat torde dock vara till fyllest fér mitt syfte, helst den f6ljande under-
sékningen ger ytterligare stéd &t den ovan uppstillda tabellen.

3. Litom oss nu gi tll de enskilda inskrifterna och efterse, om man icke, at-
minstone i nigra fall, av karakeiren hos det foremal, som bir en viss inskrip-
tion, eller ock av en eller annan tfljande sprakligt tydbar sats eller ndgon om-
stindighet i 6vrigt kan sluta sig till, att just den gudamakt, vars talsymbol ingér
i den alfabetartade inskriptionens gematriska summa, verkligen bér ha nigot
att betyda med hinsyn till vad som kan férmodas ha varit syftet med den ma-
giska operationen.

1. I Neapels museum finnes en i Pompeji pdtriffad mindre terrakottafigur, en
kalhuvad liten gubbgestalt, som tydligtvis tjinat sisom lampa: »il suo fallo serve
come becco della lucerna». Den gamle héller i handen en skrivrulle, pd vilken



stdr: ABIAEZ (jfr Rh. Museum 56, s. 83 = Kleine Schriften, s. 208, och Dorn-
seiff, s. 167). Inskriftens alfabetiska talvirde 4r: 1 + 2+ 3 + 4 + 5 + 6 = 21, allt-
s& 3 x 7. Vi finna silunda hir en multipel av Kronos-Saturnus' tal: 7. Lampan
kan ha ginat samma syfte som den av Magnus Olsen behandlade lerkrukan
med inskriptionen »Artus fututor (se dirom nedan under mom. 6). Hirfor ta-
lar otvetydiga anatomiska omstindigheter (den pd italienska givna upplysning-
en kan icke girna misstydas). Att Kronos (Saturnus) just dr den gudamake, som
bort dkallas f6r dvigabringande av en 6desdiger inverkan pd mandomen, inser
den i antikmytologi bevandrade ldsaren utan svarighet: man behéover blott erin-
ra sig det operativa ingrepp, som Kronos féretog pd sin egen fader.

2. P4 en panatheneisk amfora i Wiirzburg (se Dornseiff, s. 159) finnes 4 kirlets
hals inskriptionen ABI” och pé gudinnans skéld A—@. Den f6rsta bokstavsra-
dens talvirde 4r 6 (= 1 + 2 + 3); den senares 36 (= 1 + 2 .... + 8), allts en mul-
tipel av 6 (6 x 6). Hir avses emellertid icke Aphrodite, utan tydligtvis Pallas Ac-
hene. P4 magiska amuletter, dir kring ett 6ga symboliska bilder fér de sju
veckodagarnas gudomligheter finnas anbragta, en askvigg for Zeus, ett lejon for
Helios, en hind for Artemis o. s. v., ir fredagens gudomlighet representerad av
en uggla, Athenes symbol Se Elworthy, The evil Eye, s. 131 (fig. 19, hir avbil-
dad ssom avb. 1) och s. 132: »The owl, however, was sacred to Athene or Mi-
nerva, and must have been substituted as the symbol of dies Veneris». . I senan-
tik magi torde silunda Athenes heliga tal ha varit detsamma som Aphrodites,
bida hade den sjitte dagen helgad 4t sig.

6 x 4) multiplicerat med 300 (6 x 50) = 7200 = 6 x 1200 (= 6 x 200). Inskrip-
tionen stammar frin tiden omkring 300 fore Kristus, alltsd frén den hellenistis-
ka tidsperiodens allra forsta &r (jfr Dornseiff, s. 161).

4. Ett annat exempel pa bokstavsvirdet 6 sisom syftande pad Aphrodite ir tér-
hinda inskriptionen ABI” pé en Berenikepelare frin Pagasai i Volos museum 1
Thessalien, se hirom Dornseiff, s. 162. Talvirdet av ABI" (1 + 2 + 3) 4r 6, de
kvinnliga gudomligheternas talsymbol, jfr ovan mom. 2. ABI" bildar en rad for
sig nedom en lingre defekt bokstavsrad.

5. P4 en marmortavla frin ett kolumbarium i Rom (jfr Dornseiff, s. 163) ir pd
bida sidor det latinska alfabetet upprepatfyra ginger pa varje med sista boksta-
ven Z tredubbelt skriven. D4 det rér sig om en inskription i en gravkammare,
bor en magisk &kallan av Hermes-Mercurius kunna férmodas foreligga. Her-
mes' tal dr 4, och alfabetet upprepas ocksd 4 ginger pa varje sida.

6. Ecc kirl frén Maar vid Trier (jfr Dornseiff, s. 160) har vid sin fot féljande in-
skrift: Forst bokstiverna ABC stillda upp och ned»die Buchstaben ABC auf



dem Kopf stehend», siger Dornseiff, s. 160; Dieterich, Rh. Museum, 56, s. 81
= Kleine Schriften, s. 206, uttrycker sig diremot pa et sitt, som later férmoda,
att hela alfabetet vore inristat.. Vidare orden: Artus fututor och i raden dirun-
der: Art ligo Dercomogni fututorOm verbet 'binda’ (ligo) i magiskt sprik, jfr t.
ex. Westermarck, Ur sedernas historia, s. 136 ff.. Sedan 4r av annan hand inris-
tat Aprilis samt ndgra obegripliga tecken. P4 grund av ordet fututor har man
med allt skil antagit, att hir ett fall av »defixionstrolldom» maste foreligga.
Tvenne vedersakare torde genom en magisk operation ha velat foréda den ero-
tiska potensen hos Artus Dercomogni son. Mycket talar for, att vi hir ha att go-
ra med en typiske magisk inskription. Att kirlet varit nedgrive pa ett gravfil,
overensstimmer med nekromantisk praxisJfr Cumont, Die orient. Rel. im rém.
Heidentum, s. 220.. Liksom vid den i Pompeji funna terrakottafiguren (jfr o-
van under mom. 1) rér det sig hdr om ett attentat mot en persons mandoms-
formdga. Magien bor dirfor vara instilld pd att vinna Saturnus' bevigenhet.
Sammanrikna vi nu den gematriska talsumman i den latinska inskriptionen ef-
ter principen a = 1, z = 23, finna vi: Artus =75 (1 + 17 + 19 + 20 + 18); futu-
tor=115(6+20+19+20+ 19 + 14 + 17); Arc ligo=78 (1 + 17 + 19 + 11 +
9 + 7 + 14); Dercomogni=98 (4 +5+ 17 +3+ 14+ 12+ 14+ 7 + 13 + 9);
fututor (jfr ovan) = 115; Aprilis=80 (1 + 15+ 17 +9 + 11 + 9 + 18). Summan
hirav 4r 561 (75 + 115 + 78 + 98 + 115 + 80). Ligges hirtill talvirdet av abc (1
+ 2 + 3) = 6, blir hela inskriftens magiska talvirde 567 = 81 x 7, den mandoms-
forodande Sacurnus' tal. Siffran 81 bér dven tillmitas magiska betydelse, 81 = 9
x 9, och 9 ir, sdsom vi i det foljande skola finna, tvingets, nddvindighetens tal.
At skriften begynner med bokstiverna abc vinda upp och ned, ir en omstin-
dighet, som sedd i samband med det 6vriga, fir enhogst naturlig forklaring:
den gudamake, som det gillde att neutralisera, var Venus — dirfor stilldes de
bokstiver, vilkas summa ger hennes heliga tal 6, upp och ned. Magnus Olse-
nOm Troldruner, s. 14. Magnus Olsen jimfor ocksd inskriptionens upp och
nedvinda ingress med »stuprunorna» i nordiska inskrifter. har gjort observatio-
nen, att raden Artus fututor har 12 bokstiver och den nista Art ligo Derco-
mogni fututor 24 (12 + 12). Méjligen ir detta icke en dillfdllighet: bokstavsan-
talet innehdller i ena fallet Venus-talet 2 gnger, i det senare 4 gingerTilliggas
bor emellertid, att Hiilsen, Rom. Mitt. = Mitt. des K. D. Arch. Inst., Rom.
Abt., 18, s. 83, efter Aprilis velat lisa festo, en supplering, som Dornseiff icke
omnimnt. I s3 fall kas talvirdet med 6 + 5 + 18 + 19 + 14 = 62. De i riktig
stillning anbragta bokstiverna kunna da vara att betrakta sisom en enhetlig
grupp: 5601 + 62 = 623 = 89 x 7. Skulle i st. f. ABC hela det latinska alfabetet
vara inristat, ir talvirdet ddrav 276 = 46 x 6..

7. Féljande exempel forekommer icke sisom en inskription utan stir act lisa i
en handskrift i Wien, Catal. codd. astrol. graec. VI (jfr Dornseiff, s. 70). Den



grekiska texten siger: »Om du i krig vill bli oskadd, fasta tre dagar. Skriv dirpd
ditt namn, din faders namn och din moders namn ueza 77j¢ aff med blodet av
en flickfri vit duva (och Michael) p& ett naturligt papyrosblad (év ydoty
ayevijte) och bir det, dd du drager ut i kriget, oforvitigr». Man har hir velat
tolka peta tijc aff sdsom = »tillika med alfabetet». Jag ser hir en helt annan 16s-
ning av denna detalj i den mystiska foreskriften: man skall skriva af, ty o + f =
1 + 2 = 3, krigsguden Ares' heliga tal. Mirk, act man skall fasta i tre dagar och
skriva tre nira férbundna minniskors namn. Till yttermera visso har grekiska
ordet duva, megiotepd, 9 = 3 x 3 bokstiver, och duvan var helgad 4t Aphrodite,
vars heliga tal var 6 = 2 x 3. Michael slutligen ir stridens irkeingel, och
Miyo#A har 6 = 2 x 3 bokstiver. Tilldigget om Michael dr dock troligen gjort i
en senare tid. Nigra av dessa pdpekade 3-talsférhillanden kunna ju vara tillfdl-
ligheter. Den, som kinner tidens psykologi, har dock ingen anledning att for-
moda, att dylike undgétt den magiske receptskrivaren.

8. P4 s. 58, not 2 omtalar Dornseiff en i en papyrus bevarad magisk kvadrat,
avsedd att tjina sdsom instrument vid en forbannelse. Lings sidorna och tvirs
over mittelpartiet 16pa 5 rader av grekiska bokstiver.13, torde dven ha sin ma-
giska betydelse. Analogier dirtill finna vi i vissa runinskrifter (t. ex. forbannel-
sen pd vivbrickan i Lund, jfr § 65, 2). Av betydelse ir sannolikt dven, att det
samlade talvirdets summa (553) idr 7 taget 79 ginger, det senare talet dr ett
primtal. Saturnitalet blir dirigenom frigjort frn inverkan av andra magiska tal,
di det stora talet endast kan jimnt delas med 7 eller 1. Analogier erbjuda, sa-
som kap. 4 skall visa, talrika magiska runinskrifter.

9. Isitt intressanta arbete »Sethianische VerfluchungstafelnKEKEB, vars talvir-
de dr 32 (10 + 5 + 10 + 5 + 2). Nederst (till vinster) std foljande fyra rader:
KEPN®, PKOK; PKE; N®. Forsta radens talvirde 4r 66 (10 + 5 + 17 + 13 +
21); andra raden 56 (21 + 10 + 15 + 10), tredje och fjirde radernas 66 (17 + 10
+5 + 13 + 21); hela gruppens talvirde ir sdlunda 188 (66 + 56 + 66). P4 drik-
ten, som bires av det demonliknande visendet, lisas tre rader: EKB®NE;
2DPKEPE; > KEDPAEN®D, Forsta radens talvirde 4r 56 (5 + 10 + 2 + 21 + 13 +
5); andra radens 76 (18 + 21+ 10 + 5 + 17 + 5); tredje radens 94 (18 + 10 + 5 +
21 + 1+ 5 + 13 + 21); hela gruppens talvirde ir sdlunda 226. P& det demonlik-
nande visendet befinner sig en bokstavskombination, vars talsumma icke kan
delas med nigot tal hogre dn 1; 226 = 2 x 113 (vilket ir ett primtal). Utrikna
vi hela inskriptionens samlade talvirde, fi vi 32 + 188 + 226 = 446. Detta ir
dvenledes ett tal, som icke kan jimnt delas med ndgot tal hogre dn 2 (446 = 2 x
223, vilket ir ett primtal). Den sethianska magien]fr rorande de sethianska in-
skrifterna min uppsats »Der Ursprung der Runenschrift und die Magie», Arkiv
f. nord. filol. 43, ny foljd 39, s. 97 ff. (s. 107—109)., som hirstammar frin



Egypten, torde icke likt den vanliga romerska alfabetmystiken ha bestitt i en-
talsymbolik, byggd p& de senantika grekisk-romerska veckodagsgudarnas ord-
ningsfoljd. Hir bora vi forutsitea etc magiskt talsystem i rite s§ nira anslutning
tll frimreasiatisk magi. Inom denna ir 2 det demoniskas tal. Sdsom lingre
fram skall visas (jfr kap. 2, § 16), har runmagien 6vertagit denna talsymbol frin
den frimre orientens mysteriereligioner: 2 ir talet for runan turs P. Den sethi-
anska blytavlan, pd vilken bade den centrala inskriptionen och inskriften i dess
helhet visa talvirden, byggda pa talet 2, torde dirfor ha firdiggjorts for act vin-
na en demonisk makts gunst. Liksom féregdende inskrift bestdr dven denna av
en serie bokstavstecken, i vars summa talet 13 ingdr som faktor. Tecknen 4ro 39
=3 x 13 (precis lika minga som tecknen i férbannelseinskriften pé vivbrickan i

Lund, jfr § 65, 2).

10. Slutligen ha vi de fall, d& i hellenistisk tid hela alfabetraden inristats i ma-
giskt syfte. Hur forklara detta? Jag tror, att det grekiska alfabetets av allt ace do-
ma storre magiska kraft jimférd med det latinskas just beror pd, att dess gema-
triska totalsumma ir lika med 300, vilket tal innehdller i sig alla veckogudom-
ligheternas heliga tal utom 7, den skadlige Kronos' tal: 300 = 1 x 300; 2 x 150;
3 x 10054 x 75; 5 x 60; 6 x 50.

4. I foljande fall kan pd grund av brist pd varje antydan om de inskriftbirande
foremélens relation till antik mytologi ingen som helst argumentering fére-
bringas for, att den eller den gudamakten skulle vara &syftad. Det har dock sitt
intresse att pavisa, att de ovan (§ 3) behandlade inskriptionerna ingalunda iro
de enda, som uppvisa ett gematriske talvirde bestdende av multipler av talen 3
—7. Méhinda kan kommande forskning i ett eller annat av dessa fall lyckas
framdraga omstindigheter, som méjliggéra ett bestimdare stillningstagande till
dessa inskriptioners magiska syfte.

1. P4 locket av en vas, funnen vid Adria (jfr Dornseiff, s. 159) star alfabetraden
a—v med tvenne omkastningar i tecknens hivdvunna ordningsfoljd. Gematris-
ka talvirdet av a—v (se ovan § 2) dr 91 = 13 x 7. Sannolike foreligger hir ett
fall av saturnal-magi. D3 intet om vasens eventuella dekorering 4r mig bekant,
kan jag endast uttala en formodan. Alternativt kan dock entolkning i enlighet

med de nedan i § 5 behandlade fallen vara tinkbar.

2. P4 ett fat frén Saalburgs praetorium (jfr Dornseiff, s. 161) stér i halvkrets:
ABCDE (det sista tecknet av ovanlig typ).

Jimfér man denna inskription med alfabetraden pd den hos Dornseiff, s. 160,
som n:r 14 omtalade Mainzvasen, finner man, att hir bokstavsrickan a—e
méste foreligga. Den egendomliga formen pd e-tecknet erbjuder ett visst intres-



se: tvenne lodrita stavar liksom i runan for e i den ildre runradenAlfabetet pd
Mainzvasen (n:r 14 hos Dornseiff) har dven ett £tecken med ena tvirstrecket
uppétriktat (jfr runan fé) samt ett Ftecken, som dverensstimmer med Frunan i
ordet »liano» pa spinnet frin Charnav (se dirom § 50).. Summan av bokstavs-
rickan a—e (1 + 2 + 3 + 4 + 5) dr 15 = 3 x 5. Mgjligen kan krigsguden Mars
hava nigot med inskriptionen att gora.

3. P4 ett fragment av en vit marmorpelare, funnet i Apollon-templet i Kalym-
na, stdr alfabetrickan d—, i vilken # och ¢ blivit olisliga (jfr Dornseiff, s.
162). Talvirdet hirav 4r 270 (= 300 — 1 — 2 — 3 — 24) = 45 x 6. D3 det 4r
friga om ett fragment, kan dock inga som helst fsSrmodanden goras, jag har
blott att registrera fallet.

4. P4 ett marmorstycke frin Diokletianustermerna stir en vinsterlspande alfa-
betricka med utelimnat K och Y (jfr Dornseiff, s. 162, dir dock uppgift saknas
om vilket alfabet som avses, men hinvisning gores till Hiilsen, Rom. Mitt. 18
[1903], s. 81). Romerska alfabetet utan k och y ger summan 244 (276—32) =
61 x 4 (Mercurius' tal).

5. P4 ett trappsteg i »magasin des colonnes» pa Delos stir raden 4—F och dir-
pa raden A—N. Den forras talvirde dr 15 = 3 x 5, den andras 91 = 13 x 7. Hir
kunna eventuellt Zeus (5-talets gudom) och Kronos (7-talets) vara asyftade (jfr
Dornseiff, s. 163).

6. P4 en vit marmorplatta frin Gjslde i Lydien lises den grekiska bokstavsraden
A—K tvenne ginger, alltsd 55 (= 11 x 5) dubbelt. Bokstivernas form tyda pé
tiden omkring férsta drhundradet (jfr Dornseiff, s. 163).

7. En senromersk inskrift frin Frascati-Tusculum (se Dornseiff, s. 163) innehil-
ler den grekiska bokstavsraden A—M, alltsdtalvirdet 78 = 13 x 6 eller 26 x 3,
samt ordet IIONTII (av annan hand), talvirde 81 = 27 x 3 (sannolikt hinsyftar
inskriptionen talsymboliskt pd Mars, di 3 ingdr dven i den foregiende bok-
stavsgruppens talvirde).

8. P4 ett fragment av en marmortavla i Antiquario communale i Rom (se
Dornseiff, s. 163) stir bokstavsraden A—F = 15 = 3 x 5 (Mars' tal, kombinerat
med Jupiters, sdvida ¢j alfabetradens avbrott beror pé féremaélets fragmentartade

beskaffenhet).

9. Ett fragment frdn Lambaese, funnet bland ruinerna av en bysantinsk fistning
(se Dornseiff, s. 164), har foljande tydligen magiska inskrift: aa bb cc dd gh ki

nm



Férsta radens talvirde dr 20, andra radens 61. Féljer si de mystiska orden rivirs
fmim ep sib med neddwvinda bokstiverJfr Medic. Plinii I, 7, citerat hos Heim,
Incantamenta magica, Fleckeisens Jahrb. Suppl. 19 (1893), s. 556; Blau, Das
altjiidische Zauberwesen, Strassburg 1898, s. 147. med talvirdena 90 + 39 + 20
+ 29 = 178. D4 det helas talvirde (81 + 178) dr 259 = 37 x 7, skulle mégjligen
ett fall av alfabettrolldom med Saturnitalet kunna féreligga. D4 vi ha att gora
med ett fragment, dr det emellertid ritt s& troligt, att det under dd stitt op
(=29). Det helas talvirde skulle i si fall (férutsatt att vi icke ha att gora med yt-
terligare ndgon defeke) vara 288 (259 + 29), vilket 4r = 12 x 24 (ett tal, som of-
ta méter i senantik alfabettrolldom och i runmagi, jfr ovan § 1). Vi kunna si-
lunda om denna inskription endast uttala vissa alternativa féormodanden. Att
ett fall av alfabettrolldom féreligger, 4r dock i detta fall hogst troligt.

10. P4 ett tegel frin Saalburg (se Dornseiff, s. 166) lises bokstavsraden a—e,
vilken har talvirdet 15 = 3 x 5.

5. Jag kommer nu tll en serie inskrifter i Dornseiffs »Corpus der ABC-Denk-
miler», vilka samtliga uppvisa talvirden, som idro multipler av talet 13. De till-
héra enligt min mening ett alldeles sirskile religiost skikt inom den senantika
virlden. Vi tordemed storsta sannolikhet hir ha att gora med relikter frén Jupi-
ter Dolichenus-kulten, vilken som bekant ungefir samtidigt med Mithraliran
spred sig frén det ena romerska hirligret till det andra. Jupiter Dolichenus, vars
prototyp torde vara hetiternas Teschub]fr Reitzenstein, Das iranische Erlgs-
ungsmysterium, s. 7, not 1., ir av allc att déma identisk med 6 roiox0déxaTog
8ed¢, den mindreasiatiske gud, sdsom vars inkarnation Filip av Makedonien
och Alexander den store, Kejsar Hadrianus och troligen en ging dven Konstan-
tin den store latit hylla sig]fr Otto Weinreich, Lykische Zwslfgotrer-Reliefs, s. 7
f. (Sitzungsb. der Heidelb. Ak. 4, Jahrg. 1913) och Triskaidekadische Studien,
s. 11 ff. (Religionsg. Versuche 16, 1. Heft, 1916).. I varje fall har man intet skil
att betvivla, att den i hirligren dyrkade Jupiter Dolichenus' heliga tal varit 13
(se exemplen nedan):

1. Vid Forum i Rom i klostret S. Francesca Romana (se Dornseiff, s. 164) har
man funnit en inskrift, begynnande med IOMD = jovi Optimo Maximo Doli-
cheno. Direfter folja av den latinska alfabetraden de b&da rickorna e—m och r
— 7. Talvirdet av IOMD 4r: 9 + 14 + 12 + 4 = 39, vilket 4r 3 x 13. Talvirdet av
bokstavsféljden e—m dr 68 och av r—z 140, och deras summa, talet 208 (68 +
140), ir = 16 x 13.



2. P4 ett tegel fran Dolichenustemplet i Carnuntum (jfr Dornseiff, s. 166) stir:
opqrsxyz—abcd och pa nista rad ig, f6ljt av en stimpel, och dirpd hik/m. Tal-
virdet av forsta raden 4r 146 (14 + 15+ 16 + 17 + 18 + 21 + 22 + 23) + 10 (1
+2 + 3 + 4)= 156, vilket dr = 12 x 13. Talvirdet av ig och hiklm i nista rad ir
66 (16 + 50), sannolikt har dock dven stimpeln haft ett talvirde.

3. I samma hirliger (Carnuntum, se Dornseiff, s. 167) har man éven funnit
graffiti med den latinska bokstavsrickan A—R med utelimnat K. Talvirdet av
denna bokstavskombination dr

153 jI1 Ai8 = 37j _ 10 (talvirdet av k) = 143, vilket 4r 11 13.

4. P4 en sten, funnen i Trier (dven som bekant ett gammalt romerske hirliger),
vilken man férmodar ha varit anviind som spelpjis (jfr Dornseiff, s. 167), lises
bokstavsrickan a—m, vars talvirde 4r 12 x 13 /2 =156/2 =78 = 6 x 13.5. P4
ett tegel frin Holledoorn vid Nymwegen (jfr Dornseiffs, s. 166), alltsa ¢j léngt
fran den forna romerska riksgrinsen, lises bokstavsraden A—Y;, vars talvirde ir
22x23 /2506 /2 =253 =11 x 23, samt raden A—N = 91, vilket 4r = 7 x 13.
Den férra raden har sdsom uppvisande en multipel av talet 23 torhinda et
visst intresse: flere runinskrifter, sirskilt gravinskriptioner, visa sdsom vi lingre
fram skola se multipler av just detta tal.

6. P4 en marmortavla funnen i Verona, betydande militirort i det romerska kej-
sarrikets dagar, stir vid sidan av en annan, nistan utplinad inskription (se
Dornseiff, s. 164) bokstavsgruppen: DCBA EFGH NMLI OPQR Allts3, lik-
som i den under 3 behandlade inskriften, bokstavsrickan A—R utan K. Talvir-
det ir sdlunda = 143 = 11 x 13.

7.Ovan i§ 4, 1 har jag behandlat ett fall, dir eventuellt Dolichenusmagi fore-
ligger, i § 8 skall jag meddela en serie magiska Dolichenusinskrifter, som inne-
halla gematri med talet 13 utan att vara av alfabetartad karakeir.

6. Bland exemplen i Dornseiffs »Corpus der ABC-Denkmiiler» finnes ett gans-
ka stort antal, som med full sikerhet eller med ytterst stor sannolikhet iro att
rubricera sdsom kristna. Dessa méste behandlas i en grupp for sig, helst de upp-
visa ett talmystiskt system, som maste tydas pa ett i det stora hela annat sitt dn
de hedniska inskriptionernas.

1. Halsen av ett terrakottakirl, funnet pd en gravplats i Karthago (jfr Dornseiff,
s. 161), bir ett kors, avbildningen av tvé fiskar samt bokstiverna ABC. I dessa
ser jag en symbol for treenigheten A = 1 = fadern, B =2 = sonen, C= 3 = den
helige ande (jfr § 8, 5, dir otvetydigt talen 1 och 2 ha dessa betydelser).



2. P34 stenplattan till en gossegrav i Cimitero ostriano i Rom (se Dornseiff, s.
165) finnas de grekiska bokstiverna ABI” anbragta. Inskriften torde béra tolkas
i likhet med foregdende exempel.3. I Neapel (jfr Dornseiff, s. 162 £.) har féljan-
de inskription patriffats:

ofyoelndiluvé omootogyyw keleboavrog tod Ieod

Allesé forst grekiska alfabetet, ordnat s3, att 14 bokstiver komma i en rad och
blott 10 i den foljande, direfter en sats med hinsyftning pd en gudom. Gema-
triska summan av forsta raden 4r (14 x 15)/2 = 210/2 = 105 = 35 x 3, av andra
raden 195 (= 300 - 105) = 65 x 3, av tredje 237 (10 + 5+ 11 + 5+ 20 + 18 + 1
+13+19+15+18+ 19+ 15+20+8+5 +15+20) =79 x 3. Hir foreligger
tydligen en medveten gematrisk bokstavsanordning. Magien dr med all sanno-
likhet kristen, jfr Apokalypsen 1, 8: Eya eiut 10 dlpa kai 10 @, Aéyer kboiog &
8e6¢, 6 v Kol 6 v Kai 6 éoyouevog.

4. P4 en fresco frin Simeonklostret vid Assuan (jfr Dornseiff, s. 168) ir Kristus
avbildad och runt honom fyra bevingade gestalter (tydligtvis de fyra {@a kring
Guds tron) samt ytterligare 24 andra gestalter, betecknade med grekiska boksti-
ver aand, fanl, yonl o. s. v. inda till wanl. Gematriska summan av alla dessa
namnUppenbarligen bildade i analogi med inglanamnen Michael, Rafael etc.
ir 300 (6—w) + 24 x 19 (A = 1 + 7 + 11) = 300 + 456 = 756 = 9 x 7 x 12.
Alltsé de speciellt inom den astrala religionen heliga 7- och 12-talen, kombine-
rade med 9, undrets tal i den kristna mystiken.

5. I den heliga Kristinas frén Bolsena katakomber har man (jfr Dornseiff, s.
168) patriffat en vigginskrift av detta utseende: abcde tvd ginger) + 59 (g-
kflmn) + 37 (pax) + 22 (ax) + 37 (ts). Detta dr 5 x 37. Det mirkliga ir vidare,
att talvirdet av det latinska ordet pax, som ingdr i inskriptionen, dr 37 (15 + 1
+ 21), alltsd samma tal, som fem ginger ingdr i totalsumman 185. Fem var i
den kristna mystiken ett heligt tal: fem voro Jesu sir. Genom de fem korsen
och en gematrisk totalsumma 185 = 5 x 37 (pax) har man vil nirmast velat si-
ga: »den korsfiste skinker frid». En alfabetmystisk egenhet #r torhinda éven,
att 23 bokstiver anvints. Talet 23 ir, sisom vi lingre fram skola se, betecknan-
de f6r nordiska gravinskriptioner med runor. M&hinda har man hir valt 23
bokstiver for att ha lika minga, som det ingick i det latinska alfabetet. Anord-
ningen av bokstiverna vid de bordliknande rektanglarna avser troligen att sym-
bolisera nigot. Vid den f6rsta dro 11 bokstiver placerade. Mjligen = 12 apost-

lar — 1 (Judas)?



7. Med ovanstiende exempel pd kristen alfabetmystik i senantik tid f6r 6gonen
mdste man stilla sig frigan: finnes mahinda redan i vissa av Nya testamentets
bocker nigra fall av samma hemlighetsfulla bruk av bokstivernas talvirden? De
texter, som frimst kunna formodas délja sddan gematri, iro Uppenbarelsebo-
ken och Johannesevangeliet, av vilka som bekant sirskilt den férstnimnda 4r av
utpriglat talmystisk karaktdr]fr hirom min artikel »Kristen bokstavsmystik» i
Sydsvenska Dagbladet (Sydsvenskans revy, d. 9 jan. 1927) samt en foregdende
artikel i samma tidning »Vilddjurets talgdta» (d. 24 jan. 1926)..

1. I forsta hand ha vi att undersoka vilddjurets talgdta i Uppenbarelseboken.
»Och jag sdg ett vilddjur uppstiga ur havet, och det hade tio horn och sju hu-
vud och pé sina horn tio diadem och pé sina huvud hidiska namn» — s3 be-
gynner i Johannes Uppenbarelse det trettonde kapitlet, den del av den kristna
apokalypsen, varéver lirde och olirde under snart tvé drtusenden grubblat. Och
dock har den apokalyptiske forfattaren givit sin tids i bokstavsmystik invigda
minniskor en nyckel till gitans lsning: »Hir 4r visdom. Den som har for-
stdnd, han rikne ut vilddjurets tal... Och dess tal dr sex hundra sextiosex»
(Uppenb. 13, 18). Hirmed kan ¢j girna avses annat, in att man vid berikning
av bokstavsvirdet i ett visst namn skall 3 det tal, somi skriften angives. Innan
vi gripa oss an med sjilva talgdtan, méste vi dock forst faststilla textens ur-
sprungliga lydelse. Den forekommer nimligen i tvenne varianter, den ena med
talet 666, den andra med talet 616. De handskrifter, som héra hemma inom
den dstromerska rikshalvan, uppvisa talet 666, men utanfér den helleniska virl-
den, i Visteuropa och i Armenien]fr Charles, A critical and exegetical Com-
mentary on the Revelation of St. John 2, 5. ,320., har man funnit texter av A-
pokalypsen, som i stillet nimna talet 616. Om genom nédgon orsak inom helle-
nistisk miljé 666 kommit ate sed i stillet f6r 616, har det nya talet haft litt ace
undantringa det ursprungliga pd grund av en starkare talsymbolisk innebérd:
det 4r summan av alla tal frin 1 till och med 36, och 36 4r summan av talen 1
till och med 8, den magiska ogdoaden. Att namnet Jesus i grekisk skrift enligt
det gingse milesiska systemet har talvirdet 888 (= Tro0dc), torde dven ha spelat
en roll: talen 666 och 888 bildade genom korrespondens i sin byggnad sugges-
tiva pendanger. Den talmystiskt s starke inriktade senhelleniska tankevirlden
kan dirfor ha foredragit en forvanskning av den ursprungliga texten. Starka
skil tala salunda for, att urtexten haft talet 616. Detta tal 4r emellertid sa hogt,
att vid forsta paseende endast det milesiska riknesittet synes kunna ha varit an-
vint. Tolkningsforslaget Kaioog I¢6¢ = 616 (20 + 1 + 10 + 200 + 1 + 100 + 9
+5 + 70 + 200) ger ocksd en ritt god losning av talgitan efter det milesiska sys-
temet]fr Deissmann, Licht vom Osten?, s. 238, not 3. Oberoende av Deiss-
mann har jag kommit till detta tolkningsforslag efter studier av Heinen, Zur
Begriindung des romischen Kaiserkultes, Klio 11 (jfr Sydsvenska Dagbladet, d.



24 jan. 1926).. Betiinka vi emellertid, att apokalyptikern var en man, invigd i
sin tids mystiska vetande, sirskilt astrologisk spekulation]fr Boll, Aus der Of-
fenbarung Johannis (XTOIIXEIA 1)., miste man {Srvisso stilla sig tveksam in-
for antagandet, act han hele skulle ha limnat det verklige bokstavsmystiska rik-
nesittet och blott héllit sig till det i handel och vandel brukliga milesiska syste-
met. En 18sning av talgitan efter strikt alfabetmystisk metod kan mycket vil ha
varit vad han egentligen dsyftat, iven om han ordnat saken s8, att en losning ef-
ter det milesiska systemet kunde dstadkommas. Nusiger texten, om vi orda-
grant folja originalet: »Hir ir vishet (d¢ 1j dogio éotiv); den som har for-
stdnd, han utrikne vilddjurets tal (0 &ywv vodv yneiodrew v dorduov tod
9noiov), ty det dr minniskas tal (dorduoc yag avIowmov éotiv). Och dess tal
ir...» Detta kan factas s3, att vilddjurets tal skall utriknas med hinsyn dll talet i
det grekiska ordet dv8pwmo¢ (minniska), och att ett tal av detta tal (en muld-
pel) 4r 616. Nu ir talvirdet av dv9owmog enligt alfabetmagisk rikneprincip =
112(=1+13+8 +17 + 24 + 16 + 15 + 18). Problemet kan aritmetiskt formu-
leras silunda: finn det tal, som ingdr i 112 och 616! Svar: 56, ty 2 x 56 = 112
och 11 x 56 = 616. Detta ir vilddjurets tal, och det namn, vari detta ingdr (zo
Svouo. tod npiov), ir Kaicag: k =10, a=1,1=9,0=18, a=1,0 =17 ge
summan 56. Vilddjuret kan vara en symbol for 11 romerska kejsare (Augustus
t. 0. m. Domitianus), dess tal blev diirfér ocksd 616 = 11 x 56 (elva kejsare). De
sju huvudena pd vilddjuret kunna symbolisera sju verkliga hirskare, de tio dia-
demen tio min, som burit kejsarnamnet — interregnumtidens tre cillfilliga
maktinnehavare (Galba, Otho, Vitellius) bora i detta fall medriknas. Ett av de
sju huvudena skall emellertid uppstd som det &ttonde (Nero-Domitianus?), a-
pokalyptikern skulle silunda ha tinkt sig det romerska virldsvildets fall ineri-
dande med dess elfte kejsareErt huvud skall fi nyte liv, d. v. s. en elfte kejsare
(Domitianus) tinkes vil skola bliva en reinkarnation av en foregdende (Nero),
jfr 10 + 1 hirskare i Daniels bok, kap. 7, 24. Detta kapitel anses vara férebilden
for Apokalypsens kap. 13.. Mahinda kan en ytterligare analys av talet 616 ge
oss ett bestimdare svar pd frigan? Talet 616 kan i sig d6lja summan av talvirde-
na i en serie kejsarnamn. I Uppenbarelsebokens sjuttonde kapitel, vers 9 ff., pa-
triffa vi en antydande forklaring: »De sju huvudena iro sju berg, som kvinnan
tronar pa. De dro ock sju konungar; fem av dem hava fallit, en ir, och den &ter-
stdende har dnnu icke kommit, och nir han kommer, skall han bliva kvar en li-
ten tid. Och vilddjuret som har varit och icke mer ir, det ir sjilve den dctonde,
och dock en av de sjur. Den »dttonde», som samtidigt 4r en av de sju, ir vivels-
utan Nero redivivus. Men vilka dro de 6vriga sex? Bérja vi med Augustus, skulle
Otho bli den sjunde av sju eftervarandra féljande kejsare. Men att veta namnet
pa denne kejsare fore hans regeringstilltride har varit en orimlighet, och har
profetian nedskrivits efter det att han dillvillat sig makten i Rom, skulle hela
forutsigelsen si snabbt ha blivit rubbad i sina grundvalar, att apokalyptikern



nog underldtit att distribuera sin helt sikert icke i en handvindning f6rfattade
skrift: Otho, som blev kejsare i januari ar 69, tog sitt liv i april samma ar; diref-
ter kom den idvenledes snart stértade Vitellius, icke det stora vilddjuret. Bortse
vi frén de tre efemira interregnumbkejsarna och uppstilla kejsarraden: Augustus,
Tiberius, Caligula, Claudius, Nero, Vespasianus och Titus, erbjuder sig (trots
de manga variationerna av Caligulas namn: Idio¢ och Kadiyodac med en
mingd stavningar) ingen utvig att ur dessa sju kejsares namn f fram talvirdet
616. Det aterstdr emellertid en tredje tolkningsméilighet: De sju huvudena
med lejongap kunna symbolisera sju kejsare, vilka varit fientliga bekimpare av
de judekristna och det land, som var dem heligt. Ett verkligt allvarligt vapen-
skifte mellan Romarriket och Judéen intridde forst i och med upproret under
Nero. Sedan fortsattes som bekant striden under Galbas, Othos, Vitellius' och
Vespasianus' regering, tills tronfoljaren Titus intog och férstdérde den heliga sta-
den; jfr Uppenb., kap. 13, 6: »Och det fick makt att fora krig mot de heliga
och évervinna dem». Man hade silunda haft erfarenhet av sex arga fiender och
kunde befara en sjunde i Domitianus. Fem voro fallna (Nero, Galba, Otho, Vi-
tellius, Vespasianus), en (Titus) var kejsare, och en sjunde stod i tur att bliva det
(jfr det pa s. 19 anférda bibelcitatet). Att denne skulle komma att bira namnet
Domitianus, kunde man ju med en betydande sikerhet forutse. I detta sirskil-
da fall forelag utan tvivel en Limplig tidpunke ate uttala en kejsarprofetia med
de bista chanser att sl§ in. Utriknas nu det samlade talvirdet av dessa sjuDen
omstindigheten, att Nero skall dtervinda for att hirska sdsom den 4ttonde, dll-
for ju icke vilddjuret nigot nytt namn. Hela Apokalypsen ir for ovrigt fylld av
talmystik med 7. kejsares namn, erhilles talet 616 sdsom slutsumma, om nam-
nen i skrift dtergivas pd foljande sitt: Néowv = 72 (13 + 5 + 17 + 24 + 13);
T'alfogc=36 3+ 1+ 11+ 2+ 1+ 18); OYwvAlternativt kan lisas ‘QIwv = 69
och douetiavég = 111. = 60 (15 + 8 + 24 + 13); BitéAiog=99 2+ 9 +19+5
+11 + 11 +9 ++ 15 + 18); Odeomooiavoc = 149 (15 +20 +5 + 18 + 16 + 1 +
18+9+ 1+ 13+ 15+ 18); Titog =80 (19 + 9 + 19 + 15 + 18); dwuetiavigSe
not2,s.20.=120 (4 +24+12+5+19+9+1+13 + 15 + 18) — summan
av de sju talen (72 + 36 + 60 + 99 + 149 + 80 + 120) ir sdlunda = 616. Nor-
malformen for Domitianus' grekiska namn dr doueniavog (icke dotiavog,
som till och med i officiella inskrifter synes vara i minoritet)Jfr Pape, Worter-
huch der griechischen Eigennamen?, s. 318, och i indexen till Cagnat, Inscrip-
tiones Graecae 1 och 3 (del 2 4r dnnu ¢j firdig).. Sporadiskt patriffas i inskrif-
terna o i stillet f6r o i forsta stavelsen (t. ex. inskrift 1287 i Cagnat, Inscriptio-
nes Graecae 1, dir namnet stavas sd tvenne ginger). Hir och var méter i de gre-
kiska inskriptionerna frdn tiden 80—200 e. Kr. w, &tergivande kort latinske o,
t. ex. Kopppoodog (inskr. n:r 350 i del 3 av a. a.). I de fall, jag sett, ror det sig om
ett o 1 bérjan av en stavelse, som ir betonad eller stir lingt frdn accenten (och



allesd kan ha haft en biton, sdsom i Dometiands). Vid den tid, d& enligt ovan
verkstilld utrikning Apokalypsen rimligtvis bor ha blivit skriven (omkring &r
80), hade Domitianus dnnu icke eftertritt sin broder. Han nimnes blott i en
och annan inskrift vid sidan av denne. Det kunde dirfor vara forklarligt nog,
om Uppenbarelsebokens forfattare rikat vilja en namnform, som han ett tiotal
ar senare kanske skulle ha undvikit. Vi behéva emellertid icke binda oss vid
denna hypotes. Det ir nidmligen vil s& mojlige, atc han riknat med et
Aouetiovog = 111, men i stillet opererat med ett @ i forsta stavelsen av "Odwv.
Detta regentnamn moter oss i hogst f2 inskrifter: Cagnat har i a. a. blott en
(namnets birare var ju kejsare blott i c. 3 ménader). Det vore dirfor helt natur-
ligt, om apokalyptikern hir mést helt lita till gemene mans uctal av detta namn,
som mycket vil kan ha varit Qdwv (eventuellt med folketymologisk anslutning
tll verbet ®3éw "undantringa': Otho undantringde Galba). Formen ir i varje
fall ingalunda orimligare 4n Kduuodog etc, Othos korta regeringstid torde
blott hava orsakat, att icke en w-Form blivit belagd dven av hans namn. Det la-
tinska Vitellius dtergives visserligen att doma av Papes ordbok i de flesta bevara-
de beliggen med Ovitéddiog (ndstan alla exemplen dro himrtade frdn dversite-
ningar av historiska latinska arbeten eller frin grekiska historici, som bora ha
kunnat latin). Men vi ha minstfem beligg pd skrivningen Biréldiog av vilka
ndgra dro ritt gamla. Frin tiden omkring begynnelsen av 1:sta d&rhundradet e.
Kr. méter man idven i attiskan f, ¢j ov, for latinske v (jfr Brugmann, Griech.
Gramm.4, s. 128). Sannolikt har det ljud, som skrevs med grekiskt f, i det fors-
ta &rhundradet e. Kr. inom mindreasiatiske sprakomride i gemene mans uttal
ersatt latinske v. Det ligger dirfor intet orimligt i antagandet, att apokalypti-
kern, s& langt han kunnat, hallic sig till vad han i skrift funnit vara namnens
normalformer, men anvint en stavning grundad pd sin tids vulgiruttal i friga
om tvenne efemira kejsares namn, som han blott vid nigot sillsynt tillfille eller
kanske aldrig fict se skrivna. Det synes mig dirfér mest sannolike, att han vid
sin gematriska utrikning opererat med Qdwv = 69 och Aoueniavée. = 111.
Det sista namnets talvirde ger oss slutligen en méjlighet att férklara uppkoms-
ten av talet 666. Andringen kan bero dirpd, att man under Domitianus' f6rf6l-
jelse i denne kejsare velat se Antikrist och skt finna hans namn i det genom
talspekulation eller kanske ett tillfilligt skrivfel uppkomna talet 666 i nigot en-
staka handskriftsexemplar. Nu ir ur bokstavsmystisk synpunke talet 111 dolt i
talet 666, enir detta 4r = 6 x 111. Liksom man i &vo3wmo¢ = 112 kunde utfin-
na ordet Kaioag = 56 genom att upplésa nyckelordet i 2 x 56, har man genom
en motsvarande analys fct fram dopetiovog =4 + 15+ 12 +5+19+9 + 1 +
13 + 15 + 18 = 111 ur talet 666. Hirigenom har den ursprungliga korrespon-
densen mellan dv3pwmog (= 2 x 56) och det foljande talet (616 = 11 x 56) gite

forlorad liksom dven 6verensstimmelsen med det i en sats i sjuttonde kapitlet



dolda talet 616 (jfr nedan mom. 3). Lisarten 666 bér emellertid genom den
didrmed forknippade tolkningens aktualitet i en upprord tidsperiod vid slutet av
forsta drhundradet lice ha kunnat undantringa 616. Efter Domitianus’ déd har
man sd icke kunnat dterkomma till den ursprungliga lisarten, och den talmy-
stiska apparaten har rakat i glomska.

2. Det nyss behandlade fallet av gematri stir emellertid icke isolerat i Apokalyp-
sen. Det har ytterligare minst tvd synnerligen tydliga paralleller. I Uppenbarel-
sebokens 21:sta kapitel talas om det frin himmelen nedkommande Nya Jerusa-
lem. Det siges, att det har »en stor och hég mur» (vers 12), men lingre ned
(vers 17)anges dess omkrets till blott 144 alnar. »Dem Apok. scheint alle plasti-
sche Vorstellungskraft zu fehlen», utbrister BoussetDie Offenbarung Johannis,
s. 514 (1 uppl., 1896).. Undersdka vi textstillet nirmare, finna vi emellertid ett
betydelsefullt tilligg: uéroov avIedmov, & éottv dyyélov — d. v. s. 144 alnar,
riknade med det métt, som anges i ordet dv9pwmoc; (minniska) och som dven
finnes i ordet dyyeloc (ingel): »Det métt av minniska som 4r dngels» (i orda-
grann tolkning). Sisom jag ovan visat, 4r det alfabetmystiska talvirdet av det
forra ordet 112, talvirdet av dyyelog dterdr: 1 +3 +3 + 5+ 11 + 15 + 18 = 56.
D34 112 = 2 x 56, ir tydligen 56 det tal, som skall kombineras med 144. Mu-
rens omkrets blir di 144 x 56 = 8064 alnar, ett métt, vilket visserligen ir &tskil-
ligt mindre 4n den omkrets, som Jerusalems mur hade strax fére stadens forsts-
ring, 6000 meter enligt Josephus, men dock ett matt, som i sjilva verket torde
komma ritt nira det omfing stadsmuren hade p& Salomos tid. Herodes Agrip-
pa I lit som bekant betydligt utvidga Jerusalems mur]fr Benzinger, Hebriische
Archiologie?, s. 35 ff;; George Adam Smith, Jerusalem 1, bok 1, kap. 8; Guthe,
Kurzes Bibelwérterbuch, s. 807.. Apokalyptikern riknade for dvrigt icke med
nigon plats f6r templet i det Nya Jerusalem: »Och jag sdg i den intet tempel; ty
Herren Gud, den Allsmiktige, 4r dess tempel, han och lammet» (21, 22). Att
talvirdet av kejsarnamnet skulle ingd i talet f6r den nya stadens murkrets, hade
helt sikert sin symboliska betydelse. Genom att nedbryta det gamla Jerusalem
hade kejsaren uppbyggt det nya. Att byggherrens namn antyddes i en stadsmurs
lingdmatt, kiinna vi redan frin assyrisk tid. Konung Sargon II (723—705 f.
Kr.) lit bygga staden Khorsabads mur 16283 alnar ling, ett tal lika med tal-
summan i hans namnJfr Dornseiff, Das Alphabet, s. 91.. Talet 144 = 12 x 12
(Israels stammar) skall for 6vrigt inom talet 8064 tydligen triumfera dver 56,
vilddjurets tal. Uppgiften i vers 16, att staden skulle vara 12000 stadier i lingd,
bredd och héjd, torde vara en interpolation efter Talmudl Baba Bathra, 75 b,
lises, att staden skulle hava just denna héjd, jfr Chatles, a. a. 2, s. 164.. Den
stimmer ju icke med uppgiften pid murens omkrets. Eller ocksd fir man tolka
saken s3, att apokalyptikern tinke sig staden vilande p& en kub av denna ofant-
liga storlek.3. I Uppenbarelsebokens 17:de kapitel beskriver apokalyptikern,



hur han i en syn skddat en kvinna, den »babyloniska skékan». »Dir sdg jag en
kvinna som satt pd ett scharlakansrote vilddjur, fulltecknat med hidiska namn;
och det hade sju huvuden och tio horn.» Tydligtvis 4r det hir friga om en alle-
gori, dsyftande det romerska riket. Vilddjuret, kvinnan tronar p4, ir kejsarmak-
tens symbol. Det antydes av den scharlakansroda firgen, kejsartogans. Hornen
och huvudena 6verensstimma med skildringen i det trettonde kapitlet. De hi-
diska namnen bildas av kejsartitulaturen: diri ingingo benimningar sddana
som $eog, Jeod biog, ocfaotog, owtie — »gud, guds son, dyrkad, frilsare»;
allesd fran kristen synpunkt en rad av blasfemierJfr Heinen, Klio 11, s. 129 ff..
Allegoriens udd ir silunda tydlig nog. Till yttermera visso gives at den invigde
foljande antydan: xai é7i 10 uétwmov avTic OVoua YEYQOUUEVOY, HDGTHEIOV,
BABYAQN H MEITAAH TON [IOPNQN KAI TON BAEAYTMATQN THXY
I'HX — »och pd hennes panna [var] skrivet ett namn med hemlig innebérd (=
ett mysterium): Det stora Babylon, moder till skokorna och styggelsen pa jor-
den» (vers 5). Allt tyder pa, att hir en bokstavsgéta foreligger. Litom oss dirfor
utrikna bokstavsvirdet av de tolv ord, som i de grekiska editionerna i regeln iro
dtergivna med majuskelskriftfr Chatles, a. a. 2, s. 339; Nestle, Novum Testa-
mentum Graece (Stuttgart 1900), s. 644; etc.. (1.) Bafvidov=2+1+2 + 20 +
11+24+13=73;2)7=7;3)ueyédn =12 +5+3+1+11+7=39; (4.) 7
=7 5)unmne =12 +7 + 19 +7 + 17 = 62; (6.) t@ov = 19 + 24 + 13 = 56; (7.)
Toov@dy = 16 + 15+ 17 + 13 + 24 + 13 =98; (8.) kal = 10 + 1 + 9 = 20; (9.)
@V =19 + 24 + 13 = 56; (10.) foctoyucrwov =2 +4 +5+ 11 +20 + 3 + 12 +
1+19+24+13=114;(11.) wjc =19 + 7 + 18 = 44; (12.) yijic=3 + 7 + 18 =
28. Summan av73 +7 +39+7 + 62 +56 + 98 + 20 + 56 + 114 + 44 + 28 =
604. Men denna inskrift har otvivelaktigt tinkes vara av epigrafisk karakeir:
runt kvinnans huvud har apokalyptikern forestillt sig ett band med en i ring
l6pande inskrift med stora bokstiver — mellan varje ord bor det di ha sttt en
skiljepunke, inalles 12. Sdsom i det foljande skall visas, har vid magisk gematri
(grekisk-romersk, sivil som fornnordisk) skiljepunkter tillmitts talvirden: en
punkthar (liksom pa tirningen) varit = 1, tvenne = 2 etc. Vi ha allesd ace dill siff-
ran 604 ligga 12, resultatet blir 616. Vilddjurets stora tal 11 x 56 (= kaioog).
De talmystiska antydningarna i detta kapitel dro emellertid icke slut hirmed.
Skildringen av synen begynner med orden: xai gidov yovaixo = »och jag sdg en
kvinna» (17, 3). Talvirdet av ackusativformen yovaixa dr: 3 + 20 + 13 +1 + 9 +
10 + 1 = 57. Den i bokstavsmystik invigde har allesi hir kunnat insitta
Katooga = 10 + 1 +9 + 18 + 1 + 17 + 1 = 57. Satsen »jag sdg en kvinna» har
kunnat utbytas mot »jag sig en kejsare». Vers 5 kan slutligen tolkas pa ytterliga-
re ett annat vis, som ger en bokstavsmystisk 18sning: xai émi 7o uétwmov avrijc
Svoua yeyopouévov, poatheiov = »och pa hennes panna var skrivet namn, ett
mysteriumy, utrikna vi bokstavsvirdet av dvoua, fAvi 15+ 13 + 15+ 12 + 1 =
56 = kaicag!



4. Den text bland Nya testamentets skrifter, som erkint stdr nirmast Uppenba-
relseboken, ir Johannesevangeliet. Detta har i varje fall slutredigerats av en per-
son, som tillhért en starkt mystiske betonad riktning inom den hellenistiska
kristenheten]fr t. ex. Eduard Meyer, Ursprung und Anfinge des Christentums
1,s. 311 ff.. I det gjugoforsta kapitlet, som med all sannolikhet ir en av utgiva-
ren foretagen tillsats, berittas om ett méte mellan den uppstindne Jesus och
hans lirjungar, som fiskade i Tiberias' sj6: »Men den natten fingo de intet. Nir
det sedan blivit morgon, stod Jesus dir pé stranden; dock visste lirjungarna
icke att det var Jesus.» Han uppmanar dem att kasta ut sina nit, de lyda ridet
och f3 en sé stor hop fiskar, att de icke formé dra upp fingstredskapen. Johan-
nes anar, att det ir Jesus, och yppar sin tanke for Petrus. Petrus springer i sjon
och lyckas f& upp niten. D4 fiskarna riknats, dr det »ett hundra femtio tre
stycken». Ingen av lirjungarna vagar friga: »vem ir du?» — »vetande att det ir
Herren»: €idoteg 61 0 kbpio¢ éotv. Nu ir det mystiska bokstavsvirdet av
k0106 =89 (10 +20 + 17 + 9 + 15 + 18) och avéoriv =64 (5+ 18 + 19 + 9 +
13), tillsammans = 153. Fisken var som bekant i primitiv kristen tid en symbol
for Jesus: bokstiverna i det grekiska ordet fy3d¢ (fisk) voro begynnelseboksti-
verna Inoodg Xoiotog Ocot Yiog Zwtrie (Jesus Kristus Guds Son Frilsaren),ett
bokstavsmystiskt konststycke, som kallades notarikon]Jfr Dornseiff, Das Alpha-
bet, s. 136 ff.. 153 fiskar sade alltsd: Tnoodc Xgiorog Ocod Yiog Zwtio —
KDE10¢ éotiv. (dr herre).

5. Med stérsta sannolikhet torde ytterligare ndgra exempel pa bokstavsmystik
vara att finna i Nya testamentets texter. Utan att vilja framhiva mina observa-
tioner sdsom fullt sikra beligg pd medveten gematri kan jag t. ex. hinvisa p3,
att i Uppenbarelsebokens nittonde kapitel den mystiske och onimnde ryttaren
pa den vita histen (vers 11) kallas miorog xai dAn3ivog (»trofast och sannfir-
digy), varvid talvirdet av de bida adjektiven idr 179 (96 + 83). I en féljande vers
(13) kallas han 6 Adyog 100 $e0d (Guds ord) — talvirde 179 (15 + 62 + 54 +
48). Och talvirdet i d dio¢ 100 3¢00 (Guds son) ir dvenledes 179. Ordet
(Adyog) idr ju Guds son (jfr Joh. ev., kap. 1). Bousset (Die Offenbarung Joh., s.
495) motsitter sig visserligen tolkningen, att ryttaren pd den vita histen skulle
vara Messias, jag finner dock icke hans tvivel befogade. Vem skulle nimnas »ko-
nungarnas konung» och »herrarnas herre» (vers 16), om icke Kristus sjilv? 1
vers 15 siges ju: »Och han skall styra dem med jirnspira», en hinsyftning pd
psalm 2, 9, dir otvivelaktigt Messias dsyftas. Johannesevangeliets forsta rad
skulle d4 sannolikt dven vara av bokstavsmystisk karaktir: 6 Adyog (ordet) = ¢
0106 (sonen) — »I begynnelsen var Ordet (= Sonen)». Ett annat fall av gematri
ir torhinda stjirnnamnet dyvdog (maldre) i Uppenbarelsebokens dttonde ka-
pitel: doto péyag kouduevos ¢ Aoumds (ven stor stjirna brinnande som ett



bloss»). Morgonstjirnan var en symbol f6r Jesus, jfr Uppenb. 22, 16: éyd eiu
pila kol 0 yévog Aoweid, 0 Gotno 0 Aaumeog 0 mewivos (vjag ir telningen fran
Davids rot och kommen av hans slike, jag dr den klara morgonstjiarnan»). Tal-
virdet i yivdog och i Tnoodg ir detsamma: 87.

6. Slutligen kan i detta sammanhang pipekas, att vid de hellenistiska kristnes
fixerande av tiden for Jesu fodelseEvangelierna ge som bekant ingen hallpunke
for bestimmande av tiden for denna. mahinda bokstavsmystisk spekulation
kan ha varit medbestimmande. Det har antagits, att de kristne dvertagit den 25
december sisom Kristi fodelsedag frin Mithraldran, enir solguden Mithrasfs-
delsedag da firats. Det dr dock svirt att forstd, varfor de kristne, som for ate
skilja sig frin judarna togo sdndagen till vilodag i stillet for lordagen, skulle
medvetet ha faststillt sin stiftares fodelsedag efter Mithrareligionens ménster.
Det egendomliga sammanfallandet av de bide samfundens storsta hdgtidsdagar
kan dock vara en dillfillighet. I Uppenbarelseboken stdr a och o (alpha och o-
mega) sdsom symboler f6r gudomen: deras sammanlagda tal 4r 25 (0 = 1 + @ =
24). Detta kan ha varit anledningen till, att man faststillde dagen f6r Marie be-
badelse till 25:te dagen av &rets dévarande forsta manad (mars) och Kristi fodel-
se till den 25 december, 9 manader senare.

8. De exempel, som ovan limnats pd kristen alfabetmystik i senantik tid, torde
vara ritt evidenta, om ock i ett eller annat fall man tilliventyrs kan ha att rikna
med en tillfillighet. Det dr emellertid héjt 6ver varje tvivel, att inom den ildre
kristenheten ett gematriskt system just av det slag, jag hir f6ljt, varit i bruk. I
en handskrift i Katedralbiblioteket i Lucca (se nirmare hirom hos Dornseiff, s.
101) finnes foljande uttalande med anledning av profetian i Apokalypsens
13:de kapitel: »hic sapientia utitur [ev. uertitur] ut computetur per I(itte)ras no-
men illius qui diciturz ANTICRIST U S» [ XIII XVIIII VIIII III XVII VI-
IIT XVIII XVIIIT XX XVIII

Alltsia=1,¢c=3,1=9,n=13,r=17,s=18 etc.

Fran den riktning inom den primitiva kristendomen, som haft Johannesevange-
liet och Apokalypsen till sina religiosa huvudtexter, har utan tvivel alfabetmys-
tik spritt sig dven till den visterlindska kyrkan.

Av sirskilt intresse ir, att denna mystik faktiske dnnu lever kvar inom den ro-
mersk-katolska liturgien, varom det forsta av nedan givna exempel pd dnnu i
sen tid férefintliga kristna alfabetmagiska inskriptioner bir ett viltaligt vittnes-

bord:



1. Vid varje invigning av en ny kyrka har — sdsom Dieterich, Rn. Museum 56,
s. 104, papekat — strax fore invigningsceremonins begynnelse aska blivit
strodd pd tempelgolvet i tvenne varandra korsande strimmor, varpd enligt
»Pontificale Romanum» — »pontifex acceptis mitra et baculo pastorali incipi-
ens ab anguloEcclesiae ad sinistram intrantis, prout supra lineae factae sunt,
cum extremitate baculi pastoralis scribit super cineres alphabetum graecum, ita
distinctis litteris ut totum spatium occupent, his videlicet. Deinde simili modo
incipiens ab angulo ecclesiac ad dexteram intrantis, scribit alphabetum latinum
super cineres distinctis litteris, his videlicet». S& foljer exorcismen: »Exorcizo te,
creatura salis, in nomine Domini nostri Jesu Christi — ut sanctificeris ad con-
secrationem huius ecclesiae et altaris ad expellendas omnes daemonum tenta-
tiones... Exorcizo te, creatura aquae, in nomine Dei Patris et Filii et Spiritus
sancti, ut repellas diabolum a termino iustorum, ne sit in umbraculis huius ecc-
lesiae et altaris». Dieterich tillfogar: »Wie die Alphabete offiziell von der Kirche
ausgedeutet werden, weiss ich nicht. Ich denke, wir wissen genugy. Utan att
vinda oss tll en eventuellt dnnu inom kyrkan kvarlevande mysterietradition
torde vi dock kunna komma hemligheten pd sparen: Hir foreligger ett fall av
fran urkristendomen irvd alfabetmagi. Grekiska alfabetets talvirde ir, som re-
dan ofta nimnts, = 300; det latinskas dr 24 mindre, alltsi = 276. Summan av
de bada alfabetens talvirden ir 576 = 24 x 24, det inom den kristna mystiken
(liksom inom alfabetmagien dver huvud) heliga talet 24, multiplicerat med sig

sjalvt.

— Den ceremoni, som ovan skildrats och till sin magiska princip tolkats, dr
tydligtvis densamma, pa vilken Tegnér syftar i sin skildring av Lundadomens
invigning i dikten »Gerda»:

»Frid och salighet ske huset!» ropte bispen, och 1 gruset, stréde pd golfvet, skref
han di korsvis alfabeter tvé, evangelii bild och lagens; — onda andar fly for
dragens dolda kraft frin helgadt rum, nimns {6r abacturium.»(Jfr Esaias Teg-
nérs samlade skrifter, jubelfestupplagan, 1, s. 223.) Det synes dock, som hade
Tegnér tinkt sig, att de bdda alfabeten varit det hebreiska och det grekiska, icke
sasom i den katolska kyrkan i vira dagar det grekiska och det latinska.

2. Dieterich (Rh. Museum 56, s. 93) omnimner ett mot pest foreskrivet bok-
stavskors (Romanusbiichlein, trycke hos Bartels, Betlin, s. 44):

ZDJABZHGFBFKSBJZSA

Talvirdet av de lodritt stdende 9 bokstiverna (Z—A) ir 90, talvirdet av de vig-
ritt stiende 9 bokstiverna (B—S) dr 82. Summan av det hela ir silunda 172,



vilket dr = 4 x 43 (ett primtal). Korsets heliga tal bor inom kristen talmystik ha
varit 4. I korsets form freligger ju 4-talet dskddligt (inom germansk omréde
fortsiteer for ovrigt korset det hedniska Torstecknet, och Tors tal var 4, jfr §
20). Att 9-talet ingdr i bokstivernas antal, beror helt sikert dven p& magisk hin-
syn (9 var undrets talJfr Weinreich, Triskaidekadische Studien, s. 113 samt (om
niotalets betydelse i Dantes mystik) s. 109 ff., och 18 var i runmagien Odens
tal, jir § 32).

3. I Dieterichs artikel (Rh. Museum 56, s. 89, not 3) omtalas en klocka i Wehr-
da strax utanfor Marburg, vari foljande bakdtdpande rader ur alfabetet med
delvis upp och nedvinda

bokstiver st att lisa: QPONML | KIHGFE. Talvirdet av E—K ir 45 och av L
—Q 81. I varje rad stir silunda en multipel av 9; 45 =5 x 9 och 81 =9 x 9.
Gematrien ir alltsd byggd pa undrets heliga tal (9).

4. Pas. 79 i sin dissertation meddelar Dornseiff ett »Schutzbriff wider Unglick-
er» fran Elz av f6ljande utseende.

Vi finna hir i den lodrita raden 13 kors, i den vagrita 14, alltsi summa 27 = 3
x 9 (undrets tal). Bokstivernas talvirdesumma dr: 1 + 7 + 12 + 13 + 18 + 21 +
20 + 20 + 15+ 10 + 5 + 4 = 146 (den lodrita raden), vartill kommer: 2 + 8 + 9
+16+ 17 +21 +20+ 19+ 14 + 11 + 6 + 3 = 146 (den végrita raden utom det
redan medriknade centraltecknet X) = 292. Detta tal dr 4 x 73 (ett primtal).
Alltsd samma talsymbolik som i det andra, nyss behandlade bokstavskorset! Att
tecknen utvalts med hinsyn tll ett matematiske schema, ir tydligt: de fyra ar-
marna bestd var och en av 6 bokstiver med talvirdena 74, 72—73, 73. I korset
ingd jimnt 24 bokstiver. Vad de elva pilarna symbolisera, ir ej s Litt att utfun-
dera. Kanhinda forestilla de olyckstillbud, som studsa tillbaka frin det under-
gorande korset,och ett tal ligre 4n det heliga tolvealet (jfr 2 x 12 bokstiver) har
valts.

5. P4 samma stille meddelar Dornseiff en 1910 verkstilld avskrift av ett papper,
patriffat i en penningpung, tillhérig en bonde frin Niederlaukern.

Framsidan: Baksidani ABCDEFSATORSTUVWGAREPORX
XXXHTENETQJNRIIOPERAPONMLKROTAS

»Framsidan» (den kan naturligtvis lika vil betraktas som baksida) innehaller al-
fabetet, giende runt kanterna och l6pande in i andra raden frin vinster, sedan
upprepas U med varianttecknen V och W, sd foljer X fyra génger och dirunder



JNRI, tydligen Jesus Nazarenus Rex Judacorum (jfr Joh. ev. 19, 19). »Baksidan»
innehéller en vida spridd, i helbrigdagérande syfte anvind ramsa, som kan lisas
lika bakifrdn och framifrdn»Man kann einen ausgeiibten Zauber wirkungslos
machen, wenn man den benutzten Zauberspruch riickwirts hersagt oder -liest
... Es lag also nahe, Wortzusammenstellungen auszudenken, welche vor- und
riickwiirts gesprochen oder gelesen immer gleichlauten.» Sokeland, Zeitschrift
f. Volkskunde 25 (1915) s. 246. (om dylika jfr Dornseiff, s. 63). Rikna vi ut
talvirdet hos de bada inskriptionerna, finna vi: »Framsidans» bokstiver bilda
tillsammans talvirdet 382 (21 + 104 + 109 + 73 + 75), alltsd ett tal som icke
kan delas jimnt med négot tal hogre 4n 2; 382 = 2 x 191, vilket 4r ett primtal.
Det dr den andra personen i gudomen, som anropas, mirk atc JNRI ingdr i
kombinationen. — »Baksidans» fem rader uppvisa talvirdena: 69 + 52 + 61 +
52 + 69 =303 = 3 x 101, vilket dvenledes ir ett primtal. Inom fornkristen mys-
tik var 3 symbolen f6r gudomen i dess helhet, den heliga treenigheten, jfr § 6,

3. Inskriften innehéller ocksi, om vi nirmare undersdka den, 3 gudomliga
symboler. Bokstavsrickan SATOR AREPO TEN innehéller samtliga bokstiver
i PATER NOSTER samt de b&da symboliska bokstiverna A och O (jfr hirmed

§ 6, 3). Sannolikt har denna bokstavsamulett uppstdct genom omflyttning av
bokstiverna i en tidigare korsformig anordning

PATERPATERNOSTEROSTE R med tilliggande av de magiska
A och O tvenne ginger for uppniende av det bokstavsmystiska syftet: en bok-
stavskombination, bildande en framifrdn och bakifrin likalydande formel, vars
bokstivers talvirde symboliserade den heliga treenighetenDenna tolkning har
av mig framlagts i ett foredrag inom Filologiska Sillskapet i Lund den 16 now.
1925. Innan jag hunnit i tryck offentliggéra densamma, har Felix Grosser i
Arch. f. Religionswissenschaft 24, s. 165—169 (hdsten 1926) oberoende av
mig uppvisat, att A och O samt bokstiverna i PATER NOSTER lita sig &ter-
finna i den mystiska formeln. Dess bokstivers talvirden liksom den dirmed
kombinerade INRI-formeln har han helt limnat ur rikningen. Det var just tal-
virdet 2 och talvirdet 3, kombinerade med primtal, som kommo mig att s6ka
efter en teckenkombination i den senare inskriften, motsvarande INRI i den
forra. Jag fann dd PATER NOSTER samt A och O. Forsok har tidigare gjorts
att genom beridkning av bokstivernas talvirde utlista meningen i SATOR-for-
meln (C. E. Gleye, se Ahrens, Altes und Neues aus der Unterhaltungsmathe-
matik, Berlin 1918, s. 181), men resultatet har blivit felaktigt, emedan K ¢j
medriknats i det latinska alfabetet, p& s& vis har man ficc N = 12 ist. f. = 13
etc..



9. Jag har nu genomgdtt hela det av Dornseiff och Dieterich samlade materialet
av s. k. alfabetmystiska inskrifter, for s vitt diri dllimpning av gematri enligt
systemet o = 1, @ = 24 och a = 1, z= 23 kunnat spiras. En jimforelse med mi-
na killor visar, att de fall, dir jag kunnat pdvisa sddan, iro synnerligen talrika,
vartill ytterligare komma de av mig funna exemplen i de nystestamentliga tex-
terna (jfr § 7 ovan). I »Corpus derABC-Denkmiler» (Dornseiff, s. 158—168)
har jag blott limnat ur rikningen fragment, som icke med nigon grad av san-
nolikhet synas kunna suppleras, samt en rad inskrifter med &lderdomliga alfa-
bet. Ritt ofta forekomma t. ex. varierande typer av grekiska alfabetet med 26
bokstiver, sirskilt pa vaser (jfr Dornseiffs »Corpus» I, 3, 7, 8). I ett fall har dill
det latinska alfabetets 23 bokstiver (dir tecknen fér e, foch [ ha runliknande
karaktir) fogats ett tre gdnger upprepat bladliknande tecken (samma figur mo-
ter for Svrigt pd vissa av Mithramonumenten). Alfabetraderna med 26 tecken
kunna t6rhinda innebira en &kallan av »den trettonde guden» (tgioxaidéxaros

Jedg, se ovan § 5): 26 dr = 13 + 13, och 351 (gematriska summan av ett alfabet
pa 26 tecken) dr 27 (d. v. 5. 3 x 3 x 3) x 13.

I'§ 5 har jag meddelat en serie alfabetmystiska inskriptioner, patriffade i de ro-
merska hirligren, av vilka dtminstone 2 med full sikerhet hirrora frin utdvare
av Jupiter Dolichenus' kult. Anhingarna av denna typiska soldatreligion i 2—4
drhundradets romerska kejsarrike synas hava varit sirskilt begivna p& bokstav-
smagiJfr Hiilsen, Rém. Mitt. 18 (1903), s. 74.. Sdsom jag tidigare framhivr, 4r
det sirskilt talet 13, som inom denna religion synes ha haft en central betydelse
inom talmystiken. Det idr di av intresse att underséka dven andra Dolichenu-
sinskrifter 4n de av alfabetartad karaktir — hir torde toérhinda samma gema-
triska egenhet kunna konstateras. Jag har dérf6r i Cumonts inskriptionssamling
av mithraistiskt och dirmed beslikeat ursprungFranz Cumont, Textes et monu-
ments figurés relatifs aux mysteres de Mithra, 1 & 2 (hos mig citerade sdsom T
& M. 1, resp. 2, eller i materialsamlingen § 11 ff. f6r korthetens skull blott I
och II). undersokt talvirdet hos samtliga dir upptagna Dolichenusinskrifter.
Dessa iro visserligen endast fem, men alla pa ett enda undantag nir (en ¢j fulle
sikert ldslig inskriftN:r 83 (II, s. 108): IOVIS DOLICH ...) uppvisa det med
tidigare undersokt material harmonierande forhallandet, atc dir gudens namn
forekommer i initialraden, denna har ett talvirde, vari talet 13 ingr:

1. Initialraden dill inskriptionen n:r 116 (II, s. 113) lyder: IOMA DOLICHE-
NO (13 bokstiver, med Cumont att tolka: lovi optimo maximo aeterno Doli-
cheno). IOMA =36 (9 + 14 + 12 + 1);DOLICHENO =81 (4 + 14 + 11 + 9 +
3+8+5+13+14);36+81=117=9 x 13.



2. Initialraden till inskriptionen n:r 117 (II, s. 113) lyder: IOMD = 39 (9 + 14
+12+4)=3x13.

3. Inskriptionen n:r 470 (II, s. 160) begynner med raden: IOVIOM (d. v. s. lo-
vi optimo maximo, nista rad lyder: summo exsuperantissimo, alltsd Jupiter Do-

lichenus). Talvirdet av IOVIOM dr 78 (9 + 14 + 20 + 9 + 14 + 12) = 6 x 13.

4. Den i sin borjan skadade forsta raden i inskriptionen n:r 65 b (II, s. 105)
torde ¢j med Cumont vara att rekonstruera med IOVI utan med IOM (= lovi
optimo maximo); talvirdet av raden IOM DOLIC AVG (= Dolicheno augus-
to) ir 104 (35 + 41 + 28) = 8 x 13. En rekonstruktion med blott I fore DOLIC
AVG ger dven en gematrisk summa innehéllande 13 (9 + 41 + 28 =78 = 6 x
13). Av platshiinsyn, varom dock 4r svért att yttra sig utan att ha sett originalet,
torde dock detta alternativ vara mindre sannolikt.

I fem med sikerhet till Dolichenuskulten hérande klart lisbara inskriptioner
(n:r 1-—3 ovan och n:r 1—2 1 § 5) ha vi sdlunda kunnat pavisa gematri, byggd
pa talet 13. Ett sjitte fall 4r med all sannolikhet n:r 4 ovan. Vi torde dirfor ha
allc skl att antaga, att dven de fyra inskriptionerna n:r 3—6 1 § 5 hirréra frin
den soldatreligion, vars frimste gud var Jupiter Dolichenus, eller frin den nir-
stdende Mithrakulten, inom vilken dven talet tretton varit heligt. Samtliga in-
skriptioner ha blivit funna pa militirt viktiga platser inom det Romerska riket.

10. Med Jupiter Dolichenus-religionen har den kulturellt langt viktigare Mith-
ra-liran sttt i ett ndra samband. Bigge hava frin visentligen samma trake i
Mindre Asien, Komagene, med orientaliska legionirer spritt sig till det vriga
Romarriket. Inom de romerska hirligren ha deras helgedomar enligt vad de ar-
keologiska fynden bestyrka legat intill varandra. De bidda kulterna torde helt si-
kert ha haft vissa frin ett gemensamt ursprung drvda 6verensstimmelser (jfr
Cumont, T&M. 1, s. 333, not 2). Det ir dirfor av intresse att undersdka, hu-
ruvida icke dven de lingt talrikare mithraistiska inskriptionerna i en serie av fall
forrdda, att de utforts med hinsyn tagen dll alfabetmystik.Inom Mithraliran
har tydligtvis talmystiken spelat en mycket stor roll. Det heliga talet framfor al-
la andra var inom mithraismen talet 7 (jfr Cumont, T&M. 1, s. 119 f. och
316). Visste vi det icke genom uttalanden av senantika férfattare (Origines m.
fl.), skulle vi kunna sluta oss till detta genom ett studium av bilderna pa den
méngfald minnesmirken, som denna en ging inom det romerska kejsarriket s&
miktiga religion limnat efter sig: P4 Mithramonumenten se vi 7 stjirnor, 7 al-
taren, 7 trid, 7 svird, 7 frygiska méssor o. s. v. (jfr t. ex. fig. 23, s. 198, och fig.
163, s. 311, i T&M. 2). Sdsom jag lingre fram skall visa, saknas ingalunda fall
av regelritt gematri bland mithraistiska inskriptioner, sirskilt dd det ir friga om



amuletter. P4 de stérre monumenten har diremot vanligen en enklare bokstav-
smystisk metod kommit till anvindning: Man har efterstrivat ett visst antal
bokstavstecken i den eller de rader, dir gudens namn forekommer, eller i det
parti, som bildat inskriftens centrum. Forfaringssittet pdminner sliende om
vad vi kiinna om en hel del runinskrifterJfr Magnus Olsen, Om Troldruner, s.
10 ff.. Det mirkliga dr vidare, att icke blott de egentliga bokstiverna, utan if-
ven de ordskiljande tecknen i regeln riknats med {6r att uppnd en viss summa
av teckenl norden ir detta fallet t. ex. med Sigtunadosans magiska inskrift, jfr
Magnus Olsens nimnda arbete, s. 17 f.; minga andra exempel skall jag i tredje
kapitlet av denna bok limna.. Vidare begagnas pa de mithraistiska monumen-
tinskrifterna en motsvarighet ll véra skandinaviska »bindrunor»: tvé, ibland
tre tecken kombineras till en helhet. Genom detta tillvigagdngssitt fir man i en
hel del fall det 6nskade antalet tecken i en inskriftsrad. Att ordens bokstavsantal
spelat en roll i magi och mystik, 4r en vilkind sak, varom jag redan i det fore-
gdende ordat. Hir kan jag ytterligare erinra om den stora betydelse, som de s.
k. trolldomspapyri (»Zauberpapyri») tillmita de i de magiska namnen ingdende
bokstivernas antal. Den intresserade kan finna exempel i det anférda arbetet av
Dornseiff; s. 61 f. De judiska talmudisterna och kabbalisterna satte ett ofantligt
pris pd Jahvehs hemliga namn med respektive 12, 42, och 72 bokstiver]fr Erich
Bischoff, Die Elemente der Kabbalah (Berlin 1913/14) 2, s. 102 ff.. Jag har
fran denna synpunkt undersske ete ritt stort antalinskriptioner pd Mithramo-
numenten, nimligen alla, som finnas reproducerade bland illustrationerna i
Cumonts stora arbete »Textes et monuments.» Tyvirr har jag mést limna ur
rikningen de inskrifter, som blott fdrekomma i avdelningen »Textes épigraphi-
ques». En jimforelse med illustrationsmaterialet har nimligen visat, att pa at-
skilliga stillen de av Cumont meddelade texterna i ett visst avseende icke fullt
overensstimma med de fotografiska reproduktionerna och de tecknade kopior-
na: skiljetecknen dro nimligen i textavdelningen mycket inkonsekvent atergiv-
na. Fran rent religionshistorisk forskningssynpunkt sett kunna ju dylika inad-
vertenser pd det hela taget betraktas som adiafora, men di det giller bokstav-
smystik, dro dylika smi tecken av utslagsgivande roll. Inom denna art av magi
giller regeln, att varje skrivtecken, om det betecknar ett ljud eller icke, skall
medriknas. Denna princip bekriftas icke blott av Mithrainskrifterna utan dven
— sasom vi lingre fram skola se — av de nordiska runristningarna, vilka fort-
sitta mithraismens alfabetmagiska grundregler.

Jag har dirfor i foreliggande undersokning mést inskrinka mig «ill atc beakta de
inskrifter, som iro &tergivna i illustrationsmaterialet till avdelningen »Monu-
ments figurés» i Cumonts stora arbete (T&M. 2, 185—455 = II vid citat i den
foljande beliggsamlingen).



11. En genomménstring av detta ingalunda obetydliga material har visat, att
det tal, som i de flesta fallen méter oss i tecknens antal i initialrader med gu-
dens namn eller pd inskriptionens mest framtridande plats, ibland for 6vrigt i
en serie av rader, ir just talet 7, Mithraldrans heliga tal framfor alla andra:

1. P4 fig. 18 (II, s. 192) lises nedstill i stora typer pa den mest framtridande
platsen: C. C. AVFIDII IANVARIVS. = 21 tecken (18 bokstiver + 3 skiljeteck-
en) = 3 x 7 tecken. Rérande inskriptionen pd tjuren kan jag icke med bestimd-
het yttra mig pa grund av, att reproduktionen hir dr mindre tydlig. Stdr det ett
skiljetecken mellan NAMA och SEBESIO och ett skiljetecken mellan varje ord
i raden DEO SOLI INVICTO MITRHE (4eskilliga sddana punkter skdnjas),
£ vi dven hir en multipel av 7, nimligen 35 = 5 x 7 (31 bokstiver + 4 skilje-
tecken).2. P4 fig. 20 (I, s. 194) lises till héger om tjuren: SOLI INVICTO L.
AVR. SEVERVS CVM PAREMBOLI[S] ET . YPOBASI VOTO FECIT (Den
inom klammer satta bokstaven har sannolikt blivit bortfritt, den stir i ett
radslut). Medriknas denna, fi vi 56 = 8 x 7 tecken.

3. Fig. 24 (I, s. 198) har en enda rad ovan bildframstillningen: DEO SANC-
TO MI SACRATHIS DP PLACIDVS MARCELLINVS LEO ANTISTITES
ET GVNTHA LEO — 63 bokstiver (dirav tvenne ligaturer) = 9 x 7 tecken.
Ovanfor raden finnas 10 bladliknande figurer i stillet for skiljetecken, de skola
dirfér sannolikt ej medriknas.

4. Fig. 36 (I, s. 208) har sdsom initialrad: NVMINI « INVICTO = 14 =2 x 7
tecken.

5. Fig. 38 (IL, s. 210) har sisom initialrad SOLI INVICTO DEO =14 =2 x 7
bokstiver. Tvenne pilliknande ovanstillda skiljetecken och efter forsta ordet en
punkt stora dock talharmonien. Fortsittningen av inskriften bestdr dock av 42
= 6 x 7 bokstiver och har fem punkter och tv4 pilar, alltsd 49 = 7 x 7 tecken.
Mihinda har i forsta raden nigot ord blivit utplinat, eller ock ir det ju tink-
bart, att skiljetecknen hir blivit satta av oférstdnd.

6. Pa fig. 53 (II, s. 224) lises blott ordet MITHRAS = 7 bokstiver.

7. Pé fig. 59 (II, s. 228) lises f6ljande fundamentinskription: ALCIMVS o TT e
CL « LIVIANI » SER ¢ VILC * SOL * M ¢ V » DD Silunda 41 tecken. Enligt
Cumonts uppgift i textavdelningen (inskr. n:r 69, II, s. 106) lir det dock std
VILIC (= vilicus). Sannolikt har tecknaren hir glome &tergiva en bokstav. I sd
fall ha vi dven hir att géra med en multipel av 7 i tecknens summa: 42 = 6 x 7.



8. Fig. 62 (I, s. 231) har i centralinskriftens dversta rad 14 = 2 x 7 tecken: L *
FL « HERMADION. Féljer s8 HOC MIHI LIBENS DON e« DEDIT. Efter
vad det tyckes 22 tecken, troligen bilda dock de tvd sista bokstiverna ligatur (de
std pa teckningen ytterst nira varandra), i s3 fall 3 x 7 tecken.

9. Fig. 66 (II, s. 235) har en avbildning av quadrigan och ovanfér inskriptio-
nen: SANCTO ¢ DOMINO INVICTO « MITHRAE IVSSV e EIVS LI-
BENS DEDIT = 49 tecken, alltsi 7 x 7. Overstpd monumentet stir DEDIT.
M. MODIVS (= 14 tecken, vilket bér suppleras med ytterligare en punkt och
namnet ACATHO, alltsd dven hir med storsta sannolikhet en multipel av 7
(21 tecken).

10. Fig. 67 (II, s. 236) bir pa sockeln inskriften: SIG INDEPREHENSII]VI-
LIS. DEIL L. SEXTIVS. KARVS. ET C. VALERIVS. HERACLES. SACER-
DOS. S. P. P Detta dr 77 = 11 x 7 tecken. Att mirka ir, att tecknaren uteglome
den inom klammer stiende bokstaven i det andra ordet, vilken av mig insatts
efter Cumonts text (inskr. n:r 138), pd teckningen star M i stillet for N sisom
andra bokstav i samma ord. I friga om bokstiverna ir nog Cumonts text mer
att lita pa, men i friga om punkteringen fir avbildningen antagas vara noggran-

nare.

11. Fig. 68 (I, s. 238) har sisom initialrad: CVALERI = 7 bokstiver. Hela in-
skriptionens teckenantal synes vara 109. Mgjligen har dock tecknaren forbisett
en eller annan punkt. Ha t. ex. tre punkter uteglémts, blir summan av tecknen
112 = 16 x 7. Hir kan blott en minutiés undersokning av originalet avgora.

7) tecken; tredje och fjirde bokstaven frén slutet i sista ordet bilda monogram
(skola alltsé likt en bindruna betraktas som ett tecken). P4 ett rektangulire file
under monumentet (se hir avb. 3) lises en inskription, vars bida sista rader be-
std av vardera 42 (6 x 7) tecken (i den sista bildar sannolikt TV i restituit mo-
nogram). Forsta raden synes diremot ha 37 tecken, tvenne par bokstiver std
dock sd nira varandra, att vi méhiinda ha att géra med ligaturer (monogram),
som tecknarenicke beaktat. Enligt Cumonts text (inskr. n:r 134), skulle det e-
mellertid std E for FIL., i s fall hade vi 35 (5 x 7) tecken i denna rad. Att teck-
naren skulle ricat dit tvenne icke befintliga bokstiver, ir vil dock osannolikt.

13. Fig. 81 (IL, s. 248) har vid basen inskriften: Q FVLVIVS. ZOTICVS D. D.
D = 21 tecken (?). P4 reproduktionen iro dock nigra av de hir utsatta punkter-
na endast svagt skonjbara. Fullt sikert kan man yttra sig om denna inskription
forst efter en undersskning av originalet.



14. Fig. 85 (II, s. 250), en i detaljer tydlig teckning, visar ovanfér en framstill-
ning av den tjurdédande Mithra inskriptionen: OMNIPOTENTI DEO MIT-
RHAE  APPIVS = 28 (4 x 7) tecken. Sjilva dedikationen till guden (det som
stér fore skiljetecknet) bestdr dessutom av 21 (3 x 7) bokstavstecken.

15. Fig. 90 (IL, s. 255) visar ett altare med inskriften: SOLI didrunder: INVIC-
TO MITHRAE och dirunder SACRVM. Mellersta raden, dedikation till den
obesegrade Mithra, bestdr av 14 (2 x 7) bokstiver (jfr § 13, 1).

16. Fig. 120 (IL, s. 277): DEO. SANCTO. INVICTO. LVCAIVS. EXVOTV
PO =35 (5 x 7) tecken. Initialraden: DEO. SAN bestir dessutom av 7 tecken.

17. Fig. 126 (II, s. 281) visar ett altare med en inskription, vars initialrad ir
NABARZE = 7 tecken. Inskriften i sin helhet synes bestd av 72 tecken. En un-
dersokning av originalet torde sannolike visa, att blott 70 tecken foreligga, ty
tvd bokstavspar kunna vara monogram, som av tecknaren dtergivits ongjaktigt.

18. Fig. 131 (II, s. 284) visar en ndgot skadad platta med den traditionella
framstillningen av Mithra, dédande tjuren, och dirunder inskriptionen: AVR
THEOF EX VOTO (= Aurelius Theofilus ex voto) = 14 (2 x 7) bokstiver (skil-

jetecken iro ej utsatta).

19. Fig. 166 (II, s. 308) visar scenen med den tjurdédande Mithra och dirun-
der den ovanligt langa inskriptionenEnligt Cumont (II, s. 134, inskr. n:r 256)
att ldsa: L. Aelius Hylas vicesimae libertatis pro salute et Horientis filii sui et
Apuleiae eius signum numinis cum absidata | ex voto posuit.: LAEL. HYLAS.
XXLPR. SA. ET. HORIENTIS. FIL. SVI. ET. APVLEIA. EIVS. SIG. NVMI-
NISCVM. ABSIDATA (Ny rad) EXVOTO. POS.= 84 (12 x 7) tecken. Det
flitiga anvindandet av bokstavsligaturer, t. 0. m. en tredubbel, tyder pa, att
man hir efterstrivat ett visst antal tecken.

20. Fig. 174 (I, s. 315) visar under den tjurdédande Mithra foljande inskrip-
tion pd grekiska: AVPHAIK CTEGANOC OEQ MIOPA EVXAPICTHPIN
(sic, jfr Cumont II, s. 134) = 35 bokstiver (skiljetecken saknas) = 5 x 7 tecken.

21. Fig. 177 (I, s. 316) visar i sin initialrad 7 tecken; om inskriften i dess hel-
het se nedan § 15, 2.

22. Fig. 194 (I, s. 327) har under den tjurdédande Mithra inskriptionen: FE-
CIT INPENDIO SVO = 14 (2 x 7) tecken, diribland tvenne monogram, vil-
ket tyder pa, att ett visst teckenantal efterstrivats. Cumont (II, s. 146) anger in-
skriften vara defeke. Att déma av reproduktionen kan e¢j girna nigon averkan



ha skett framf6r ordet FECIT. Sannolikt har namnet p4 monumentets mecenat
stdtt inhugget ovan Mithras huvud. Act det skulle ha sttt efter SVO, dir ett
skadat parti finnes, ir {oga antagligt; i s fall skulle ordet FECIT ha bérjat
mycket lingre &t vinster.

23. Fig. 198 (II, s. 329) visar féljande inskriptionEnligt Cumont (II, s. 147, in-
skr. n:r 371) = Deo Invicto Mithrae Caute T. Flavius Verecundus colonia Sava-

ria centurio legionis XIIII geminae Martiae victricis votum solvit libens laetus
merito. (| betecknar ny rad): DIMC | T. FLAVIVS | VERECVNDVS | CL.

SAVARIA | C. LEG. X IIIT | G. M. V. | .V. S. L. L. M. = 56 (8 x 7) tecken,
ordnade i 7 rader (X och IIII béra riknas som tvenne tecken, mellan dem ir ett
tydlige avstind). Tre bokstivers forening till en ligatur och punkternas placering
(skiljetecken #dven i bérjan av en rad, den sjunde och sista) tyda pd, att et visst
teckenantal efterstrivats. Forsta raden dr dessutom av gematrisk natur: DIMC

=4+9+ 12+ 3 =28=4 x 7 (rorande dylika fall jfr nedan § 15).

24. Fig. 206 (I, s. 332) visar inskriptionen: DIM | VINDIL. CVPITVS | SIG.
L. XIIII. G. A. ET | VIND. IVLIANVS. | VPPATRE. PATERNO = 56 (8 x 7)
tecken. P4 reproduktionen synes det dock, som om ett skiljetecken stode fore
de tva sista bokstiverna i IVLIANVS. D4 en dylik punktering dr meningslés,
torde originalet icke ha eller ursprungligen hava haft ett dylike mirke.25. Fig.
207 (I1, s. 332) visar en inskrift, som bestar av 42 (6 x 7) bokstavstecken (dirav
7 monogram) samt 12 pé bilden skonjbara skiljetecken. Sannolikt har teckna-
ren forbisett tvenne dylika vid slutet av de bdda huvudraderna. I s3 fall skulle
inskriften bestd av 42 + 14 tecken.

26. Fig. 208 (II, s. 333) har under den tjurdédande Mithra inskriptionen: M S
EXBO P = 7 bokstiver (skiljetecken saknas). Kanske har man delvis i anslut-
ning till Cumontl MS ser Cumont II, s. 148 (inskr. n:r 383) resten av ett namn
pa -us. att tolka detta sdsom: M(ithrae) S(oli) ex bo(tu) — {6r voru! — p(osui).

27. Fig. 223 (I, s. 352) visar inskriptioner pa framsidorna av tvenne altaren. P4
det dll vinster dr initialraden fullt tydbar och lyder: DEO SOLI = 7 tecken. P&
altaret dll hoger ér initialradens inskription: D S INV (= Deo Soli Invicto). Re-
produktionen visar hir flere rimnor i stenen, vilket gér det omdjligt att avgora,
om punkter sttt mellan de tre forkortningarna. Har detta sisom ytterst troligt
ir, varit fallet, torde vi ha att rikna med 7 tecken dven hir: D. S. INV (i slutet
av en rad ir ofta skiljetecknet sdsom onédigt utelimnat). Hela antalet av de ba-
da inskriptionernas bokstiver kan pa grund av monumentets skadade skick icke
beriknas. Inskriptionen till vinster, som begynner med 7 bokstiver i forsta rad-
en, bestir av 7 rader.



28. Fig. 290 (II, s. 377) visar ett altare, som ovanfér den ur klippan uppstigan-
de Mithra bir inskriptionen: DEO IN MI (= Deo Invicto Mithrae) = 7 boksti-
ver (skiljepunkterna 4ro ersatta av stora mellanrum). Vid basen av altaret lises:
SIVECRACISSIVS = 14 (2 x 7) bokstiver. Dirover inom ett kvadratiskt filt:
SENILIVS CARANTINVS . C. MEDIO . M. V. S. L. LM (jfr II, s. 155) = 32
tecken, och diréver . P . GENERICEM = 10 tecken. Altarets hela inskription
bestir silundaav7 + 14 (2 x 7) + 42 (6 x 7) = 63 (9 x 7) tecken. Resultatet har
uppndtts genom monogramisering av tv4, ibland t. 0. m. tre bokstavstecken.

29. Fig. 299 (11, s. 387) visar under den tjurdédande Mithra inskriptionen: D.
S. I. IMP. C. AMANDINIVS || VERVS. BVC. V. S. L. L. M. = 42 (6 x 7)
tecken. Punkten framfor fjirde bokstaven frin slutet (S) skymtar dock blott
svagt pd reproduktionen.Att den skulle saknas, dr dock foga antagligt att doma
av den konsekvens, med vilken &vriga punkter utsatts.

30. Fig. 304 (I, s. 389) visar i ett filt ill vinster om djurkretsen, som i en ring
omsluter den tjurdédande Mithra, inskriptionen: VLPIVS SILVANVS = 14 (2
x 7) tecken. P4 ett till hoger befintligt file lises: EMERITVS. LEG II. AVG
VOTVM SOLVIT = 28 (4 x 7) tecken. Monumentet har dessutom nedtill
tvenne inskrifter, vilkas teckensumma ir 15, sannolikt bilda dock tvenne tecken
(TV) monogram, s att det stringt taget ir fréga om 14 tecken.

31. Fig. 311 (L, s. 393) visar ett rektangulirt filt med inskriften: L SENIVS
CASTVS LEG VI D P = 21 bokstavstecken. Diremellan 4 bladliknande skilje-
mirken. Ovanfor stir inom en cirkelrund inramning: DEO. Monumentet visar
slunda 21 + 4 + 3 = 28 (4 x 7) tecken. Siffertecknet VI har streck 6ver sig och
bildar alltsa liksom II i foregdende inskrift en enhet.

32. Fig. 446 (II, s. 502) visar en inskription med 7 tecken i initialraden: IN-
VICTO och likasd 7 i den foljande: AVG. AVR (utan punke vid radslutet). I
sin helhet ir inskriften icke med sikerhet lisbar. Aven tredje raden synes bestd
av 7 bokstiver, ungefir samma antal ha de dterstiende tre raderna, dir blott
fragment av bokstiver dro skénjbara.

12. Det kan icke giirna vara en tillfillighet, att i s3 gott som 80 %, av alla de in-
skriptioner, som det dr mjligt act scudera bdde med ledning av Cumonts text
och illustrationsmaterialFér den, som ¢j har Cumonts arbete tillgingligt, bor
det papekas, att endast ett mindre antal av monumentbeskrivningens 493 il-
lustrationer avbilda féreméal med inskriptioner., tecknen visa sig vara gruppera-
de med hinsyn till 7-talet. Detta tal var ju Mithraldrans heliga tal framfor alla
andra. Inom denna mysteriereligion ha dock naturligtvis dven andra tal varic
heliga. S3 veta vi, att den 16:de dagen i den avestisk-persiska manadskalendern



var helgad at Mithra (jfr T&M. 1, s. 303). Underséka vi nu de illustrationer,
som avbilda inskrifter, hos vilka vi icke funnit nigon anpassning till 7-talet, fin-
na vi i regeln en dylik dll talet 16. Detta har varit guden Mithras speciella tal,
7-talet hardiremot pa en ging syftat pA Mithra och solen (virldsalltets 7:de
sfir). Solens speciella tal har med all sannolikhet varit 15, tv i den mithraistiska
kalendern voro dagarna i mitten av minaden (d. 15:de och d. 16:de) helt sikert
helgade 4t Solen och Mithra»Mithra, nous l'avons vu, était pour les anciens
mages le dieu de la lumigre, et comme la lumiere est portée par l'air il érait cen-
sé habiter la zone mitoyenne entre le ciel et les enfers, et on lui donnait pour ce
motif le nom de ueoitng. Afin de marquer dans le rituel cette qualité, on lui
consacrait le seizitme jour de chaque mois, c'est-a-dire son milieu»r. Cumont
T&M. 1, s. 303.. Jag har funnit sex inskrifter, som uppvisa anpassning till talet
16, och tre, dir talet 15 ingdr i tecknens summa.

1. Fig. 134 (11, s. 285) visar inskriptionen LONG SALARA EXV POSIT = 16
bokstavstecken (dirav tvd monogram), skiljetecken 4ro ej utsatta. Inskriften star
under en forstord bild av den tjurdédande Mithra. Cumont (IL, s. 135) férmo-
dar inskriften betyda: Longus salararius ex voto posuit. Utelimnandet av bok-
stidver och anvindningen av monogram tyda p, att en viss tecken-summa efter-
stravats.

2. Fig. 152 (I, s. 296) har under trenne nu fragmentariska reliefframstillningar
ur Mithras liv inskriptionen: S. I. M. C. SPEDVALERIANVS. AVC. COL.
DD = 32 (2 x 16) tecken. Punkten efter tredje bokstaven frin slutet dr utpla-
nad genom en rimna i stenen. DD ir en forkortning (= donum dar), som
mycket ofta stdr utan skiljetecken vid slutet.

3. Fig. 175 (II, s. 315) visar ovanfér den gurdédande Mithra inskriptionen:
DEO INVICTO MITHRE = 16 bokstavstecken (utan punkter), E for AE ty-

der p&, att man velat ha en viss teckensumma.

4. Fig. 177 (II, s. 316) visar ett altare, som bir inskriptionen: INVICTO |
MYTHRA | DIOSCO | RVS. MARCI | VSLM = 32 (2 x 16) tecken; initialra-

den har dessutom 7 bokstiver, och andra raden med sjilva gudanamnet uppvi-
sar gematri (jfr hirom § 15, 2).

5. Fig. 258 (II. s. 368) visar en sexkantig pelare, som p4 sin ena sida bir inskrif-
ten: D. . M | M. TER. | SENE | CIO | P. S. P. Allts 16 bokstavstecken och 7
punkter.

6. Fig. 423 (11, s. 489) visar i initialraden 14 (2 x 7) bokstiverAndra ordet Lises
av Cumont (II, s. 469) tdyn.: ATAOHI THXH (sic!) HAIQ, mellan dessa bok-



stiverstd tvd skiljetecken, ett bladliknande och ett normalt (en punkt), alltsd 16
tecken. Hela inskriften bestar dessutom av 96 (6 x 16) tecken.

7. Fig. 71 (I, s. 240) visar pd tvd stillen inskriptionen: SOLI INVICI MIT D
D L AGRIVS CALENDIO = 30 (2 x 15) bokstavstecken. Inskriften har ena
gingen 7, andra gingen 8 bladliknande skiljetecken. Dessas summa ir dven den
15 (8 + 7). Att man velat fi fram ett visst talférhillande, 4r ganska tydligt.
Dubbelinskriptionen begynner ocksi med solens namn, vars heliga tal bér ha
varit 15.

8. Fig. 85 (II, s. 250) har nedudill inskriptionen CLAVDIVS TARRONIVS
DEXTER VC DICAT = 30 (2 x 15) bokstiver. Méjligen finnes en punkt mel-
lan andra och tredje ordet, i sé fall torde vid nirmare undersskning visa sig, att
nigonstides ligatur forefinnes. Ovantill har samma monument (jfr § 11, 14) en
inskription av 28 (4 x 7) tecken.

9. Fig. 304 (II, s. 389) visar neduill tvenne inskriptioner, vilkas sammanlagda
summa ir 15, méjligen forefinnes hir nigonstides ligatur, i vilket fall en annan
tolkning 4r den riktiga (jfr § 11, 30).

13. Av ett visst intresse med hinsyn till 24-talets stora roll i runmagien ir slutli-
gen, att mithraistiska inskriptioner finnas, dir mahinda en anpassning till detta
tal foreligger. Alternativt tinkbar och sannolikare 4r dock antagandet, att bok-
stavsmagi, byggd pa tolv-talet, foreliggerAct mirka ir, att alfabetets 24 tecken
enligt den senantika magien stodo i forbindelse med de tolv zodiakbilderna, s&
atc bokstidverna tvd och tvd representerade ett stjirnbildstecken, se hirom
Dornseiff, s. 133.. Zodiakens tolv tecken spelade en stor roll i Mithraliran och
finnas mycket ofta avbildade pA monumenten. Jag har iakttagit f6ljande fall:

1. Fig. 90 (jfr ovan § 11, 15) visar foljande inskription: SOLI | INVICTO
MITHRAE | SACRVM = 24 bokstiver (skiljetecken iro icke utsatta).

2. Fig. 196 (II, s. 281) visar foljande inskription: NABARZE | DEO | PRO.
SAL. AMPLIATI | AVG. N. DISP. ET | SVA. SVORVMQ | OMNIVM |
PROTAS. VIKAR | EIVS (utan punkt vid slutet). Alltsd 72 (3 x 24) tecken.
Initialraden innehéller 7 tecken (jfr §11, 17).3. Fig. 166 (II, s. 308; jfr ovan §
11, 19) visar ovan Mithra och tjuren inskriptionen: IO. S. INVI. | DEO GE-
NITORI | R. N. = 24 tecken. Nedtill bir samma monument en inskrift med
84 (12 x 7) tecken, jfr § 11, 19.

4. Fig. 423 (I, s. 489, jfr ovan § 12, 6) visar en inskription med 96 (4 x 24)
tecken, 96 ir dock dven = 6 x 16 (Mithras speciella tal).



14. Den ovan i §§ 11—13 framlagda undersckningen ger en s gott som full-
stindig genommonstring av alla inskrifter pd mithraistiska monument, vilka
med hjilp av Cumonts digra arbete kunna bedémas bide genom illustration
och avskriftVad jag icke uppragit till diskussion 4r blott en rad fragment samt
en och annan inskrift, dir bokstiverna pd reproduktionen std alltfér samman-
gyttrade for att kunna tillita nigon som helst tolkning av teckensumman.. Det
har dirvid visat sig, att tecknen upptrida i sddana talférhéllanden, att man
miste anse det i stort sect klart 4dagalagt, ace Mithralidrans adepter vid utféran-
det av sina religiésa inskriptioner f6ljt vissa talmystiska principer. I flere fall ha
mysterna for att nd sitt syfte begagnat sig av ritt konstlade medel, sdsom god-
tyckligt val av antalet skiljetecken och monogramisering av bokstiver, dir ut-
rymmet knappast s fordrat. Vad som hittills framkommit rérande mithraister-
nas talmystik, dr ju en mycket enkel art av alfabetmagi. Saken har dock sitt sto-
ra intresse, ty torhinda hava vi just hir forebilden till den bokstavsrikning, som
forskningen konstaterat hos véra fornnordiska férfider (jfr § 1). Egendomligt
vore emellertid, om icke dven regelritt gematri (»bokstavsvigning») utdvats in-
om mithraistiska kretsar. Dylik forekommer kanske stillvis pA monumenten,
men i férsta hand ha vi att viinta den pd de amuletter, som burits av de orienta-
liska soldatreligionernas anhingare i det romerska kejsardémet. Ett av de star-
kaste motiven f6r germankrigarna inom de romerska hirligren till att soka for-
virva insikt i bokstavskonsten har sikerligen just varit begiret efter att like
kamraterna kunna bira undergdrande f6remal, miktiga att forskaffa innehava-
ren lycka och framging, skydd mot faror i strid, den onda blicken och andra
verkliga eller inbillade risker. De ildsta runorna finna vi pd amuletter eller va-
pen (spjutet frin @vre Stabu, Vimosefynden etc).Sdsom jag i det f6ljande skall
visa, bir en hel rad av runamuletter frin denna tid ofta omisskinnliga gematris-
ka inskriptioner. Vilka voro forngermanernas liromistare i denna konst? Svaret
kan knappt bli mer #n ett: de magikunnige bland de orientaliska soldatreligio-
nernas anhingare. Jag har redan visat (jfr § 5 och § 9), att Dolichenuskultens
utdvare idkat gematri. Dessa stodo Mithraliran sd nira, att det vore ytterst
egendomligt, om icke denna dnnu mera mystiske anlagda religions bekinnare
varit kunniga i gematriens anvindning.

Vid studiet av Cumonts tilldgg till den egentliga urkundssamlingen, avdelning-
en »Pierres gravées et amulettes» (T&M. 2, s. 447 ff.) har jag iakttagit foljande
fall med (sa vitt jag kan se) typiskt gematriska magiska inskriptioner:

ABAANIIOIINAABA — i mitten silunda @ = 8 och 4 bida sidor dirom sam-

ma bokstavsrad, tll vinster l6pande t hogerTredje tecknet frin borjan ir e
fulle tydligt, men kan utan svdrighet bestimmas; enir inskriften dr en palin-



drom, mdste det vara identiskt med tredje tecknet fran slutet (a). och till héger
lspande &t vinster. Talvirdet av denna rad, beriknad efter det speciella magiska
riknesdttet, 4r 1 (@) + 2 (6) + 1 (@) + 11 (A) + 13 (v) + 16 (%) = 44. Inskriptio-
nens totalsumma ir sdlunda = 44 + 8 + 44 = 96 = 24 x 4. Talet 4 bor vara
quadrigans (fyrspannets = de fyra elementernas heliga) tal»Suivant Dion Chrys-
ostome, les mages d'Asie Mineure comparaient dans leurs hymnes le gouverne-
ment du monde par le dieu supréme 2 la conduite d'un char trainé par quatre
coursiers, symboles des quatre elements. On peut affirmer que les mystes de
Mithra attribuaient la méme signification au quadrige de Sol, que I'on interpré-
tait aussi comme un embléme des quatre saisons.» Cumont, T&M. I, s. 126 (jfr
a. a., s. 82 dverst).. Sdsom jag i det foljande skall visa, bor germanernas vagnru-
na ha haft samma talvirde. Att talet 24 i grekisk bokstavsmystik haft ett kraftige
magiskt virde, dr vidare stillt utom varje wivel. Sannolike har det sdsom det
hogsta av bokstavsvirdena symboliserat rikedom, vilket vil stimmer med en-
lyckoamuletts naturliga syfte. Rikedomsrunan (isl. &) fir ocksd just detta num-
mer vid min tolkning av den ildre runradens talvirden. I ovalens nedre filt, av-
skild fran det 6vriga genom ett horisontalt streck, finnes ytterligare en inskrip-
tion, som Cumont list sisom TVEEVI. Onekligen ser det vid forsta pdseendet
ut, som vore denna lisning h6jd over allt tvivel. Stenen 4r emellertid bitvis
ndtt, och vi ha dirfor ate rikna med, att vissa linjer blivit utplinadeTinkbart ir
dven, att en reproduktion av en ildre sten med bitvis néte skrift foreligger.: &
kan vara resterna av ett £ och I det kvarstiende vertikala strecket i ett 7. Ar si
fallet, ha vi dter en palindrom framfor oss TVEE VT — och talvirdet ddrav ir:
19+20+5+5+20+ 19 = 88 = 22 x 4. Ater quadrigans tal, denna ging kom-
binerat med talet 22. I den ildre runraden har den runa, vars namn betyder arv,
just detta talvirde (jfr § 36). Den magiska stenens hela inskription har talvirdet
184 = 46 x 4. Skriften 4r anordnad efter systemet 44 + 8 + 44 och 44 + 44.
Detta kan ej girna vara en tillfillighet, da vi otvivelaktigt ha att géra med en a-
mulett, vilken dessutom har en bildframstillning, som osékt f6r tanken till ta-

let 4.

2. S&som n:r 8 (II, s. 449 f.) omnimner Cumont en jaspissten med inskriptio-
nen KHNAOJACAIA — alltsd 5 + 5 bokstiver med talvirdet 46 (10 + 7 + 13 +
1+15)+24 (1 +18+1+3+1)=70=10x 7, Mithraismens heliga tal xat’
goynv (jir § 10 ).

NEIXAPOIIAHE, jfr ovanstiende bildCumont liser hir egendomligt nog en
bokstav for mycket.. Dess talvirde dr: 13 +5+9 +22 + 1 + 17 + 15 + 16 + 11
+7 + 14 =130 =10 x 13. Alltsi en kombination av tvenne tal, som for senan-
tikens orientaliska magi hora ha varit av stor betydelse. Talet 13 var inom
mithraismendet mystiska hdgsta visendets heliga talJfr Reitzenstein, Das irani-



sche Erlosungsmysterium, s. 155. En i kinesisk 6versittning bevarad manikeisk
skrift ger oss en inblick i den spekulation, som ligger bakom denna talsymbol,
jfr samma arbete, s. 154 — dagens tolv timmar, sammanslutna som helhet, be-
tyda tretton, dessa tretton dro en dag och en gud. I senare persisk spekulation
blev 13 Zervan-Aions tal (jfr § 29, s. 82 éverst)., (jfr 13 i Dolichenus-kulten, se
ovan § 5 och § 9). Talet 10 spelar en fundamental roll i all senantikens och den
frimre orientens magi och talspekulation (jfr § 48, s. 152). Dekaden ansigs
som det grundliggande, det skapande. Méjligen har tiotalet varit av central be-
tydelse inom kirleksmagien]fr Magnus Olsen, Bergens Museums Aarbok 1909,
nir 7, s. 35 ff. och 1914—15, nir 4, s. 14 ff.. Detta stimmer ju vil dll en
mithraistisk amulett av sannolikt erotisk betydelse, den talmystiskt tolkade in-
skriftsraden str ju bredvid en bild av Amor och Psyche. Utan tvivel har dven
den forlorade hilften haft en inskrift, troligtvis uppstilld efter samma talprin-
cip. Amuletten har dven en inskrift eller ett inskriftsfragment pa andra sidan.
Atskilliga bostiver idro emellertid hir svira att bestimma. Jag har gjort ett for-
s6k il tolkning, varvid jag trott mig konstatera gematri, byggd pa 7-talet, men
anser det 16nl6st atc hir diskutera detta forsok, da ldsningen pé s& ménga punk-
ter 4r osiker.

H och N i EAXHN (se avb. 6), monogram. Bokstavstecknens antal blir hirige-
nom reducerat till 42 = 6 x 7. Tillsammans medstjirnorna ir det sdlunda 49 =
7 x 7 tecken. Alltsé en typiskt mithraistisk talmystisk anordning. D3 vi tydligt-
vis hir ha att géra med en amulett, bora vi dven vinta gematri. I 6verensstim-
melse med reproduktionen liser jag pa en bokstav nir (Z, ¢j E i forsta ordgrup-
pen) med Cumont, som vid sin transkription utegléomt gruppen EAKON® :
1) YAKYMZReproduktionen visar ett tydligt =. Mahinda har Cumont tolkat
detta som ett £ for att £3 etc bitere uttalbart ord, troligare dr dock, att ett tryck-
fel insmugit sig i hans transskription. = 87 + (20 + 11 + 10 + 20 + 12 + 14); 2)
EAKH®IA =67 (5 + 11 + 10 + 7 + 21 + 9 + 4); 3) EAKON® =75 (5 + 11 +
10 + 15 + 13 + 21); 4) EAKONT =73 (5 + 11 + 10 + 15 + 13 + 19); 95)
EAKYNT =78 (5+ 11 ++10+20+ 13 +19);6) EAXHN =47 (5+4 + 18 +7
+ 13); 7) AEKNAAY (tecknen kring stjdrnan ovan lejonsvansen, Cumont liser
samma tecken fast i delvis annan ordningsfoljd) = 67 (4 + 5+ 10 + 13 + 11 + 4
+ 20). Talvirdet av det hela (87 + 67 + 75 + 73 + 78 + 47 + 67) 4ir 494 = 38 x
13. Den frimreasiatiske himmelsgudens heliga tal ingdr sdlunda i bokstavsteck-
nens talvirdesumma. Detta passar vil till lejonbilden, symbolen fér Ahura
Mazdas rena ljus. Av intresse dr dven att observera, att bilden av den strilande
solen pd den &t Mithra dgnade andra sidan av amulettstenen har sexton uddar.
Den &t Mithra helgade minadsdagens nummer var som ovan nimnts 16.



5. En agat (n:r 13, 11, s. 452, fig. 405) bir under en 16-uddig stjirna (jfr ovan
om talet 16) inskriptionen MEIOPAC — alltsd 7 bokstiver (obs. &1 for 1) med
talvirdet 70 (12 + 5+ 9 + 8 + 17 + 1 + 18) = 10 x 7. List efter det milesiska
systemet ger samma inskription talsumman 365 (Mithras och solgudens stora
tal, drets ring, jfr II, s. 19).

6. Av sirskilt intresse ir slutligen en guldring av tydligt magisk karakeir (n:r 14,
11, s. 452 £, fig. 406). P4 dess innersida finnes en serie inskriptioner, dir bland
annat Mithras namn kan lisas. Att hir med sikerhet f2 fram bokstavsvirdet ir
ytterst svart, dd inskriptionen icke 4r indelad i klart avdelade grupper. S8 ir e-
mellertid fallet med yttersidan. En ormslinga delar denna i tta bagiga filt. I sex
av dessa idro grekiska bokstiver inristade, hir och dir dock blandade med vissa
tecken, som torhinda ocksi iro bokstiver. Atminstone fyra av dessa grupper,de
med otvivelaktig grekisk skrift, ldta tyda sig: I. Det stdr under tre stjirnor:
OOOAAA =3 x 8 +3 x 11 =24 + 33 =57 =3 x 19 (ett kosmiskt tal, varom
nedan). II. Kring en stjirna str: NEAIIOAEC =13 +5+1+16+ 15+ 11 +5
+ 18 = 84 = 12 x 7. II. I ett av en rimna skadat filt stir det fullt Lisbart
TTOANA (sista bokstaven 4, ej A, som Cumont tytt den) = 16 + 15 + 1 + 13 +
11 = 56 = 8 x 7. IV. I nista filt vid sidan av en liten rundel lises: AXO AAA
YYY=11+22+15+3%x4+3x20=48 +12 + 60 =120 = 10 x 12 (zodiak-
tecknens tal). Vi ha av allt att doma hir framf6r oss en amulett med inskriptio-
ner, anordnade med hinsyn till de astrologiska talen: planeternas 7-tal, zodia-
kens 12-tal och deras summa 19 (7 + 12), minniskans tal: hennes sjil hade en-
ligt astrologiens lira mottagit sina anlag av de 7 planeterna och hennes kropp
stod i samband med zodiakens tolv tecken]fr Cumont, Den astrala religionen i
forntiden, s. 109. Jfr ytrerligare § 33..

7. Aterstir bland stenar med inskription blott att nimna den sisom n:r 12 av
Cumont beskrivna amuletten med ABPACAE och IAQ pi den ena samt
MIOPAE (sic!) pa den andra sidan. Denna torde med goda skil kunna beteck-
nas sdsom icke mithraistisk. Nagon har p en amulett sammanforc namnet pé
demonen Afpdoaé (Afdacas), det grekiska namnet pa judarnas gud Idw och
en forvringd form av Mithras namn. Finnes hir bokstavsmagi, 4r den sannolike
milesisk (Afpdoaé = 365) och faller utanfdr ramen for denna undersékning.

15. Inskriptionerna pd de mithraistiska amuletterna ha silunda visat sig genom-
gdende vara av gematrisk karakeir. Hos inskrifterna pA monumenten ha vi dir-
emot iakttagit ett enklare slag av alfabetmystik: bokstavsrikning. Tinkbart ir
dock, att i vissa fall dven regelricc gematri (bokstavsvigning) tillimpats vid an-
bringandet av viktigare inskrifter p& monument och andraofficiella foremal (t.



ex. mynt). En uttdémmande utredning av denna friga kan dock f6r nirvarande
icke limnas, emedan Cumont i sin textupplaga icke konsekvent anger fore-
komsten av de bokstavsskiljande tecknen. Under f6rutsittning, act sidana sak-
nas idven i originalet, kunna vi ha att rikna med gematri i inskriftsrader sddana
som: SOLISACR =91 = 13 x 7 (inskr. n:r 105, 107, 422); SOLI S = 70 = 10 x
7 (inskr. 109); DI MITHRAE = 84 = 12 x 7 etc. Jag har antecknat ytterligare
en hel del dylika exempel, men anser det icke 16na médan att utoka beliggsam-
lingen med fall, dir ingen kontroll limnas av reproduktioner. Jag meddelar dir-
for nedan ett fital analoga inskriptioner tagna fran illustrationsmaterialet i Cu-
monts arbete. Att dessa inskriptioner med tydlig eller i ett och annat fall kanske
blott skenbar gematri dro av sd ringa antal, beror utan tvivel ddrp4, att initialra-
der med starka forkortningar av typen IOM etc. i regeln icke brukats pa de
skulpturalt mera intressanta monument, som ansetts virda att reproduceras.
Exemplen 1—3 utgéra dock undantag. Det fjirde finnes pa ett mynt och for-
tjdnar utan tvivel storre intresse, beklagligtvis finnes intet annat tydligt mithra-
istiskt mynt med klart lisbar inskrift reproducerat. 7.

2. Fig. 177 (11, s. 316) har sisom initialrad INVICTO med 7 bokstiver och sé-
som nista rad gudanamnet MYTHRAE med en egendomlig stavning: Y for I,
vilken tyder pa, att en dold gematrisk avsikt torde foreligga. Talvirdet av denna
rad 4rocksd 84 =12 x 7 (12 + 22 + 19+ 8 + 17 + 1 + 5), sisom jag tidigare pa-
pekat ha dessutom 12 och 7 speciellt astrologisk betydelse.

3. Fig. 198 (II, s. 329) har sisom initalrad DIMC =4 + 9 + 12 + 3 = 28 = 4 x
7. Inskriptionen (n:r 371 hos Cumont) betyder: Deo Invicto Mithrae Caute.

4. Ett mynt fran Kilikien (fig. 12, II, s. 190) bir padbaksidan lings kantranden
inskriptionen TAPXOYM HTPOIIOA EQC, alltsd Tdpoov unroomdiews men
s4 anordnad, att tvd rickor bokstiver med 7 tecken i varje uppstatt. I mitten ha
runt en avbildning av den tjurdédande Mithra placerats f6ljande fem boksti-
ver: AMKI'B (= Avtovduov untoondiewms Kidikiog yoduupatt fovlijc), vilkas
bokstavsvirde dr: 1 + 12 + 10 + 3 + 2 = 28 = 4 x 7. De bida sista bokstiverna i
kantinskriptionen std under en linje, de bilda ocksg ett tal, vari 7 ingdr: 24 (w)
+ 18 (0) = 42 = 6 x 7. P4 framsidan se vi en bild av Gordianus III iklidd krona,
varav 7 uddar synas, och pa sidorna av bilden tvenne 7 (= 7ot mazoidog) =
16 + 16 (Mithras speciella tal). Att bokstavsmystik inspirerat arrangemangen pd
detta mynt, synes mig hojt dver varje tvivel. Gematrien hos de fem bokstiverna
kring Mithrabilden kan mahinda vara en dillfillighet. Dirom kan man med na-
gon grad av sikerhet endast yttra sig efter att ha konstaterat samma sak pd en
hel serie av liknande mynt. Ett sddant jimforelsematerial stdr tyvirr icke dll
min disposition.






KAP. II.

DEN ALDRE RUNRADENS TALVARDEN.

16. Den ildre, samgermanska runraden bestir liksom senantikens grekiska alfa-
bet av 24 tecken:

PNPFER<«<XPHTIoTCYUTBMMNToRN

Dessa bokstavstecken, varibland ndgra visa starkt varierande typer, antriffas pa
en serie foremal, vilkas dlder den arkeologiska forskningen kunnat bestimma
till drhundradena mellan c. 200 och c. 700 e. Kr. Dessa ildre runor betraktades
av en senare tid i motsats till den yngre runradens 16 tecken sisom sirskilt
trolldomskraftiga. De inskrifter, som ristats med dessa ildre runor kunna till en
betydande del formodas vara av magisk karaktir. Det dr med dessa sprakmin-
nesmirken jag sirskilt kommer att sysselsitta mig i detta arbete, vars syfte ir att
uppspéra runornas talmystik och utreda dess samband med senantikens alfabet-
magi.

Forskningen har redan, sisom jag i det foregiende omnimnt (jfr § 1), funnit
en rad av exempel pd, att de forntida nordgermanerna vid sin runmagi begag-
nat sig av bokstavsrikning. De flesta av de dldsta runminnesmirkena hava e-
mellertid en 6vervidgande amulettartad karaktir. I analogi med f6rhillandena
inom de senromerska mysteriereligionerna (Mithra- och Dolichenuskulterna)
bora vi emellertid hir, om ett genetiskt samband finnes, vinta oss bruk av ett
kraftigare magiskt hjilpmedel: bokstavsvigning, gematri i egentlig bemirkelse.
Fér att bestimma runornas talvirden mdste vi veta deras inbdrdes ordning.
Férhéllandet med den éldre runradens ritta ordningsfoljd har hittills i stort sett
hallits for ett uppenbart faktum. Vi dga ju flera foremél med denna runrad, och
avvikelserna dro hogst obetydliga.Blott i friga om 13:de och 14:de samt 23:dje
och 24:de platsen i serien visa inskrifterna en litc variation. Man skulle dirfor i
forsta hand vara bsjd att sdsom talvirden inom den s. k. futharken ansitta: P =
1,N=2,P=3,F=4etc. och blott rérande [ och I samt & och N kinna sig o-
siker, om 13 eller 14, respektive 23 eller 24, vore att anse som det riktiga.

En dylik talvirdestolkning av futharken ger emellertid ingen nyckel f6r uppda-
gande av en konsekvent gematri hos de magiska runinskrifterna. Séker man
tllimpa detta riknesystem, kan man visserligen hir och dir komma dll resul-



tat, som kunna tydas sdsom utslag av gematri, men nigon genomgdende till-
fredsstillande 18sning stdr pd denna vig icke att vinna. Vi méste stilla oss fr-
gan: mihinda ha de runkunnige ordnat tecknen inom futharken pé ett sddant
sitt, att endast den invigde kunnat sluta sig till de verkliga talvirdena. I olikhet
med medelhavslindernas alfabet, som i férsta hand sisom ett meddelelsemedel
inlanats 6sterifrén, har den ildre runraden med sina 24 tecken av allt att déma
fran forsta borjan haft ett huvudsakligen magiske syfte. Dirpd tyda forst och
frimst runornas namn, som till ¢j ringa del uppenbart std i samband med my-
tologiska eller magiska makter. Har emellertid runraden skapats i magiskt syfte,
ligger det antagandet nira, att dess verkliga (talvirdebestimmande) ordnings-
toljd héllies stringt hemlig. Etc eller flera tecken kunde vid anordningen av fut-
harkraden ha flyttats, s att hela nummerfsljden blivit rubbad. Detta kan blott
ha uppndtts dirigenom, att ett tecken eller ett bestime antal sddana flyteats frin
slutet till radens borjan eller tvirtom. Soka vi nu en korrespondens mellan ru-
nornas namn och deras tal i enlighet med futharken, gora vi oss fifing moda.
Vi méta idel motsigelser, ty om vi, begynnande med futharkens f6rsta bokstav,
soka efter ett dylikt samband, finna vi, att P, isl. £¢ 'gods, rikedom' (jfr lat.
pecunia), ett begrepp, som innebir en mangfald, skulle beteckna det ligsta talet
1; b, isl. purs 'troll, demon', skulle representera talet 3, det gudomligas talsym-
bol inom all frimreasiatisk-europeisk mystik; runan F isl. dss 'gud’, skulle dir-
emot vara forknippad med ett jimnt tal, ehuru talet 2 och ofta dven dess pro-
dukter av samma folktro férbindas just med det demoniska. Finnes ett sam-
band mellan runornas tal och deras namn, maste tydligtvis en omgruppering
skett vid derasordning till en futharkrad. Den enklaste och pd samma ging ra-
dikalaste forindringen har i s fall varit, att det sista tecknet flyttats frin slutet
av serien till platsen framfor dess begynnelse. Genom en dylik operation f3 alla
jimna talvirden valér av udda och tvirtom. En snarlik kurragémmalek foreta-
ges ju t. ex. 1 vart vanliga kortspel, vilket som bekant 4n i dag fir tjina magiska
syften och med stérsta sannolikhet ursprungligen brukats sisom ett av spidom-
skonstens tekniska hjilpmedelVissa omstindigheter synas mig tyda pa, acc vart
vanliga kortspel har en hirstamning, som leder tillbaka till mithraistisk miljs
eller i varje fall till mystiskt intresserade kretsar i senromersk tid, som stdtt den-
na orientaliska soldatreligion nira. I antik tid kan spelet ha bestdtt av vissa tri-
pjaser, som lingre fram under medeltiden utbytts mot kort, vilka dock i sin an-
ordning bevarat det visentiga av den en ging magiska apparatens idé. Det
hégsta kortet stdr ju i forhallande till de andra i trettonde rangklassen — lik-
som 13 bor ha varit det férnidmligaste talbegreppet i Mithramysterierna. De fy-
ra »firgerna» torde representera de fyra elementen: spader = jord, kléver = vat-
ten, hjirter = eld, ruter = luft (i Indien symboliseras luften genom en stjirnfor-
mig figur med sex horn, jfr v. Glasenapp, Der Hinduismus, s. 56; jfr, att ruter
pa engelska heter diamonds). Spadertecknet pdminner om det av mig i forra



kapitlet (§ 11, 3) omtalade bladliknande mithraistiska skiljetecknet o. s. v. En
undersskning av denna friga skulle helt visst vara av kulturhistoriske intresse.
Jag har hir blott kunnat gora nigra antydningar.: esset ser ju ut som en etta,
men har dock i regeln hogre valér dn ndgot av de andra tolv korten. Anta vi nu,
att en omgruppering av antytt slag foretagits i runf6ljden, fi vi genom att ater
flytta Frunan till slutet av raden, en helt annan tecken- och talserie, begynnan-
de med N = 1 och slutande med ¥ = 24. En {6rsta blick pa den s& omindrade
runraden visar oss, att de ovan papekade motsigelserna mellan tecknens namn
och ordningstal férsvunnit: ¥ 'gods, rikedom' har nu talvirdet 24, det hogsta i
serien, P "turs, troll' har talvirdet 2, det demoniskas grundtal i magi och folke-
roMagerna kallade enligt Plutarchos, De Iside 48, det onda for tvafalden. Atc
tron pd 2 sisom ett skadligt tal var sirskilt spridd bland perserna omkring ar
300 e. Kr., dr bestyrkt genom Talmud (hirom Scheftelowitz, Die altpersische
Religion und das Judentum, s. 90). Jfr, att 4n i dag i engelskan namnet pd tvian
i kortspel deuce (< gammalfranske deus '2') dven betyder 'djivul' (orden iro
helt sikert ursprungligen identiska)., och F 'gud' talvirdet 3, det gudomliga
och mot trolldom skyddande talet inom samma forestillningssfir. Det synes,
som om enmening kunde letas fram. Sannolikt har varje tecken i runserien
uppkallats med hinsyn till en mystisk korrespondens mellan namn och ord-
ningstal. Frigan ir nu, om alla runnamnen kunna tolkas pd detta sitt. For ate
komma négon vart med detta problem maste vi vinda oss till den miljo, dir
runskriften har uppstdct. Dir man har l8nat eller ombildac skriveecknen, har
man sannolikt dven himtat talsymboliken.

17. Runskriften ir helt sikert ett 1&n frin det Romerska riket under kejsartiden.
Om det latinska eller det grekiska alfabetet varit denna skrifts egentliga fore-
bild, har forskningen dnnu icke definitivt faststilltDen Bugge-Friesenska upp-
fattningen ser den huvudsakliga forebilden i det grekiska alfabetet. Hiremot
har nyligen Holger Pedersen skarpt opponerat och sékt hirleda samtliga runor
ur det latinska alfabetet. En formedlande stillning har jag sokt intaga i min
uppsats »Der Ursprung der Runenschrift und die Magie», Arkiv f. nord. filol.
43, ny foljd 39, s. 97 {L.; héjt dver varje tvivel dr dock, att den germanska run-
skriften Gvertagits frén den senantika kulturvirlden och att denna skrift frin
och med det tredje drhundradet e. Kr. ristats pd en rad bevarade féremil. Den
talmystik, som av allt att déma varit férknippad med dessa sisom magiska an-
sedda forngermanska skrivtecken, bér dd med stérsta sannolikhet vara dven den
ett 1&n frin det romerska kejsarriket vid tiden strax fore dess forfallsperiod. Ut-
gingspunkten for den germanska bokstavsmagien ir i s fall att s6ka inom de
senantika mysteriereligionerna. I forsta hand ha vi att tinka pd Mithrakulten.
Denna hade just vid tiden omkring &r 200 e. Kr. ingitt i sin kraftigaste upp-
géngsperiod. Den var utan allt tvivel frdn och med tiden strax efter ar 180 den



livligast omhuldade religionsformen bland rikets tjinstemin och militirer. Vid
denna td bestod den romerska armén, officerare och soldater, av ett brokigt
vimmel av vdstromare, frimreasiater och germaner. Sjilve kejsaren, Marcus Au-
relius’ brutale och &verspinde son Commodus, som tilltridde regeringen ar
180 och mérdades ar 192, hade latit inviga sig i Mithras mysterier. Att doma av
ruinresterna méste de romerska hirligren lings rikets norra landgrins en tid ha
vimlat av monument, resta av Mithradyrkare inom armén. Det dldsta med si-
kerhet daterbara minnesmirket har pétriffats inomdet romerska Germanien
och méste vara frin tiden omkring ar 148 e. Kr. Tvenne andra monument,
dven funna nira germangrinsen, dro frin ar 189 och ar 213. Vid bérjan av
tredje drhundradet eller ndgot tidigare ha liknande minnesmirken blivit resta i
Pannonien (sikert fére dr 222). I Dacien och Mesien, de romerska provinser,
som legat invid goternas vilde vid Svarta havet, har slutligen den romerska
Mithrakulten, da dess stjirna stod i zenit, gt sitt huvudcentrum. Vi ha all an-
ledning att férmoda, att redan vid tiden omkring dr 200 #ven i dessa nejder tal-
rika dyrkare av »den obesegrade guden» funnits inom de romerska hirligren.
Mesien har att uppvisa ett monument frén &r 216, och Dacien har bland sina
dnnu talrikare minnesmirken ett monument, som mdste vara rest nigon ging
mellan ar 176 och ar 192. De flesta av dessa spillror frin den romerska mithra-
ismens tid kunna emellertid icke kronologiskt nirmare bestimmas]fr Cumont,
T&M. 2, s. 540. En god sammanfattning av den romerska mithraismens idéer
och historiska utveckling ger Séderblom, Ur religionens historia, s. 229 ff. Jfr
dven Martin P:n Nilsson, Den romerska kejsartiden 2, s. 397 ff., och Gillis
P:son Wetter, Hellenismen, s. 86 ff..

Vad vi veta dr emellertid nog for att med full visshet kunna faststilla, att tiden
for Mithrareligionens forsta kraftiga uppsving inom det romerska kejsarrikets
grinsprovinser omedelbart foregdr runtecknens spridning bland germanerna.
Négon géng, kanske fére, men sannolikare under eller snarast ett eller annat de-
cennium efter Commodus' regering (180—192) torde den s. k. dldre germans-
ka runraden ha firdigbildats efter ménster av grekiska och latinska bokstavstyp-
er. De f6remél, pa vilka vi finna de ildsta runinskriptionerna, ha av arkeologis-
ka forskare hinforts till tiden frin och med c. 200. Fér nirvarande synas ledan-
de fackmiin nirmast vara béjda for en ndgot senare datering. Shetelig, som ur-
sprungligen bestimt runinskriften pd spjutet frin @vre Stabu i Norge till c.
200, yttrar for ett par r sedan i brev till Magnus Olsen]fr Norges Indskrifter
med de @ldre Runer 3, s. 253 f. (hiftet tryckt 1924).: »Jeg kan bare si generelt
at en rent arkeologisk tidsbestemmelse vanskelig kan naa til uanfegtelig fikse-
ring av en saa liten difference som vel en 50 aar — altsaa her om vi skal si ca.
200 eller ca. 260 e. Kr.» Detta om det runfynd, som hittillsansetts vara det ilds-
taO. Almgren och B. Nerman, Die iltere Eisenzeit Gotlands, Sthlm 1923, s.



134, vilja flytta denna datering nirmare tiden for en del andra, forr sisom at-
skilligt yngre ansedda runminnesmirken. »Die Waffenfunde von Stabu miissen
gewiss als gleichzeitig mit der Hauptmasse des Kundes von Vimose betrachtet
und datiert werden. Montelius hat den letzgenannten Fund um 250 datiert, ei-
ne Zeitbestimmung, die uns aus den folgenden Griinden sogar ein wenig zu
frith erscheint.. Har runraden blivit faststilld omkring &r 200 av ndgon eller
nigra bland de germaner, som d4 varit i romersk militirtjanst, kan efter c. 50
&r, ja mycket vil &cskilligt cidigare, ett vapen med runor av denna typ ha hunnit
inda upp till Norge, helst vi ha manga bevis fr, att folkvandringsrorelser inda
sedan bérjan av det tredje drhundradet gripit in i norska férhéllanden]fr Shete-
lig, Norges forhistorie, s. 172..

18. Vi ha i forsta kapitlet av detta arbete Lirt kinna dtskilligt om senantikens
kurigsa, av talsymbolik och bokstavsmagi fyllda tankevirld. Om nu germankri-
gare haft beréring med densamma vid tiden omkring &r 200 e. K., dr det en
till visshet grinsande sannolikhet, att de stiftat bekantskap med denna mystiska
stromning forst och frimst i dess mithraistiska gestalt. Det bér dirfor vara ett a
priori helt naturligt antagande, att de tal, som inom Mithrakulten varit helgade
4t vissa gudamakter och magiske betydelsefulla varelser och ting, fitt gina s-
som forebild vid skapandet av den talsymbolik, med hinsyn till vilken den ild-
re runradens teckenf6ljd bestimdes. Att for mithraistisk askddning 2 varit ett
demoniskt och 3 ett gudomligt tal, ha vi ingen anledning att betvivla. Att 2 be-
traktats sisom ett demoniske tal enligt persisk uppfattning, ir kint genom ett
direke vittnesbord (jfr ovan s. 55, not 2)Det var det dven i senantik mystik (t.
ex. for Proklos): »vermdge der Dyas nimlich bewirke die Seele die Fiirsorge der
Dimonen fiir die Menschen, vermége der Trias ihre Hinwendung zu den Gét-
tern», Zeller, Geschichte der alten Philosophie 3, 2, s. 636, not 7 dll s. 635..
Mithraldran har varit bemingd med en utvecklad demontro, och offer bragtes
for att blidka avgrundens makter (T&M. 1, s. 296). Tretalets gudomliga inne-
bord inom Mithraliran framgir av figurframstillningar p& en mingd monu-
ment. P4 dessa se vi i regeln tre gestalter: den hogacentralfiguren Mithra och pé
bida sidor tvenne mindre figurer, tvd sinsemellan jimnhéga fackelbirare, till
drike och gestalt fullstindigt lika gudagestalten i mitten]fr skildringen av den
tregestaltade Oden (»Hégy, »Jimnhdgy och »Tredje») i Gylfaginning 2.. Dessa
tre symbolisera tydligen ljusets makt vid morgon, middag och afton. Det ir
den treenige Mithra, MiBpog Tpumhéo1og sdsom han en ging nimnes]fr Diete-
rich, Kleine Schriften, s. 261.. Vidare synas Himlen, Jorden och Oceanen ha
bildat en annan helig triad inom Mithraliran, alldeles sisom Anu, himlen, Bel,
jorden, och Ea, oceanen, hos kaldéerna bildade en fundamental gudomstriad
(T&M. 1, 5. 295, not 3). De av mig antagna talvirdena f6r runorna P "turs' (=
2) och F '&s, gud' (= 3) kunna slunda mycket vil vara linade frin mithraistisk



miljs. Genom vittnesbord av amuletter och talmystiska inskrifter ha vi funnit
det klart styrke eller bragt dll en hég grad av sannolikhet, att inom den romers-
ka mithraismen talet 16 varit dgnat 4t Mithra, som i den avestisk-persiska mé-
nadskalendern hade just den 16:de dagen helgad 4t sig, samt att talet 15 dill-
kommit hans fljeslagare och alter ego Solen (jfr § 12). Med vilken bland de
egna gudarna kunna forngermaner, som fitc en inblick i Mithramysterierna, ha
identifierat denna religions centrala gudomlighet? Liksom genom s. k. »inter-
pretatio Germana» vid lanet av benimningarna pi veckodagarna — da vigg-
svingaren Jupiter blev Tor och de d6des ledare Mercurius blev Oden — romar-
nas strids- och segergud Mars identifierades med TyJfr torsdag < dies Jovis, ons-
dag < dies Mercurii, tisdag < dies Martis., bér pa annat hall och i en nigot se-
nare tid mithraisternas segergud, deus invictus, Mithra sisom den obesegrade
kampguden, ha framstdtt sdsom en gudomlighet av samma art som den forn-
germanske stridsguden. I futharken har Ty-runan T, som Eddan kallar segerru-
nan, talet 17 och solrunan 4 talet 16. Ar nu, sisom jag ovan antagit, futharken
en maskerad alfabetrad, dir P flyteats frin det ursprungliga slutet och stillts s-
som f6rsta tecken i raden, ha vi att sdsom talvirden {6r samtliga runor utom V¥
ansitta ett tal, som med 1 understiger dess ordningsnummer i futharkraden.
Segerrunans tal bor enligt denna regel ha varit 17 — 1 = 16, just segerguden
Mithras heliga tal. Solrunans tal var silunda 16 — 1 = 15, solens tal hos
mithraisterna.Denna talmystiska éverensstimmelse ir ju sldende. Nir vi kom-
mit till slutet av vr undersékning, skola vi se, att éverensstimmelsen mellan
runradstalen och mithraismens talsymbolik ir genomgiende. I stort sett visa
samtliga runtal korrespondens med vad vi sikert eller d&tminstone med stor eller
timligen stor sannolikhet kunna faststilla sdsom Mithrareligionens talmystik.

19. Efter omgruppering av futharkraden tll den av mig férmodade verkliga
ordningsfoljden tecknen emellan bor runan N std sdsom alfabetradens forsta
tecken. Dess talvirde har silunda varit 1. Runans namn ir i den angelsaxiska
runsdngen s, vilket betyder 'uroxe'. I nordiska runverser kallas tecknet i, med
betydelse 'slagg’ eller 'skur’. De sistnimnda betydelserna iro utan tvivel sekun-
didra. Vi ha allt skil att antaga, att runradsbildaren i forsta hand valt namn med
en innebord av méjligast konkreta och skédliga art, s vite icke i ndgot sirskile
fall magisk hinsyn dikterat ett annat val. Betydelsen 'uroxe', i 4ldre tid sanno-
like 'tjur, leder osokt vir tanke till Mithrakulten. P4 s& gott som alla de stora
stenmonumenten framstilles ju Mithra i en scen, som visar, hur han dédar ur-
tidstjuren. Myten om denna tjurs besegrande och dédande och de mangfaldiga
foljderna dirav for tillvaron i dess helhet har tydligen tillhort det fundamentala
inom denna frimreasiatiski religion. Ur denna myt har slutligen bruket av en
sakral maltid av undergérande kraft framgitt, som inom Mithramysterierna
motsvarat det kristna nattvardssakramentet. Om denna i flera skulpturala fram-



stillningar avbildade heliga méltid, dir stcundom myster tyckas intaga de plat-
ser, som pd andra framstillningar innehavas av Mithra och Solen, siger Gillis
P:son Wetter i sin lilla orienterande skrift »Hellenismen» (i bokserien »Natur
och Kultur): »Hir kan det icke eller dtminstone icke uteslutande vara friga om
den tjur, genom vars livskraft Mithra en ging skapade virlden, kosmos, livets
ursprung. Dessa tankar ha tydligen symboliske tolkats, ha individualiserats. Li-
vets kraft betyder tjuren nog alltfort. Men den tinkes nu nirvarande i den
dryck och den mat, som mysterna f del av i den heliga maltiden. Vad som for-
dom tinktes ge liv ock kraft t vixtligheten, dr nu satt i forbindelse med de en-
skilda individerna. Det ir livets krafter, av vilka de nu fi del, och som Mithra-
genom sitt frilsareddd stille dill deras forfogande, vilka en ging skola ridda de
troende undan forintelse och déd vid den stora virldskatastrofen, som de gamla
perserna vintat sig som virldsloppets avslutning. Illfundigt soka mérksens
makter férhindra dem att verka, forinta dem, likavil som ljusets séka under-
stodja dem. Det 4r vil pd grund av dessa sakramentala méltider, som de kristna
tala om att djdvulen, for att bedraga de troende, i Mithramysterierna efterapat
den kristna nattvarden: han firar offer av brédet (celebrar panis oblationem)
och infér en bild av uppstindelsen (et imaginem resurrectionis inducit)». (a. a.,
s. 92). Jag limnar detta utférliga citat for att mojliggora en full forstdelse av den
magi, som vi lingre fram skola se férknippad med runan N och dess tal, vilket
bor ha varit 1. Vi veta, att den av Mithra besegrade och slaktade tjuren varic
den forsta av Ahura Mazda skapade varelsen, av vars kot och blod sedan alle
annat i skapelsen uppstattDen iranska myten pdminner dtskilligt om den forn-
nordiska mytologiens berittelse om kon Audhumla. En dnnu nirmare parallell
finnes i fornindisk myt, jfr Rigveda 4, 11, 1 (varom Vodskov, Sjzledyrkelse og
Naturdyrkelse 1, s. 316). —- Dagens begynnelse, morgongryningen, skildras i
Avesta sdsom en tjur (jfr yasna 46, 3 och 50, 3). I Rigveda (10, 3, 2) nimnes
den kr 'den svarta hinden'. (jfr. T&M. 1, s. 186). Vad vore naturligare, in
att i Mithramystiken talet 1 symboliserat tjuren, det forsta i virldsskapelsen? Ar
den ildre runraden anordnad med Mithralirans talsymbolik som ménster, bér
den hava begynt med uroxrunan. I det f6ljande (jfr sirskile § 63 och § 67,
mom. 5—8 och 26—31) skola exempel limnas pd, att de s. k. primtalen (tal
som blott kunna jimnt delas med 1) av de gamle nordborna ansetts dga en hjl-
pande och skyddande kraft, frimst mot trolldom, enir 2, det demoniskas tal,
icke kan springa dylika talkombinationer.

20. G4 vi sa vidare i den forngermanska runradens teckenf6ljd, miste, sdsom
jag redan framhivt, runan P ha talvirdet 2 och runan F talvirdet 3. Talvirdet 4
bor silunda tillkomma den dirp4 f6ljande runan R, vars namn i den angelsaxis-
ka runsingen ir rdd, vilket tolkats sdsom betydande 'ridning'. Dess gammal-
nordiska namn ir reid, ett ord, som dven kan betyda 'vagn'. Denna mera kon-



kreta betydelse ha vi allt skil att antaga varaden ursprungliga. Vi fi i sé fall en
ny sliende &verensstimmelse med mithraistisk talsymbolik. Vagnen xart'
g€oynV var for Mithras myster quadrigan, fyrspannet, vars heliga tal bor ha va-
rit 4; jag erinrar om den tydning jag givit en mithraistisk amulett med fyrspan-
net, dir inskriften uppvisar gematri med talet 4 (jfr ovan § 14, 1). Inom nor-
disk mytologi ir 4 Tors heliga tal. Det offrades it honom i hans helgedom 1
Trondhjem 4 brod; i Torsgdrd funnos 640, allesd 10 x 4 x 4 x 4, gemak]fr R.
M. Meyer, Altgermanische Religionsgeschichte, s. 288 f.; Chantepie de la Saus-
saye, The Religion of the Teutons, s. 238; Mogk, Germanische Mythologie, s.
128; Frimmande religionsurkunder 3, s. 301.. Han nimnes ocksd »vagngu-
den», Reidartyr, 1 fornislindsk mytisk dike. Den i Pietroassa funna guldringen,
som tydligtvis varit en offerskink till Tor, visar gematri med talet 4 (jir § 67,
25), likasd Tjurkobrakteaten (jfr § 67, 4), vilken av inskriften att déma varit en
skink av en &tervindande legosoldat, som torde haft Tor-Hercules sisom
skyddsgud. Galdrar byggda pa Torstalet behandlas i kap. 3 (§ 40, 4, § 41, 5,
och § 43, 1). I Prymskvida, dir Tor har att bestd ett svirt dventyr med tursarna,
nimnes ideligen talet 8 = 2 x 4, alltsd tursens tal kombinerat med Tors. Den
stulna hammaren déljes pa »atta mils djup», »intet &t Froja pd tca dagar» o. s.
v.

21. En betydligt svarare uppgift moter oss, dé det giller att finna den symbol,
som kan tinkas ligga till grund for, att den dirpé féljande k-runan, tecknet <,
hir erhllit sin plats och sdlunda bér ha talvirdet 5. I den angelsaxiska runséng-
en kallas denna runa for cén, vilket betyder 'fackla' (eg. 'fetfuru’). P4 islindska
nimnes emellertid motsvarande tecken kaun med betydelsen 'bold'. I den forn-
germanska dialeke, som runradsbildaren talat, kan ¢j girna det ord, som valts
sdsom namn for detta runtecken, ha haft samma valér som i islindskan. Den
mera estetiska innebérd, som ordet dger i angelsaxiskan, har sannolikt férefun-
nits i runradsbildarens sprdkDet fornislindska namnet avviker till typen full-
stindigt frén alla de 6vriga runnamnen; »en blandt Runenavnene enestaaende
Betegnelse for en menneskelig Ulempe», siger Bugge, Norges tidskrifter, Indl.
s. 123.. Facklan mdter oss ocksd pa varje avbildning av den tjurdédande Mith-
ra.Sdsom jag redan nimnt, har han pd vardera sidan om sig en fackelbirande
gestalt, till drikt och utseende lik centralfiguren. Den ene fackelbiraren ses ho-
ja, den andre sinka sitt bloss. De nimnas pd monumenten: den forre Caures,
den senare Cautopates (namn av ovisst ursprung). Hirstamma runradsnamnen
fran Mithras mysterickult, bér den runa, vilken i den angelsaxiska runsingen
har ett namn, som betyder fackla, std i samband med namnet och talsymbolen
for ndgon av dessa fackelbirande gudomligheter. Det giller dirfor att utrannsa-
ka, med vilka tal dessa bida gudavisen forknippats i Mithramysteriernas tal-
symbolik. Till mycket stor del var denna, sdsom redan i féregiende kapitel pé-



pekats, grundad pd astrologisk spekulation. Detta gor, att i en hel del fall, dir
ingen direkt antydan om ett tals roll i denna mysteriereligion finnes i senantika
killor, vi dock med en viss, stundom ritt si stor sannolikhet kunna sluta oss till
sambandet mellan detta tal och vad det symboliserat. Likt andra astrala religio-
ner dyrkade Mithraliran de sju planetsfirerna. Den hégsta, den sjunde, tillkom
Mithra och hans féljeslagare Solen, den sjitte Manen, den femte Mars o. s. v.
(ordningsfsljden gick i motsatt ordning mot de senantika veckodagarnas, jfr
T&M. 1, s. 118 f.). Talet 7 hade dirfér betydelse for Mithra och Solen, 6 for
Minen, 5 f6r Mars, 4 for Mercurius o. s. v. Genom vissa senantika killuppgif-
ter dr det bekant, att i staden Edessa under den romerska kejsartiden vid sidan
av Baal = Helios dyrkades tvenne barngudomligheter Aziz och Monimos, som
av astrologerna identifierades den forstnimnde pa en géng med Mars och Phos-
phoros, den senare med Mercurius och Hesperos (jfr T&M. 1, s. 209, not 7).
Dylika identifieringar av olika himlakroppar med andra astrala gudomligheter
kinna vi dnda frin fornbabylonisk astrologi. I det hir bersrda fallet har Cu-
mont ehuru med tvekan (jfr T&M. 1, s. 207, not 3) velat se en motsvarighet
tll Mithra och de s. k. Dadophorerna (fackelbirarna), vilka bdda ju osdkt erin-
ra om Phosphoros och Hesperos. Jag finner det ingalunda osannolikt, att Edes-
sareligionen och Mithraldran i detta fall dgt en pd genetiske ursprungyLe
mazdéisme des Perses en s'unissant a l'astrolatrie chaldéenne a produit le
mithriacisme», siger Cumont, T&M. 1, s. 8. beroende &verensstimmelse i det
mytologiskasystemet. P4 grund av tidens synkretistiska tendens uppstod for 6v-
rigt ofta nog frappanta likheter dven inom religioner, som icke direkt eller in-
timt stodo i bersring med varandra. Motsvarar Cautes, fackelhojaren, Aziz-
Phosphoros, bor han i Mithramysteriernas astrala system ha kunnat identifieras
med planeten Mars eller tinkts sisom dennes foljeslagare och pa s3 vis tillhére
dennes sfir liksom Mithra solsfiren. P4 en rad monument, resta av romerska le-
gionirer, dkallas Cautes ensam, en omstindighet som tyder pd, att denne fack-
elbirare varit en betydelsefull gudom fér min, som tjinat i krigets virv. Det
torde dirfér bora antagas, att han stdee i ett visst samband med stridsgudens
planet. Sdsom jag ovan nimnt, var Marssfiren den femte. Fackelrunans talvirde
5 erhéller pé sa vis sin forklaring. Ljudlikheten mellan begynnelsestavelserna i
Cautes och ett forngermanskt *kaunaz kan ju vara en ren tillfillighet. Den kan
dock i nigon min ha medverkat vid valet av runnamnet. Man kan litc tinka
sig, att de forngermanska legionirerna folketymologisk forvringde det frim-
mande namnet. Jag nimner detta blott som en antydning, det i forsta hand be-
stimmande har givetvis varit betydelsemomentet.

Fran frimre Asien har sannolikt forestillningen om fem sisom ett magiskt tal,
skyddande mot fara, spritt sig visterut. En mirkvirdig, i Medelhavslinderna
utbredd vidskepelse torde dirigenom f2 sin naturliga férklaring. I Italien spelar



som bekant handen med dess fem fingrar en ofantlig roll vid avvirjandet av ett
skadligt magiske inflytande (jettatura). I marockanernas vidskepelse dga sdvil de
fem fingrarna som femtalet i och {or sig en miktig apotropeisk makt. »Om ma-
rockanen tror sig vara i fara att skadas av en annan persons onda blick och inte
anser sig bunden av ndgra artighetshinsyn, stricker han ut hégra handens fing-
rar i riktning mot den andras 8gon och siger: Hamsa fi "ainek (eller, pé schelha,
semmus guddlnenik), »fem i ditt 6ga». Eller ocksd utfér han samma gest forst
med hogra och sedan med vinstra handen, bifogande orden hamsa u hmisa fi
ainek, varvid diminutivet Amisa, »lilla fem», representerar vinstra handens
fingrar. Hirmed avser han enligt folkets egen utsago att dterkasta 6gats skade-
kraft pd den som ser p& honom; men det dr mojligt att han p& samma ging
tycker sig sticka ut det onda 6gat med de utstriickta fingrarna», omtalar Wester-
marck i detintressanta kapitet »Det onda 6gav» i skildringen »Sex r i Ma-
rocko» (s. 216). Han limnar dven reproduktioner av en mingd amuletter, vil-
kas figurer bilda det magiskt avvirjande femtalet. Denna tro pd femtalets skyd-
dande makt torde i likhet med s mnga andra magiska forestillningar ha sprite
sig frén frimre orientenOm det »onda 6gat» i Mesopotamien jfr Campbell
Thompson, Semitic Magic, s. 88.. En magisk huvudregel lyder som bekant, att
ont skall med ont férdrivas. Lika skyddar mot lika. Bilden av ett 6ga kan skyd-
da mot det onda dgats inverkan och pétriffas dirfor ofta pd amuletter (jfr avb.
1). En blick frén det onda &gat var ett angrepp. For att avvirja detta skyndade
man att uttala eller med en gest askddliggora talet 5, stridsgudens och den ska-
degérande planetens talsymbol. Denna planets firg var det rodaSenantikens
astrologer kallade Mars for Pyroéis (den eldfirgade), jfr Boll, Sternglaube und
Sterndeutung?, s. 49.. Det ir dirfor av intresse, att just denna firg spelar en roll
i apotropeisk magi, sdsom bl. a. foljande exempel frén frimreasiatisk magi visar:
Enligt Anquetil-Duperrons vittnesbérd férdrevos onda andar ur husen hos par-
serna (Mithradyrkarnas nira anférvanter) genom en ceremoni, varvid en mo-
bed (prist) gav var och en en amulett med skrivtecken av roee blick pd et
stycke hjorthud, som forst utsatts for eld och i vilket man inlagt fem olika slags
ting. Husdjurens horn skulle dessutom denna dag vara mélade rédaJfr hirom
Scheftelowitz, Die altpersische Religion und das Judentum, s. 82..

Vad slutligen sambandet mellan Phosphoros, morgonrodnadens gudom, och
planeten Mars betriffar, dr det mojligt, att det beror pé talmystisk spekulation.
Sedan urminnes tid torde handen varit symbolisk f6r morgonrodnadens gu-
domlighet, Pododdaxrvioc Hwg, jfr hirom Wilke, Die Religion der Indoger-
manen in archiologischer Betrachtung, s. 142 ff. (Mannus-Bibliothek Nr. 31).
Cautes' uppétvinda fackla har tydligtvis symboliserac morgonrodnaden, och
denna mytiska gestalts heliga tal kan mycket vil ha varit 5 redan i férindoeuro-
peisk tid, lingt innan planeten Mars i frimreasiatisk astral spekulation tilldelats



den femte himlasfiren.22. Efter runan < f6ljer i runraden tecknet X, som i re-
geln dcergivit ett frikativt g-ljud. I den angelsaxiska runsingen har denna runa
namnet gifu (gyfu, geofu), vilket dr identiskt med ordet gifu (fem.), som bety-
der 'gdva'. Detta runtecken bér enligt den hir foljda frklaringsprincipen tillde-
las talvirdet 6. Talet sex sésom symbol for 'géva, offer' torde ha en mycket gam-
mal tradition bakom sig hos de ariska folken, att doma av RigvedaJfr Vodskov,
Sjeledyrkelse og Naturdyrkelse 1, s. 116., dir offerelden kallas »den ene, som
utan att flytea sig frin sin plats, bringar sex bérdor». I mazdaismens kult, som
méste ha stitt den ur samma ursprung utvecklade Mithrakulten ritt nira, ha
offerbrod anvints enligt ritualens foreskrifter till ett antal av fyra eller sexSan-
nolike har 6 varit ett urgammalt heligt tal vid offring. Sex offer bragtes i Kina
»sex dyrkansvirda», vanligen i form av sex plattor av halvidelsten, de tjinade pé
en ging som symboler av gudomligheterna och som dyrbara offergvor &t dem.
Man har diri velat igenkidnna himmel, jord och de fyra viderstrecken. Jfr So-
derblom, Gudstrons uppkomst, s. 217 f. Denna gammalkinesiska offerritual
kan mycket vil sammanhiinga med en talmystik, som férefunnits hos de asiatis-
ka folkens urfider.. Offerbrodet har hos de gamle perserna haft namnet darun,
egentligen 'gdva’, ett ord till betydelsen identiskt med det angelsaxiska gifi.
Om detta fornpersiska offerbréd siger Darmesteter (jfr T&M. 1, s. 321, not 3):
»Le darun, petit pain non levé, rond, un peu plus grand qu'une piece de cinq
francs. Il y en a quatre ou six suivant l'office... deux sont marqués de neufmar-
ques en trois rangées paralleles». Att snarlika offerbréd anvints inom Mithra-
kulten, veta vi av reliefer pd dess monument. Avb. 9 visar Mithra och Solguden
vid en rituell méltid. P4 ett litet bord vid sidan av det stérre, vid vilket de bdda
gudagestalterna tagit plats, ligga fyra brod, mirkta med korstecknet.

En intressant, men svarldst uppgift dr det att séka bestimma, vilken germansk
gudomlighet, som symboliserats med g-runan. Sdsom jag i det foljande skall vi-
sa, tyder dtskilligt pa, att denna runas tal, 6, varit symboliskt f6r Njord (jfr §
41, 6). Denne var som bekant rikedomens, de goda hivornas gud. Talet 6 synes
dven ha stillts i samband med ménen (jfr § 40, 6). Hjalmar Lindroth har i en
uppsats »En nordisk gudagestalt i ny belysning genom ortnamn» (Antikvarisk
tidskrift 20, n:r 4) sokt tolka Ull och Skade sdsom symboliserande den tillta-
gande och avtagande lyskraften hos manen. Lingt bittre i dverensstimmelse
med kind nordisk mytologi 4r det att se Njord och SkadeDetta namn samman-
stiller Lindroth, a. a., s. 51, i likhet med i#ldre asikt med gr. oxoto¢ 'mérker's
Hellquist, Etym. ordbok, s. 723, férmodar (med Brate m. fl.) samband med
got. skadus m. 'skugga' etc. sdsom representanter for dessa motsatser hos mi-
nens mystiska skddespel. Njord har tinkts sdsom den givande, Skade sisom den
tagande makten. Att Njord rdder 6ver vinden (Gylfaginning 22), stimmer ock-
sd med karakeiren av mdngudNjords relation till havet och sjéfarten i nordisk



mytologi férklaras fullt naturligt, om vi i honom se en ursprunglig mangud och
icke en »Terra mater», som inom sitt fornskandinaviska kultomride fitt byta
om kén.. Den grekiska méngudinnan Artemis ansdgs av 6borna rda éver vider
och vind, ebb och flod, och primitiva folk forbinda ménen och vinden, t. ex.
indianerna pd Amerikas nordvistkust: mannen i ménen ir en vin till vindan-

den]fr Wilke, Die Religion der Indogermanen, s. 152 f. och 159..

Vad forhallandet mellan den nordiske Njord och Tacitus' gudinna NerthusOm
detta problem senast Magnus Olsen, Attegird og helligdom, s. 249 {f. (Germa-
nia 40) betriffar, s3 formodar jag, att det i sjilva verket ror sig om tva etymolo-
giskt skilda ord: 1. Tacitus Nerthus (f.) motsvarar isl. niard-, ett forstirkande
preflix (niardgiprd 'kraftbilte’ etc), ir. nert 'kraft'Jfr Stokes 1 Fick, Vgl. Worter-
buch? 2, s. 193. (jfr var folktros »makrta» i siden, brodet). Nerthus var ju en
jord- och fruktbarhetsgudinna.En viss dag (antagligen pd viren) infann sig en-
ligt folkets tro »gudinnan i helgedomen». Pristen ledsagade di en 6verhsljd
vagn, dir en minsklig representant for en gud och en fér gudinnan voro inspir-
rade. Mellan dessa firades en formilning (fegog ydauog), varefter den manlige
kontrahenten och pristens manliga medhyjilpare, helt sikert slavar, avlivades.
— 2. En intressant etymologisk tydning av namnet Nigrdr, for ett halvt &rhun-
drade sedan framstilld av Schweizer-Sidler, har nyligen upptagits och vidare ut-
forts av Franz Rolf Schréder]fr Schroder, Germanentum und Hellenismus, s.
51 ff.. Ordet motsvaras s& nir som pa avljudsstadiet av det fornindiska nraih
'dansare’. Till Schroders utférliga argumentering vill jag ytterligare foga pape-
kandet, att i Snorres Edda Njord skildras sdsom Zgare av de vackraste benen
bland asarna, de voro t. 0. m. vackrare dn Balders. Detta passar vil sisom relikt
av en ursprunglig egenskap av dansgud. En mingd primitiva folk utfora rituella
danser vid nymdnens framtridandeJfr Wilke, Die Religion der Indogermanen
in archiologischer Betrachtung, s. 6 och s. 233 med not 1., och i Sverige finnes
seden att niga for nyet och att hilsa »Nykongen», som ger rikedom och fruke-
barhet]fr Hyltén-Cavallius, Wirend och Wirdarne 1, s. 302..

23. Namnet pd w-runan P skrives hos angelsaxarna uyn, wyn, wen. Ordet bety-
der 'fr6jd, vilbehag'. Denna benimning dr med all sannolikhet den ursprungli-
ga eller stdr denna ytterst nira. Om det fornislindska namnet sakna vi kinne-
dom, enir runan ¢j finnes i den yngre runradenDet islindska namnet pa bok-
staven v i latinsk skrift vend ir ett l&n frin angelsaxiskan (jfr Bugge, Norges In-
dskrifter, Indl., s. 59).. Det gotiska namnet uuinne = winja betyder 'betesplats
(vous))' = 'den plats, dir boskapen har det behagligt'Jfr Feist, Etymologisches
Waérterbuch der gotischen Sprache?, s. 431. Den germanska ordstammen hér
samman med fornind. vdnat '6nskar, dlskar', lat. venus 'lust’ etc., hir torde en
overgdng frin en ursprunglig abstrakt betydelse till konkret foreligga, eller ock



har det ursprungliga ordet ersatts av en suffixutvidgad form. Talvirdet for ru-
nan P, n:r 8 i futharken, bor enlige den forklaringsprincip, som hir f6ljes, vara
7. Detta stimmer synnerligen vil med vad vi sikertveta om Mithramysteriernas
talsymbolik; 7 var, sdsom vi i det foregdende lirt kinna, denna mysteriereligi-
ons ilsklingstal. Det var, sisom jag tidigare framhivt, icke speciellt dgnat 4t
Mithra, utan syftade i forsta hand pd den sjunde virldssfiren, malet for mys-
tens strivan mot den gudomliga héjden. Talet 7 symboliserade silunda ungefir
vad man med kristen terminologi skulle kunna kalla salighetens rike eller for-
gird. Runnamnet passar silunda vil samman med Mithralirans askddning.

24. Namnet p& h-runan N ir i den angelsaxiska runsingen hagl (haegil, hegel),
ordet betyder pd angelsaxiska 'hagel'. Det fornislindska och fornnorska namnet
pa h-runan ir hagall. I den norska rundikeen idr dess namn behandlat som ett
maskulint ord, men forklaras sisom betydande 'hagel’, vilket ord i fornnorskan
(hagl) var neutrum. Detta namn kan icke girna dill sin belagda betydelse vara
ursprungligt. Det ord, som nu i nordiska sprak betyder 'hagel', har emellertid
med all sannolikhet egentligen betytt 'sten’, vil nidrmast liktydigt med 'kristal-
lisk sten' (vi siga ju dnnu ofta hagelsten i st. f. hagel och hagelkorn, och i forn-
svenskan ir ordet haghlsten belagt i betydelse 'hagelkorn')Jfr Hellquist, Etym.
ordbok, s. 220.. Frin sina forfider ha helt sikert perserna och efter dem
mithraisterna évertagit en bland méinga primitiva folk konstaterad tro, att him-
lavalvet vore av sten (kristallisk sten). Det avestiska ordet fér 'sten' asman fore-
kommer pé flere stillen i de heliga skrifterna i betydelsen 'himmel'Jfr Bartholo-
mae, Altiran. Worterbuch, sp. 208.. I Avesta stdr Asman, det religiost dyrkade
himlavalvet, i nira férbindelse med Mithra (jfr T&M. 1, s. 160). Om nu So-
lens och Mithras sfir var den sjunde, méste Asmans sfir, fixstjirnhimlen, ha be-
traktats sisom den dttonde: »En joignant & ceux des planetes le ciel des éroiles
fixes, on arrivait au total de huit. De 1 le caractere sacré de 1'ogdoade», siger
Cumont (jfr T&M. 1, s. 120, not 2). Ar runnamnet hagall (hzgl) till sitc ur-
sprung identiskt med Mithralidrans Asman, bér runmagien dven dirifrin ha
overtagit dess heliga tal, som utan tvivel varit 8. Om vi bérja runradens talvir-
deserie med w-runan, fir A-runan, n:r 9 i futharken, i den verkliga ordningsflj-
den 4ttonde platsen, dess tal bér sdlunda vara 8.25. I den angelsaxiska runtradi-
tionen nidmnes n-runan t nyd (naed). Detta ord ir tydligen identiskt med ags.
nied, néd (angliskt) och nyd (vistsaxiskt), som betyder 'néd, nédvindighet'.
Hirmed stimmer fonetiske och semasiologiskt det fornislindska och fornnors-
ka runnamnet naudr (fem.), senare naud, som betyder 'néd, tvdng'. Det ger-
manska substantivet ir bildat av den indoeuropeiska roten *neu- 'tringa' (jfr
Torp i Fick, Vgl. Worterbuch® 3, s. 298). Detta namn dverensstimmer pé ett
sldende sitt med den senantika Mithrareligionens Ananke, nédvindighetens,
odets gudamake (jfr T&M. 1, s. 86 med not 10 och s. 152). Mithraisternas



synkretistiska ldra har uppenbarligen, sedan den inkommit i det romerska kej-
sardomet, tillika med mycket annat 6vertagit denna ursprungligen abstrakta
gudomlighet frin den talmystiska rikeningen inom den grekiska filosofienDet-
samma ir forhéllandet med den frin Egypten stammande sethianska mysterie-
religionen, jfr Wiinsch, Sethianische Verfluchungstafeln aus Rom, s. 94 ff.. Vi
veta, att redan Pythagoras lirde, att Ananke omgav virldsalltet: »ITvSaydoog
Aviyrnv épn meoiketodor 1@ koouw» (Aetios 1, 25, 2). Vidare utformades A-
nankeliran av Platon (jfr Staten 10, 616 ff.): sjilavandringen dr underkastad A-
nankes make, infor hennes tron maste sjilarna infinna sig, s3 fort de valt en ny
levnadslott. Enligt Proklos var den mithraistiska Ananke identisk med etern
(4i340), och orphikerna synas ha identifierat en sd benimnd gudamakt med
natten (NO&)]fr Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt, s. 415 och s. 651, not
16.. Om Ananke, alltings yttersta grund, tinkes omsluta virldsalltet med dess 8
sfirer, bor den ju sjilv befinna sig i en 6vervirldslig nionde rymd (etern, nat-
ten). I sd fall maste (i analogi med vad vi veta om den sjunde och antagit om
den 4ttonde) dess heliga tal ha varit 9, vilket just dr det talvirde, som runan
med samma namn, n:r 10 i futharken (fornisl. naudr = gr. dvdyrn), erhiller i
enlighet med den hir utvecklade upark-teorien. Samma plats intar naudr i O-
dens trollsinger i Eddan (se hirom i det foljande § 40, 9). Sisom en mirkligt
skyddande magisk runa omnimnes naudr ocksd i Sigrdrifomdl (str. 7). 9-talet
dr det magiska talet framf6r andra i Eddadikten: nio nitter hingde Oden i of-
fertrddet, innan han fann runorna, Valhall hade540 = 60 x 9 portarJfr Schr-
der, Germanentum und Hellenismus, s. 15 ff. Taluppgiften har forts till norden
fran ett germanfolk, som icke riknat med storhundrade (= 120)., nio trollsing-
er sjunger Groa, efter nio nitter lovar Gerd méta Fré o. s. v.Ytterligare exempel
kan den intresserade finna under neun i Hoops' Reallexikon.. I friga om Oden
finna vi ofta talet 18 = 2 x 9, varom nirmare i § 32. Sdsom runkunnighetens
och trolldomskonstens gud representerades Oden i viss mén av talet 9, om ock
hans runradstal (sdsom vi skola se) var 18, en multipel av det f6rra, vilket maste
ha varit en potensierad symbol f6r gudamakten éver huvud (9 = 3 x 3). De sto-
ra religivsa festerna i Norden (i Uppsala och Lejre) voro enligt vad vi ur olika
killor veta anpassade efter niotalet i friga om sin arliga dterkomst och offrens
antalJfr hirom senast Wessén, Studier till Sveriges hedna mytologi och fornhis-
toria, s. 187—194.. Att runornas magiska tal xaz’ éfoynv varit 9, dterspeglas
dnnu av en dansk folkvisa (Grundtvig, Danm. Folkev. i Udv., 1882, s. 315):

Neatter ni og Dage ni sad hun pd jordfaste Sten til hun finge sendt den Kong-
ens Sen sine runer igjen.

Samma vittnesbérd ha vi frin svensk folkero: den som stjil Odens runokavle
kan se nio alnar ned i jorden]fr Hyltén-Cavallius, Wirend och Wirdarne 1, s.



223.. Den magiska makten hos talet 9 betygas dven av en sen tids folkmedicin,
dir »nio slags drter» 4r ett verkningsfulle medelJfr Reichborn-Kjennerud, Maal
og Minne, 1923, s. 49.. I frimreasiatisk och europeisk magi dr 9 6veralle det
trolldomskraftiga talet framfor andra, det som anvindes, dd det giller en be-
svirjelse, som icke riktar sig till nigon bestimd makt. Det kan, sisom jag i fore-
gdende kapitel nimnt, betecknas som undrets tal. Ett urval bland de orikneliga
exemplen pd magisk anvindning av talet 9 kan hir vara av intresse: Den kirlek-
skranka jungfrun hos Vergilius forsoker att draga dll sig Daphnis frin staden
genom att knyta tre knutar pd tre olikfirgade snéren. En jude siges ha forhixat
profeten Muhammed genom att knyta nio knutar pé ettsnore. Plinius berittar,
att vissa minniskor trodde sig kunna bota smirtor i ljumsken genom att taga
trdd frdn en spindelviv och knyta sju eller nio knutar och fista den i patientens
ljumske. I Ryssland anses nio hirvor garn fista kring ett barns hals skydda mot
scharlakansfeber]fr Frazer, Den gyllene grenen, s. 288 f.. Vid den heliga upa-
nayana-ceremonien i Indien slingrar gossen den heliga gérdeln, vilken ir for-
sedd med en, tre och fem (alltsd 9) knutar, tre ginger om midjan. Fér att av-
ligsna sjukdomsdemoner brukas inom Parsismen nio videkvistar och nio hir-
strdn frdn en hingst, nio frdn en hankamel, nio frin en tjur och nio frin en
gumse. Vid de persiska reningsceremonierna gjordes nio hél i jordenJfr Schef-
telowitz, Die altpersische Religion und das Judentum, s. 5, s. 83 och s. 89. Ré-
rande det ovan sist nimnda fallet bér man erinra sig de nio offerhilen, de s. k.
dlvkvarnarna, i norden. Inom antiken ha vi att erinra oss talet nio sisom antalet
av pontifices och augures m. m. (jfr Dieterich, Kleine Schriften, s. 351, not 3,
jfr dven s. 353).. Att niotalet spelat en roll i mithraistisk magi, se vi bl. a. av in-
skriptionen pa den i § 14, 6 beskrivna ringen. Tecknen iro hir ordnade i grup-
per pa 9: @OOAAA + 3 stjirnor (= 9 tecken); NEAIIOAEX + 1 stjirna (= 9
tecken); AXOAAAYYY (= 9 tecken). De mithraistiska eller av mithraismen in-
fluerade magikerna i senantiken ha utan tvivel vid sina ceremonier vint sig till
Ananke, den makt, som i senantik mysticism ansdgs vara orsaken till allt (jfr o-
van). Sannolike har runradsbildaren icke blott lanat namnet p& runan + frén
denna miljd (fornisl. naudr = Ananke) utan iven sjilva tecknet. P4 Mithramo-
numenten forekommer en liknande magisk figur av otvivelaktigt astralmystiske
ursprungJfr nirmare hirom min redan nimnda uppsats i Arkiv f. nord. filol.
43, ny f6ljd 39, s. 106 f. (jfr dessutom stjirnorna pd den ovan omtalade troll-
ringen). Genom en grekisk text (T&M. 1, s. 357) veta vi dven, att korstecknet
hos Mithradyrkarna anvints for att fordriva demoner. Detta kan uppenbarligen
icke ha det ringaste med det kristna korset att géra. Snarast ha vi att rikna med
samband med det babyloniska ideogrammet for 'gud’ en sexuddig stjirna (som
med tiden férlorat ett tvirstreck). Man kan lite tinka sig, att en mithraistisk
mager latit besvirjelseordet Ananke (= det méste ske) acfoljas av ettkorstecken.
Runradbildaren torde ha funnit detta littristade tecken (ett kors med sned sido-



arm) bittre limpat f6r runskriftens fordringar dn det grekiskt-romerska n-teck-
net. Avenledes bor han diri ha sett en storre magisk kraft och dirfor upptagit
detsamma i det mystiska alfabet pa 24 runor, vilket han sannolikt skapade med
anvindande av ett dldre alfabet med firre runtecken (19 4 20), som efter la-
tinskt ménster redan en eller annan generation tidigare kommit i bruk bland
germanerna och anvints vid uppteckningar pd trd]fr hirom den i féregdende
not nimnda uppsatsen..

Vad slutligen 9 sdsom magiskt tal betriffar, 4r detta tvivelsutan icke helt ett arv
fran senantiken. Tron pd detta tal ssom trolldomskraftigt ha utan tvivel forn-
germanerna drvt frin sina indoeuropeiska forfider]fr Neckel, Altgermanische
Kultur, s. 98, och Clemen, Religionsgeschichte Europas 1, s. 222.. Endast nam-
net pd runtecknet med detta tal ir ett tydligt 1an, talets symboliska betydelse
didremot mdste vara nigot urldrigt. Vi behéva blott erinra oss de i regeln nio
stenarna i domarringarna frin tiden fore jirnildern, de nio offergroparna, de s.
k. dlvkvarnarna, som sannolikt dro dnnu ildre, f6r att forstd detta. Helt blotta-
de pé talmystik ha germanerna sikerligen icke varit fére sitt sammantriffande

med senantikens mysticism.

26. Runan |, som i futharken foljer efter n-runan och silunda bér ha haft tal-
virdet 10, erbjuder ett rite kinkigt problem. S8som namn pa irunan ha bide
angelsaxisk, nordisk och gotisk tradition ett ord, som betyder 'is', ett namn som
vid forsta péseendet synes bero pd svdrigheten att finna ett limpligt ord bland
de f3, som begynna med rljudet i germanskan. G4 vi till grekisk-orientalisk tal-
spekulation i senantik tid, ldra vi emellertid, att tiotaletSe hirom Reitzenstein,
Das iranische Erlésungsmysterium, s. 160. ansdgs vara woyoydvog, d. v. s. »sji-
laskapande». Nu associerades emellertid det grekiska woys 'sjil' (p& grund av
bl. a. ljudlikhet) med det etymologiskt besliktade adjektivet yoyods '"fuktige
kall'. Redan fore Platon torde man hava skilt mellan tvenne krafter hos minni-
skoanden: den ena eldigt varm = 6 $vudg, den andra fuktigt kall = 7 woyr. Den
forra ansdgs striva upp motetern, den senare hade diremot tendensen att sjun-
ka ned till den fuktiga moder Jord]Jfr Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt, s.
557.. Runnamnet med betydelsen 'is' kan dirfor tinkas std sdsom en symbol
for koldens magiska kraft. Sdsom i nista kapitel skall visas, limnar oss Edda-
sdngernas magi beligg pd, att den galderkunnige nordbon tillmitte tiotalet
kraft att betvinga sjilar, vilka limnat sina kroppar (hamnar) for att nattetid fir-
das omkring i luften — de s. k. »tunridorna», som omnimnas i den tionde av
Odens trollsénger (jfr § 40, 10). Vi skola dven finna exempel pd tiotalets »kall»-
gorande, d. v. s. dddande make i galderdiktning och runmagi (jfr § 45, 3 och §
61). At tiotalet och tal, som innehdlla detsamma (multipler dirav), dro olycks-
bringande torde ha varit en gemensam arisk forestillning, om icke dnnu ildre. I



det nutida Indien anses alla tal, som sluta pd noll, vara olycksbringande, varfor
t. ex. pirlband i regeln uppvisa ett ojimnt antal pirlor]fr v. Glasenapp, Der
Hinduismus, s. 372..

27. Runan 9, ursprungligen tecken for jljudet, har i den magiska runféljden
liksom i futharken f6ljc efter i~runan och bér silunda tilldelas talvirder 11.
Dess angelsaxiska namn ir géar 'ar'. Hirtill svarar fullstindigt det fornislindska
namnet 4r 'ar', som forutsitter ett samnordiskt *iira, vars j liksom 6vriga j i
uddljud gick forlorat i det sjitte &rhundradet (varefter tecknet bérjade anvindas
som vokaltecken). Denna runa har tydligen varit fruktbarhetens symbol inom
den gammalgermanska bokstavsmagien. Fruktbarhetsguden Fré nimnes ju dr-
gud pé fornislindska, och i dtskilliga runinskrifter har runan ¢, brukad sisom
lsnnruna, betydelsen "iring, arsvixt' (jfr § 56 och § 64). Att talet 11 cillmites
betydelse sisom gynnsamt for frukcbarhet framgdr av minga folks magiska
bruk. Hyltén-Cavallius berittar frin norra SmilandJfr Wirend och Wirdarne
1, s. 386.: »Nir kidringen ligger honan pé #gg, iakttager hon, att ligga ett hist-
sko-som ibland dggen och siga:

»Jag ligger min hona pd elfva dgg; jag sitter min fot emot femte vigg. Tio ho-
nor och en tupp»Hon tror sig pa detta sitt fi ménga hénor i kullen». — Vore
det hir friga om, att blott honorna skulle bli fler dn tupparna, kunde det lika
vil ha hetat »tio dgg» och »nio hénor och en tupp». Talet elva har nog sin sir-
skilda betydelse, 4rvd frin en for linge sedan svunnen tidHir kan erinras om de
elva dpplen, som Skirne bjuder Gerd frin Fré (drgud), jfr Skirnismdl, str. 19.
Magnus Olsen har visserligen foreslagit lisarten ellilyf = 'legemiddel mot alder-
dom' (jfr Festskrift til Torp, s. 116). De tva handskrifterna ha dock bigge ellifu
= 11, vilket mycket vil kan vara det ursprungliga, Eddadikten ir ju full av tal-
mystiska antydningar.. I en serie talramsor, som samlats av H. F. FeilbergTalle-
ne i folkets brug og tro, Dania 2, s. 185 ., finna vi, att 11 ovanligt ofta forbin-
des med feminina djur, kvinnor eller bréllop: »elleve gjejter uti fjellar, »onze
mille vierges», »11 piger, som er bedragne», »11 ladies dancing», »onze truies,
»11 holdt a mit brellup». Signen om Ursula och 11000 jungfrur torde vad tal-
mystiken betriffar gi tillbaka till forngermansk forestillning. Ursula fortsitter
med all sannolikhet en forkristen frukebarhetsgudom (Nehalennia), och i
manga trakter av Tyskland siger man 'Urschelberg’ efter Ursula i st. f. 'Venus-
bergJfr Giintert, Kalypso, s. 97.. Mahinda ligger en urgammal talmystisk ob-
servation till grund foér uppfattningen av talet 11 sisom symboliskt for fruke-
barhet och arsvixt. Ett soldr (365 dagar) 6verskjuter ett mandr (354 dagar = 12
x 29%2) med just elva dagar. For att ett verkligt ar skulle gi dll inda, maste 11
dagar forflyta ver det gamla méndret. Dessa 11 dagar antogos vil dirfér utdva
ett sillsport magiskt inflytande pa &rets vixtkraftEller ock gir denna talmystiska



forestillning tillbaka till en tid, d& zodiaken hade blott elva stjirnbilder (jfr
Boll, Sternglaube und Stf:rndeutung3 , 5. 7).. Att talet 11 betraktats sdsom sym-
boliske for fruktbarheten hos mithraisterna, later sig icke direkt bevisaDeras
fruktbarhetsgud var Kronos-Saturnus med tillnamnet Frugifer.. Att si emeller-
tid varit forhallandet 4r rice troligt, ty hos iranernas systerfolk de ariska indierna
upptrider talet 11 vid religiésa ceremonier, som troligen varit eller dnnu tydli-
gen dro forknippade med fruktbarhetsriter: vid fullméneoffret bragtes it Agni-
Soma en kaka pé elva smé skilarJfr Vodskov, Sjeledyrkelse og Naturdyrkelse 1,
s. 435. Om sambandet mellan Soma och ménen samt denna himlakropps bety-
delse for frukebarheten, jfr Wilke, Die Religion der Indogermanen, s. 145 T,
155 ff.,

och 4n i dag brukar folket i Nordindien pa elfte dagen i minaden Phalguna
(februari—mars) gjuta ett dryckesoffer over rétterna pd det heliga triidet Embli-
ca officinalis under béner om fruktsamhet f6r kvinnorna, hjordarna och skér-
den]fr Frazer, Den gyllene grenen, s. 147.. Att talet 11 spelat en roll inom se-
nantik bokstavsmagi, hava vi redan sett (jfr den i § 3, 8 behandlade saturnala

besvirjelseformeln, som av allt att déma varit riktad mot en persons frukesam-

het).

28. Den runa som har betecknat p-ljudet, ir i flera avseenden svir att bestim-
ma: man har tvistat om dess ursprungliga utseende (den har redan tidigt ersatts
av b-runan) och man stdr i tvehdgsenhet, nir det giller att nirmare bestimma
dess plats inom den ildsta runraden. Den kan ha foljt efter jrunan sisom pé
den alderdomliga Kylverstenen (jfr § 49) eller haft sin ritta plats forst efter det
fonetiske mystiska tecknet I, sisom fallet ir pd Vadstenabrakteaten och pd
Charnayspinnet. For den senare mojligheten talar det stdrre antalet av runrads-
minnesmirken (dven Themsenkniven visar en dylik anordning, jfr § 51). Le-
dande forskare ha ocksd i regeln betecknat p-runan sisom n:r 14 i futharken
(Bugge m. fl.). Dirmed 4r emellertid ingalunda avgjort, att icke Kylverstenen,
som visar en uppstillning av futharken utan skiljemirken mellan de tre s. k. 4t-
terna, kan representera ett primitivare stadium. Den frin Kylverstenen avvikan-
de ordningsfoljden pa de tre amuletterna — dven Themsenkniven, ett minia-
tyrsvird, bor m&hinda betraktas som en sidan — kan mycket vil bero pd etc
extra magiske konstgrepp. Det rér sig ju om, vilken runa, som limpligast bér
std pa trettonde platsen. Det kan tinkas, att en senare tid utspekulerat, att den
magiska kraften f6rhéjdes, om man lit den runa, vars magiska tal var 13, dven i
futharken fi denna plats. Vid behandling av runtecknet I (§ 29) skall denna
hypotes vinna i sannolikhet. Talférhéllandena i vissa galderartade dikter och en
gematrisk utrikning av de f& magiska inskrifter, dir detta tecken eller p-runan
ingdr, kommer sedermera att ytretligare styrka densamma. Vi ha salunda att f6r



p-runan (2 pd Kylverstenen och |*] pa Charnayspinnet) med stéd av en bevis-
foring, som tillsvidare blott kan antydas, sdsomtalvirde ansitta 12, ¢j 13, vilket
skulle ha blivit dess nummer, om vi f6ljt de amulettartade runminnesmirkenas
teckengruppering. Betriffande runans ursprungliga namn std vi ater infor etc
dilemma. Den angelsaxiska runsingen nimner p-runan peord, men vad detta
skall betyda, later oss den hir delvis defekta dikten blott osikert formoda. Att
det angelsaxiska ordet pd ndgot sitt stdr i samband med ett keltiske ord (kym-
riske perth 'buske, hick' etc.) dr synnetligen troligtJfr hirom Pedersen, Aar-
beger, 1923, s. 61., men detta utesluter icke, att en omformning kan ha skett
av ett dldre namn, som man pd britannisk botten icke lingre ritt forstod. Ru-
nans gotiska namn ir enlige Salzburghandskriften pertra, ett ord, vars betydelse
icke kan finna ndgon forklaring ur det rent germanska ordmaterialet. Fornger-
manskan hade ju i inhemska ord med uddljudande p (vilket som bekant beror
dirpa, att i det indoeuropeiska urspriket ett b i denna stillning varit rite sill-
synt). Alle talar for, att den som ordnat den ildre runraden, dé det gillt p-teck-
net varit tvungen att vilja ett icke germanskt ord sisom runnamn. Den som
har kinnedom om Mithrakulten i det Romerska riket behéver icke vara tvehag-
sen om det heliga namn, som i denna religions nomenklatur osskt erinrar om
det gotiska runnamnet pertra. Det bor givetvis vara petra (genetrix) = '(den fo-
dande) klippan'. Mithra nimnes ju i inskrifterna 6 eo¢ éx mérpag, den ur klip-
pan fédde guden (jfr T&M. 1, s. 159 f.). Sannolikt har legenden om gudens
sillsamma fodelse uppstdte dirigenom, att den persiska mazdaismen ldrt, att
Mithra blivit fodd av fixstjirnhimlen, som sedan primitiv indoeuropeisk tid an-
sdgs vara av sten (jfr § 24 om Asman). Sedermera har vil Terra mater motsvarar
Speta-Armaiti 1 Avesta (jfr T&M. 1, s. 133 £ och s. 138). Kejsartidens
Mithrakult har évertagit dyrkan av moder Jord frin Armenien och Kappadoki-
en. I det sistnimnda landet var enligt vad som finnes sikert betygat arets tolfte
ménad helgad it denna gudomlighet (jfr T&M. 1, s. 107, not 8 och s. 138). I
ett mithreum i Dormagen har man funnit tolv stenkulor pd samma stille (jfr
T&M. 2, s. 388). Utan tvivel har detta antal varit av symbolisk betydelse. Man
har gissat pa drets tolv manader. Nirmare ligger enligt mitt formenande anta-
gandet, att dessa stenkulor varit tolv, emedan detta tal hos mithraisterna var
helgat &t jordens gudomlighet, Terra materYtterst torde detta tal bero pé zodia-
kens tolv stjdrnbilder, ur vilka Mithra fétes (jfr avb. 10). »Ou est donc amené a
penser que le Mithra naissant de la pierre est la personnification de la lumiere
jaillissant a I'aurore de I'endroit oti la calotte du firmament semble reposer sur
les hauteurs qui ferment I'horizon», siger Cumont, T&M. 1, s. 160. Vid hori-
sonten maste ju alltid nigon av zodiakens tolv stjirnbilder befinna sig, och ur
nigon av dessa har man vil ursprungligen tinke sig, act Mithra trdce fram i dll-
varon. Senare har myten om hans fédelse ur klippan utbildats.. Jag anser dirfor,
att man har goda grunder att anse p-runan vara symbolisk for jordens magiska



krafter. Detta bestyrkes dven av talmagien i Eddasdngerna (Odens tolfte troll-
sang, jfr § 40, 12) samt av angelsaxisk galderdikt (jfr § 44, 3). Ett av riden dll
Loddfavne i Hdvamdl lir dven, att jord neutraliserar dryckers verkan:

»D34 6l du dricker, anlita jordens krafter!»

och till samma dike idr fogat ete tilligg av senare hand: »Jord botar 6lrus»]fr
Akerblom, Den ildre Eddan 1, s. 61 och s. 61, not 1, dir det folkliga medlet
mot rus, att lukta pa jord, omnimnes.. Hir torde tvivelsutan en gammal ma-
gisk och naturfilosofisk teori ligga till grund. »For luftandarna (sjilarna) dr det
ddden att bliva tll vatten, f6r vattnet dr det doden att bliva dll jord», siger
HerakleitosDiels, Die Fragmente der Vorsokratiker® 1, s. 85, n:r 36 (jfr hirom
Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt, s. 489).. Verkan av en dryck, det vitae-
lementet, bor silunda neutraliseras av det torra elementets krafter, d. v. s. jor-
dens. Rérande denna dskddning inom folkmedicinen har I. Reichborn-Kjenne-
rud givit en instruktiv utredningMaal og Minne, 1923, s. 4 ff.. Denna hos
forngermanerna spridda tro pd jordens magiska kraft att bota foljderna av ett
dryckeslag torde kasta ljus 6ver den mystiska och hittills otolkade roll, som till-
kommer runan peord i den angelsaxiska runsingen: (Peord) bip symbleplega
and hleahtor wlancum ...,pcer wigan sittap on béorseleblipe @tsomne

= »Peord ir stidse spel och skimt f6r stolte min ..., varest kimpar sitca i lsalen
glada tillsammans». Man har gissat pa, att peord skulle varit namnet pi en
munter dans. En langt naturligare forklaring bjuder antagandet, att minnen
binkade vid dryckesbordet brukade glammande skimta om p-runan och vad
runmagien stadgade om ett lyckosame drickandeJfr Puetra! i en trollformel mot
hicka, Ohrt, Danmarks Trylleformler 2, s. 35. Kanske en onomatopoetisk om-
bildning av p-runans namn?.

29. Ett knappast mindre brydsamt problem erbjuder den runa, som pé Kylver-
stenen foljer efter p-runan, men pd alfabetamuletterna (Vadstenabrakteaten
etc.) stir omedelbart efter denna, tecknet 1 ( h). Denna runa tyckes redan frin
den ildre futharkens forsta tider ha varit yteerst litet i bruk. Man har i allmin-
het antagit, att dess fonetiska valor skulle ha varit nigon nyans mellan ett e-
och ett i-ljud, men forskare ha icke saknats, som ifrigasatt, om denna runa éver
huvud taget ndgonsin varit ett ljudteckenT. ex. Wimmer, Die Runenschrift, s.
135.. Att déma av den angelsaxiska runsdngen har denna runa haft ett namn,
som betytt 'idegran': (Eoh) bip dtanunsmépe tréow, heard, hrisan fzst,hyrde
tyres, wyrtrumum underwreded,wynan on éple

= »Eoh ir utvindigt ett icke glatt trid, hért, jordfast, eldens viktare, nedtill
stottat av roteer, en frojd pa drvd grund». Hos germanerna har idegranen sedan



urminnes tid varit ett heligetrid]Jfr Hoops, Reallexikon under Eibe.. Sannolike
har det stora offertridet vid Uppsala hedna tempel just varit ect sddant]fr Laff-
ler, De svenska landsmailen, 1911, s. 646 ff.. »Av alla de medel, som forntidens
germaner anlitade f6r act skydda sig mot hixeri, var idegranen ett bland de
verksammaste, och dirfor buro de alltid en liten kvist eller en bit av stammen
nirmast kroppen», siges i ett arbete om vixternas betydelse i folktron].
Henriksson, Viixterna i de gamlas forestillningar, seder och bruk, s. 55 (arbetet
innehéller en hel del intressanta upplysningar, delvis himrtade frdn en otrycke
medeltida handskrift; tyvirr angives icke killan i varje sirskilt fall). Jfr dven
Gessmann, Die Pflanze im Zauberglauben, s. 33.. Idegranen, som i nordliga
linder i vér tid (t. ex. i England) ir ett typiske kyrkogardstrid, torde frin me-
delhavslindernas cypress ha dvertagit rollen av symbol for déden eller ritrare li-
vet efter déden. En tydlig karaktirslikhet finnes ju mellan de bida tridslagen.
Hos antikens folk, greker och romare, var cypressen helgad &t underjordens gu-
damakeer, det nimndes det »dystra» triidet. Hos perserna var cypressen det heli-
ga tridet framfor alla andra. Den har pd ett mystiske sdte varit f6rknippad med
deras ljusdyrkan och vérdades sdsom en symbol f6r Ormuzds (Ahura Mazdas)
rena ljus. P4 forntida persiska gravstenar ir cypressen ofta avbildad tillsammans
med ett lejon, dven det en ljussymbol]fr Philpot, The sacred Tree, s. 39 och s.
13.. Inom den romerska kejsartidens Mithrakult har enligt vad monumenten
lira oss cypressen varit en av de heliga symbolerna (jfr T&M. 1, s. 195 £). »Il
est probable que le conifere toujours verdoyant, d'une longévité fabuleuse, dont
le bois passait pour incorruptible, et auquel on attachait une signification non
seulement religieuse mais funéraire, était devenu un symbole d'immortalité»,
siger Cumont (T&M. 1, s. 196). Mahiinda ha perserna dvertagit forestillning-
en om cypressen sdsom symbol for odddligheten frin assyrisk-babylonisk &-
skidning»En cypress ir en konung, min herre, som skinker liv 4t manga min-
niskor», har en prist yterat till Assurbanipal (jfr Alte Orient XII, 12, 2, s. 24)..
Har cypressen inom mithraismen liksom i denna religions ursprungsland Persi-
en varit en symbol f6r Ahura Mazda (Ormuzd), har den dven kunnat anvindas
sdsom symbol f6r denna gudoms heliga tal. Inom Mithrareligionen samman-
smilte den helleniske Zeus med Ahura Mazda, den persiskehimmelsgudenDen-
ne nimnes i en av Avestas hymner (yasht 17, 16): »Ahura Mazda, den stdrste,
den biste bland gudar» (jfr Jupiter optimus maximus, § 9 {f.).. P4 mithraistiska
monument bir denna senantika gudomlighet ofta dven namnet Caelus, har si-
lunda uppfattats som en personifikation av den gudomliga himlen (jfr T&M.
1, s. 137). Av Herodotos framstillning av de gamla persernas religidsa forestill-
ningar (bok 1, kap. 131) framgdr, att desse dyrkat Ormuzd, d. v. s. Ahura Maz-
da, sdsom »himmelens hela omkrets» (z0v kdxlov mavra 100 ovgavod Aio
Kaléovreg, siger Herodotos; redan han identifierade silunda Zeus med Ahura
Mazda). Den persiske dverguden var silunda de tolv stjirnbilderna + det sam-



manhéllande momentet diri: gudomens heliga tal bor silunda enligt astralmy-
stisk &skddning ha varit 13. Man kan ¢j girna tvivla pd, act Dolichenuskultens
»Jupiter optimus maximus» och mithraisternas Jupiter-Caelus, som {6r dvrigt i
en inskrift kallas Zeus-Oromazdes, bigge leda sitt ursprung frin den frimreasi-
atiska gudom, vilken hos perserna dyrkats som Ahura Mazda. Den férstnimn-
de bor enligt vad jag tidigare pdpekat vara identisk med 6 tgioxaidéxaros Jeog,
den trettonde guden. Dolichenuskultens bokstavsmystiska inskriptioner bestyr-
ka ju detta redan i sig sjilvt hogst sannolika antagande (jfr ovan § 5 och § 9).
Vi ledas av denna mytologiska jimforelse till samma resultat, till vilket den o-
van angivna astralmystiska spekulationen forde oss: gudens tal bér ha varit 13.
Det talmystiska betrakeelsesitt, som ligger bakom talet 13:s helighet kan f6rvis-
so synas en nutidsminniska absurt. Det har icke desto mindre en hel rad vil
bestyrkta paralleller inom forntidens mytologiska tinkandeJfr Weinreich, Lyki-
sche Zwolfgotter-Reliefs (Sitzungsb. der Heidelberger Ak. der Wissenschaften,
1913) och samme forf., Triskaidekadische Studien (Religionsgeschichtliche Ver-
suche und Vorarbeiten, 1916).. Och inom en religion, som i mycket fortsitter
mithraistisk dskddning, nimligen manikeismen, triffa vi alldeles samma betrak-
telsesitt. »Zwolf Stunden und wirkliche Glieder ergeben zusammen Dreizehn
(das Ganze), und diese Dreizehn sind ein Tag und ein Gott», sidger Reitzenstein
till forklaring av en ldrosats i en pd kinesiska bevarad manikeisk skriftDas irani-
sche Erlgsungsmysterium, s. 154. Om talet 13 jfr ytterligare samma arbete, s.
155 £, s. 161 £, s. 224 f. och s. 229.. Hos manikéerna har visserligen talet13
varit Aion-Zervans heliga tal. Hirav f6ljer emellertid icke, att s varit forhéllan-
det redan inom Mithrareligionen. Manikéernas Aion var sannolikt en samman-
smiltning av egenskaper hos fornpersernas Zervan (den oindliga tiden) och A-
hura Mazda. Hos senantikens mithraister har nog liksom inom den nirstdende
Dolichenuskulten det »rigade» tolvtalet (= 13) varit den talsymboliska repre-
sentanten for en modifierad Zeus (Jupiter-Caelus). Ett av denne mithraistiske
ljus- och himmelsguds emblem har, sdsom ovan nidmnts, varit cypressen. For
nordens germaner maste idegranen ha tett sig sisom den nirmaste motsvarig-
heten tll detta séderns trid. Det passar dirfér utmirke att med Bugge och and-
ra runforskare sisom namn f6r den runa, som haft talvirdet 13, ansitta ett
forngermanskt *iwazl friga om detta runteckens ursprungliga f6rebild hinvisar
jag till min uppsats i Arkiv f. nordisk filol. 43, ny f6ljd 39, s. 105 f. Tecknet n:r
13 ? (variant I forklaras enklast ur ett latinske Z. Jag antar, atc det like det £61-
jande tecknet fitt sitt namn med hinsyn till utljudet och betecknat ett tonande
s-ljud (2). Utharkrunan n:r 14 torde ha betecknat ett tonande §ljud (2), som ti-
digast uppstod efter i~vokal. Sedermera sammanféllo dessa ljud for att slutligen
i norden dver 7 (troligen uttalat ungefir som i tjeckiskan) évergd dill ete r~ljud.
Redan pa ett mycket tidigt stadium har ? varit ett 6verflodigt tecken och dirfor
ersatts av Y. med betydelsen 'idegran'. Vi hava i det féregdende sett, att talet 13



spelat en betydande roll inom de senromerska soldatreligionerna (§§ 5 och 9
m. fl.). En gematrisk analys av en serie magiska runinskrifter skall lingre fram
visa, att talet 13 dven haft en central betydelse inom den forngermanska alfa-
betmagien. Att detta tal dven i ritt sen tid haft en betydelsefull innebérd inom
germansk religion, framgér dirav, att man pa Island hade 13 tingsplatser och
39, d. v.s. 3 x 13 tempelJfr Chantepie de la Saussaye, The Religion of The Teu-
tons, s. 360.. Var tids skygghet f6r talet 13, en vantro, som sirskilt hor hemma
hos folk av germansk stam, torde till visentlig del bero p& detta tals magiska
styrka inom forngermansk och frimreasiatisk religiés mystik. Det har sannolikt
varit liksom alltfor starkt laddat med magisk kraft och dirigenom fér gemene
man blivit tabu. (Férst i andra hand och sent torde kristen dskddning ha spelat
in.)

Av ¢j ringa intresse ur religionshistorisk synpunke ir frigan, vilken den fornger-
manska gudomlighet 4r, som kan tinkas tillf6ljd av »interpretatio Germana» en
ging ha identifierats med den mithraistiske Zeus-Oromazdes. Det kan icke ha
varit Oden, den pa Sleipne framspringande stormguden, vars heliga tal varit 18
(jfr § 32) och som i egenskap av trolldomsgud dirtill varit forbunden med det i
18 ingdende talet 9. Ej heller kan det ha varit Ty, som vid tiden {6r runskriftens
uppkomst och veckodagsnamnens inldnande frn romarna varit stridens och se-
gerns gud och dirfor tilldelades talet 16 (jfr ovan § 18). En germansk motsva-
righet till Zeus-Oromazdes kan dirfér endast vara att séka i Ull, vilken att do-
ma av en mingd ortnamn en gdng varit vida dyrkad i norden och troligen en
ging intagit en central stillning i den forngermanska gudavirldenJfr Magnus
Olsen, Attegird og helligdom, s. 119 f. och s. 260.. Redan hans namn, som ut-
an tvivel sammanhinger med det gotiska wulpus 'hirlighet' (ursprungligen san-
nolike 'glans')Jfr Hellquist, Etym. ordbok, s. 1056., tyder pa, att han varit en
ljusgud. Det torde vil f3 anses vara synnerligen antagligt, att namnet Ull gir
tillbaka pé ett av den indoeuropeiske himmelsgudens namn, Ty pé ett annat
(fornisl. ty/r, gen. tivar = lat. divus, gr. 6to¢ etc). Guden Ull later sig ocksé pa ett
mycket naturligt sitt forknippa med idegransrunan. Enligt Grimnismdl hette
hans boning Ydalir = 'idegransdalarna':

»Ydalen #gerUll dll boplats; han grundade dir sin g:‘ird.»Akerblom, Den ildre
Eddan 1, s. 79. Om jag i det foljande ¢j sirskilt anger kiillan, iro citat av Edda-
dikter himtade fran Akerbloms tolkning.

Vi ha alltsd utan tvivel att just i idegranen se hans symbol liksom i cypressen A-
hura Mazdas. I samma Eddadike finnes ett uttalande, som tyder pd, att guden
Ull en géng intagit en ledande stillning inom den germanska gudavirlden:



»Ulls ndd han igeroch alla gudars, som dimpar flamman f6rst. Ty virldarna
oppnasfor dsars blickar, dd frin ldgan man kictlarna lyft.»

Strofen ir dunkel. Den innehiller térhiinda sisom Akerblom férmodat]fr a. a.,
del 1, s. 84, not 7. »en hinsyftning pd offermaltider och pi den stora makt,off-
ren dgde alt sitta minniskovirlden i forbindelse med gudarna». Det i detta
sammanhang intressanta ir, att Ull nimnes frimst bland gudarna. Detsamma
dr forhallandet i diktens bérjan, ty sedan Ydalen, Ulls boning, och Alvhem,
Fros hem, omtalats, siges: »A en tredje boplats» etc. Alltsd ir Ulls boplats den
forsta. Jag sluter hirav, att strofen om Trudhem, Tors boning, inskjutits fore
den ursprungliga begynnelsen av en gammal skildring av tolv i krets liggande
gudaboningarEn annan tolkning (att Ull och Fré haft samma boning) ger
Schroder, Germanentum und Hellenismus, s. 29 f. Rérande detta parti i Grim-
nismdl och dess samband med senantik astrologi har jag ett tolkningsforslag,
som jag inom nirmaste tid dmnar offendiggsra. Trudhem, Tors boning, ir
stjarnbilden Hercules, som ligger invid zodiaken (»dsom ok dlfom nzr, Grim-
nismadl, str. 4).. I Atlakvida talas det om eder svurna:

»vid sol, sinkt mot séder,vid Sigtys berg det hoga, vid ring, som at Ull ir hel-
gady.

Man har tolkat den sista raden sisom syftande pa den altarring, som hade sin
plats i det hedniska hovet (templet)Jfr Akerblom, Den ildre Eddan 2, s. 161,
not 3.. I det féregdende ror det sig emellertid om miktiga naturforemal, sdder-
solen och kampgudens berg, man kan dirfér friga sig, om icke torhinda dven
den tredje raden avser ndgot kosmiske. Ulls ring kan vara zodiaken. Sisom en
med all sannolikhet astral gudomlighet (hans namn torde ju ursprungligen ha
betytt 'glans', 'den glinsande’, jfr ovan) bor han ha haft site hem i stjirnevirl-
dens mirkligaste region, djurkretsens bilte, bland vars tolv stjirnbilder han gt
en som egentligt hem och dirtill hirskat over det hela, alltsd varit den forste
och den trettonde. Likheten med Ahura Mazda bleve i s3 fall sliende. Slutligen
ha vi Saxos uttalande, act Ollerus, d. v. s. Ull, en ging intagit Odens plats]fr
Jorgen Olrik, Sakses Danesagaz, 1, s. 160 och not 2 (»for Odinsdyrkelsens Op-
komst synes han hos disse Folk at have veret den gverste af Guderne»).. Den
finske mytologen Kaarle KrohnSkandinavisk mytologi, s. 70. formodar ocks3,
att dyrkan av guden Ull foregdce de gudars dyrkan, vilkas bilder voro resta i
Uppsalatemplet vid vikingatidens slut (Oden, Tor och Frs). Starka skil tala sa-
lunda fér, att Ull en ging varit den frimste av de i norden dyrkade gudarna.
Fér nordbornas nira anférvanter i nejderna kring detRomerska rikets grins i
slutet av andra drhundradet e. Kr. (goter m. fl.) bor han ha dgt samma kultiska
betydelse. Enligt Snorre (Gylfaginning 30) tinktes Ull sisom en framstiende



bagskytt. Av idegranen forfirdigades ju de bista bdgarna. Denna hans egenskap
av skytt kan mycket vil vara ndgot ursprungligt. I manga folks mytologi fore-
stillas ju ljusgudomligheter sdsom dgande bdge och pilar (jfr antikens Apollon).
Den trettonde manaden i den avestisk-persiska manadskalendern var helgad 4t
en stjirngudomlighet Tishtrya (Tir), som pd baktriska mynt kallas Tezgo och
framstilles med bage och pil (pers. tir betydde for 6vrige 'pil’, jfr Cumont,
T&M. 1, 5. 136). Det dr hogst antagligt, att germankrigarna i de romerska hir-
ligren i denna gudomlighet sett en motsvarighet dll UllOm Ull senast Ivar
Lindquist, Namn och bygd 14, s. 82 ff..

30. Efter runorna A och ” foljer i futharken tecknet Y, vars ljudvirde ursprung-
ligen kan ha varit ett tonande visljud, som éver ett ljud, snarlike det tjeckiska 7
(# i runologernas vanliga transkription) 6vergdtt till tremulanten r (jfr ovan s.
82, not 1). Ett dylikt tonande visljud har i forngermanskan aldrig férekommit
i borjan av ett ord. Det dr dirfor i detta fall hojt 6ver varje tvivel, att tecknets
namn valts med hinsyn till det diri ingdende utljudet. Man har antagit, att
denna runas forngermanska namn varit *alsir och att den haft betydelsen
"dlg'Jfr Wimmer, Die Runenschrift, s. 133, och Bugge, Norges Indskrifter, In-
dl., s. 82.. I nordisk folktro dr emellertid ilgen ett djur, som aldrig synes ha dll-
mitts ndgon sirskild magisk betydelse. I en sydligare fauna ir han dessutom o-
kind. Naturligtvis skulle man kunna tinka sig, att dlgen sdsom mera fortrogen
for nordborna fite ersitta ett snarlikt sydeuropeiskt hégdjur, t. ex. kronhjorten,
men dven i detta fall erbjuder sig ingen anknytning till senantik eller frimreasi-
atisk djursymbolik. En riktig 16sning av denna runas namngita kan dirfor
knappast vara att finna pd annat sitt, 4n att vi g ut ifrdn, att ett fonetiske lik-
nande namn av helt annan betydelse varit det ursprungliga. Ett sidant av o-
misskinnlig religiés-magisk innebérd ir det ¢j heller svért att uppspéra. Genom
Tacitus 4r det bestyrke, atc bland dstgermanerna vid tiden strax fore slutet av
forstairhundradet e. Kr. ett gudomligt brodrapar atnjutit dyrkan. »Hos nahar-
valerna visas en lund, till vilken anknyter sig en forndldrig gudadyrkan. Denna
forestds av en i kvinnlig skrud klidd prist, men stillets gudar uppger man, med
romersk omskrivning, vara Castor och Pollux», siger Tacitus (Germania, kap.
43)Jfr Hammarstedts tolkning, s. 88. och meddelar, att gudaparets germanska
namn var »Alcis». Religionshistorikern Heim har hiri velat se en germansk plu-
ral *Alkiz]fr Helm, Altgermanische Religionsgeschichte 1, s. 322.. Det latinska
c torde dock genom ljudsubstitution hir ha tergivit ett forngermanske frikative
gutturalljud, y>h. Det germanska ordet kan da forbindas med got. alhs 'helge-
dom’', lett. elks 'avgud' och det angelsaxiska verbet ealsian 'skydda' (jfr Feist,
Etym. Waorterbuch der gotischen Sprache?, s. 27). o Alhiz (sedermera *Alhtz)
skulle d& limpligast kunna tolkas s&som betydande 'skyddarne' (ett A-ljud finna
vi ocksd i det angelsaxiska namnet pd runan: eolhx). Denna betydelse stimmer



vil med den allminindoeuropeiska forestillningen om tvenne ljusgudomlighe-
ter, som uppfattats sisom ett tvillingpar och i vilka man sett minniskornas vil-
gorare. »Sie gewihren ihnen Nahrung, Reichtum, Gliick und Ruhm, heilen
Krankheiten aller Art und stehen dem Bedringten in Not und Gefahr bei, be-
sonders bei Schiffbruch», siger Wilke (Die Religion der Indogermanen in
archiologischer Betrachtung, s. 191). Helt sikert g antikens Dioskurer, veda-

sngernas Agviner]fr Oldenberg, Die Religion des Veda?, s. 214. och det forn-
germanska brodraparet tillbaka pd en urdldrig indoeuropeisk myt av astralt ur-
sprung. Inom kejsartidens mithraism ha Dioskurerna spelat en ritt frameridan-
de roll. Liksom man finner Mithra 4tf6ljd av de bdda Dadophorerna (fackelbi-
rarna), moter man pd monumenten den hdgste guden Saturnus-Zervan med en
Dioskur p4 vardera sidan (jfr Cumont, T&M. 1, s. 85; del 2, fig. 320). Vilket
tal Mithrakulten har férknippat med dessa Dioskurer, veta vi icke. Varken litte-
rira killor eller skulpturala monument ge oss direkt ledning. Enligt mithrais-
tisk dskddning voro emellertid de bida Dioskurerna representanter for de bada
hemisfirerna (jfr T&M. 1, s. 85 och s. 300 f.). Liksom Ahura Mazda enligt
persisk dskadning haft hela zodiaken under sitt vilde och identifierats med den-
na (jfr § 29), torde var och en avDioskurerna ha haft under sin uppsikt hilften
av densamma, alltsd 6 sgirnbilderHarfor talar, ate Cautes' symbol var Tjuren
och Cautopates' Skorpionen. Med dessa sgjirnbilder begynte i dldre astrologisk
tid zodiakens forsta och andra hilft (jfr T&M. 1, s. 210).. Rikna vi nu med
samma talmystiska betraktelsesitt som i friga om Zeus-Oromazdes' heliga tal
(jfr § 29), favi 6 + 1 = 7. Dioskurernas gemensamma tal bér sdlunda ha varit 7
+ 7 = 14. Detta tal stimmer med det nummer, som runtecknet Y miste ha, om
runradens forsta tecken, sdsom jag antagit, varit N; n:r 15 i futharken, blir d&
n:r 14 i utharken. Sdsom i det foljande skall visas (jfr § 40, 14), later Odens
fjortonde trollsing i Eddan tyda sig sisom syftande pa zodiaken, de bida tvil-
linggudomligheternas vaktomride. Av intresse ir, att i Rigveda 7-talet ofta
nimnes férknippat med Agvinerna, den fornindiska motsvarigheten dll anti-
kens Dioskurer, dagens foreldpare och minniskornas hjilpare ur néd och be-
tryck: de sigas dga 7 stallar, och deras vagn omtalas sdsom farande 6ver 7 flo-
derJfr Vodskov, Sjeledyrkelse og Naturdyrkelse 1, s. 490. Om Agvinerna sisom
likare och helbrigdagérare jfr L. v. Schroeder, Indiens Literatur und Cultur, s.
54 f.. I det foregiende har jag papekat atskilliga dverensstimmelser mellan
fornindiska och forniranska talsymboliska forestillningar; att dessa bora ha va-
rit rite s3 talrika, 4r vad man har att vinta; de bida ariska folken ha ju i fornti-
den linge sttt varandra ytterst nira och dnnu tidigare ha de bildat en etnolo-
gisk och spraklig enhet. Jag méste emellertid omnimna, att 7-talet forekommer
s ofta i fornindisk religios dikening, att ndgon absolut siker slutsats i detta fall



icke kan dragas. Majligheten (for att icke siga sannolikheten) av ett samband
dven i detta fall foreligger dock.

31. Runorna med ordningsnumren 16 och 17 i futharken Y1 och T har jag re-
dan i det foregdende behandlat och sdsom deras talvirden faststille talen 15 och
16, Solens och Mithras efter varandra foljande tal i den mithraistiska ménads-
kalendern (jfr ovan § 18). Talvirdet fér den direfter i futharkraden féljande b-
runan B bér silunda vara 17. Denna runas namn var hos angelsaxarna beorc
(berc), vilket betyder 'bjork’. Hirmed stimmer ritt nira benimningen i den
norska rundikeen, dir om dennaruna siges: »B (d. v. s. bjarkan) er laufgrénsur
lima», av WimmerDie Runenschrift, s. 279. éversatt: »Birkenzweig ist das laub-
griinste Reis». Den islindska rundikten talar om »laufgad lim ok litit tré, men
har pa latin forklaringen abies (vilket tydligen beror pa ett misstorstind, den
norska texten talar ju om ett 16veridd). D3 bjorken haft stor magisk betydelse
och spelar en betydande roll i dnnu levande folksed, ha vi ingen som helst an-
ledning att hir férmoda nigon vildsammare indring av det ursprungliga nam-
net. Detta torde ha betytt 'bjork’ eller 'bjorkgren'. I Nordeuropa héra bjérken
och bjorkriset till fruktbarhetsmagiens vanligaste hjilpmedel. Om ett skérde-
bruk hos ryssarna i trakten av Smolensk meddelar MannhardtDer Baumkultus,
s. 278.: »Die in Gestalt eines Weibes mit Kleidern geschmiickte letzte Garbe
wird von zwei Midchen auf den Herrenhof getragen, wo sie in Gegenwart des
begliickwiinschten Gutherrn von allen Schnittern mit einem Birkenbesen ge-
schlagen wird in der Meinung, dass dadurch die dem Gedeihen der Feldfrucht
schidlichen Tiere vernichtet werden». Och Frazer berittar om ryska bonder, att
dessa torsdagen fére pingstdagen bruka »g& ut i skogarna, sjunga singer, binda
girlander och filla en ungbjork, vilken de klidda i kvinnodrike]Jfr Frazer, Den
gyllene grenen, s. 151 och hela kap. 10; vidare Mannhardt, Der Baumkultus,
ss. 160, 173, 256, 265, 313 (och flera andra stillen, se bokens register, s. 621)..
Liknande seder finnas hos en stor mingd andra europeiska folkEn utforlig
skildring av en dylik ceremoni frin &r 1636 meddelar i tysk 6versittning Man-
sikka, Die Religion der Ostslaven 1, s. 236 ff.. I Litauen och delar av Tyskland
brukar man vid pésk eller pingst sl varandra; sirskilt utsatta for dylik behand-
ling dro kvinnorna. Det tillhygge, man betjinar sig av, ir i regeln ett bjorkris
med nyutslagna 16v]fr Mannhardt, Der Baumkultus, s. 261.. Ett innu mera ut-
priglat naturmystiskt drag har nordskandinavisk folktro bevarat: i Osterbotten
tros i vissa fall en avliden kvinnas sjil vara »bunden» vid en bjérk och »bo» 1
densamma]fr Krohn, Skandinavisk mytologi, s. 42.. Det magiska sambandet
mellan kvinnan och bjorken ir dven mycket tydligt frameridande i lettisk
folktroJfr Winter, Archiv fiir Religionswissenschaft 2, s. 1 ff. (sirskile s. 26).. 1
islindsk skaldepoesi, dock timligen sen,finnas antydningar om, att runan bjar-
kan ansgs std i samband med vad som rérde kvinnokénet Jfr R. M. Meyer,



Altgermanische Religionsgeschichte, s. 489.. Detta stimmer fullkomligt med
de ovan relaterade mystiska folkbruken, dir tron pi ett magiskt samband mel-
lan kvinnan och bjérken tar sig ett s& tydligt uttryck. Det helt sikert hos ger-
manerna urgamla magiska bruket av bjorkris (ofta nog dven hasselris) har haft
sin nirmaste motsvarighet i de antika folkens »Majgren»]Jfr M. . Nilsson i
Chantepie de la Saussaye's Lehrbuch der Religionsgeschichte? 2, s. 292 f.. In-
om Mithrareligionen har utan tvivel ett magiskt sps- eller kvistknippe varit i
bruk vid de religiésa riterna, man har helt sikert haft en motsvarighet till Aves-
tareligionens baresman (jfr T&M. 1, ss. 16, not 95 227, not 11; 238; 325). Av
vad vixtslag detta kvistknippe brukade sammansittas, veta vi tyvirr ickeJfr
Bartholomae, Altiranisches Worterbuch, sp. 948.. Att germanerna, som uppe-
héllo sig i de romerska hirligren, nirmast mste associera mithraisternas an-
vindande av detta kvistknippe med sitt eget bruk av ungt lsvbirande ris, torde
emellertid ingalunda vara ett alltfér djirve antagande. Mithraisternas magiska
kvistknippe maste emellertid liksom Avestareligionens baresman]fr Chantepie
de la Saussaye, Lehrbuch der Religionsgeschichte4 2, s. 237. ha varit en symbol
for den med Mithra nira férbundne Sraosha, som forklaras f6r »den, som forst
stricke ut offerriset» (baresman)]Jfr Chantepie de la Saussaye, Lehrbuch der Re-
ligionsgeschichte4 2,s. 224.. Det egendomliga 4r nu, att just den sjuttonde da-
gen i den avestisk-persiska manadskalendern var helgad &t denna gudomlighet-
Rérande den avestisk-persiska ménadskalendern jfr Darmesteter, Le Zend-
Avesta 1, s. 34 . och s. 142 f.. Om solrunans och segerrunans tal dro l&n frin
de senantika Mithradyrkarnas frin Persien stammande méinadskalender, r det
ju hogst plausibelt, att dven andra bland de hégre runtalen bestimts med hin-
syn till mithraistiska gudomligheters ordningsféljd inom manadskalendern. Att
ddrvid germantolkningen icke alltid kan bjuda en fullgod parallell till mithrais-
tisk &skddning ir ju klart. Omtolkningen av romerska gudar till germanska var
ju som bekant blott beroende av vissa mera framtridande likheter. Vad Sraosha
betriffar, synes han till sitt egentliga visen enligt Avestaldran icke ha varit na-
gon frukebarhetsgud. Mirklig 4r i detta avseende endast denegendomliga dialo-
gen mellan honom och det som kvinnligt tinkta onda visendet Druj: den de-
moniska Druj redogor hir infor den spérjande guden om sina fyra olika havan-
deskap]fr Darmesteter, a. a. 2, s. 247 ff.. Det dr ddrfor tinkbart, att man i forn-
tidens Persien anropat Sraosha vid nigon ceremoni med offerriset for en god
och virldsfrimjande fruktsamhet (Sraosha nimnes »den rene, den skongestalta-
de, den segerrikt sldende, den virldsfrimjande»)Jfr Chantepie de la Saussaye,
Lehrbuch der Religionsgeschichte? 2, s. 224.. I fornindisk mystik var 17 frukt-
barhetsguden Prajapatis heliga talJfr Oldenberg, Die Religion des Veda?, s.
415, not 3, och rérande den religionsfilosofiska orsaken till detta tal (16 + 1 1
fullstindig analogi med 12 + 1, se ovan § 29) jfr Deussen, Allgemeine Ge-



schichte der Philosophie® 1; 1, s. 191.. Overensstimmelsen med den for frukt-
samheten betydelsefulla bjérkrunans tal torde dock kunna bero pd en ren dillfil-
lighet. Att finna en férbindelseled mellan fornpersisk och fornindisk talmystik
dr vil i detta fall knappast méjligt. I heden tid lir enligt en uppgift bjérken ha
varit helgad at Frigg]fr J. Henriksson, Vixterna i de gamlas forestillningar, s.
10 (jfr ovan s. 80, not 3).. S&som vi i det foljande skola se, stimmer detta ut-
mirke med talmystiken i vissa galdrar och magiska runinskrifter, som otvivelak-
tigt eller med storsta sannolikhet kunna bestimmas sisom 4gande betydelse just

for kvinnokonet (jfr § 40, 17, § 44, 4, § 45, 2, § 67, 22-3).

32. Sdsom ursprungligt namn pé runan M, n:r 19 i futharken och sdlunda med
verkligt talvirde 18 enligt den teori vi f6lja, har foregiende forskare antagit ett
forngermanskt ord med betydelsen 'hist'. Sisom stdd hirfér har man &beropat
det angelsaxiska runnamnet eh, som eljest betyder 'hist’, en betydelse, till vil-
ken runsingens ordalag vil passaJfr Bugge, Norges Indskrifter, Indl., s. 61.. Ru-
nans nordiska namn ir okint, dd den forsvunnit ur den yngre runraden. Salz-
burghandskriften anger dess gotiska namn vara eyz utan angivande av betydel-
sen. Histen 4r utan tvivel ett i hog grad magiske djur, sirskile hos indoeuropé-
ernaJfr Malten, Das Pferd im Totenglauben.. Histhuvudet tillhér ju 4n i dag
svartkonstens rekvisita. Ett av fornindiernas viktigaste offer var ett histoffer (ac-
vamedhaoffret). Hos kelter, romare och slaver stod histoffrethdge i anseende,
och hos grekerna offrades histen sirskile &t vind- och dédsgudomligheter]fr
Wilke, Die Religion der Indogermanen, s. 221.. Hos forngermanerna horde
histen framfor allt tillsammans med vind- och dédsguden Oden, som pé sin 4t-
tafotade Sleipne, den biste av histar, springde fram i nattens vilda jakt. Liksom
Tor var vagnguden (jfr § 20), var Oden histguden xaz éloyrvHrostr (Rosterus
hos Saxo) var ett av Odens namn. S3som Starkads okinde fosterfader kallades
Oden »Histharsgrane» (Hrosshdrsgrani), jfr Munch, Norrgne gude- og helte-
sagn®, s. 170. Enligt Schiick, Studier i nordisk litteratur- och religionshistoria
2, s. 171, har Oden (Ygg) ursprungligen varit en hist (helhisten, skrickhis-
ten).. Runan M bor dirfér ha varit helgad 4t Oden. Runans tal 4r 18, och sam-
ma tal finna vi i magisk forngermansk dikt karakterisera just Oden (Wodan):
18 frigor stiller Oden till jitten Vavtrudne, och 18 iro hans trollsdnger (jfr §
40, 18), 18 trollord galdrar Wuodan i andra Merseburggaldern f6r att bota en
hists vrickade ben, och galdern har bestdtc av 18 + 18 + 18 ord (jfr § 43,2).
Samma talférhillande dterfinnes i en angelsaxisk likedomsgalder (jfr § 44, 1);
och i en fornengelsk likedomsbok (Old English Leechdoms 3: 34, 23) siges
om Woden (Oden): »d& tog Woden nio spidomspinnar, dirpa slog han hugg-
ormen, si att den flog i nio stycken» (= da genam Woden VIIII. wuldortanas,
sloh da da nazddran dzt heo on VIIII to fleah)Jfr Chadwick, The cult of Ot-
hin, s. 29., alltsd uppstodo 9 + 9 = 18 magiska tingestar. I Buslas trollsing i den



islindska Bésa-sagan bestir diktens slutstrof, som kallas »syrpuvers» och vari
»mestr galdp siges vara dold, av 36 = 2 x 18 trolldomsord: Odens tal kombine-
rat med trollets. D3 Egil Skallagrimsson fir hornet med det forgiftade 6let att
springa sonder genom en magisk dikt, bestod denna av 18 ord i varje halvstrof
o.s. v. (jir § 45, 2 ff.). Odens rent personliga talValhall hade 540 = 30 x 18
portar, jfr ovan s. 71. har tydligtvis varit 18. Soka vi s ett samband med den
mithraistiska talsymboliken, finna vi, att i den avestisk-persiska manadskalen-
dern den adertonde dagen var dgnad 4t Rashnu (pers. Rashn), rittvisans gud.
D4 denne likt Sraosha var Mithras broder och féljeslagare, kan han icke girna
ha saknats i den mithraistiska kalendern. Sdsom rittvisans gudomlighet har
hans emblem varit en vig:han viger de avlidnes handlingar i dédsriket och rub-
bar ¢j vigens utslag dt ndgot hallJfr Darmesteter, Le Zend-Avesta 2, s. 490.. Nu
ar det mirkvirdiga, att enligt grekisk, frin Pythagoras hirstammande talmystik
5 ansdgs for rittvisans symbol, dirfor att ett grekiskt E = 5 i stillningen ? i den
bekanta delphiska inskriften framstiller bilden av en vig. Det pé sidan stillda
e-tecknet har silunda inom antiken varit en symbol for rittvisan. Denna sym-
bol torde utan tvivel ha varit i bruk dven bland senantikens bokstavsmystiska
mithraister Tecknet forekommer (liksom &kallan av Ananke etc.) pa de sethians-
ka magiska blytavlorna, jfr hirom min uppsats i Arkiv f. nord. filol. 43, ny f6ljd
39, s. 108 £.: ? har hos dem varit ett magiskt tecken for rittvisan, vars tal enligt
deras minadskalender var 18. I sliende dverensstimmelse hirmed uppvisar den
ildre runraden, ordnad efter de verkliga talvirdena, sdsom n:r 18 runan M, vil-
ken tillika med varianten ? osokt later hirleda sig ur ett pa kant stille grekiske
E. Kan nu Oden tinkas ha ndgot gemensamt med den iranske Rashnu? Liksom
denne har han framfér andra gudomligheter varit en fruktad dédsgud, i ildre
germansk folktro troligen i hogre grad en gud for de déda dn under vikingadi-
den, da blott de pd véldsamt sitt déde tinktes komma till honom. Han jim-
stilldes ju ocksd med den romerske Mercurius, vilken sisom sjilaledare har vis-
sa beréringspunkter med Sraosha. Enligt nordisk mytisk dikt har dock Oden 1
regeln icke sjilv himtat de déde: han har i sin boning invintat demJfr Olrik,
Danmarks heltediktning 1, s. 73.. I senare nordisk myt nimnes visserligen O-
dens sonson ForseteAt denne voro vita histar helgade (jfr beskrivningarna av
Fositeland = Helgoland). sisom rittvisans gud, men det ir rite sannolike, ate
denne icke dr ndgot annat 4n en senare utveckling av en viss av dédsgudens
funktioner i ildre tid. Aeskillige tyder nimligen pa, att Oden idven upptritt si-
som domare. I Grimnismdl, str. 30, talas det om de histar, som 4sarna rida »var
dag, da de 4ga till doms att fara till Yggdrasils heliga ask». Detta trid var ju spe-
ciellt uppkallat efter Oden, och det naturliga har vil varit, att han lett dom-
stolsférhandlingarna. I Gylfaginning 14 siges pé tal om denna ask: »det dr dir
gudarna ha sitt domstille. Var dag rida dsarna ditopp &verBivrost, som ocksd



kallas Asabron. Asarnas histar heta silunda: Sleipne ir den bista, den tillhor O-
den» o. s. v. Att Oden hir tinkes spela den ledande rollen ir tydligt.

33. Runan {6r m, n:r 20 i futharkraden, K kallades av angelsaxarna man (eller
mon), och i deras rundike forklaras detta namn vara liktydigt med 'man, min-
niska'. P4 fornislindska och fornnorska nimndes m-runan mads, och enligt de
nordiska runramsorna miste namnet dvenledes inom detta sprékomride ha haft
betydelsen 'man, minniska'. I Salzburghandskriften dr runnamnet manna, vil-
ket dr den riktiga gotiska formen av det germanska ord, som betyder 'man,
minniska'. Vi ha hir intet som helst skil att betvivla, att den ildre runraden i
sitt ursprungliga skick haft ett namn med denna betydelse. D4 ju all mystik ror
sig om minniskan och hennes 6de, dr det hogst naturligt, att dven finna hennes
namn bland teckenbenimningarna i ett magiske alfabet. Talvirdet f6r m-runan
midste vara 19. Detta tal ha vi redan méte pé en senantik amulett, den om astral
mithraistisk magi vittnande trollringen, som jag beskrivit och vars inskrift ge-
matriskt forklarats 1 § 14, 6. Talet 19 4r det stora makrokosmiska talet, sum-
man av planeternas och zodiakstjiarnbildernas tal (7 + 12). Detta tal bér, sdsom
jag redan i det foregiende nimnt, inom den astrala magien dven ha varit min-
niskans tal, ty hennes sjil stod under beroende av de 7 planeterna och hennes
kropp var underkastad inflytande av de 12 stjirnbilderna i zodiakens ring (jfr o-
van § 14, 6). Att runradsbildaren lirt kinna talet 19 sisom symboliserande
minniskan inom mithraistisk miljo, dr ytterst antagligt. Mithrareligionen hade
ju med sig amalgamerat en ofantlig mingd astrologiska forestillningar, som yt-
terst ha sitt ursprung hos kaldéerna. Hirtill kommer, att liran om »urminni-
skan» tillhért den persiska religionen. Helt sikert har persernas Gayémard haft
sin motsvarighet inom mithraistisk spekulation liksom i dess systerreligioner. I
den mandeiska dédsboken betyder Adam detsamma som virldssjilen, »urmin-
niskan»Jfr Reitzenstein, Das iranische Erlésungsmysterium, s. 47, not 1 (och en
méngfald andra stillen, ss. 8 £, 16 £, 17, 22, 31, 35, 38 etc. etc., se bokens in-
dex under »Urmensch») samt Scheftelowitz, Die altpersische Religion und das
Judentum, s. 217 f.. Denfrimre orientens folk hyllade som bekant en genom-
ford astralmystisk virldsdskadning. Man har trott pd en noggrann Sverensstim-
melse mellan det enskildas liv och virldsalltet. I denna tro har makro- och mik-
rokosmosidén sitt ursprung. Man har tinke sig de olika stjirngudomligheterna
sasom delar i en vildig minniskolik himmelsgud]Jfr Jastrow, Hepatoscopy and
Astrology in Babylonia and Assyria, Proc. Americ. Philos. Soc. 47 (1908), s.
657 ff.. Alt minniskan var bildad i likhet med Kosmos och regerades av samma
lagar som virldsalltet, var dven huvudtanken i senantikens astrologiJfr Boll,
Sternglaube und Sterndeutung?, ss. 78 f., 136 f. och 166 f.. I den iranska m3-
nadskalendern var den nittonde dagen helgad &t Fravashi's (persiska Farvardin),
d. v. s. de avlidnas odédliga andarUr subtil religionsfilosofisk synpunkt voro



Fravashi’s ndgot i viss min annat och ytterst svirdefinierbart (jfr Bartholomae,
Altiran. Worterbuch, sp. 992, och Nathan Séderbloms avhandling Les Fravas-
his). Germankrigarna ha helt sikert uppfattat ordets betydelse i likhet med gre-
kerna.: »tijv oty @ovgdiyav kalovusvnv, & éottv éAnvioti vexvio» firade
enligt en grekisk killskrift den persiske konungen &r 585 under loppet av 10
dagarJfr hirom nirmare T&M. 1, s. 132. Det ir hir friga om en ildre tid med
10 skottdagar. I den persiska kalendern ir det for dvrigt ingalunda ovanligt, att
en dag och en manad ha samma namn.. Stod denna dag i samband med forfi-
derna, miste dven ett samband med »urminniskan» ha funnits. Den avestisk-
persiska manadskalendern #r utan tvivel faststilld efter vissa religidsa och astro-
logiska principer. At Ahura Mazda helgades den forsta dagen, enir denne var
den frimste guden. Mithra tilldelades den 16:de; han var férmedlaren, ¢
ueaityg, alltsd borde hans plats vara i mitten. Den 17:de och 18:de dgnades 4t
hans broder och f6ljeslagare: Sraosha och Rashnu. Namnet p& den 19:de kan
liksom &tskilliga andra bland dagarnas namn vara valt med hinsyn till den ast-
rala spekulationens talmystik. Slutligen ir det att nimna, att i urgammal ger-
mansk religion en motsvarighet till fornpersernas Gayémard varit tillfinnandes
(jfr Tacitus, Germania 2, om den gudomlige stamfadern Mannus).

34. Runan fér [, n:r 21 i futharken T, erbjuder i friga om sitt ursprungliga
namn och dess ritta betydelse ingen svarighet. Det angelsaxiska namnet idr lagu
och betyder 'vatten'. Detislindsk-norska namnet var under medeltiden lpgr
med betydelse 'vatten, vitska'. Andra germansprik, danska och tyska, avge
samma vittnesbord om betydelsen]fr Bugge, Norges tidskrifter, Indl., s. 57 £,
och det gotiska namnet /aaz (bevarat i Salzburghandskriften) tyder pd ett ur-
sprungligen med de fregdende namnen fonetiskt éverensstimmande ordJfr Fe-
ist, Etym. Waorterbuch der gotischen Sprache?, s. 238.. Med den kinnedom vi
frin det foregdende dga om runmagiens persiska anor stimmer det ocksd syn-
nerligen vil, att vid sidan av jordens runa och sol- och eldsymbolernas (12
*petra, 15 'sol', 5 'fackla’) dven vattnet, som for forntidens perser var nistan li-
ka heligt som elden, finnes representerat bland den dldre runradens talsymbo-
liska bokstavsnamn. Denna runas talvirde méste enligt den teori, vi folja, ha
varit 20. Kan nu 4ven denna symbol aterforas pd mithraistisk, frin Persien
stammande talmystisk dskddning? G4 vi till den avestisk-persiska manadskalen-
dern, som hictills i s& ménga fall varit oss till ledning, visar det sig, att den nion-
de dagen varit helgad &t elden (av. Atar) och den tionde it vattnet (av. Apé).
Orsaken till denna placering synes mig icke svir att genomskada. Elden har sa-
som det mest gudomliga elementet fitt talet 9 = 3 x 3, och det nist detsamma
heligaste, vattnet, har fitt det dirpd foljande talet sig tilldelat (vattnet och elden
dyrkades ssom bror och syster, jfr T&M. 1, s. 297). Av vissa talmystiska skil
hade emellertid 10-talet av runradsbildaren redan reserverats for en av vattnets



uppenbarelseformer, isen (jfr § 26). Till kalendern har runradsbildaren tydligt-
vis forst vint sig, d& det gillt att finna magisk valér hos hogre tal (15—24). 1
den avestisk-persiska minadskalendern 4r den tjugonde dagen helgad c Ve-
rethragna (pers. Bahrim)I medelpersisk tid har denne gud identifierats med
planeten Mars och uppfattats sisom alstrande glod och hetta. Nigon dylik
sammansmiltning med Mars kan icke girna ha skett inom den romerska
Mithraliran., frsvarsformégans, segerkraftens gudomlighet. I Avestareligionen
har denne otvivelaktigt sttt i ett visst samband med vattnet. I yasht 14, 3 be-
rommer sig Verethragna av att i »hirlighet» vara »den hirligaste»; i yasna 68,
11, 21 forklaras vattnen ge »make och hirlighet. I den till Verethragna dgnade
yasht 14 upptrider han i en mingd inkarnationer: sdsom vind, tjur, hist, ka-
mel, vildsvin, ung man,korp, vidur, bock och minniska. Varje inkarnation sy-
nes vara en symbol fér nigon viss form av kraft. »Utan tvivel hade han dven
andra inkarnationer», siger DarmesteterLe Zend-Avesta 2, s. 560., »bland and-
ra floden». Floden, som bir fartygen, var i Avestareligionen en symbol for kraf-
ten]fr Darmesteter, a. a. 2, s. 571 (nederst).. D4 Verethragna upptrider sdsom
en vit hist, bér man f6r 6vrigt formoda, att denna gestalt ursprungligen tinkes
sisom en symbol f6r den skummande floden (histens mytiska samband hir-
med ir for vil kidnt for att behdva sirskilt utredas). Armeniernas Hercules, Va-
haken, som har sitt ursprung frdn den avestiske Verethragna, besjunges i folk-
signerna sisom pi ett dvernaturlige sice f6dd av vattnet och prisas for sina seg-
rar over drakarnaJfr Darmesteter, Le Zend-Avesta 2, s. 559 f.. Inom den ro-
merska Mithrareligionen identifierades Verethragna med Hercules, men vi veta
ytterst litet om vad som nirmare forknippades med denna gudagestalt. Av in-
tresse 4r i detta sammanhang, att han pé reliefskulpturer i Saarburg och Oster-
burken upptrider vid sidan av vattenguden PoseidonVi béra dven erinra oss, att
Verethragnas fornindiska motsvarighet 4r Indra, Vreradédaren, vars fornimsta
hjilteddd var vattnens befrielse, jfr Oldenberg, Die Religion des Veda?, s. 133.
Om eldens och vattnets mytologiska frindskap jfr Segerstedt, Ekguden i Dodo-
na, s. 49. (jfr (T&M. 1, s. 143). Talet 20 synes dven inom mithraismen ha haft
en viss relation till vattnet. Enligt Nonnus, en munk, som levde pd 500-talet,
bestod ett av de mithraistiska adepternas prov i att 20 dagar bada i sné (jfr
T&M. 1, s. 322, not 6). Utan tvivel dro den naive munkens uppgifter om
Mithramysterierna dskilligt forvringda (jfr T&M. 1, s. 30), men bakom tal-
uppgiften kan det dock ligga nigot faktiskt: mahinda har man 20 dagar efter
varandra foretagit reningar med kallt vatten fére upptagandet i nigon av de sju
mysteriegraderna. Om det s. k. tauroboliet (ursprungligen tavgomdiiov), som
dtminstone under kejsartidens senare drhundraden férekommit inom Mithra-
kulten, 4r det med bestimdhet kint, att det ansdgs dga verkande kraft blott for
20 ar (jfr T&M. 1, s. 335, not 5). Denna ohyggliga ceremoni, som bestod i att



lata blodet fran ett storre slaktat djur — en tjur eller en bock — éverskolja den
nedanfdr i en grop dolde mysten, maste vil betraktas som ett bloddop. Blodet,
liksom allt flytande, riknades imagien till vattnets element. Om kejsar Diocleti-
anus ir det bekant, ate han avgick frin sin virdighet efter jimnt 20 &r f6r att ly-
da »segerns 6deslagy (vaux destins vainqueurs», T&M. 1, s. 335, not 5), alltsd
en tydlig anspelning pd Hercules-Verethragna och hans tal. — P4 ndgot sitt
miste sdlunda Hercules-Verethragna ha varit forknippad med vattnet i den
mithraistiska mysteriereligionen, sannolikt har det uppsprudlande, framforsan-
de vattnet tinkts innehilla hans kraft. Just vattnet i denna form har sisom be-
kant dyrkats av forngermanernaJfr Mogk, Germanische Religionsgeschichte
und Mythologiez, s. 18.. — Om DPorsteinn raudnef berittas det i en islindsk sa-
ga, att han hade sitt hem i nirheten av ett vattenfall och att han offrade tll det-
ta och av detsamma erfor sitt forestiende 6de. Samma natt, som han avled, be-
rittas det, stdrtade sig alla hans till 20 storhundraden uppgiende fir i vattenfal-
let. Detta hade mottagit husbondens sjil, och dit begav sig dirf6r dven hans
hjordJfr Mogk, Germanische Mythologie, s. 66 f.. Det ir knappast troligt, att
den man, om vilken denna legend uppstitt, vid sin déd gt precis 20 storhun-
draden av fir. Det troliga ir, att antalet av traditionen bestimts med hinsyn dill,
att vattnets heliga tal var 20. — Havets gudomligheter voro enligt fornnordisk
mytisk tradition Age (AE"gir) och hans maka Rin (R4n), vilka hade nio déttrar.
Sésom onda visen, vilka locka sjominnen till sig omnimnas dessa déttrar dven
i en del sagor (t. ex. i Féstbroedrasaga 13). Om ndgra soner har den bevarade
traditionen intet att beritta Det enda fall, man mig veterligt méjligen skulle
kunna andraga, ir Beowulfdiktens berittelse om »nio sjdjittar (niceras nigene,
rad 575), originalet har visserligen hir ett maskulint ord, men dettas ritta bety-
delse ir icke med sikerhet kind (t6rhinda har man att 6versitta det med »sjo-
hist).. Hirav foljer emellertid icke, att havets hirskarpar blott haft dottrar. Va-
ga vi antagandet, att de haft lika minga séner — dylik symmetri r en vanlig
foreteelse inom mytologien]fr t. ex. 9 gossar och 9 flickor i Zeuskulten och Ni-
obes 9 (eller 7) séner och 9 (eller 7) déttrar. —, skulle i fornnordisk folktro ha-

vet ha representerats av 20 vattendemoner (2 + 9 + 9).

35. Namnet pd ng-runan, tecknet n:r 22 i futharken 9, var hos angelsaxarna
ing, och om denna runa yttras i deras runsing: (Ing) wees cerestmid Eastdenum

gesewen secgum

= »Ing var forst sedd av minniskor hos éstdanerna». Om Ing (pa forngermans-
ka *Inguz eller *InguazWessén, Studier till Sveriges hedna mytologi och forn-
historia, s. 45 f. och s. 55 f; rorande litteratur i inguaeonfrdgan s. 48, not 3.)
veta vi icke mycket, men héjt Sver varje tvivel dr dock, att namnet tillhért en
stamhero eller fruktbarhetsgudomlighet, som sttt Fr ytterst nira och i Uppsa-



lakulten sammansmilt med denne. Efter honom voro tydligtvis inguaconerna
uppkallade, vilka enligt Tacitus (Germania 2) voro »nirmast oceanen boende».
Med oceanen menas vil Ostersjon eller Nordsjon och Ostersjon, och benim-
ningen inguaconer bor i s3 fall ha varit ett mera omfattande namn pé de folk,
Tacitus skildrar i kap. 40 av Germania, vilka voro utpriglade fruktbarhetsdyr-
kare. Soka vi nu inom den mithraistiska kalendern efter motsvarighet till Ing,
vars heliga tal bor ha varic 21, finna vi, att den tjugoforsta dagen i den avestisk-
persiska manadskalendern var helgad 4t Rdma, som i Avesta dven nimnes Rima
Hvastra (pers. Rim). Denne var en fruktbarhetsgudomlighet, en skyddsgud for
filt och betesmarker, »ein Flurgott» enligt Lehmanns terminologi]fr Chantepie
de la Saussaye, Lehrbuch der Rf:ligionsgeschichte4 2,s.227.. Han nimnes ome-
delbart efter Mithra, d denne anropas som »de vida filtens herre», han siges
giva fddoimnena deras smak, och for att ett land métte fi goda jordprodukeer
utropades: »jag énskar it detta land Rima Hvastra»]fr Darmesteter, Le Zend-
Avesta 2,'s. 698 och s. 712, samt 1, s. 10 och s. 420.. Liksom Mithra synes han
dven ha stitt i ett visst forhillande till solen]fr Darmesteter, a. a. 1, s. 182.. Be-
réringspunkterna med Uppsalaguden Yngve-Fré och Eddadiktens Ingunar-Fro
(isl. Ingunar-Freyr) dro uppenbara (jfr Lokasenna, str. 43). Rérande etymologi-
en for namnet Ing hinvisar jag till Noreen (Namn och bygd 8, s. 1 f.), som diri
inligger en ursprunglig phallisk betydelse (sammanstillning med grek. &yyoc
'lans").

36. Sasom jag redan nimnt, kan ett visst tvivel rida om den ritta ordningsfslj-
den mellan de tvi sista tecknen i futharken.Av skil, som jag nirmare skall ut-
veckla vid min gematriska tolkning av de ildsta runradsinskriptionerna (jfr §$
48—51), har pd Kylverstenen en av magisk hinsyn framkallad omgruppering
av runradsslutet skett, si att d-runan kommit att std fore o-runan. Vi ha dirfor
att som talvirde fér o-runan &, vilken 1 amulettfutharkerna stir som n:r 23, i
enlighet med min teori ansitta talet 22. Vilja vi med hinsyn hirtill soka forkla-
ra uppkomsten av runans namn, std vi infér en frdga, som knappast later sig be-
svara annat 4n med viss tvekan. I forngermanskan var o mycket sillsynt i udd-
ljud, och det vore dirfér a priori icke att forvina sig éver, om vi just pd denna
punkt skulle méta ett mindre klart samband mellan namn och tal. Det ir ju
tinkbart, att den rent fonetiska méjligheten att i detta fall vilja ett symboliske
namn genom alltfor snidv begrinsning lagt s& starke tvng pé& runradsbildaren,
att han icke sisom eljest lyckats finna en verkligt triffande benimning, utan
f3tt ndja sig med ett mindre suggestivt ord. Med hinsyn till angelsaxisk och go-
tisk tradition]fr Bugge, Norges Indskrifter med de ldre runer, Indl,, s. 63, och
Feist, Etym. Worterbuch der gotischen Sprachez, s. 408. har man sisom forn-
germanskt namn pa denna runa antagit *0pal(a) med betydelse 'odal, arvegods'.
I den avestisk-persiska kalendern var den tjugoandra manadsdagen helgad 4t en



vindgudomlighet Vata (pers. BAd). Det ir i detta fall den vilgsrande, milda
vinden det ir friga om: »Vi offra it Vinden den vilgsrande, som gor det goda,
siger med hinsyftning pd VAta en yasna, som &kallar m&nadsgudomligheterna i
tur och ordning]fr Darmesteter, Le Zend-Avesta 1, s. 143.. Vita var en vindgu-
domlighet, som héll jorden »8ver och under sig», och han anségs fora vattnet
fran den regnskinkande Tishtrya (pers. Tir), d. v. s. SiriusJfr Darmesteter, a. a.
2, s. 320.. Vi ha sdlunda att géra med ett mytiskt naturvisen, som ir gynnsamt
for grodan. Vara bor givetvis ha uppfattats som ete skyddsvisen for jordbruket,
av vars framging virdet av den odlade jorden var beroende. Ar *9pala det ur-
sprungliga namnet, torde en dylik tankeging ha varit vad som nirmast legat till
grund f6r namnvalet, vilket, sisom jag redan ovan framhivt, uppenbarligen
mist foretagas inom ett mycket begrinsat ordmaterial.37. Talvirdet 23 tillkom-
mer, sdsom jag ovan nimnt, d-runan, som ir det sista tecknet i de flesta bevara-
de ildre futharkraderna. P4 angelsaxiska kallades runan dag (daeg, deg), och
detta ord ir identiskt med det likalydande appellativ, som motsvarar vart svens-
ka dag. Denna betydelse framgdr klart av den angelsaxiska runsingen]fr Bugge,
Norges Indskrifter, Indl., s. 64.. Salzburghandskriften har for bokstaven d nam-
net daaz, som forutsitter ett ord dags 'dag' i Wulfilas sprakform. Vi ha hir intet
skil att betvivla runnamnets ursprunglighet. Ett ord med betydelsen 'dag' dr av
samma typ som runnamnen med betydelserna 'fackla’ och 'sol' och later oss re-
dan genom sin blotta betydelse ana ett samband med den persiska ljusreligio-
nen. Act dagen, ljuset, dyrkades av mithraisterna i det Romerska riket dr dven
betygat; en bevarad inskription innehéller t. ex. ordet LVCI 'at ljuset’ bland
andra dedikationer, riktade till gudomliga makter (T&M. 2, s. 167, inskription
n:r 520). Med all sannolikhet har nigon dag i den mithraistiska manadskalen-
dern dgnats 4t denna gudomlighet. Den avestisk-persiska kalendern hade 1:sta,
8:de, 15:de och 23:dje minadsdagen helgade &t huvudguden Ahura Mazda
(pers. Auhrmazd eller Dai 'skaparen'), slunda at skaparen, ljuset fader (grek.
Oromazdes). Minaden delades pé s vis i 4 veckor, de férsta 2 med 7, de 6vriga
2 med 8 dagar]fr Darmesteter, Le Zend-Avesta 1, s. 34 £, och Stucken, Der Ur-
sprung des Alphabets und die Mondstationen, s. 45.. Med foregdende forskare
har jag emellertid fér de romerska mithraisternas del riknat med en avvikelse
fran moderlandets kalender: solen har sisom Mithras foljeslagare erhallic den
femtonde dagen sig tilldelad. Mina bokstavsmagiska undersékningar ha givit
ytterligare stdd at denna uppfattning. Det har naturligevis varit hégst obekvime
och stridande mot grekisk-romersk tidrikningspraxis att hava fyra dagar i veck-
an helgade it samma gudomlighet, vartill kom att veckor pa 8 dagar maste
uppgivas. Vi kunna dirfor tryggt rikna med, att de dagar i minaden, som pé
persiska for att kunna skiljas 4t miste benimnas med hinsyn dll den dirpa f6l-
jande dagen, alltsi »skaparens dag fore eldens dag» etc.Dai pa Adar (d. 8:de),
Dai pa Mihr (d. 15:de), Dai pa Din (d. 23:dje)., inom det romerska kejsarriket



fitt nya, med Oromazdes' karakeir harmonierande namn, som méjliggjorde en
klar &tskillnad utanomstindlighet i uttrycket. Om den 15:de dagen helgats &t
solen (Sol), vad vore dd mera naturligt, dn att den 23:dje dgnats 4t ljuset (Lux)?
Det forngermanska *dagaz runnordiskt dagaR) har helt sikert ursprungligen
betecknat dagsljuset (icke dagen sésom tidsmatt): i svenskan ha vi ju 4nnu ordet
dagerOrdet gir i sista hand tillbaka till den indoeuropeiska verbalroten *dhegh-
'brinna’ (jfr fornind. ddhati, lit. dégei med denna betydelse). i denna betydelse.

38. Vi std nu vid slutet av utharkraden. Talvirdet 24 bér, sdsom jag redan
nimnt, tillkomma futharkens forsta tecken, Frunan V. Bide i den angelsaxiska
runsdngen och i de fornnorska och fornislindska runramsorna férklaras detta
runteckens namn betyda 'gods, egendom' (angelsax. feoh och isl. £¢ ha idven
den ursprungliga betydelsen 'fd, boskap', jfr lat. pecunia). At rikedomsrunan
salunda har det hogsta talvirdet, stimmer, sdsom jag redan papekat, vil sam-
man med en talsymbolisk tolkning av runradsnamnen. Det kunde i och for sig
vara nog att forklara dess nummer i utharkradens teckenféljd, helst talet 24
spelar stor roll bdde i det romerska vikt- och myntsystemet (1 uncialass = 24
scripula)fr Hultsch, Griechische und rémische Metrologiez, s. 148.) och i tir-
ningsspelet (4 sexor = 24). Av sirskilt intresse 4r emellertid, att perserna och de
romerska mithraisterna i sitt pantheon haft en kvinnlig gudomlighet, som 1
Avesta kallas Ashi Vafuhi och siges vara »den goda rikedomen». »Hennes god-
het bestar i att hon skyddar de godes rikedom», siger kommentaren till en san-
skrittolkning av Avesta, i vilken hon identifieras med den indiska Laksmi, lyck-
ans och skonhetens gudinna, vars namn dven betyder 'rikedom'Jfr Darmesteter,
Le Zend-Avesta 1, s. 16 med not 56.. Vi veta dven, att perserna sirskilt anropa-
de Ashi Vanuhi for att vinna rikedom]Jfr Chantepie de la Saussaye, Lehrbuch
der Religionsgeschichte4 2, s. 228.. Denna fornpersiska kvinnliga gudomlighet
var syster till Sraosha, Rashnu och Mithra och bér sdlunda ha haft en ritt fram-
tridande plats inom mithraisternas religion (jfr T&M. 1, s. 227, not 6). I den
avestisk-persiska ménadskalendern var den 25:te dagen helgad 4t Ashi Vafiuhi.
Lage alldeles samma kalendersystem till grund for runradens talmystik, skulle
det mithraistiska talet, som symboliseraderikedomen, ha varit 25, ett tal som
kommer ytterst nira Frunans talvirde, som i alla fall mste ha stannat vid talet
24, enir av alfabetmagisk hinsyn flere bokstiver icke fingo ingd i runraden]fr
min uppsats Der Ursprung der Runenschrift und die Magie, Arkiv f. nord. filo-
logi 43, ny foljd 39, s. 100.. Nu ha vi emellertid att rikna med, att den mithra-
istiska kalendern, som varit runradsbildarens omedelbara férebild vid uppgs-
randet av hans talmystiska system, icke i allt kan ha absolut stimt med den
avestisk-persiska kalendern (jfr foregdende paragraf). Just i friga om den 25:te
dagen har tidigare forskning framhivt, att denna dag inom det romerska kejsar-
démet varit helgad it Mithra; dtminstone har man i december ménad pé denna



dag firat nacalis Invicd (jfr T&M. 1, s. 325). Jag tror dirfér, att det ingalunda
dr allefor djarve att antaga, att Mithra i sin romerska kult haft tvenne dagar i
mdnaden helgade &t sig. Den 16:de kan ha hetat dies dei Invicti och den 25:te
dies natalis Invicti. Under denna forutsittning maste emellertid Ashi Vafiuhis
dag ha flyttats. Denna kan ha skjutits en dag tillbaka och fixerats till den 24:de
dagen, som i Persien var helgad &t den sanna religionens personifikation (av.
Daena, pers. Din), en abstraktion, som man sannolike haft svart att hilla pa na-
gon mera framskjuten plats inom den romerska Mithrakulten. Har en dylik
forskjutning skett i kalendern, har £runans tal och talet for rikedomsgudinnans
ménadsdag varit detsammaAtt talet 24 spelat en roll i mithraistisk magi, synes

framgd av vissa monumentinskrifter samt en lyckoamulett (jfr § 13 och § 14,
1)..



KAP. III.

TALMYSTIKEN I GALDRAR OCH BESVARJELSER.

39. I foregdende kapitel har med ledning av vad vi veta eller kunna sluta oss till
rorande talsymboliken inom den grekisk-romerska senantiken omkring &r 200
e. Kr. runornas talvirden och deras dirav betingade inbérdes ordningsfsljd fast-
stillts. Aro de resultat, till vilka denna undersokning fort oss, riktiga, bor detta
kunna kontrolleras genom en matematisk undersdkning av de ildre magiska
runinskrifterna, hos vilka vi i likhet med de senantika bokstavsmystiska inskrip-
tionerna ha att forvinta gematri eller dtminstone enkel bokstavsrikning. Innan
vi gd dll en dylik provning av vir hypotes, ha vi dock att beakta ytterligare en
killa, som ritt utnyttjad bér kunna skinka vissa upplysningar om de gamla
nordbornas forestillningar om talens mystik och runtecknens trollkraft, nimli-
gen en rad bevarade litterira minnesmirken frdn en tid, d4 tal- och runmagi
dnnu icke blivit helt bortglomda firdigheter.

Forst och frimst ha vi att beakta Eddaséngerna, som efter vad jag redan nimnt
innehélla dskilliga antydningar om magiskt betydelsefulla tal och om bruket av
trollkraftiga runor. Hittills har det mesta av dessa antydningar varit obegripligt
for var td, och forskningen har i regeln resignerat infér de gitor, varom de 8ld-
riga kviidena i dunkla ordalag fortilja. Ha vi fitt en rikeig insike i runradens
ordningsfoljd och lyckats bestimma tecknens talvirden, dr det emellertid tink-
bart, att vi med ledning av denna nyférvirvade kunskap i forening med beak-
tande av andra folks talmystik skola bliva i stdnd att finna en mening i &skil-
ligt, som hittills synts trostlost dunkele. De upplysningar vi pa s vis kunna for-
skaffa oss om fornnordisk talmystik béra sedermerakunna vara oss till hjilp vid
vért slutliga syfte, forklaringen av den verkliga innebérden i de magiska runin-
skrifterna.

40. Den avdelning i Hdvamdl, som nimnes Liédatal, »Odens trollsinger», be-
stdr som bekant av icke mindre 4n 18 strofer, dir det ena slaget av galdrar efter
det andra uppriknas. Dir omtalas magiska formler eller trollsinger (/i6d), som
kunna géra vapen slda, lugna storm, skydda i strid, vicka hingda till liv, fram-
tvinga en gift kvinnas ynnest o. s. v. Med beklagande har man konstaterat, att
»galderns fader» blott uppriknar en serie av trolldomsdikter, men tyvirr icke
ger prov pd nigon verklig sidan. Man har emellertid hittills icke tinke pa, att
om vi icke hir ha framfor oss en samling galdrar, vi térhinda i stillet begévats



med en serie beskrivningar pa, hur olika slag av galdrar skola forhalla sig i tal-
mystiskt avseende: Liédatal kan likt run-ramsorna vara en mnemoteknisk dike.
Att helt tyda dessa dunkla anspelningar dr nacurligtvis icke méjligt i en forsta-
handsundersokning. Askillige diri bor emellertid stimma med vad vi Lirt kin-
na av fornnordisk talmystik genom att hava faststillt den ritta runfsljden och
dessa teckens sannolikt ursprungliga namn. Att pa varje punkt vinta en dver-
ensstimmelse med ett runnamn ir dock en orimlighet. Dikten handlar icke om
runor, utan om talférhdllanden. D4 emellertid det alltid finnes ett samband
mellan en runa och dess tal, kan pd mer in ett stille bevis fér utharkteoriens
riktighet vara act himta ur dikten. Dir vi icke finna sddana, fi vi ndja oss med
upplysningar om vissa tals speciella trolldomskraft, meddelanden som kunna
vara av stor betydelse for forstdelse av galderkonst och dven runmagi, ty dessa
hava tvivelsutan varit bundna vid kravet pd en string 6verensstimmelse mellan
ett visst krafttal och antalet av en dikts strofer och ord eller summan av en in-
skrifts runtecken och deras talvirden.

En analys av innehallet i Liédatal synes mig visa, att stroferna 1—8 pd ett och
annat undantag nir ha mer om tal 4n om runor att f6rtilja, men act frn och
med strof 9 sambandet med runnamnen ofta tydligt nog framskymcar.

1. Forsta strofen (mdhinda en defekt inledningsstrof + en rest av en forsta
strof) har lydelsenEddan citeras hir och i det foljande efter Gustav Neckels edi-
tion av 1914 (med korrigerande av ett par tryckfel). Overs’éttningen ger Aker-
bloms tolkning, men ir i raduppstillningen anpassad efter Neckels anordning
av den islindska texten.:Lidd ek pau kann, er kannar piddans kona né man-
nzkis mogr; ..... Hidlp heitir eitt, en par pér hidlpa mun vid spkom ok sorgom
ok sitom gorvollom.

— »De singer kan jagsom konungFEgentligen »konungs maka». ej kinner, ¢j
son av minniskors slike. Hjilp nimns den forsta, och hjilp kan den giva mot
sotOrdet »sot» brukas av Akerblom fér alliterationens skull; det islindska sit
betyder 'bekymmer'., mot sorg och mot tvist.»

Dikten ldr oss enligt den ovan antydda tolkningsprincipen, vad en trollformel
eller en galderEn runfoljd av samma taltyp bor naturligtvis ha utévat samma
slags verkan., innehéllande en ordsumma, som utgores av ett primtal, dger for
magisk kraft: den skyddar mot tvedrikt (det onda tvatalet f6rmdr intet mot ett
tal, som blott kan jimt delas med 1, jfr § 19), den hjilper mot sorg och allt
slags bekymmer.

2. Andra strofen, som térhinda forlorat en andra halvstrof, lyder:



Dar kann ek annat, er purfo yta synir, peir er vilia leknar lifa.
— »Den andra, jag kinner, den tarva minskor for lyckan av likedoms kraft.»

Hir 4r ett samband med tursrunan skénjbart. Demonernas magiska tal var 2,
till dem hérde »vildmin» och vittar. Férbindelse med dessa behévdes for &stad-
kommande av likemedel. Jag erinrar om den germanska folktrons signer om
»vildminnens» kunskap om sjukdomsbotande orter. Ett studium av Mann-
hardts skrifter ge en méngfald exempel]fr t. ex. Antike Wald- und Feltkulte, ss.
39, 47, 98, 147, 149 etc. En motsvarighet inom antiken finna vi i berittelserna
om kentaurers och sylvaners férhéllande till de hilsobringande vixterna..

Tredje t. 0. m. sextonde strofen iro helt bevarade, ndgra eventuellt utvidgade
genom senare tilligg:3. Par kann ek it pridia: ef mér verdr porf mikil hapts vid
mina heiptmogo, eggiar ek deyfi minna andskota, bitat peim vdpn né vélir.

— »En tredje jag kinner: vid tringande nédeving att hejda fienders hop kan
eggar jag dova f6r dem, som mig hota. D4 sira ej hugg eller slag.»

Talet tre torde av den magiska dskddningen ha uppfattats sésom igande makt
att neutralisera verkan av en eggs bada kanter. D4 sirskilt farliga svird torde an-
setts vara forhixade, vore en magisk hjilpsskan hos det gudomligas tal (3) ritt
naturlig. Fér ovrigt dr det ju majlige, ace vi i detea fall liksom i det foljande ha
att rikna med talmystiska forestillningar, som oberoende av runradens anord-
ning férefunnits hos forngermanerna (snarast pa grund av ldn frin grekisk-ro-
mersk magi).

4. Pat kann ek it fiérda: ef mér fyrdar bera bond at boglimom, svd ek gel, at ek
ganga md; spreter mér af fétom figturr, en af hpndom hapt.

— »En fjirde jag kinner: om fiender fresta att binda mig armar och ben, den
galder jag sjunger, att jag gir, vart jag 6nskar; d& springer var fjitter av fot, d&
springer var hifta av hand.»

Hir vore ett samband med vagnrunan tinkbart. Denna var Tors runa, och 4
hans tal (jir § 20). Genom att dkalla honom kunde man ju tinka sig fa kraft att
bricka bojor. Emellertid ha vi att rikna med méjligheten, att tron pa 4-talets
kraft att befria frin bojor kan hirstamma frin den grekisk-romerska senanti-
ken. S&som redan pdpekats, var 4 inom ursprunglig grekisk talmystik Hermes'
heliga tal (jfr § 2 f.), och denne gud var en mistare i att befria frin bojor. Vil
kind 4r myten om hur Hermes-Mercurius befriade Ares-Mars frin aloadernas
bojorJag anser det dven mojligt, att Ares-Mars' samband med talet 3 kan ligga



till grund f6r den i strof 3 omtalade underkraften hos detta tal (jfr § 2 och § 3,
7)..5. Par kann ek it fimta: ef ek s¢ af fdri skotinn fein i f6lk vada, flygra hann
svd stint, at ek stpdvigak, ef ek hann sidnom of sék.

— »En femte jag kiinner: om fientigt kastspjut flyger mot kimpande flock, hur
kraftigt det flyger, jag kan det dock hejda om endast mitt 6ga det ser.»

Jag har i det foregdende pdpekat, ate talet fem hos en rad av folk haft och har
magisk betydelse, di det giller 6gat (jfr § 21). Hos mithraisterna var dessutom
talet 5 helgat 4t Mars och troligen dven &t Cautes. Av en skyddsatgird, bestien-
de i en tollformel, byggd pa detta tal, borde man ju kunna vinta fsrméiga atc
hejda spjut eller p& annar sitt ge skydd i strid (jfr vidare § 44, 2).

6. Par kann ek it sétta: ef mik sarir pegn 4 rétom rds vidar, ok pann hal, er mik
heipta kvedr, pann eta mein heldr en mik.

— »En sjitte jag kinner: om en kimpe mig sirar med runor pd saftfrisk rot,
den man, som till vrede manar mig, mera av ofird skall itas in jag.»

Denna strof har betraktats sdsom en av de dunklaste. Vad som nirmast &syftas,
dr vil att motverka trollmakten hos sjukdomsalstrande runor, ristade pd roten
av ett vixande tridSe hirom Hjelmquist i Studier tillegnade Esaias Tegnér den
13 januari 1918, s. 395.. Ménen, vars heliga tal hos mithraisterna var 6 (dess
sfir betraktades sisom liggande nirmast under solens), har ju enligt urgammal
astrologisk tro ansetts rida 6ver saften i vixternaJfr Bouché-Leclercq, L'astrolo-
gie grecque, s. 109, och Boll, Sternglaube und Sterndeutung?, s. 50. Ménen var
framfor allt frambringaren av fuktighet, jfr Ashmand, Prolemy's Tetrabiblos
(London 1917), s. 20. Enligt en av Plutarchos framstilld lira hirstammar livs-
principen, som later kroppen viixa till, frn manen, frin solen fornuftet, jfr Cu-
mont, Den astrala religionen i forntiden, s. 189.. I nordenbér Njords beliga tal
ha varic 6 (jfr § 22), han ridde over tilltagande vixtkraft»Was gedeihen soll,
muss bei zunehmendem, was zuriickgehen oder auseinandergehen soll, bei ab-
nehmendem Monde begonnen oder ausgefithrt werden», siger Mogk, Germa-
nische Religionsgeschichte und Mythologie, s. 21, om forngermanernas min-
magi. och kunde dirfor neutralisera ett skadligt avtynande.

7. Pat kann ek it siaunda: ef ek sé hdvan loga sal um sessmogom, brennrat svd
breitt, ar ek hdnom biargigak; pann kann ek galdr at gala.

— »En sjunde kan jag: nir knastrande 1aga ses lysa kring biankat lag, hur brett
den in brinner,jag binder den likvil. Jag kan sjunga en sidan sing.»



Talet 7 symboliserade inom Mithraliran solsfiren. Det i en galder dolda 7-talet
bor slunda ha make 6ver eldsldgan (det heta), liksom ménens tal 6 6ver vixter-
nas sav (det fukrtiga).

8. DPar kann ek it dtta, er 9llom er nytsamlike at nema: hvars hatr vex med hil-
dings sonom, pat md ek beeta brdtt.

— »En 4ttonde kan jag, for alla, som lirc den, till glidjande nytta och gagn.
Om hat vill vixa mellan hirskarsoner, det kan jag bota britt.»

Talet 8 bor enligt vad jag i féregdende kapitel framhivt vara symboliske for
himlavalvet, den orubbliga fixstjirnhimlen. Strofen torde dirfér syfta pd, att ta-
let 8 har magisk betydelse for uppehéllande av endrikt och oférinderlighet.

9. Par kann ek it niunda: ef mik naudr um stendr, atr biarga fari mino 4 floti,
vind ek kyrri vdgi 4 ok svafik allan se— »En nionde kan jag: om néden hotar,
den birgar pa bsljan mitt skepp. Vinden jag stillar p& vigen genast och sjunger
sjon till somns.»

Hir 4r sambandet med runan naudr 'néd' (Ananke), vars tal just 4r 9, uppen-
bart nog. Sasom trolldomsgud var Oden intimt férbunden med talet 9 och ru-
nan naudr (jfr § 25). Sisom vindgud hade han make ate stilla vind och lugna

vagor.

10. Par kann ek it tiunda: ef ek sé ninridor leika lopti 4, ek svd vinnk, at per
villar fara sinna heim hama, sinna heim huga.

— »En tonde kan jag: om tunridor synas fara i luften fram, da vet jag s3 foga,
att de vilsna m4 fara till sin hamns ritta hem, tll sin hugs ritta hem.»

Med »tunridor» avses helt sikert »férhixade minniskor, som under det att de
kvarlimnade sina kroppar (hamnar) i hemmen, nattetid firdades omkring i luf-
ten och 6vade odid» (Akerblom, Den ildre Eddan 1, s. 65, not 1). En galder, i
vilken 10-talets magiska kraft 1g dold, bor ha haft formaga att tvinga dessa for-
hixade sjilar att limna sin trollhamn. Strofen bestyrker mitt antagande, att
runmagien frin senantiken 6vertagit liran om 10-talet sdsom woyoydvog 'sji-

laskapande’ sélunda sjilabetvingande (jfr § 26).

11. Pat kann ek it ellipta: ef ek skal til orrosto leida langvini, und randir ek gel,
en peir med riki fara heilir hildar dl, heilir hildi frd, koma peir heilir hvadan.

— »En elfte kan jag: om till kamp i spetsen for gamla vinner jag gdr, under
skéldar jag sjunger, och skyddande miktigt de oskadda firdas till fejd, de o-



skadda firdas frin fejd, de g oskadda fram 6verallt. Talet 11 tillkommer guden
Fré sdsom drgud (jfr § 27). Hade vi att gora med en trolldikt frin runmagiens
forsta tid, hade helt sikert talet 16, Tys tal, kommit till anvindning f6r vinnan-
de av skydd i strid. Vid vikingatidens inging synes emellertid Fré ha utvecklats
till en stridsgud. I »Sigurdarkvida in skamma» (str. 24) betecknas krigaren med
kenningen »Frés vin» (Freys vinar), och i skaldedikterna finnas cskilliga an-
spelningar pa Fré sisom stridsgud, i Ulv Uggasons »Husdrdpa» lyder t. ex. en

strof (tolkad av Akerblom):

»P4 guldborst-galten stilldes till Grimnes sons borg, som skimrar, firden av
Frey, som mordvan framforde stridshop, han samlat.»

Vi ha dirfér anledning att antaga, att man under vikingatiden i vissa fall gétt
till anfall under 4kallan av Fro. Seden kan ha spritt sig frén Fros foregivna dtt-
lingar Uppsalakonungarna och ynglingaittens avkomlingar i Norge. Det ir
dven tinkbart, att man av rent magiska skil soke hjilp hos livsguden Fro, da det
gillt att helskinnad komma ur faran (heilir hildi frd), diremot 3kallat dédsgu-
den Oden, krigskonstens hogste gud, dé seger till varje pris eftertraktats. Att det
dr friga om det forstnimnda alternativet, framgar tydligt av Eddastrofens ovan
citerade ordalag.

12. Par kann ek it t8lpta: ef ek sé 4 tré uppi vdfa virgilnd, svd ek rist ok i rinom
fik, ar sd gengr gumi ok melir vid mik.

— »En rtolfte kan jag: om ett trid jag skddar med ett lik som vindes f6r vind,
jag vet sd rista, sd runorna firga, att den dode gir ned, och att han miler med
mig.»Jag har i det foregdende (jfr § 28) framstillt asikten, att p-runan, som av
goterna nimnts pertra (ursprungligen *petra), bor ha haft talvirdet 12 och ha
symboliserat jorden. Den ovan citerade Edda-strofen ger ett ytterligare stdd &t
detta antagande: den tolfte galdern, d. v. s. en trolldikt med tolvtalet dolt i sin
ordsumma, siges ju ha makt att bringa en hingd ned till marken, till jorden,
for ate tala med besvirjaren. Jordens tal, tolvtalet, skall silunda draga honom
till sig, jfr den nedan i § 44, 3 omtalade angelsaxiska trollformeln f6r att hindra
bin att limna girdens mark.

13. Par kann ek it prettdnda: ef ek skal pegn ungan verpa vatni 4, munat hann
falla, péte hann i f6lk komi, hnigra sd halr fyr hiprom.

— »En trettonde kan jag med kraft att giva t en pilt, som med vatten jag vigt,
att ¢j han skall stupa, hur striden 4n hotar; j skall han segna fér svird.» Hir rér
det sig liksom i strof 11 om skydd i strid, men icke om en hel skaras riddning,
utan om hjilp 4t en enda, som magiske signats. Enligt vad jag i det foregdende



(jfr § 29) utvecklat bor idegransrunan ha varit det trettonde runtecknet och
dess tal helgat it bdgguden UllLiksom i frimreasiatisk religion 4t Ahura Mazda
och Jupiter Dolichenus. I en astrologisk foreskrift (se Boll, Sternglaube und
Sterndeutung?®, s. 176) siges den 13:de dagen vara gynnsam for angrepp.. Om
denne siges i Snorres »Gylfaginning» (kap. 30): »honom ir det gott att &kalla i
tvekamp». Vad den antydda magiska vattendsningen betriffar, har man inga-
lunda nédigt att antaga kristen inverkan. Vattendsningen, som dven var en av
Mithramysteriernas ceremonier, fanns i norden redan i forkristen tid: man dste
det forsta badvattnet dver barnets huvud under uttalande av hagtidliga ordJfr
Olrik og Ellekilde, Nordens gudeverden, s. 137..

14. Pat kann ek it fidrednda: ef ek skal fyrda 1idi telia tiva fyrir, dsa ok dlfa ek
kann allra skil; fir kann Ssnotr svd— »En fjortonde kan jag: om for flockade
folket jag tiljer gudars tal, om &sar och alvar allt jag kiinner. Slikt mangen vis ¢j

vet.»

Enligt vad jag i foregdende kapitel (§ 30) utvecklat bér den fjortonde runan i
utharkraden sannolikt ha haft namnet *alhiZ och varit helgad 4t forngermaner-
nas motsvarighet tll de grekiska Dioskurerna och fornindiernas Agviner. Var
och en av dessa gudomligheter torde, &tminstone i Mithraldran, ha ansetts hirs-
ka &ver sin hilft av zodiaken. Att ddma av Grimnismdl hava 4sar och alvar i den
forngermanska astrala forestillningen fitt vissa stjarnbilder sig tilldelade sasom
hem. Tidigare forskare ha som bekant &skilligt sysslat med att lokalisera de oli-
ka gudaboningarna inom zodiaken. Jag tror mig ha kommit denna gitas 16s-
ning 4tskilligt nirmare och skall redogéra dirfor i en sirskild uppsats (jfr s. 84,
not 1). P4 frigans nuvarande stdindpunkt torde det i varje fall fi anses rimligt,
att forntidens nordbor verkligen kint och namngivit zodiakens stjarnbilder och
dir tinke sig en rad av gudahem. Den som infor folket ville visa sin kunskap i
mytologien, kunde gora detta genom att utpeka stjirnbilderna i zodiaken och
nimna deras namn. D& den germanska motsvarigheten till Dioskurerna torde
ha varit ett gudapar eller en gud och en halvgud, som beskyddat solens vig pd
himlavalvet, har en galder, riktad till dem och anpassad efter deras heliga tal 14,
kunnat skidnka férmiga att ricc minnas, vad som rérde zodiaken.

15. Pat kann ek ir fimtdnda, er gél Piddrerir, dvergs, fyr Dellings durom: afl gél
hann dsom, en dlfom frama, hyggio Hropraty.

— »Jag en femtonde kinner, som Tjodrore kvad mig, dvirgen vid Dellings
dorr. Han kraft sjong &t sar, &t alvar lycka, riklig visdom &t Hropt.»

Att denna strof syftar p solen, ha foregiende forskare redan insett. Akerblom]-
fr Den ildre Eddan 1, s. 66, not 1. t. ex. forklarar uttrycket »vid Dellings



dérromed »vid soluppgingen». Delling var som bekant fader till Dag. I uthark-
foljden bor solrunans plats just vara den 15:de (jir § 18) — och den 15:de stro-
fen i Liédatal méste, som ovan nimnts, ha med solen att gora. Acc denna, vars
hem ir Lejonets stjirnbild, framfor alle skinker kraft (afl) och duktighet (fra-
me) it de tappra och behjirtade, 6verensstimmer med klassisk astrologi. Sasom
Apollons himlakropp gav den enligt antik dskddning dven visdom»Le Soleil est,
cela va sans dire, un dieu intelligent, adroxivirog, et s'il est »I'Apollon oblique»
(dociog), c'est qu'il le veuw, siger Bouché-Leclercq, L'astrologie grecque, s.
127, not 3..

16. Pat kann ek it sextdnda: ef ek vil ins svinna mans hafa ged allt ok gaman,
hugi ek hverfi hvitarmri kono ok sny ek hennar ¢llom sefa.

— »En sextonde kan jag: om kvinnans dtr och ynnest jag dnskar it mig, jag
vinder sd hdgen hos vitarmad ilskling, att andrad blir all hennes sjil.»

Denna strof tillhér de mera svértolkade. Den sextonde runan ir Tys (jfr § 18).
Maihinda har den gamle samgermanske stridsguden, som under seklens lopp
tringts allemer i bakgrunden, hos den senare vikingatidens nordbor utvecklat
sig till en splitets gud — »han riknas icke till dem, som forlika folk», siger
Snorre (jfr Gylfaginning 24). Vi béra emellertid ha for 6gonen, att Liédatal
icke dr en dikt om runor utan i forsta hand en dikt om talmystik och dess an-
vindning i galdrar. Talet 16 behover dirfor ej nodvindigevis forklaras ur nam-
net pd runan nr 16. Detta tal dr dven = 2 x 8. Sdsom jag i det foregdende
(mom. 8) framhdllit, bor 8 ha varit talsymbolen for troheten. Gillde det att for-
trolla denna, skulle sannolikt en kombination med det demoniskas tal 2 foreta-
gas, jfr trollkvinnans f6rsk atc bringa olycka dver minniskorna genom att
framsiga en besvirjelse bestiende av 38 ord, alltsd 2 (turstaler) kombinerat med
19 (minniskans tal), varom nirmare nedan, § 45, 5.

17. Den sjuttonde strofen ir korrumperad:
Dat kann ek it siautidnda, at mik mun seint firraz it manunga man; —

— »En sjuttonde kan jag: .... att sent hon mig glommer den ungmd, som ilskas
av mig.»

Orden manunga man 'ungmd' siga oss dock, att det hir ror sig om erotik. Av
islindsk skaldedike dr det betygat, att bjérkrunan och dess tal sttt i magiske
forhéllande speciellt till kvinnokénet. Bjorken var dven Friggs tid (jfr § 31).
Att den sjuttonde strofen syftar pa forhillandet dll en ungmé, stimmer med
utharketeorien, enligt vilken b-runans tal dr 17 (ej 18 sdsom i futharkraden).



18. I den adertonde strofen har ett inskott eller tilligg skett. Det senaste synes
mig vara det troligaste. Den ursprungliga strofen skulle i si fall snarast haft ly-
delsen: Pat kann ek it drtidnda, er ek ceva kennig mey né mannz kono — allt er
betra, er einn um kann; par fylgir liéda lokom —

— »En artonde kan jag, som aldrig jag bortlir till mé eller viv it en man, bist
ir allting, som en blott kiinner, s& fir singen sitt slutDe tv4 sista raderna anser
Akerblom, Den ildre Eddan 1, s. 66, not 3, vara »ett stérande inskott. Jag har
ovan insatt hans éversittning av dessa rader i stillet f6r hans tolkning av tvenne
andra, i vilka jag ser et tlligg..»

Det iir hir friga om talet 18, som dr Odens speciella tal (jfr § 32). Att han tiger
om inneborden i detta, stimmer fullstindigt med forhallandet i en annan Ed-
dasing, Vafpridnismdl. Hir stiller Oden 18 frigor till jitten, som 4r formiten
nog att soka tivla med honom i mytiskt vetande. Infor den sista (18:de) frigan:

»Vad sade vil Oden i sonens ora, nir Balder bars pd sitt bal?»

stér jitten svarsls. Det dr ndgot som blott Oden vet. I andra Merseburgbesvir-
jelsen liser Wodan 6ver Balders skadade hist engalderstrof bestdende av jaimnt
18 ord (jfr nedan § 43, 2). Sannolikt har Oden enligt Eddaskaldens férmodan i
den dode Balders 6ra inviskat en galder, dvenledes bestdende av 18 ord, som pé
ndgot sitt syftat till dstadkommande av himnd f6r det skedda eller framtida
upphivande av Balders fingenskap hos HelJag anser en dylik tolkning sannoli-
kare, 4n att Odens viskning skulle vara en reflex av ett bruk att viska den déde
nigot i drat for att hindra honom att gd igen (jfr Rosén, Om dédsrike och
dédsbruk i fornnordisk religion, s. 110 ff.). I varje fall torde diktaren av Va-
fpridnismdl ha varit frimmande f6r en dylik mening..

41. Bland Eddadikterna finnes ytterligare ett parti, som handlar om galderkun-
skap, Grégaldr, »Groas trollsinger». En son bessker sin moders grav for att f3
ett meddelande frén henne. Stiende pd en jordfast sten, sjunger den déda for
sonen 11 strofer, av vilka de 9 forsta alldeles som Odens 18 »galdrar» visa sig
vara en upprikning av olika slag av trollsdnger, ordnade sisom »den forstan,
»den andra» o. s. v. Dessa nio strofer ha ett inneh3ll, som i stort sett 4r en ritt
nira parallell tll de 9 forsta stroferna i Liédatal. Stroferna 4 och 5 ha dock i
Groégaldr rikat bliva omkastade, uppenbarligen beroende dirpa, atc de haft
samma slag av allicteration i begynnelseraden: fidrda ... fipturr och fimta ...
fidndr. Dessa nio strofer, som troligtvis tillhra en senare tid 4n LiédatalDikten
har en mera »efterklassisk karaktir» och finnes icke i nigon gammal handskrift
(jfr Erik Noreen, Den norsk-islindska poesien, s. 75). I strof 13 (= 8:de talmy-



stiska strofen) talas om kristin daud kona., ha knappast samma virde som vitt-
nesbord om galdrarnas talmystik som de strofer, vi i det foregdende behandlat,
men erbjuda dock &tskillige av intresse. En analys av deras innehdll kan dirfor
ej girna undvaras i vir utredning. De 9 talmystiska stroferna lyda med 6versitt-
ningText och tolkning frin samma killor som ovan (jfr s. 104, not 1).:

1. Pann gel ek pér fyrstan, er kveda fiplnytan — pann gol RindrNeckel har

Rindj, handskriftsldsarten Rindr ger bittre mening. Rani —: at pii af oxl skid-
dr, pvi er pér atalr pikkir: sidlfr leid pu sidlfan pik.

— »Den forsta, jag sjunger, ir full av hjilpkraft. Den sdngen sjong Rind for sin
son. Allt tryckande svart den tar frin din skuldra, act sjilv du ma leda dig
sjilv.»Liksom i forsta strofen i Liddatal 4r det hir friga om den hjilpande kraf-
ten hos talet 1 och de tal, som blott i sig délja detta (primtalen). Strofens andra
rad foreligger i flere frin varandra avvikande varianter. Med Akerblom (och
andra) syns det mig vara mest naturligt, atc hir avses Rind och hennes son med
Oden, Balders himnare (en variant har Vala i st. f. Rani; det ursprungliga torde
ha varit Vrindr och Vala, efter bortfall av v fore r i uddljud har allitterationen
blivit f6rstérd och ett nytt namn inpassats). Om Vale siges i Volospd (str. 32):
»Fédd blev en broder till Balder snarligt, och en natt gammal grep han till svir-
det.» Hir finnes en anspelning pa talet 1, som later oss formoda, att detta tal
varit magiskt férknippat med Balders himnare. 2. Pann gel ek pér annan: ef pi
drna skalt vilia lauss 4 vegom, Urdar lokkor haldi pér ollom megom, ef pui 4 sin-
nom sér. — »Den andra jag sjunger, om osill du idger att vandra pd videfull
vig. M& nornan huld dig higna mot faror, s linge pa leden du irl» Liksom i
motsvarande strof av Liddatal ror det sig hir om den magiska kraften hos talet
2. Hir avses en sing, som kan gora en demonisk makt den vandrande bevégen,
sd att han icke ledes vilse. Nornorna, av vilka Urd nimnes i strofens tredje rad,
VOro ju jittemor:

unz pridr kvémo, pursa meyiar, dmdtkar migk, ér iptunheimom. — »D3 kom-
mo trenne tursamdar frin jittars virldar, vildiga hotfulle.» siges i Volospd (str.
8). En norna bér silunda enligt denna uppfattning av deras ursprung std i ma-
giskt samband med tursrunanoch talet 2. (Enligt Gylfaginning 14, vars killa
torde vara strof 13 i Fdfnismdl, finnas dven nornor av &sars och alvars och dvir-
gars itt.)

3. Pann gel ek pér inn pridia: ef pér piéddar falla at *fiprlotom, Horn ok Rudr
sniiz til heliar hedan ok pverri ce fyr pér.

— »Den tredje jag sjunger, om trotsig vildflod hotar att lykea dice liv. M3 Rud
och Horn till Hels bygd rinna och sinka sig framfor din fot!»



Att tolka denna strof med hinvisning till hittills kiinda fornnordiska religiosa
forestillningar ir icke girna majligt. G4 vi il senantik magi, finna vi emeller-
tid ett tydligt samband mellan talet 3 och flodguden Neptunus-Poseidon. I den
grekisk-romerska mytologien framstilldes han med treudd i hand. Inom
mithraismen bor Poseidon, som férekommer pd flere monument i relieffram-
stillning, ha haft talet 3 sdsom sitt eller ett av sina magiska tal: den tredje his-
ten i quadrigan, de fyra elementens symbol, har med all sannolikhet varit hel-
gad &t Poseidon]fr Cumont, T&M. 1, s. 105: »Dans le mythe cosmologique,
que Dion emprunte probablement aux mages d'Asie Mineure, le troisieme des
coursiers qui font mouvoir le quadrige du dieu supréme, est consacré a Posei-
don». (denna hist har representerat vattnet).

4. Pann gel ek pér inn fi6rda; ef pik fidndr standa, gorvir, 4 gdlgvegi, hugr peim
hverfi til handa pér ok sniiiz peim til sdtta sefi.

— »Den fjirde jag sjunger, om fienders skara lurar med list pa ditt liv. D3 bgjs
deras sjil dll blid férsoning, till vinskap vinds deras hig.»

Sisom jag ovan nimnt, bér hir enligt mict formenande lisas inn fimea »den
femter. Strofen svarar till strof 5 i Liddatal. I Grégaldr, som blott foreligger i se-
na pappersavskrifter, kan litten omkastning ha skett, vare sig nu denna beror
pa dilig memorering eller ett skrivfel, som man man trott sig ritta genom att
dndra strofernas ordningsf6ljd. Rérande femtalets magiska kraft act hejda spjut
m. m. har jag yttrat mig ovan, § 40, 5; i § 44, 2 skola vi stifta bekantskap med
en angelsaxisk trollvers mot spjut, i vilkens magiska ordsumma femtalet ligger

dolt.

5. Pann gel ek pér inn fimta: ef pér fipturr verdr borinn at boglimom, leysigaldr
let ek pér fyr legg of kvedinn, ok stokkr pd Iiss af [imomEn sannolikt senare
tillfogad femte rad utelimnas hir och vid dtergivandet av tolkningen..

— »Den femte jag sjunger, om fjittrande boja pa dina lemmar blir lagd. Dess
l6sande ord jag later d& ljuda. D4 springa de bindande band.»

Hir foreligger en frappant dverensstimmelse med fjirde strofen i Liddatal. En-
ligt min mening ha vi att lisa inn fiérda »den fjirde». Liksom for 5-talets vid-
kommande en angelsaxisk magisk dikt kan dberopas sisom stod for, att Lidda-
tal dtergiver den ritta talmagien, kan i friga om talet 4 hinvisas till den forsta
Merseburggaldern, vars avslutande trollformel bestr av 4 ord, vilka avse att be-

fria frin bojor (jfr nedan § 43, 1).



6. Pann gel ek pér inn sétra: ef pii 4 sid komr, meira, en menn viti, lopt og lpogr

gangi pér i lid saman ok Ié pér w friddritigrar farar.

— »Den sjitte jag sjunger, om sjoging dig hotar mer miktig, dn minskor ha
sett. Lugn och hav hopa malas och ge dig en fridfull fird.» Tydningen av slutet
pa strofen dr mycket osiker (jfr Akerblom, a. a., s. 166, not 1). Att den sjitte
galdern (d. v. s. enligt min uppfattning en galder med talet 6 dolt i sin ordsum-
ma) var en magisk sdng, som kunde lugna sjéging, framgdr emellertid fullt tyd-
ligt redan av strofens forsta hilft. I analogi med Liédatalskulle vi ha vintat ett
dylikt innehdll i strof 9. Det fanns emellertid en gud, som kanske oftare in
vindguden Oden 4kallades, d& det gillde en fird pa vattnet, nimligen Njord,
om vars egenskap av ursprunglig mangud med makt 6ver havet jag yttrat mig i
foregdende kapitel och vars heliga tal jag antagit vara 6 (jir § 22). Ate Njord,
vars hem nimnes Ndatiin 'skeppens gird', haft sj6 och hav under sin uppsikt dr
s tydligt, att det knappt behover diskuteras. »Han rdder 6ver vindens géng och
dimpar hav och eld. Honom skall man &kalla med hinsyn till sjoresor och fisk-
fangst», siger Snorre (Gylfaginning 22). Njord torde med all sannolikhet béra
sammanstillas med lapparnas Tjasolmai, som bi. a. anses ge fiskelycka]fr Olrik
og Ellekilde, Nordens gudeverden, s. 117. — I den astrologiska handskrift, som
jag hinvisat till i not 1, s. 111, nimnes den sjitte mdnadsdagen gynnsam for

fiske..

7. Pan gel ek pér inn siaunda: ef pik scekia komr frost 4 fialli hd, hrevakuldi
megit pino holdi fara, ok haldiz z lik at [idom.

— Den sjunde jag sjunger, om skimrande bister bland fjillen frost faller pd.
Fast kall ll déds, din kropp den forgér ej; var led pd dig oskadd dr.»

Fastin eld eller virme icke direkt nimnas, ir verensstimmelsen med strof, 7 i
Liédatal fullt tydlig. Aven i detta fall miste det vara friga om att genom en gal-
der, med 7-talets kraft dold i sina ord, kunna behirska eld och virme: 7-talet
skyddar i detta fall mot att forfrysaJfr foljande norska trollformel (bestiende av
7 ord) for att fi virme och solsken: lova, lova lin, gud lad sola skin (varom Ol-
rik og Ellekilde, Nordens gudeverlden, s. 119)..

8. Pann gel ek pér inn drva: ef pik vd nemr ndre 4 niflvegi, ar pvi firr megi pér
til meins gora kristin daud kona.

— Jag den &ttonde sjunger, om ute du gripes av natt pd nedmérk led. Géra dig
men ej miktar ens vilnad av kristen kvinna d&.»



Hir idr 6verensstimmelsen med motsvarande parti i Liddatal (strof 8) icke ome-
delbart framtridande. I bada fallen torde det dock vara frdga om fixstjarnhim-
lens (den 4ttonde sfirens) skyddande makt.

9. Pann gel ek pér inn niunda: ef pu vid inn naddgpfga ordom skiptir igtun,
madls ok manvits sé pér 4 munn ok hiarta gnéga of gefit.

— »Jag den nionde sjunger, om du skiftar ordhugg med vapenvildig turs. Ur
Mimes sjil manvett och talkonst d4 ges dig i mingfaldigt matt.»

Hir 4r det dnnu tydligare 4n i strof 9 i Liédatal friga om magi med trolldoms-
konstens tal. Talkonst och manvett utmirkte framfér allt Oden sisom runogud.
I Eddadikten Vafpriidnismdl skildras, hur han diri évervinner en mytkunnig
turs.

42. Av antydningarna i de bida ovan analyserade Eddadikterna torde framgs,
att i de forntida nordbornas trolldikter, de s. k. galdrarna, en viss anpassning till
magiskt betydelsefulla tal maste ha skett. Frigan ir nu, vari en dylik kunnat be-
std. D4 galdrarna till sitt forsta ursprung otvivelaktigt dro ndgot mycket urdld-
rigt och dessa dikter dven efter runskriftens uppkomst av allt att déma i regeln
synas ha foredragits utan ett dirmed forbundert inristande av orden i tri eller
stenJfr Golther, Handbuch der germanischen Mythologie, s. 641., ha vi, sdsom
jag redan antytt, att antaga, att det efter vissa talsymboliska principer anordna-
de materialet varit sjilva ordmassan. Dikterna torde ha foredragits gruppvis i
vissa bestimda strofer, varvid dessutom ordens antal i varje strof valts med hin-
syn tagen till, att genom hopsummeringen ett visst for det magiska syftet bety-
delsefullt tal skulle uppsta. Att ett visst antal ord spelat en roll i trollformler,

ir betygat. Ett instruktivt exempel ha vi i Kalevala (16:de och 17:de singen),
dir det omtalas, hur Viinimoinen sokte efter trenne felande trollord. Vid hix-
processer ha vidare i dtminstone ett fall av vittne intygats, att en hixa list en be-
svirjelseformel i trenne avsatser, alltsd gjort en viss paus pa tre stillen, sa atc det
hela sonderfallit i trenne delar]Jfr Ohrt, Danmarks Trylleformler 1, n:r 985..
Ordrikning vid hopsittning av magiska formler torde hir och dir ha praktise-
rats in i riitt sen tid. S4 synes vara fallet med foljande danska formel mot vrick-
ning (upptecknad i nutiden):

Jesus ned ad Bjzrger red, Follets Fod i Feldingen skred. Jeg signer dig med mi-
ne 10 Fingre og mine 12 Guds Engle.

Versparet bestdr av 10 ord, den efterfoljande vilsignelsen av 12. Detta skulle
man ju kunna férklara sésom beroende av en tillfillighet, om icke tvenne frin



den citerade ramsan till ordalagen starke avvikande magiska formler for att »stil-
la fienders vrede», i vilka 10 fingrar och 12 guds ord nimnas, bestodo var och
en av 66 ord och alltsd uppvisa en ordsumma, vari talet 22 (10 + 12) 4r dolgJfr
Ohrt, Danmarks Trylleformler 1, n:r 10 och n:r 831 (St. Peder och St. Pouel,
liksom Sant Peder och Sant Povel i varianten, méste naturligtvis riknas sisom
enhetliga ord; det ir ¢j girna tinkbart, att den lisande skulle ha gjort ett uppe-
hall efter Sani)..

Innan vi ga till en undersokning av vad nordisk tradition kan ha bevarat av
trollformler och galdrar, torde en blick p4 kvarlevorna av galderartad dikening
hos andra germanfolk vara av behovet pdkallad. Vi kunna ju befara, att det ma-
terial, vi ha att réra oss med, icke kan vara sirdeles stort, for si vitt vi i huvud-
sak vilja halla oss till kviden av oomevistligt alderdomlig karaktir.

43. Vad den med forngermansk litteratur fortrogne i férsta hand maéste finna
lockande att indra i vir undersskning, dr det vittnesbérd vi dga i de s. k. Merse-
burg-trollformlerna (»die Merseburger Zauberspriiche»), vilka vi med all ritt
med Ivar Lindquist béra kunna kalla for »galdrar». Dessa dikters stil har pd ett
mycket forgjanstfulle site blivit analyserad av nimnde forskare ihans idérika av-
handling »Galdrar, de gamla germanska trollséngernas stil underséke i samband
med en svensk runinskrift frin folkvandringstiden»Goteborgs Hogskolas Ars-
skrift (1923), bd 29, 1. — I friga om uppstillningen av de bada trollsingerna
ansluter jag mig till detta arbete. Texten enligt Sievers edition (Halle 1872)..

1. Den férsta Merseburggaldern synes besté av trenne strofer: (1.) Eiris sazun i-
disi, sazun hera duoder. (2.) Suma hapt heptidun, suma heri lezidun, suma clu-
bodun umbi cuonio (?) uuidi. (3.) Insprinc haptbandun! Inuar uigandun (?)!

Tvenne uppenbarligen korrumperade ord (ovan angivna genom efterféljande
fragetecken inom parentes) tydas av Lindquist sdsom cuonie och uuigbandun. 1
anslutning till honom blir tolkningen av det helaJfr a. a., s. 15 . och s. 41.:

»(1.) Forst sutto hogfornima mor, sedan sutto dir huldrika mér.

(2.) Somliga knéto bojor, somliga hejdade hiren, men somliga l6ste bojorna
om djirva min.

(3.) Spring undan de himmande fjittrarna! Fly undan de héllfasta fjittrarnal»

Lisa vi dikten uppmirksamt, kunna vi icke vara i tvivelsmél dirom, att det ir
den tredjel tredje partiet av en galder ansigs mest trollkraft hopad (»mestr



galdp) enligt Bésasagan (kap. 5). och sista strofen, som innehéller den egentli-
ga trollformeln, orden, vid vilkas uttalande bojor béra springas:

Insprinc haptbandun! Inuar *uuigbandun!

Dessa ord iro 4, och fyrtalet omnimnes i Odens trollsinger sisom igande
make ate springa bojor (jfr ovan § 40, 4). I detta sammanhang kunna vi erinra
oss forsta raden i det s. k. »Pariser Spruch gegen Fallsucht»: Doner didgo die
éwigo! (»Giitiger Donner, ewiges Wesen»). Dessa fyra ord klinga som en gam-
mal magisk formel frin heden tid]Jfr Weber, Die Religion der alten Deutschen
(1926), s. 39.. Sasom jag i foregiendekapitel (§ 20) framhéllit, bor 4 ha varic
Tors heliga tal. P4 Glavendrup-stenen har man i slutorden velat se en dike, vil-
ken Wimmer (Die Runenschrift, s. 378) atergiver pa féljande sitt: Porr wigi
pdssi rinar! At rétta sd werdi, es stzin pannsi zlti eda @ft annan dragi! Att varje
rad i denna Torsdike innehéller fyra ord, torde nog icke vara en tillfillighet (jfr
§67,9).

Vad talférhillandet i den ovan behandlade Merseburggaldern betriffar, tror jag,
att den ursprungligen bestdtt av 20 (alltsd 5 x 4) ord: forsta strofen har sanno-
like haft 3 + 3 ord, andra 3 + 3 + 2 + 2 och tredje 2 + 2. Till detta resultat kom-
mer man, om andra strofens sista halvrad antages ha bestdtt av umbi och ett en-
hedigt ord, som motsvarat det frin gamla glossarer kiinda fornhégtyska ku-
nawithi (kunwidi) 'kedja' (anfort av tidigare forskare).

2. Den andra Merseburggaldern bestar tydligtvis dvenledes av trenne strofer:

(1.) Phol ende Uuodan uuorun zi holza. Du uuart demo Balderes uolon sin u-
uoz birenkict. (2.) Thu biguol’en Sinhtgunt, Sunna, era suister, thu biguol’en
Friia, Uolla, era suister, thu biguol’en Uuodan, so he uuola conda: (3.) »Sose
benrenki, sose bluotrenki, sose lidirenki, ben zi bena, bluot zi bluoda, lid zi ge-
liden sose gelimida sinh

I Lindquists tolkning (a. a. s. 43):

»(1.) Phol och Wuodan foro till skogs. D3 vart foten pd Herrens file vrickad.

(2.) D4 galdrade 6ver honom Sinthgunt och Sunna, hennes syster, d& galdrade
over honom Friia och Volla, hennes syster, da galdrade 6ver honom Wuodan, s&
som han vil kunde:

(3.) Om det ir benvred, om det 4r blodvred, om det ir ledvred, si vare ben vid
ben, blod vid blod, led vid leder likasom limmade!»Undersoka vi nu talforhal-



landena i denna omstindliga gamla besvirjelse, visar det sig, att tredje strofen,
den egentliga trollformeln, till vilket det 6vriga ir en inledning, bestir av 18
ord. Vad kan vara mera naturligt ur talmystisk synpunke, dn att den trollformel,
som Wodan (Oden) uttalar for att bota histen, bor besti av 18 ord, alltsd inne-
hilla denne guds och histrunans magiska tal (jfr § 32). En undersskning av de
foregdende strofernas ordinnehall ger slutligen féljande vid handen: Om bigu-
ol’en riknas sisom tvenne ord (det enklitiska en gir tillbaka pd ett ildre ina,
som i egenskap av tvistavigt ord helc sikert i dldre tid bildat en enhet for sig),
béra de bdda inledande stroferna tillsammans ha bestitt av 36 ord (14 + 22) =
2 x 18 ord. Hela galdern bor silunda ha bestatt av 3 x 18 ord.

44. Bland de angelsaxiska sprikminnesmirkena finnes en serie magiska besvir-
jelser bevarade. Dessa gora visserligen intryck av att icke vara fulle s3 ursprung-
liga som Merseburggaldrarna, men torde dock gémma reflexer av gammal gal-
derartad diktning dven de:

1. I en lingre likedomsformel mot »hixskott»Bibliothek der angelsichsischen
Poesie, begr. v. Grein, herausg. v. Wiilcker, 1, s. 317 ff. Jag foljer denna editions
stavning, men Lindquists uppstillning. I konsekvens med det féregiende an-
vinder jag dock g i st. f. . har Ivar Lindquist skt utskilja tvenne olika galder-
dikter, vilka sammansmalts i den tradition, som nirmast ligger som grund f6r
uppteckningen. Den lingre av dessa dikter visar en mirklig 6verensstimmelse
med den nyss behandlade andra Merseburggaldern. Lindquist har uppstillt den
pa foljande sict (jir Galdrar, s. 46): (1.) Gif du ware on fell scoten, 0dde ware
on flesc scoten, [03de ware on blod scoten] 0dde ware on 1id scoten: [nzfie ne sy din lif
azsed!] (2.) Gif hir waere esa gescot, 0dde hit ware ylfa gescot, 0dde hit ware
hagtessan gescot: [nu ic wille din helpan.] (3.) Pis de to bote esa gescotes, Jis de to
bote ylfa gescotes, dis de to bote hagtessan gescotes: [ic din wille helpan.]

Vad som ir satt med petit inom klammer anser Lindquist vara senare tillsatser, i
det 6vriga ser han den ursprungliga galdern och 6versitter denna:»(1.) Vare sig
du ir skjuten i huden, eller du ir skjuten i hullet, eller du ir skjuten i en led,
(2.) vare sig det ir idisers skott, eller det ir alvars skott, eller det dr en hixas
skott, (3.) (dr) detta dig dll bot f6r idisernas skott, detta dig till bot f6r alvarnas
skott, detta dig till bot for hixans skott.» Den tredje strofen, vid vars uttalande
helbrigdagérelsen tydligtvis skall ske, har ju en rent frappant likhet med mot-
svarande strof i andra Merseburg-galdern. En ordrikning ger vid handen att
dven i den angelsaxiska galdern slutstrofen bestdr av 18 ord, om vi med Lind-
quist utmonstra »ic din wille helpan» sdsom av allc atct doma ett senare tilligg.
Se vi sd pd diktens bida foregiende partier, bestd dessa i Lindquists rekonstruk-



tion av 31 ord. Medrikna vi emellertid en, likgiltigt vilken, av de tre emendera-
de raderna i detta parti (de bestd var och en av 5 ord), fi vi dven hir 36 = 2 x
18 ord — alltsd precis samma talférhillande som i andra Merseburggaldern. Jag
finner det dirfor méjligt, atc Lindquist vid sitt f6rsok till rekonstrukeion rakat
borttaga en rad fér mycketEfter att ha tagit del av min undersékning i manu-
skript har Lindquist limnat foljande beaktansvirda nya forslag till rekonstruk-
tion (tillsatser betecknas med citationstecken, utménstring med ©»):

Gif du weere on fell scoten, «©0dde> »gif dur ware on flzesc scoten, «©dde »gif du»
were on lid scoten,

Gif hit weare »de» esa gescot, «©0dde> »git» hit ware »de» ylfa gescot, «0dde» »gif
du» were »de» hagtessan gescot:

Dis de to bote esa gescotes, dis e to bote ylfa gescotes, dis de to bote hagtessan
gescotes.

Varje strof komme i sa fall att bestd av 3 x 6 = 18 ord. Jfr 6verensstimmelsen
mellan sose ... sose ... sose ... 1 andra Merseburggaldern och gif ... gif ... gif ... i
rekonstruktionen av den angelsaxiska likedomsgaldern.. Att en likedomsgalder,
helst en sddan for avvirjande av magiska kastvapens inverkan, bor innehélla
trolldoms- och spjutguden Odens magiska tal, 4r ju vad vi ha att vinta.

2. En annan galder, eller i varje fall en trollformel eller en rest av en mera om-
fattande magisk dikt, vilken LindquistJfr Galdrar, s. 34. avséndrat ur samma
angelsaxiska likedomsformel, dr denna: (1.) Syx smidas sztan, welspera worh-
tan. (2.) U, spere! Nes in, spere!

D. v. 5. »(1.) Sex smeder sutto och arbetade pa dédsbringande spjut. (2.) Ut
spjut! Ej in, spjutl

Hir visar det sig, att varje strof bestdr av 5 ord. Detta kunde ju i och fér sig va-
ra en tillfdllighet. Erinra vi oss emellertid femte strofen i »Odens trollsénger»,
kunna vi icke girna undgd att hir se ndgot avsikdigt. I den islindska strofen ir
det dvenledes just friga om att hejda ett fientligt kastspjut (jfr § 40, 5), och jag
har vid behandlingen av denna dikt och tidigare (§ 21) redogjort f6r 5-talets a-
potropeiska makt inom magien.

3. I en angelsaxisk besvirjelseformel f6r att hindra bin frin act vid svirmning
flyga till skogs finnas foljande tvenne strofer]fr Bibliothek der angelsichsischen
Poesie, begr. v. Grein, herausg. v. Wiilcker, 1, s. 320.: (1.) Sitte ge, sigewil, sigad



to eorpan! nafre ge wilde to wudu fleogan! (2.) Beo ge swa gemindige mines
godes, swa bid manna gehwilc metes, epeles.

Férsta strofen kan tolkas: »Sitten, vilborna tirnor, sjunken till jorden! icke sko-
len I flyga till skogs!» Andra strofen ir dunklare, men meningen ir tydligtvis att
lova bien f6da (metes) och limplig boplats (epeles). I Grein-Wiilckers edition
har i andra strofen ett and insatts mellan metes och epeles. Denna supplering
av handskriften ir enligt min mening obefogad. De bida stroferna bestd sdsom
de foreligga i den gamla uppteckningen vardera av 12 ord. I det féregiende ha
vi ldrt kiinna, att 12 ir jordens tal. I forsta strofen forekommer ocksa uttrycket
to eorpan, och trollformeln inledes med en uppmaning att vid uttalandet av de
magiska orden taga jord och med hégra handen kasta denna under hégra foten.
Troligen har dven besvirjelsens forsta, hir utelimnade hilft bestatt av 2 x 12
ord. Hir har nimligen genom insittande av tre and ordantalet blivit 26. Tva av
dessa inskott torde vara obefogade. Noja vi oss med att blott supplera med and
pa et stille, kommer dven detta parti att bestd av 24 ord.

4. Bevarad i nedskrift finnes dven en rad angelsaxiskabesvirjelseformler for ha-
vande kvinnorJfr Bibliothek der angelsichsischen Poesie 1, s. 326 f.. Tvd av
dessa bestd bdda av 21 ord. Hir kan talmystik med lyckotalet 7 (21 = 3 x 7) fo-
religga, eller ock har man 4kallat guden Ing, vars heliga tal var 21 (jfr § 35) och
vilken dyrkats sdsom en fruktbarhetsgud. En tredje av dessa trolldikter lyder
tillika med sin prosaiska inledning;

And ponne pat wif seo mid bearne and heo to hyre hlaforde on reste ga, ponne
cwepe heo: Up ic gonge, ofer pe steppe mid cwican cilde nales mid cwellen-
dumStir troligen for cwelendum, jfr tolkningen., mid fulborenum nalzes mid
fzegan.

D. v. s. »Och nir kvinnan dr med barn och hon gér till vila med sin man, d&
m3 hon kvida: Upp mad jag std, over dig mé jag stiga med ett levande barn, icke
med ett déende, med ete fullginget, icke med ett 4t déden hemfallet!» Denna
strof, som tydligen bildat en enhet for sig, bestdr av 17 ord. Tidigare har jag pa-
visat en rad fakta, som givit oss skil att antaga, att den sjuttonde runan, varit
helgad &t Frigg (jfr § 31 och § 40, 17). Vi veta, att denna gudinna anropades av
dem, som onskade sig avkomlingar]Jfr Golther, Handbuch der germanischen
Mythologie, s. 432.. Hela hennes karaktir gjorde henne for dvrigt dgnad att va-
ra en skyddande gudom for kvinnosliktet. Friggs heliga tal bor ha varic 17. Ate
en besvirjelseformel med tydlig hinsyftning pd etc lycklige slut pa ett havande-
skap visar sig bestd av 17 ord, dr ddrfor just vad man bér vinta. I runmagien



skola vi finna exempel pd anvindning av samma magiska tal i inskrifter pa fore-

mal, som tydligtvis burits av kvinnor (jfr § 67, 22 £).

45. Efter dessa bada exkurser rérande vissa rester av magisk dikening hos konti-
nentalgermaner och angelsaxare ha vi att vinda oss tll vad som finnes kvar av
fornnordisk galderdiktning och besvirjelser. Méta vi dven hir anpassning dill
vissa tal, kan det icke girna vara méjligt, att vi skulle ha att géra med rena dill-

filligheter.

1. De utférligaste dikter av galderartad karaktir, som finnas bevarade, iro in-
flickade i Bésa-sagan. Denna ir upptecknad i rite sen tid, men denna omstin-
dighet behover icke utesluta, attde i densamma upptagna dikterna kunna vara
ett verk av hednisk folktro. Stavrim och meter kunna ha skyddat dessa for varje
starkare forvanskning. Dessutom ir det majligt, att om de forfattats av sagofér-
tiljaren, denne dock varit s3 hemmastadd i den gamla galderdiktens teknik, att
han tillimpat dess regler. Sagan forciljer:

D3 Bése och hans vin Herraudr hotas med déden, tvingar den galderkunniga
trollkvinnan Busla konung Hringr att avstd frn sitt beslut. P4 kvillen tringde
Busla in i det hus, dir Hringr sov, och liste en l&ng galderdike, bestdende av
trenne avdelningar, mellan vilka pauser intridde. Om den tredje och sista siges
uttryckligen, att den hade den stérsta trollmakten (»mestr galdp). Forsta avdel-
ningen bestdr av ¢j mindre dn 7 rite l8nga strofer. Det hela dr for omstindligt
atc hir citeras, den intresserade hinvisas dll Jiriczeks edition av Bésa-sagan
(Strassburg 1893), jfr Finnur Jénsson, Den norsk-islandske Skjaldedigtning B.
2,s. 350 ff. For den med islindska icke fortrogne kan en kort antydan av inne-
hallet vara nog. Efter en invokation till den sovande Hringr i strof 1 begynner
med strof 2 en besvirjelse: »(2.) Hér Buslas bon, snart blir den sjungen, s atc
den skall héras i hela virlden, olycksdiger for alla, som férnimma den, virst
dock for den, som jag liser den for. (3.) M4 vittar gd vilse, m3 ndgot oerhort
ske, klippor biva, virlden darra, ovider rasa, om du icke ger frid 4t Herraudr
och skydd &t Bése! (4.) Ditt hjirta skola maskar gnaga, ditt 6ra icke mer héra,
ditt 6ga springa ut ur huvudet, om du icke» etc. Det ir foga troligt, att varje
strof i denna ldnga dikt varit beriknad att innehélla ett visst antal ord. Sanno-
like har blott sista strofen haft ett kraftigt magiske tal dolt i sin ordsumma, var-
vid det helas ordsumma stdte i ete visst talférhallande il avslutningsstrofens tal-
mystiska anordning. Undersékes ordsumman i slutstrofen, visar det sig, att den
bestdr av 2 x 18 ord, alltsa tursens tal, kombinerat med Odens: S¢ pér i hvilu
sem [ hdlmeldi, en i hdsaeti sem 4 hatbdru; pd skal pér seinna synu verra, en ef
b vilt vid meyjar mannz gaman hata villize pi pd vegarins; eda viltu pulu len-
gri?Utriknas den summa, som bildas av samtliga 7 strofers ord, visar det sig, att



denna dr 206 (21 + 30 + 23 + 34 + 31 + 31 + 306), vilket tal 4r = 2 x 103. D4
talet 103 #r ett primeal, dr talkombinationen 206 ett dkta turstal. Talet 2 ingar
dvenledes i avslutningsstrofens ordsumma (36 = 2 x 18). Hela denna inledande
foljd av strofer torde silunda vara inriktad pa ace &kalla demonisk hjilp. Natur-
ligtvis 4r jag icke blind f6r, att i en s omfingsrik dikt som denna inskott kunna
ha gjorts och vissa ord litt kunna ha tappats bort — att s dven i ett och annat
fall skett, visa handskriftsvarianter —; jag framhiver blott, att det ingalunda ir
orimligt, att editionsutgivaren (Jiriczek) triffac det ritta och just medtagit s&
ménga ord, som ursprungligen ingitt i de 7 stroferna.

Mellanpartiet av trolldikten bestr av en enda strof, som lyder:

Troll ok dlfar ok téfrnornin, buar, bergrisar brenni pinar halli;, had pik
hrimpussar hestar stredi pik, strd]iriczek har stdin, vilket torde vara en simre
ldsart dn serd hos Finnur Jénsson. stangi pik, en stormar zri pik, ok vei verdi
per, nema pu vilja minn gjérir.

D. v. s. »Troll, alvar och trolldomsnornor, hgboar, bergresar ma brinna dina
salar, rimtursar m4 hata dig, histar trampaOriginalets stredi har dock en grovre
betydelse, jfr Erik Noreen, Studiet i fornvistnordisk diktning, andra samlingen,
s. 63. dig, strin sticka dig, stormar pliga dig, ve dig, om du icke gor min viljal»
Denna forbannelsedikt, som blev upplist, sedan konungen yttrat sig efter den
forsta besvirjelsen, bestdr av 32 ord, s& anordnade, att de tre forsta raderna in-
nehilla 16, de tva foljande idvenledes 16 ord. Aven hir ingar tydligtvis det de-
moniska talet 2, vilket stimmer vil med innehillet. Vad 16 betriffar, hinvisar
jag till § 40, 16; talet synes i senare nordisk magi ha anvints for att vélla splic
och forstora alla dllgivenhetsband.

Sedan konungen in en ging yttrat sig, liser slutligen Busla avslutningspartiet,
vilket i sagan kallas »syrpuvers» och vari den kraftigaste magien siges vara dold
(»mestr galdr). Det bestdr av foljande strof:Komi hér seggir sex, seg pui mér
néfn peirra oll 6bundin, ek mun pér syna: getr pu ei rddit, svo [at] mér réte pik-

ki, pd skulu pik hundar [ hel gnaga, en sdl pin sékkvi { viti.

D. v. s. »Hir ma sex min komma, sig mig deras namn, alla obundna, jag skall
visa dig: gissar du icke, s& att jag finner det rikeigt, skola hundar gnaga ihjil dig,
och din sjil skall sjunka till helvetetr. Direfter meddelas i sagohandskrifterna
36 runtecken av yngre typenEn enda handskrift har sju 4, tydligen en felskriv-

ning.:
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Dessa torde av trollkvinnan ha framsagts: reid, dss, purs, kann, madr, ur; iss etc.
(6 ggr), sdl etc. (6 ggr), tyr etc. (6 ggr), fss etc. (6 ggr), logr etc. (6 ggr). Sam-
manféra vi i anslutning tll en textvariant orden svd ar dll svd() i tredje raden,
kommer strofen att bestd av 36 ord, lika minga som runnamnen i runramsan.
Att detta varit det ursprungliga tillstdndet, torde ej girna kunna betvivlas. Aven
hir ingdr turstalet i ordsumman, 36 = 2 x 18. Talet 36 ir dvenledes = 6 x 6, och
det 4r ju just friga om att gissa sex namn (seggir sex). Losningen torde vara: ri-
sdl, aistil, pistil, kistil, mistil och uistil.

Ordsumman i hela Buslas bén 4r 206 + 32 + 36 + 36 (runnamnsramsan) =
310. Tal pd 0 ha i hog grad ansetts for skadegorande (jfr § 26, § 45, 3 och §
61). — I den yngre redaktionen av Bésasagan]iriczek, Die Bésa-Saga, s. 101 ff.
finnes ivenledes en trolldikt, som emellertid ir ritt starkt avvikande frin mot-
svarande partier i den ildre versionen. Aven denna dikt synes vara byggd med
hinsyn till uppndendet av vissa magiska talférhallanden: Det forsta partiet be-
stir av 130, det andra, som begynner med 116!l taki pig, av 82, det tredje av 48
ord. Det mellersta partiet, vars ord rikta sig till troll och andra demoniska varel-
ser, bestar silunda av 2 x 41 ord, alltsi en dkta demonisk talkombination (41 ir
ett primtal). Forsta partiet bestdr av 10 x 13 ord och det sista av 2 x 24. Hela
galderdikten bestdr av 260 (130 + 82 + 48) ord. Vi méta alltsdliksom i den ild-
re versionen ett tal slutande med 0, ett tal, som kan bringa déd och skada. Talet
260 dr = 2 x 13 x 10 och erinrar silunda i sin sammansittning om talet 390 =
3 x 13 x 10, som ligger dolt i teckenkombinationen pa den i skadegsrande syf-
te runristade vivbrickan i Lund (jfr § 65, 2). Om denna dike, dtminstone som
helhet betraktad, giller det i 4nnu hégre grad 4n i friga om galdern i den 4ddre
redaktionen, att den kan vara ett verk av en ritt sen tid. Ar s fallet, vilket jag
anser vara att antaga, har den, som sammansatt dikten pa detta sitt, vetat att en
dylik galder skulle innehalla tal av viss typ.

2. En i galder- och runmagi utan tvivel vil forfaren man har den islindske skal-
den Egil Skallagrimsson varit. I sagan om honom finnas férutom en magisk be-
svirjelse pa prosa dskilliga dikter bevarade, vilka tydligtvis tillkommit i magiskt
syfte. Tvd av dessa har Magnus Olsen behandlat med hinsyn till runtecknens
antal (jfr § 1). I dnnu hogre grad dn dessa bdda dikter, med vilka jag i det fol-
jande dven skall sysselsitta mig, torde enligt sagans vittnesbdrd en annan dike
av Egil f3 anses vara av magisk karakeir: Vid ett gistabud i den norska kungs-
girden ricktes skalden ett dryckeshorn med forgiftat 6l. Egil anade faran, fram-
tog sin kniv och stack sig i handen. Sedan tog han mot hornet, ristade runor
dirpd, bestrok dem med blodet och kvad: Ristum run a horni riodum spioll i
dreyra pau vil ek ord til eyrna ods dyrs uidar rota drekkum veig sem vilium vel
glyiadra pygia vitum hve oss of eiri aul pat er bardr of signdi. (citerat efter F.



Jénsson, Den norsk-islandske Skjaldedigtning, A 1, s. 49.) I A. U. Béiths tolk-
ning lyder denna dikt: »Ristom runor pé hornet, rodne var stav i blodet! Mum-
lom kraftord, medan mun vid randen dréjer — Dricka med lust vi drycken,
dejan, den glada, oss rickte. Vilja vi veta, hur olet verkar, som Bérd oss sig-
nat.»D4a Egil yttrat detta, brast hornet mitt i tu, och drycken flot ned i golvhal-

men.

Det framgir av ordalydelsen i det sagda, att icke blott de ristade runtecknen,
vilka sannolikt utgjort ndgon kortare formel, utan dven den framsagda dikten
varit av magisk innebord. Férst dd dikten blivic st dll slug, brast ju for dvrige
hornet. Rikna vi nu orden i det islindska originalet, kunna vi konstatera, att
varje halvstrof bestdr av 18 ordGenom en tillfillighet bestdr dven Bédths tolk-
ning av 36 ord (en 36-ordig dike pé ett nordiske sprak har nacurligtvis ritt stora
chanser att dven komma att bestd av 36 ord pd ett annat), men den bestér icke
av en halvstrof med 18 + en annan med likaledes 18 ord. En garanti f6r fore-
komsten av avsiktlig talmystik 4r, att samma forhallande upprepas (jfr §§ 47—
65).. Dikten har slunda varit sd beskaffad, att dryckes- och trolldomsguden O-
dens tal tvenne génger ingick i densamma. Helt sikert har dven i runformeln
talet 18 ingdtt. Egil var som bekant Odendyrkare (jfr hans kviide »Sonatorrek»).

Av magisk art dro sannolikt dven tvenne férbannelsestrofer, som Egil diktat mot
sina fiender konung Erik och hans drottning. Den férsta lyder (jfr F. Jénsson,
a. a., s. 53): Sva skylldu god giallda gramr reki lynd af lavndum reidr se rogn ok
odinn rin mins fiar hanum folkmygi lar flyia freyr ok niordr af iordum leidiz
lofa styri landass pann er ve grandar.

I Baachs nagot fria tolkning;

»Révarn, som min rikdom rénat, gudar straffe! Vred nog kan du kasta kungen
fran dig, Oden! Folkforodarn flykee, Fré och Njird, ur riket! Hitske helgdoms-
skindarn hate landsens vittar!»(Sirskile sista raden avviker frin originalets me-
ning.) Undersska vi ordens antal i den islindska texten, visar det sig, att forsta
halvstrofen, som ir en invokation till Oden, bestir av 18 ord. Andra halvstro-
fens ritcta ldsarc dr omtvistad, orden diri ha i varje fall sannolike blivit omkasta-
de. Enligt den ovan citerade textupplagan bestdr denna halvstrof av 16 ord.
Detta stimmer ritt vil med, att i dess sista rad Tor anropas: landdss var i Norge
framfor allt Tor. 4 var Tors tal och en halvstrof pd 16 ord innehdll s&lunda hans
tal 4 ginger — alldeles som dikten pd Glavendrup-stenen Pdrr wigi etc. (jfr §
43, 1). Strofen i sin helhet bestar, i den form, vari jag citerat den, av 34 (18 +
16) = = 2 x 17 ord, samma antal ord, som Egil framsiger, d4 han vinder sig till
landvittarna vid sin nidstdngsbesvirjelse, jfr hirom nedan.



Den andra dikten lyder (a. a., s. 53): Logbrigdir hefir lagda landalfr firi mer si-
alfum bleckir breedra sokkua brudfang vegu langa Gunnhildi a ek giallda greypt
er hennar skap penna vngr gar ek ok Ié launa landrekser bili granda.

I Baachs tolkning:

»Lingan led att irra landets kung mig givit. Lagombringarn, bréders bane,
drottning hetsat. Gava god skall leda Gunhild 2 for flykten: Ung jag lomskhet
l6nat litt med miktig vinda.»Hela strofen bestdr i den lisart, jag ovan foljt, av
31 ord (13 i forsta och 18 i andra halvstrofen, alltsi Ulls och Odens tal). Talet
31 ir ett primtal. Jag har redan nidmnt, act dylika tal, som icke kunna jimnt de-
las med det demoniskas tal, hava ansetts skydda mot trolldom (jfr § 19). Drott-
ning Gunhild var som bekant i hég grad trolldomskunnig. Vi kunna i detta
sammanhang erinra oss berittelsen om hennes forhallande till islinningen Hrut
(jfr Nials saga, kap. 3—06). Ordsummans taltyp och de faktiska omstindighe-
terna tyda dirfor pd, acc Egil genom denna magiska dike velat skydda sig mot
den seidkunniga kvinnans onda anslag. Atc den forsta halvstrofen bestdr av 13
och den andra av 18 ord, torde dven bero pd magisk berikning, idegranen och
dess runtal ha ansetts ge skydd mot trolldom (jfr § 29), och trolldomsguden O-
den var Egils specielle skyddsgud.

— Sludigen finnes i Egil Skallagrimssons saga ett forbannelseformulir bevarat.
Innan Egil avseglade frin Norge efter act ha dédat Eriks son, Ragnvald, steg
han i land p4 en 6, tog i handen en hasselsting och gick ut pd en bergudde,
som vette mot land. Hir tog han ett histhuvud och satte det upp pé stdnge-
nOm en liknande trolldomsceremoni f6r att skrimma folk ur landet, utférd av

Frodes hirdman Grep, berittar Saxo, jfr J. Olrik, Sakses Danesaga2 1,s. 231 f.
Sedan framsade han »bestimda ord» (= en besvirjelse): Hér set ek upp nidstpng
ok sny ek pessu nidi 4 hpnd Eiriki konungi ok Gunnhildi drétningu (= 17 ord)
= »Hir reser jag upp nidstdng och vinder jag detta nid mot konung Erik och
drottning Gunhild.» S& vrider han histhuvudet in mot land (hann sneri
hrosshofdinu inn 4 land, siger sagan), varefter han fortsitter: sny ek pessu nidi
4 landvéttir per, er land petta byggva, svd at allar fari per villar vega, engi hendi
né hitdi site inni, fyrr en per reka Eirik konung ok Gunnhildi 6r landi (34 = 2 x
17 ord) = »Jag vinder detta nid mot de landvittar, som bebo detta land, s3 att
de ma4 fara vilse vigar och att ingen ma nd eller finna sin boning, {6rrin de ha
drivit konung Erik och Gunhild ur landet.» Direfter fortsitter sagan: »Sedan
skét han stdngen ner i en bergskreva och lit den std dir. Histhuvudet satt vri-
det mot land, och han ristade runor pd stingen, och de innehéllo hela denna
besvirjelse. S& gick han ombord pd sitt skepp.» Jfr E Jonssons edition, Altnordi-
sche Saga-Bibliothek, Heft 3, s. 189.Egils besvirjelse bestdr, sdsom jag ovan



markerat, forst av 17 ord, varefter en paus f6ljer, d& han vrider histhuvudet
mot land. Sedan uttalas yteerligare 34, d. v. s. 2 x 17 ord. Genom att kombine-
ra primtalet 17, den magiska grenens tal, med demontalet 2 bar han tydligtvis
dsyftat att vinna makt 6ver landvittarna. »Landvetter» kallades i Norge de un-
derjordiska visen, som tinktes bo inne i fjillet och under jorden och som vir-
nade om landetJfr Alexander Bugge i Norges Historie 1 (Kristiania 1912), s.
199.. I Landndmabdk forciljes, act det i Islands 4ldsta hedniska lagar fanns en
bestimmelse, att man icke borde bruka skepp med djurhuvuden. Men om ni-
gon indock hade ett dylikt pd sitt fartyg, skulle det ovillkorligen tagas ned, d&
land kom i sikte. Man fick icke nalkas land »med gapande huvuden och upp-
spirrade trynen», for att icke »landvittarna skulle bli skrimda». Hir ha vi tyd-
ligtvis forklaringen till, att Egil vinder ett gapande histkraniumHisten spelar
dessutom en framtridande roll i den islindska niddikten, jfr Erik Noreen, Stu-
dier i fornvistnordisk diktning, andra samlingen, s. 48 f. och s. 58 f., samt f6r
vidare litteraturhinvisningar Schoenfeld, Das Pferd im Dienste des Islinders
zur Saga-Zeit, s. 74 ff. mot land och uttalar en besvirjelse mot landvittarna. I
olikhet med Magnus OlsenOm Troldruner, s. 20 £. tror jag icke, att det varit de
tvenne mot Erik och Gunhild riktade dikterna, som inristats i stingen. Enligt
sagans ord har det varit de strax forut anférda besvirjelseorden, som inskurits i
nidstdngen. Att talet 17 ingdr i denna besvirjelses ordsumma, har utan tvivel
haft sin alldeles speciella orsak. Det kan bero pa, att nidstdngen ir en fortsitt-
ning av ett annat trolldomsinstrument, den magiska grenen, och att bjorkrunan
och dess tal representerat denna. 17 var emellertid dven Friggs tal (jfr § 31). Sa-
som doddsguden Odens maka har hon sannolike enligt fornnordisk folktro haft
makt &ver »de underjordiske». S& har varit fallet med Friggs motsvarighet hos
sydgermanerna, gudinnan Bertha (Pérchta), som med sin hir av elementaran-
dar srjde for jordens fruktbarhet och med deras hjilp pléjde under jorden med
sin triplog. En variant av samma gudinnegestalt, gudinnan Stempe i Tyrolen,
har i folktron tinkts sisom dgande histgestalt; pa sina stillen kallas hon i Tysk-
landiven Mutter Rose, vilket namn Mannhardt fé6rmodat vara reflexen av ett
gammalhogtyskt Hrosa = 'sto'Jfr Mannhardt, Die Gotterwelt der deutschen
und nordischen Voélker 1, s. 289 och s. 299..

3. Av magisk karaktir 4r utan tvivel en runristad dikt, som finnes bevarad pé en
vivsked av ben frin Trondhjem]fr om denna Magnus Olsen, Om Troldruner, s.

16 f.:
Unna-k meyju ek vil-at req Erlends fiila vif, ekkja hagadi.

Bugge, som forst iaketagit, ate inskriften utgéres av en metrisk dikt och rekon-
struerat den norrona sprikformen sddan den ovan angivitsInskriften ir ristad



med yngre runor: a betecknar hir 4r-runan och ¢ dss-runan., har limnat féljan-
de tolkning: »Jag dlskade mén. Jag vill icke pliga Erlands avskyvirda hustru,
som inka skulle hon vara dll pass (f6r mig)». Hir ha vi uppenbarligen att gora
med en magisk skadedikt. Inristaren har trott sig genom trolldom kunna fram-
kalla en mans déd (jfr orden »sisom dnka»). Den i versform avfattade besvirjel-
sen bestir av 10 ord, och hirmed stimmer, att inskriften bestir av 40 = 4 x 10
runtecken:

5101520 25 30 35 40
unakmayiulik]uilatrigzlensfulzeuifeekiahakapi.

Fér att vinna detta resultat, ha tvenne runor pa slutet, k och a, forenats till en
bindruna. Bide orden i dikten och runtecknen iro slunda anpassade s&, att de
i sig délja isrunans tal 10, vilket tillskrivits en »kall»-gorande, dédande make
(jfr § 26). Kold och déd sattes av gammalt inom magien i samband med var-
andra. Man behdver blott tinka pd det senantika bruket av kalle bly (taget frin
takrinnor och dylike): det kyliga blyet skulle gora den forbannade »kall», allesd
déda honom]Jfr Wiinsch, Sethianische Verfluchungstafeln aus Rom, s. 71 f.. 1
detta sammanhang bora vi dven erinra oss runtecknens antal p& den ddesdigra
valfiskbarden under den dédssjuka flickans huvudgird, det runristade foremal,
som Egil Skallagrimsson uppspdrade och borttog vid sitt besok hos bonden i

Virmland (jfr § 1): dessa runor voro 10:»Tio morka tecken tiljda skivan gom-
de. Det har kval och kvidan kvinnan linge véllat.» (A. U. Baths tolkning.)

4. I »En islindsk svartkonstbok frén 1500-talet, utgiven med 6versittning och
kommentar av Nat. Lindqvist» (Uppsala 1921) finnes bl. a. en besvirjelse for
»att forhixa en kvinna och vinna hennes kirlek» (s. 57 tf.). Den lyder i Nat.
Lindqvists dversittning: »Jag ser pé dig, och du skinke mig lust och kirlek av
hela din hg. [—| M4 du ingenstides kunna sitta, m& du ingenstides kunna tri-
vas, om du icke ilskar mig. Detta beder jag Odin och alla dem, som kvinnoru-
nor kunna tyda: Att du ingenstides i virlden md hava ro eller trivas, sdvida du
icke dlskar mig av all din hdg. S& skall du kinna det i dina ben, som om du
brunne hel och héllen, och i ditt kot hilften virre. Drabbe dig ofird, om du
icke idlskar mig. Om fotterna skall du frysa. Aldrig vinne du i4ra eller sillhet.
Sitte du som 1 eld; ruttne ditt har; remne dina klidder, om du icke frivillige vill
giva dig tll mig.» Liser man det anférda uppmirksame, skall man finna, att
den egentliga besvirjelsen tar sin bérjan med andra meningen (»M4 du ingen-
stides» etc), vilken begynner efter tankstrecket inom klammer, som insatts av
mig. Antingen ir den inledande meningen en senare tids tillsats (tva trollform-
ler ha sammanslagits till en), eller ock har man efter férsta meningen gjort en
skarpt markerad paus, si att den senare avdelningen bildat en enhet for sig.



Detta parti lyder i originalets text och av Nat. Lindqvist uppstillt i versrader: sit
pu huergi nie prifist pol pu huergi nema pu elsker mig nema pu vner mijer af
aullum hug pad bid eg Odin suo skall pijer i beinum og alla pa sem pu brener
aull sem kuennrunir en i holldi kunnu ad rada halfu verra Ad pu i heimi hliot
pu ogifttu huergi poler nema pu vner mijer a fzetur Rotna pu hari skalltu friosa
rifni pin kledi hliottu alldri semd nema audganngul nie selu vilier eiga mig. sit
pu brenandi Besvirjelsen bestdr av 81 ord, innehdller alltsd trolldomstalet 9
jimnt 9 ginger. Detta tal har pd det intimaste varit forknippat med trolldoms-
guden Oden, som anropas i dikten. — Den hir utelimnade inledningsformeln
bestir av 15 ord, innehaller alltsd solrunans tal, vilket torhinda i senare islindsk
magi satts i forbindelse med Fro sdsom sol- och kirleksgud. Det sannolikaste i,
atc tvenne olika erotiska besvirjelseformler sammanfores dll enJfr hopsmile-
ningen av angelsaxiska galdrar (§ 44).. Stilkaraktiren dr ocksa olika i de bada

partierna.

5. I »Islenzkar pjédsogur og @fintyri» av Jén Arnason (del 1, s. 164) berittas,
att konung Olov Haraldsson en ging som 5-drig pilt kom seglande pa ett skepp
tillsammans med sina fosterforildrar titt f6rbi en fjillstrand. D& kom en troll-
kvinna ut ur berget och frigade, om det fanns nigon skald pa skeppet. D& man
svarat, att ingen sidan fanns, kvad hon en skadedikt av foljande innehdllFor
hjilp med tolkningen av den islindska texten stir jag i tacksamhetsskuld till
Lektor Jén Helgason i Oslo, vilken dven givit mig virdefulla upplysningar om
spriket i andra islindska trolldomsdikeer.: »(1.) Métte sjukdom komma, folk
jimra sig, sno falla ditt och det bli hungersnéd mingenstides; sné faller, fjillec
overhéljes, folk hatar varandra, minniskornas boskap dor. (2.) Jorden vredgas,
faret forsvinner, det blir sngstorm, minniskornas boskap blir borta, hat uppstér,
mat skall saknas, folk omkommer, och dnnu virre blir det.» — Komi sdtt,
Gremyjist haudur, kveini drdtt, glatist saudur, kynngi hrid, gjori hregg, og giori
sult vida; tappist fé seggja; hrynji mjoll, fdist hatur, hylji fj6ll, firrist matur, ha-
tist menn, farist her deyi fé skatna. og gjérist enn ver.

D4 kvad den unge Olov Haraldsson: Gjéri regn, Grdi haudur, gefi logn, gledjist
saudur, gefi gott fing, gjori gotr dr og komist menn pdngad; og feri baut vora;
firrist snjor, linni naud, falli sjér, lifni pjéd, fargist hatur, 1idi vetur, f4i byr skat-
nar. og gjori enn betur.

Han vinder alltsd helt om i dess motsats vad trollkvinnan velat frambesvirja:
»(1.) Métte det komma regn, vider och hav bli stilla, gott och dtkomligt fiska-
finge beskiras minniskorna, mitte snon forsvinna, sjon stillna, hat forgoras,
minnen f& medvind. (2.) Métte jorden gro, firet glidjas, god &ring uppstdDen



foljande versraden, som torde ha ett felskrivet ord, kan endast gissningsvis tol-
kas. Lektor Helgason anser sig icke for nirvarande kunna limna nigot bestimt
rekonstruktionsférslag., nod hilla upp, folk leva upp, vintern vika och mdtte
det bli dnnu bittre.» — »D3 sprack trollkvinnany, tllfogas, och med denna {6r-
klaring slutar berittelsen. Vi ha hir tydligtvis att géra med en duell pa magisk
vers. Trollkvinnans dikt bestdr av tvenne strofer med 19 ord i varje. D4 vi veta,
att minniskans tal (talvirdet av m-runan) var 19, kunna vi dra slutsatsen, att
minniskan kunde magiske snirjas av ett troll, om hennes tal (19) kombinerades
med trollets (2). Svaret, som kom trollkvinnan att spricka, bestdr av 41 ord,
dess ordsumma bildar alltsd ett primtal, vilket icke jimnt kan delas med ndgot
annat tal 4n 1, hjilprunans tal.

En intressant parallell dll detta betraktelsesitt ger oss en i sen tid upptecknad
norsk folksigen. I berdttelsen »Makrilldrag» berittar Asbjernsen]fr Lundquists
tolkning (Sthlm 1881), s. 207 ff., och Norske huldre-eventyr og folkesagn for-
talt av B. Chr. Asbjernsen. Fjerde udgave bearbeidet av Moltke Moe og Anders
Krogvig (Kristiania 1914), s. 288 ff. om, hur tre sjomin blevo kvitt sina tre
trollkiringar till hustrur, som ville férgéra dem. D4 dessa en efter en i gestalt av
korpar kommo flygande, var och en med sin stormby, kastades f6r var och en
ut en famn bjorkved, »trd for trd, et i sinder, aldrig tvd». D4 en famn kastats,
fick denférsta med sin frambesvirjda stormby kommande kiringen &ter kvin-
nogestalt och gick med djupt sténande till botten. Likadant gick det de tva fol-
jande. Hade tvd trin kastats pd en ging, skulle trollkiringen kunnat behilla
makten. Av magisk betydelse har helt sikert dven den omstindigheten varit, ate
det ovillkorligen skulle vara bjérkved. Bjorken var ju kvinnans magiska symbol

Gfr § 31).

6. 1 samma arbete av Jén Arnason (del 1, s. 461 ff.) meddelas fem magiska dik-
ter under rubriken »Visur til ad herda stefnu og feela med djéfulinny». Av utrym-
messkil kan jag icke avtrycka dem, utan hinvisar den intresserade till den is-
lindska publikationen.

Den forsta dikten, som begynner: Undan vindi vondan sendi (»M4 det onda bli
kastat bort med vinden») och bir overskriften Draugapdrtur, bestir av tvenne
halvstrofer, vardera innehdllande 17 ord, silunda det hela 34 (= 2 x 17) ord.
Talférhallandet dr detsamma som i Egils besvirjelse mot landvittarna (jfr ovan
mom. 2: sny ek pessu nidi 4 landvéttir etc).

Den andra dikten kallas Trollapdttur och begynner: Fjandi, andi flir, grdr >M3&
djivulen, den lomske, grd anden flykta» etc.) och visar sig i friga om ordens an-
tal vara byggd enligt ett alldeles bestimt matematiskt schema. Rikna vi ord-



bildningen seid-sullum som tvenne enheter] senare runinskrifter stir det ofta
nog skiljetecken mellan ett sammansatt ords bigge delar., visar det sig, att dik-
ten bestdr av tre fyrradiga strofer, vardera innehdllande 16 ord, varefter f6lja
tvenne rader, innehdllande tllsammans 8 ord. Besvirjelsen bestdr sdlunda av 56
= 7 x 8 ord. Dikten ir tydligen anpassad speciellt efter 8-talet. Dettas skyddan-
de make ha vi lart kinna bl. a. i den 4ttonde talmystiska strofen i »Groas troll-
singer» (»Gora dig men ej miktar ens vilnad av kristen kvinna d4»). Attatalets
magiska anor gé for 6vrigt tillbaka till senantikens ogdoad (jfr § 24 och § 48).

Om den tredje dikten ir det svart att ytera sig, endr den har en variant som in-
nehaller ett avvikande antal ord. Den fjirde bir 6verskriften Dvergmal och be-
gynner: Saur-anda vondum — svidi nd vid stefnu stridid (»Métte den onda
smuts-anden nu kinna smirta vid besvirjelsens pldga»). Att orden i denna dike
anordnats med hinsyn tll ett visst matematiske schema, ir fulle tydlige.Delas
femte raden nedifrén, vilken dr dubbelt s ling som den nirmast f6regiende,
upp 1 tvenne (sem sandur er i sj6, och og sveinar iitrda), bestir dikten av 15
rader. Dessa bestd i sin tur, om vi i konsekvens med det féregiende rikna en
ordsammansittning (saur-anda) sdsom tvenne enheter, av 75 = 5 x 15 ord.
Man kan tydligt se hur 15-talet efterstrivats: forst komma 3 rader bestdende av
15 ord, si 3 rader bestdende av 16, direfter dter 3 rader med 15, foljda av 3
rader med 14, slutet utgéres av en formel innehéllande 5 ord: A]b’g fylgi nu
minu mdli (»Bindande make f6lje nu med mina ord»). Denna rad upprepas tre
génger, sd att en ny grupp av 15 ord uppstdr. Det ir tydligt, atc upphovsman-
nen till denna magiska besvirjelse diktat efter schemat 15 + 15 etc. D4 han i ett
fall face finna sig med 16 ord, har han vid forsta ligliga tillfille utjdmnat det
overskjutande genom att lita en treradsgrupp bestd av 14 ord, s att det hela
blivit 5 x 15 ord. Att i en besvirjelse, som riktar sig mot dvirgar och andra un-
derjordiska visen, just talet 15 ansetts vara det mest magiskt verksamma, {6r-
klaras helt naturligt dirav, att i runmagien 15 var solens tal (jfr § 18). Vad dvir-
garna och deras gelikar mest av allt fruktade var ju solen, ty vid dess dsyn gingo
de sin undergéng till métes (jfr Eddadikten Alvissmdl och en méngfald nordis-
ka folksagor).

Den femte dikten kallas Herfjotur, vilket betyder »fjittring av en hir»Aven »pa-
nisk skrimsel under kamp». Jfr Neckel, Walhall, ss. 75 och 83, samt Ivar Lind-
quist, Galdrar, s. 19 (med litteraturhidnvisningar).. Denna dikt innehéller egen-
domligt nog flera kristna element (det talas om att besvirja vid »Guds &ra», »so-
nens svara pina» etc). Rikna vi i konsekvens med det f6regiende ett samman-
satt ord (stefnu-ord) sdsom tvenne enheter, bestdr denna besvirjelse av 36 = 2 x
18 ord. Vare sig det hir varit friga om en likedomsformel eller om skydd mot
en angripande fiendeskara, 4r anvindningen av Odenstalet magiskt fullt begrip-



ligt. Den hedna trollkonstens bruk av de magiska talen har utan tvivel éverlevat
dsatron och mer eller mindre forvanskat vertagits av en senare tid, som 1 sina
besvirjelser insatt Gud och Jesus i stillet for Oden (jfr nedan mom. 8).

7. 1 »Islenzkar gétur, skemtanir, vikivakar og pulur», utgivna av J. Arnason och
O. Davidsson patriffas i del 4, s. 95 ff. liksomi Huld 5, s. 22 ff. en del uppteck-
ningar av galderartade dikter. D4 min uppmirksamhet alltfér sent blivit riktad
pa detta material, kan jag hir endast limna ndgra antydningar. — I den forst-
nimnda samlingen finnes bl. a. en trolldikt for att stimma blod (s. 95), ord-
summan i denna ir 38 = 2 x 19 (minniskans tal). S&som en analogi hirtll kan
anforas, att Ohrt, Danmarks Trylleformler 2, s. 132, meddelar en runformel,
vilken skall skrivas »paa et Meneskes Pande med hans eget blod» — dessa run-
tecken dro 19. 2-talets betydelse for likekonsten har pdpekats i § 40, 2. — Dik-
ten i »Dyrastefna» (s. 99) bestdr av 127 ord, ett primtal; sannolike har det gille
att motverka trolldom. — Dikten i1 »Tdustefna» (s. 99 f.) bestir av 97 ord,
dvenledes ett primtal. — Formeln nema pu mér etc. i »Pjéfastefna» (s. 102) be-
stir av 52 = 4 x 13 ord. — Forsta strofen i »Seringavers» (s. 103 f.) bestar av 47
ord, ett primtal; andra strofen av 40 ord. — Stroferna 1—3 i »Kvadi» (s. 107)
bestd var och en av 57 = 3 x 19 ord. — De 13 magiska dikterna i Huld 5, s. 22
ff. visa foljande ordsummor: 1) 77 =7 x 11, 2) 52 = 4 x 13, 3) 89, ett primtal,
4) 52 =4 x 13,5) 73, ett primtal, 6) 54 = 6x9,7) 44 =4 x 11, 8) 111 = 3 x
37 (primtal), 9) 61, ett primtal, 10) 91 =7 x 13, 11) 86 =2 x 43, 12) 63 =7 x
9, 13) 103, ett primtal. D4 de 13 dikterna idro avsedda som skydd mot troll-
dom och onda makter, ir det helt sikert av betydelse, att de flesta talen iro
primtal eller multipler av 13. Dikten n:r 4 bestdr av tre stycken fyrradiga strofer
med 16 ord i varje, vartill fogats ytterligare en rad med 4 ord. Att dikterna iro
forfattade med hinsyn till uppndende av vissa talforhallanden i friga om ordens
antal, 4r hogst sannolikt. P4 ndgon i detalj giende tolkning kan jag for nirva-
rande icke inldta mig.

8. S&som vi redan sett av dskilliga exempel, synes ordrikning i magiska dikter
och formler ha varit i bruk lingt efter heden tid. De stora samlingar av troll-
formler, som finnas hopbragta, bora dirfér kunna skiinka ett betydande jimfs-
relsematerial. S3 4r utan wivel fallet, men utan vidare ir dylike dock icke att an-
vinda. Det har naturligtvis funnits trollformler i efterhednisk tid, i vilka ord-
rikningsprincipen alls icke tillimpats. Vid tradering kunna under seklers for-
lopp vissa ord ha gitt férlorade och nya tillsatser infogats. Slutligen kunna vid
meddelandet av en trollformel vissa ord ha utelimnats med full avsike, enidr
dentrollkunnige eljest trote sig g& forlustig sin magiska kraftEn Vanskelighed af
egen Art for Sangsamlere treder frem oppe i Finland og russisk Karelen,
Tryllekvadenes Lande; det er Tryllesangerens Sky for at rebe sin Visdom.



Stundom frygter han @vrighedens Straf, men ofte er den troende Magier bange
for at Kvadet skal miste sin Kraft, naar anden Mand lerer det; selv om han fo-
redrager sin Sang, udelader han sedvanlig visse ord» (Ohrt, Kalevala 2, s. 112)..
Mot uppteckningar, som gjorts under tortyr och annat tving under 1500- och
1600-talet ha vi alle skil att stilla oss skeptiska, i de flesta fall ir det rent av tro-
ligt, att icke hela ordsumman kommit med. Act dock ett och annat kan vara att
himta frdn en sen tids magiska formler, har jag redan med négra exempel antytt

(fr § 42).

Nagra observationer, gjorda vid lidsningen av Ohrts Danmarks Trylleformler
kunna hir yteerligare tillfogas: Formeln n:r 788 (»Kors i Stavn — i Jesu namn»)
innehdller 6 ord och skall dstadkomma fiskelycka (jfr § 41, 6). Formeln n:r 986
(»far hen i den onde Mands Navn til» + namnet p3 ett viderstreck) innehiller 9
ord och skall dstadkomma omslag i blasvider (jfr § 40, 9), likasd formeln n:r
612 med samma syfte, om man avdelar tv& hopskrivna ord (»Raer du i-daw, s&
raer 2 i-mdrren»). Formlerna n:r 774 och n:r 775, avsedda for att lugna histar,
bestd bdda av 13 ord (om tilligget »I Navn» frinriknas frén den forsta). Form-
lerna n:r 1032 och n:r 1033, bida riktade mot trolldom, besti den férra av 2 x
13 ord fére »Amen», den senare av 3 x 13 ord, n:r 1265 (mot spdkeri) av 13
ord. Formeln n:r 880, avsedd att form4 en kvinna till kirlek, bestar av 19 ord
(jfr § 58). En skadeformel (jfr ovan mom. 3), bestdende av 10 ord, ir denna:
»Nu sette wi ald fru Annes lycke och welfert neder» (n:r 979).

Av intresse dr dven i detta sammanhang en av Magnus Olsen, Ettegdrd og hel-
ligdom, s. 13, meddelad pula-artad »reggla» om girdarna i en norsk socken, vil-
ken slutar: i Leirvik er dei tjuvar alle sine dagar. Denna ramsa synes vara av ma-
gisk natur. Vid ordrikning visar den sig bestd av 18 + 18 ord (8 rader bilda en
grupp pa 18 ord, och 6 rader en annan pé idvenledes 18 ord). Jag férmodar att
diktens syfte varit skydd mot tjuvar. Oden, vars tal 4r 18, synes girna ha anro-
pats i besvirjelser mot juvar (jfr t. ex. Nat. Lindqvist, En islindsk svartkonst-
bok, s. 57 och s. 71).Att alla eller ens flertalet frén nyare tidens bérjan uppteck-
nade nordiska trollformler skulle kunna forklaras ur de gamla magiska talfor-
hallandena i fornnordiska galdrar och besvirjelser, héller jag av skil, som jag re-
dan framhivt, f6r uteslutet. Ace ett visst samband dock forelegat, torde emeller-
tid vara en ritt sannolik hypotes. Har detta samband funnits, maste emellertid i
enstaka fall det ursprungliga talférhéllandet ha blivit bevarat.

Att det material, varmed vi i detta kapitel haft att arbeta, 4r synnerligen vansk-
ligt, har jag vid flere tillfillen pdpekat och understryker detta dn en ging. Den
forngermanska talmystiken kan emellertid studeras genom ett langt sikrare ma-
terial — de bevarade resterna av magiska inskrifter med ildre runor. Hir hava



vi icke att gora med en serie traderingar och avskrifter utan med original. Med
dessa skola vi 1 foljande kapitel sysselsitta oss. Det skall dirvid visa sig, att vi p&

dtskilliga punkter kunna draga nytta av galderdiktens i och for sig dunkla och
osikra antydningar.

*



KAP. IV.

DE FORNGERMANSKA RUNINSKRIFTERNAS BOK-
STAVSMAGI.

46. Med stod av vad som i de bada foregdende kapitlen utvecklats, kunna vi
ordna den ildre runraden i enlighet med stigande talvirden pé foljande sicc: 1.
N2.P3.F4.R5.<6.X7.P8 Hup(thharkgwh9.+10.111.912. [ 13.
I'14.Y15.M16.Tnijp (@ r (7)) sc17.B18.M19. KM 20.121.022.9223. X
24V bemln(ng odf

Ljudvirdet av runan n:r 2 har varit lika med det klanglésa engelska ¢h. Vid
transkription Aterger jag den i det féljande med p. Runorna n:r 6, 17 och 23 ha
med all sannolikhet varit frikativa ljud, de kunde dirfor stringt fonetiske limp-
ligast betecknas med g, b och d. For enkelhetens skull begagnar jag emellertid
g b och d Runan n:r 7 har sikert varit ett bilabialt v, jag dterger den dirfor
med w. Runan n:r 13 ir dll sitc ljudvirde problematisk. I det féregiende (jfr s.
82) har jag uppstillt hypotesen, att den skulle ha fitt sitt namn med hinsyn till
utljudet i ordet *Twaz och sélunda ha betecknat ett tonande s-ljud. D4 detta z
ljud med tiden évergick dll ett Zljud (tonande si-ljud), skedde ett sammanfall
med ljudvirdet hos runan n:r 14, varefter detta zljud slutligen erholl ungefir
samma uttal som det tjeckiska 7; pa skandinavisk botten uppstod sedermera ett
tungspets-r. Jag transkriberar runan n:r 14 med r, men limnar osagt, pé vilket
stadium i utvecklingen Z — 7 dess uttal vid tiden i friga kan ha befunnit sig.
Runann:r 21 har sannolike liksom grekiskt py varit tecken for ett dubbelljud,
ett dng-ljud + ett g-ljud. Jag transkriberar den i det f6ljande med 7.

Rérande tecknens ordningsfoljd kan nigon tvekan rdda om n:r 12 och n:r 13
samt n:r 22 och n:r 23. De férstnimnda tvenne tecknen iro yteerst sillsynta i
runinskrifter. Med stéd av Odens trollsinger och en angelsaxisk besvirjelsefor-
mel (jfr § 40, 12 £ och § 44, 3) torde vi dock med en ritt hég grad av sanno-
likhet kunna faststilla, att £ = 12 och I = 13, ehuru tecknen i de flesta futhark-
raderna av ett magiskt skl fact byta plats (hirom nirmare nedan). Betriffande
ordningsfoljden mellan de tvenne runorna i futharkradens slut kunna vi med
stéd av en mingd runinskrifter, som i det foljande komma att behandlas, fullt
tydlige visa, att berikningssittet & = 22 och M = 23 ir det ritca. Endast pd Kyl-
verstenen férekommer ju en omkastning av tecknen. Denna skall jag nedan (jfr

§ 49) fullt njaktigt forklara.



Jag 6vergdr nu till att talsymboliskt préva en serie runinskrifter av ildre typ, ddr
icke skadade skrivtecken eller andra grafiska vanskligheter stilla odverstigliga
hinder i vigen f6r ett gematriske tolkningsforssk. Pa ete eller annat undantag
ndr limnar jag inskrifter med den s. k. yngre runraden ur rikningen. Forst se-
dan vi lre sikert kiinna den ildre runskriftens magiska metoder, kunna vi g
till en undersokning dven av den yngres. Bland den senare typens inskriptioner
dr dessutom det dvervigande antalet uppenbarligen icke av magisk karakeir, d&
ddremot av allt att ddma det omvinda ir férhillandet med inskrifter, utforda
med den ildre runradens tecken. Man kan rérande de alderdomligaste bland
dessa inskrifter t. 0. m. friga sig, om icke rent av alla eller nistan alla utforts av
personer kunniga i magi. I vissa fall har detta mihinda blott spelat en roll i det
negativa, d. v. s. ristaren har sett till, att icke en for dgaren magiskt skadlig kom-
bination av tecken blivit fist pa ett foremal. I andra fall avslsjar emellertid en
undersokning av dldre runinskrifter en si invecklad art av gematri, att ristning-
ens magiska karaktir maste anses hojd 6ver varje tvivel. Inskrifter av denna typ
dro i forsta hand ginliga sdsom beviskraftigt material vid uppvisandet av den
dldsta runmagiens teknik. Jag begynner dirfér min undersskning med en rad

dylika.



A. INSKRIFTER AV OTVIVELAKTIGT MAGISK ART
MED VIRTUOSMASSIGT GENOMFORD GEMATRI.

47. Guldhornet med runor frin Gallehus 4r som bekant funnet pd nimnda
plats vid Mégeltonder i Slesvig &r 1734 endast nigra steg frin ett stille, dir en
bondflicka &r 1639 patriffat ett liknande horn utan inskrift. Bida hornen blevo
4r 1802 bortstulna frdn den kungliga konstkammaren i Képenhamn och av tju-
ven omedelbart nedsmalta. Vi ha dirfér numera endast de gamla avbildningar-
na och beskrivningarna att hlla oss till. Lyckligtvis var dock runskriften s tyd-
ligt ingraverad, att vi vad formen betriffar icke ha anledning att hysa tvivel om
en enda runa. Runinskriften (jfr avb. 11), som gir lings hornets dverkant, be-
stdr av foljande tecken: M <HTMPFXFLUTIY:HQITISFY:HQR+F:1T
FPIMNQ:ekhlewagastirholtijarhornatawido och tolkas (jfr
NoreenMed litteraturhinvisningen »Noreen» avses i detta kapitel Adolf No-
reen, Altislindische und Altnorwegische Grammatik, 4 uppl. (Halle 1923)., s.
379): »Jag Hlewagastir (Hlégestr) fran Holt gjorde hornet.» Trots de enkla or-
dalagen ha vi hir all anledning att vinta en magisk inskriftOm jag-formeln i
magien jfr Feist, Journ. of Engl. and Germ. Philol. 21 (1922), s. 601 ff.. San-
nolike ha de bida guldhornen varit offerkirl. Skulle de emellertid ursprungli-
gen,vilket jag haller f6r troligt, ha varit avsedda att tjina sdsom dryckeshorn i
en nordisk stormans hem, ir ett magiske syfte med inskriften dvenledes i hog
grad sannolikt. Dryckeshornet var hos forntidens nordbor pd en méingfald sitt
forbundet med heliga bruk: ur det témdes minnesskélen, ur det dracks for gu-
darna vid de stora festerna, vid det avlades 16ften. Det var en miktig symbol f6r
sambandet med ittens skyddsgudarJfr Grenbech, Vor Folkezt i Oldtiden 4,
kap. »Omkring @lbollen», och samme {6rf. i Hlustrerad religionshistoria, utg.
av Lehmann, s. 503.. Vad vi veta om hornets dyrbara material och dess egen-
domliga utsmyckning later oss ana ett f6remal av mer 4n vanlig magisk betydel-
sefullhedJfr rérande figurerna pa guldhornet senast Ivar Lindquist, Namn och
bygd 14, s. 82 ff.. Under inskriften befunno sig i det ena av ringar inneslutna
biltet nedom det andra en mingd bilder forestillande minniskogestalter, djur
och stjirnor. Redan genom sin blandning av djur och minniskogestalter med
stjirnor erbjuder ornamenteringen stor likhet med Mithradyrkarnas amuletter
(jfr t. ex. fig. 402, 408 och 411 i T&M. 2, den férstnimnda reproducerad sé-
som avb. 6 i detta arbete). Granska vi nu talférhillandet hos ornamenten inom
biltet omedelbart under runinskriften (jfr avb. 11), visar det sig, att samtliga
bilder dro 39, alltsd 3 x 13. Inom dessa framtrider 7-talet pd minga sitt: vi se 7
skarpt framtridande férgrundsgestalter (4 bevipnade manliga gestalter, 2 hun-



dar och 1 hjort); 7 svagare (genom punktering) tecknade djur; bland de 25
stjirnornamenten finnas slutligen 7 stjirnor med 7 uddar (4 i vinstra under-
kanten, 1 lingst bort i hogra underkanten, 2 nira &verkantens mittparti).
Mithralirans talsymbolik synes slunda dterspeglas p& en méngfald sitt.

G4 vi 58 till en gematrisk granskning av inskriftens runtecken, finna vi foljande:
Férsta rungruppen ek hlewagastir, som bestdr av 13 runor (enir skiljetecken
icke utsatts efter ek), har talvirdet 143, vilket ar 11 x 13 (18 + 5 + 8 + 20 + 18
+7+3+6+3+15+16+ 10 + 14). Andra rungruppen holtijarAv intresse ir,
att den sjitte runan i detta ord skall lisas sisom ett j och icke enligt ildre, av de
flesta forskare numera 6vergiven &sike, sdsom 7 (ng). har talvirdet 104, vilket 4r
8x13(8+22+20+ 16+ 10+ 11 + 3 + 14). Tredje rungruppen horna har tal-
virdet 46 = 2 x 23 (8 + 22 + 4 + 9 + 3).Sdsom vi i det foljande skola se, har ta-
let 23 en speciell magisk betydelse. Det forekommer sirskilt i gravinskrifter och
torde ha ansetts vara demonskrimmande (dess runas namn betydde ju »dager,
ljus»). Fjirde rungruppen tawido har talvirdet 81 = 9 x 9, vilket 4r trolldoms-
runans heliga tal (16 + 3 + 7 + 10 + 23 + 22). Riikna vi s4 slutligen tillsammans
talvirdena hos alla fyra rungrupperna och ligga dirtill talvirdet av de av fyra
rundlar bestiende fyra skiljemirkena, 3 vi: 143 + 104 + 46 + 81 + 16 = 390 =
30 x 13, allesd ete tal, jamnt 10 ginger s& stort som figurernas antal (39) i det
nedanfr runraden befintliga ornamenterade biltetLiksom i friga om andra or-
namenterade féremdl med runor (jfr sirskile § 51) foreligger sdlunda en be-
stimd korrespondens mellan rungematrien och de dekorativa figurerna. Guden
Ull, som #ven var skéldgud, upptrider torhinda i forsta biltet birande en skold
med 13-uddig stjirna (13 var Ulls heliga tal, jfr § 29.). Detta resultat har run-
ristaren kunnat uppnd tack vare att han insatt fyra av limpligt antal punkter
bestdende skiljemirken. I det foljande skola vi finna flere bevis for, ate skilje-
mirkena tllmites talvirden i runmagien p& samma sitt som i den senantika
bokstavsmystiken. Vid detta forsta av oss skirskidade exempel pa virtuosmissig
rungematri kan det vara av intresse att uppstilla frigan: — hade ett tillndrmel-
sevis lika matematiske vilbyggt resultat kunnat nds, om vi anvint riknesittet £
=1, u=2 etc. etc? — I 54 fall hade vi ftc 156 + 112 + 51 + 87 (alltsd varje run-
grupps talvirde enligt forra systemet, 6kat med antalet av gruppens runor: varje
runa utom fhar ju i futharken fétt ett skenbart talvirde, som ir + 1 hégre 4n
det verkliga). Talet 156 i4r visserligen en multipel av 13 (12 x 13), beroende
ddrpd, att rungruppen bestdr av just 13 tecken. All inbérdes harmoni mellan
rungruppernas talvirden saknas emellertid nu. Talet 13 ingdr varken i 112, 51,
87 eller 422 (summan av 156 + 112 + 51 + 87 + 16)! 112 = 16 x 7, men ingen-
dera siffran ingdr i de 6vriga 4 talen; 51 = 3 x 17, men 3 ingdr ytterligare blott i
87 och 156; talet 17 i intet av de 6vriga talen; 87 = 3 x 29, men 3 ingdr i évrigt
blott i talen 51 och 156; dessutom ir ju 3 ett allefor enkelt tal f6r att kunna ty-



da pa ett fall av virtuosmissig gematri. Blott den tolkning, jag ovan limnat i
anslutning till min utharkeeori, visar en verkligt frappant 6verensstimmelse
mellan icke mindre dn tre teckengrupper (denforsta, den andra och det hela)
och dirdill stimmande talharmoni inom hornets dekorering (3 x 13 bilder i det
storsta och dversta biltet och sannolike ett ursprungligt antal av 13 sidana bil-
tenDet oskadade runlésa Gallehushornet hade detta antal.).

48. Vadstena-brakteaten, ett ensidigt priglat runt guldstycke av myntform, har
brukats sdsom hingsmycke (jfr avb. 12 a). Férutom en ordkombination av san-
nolike rent mystisk art bestdr den i cirkel lings kanten 16pande inskriften av he-
la futharken utom det sista tecknet M (d). Dettas plats tickes av en pirla. v. Fri-
esen meddelar i tilligget till sin skrift »Runorna i Sverige» (s. 32), att pd brakee-
atens baksida »sikert huvudstavarne och méjligen tvirstavarna i en efter o fol-
jande d-runa kunna iakctagas.» Fére futharken, som genom dubbla skiljetecken
dr avdelad i de tre s. k. dtterna, stdr framfor ett enkelt skiljemirke en f6ljd av ac-
ta runor, som bilda en uttalbar, men knappast av verkliga sprikelement besta-
ende ljudforbindelse. Tecknen upprepa sig pa ett sitt, som pdminner om senan-
tika trolldomsformler. Dessa upprepa sig inifrin utdt sisom i det mystiska gre-
kiska ABAANAOANAABA (jfr iven ABAANIIOIINAABA pa en Mithra-amu-
lett, § 14, 1) eller bestd av en direkt upprepning med eller utan ett inskott sa-
som det kinda ABRA-KAD-ABRA. Det ligger dirfor nira till hands att i stillet
for luwatuwa, som man hittills ldst, i anslutning dll senantik magipraxis och
runnordiska kombinationer av typen salusalu lisa tuwatuwa. En undersskning
av Vadstenabrakteatens baksida ger ocksé stéd for denna ldsart (jfr avb. 12 b).
Bokstavsfoljden tuwatuwa har doc. Ivar Lindquist, redan innan jag begynte
med min frén senantiken utgdende undersékning, pa rent optisk vig faststille
(fotografien, som reproduceras sisom avb. 12 b har godhetsfullt av honom
stilles dill mitt forfogande). Vidare har doc. Lindquist meddelat mig, att han
kunnat skonja ett av en punkt bestiende skiljemirke mellan d-runan och rung-
ruppen tuwatuwa. Inskriptionen i sin helhet bér silunda vara dennap-runan
och b-runan skiljas blott genom den senares mera rundade form.: TN P FTN P

FePNPFR<XP:H+I2IBYLU:TBMKNTOoRMN:

tuwatuwafuparkgwhnij(z) prstbemln odTalvirdet av forsta
rungruppen tuwatuwair 54=6x9 (16 +1+7+3 + 16+ 1 + 7 + 3); av andra
gruppen 52 =4x13 24+ 1+2+3 +4 + 5+ 6+ 7), av tredje gruppen 92 = 4
x23 (8+9+10+ 11+ 13+ 12 + 14 + 15), av fjirde gruppen 156 = 12 x 13
(16 + 17 + 18 + 19 + 20 + 21 + 22 + 23). Vi finna alltsd inom de fyra rungrup-
perna samma antal runtecken (32) och samma typ av talsymbolisk anordning
som pd guldhornet: talet 13 (det stora gudomstalet) dominerar, f5ljt av talet 9
(trolldomsrunans tal) och talet 23 (det demonskrimmande talet). Utrikna vi s



hela runinskriftens talvirde, fi vi 54 + 52 + 92 + 156 = 354, vartill bor liggas
talvirdet av skiljetecknen, vilket dr 6 (1 + 2 + 2 + 1). Summan av 354 och 6 ir
360 = 15 x 24. D4 hingsmycket tvivelsutan har burits sisom amulett, bor dess
huvudsakliga syfte ha varit act skaffa sin dgare lycka, rikedom. Det passar dirfor
fortriffligt, att rikedomsrunans tal ingdr i inskriptionernas samlade summa. Sa-
som jag nedan (jfr § 67, 10 ff) skall visa, finnes ytterligare en rad av brakteater,
dir talet 24 ingdr i runinskriftens samlade talvirde. Att talet 24 spelat en roll i
nordisk magi, har jag nimnt redan i inledningen till denna skrift (§ 1). Sisom
talet for alfabetets teckensumma har det redan i senantik tid &tnjutit sdrskilt
stort anseende (jfr § 13 f.). Talet 360 (inskriftens hela talvirdesumma) har sé-
som symbol for himlens omkrets varit heligt anda frén babylonisk tid. Att talet
for rikedomsrunan f= 24) kunnat kombineras med talet fér solrunan (s = 15),
torde dven ha uppfactats sdsom en magiske gynnsam omstindighet. f= 1,u =2
etc, f& vi foljande talvirden: 62 + 36 + 100 + 164. Tre av dessa tal kunna knap-
past tolkas sisom speciellt talmystiska. Endast 36, sisom varande = 4 x 9, inne-
haller ett otvivelaktigt magiske tal. Totalsumman 368 (362 + 6)ir vissetligen =
16 x 23, men talet 23 kommer under den gjorda forutsittningen att svara mot
o-runan, ej mot d-runan, dagsljusets symbol. Overensstimmelsen med guld-
hornsinskriftens magiska talférhallanden férsvinner dvenledes (jfr slutet av §

47).

Den ovan limnade tolkningen av de tre sista rungruppernas gematri bidrar
dven till forklaring av, varfor futharken ordnats i dtter: Dirigenom uppkommo
tre rungrupper med magiska tal 52, 92, 156 = resp. 4 x 13, 4 x 23 och 12 x
13. Indelningen av det germanska alfabetet i grupper pé atta (s. k. »dtter») ir
liksom runornas talmystik i 6vrigt otvivelaktigt ett arv frin senantikens grekiska
bokstavsmagi: »computant ogdoadas et decadas» siges i den pseudo-Tertullians-
ka skriften »Libellus adversus omnes haereses». Attagruppens helighet gir san-
nolikt ytterst tillbaka till den egyptiska magien: egyptierna hade ursprungligen
8 huvudgudar]fr Herodotos, Lindskogs évers., 1, s. 123 f. och s. 166; Reitzen-
stein, Poimandres, s. 60, samt Magnus Olsen, Om Troldruner, s. 14.. Att guld-
hornsinskriptionens rungrupper och futharken, ordnad i itter, visa gematri,
byggd pa samma magiska grundtal (13 och 23), beror nog till visentlig del dir-
p4, att den i tre itter indelade futharken varit det ménster, som guldhornsin-
skriftens upphovsman haft for 6gonen: en runkomposition, som dolde samma
talsymboler som futharken och dessutom trolldomstalet 9, ansdgs utan tvivel
som en magisk inskrift av forsta rang. Att pi Vadstena-brakteaten p-runan lik-
som i flera andra futharker fitt byta plats med runan *fwar [ har helt sikert sin
forklaring i ett visst magiskt raffinemang. Under runmystikens klassiska period
var utan tvivel talet 13 och dess runa den symbol, som ansigs laddad med den
kraftigaste magiska potensen. Lit man dérfor runan 13 idven i futharkraden f3



sin verkliga plats, hade man anledning antaga, att dess trollmakt bittre skulle
kunna gora sig gillande.

49. Kylver-stenen, en stenhill med en ristning frin tiden omkring &r 400 (den
torde vara ndgot ildre in Vadstenabrakteaten, som hinféres dll femte drhun-
dradet), visar pd sin vinstra sida en futharkrad, avslutad med ett magiskt teck-
en, som kan uppfattas som en kombination av 5 t-runor och 4 Lrunor]Jfr teck-
ningen pa s. 7 i Norges Indskrifter, Indl.. Futharkraden (dir a-och b-runorna
riktats bakd, jfr avb. 13) visar foljande teckenfsljd: P NP FR«<XPH+ 1o L.
AMTBMNIONR fuparkgwhnijp(@rstebmliydo

Gentemot andra futharker uppvisar denna runrad sélunda tvd egendomlighe-
ter: p-runan och *Twar komma i den inbérdes ordning de béra ha i utharken,
diremot 4dro d-runan och o-runan omkastade. Talvirdet av en hel futharkrad
(24 tecken med i aritmetisk serie stigande talvirden) 4r hilften av 24 x 25 =
300; lagga vi hirtill 160, talvirdet av det magiska tecknet (5 t= 80 + + 4 [ =
80), i vi 460, vilket 4r 20 x 23. Att d-runan flyttats fram, torde bero p3, att
man velat forstirka den magiska kraften hos dess tal. D3 Kylverstenen blivit
funnen stdende i morkret inne i en grav, dr det hdgst naturligt ace fatta runan
*dagar (dager, ljus) sdsom ett demonskrimmande tecken. Dirfor stdr det pa sin
magiskt kraftigaste plats, n:r 23, och runradens gematri visar sig dven vara
byggd just pd denna runas tal (460 = 20 x 23). Till héger, en bit ovanfor runra-
den och det av I och rrunor bestdende tridliknande tecknet, finnes ytterligare
en inskrift bestdende av 6 runor, som jag i anslutning till Noreen och andra 13-
se: MNTINYsuliusIsuilu(runorna ldsta bakifrin) ser jag med Ivar Lind-
quist en fornnordisk dialektisk form med betydelse 'sol'. Runan " betyder dess-
utom i och for sig dven sol. Solens namn skulle silunda finnas tvenne ginger
dolt i den magiska runsammanstillningen. Detta passar vil samman med ljus-
magien i den bredvidstdende runraden (jfr ovan). Talvirdet av sulius (suilu + )
dr: 15+ 1 +20 + 10 + 1 + 15 = 62, detta tal, som ir = 2 x 31, 4r ett typiske de-
montal (kan jimnt blott delas med 2, jfr § 45). Talvirdet av samtliga p4 hillen
inristade tecken dr 460 + 62 = 522, vilket 4r 58 x 9 och 29 x 18, innehéller
allesd pé en ging trolldomsrunans och trolldomsguden Odens tal.

50. Charnay-spinnet frin Burgund uppvisar ett betydande parti av futharkra-
den och bor dirfor a priori formodas délja en alfabetmagisk inskription. De tre
ord, som ingd i densamma férutom de i bokstavsfljd ordnade runorna, dro ur
spriklig synpunke oméjliga ate forklara. De torde like ruwatuwa vara mystiska
sammanstillningar, valda med hinsyn till runmagiska talvirden. En gematrisk



undersskning bestyrker ocksd detta antagande. I anslutning till Wimmer (Die
Runenschrift, s. 79) liser jag inskriften, som pa ett par stillen har frén de nor-
diska runtecknen nigot avvikande typer (jfr avb. 14), pa foljande sitt:

NPPYPFIFIMNEYiHIFYQupfnpaiiddanlianoSs foljer utefter
spannets overkant bokstavsraden: PN PFR<XPH+I2122 K2 TBMMfu)
arkgwhnij(z) prstbem Det tjugonde (sista) runtecknet skymtar blott
svagt, har dock utan tvivel en ging sttt inristat pa spinnet.

Talvirdet av upfnpaiir: 1 +2 +24 +9 +2 + 3 + 10 =51 = 3 x 17. Talvirdet av
iddan ir: 10 + 23 + 23 + 3 + 9 = 68 = 4 x 17. Talvirdet av liano 4r: 20 + 10 + 3
+9 + 22 =064 (8 x 8 cller 4 x 16). I tvenne av de mystiska ordgrupperna ingir
sdlunda talet 17 — och de tre trollordens runor dro ocksd 17 (7 + 5 + 5). Ligga
vi hirtill talvirdet av de tjugo futharktecknen, vilket dr 24 + 190 (hilften av 19
x 20) = 214 (= 2 x 107, sélunda ett demoniskt tal), samt talvirdet av skiljeteck-
nen 11 (4+4+3),favi51 + 68 + 64 + 214 + 11 = 408. Detta tal 4r = 24 x 17.
Av betydelse ir helt sikert, att talet 17 (fruktsamhetens tal) just kombinerats
med talet 24 (rikedomens). Vi kunna silunda konstatera, att talet 17 pd en
méngfald sitt ingdr i den magiska inskriptionen: 1) i det helas summa, 2) 1
forsta trollordet, 3) i andra trollordet, 4) i antalet av samtliga trollords runor. I
det foregiende har jag framhallit, att bjorkrunan B och dess tal 17 méste anses
vara Friggs magiska symboler (jfr § 31). Talet 17 och dess runa ha tydligtvis i
forngermansk magi brukats sdsom skydd for kvinnan i hennes egenskap av
konsvarelse, jag erinrar om en angelsaxisk trollformel fér havande kvinnor (jfr §
44, 4). Atc det vackra Charnayspinnet varit i en kvinnas igo, skulle vi redan av
dess form vilja fsrmoda. Sannolikt har det burits av nigon stormans maka. Act
doma av det delade iddan ir den magiska inskriften kopierad. P4 spinnets ned-
re del, lingt under den titt runristade 6vre fyrkantiga delen finnas ytterligare
nigra runor. Sannolikt ha dessa tillkommit i en senare tidsperiod, ty de visa en
helt annan typ 4n motsvarande tecken i den magiska runinskriften.

51. Den s. k. Themsen-kniven, egentligen ett miniatyrsvird, innehéller som be-
kant en runinskrift, bestiende av hela den ildre angelsaxiska futharken (28
tecken) samt, skilt dirifrin av tvenne ldngstrickta ornamentsménster, ordet be-
agnop, sannolikt ett namn (jfr avb. 15). De fyra nya runorna ha infogats i tred-
je dtten och ha ljudvirdena a, &, y; ea (futharkens fjirde tecken hade pd angel-
saxiskt sprakomrade ficc ljudvirdet o). Efter forsta dttens 4tta runor finnes ett
skiljemirke, likasa efter andra dttens 4tta tecken; tredje dtten bestdr silunda av
12 (8 + 4) bokstiver.17. Alltsd precis samma gematriska resultat som utrik-
ningen av inskriptionen p& Charnay-spinnet givit oss! Synnerligen intressant
dr, att vi hir liksom pa guldhornet i den efter runinskriptionen féljande orna-



menteringen kunna konstatera en harmonierande talsymbolik: det nirmaste or-
namentet bestdr av 17 rutor (se avb. 15). Talvirdet av beagnop ir slutligen 17 +
28+ 6+9 +3+2=065=5 x 13. Denna runkombination innehaller alltsi ett
magiskt tal av forsta rang. Det gemensamma talvirdet av bigge inskrifterna
(408 + 65) dr 473 = 43 x 11. Den elfte runan i utharken ir futharkens tolfte
*jéera isl. dr = 'fruktbarhet, god drsvixt'. Vidare bora vi observera, att miniatyr-
svirdet bir inalles 34 runor (28 + 6), alltsd 2 x 17 bokstavstecken, och att den
andra rungruppen begynner med bjérkrunan B, vars talvirde dr 17. Mahinda
har det lilla svirdet varit en géva till en kvinna fér att tjina samma magiska syf-
te som Charnay-spinnet. Sannolikare syns mig dock, att det begagnats av en
offerforrittare vid vissa fruktbarhetsriter. Jfr yteerligare § 70.

52. Lindholms-amuletten #r ett benstycke, enligt uppgift funnet i Lindholms
mosse i Skdne. D3 torvstycket, vari den fisk- eller ormliknande benbiten (jfr
avb.De hir meddelade reproduktionerna, avb. 16a och avb. 16b, iro utforda ef-
ter tvenne fotografier, som férestdndaren f6r Lunds Universitets Historiska Mu-
seum, prof. O. Rydbeck, haft godheten stilla till mitt forfogande.) ldg inbid-
dad, delades, bréts det smickra féremailet i tvenne hilfter. Ett av runtecknen
har dirfor blivit s& gott som olisligt. Man kan endast urskilja dess F F F F F F F
FYYY+++2BNMNTTT:FINiaaaaaaaarrrRnnn?bmuccealu
Den férsta rungruppen i raden ir tydligtvis uppbyggd efter principen, att ett
visst antal av samma tecken skall upprepas: vi se 8 a-runor, 3 r-runor, 3 rrunor
och 3 hela n-runor. Det efter den sista skénjbara n-runan féljande tecknet bér
salunda med stor sannolikhet kunna antagas ha varit antingen en n-runa eller
en b-runa. Det senare alternativet har Ivar Lindquist tinke sig]fr Lindquist,
Galdrar, s. 72. L. har meddelat mig, att han efter fornyad provning stiller sig
skeptisk gentemot sin tidigare stindpunkt.. Jag har emellertid med bistind av
professor Rydbeck vid skarp elektrisk nirbelysning underséke det & Lunds Uni-
versitets Historiska Museum forvarade originalet. Vad Lindquist tagit for en
rest av kndet pa en B-runa, hava vi, som synat benstycket i tinkbarast bista be-
lysning, endast kunnat konstatera vara en skrovlighet i ytan. Aterstar silunda
det andra alternativet: att det skadade runtecknet varit en t-runa. P4 optisk vig
l&ter sig detta icke bevisa, men intet talar diremot. Huvudstaven dr dnnuskonj-
bar, och sprickan, som uppstatt, di benet bricktes, gir pa sned just dir tvir-
strecket i en t-runa skulle ha 16pt fram, om inskriptionen icke blivit skadad.

Jag antar dirfér, att forsta rungruppen bestdtt av 8 a-runor, 3 r-runor, 4 n-ru-
nor, 3 trunor samt runtecknen for bmu. Ar detta mitt antagande riktigt, bor
det f3 st6d i det resultat, som uppstdr genom utrikning av rungruppens eller
hela runradens talvirde. Av sirskild magisk betydelse dr otvivelaktigt runradens
andra grupp, som bestir av de tre runorna FIN (alu). Denna runkombination



forekommer som bekant mer eller mindre isolerad pa en hel mingd amulettlik-
nande féremal, mest brakteaterJfr Bugge, Norges Indskrifter, s. 161 f.. Stund-
om upptrida samma runor, men med avvikande ordningsfsljd, t. ex. INF ({ua)
pa pilskaftet frin Nydam. Det gematriska talvirdet av denna, av allt att doma
magiska runkombination 4r 24 (3 + 20 + I eller 20 + 1 + 3). Att talet 24 av
nordborna skattats sdsom ett tal av stor magisk betydelse, veta vi redan av det
foregdende (jfr § 1). Genom att rista en demonbetvingande trefald av runor,
vilkas sammanlagda talvirde varit 24, rikedomsrunans lyckotal, har man helt
sikert ansett sig dstadkomma en mer 4n vanligt kraftig magisk bokstavskombi-
nation, miktig att dstadkomma en amulett. Den, som bar en dylik, kinde sig
helt sikert forvissad om delaktighet i detta livets hivor. Har emellertid pa Lind-
holmsamuletten den genom insatta skiljepunkeer sirskilt framhivda runkombi-
nationen FMN talvirdet 24, talar sannolikheten for, att samma lyckobringande
talsymbol dven bér vara dold i radens féregiende led. Detta bestdr nu av 8 a-ru-
nor=8x3=24,3 trunor=3x 16 =48 =2 x 24,3 Rr-runor=3x14=42=06
x 7 (talet 7 idr liksom 24 ett lyckotal, jfr § 23), 4 n-runor = 4 x 9) (undrets tal)
= 36 samt runorna med ljudvirdet bmu och talvirdet 37 (17 + 19 + 1), den
forsta runan har betydelse for kvinnan, den andra f6r mannen, den tredje 4r en
symbol for skapelsen, alltings begynnelse, jfr § 19). Talvirdesumman av hela
runraden blir sdlunda 24 + 48 + 42 + 36 + 37 + 24 + 5 (skiljetecknens talvirde)
=216 = 9 x 24. Alltsd undrets tal, kombinerat med rikedomens. Skirskida vi sa
forsta rungruppen i och fér sig, finna vi, att dess talvirde 4r 187 (216—29).
Detta talir 17 x 11, alltsd en kombination av fruktsamhetens och fruktbarhe-
tens tal. Detta stimmer vil med rungruppens inre sammansittning (obs. sir-
skilt b- och m-runan) och harmonierar dven med talsymboliken hos féljande
rungrupp och de bada gruppernas gemensamma talvirde. Vi ha tydligtvis att
gora med en rikedomsamulett. I det fiskliknande benstyckets spets finnas dess-
utom med all sannolikhet fyra runor dolda, nimligen 2 i-runor och 2 med 6g-
lorna frdn varandra stillda p-runor. Deras talvirde dr 10 + 10 + 2 + 2 + = 24.
P4 andra sidan av benstycket (jfr avb. 16 b) stdr inristad en fras, som anger run-
mistaren: M2 MRITEYLWRPITEXFEYNFTM?Fiek/erilar/sal wi
lagar/ hateka

»Jag Erilar (Jarl, snarast kanske herulen) den konstfirdige heter jag» (jfr No-
reen, s. 382). Medriknas det trepunktiga skiljetecknet, ha vi hir en f6ljd av 24
tecken. Rungruppens talvirde 4r 226 (18 + 5 + 18 + 4 + 10 + 20 + 3 + 14 + 15
+3+7+10+20+3+6+3+14+8+3+16+18+5+3)=113x2,ett ty-
piskt demontal, enir 113 ir ett primtal. Att runristaren utelimnat i i haiteka,
anser jag vara avsikdligt (jfr hirom nirmare § 67,9 nedan). Erfarenheten frin
foregiende virtuosmissigt utforda runristningar siger oss, att vi slutligen béra



vinta en magisk talkombination av samtliga runtecken. Ena lingsidans talvir-
desumma 4r 216 och den andras primtalet 229 (226 + 3, skiljepunkternas tal-
virde), ldgges hirdll talvirdet av de 4 lonnrunorna i spetsen = 24 (jfr ovan), fa
vi totalsumman 216 + 229 + 24 = 469, vilket dr 67 x 7. Talet 7 ir sisom jag o-
van pdpekat vid sidan av 24 ett lyckotal. Att 67 ir ett primeal, dkar tydligtvis
den lyckobringande talformelns magiskt hjilpande makt. Allt vittnar silunda
samstimmigt for, act benstycket bor vara en lyckoamulett. Mahinda ror det sig
om ett fall av imitativ magi. Benstycket har utpriglad fiskform. Térhinda har
det en ging nedsinkes i ett vattendrag for att befordra fiskelyckan? Ett dylike
bruk bland indianerna i British Columbia skildrar Frazer (»Den gyllene gre-
neny, s. 31): »Om fisken icke kommer i ritt tid och indianerna dro hungriga,
tillverkar en Nootkatrollkar] en bild av en simmande fisk och ligger den i vatt-
net i den rikening, varifrdn fisken i allmidnhet brukar komma». Jag nimner det-
ta medanledning av benstyckets form och dess fyndplats (torvlagret efter en
mosse). Om sd primitiva seder varit ridande bland nordborna i historisk tid, ir
dock ¢j utrett.

53. P4 en brakteat frin Fyn (Stephens n:r 24) lises foljande inskrift (repr. i Ant.
tdskr. £. Sv., bd 14, 2, s. 46): H @ N F Y (tredje runan otydlig). h o u a r Dir-
bredvid p4 sirskild rad: TFPNFFMNEFFETIITRI TN Japuaaduaaalii
lallAv senare raden framgdr klart, att en alfabetmagisk inskrift méste forelig-
ga, ty endast dess fyra forsta runor bilda ett verkligt ord. I den forsta radens fem
runor har man férmodat ett namn (jfr Noreen, s. 379). Talvirdet av forsta rad-
enidr: 8 + 22 + 1 + 3 + 14 = 48 = 2 x 24. Talvirdet av andra raden 4r summan
av20 + 3 + 2 + 1 = 26 (talvirdet i ordet Japu 'kirleksgiva'), vartill komma 6 a =
18,4/=80,2i=20,1d=230ch1u=1,alltsi826+18+80+20+23+1=
168 = 7 x 24. Bigge rungrupperna innehdlla allesd det lyckobringande talet 24,
deras gemensamma tal dr 216 (48 + 168) = 9 x 24, sdlunda undrets tal f6rbun-
det med rikedomens (liksom i Lindholmsamulettens rent bokstavsmystiska
langrad, jfr § 52). Att ordet Japu har talvirdet 26 = 2 x 13 har utan tvivel upp-
fattats som en magiske viktig omstindighet. Det forekommer dven pa andra
brakeeater (jfr nedan).

54. P4 en brakteat frin Sk&ne (Stephens n:r 19, avb. Handbook, s. 172, med
vissa felaktigheter, jfr Norges Indskrifter, s. 162 och s. 650) lases: TFPNTFN?
Ye?2YITN/apulaukar gakar!luSex runor bilda tvd och tv bindru-
nor. Talvirdet av inskriptionens forsta grupp ir: 20 + 3 + 2 + 1 (lapu, jir § 53)
=26+ +46(20+3+1+5+3+14) =72 =3 x 24. Talvirdet av andra grup-
pendr: 6 +3+5+3+ 14 +20+20+1=72=3 x 24.Bigge rungrupperna in-
nehélla alltsd samma talvirde, trefalden av det lyckosamma talet 24. Tredje ru-
nan frén slutet 4r en Fruna. Forr har man velat se en felskrivning och lisa alu.



Det genialiska visar emellertid, att ett dylikt antagande ir onsdigt. Medriknas
skiljemirket, blir talvirdet av det hela = 145 = 29 x 5. Amuletten torde dirfor
ha tjinat dven som skydd mot det onda dgat (jfr § 21, obs., att 29 ir ett prim-
tal). Genom anvindande av bindrunor iro runtecknens antal 15 = 3 x 5.

55. P4 en brakteat frin Darum Danmark (Darum II) lises: P R HNITFT F P
n

frohilalap uDet forsta ordet torde vara ett namn, det senare ir det frin o-
van behandlade brakeeatinskrifter kinda lapu 'kirleksgiva'. Mellan de bida
rungrupperna stir enligt vad avbildningen hos Stephens, Runic Monuments 4,
s. 76 visar icke (sdsom Noreen, s. 3706, anger) ndgot skiljemirke. Férsta rung-
ruppens talvirde 4r 24 + 4 + 22 + 8 + 10 + 20 + 3 = 91 = 7 x 13. Andra grup-
pens talvirde 4r 20 + 3 + 2 + 1 = 26 = 2 x 13. Bigge grupperna innehalla silun-
da gematri, byggd pa det starke magiska gudatalet 13. Det gemensamma talvir-
detidr 117 = 9 x 13. I det hela ingdr silunda undrets tal.

56. P4 en hyvel frin Vi i Danmark lises pa ena sidan: T FI'| @ och pé sirskild
rad:talijoXIUWFIQOIPITIYFITFRRBFgisaiojwilirailaor
b a Inskriften finnes avbildad i Stephens, Handbook, s. 83, men ritt bristfilligt.
Rittelser ha gjorts av Wimmer, Aarbeger 1867, s. 29, och 1868, s. 69 f. Atskil-
liga runor av dem, som félja efter skiljemirket, vilket bestir av 4 punkter (jfr
Wimmer, Die Runenschrift, s. 163 f.), 4ro till sin lisning osikra. Jag har ovan
foljt Noreen, s. 392 (jfr dock v. Friesen, Réstenen, s. 138 f.). Inskriften tillhor
icke det sikrare materialet. Jag behandlar den dock i dennaavdelning, enir den
enligt mina utrikningar visat sig innehalla komplicerad gematri. Act 8 ir {or-
hallandet, talar for, att den av Noreen valda lisningen verkligen triffat det ritta.
Férekomsten av ett skiljetecken innehillande €j mindre @n fyra punkter, rojer,
att inskriften gjorts med hinsyn till uppniendet av en viss totalsumma. Tyviirr
ir en inskrift pd foremalets andra sida i stort sett olislig (tre runor iro alldeles
utplinade och de 6vriga till visendlig del knappt skonjbara). Denna inskrift har
dven ett komplicerat skiljemirke (3 eller 2 punkter, jfr Wimmer, Die Ru-
nenschrift, s. 164). Talvirdet av den hir meddelade i inskriftens forsta rad, ord-
et talijo, som Noreen tolkar sisom betydande 'hyvel', 4r: 16 + 3 + 20 + 10 + 11
+22 =82 =41 x 2 (ett typiskt demontal). Férsta rungruppen i nista rad gisai
oj tolkar jag »At Gis arvegods och iring». § och ¢ skulle silunda vara l6nnru-
nor. Noreen tolkar o-runan sdsom orba och ser i j-runan en férkortning f6r je-
hu 'jag giver, tilldelar’. Vida naturligare syns mig act fatta bdda de sista runorna
sdsom icke betecknande ljud, utan hela det ord, som vid tidsperioden i friga
var deras namn, alltsd *0dal(a) 'arvegods' och *idr(a) 'dring'. Talvirdet hos and-
ra radens forsta rungrupp dr: 6 + 10 + 15+ 3 + 10 + 22 + 11 =77 =7 x 11, s3-



lunda just runan *jara's tal. Det gematriska svarar salunda utmirke dll den av
mig antagna innebérden av runtecknen. Lisa vi sedan andra rungruppen i an-
slutning till foregdende forskare: wilir aila orba, ha vi att ansitca talvirdet: 7 +
10+20+10+14+3+10+20+3+22+4+ 17 +3 =143 =13 x 11. Allesd
méta vi dter *dra's tal, symbolen for god dring. Detta tal 4r hir forbundet med
det starkt magiska talet 13 — och runtecknens antal 4r 13. Samtliga runtecken
pa denna sida av foremadlet dro 26, alltsd 2 x 13. Ate ett fall av vircuosmissig
runmagi foreligger, synes uppenbart. Sammanrikna vi talvirdet av hela sidan,
f8 vi 82 + 77 + 4 (skiljemirkets talvirde) + 143 = 306 = 18 x 17. Alltsa fruke-
samhetstalet, forbundet med Odens tal. Det ir synnerligen beklagligt, att ru-
norna pd foremdlets andra sida skola vara s3 skadade. Jag ser mig ur stdnd atc
restaurera denna del av inskriften, enir de obekanta faktorerna iro allefor

manga.

57. P4 doppskon frin Thorsbjerg lises & ena sidan av foremalet (avb. 17): R P T
PNP2PFY

owlpupewar och d motsatta sidan med anvindande av en bindruna: + | P
Fo?FRIYniwajemarir 12 (dven 4 x 24). Andra sidans inskrift har cal-
virde: 9+10+7 +3+ 11+ 18+ 19+3 +4 + 10 + 14 =108 =9 x 12. Bigge
inskrifterna visa silunda samma slags gematri. Sisom jag tidigare framhaillic,
bor talet 12 och dess runa ha varit symboliska f6r jorden (jfr § 28). Syftet med
den magiska inskriften bér tydligen ha varit begagnandet av en viss kraft, som
av magien tillskrivics jorden. I detta fall ligger det nirmast till hands att gissa pd
dess makt att stilla blodfléde. Runorna iro dessutom 20, vilket ir vattnets (det
flytande elementets) heliga tal. Inskriftenhar tydligtvis befunnit sig pd dopp-
skon till en svirdsslida. Srades detta vapens birare, ansdgs vil blodflsdet kun-
na stillas genom att ligga den magiska doppskon pé séret.

58. P4 ett spinne frdn Vi i Danmark, vilket tydligtvis varit anbragt pa ett bilte
(avb. 18), finnes en inskription bestdende av tvenne rader med skarpt inristade,
vackert formade runtecken. Den undre radens runor iro vinda upp och ned,
en omstindighet, som tyder pd magiskt syfte med ristningen. Ovre raden bestar
avrunorna: T FFMW FN P19 FlaasauwijaEn dylik inskriptions mening
kan vara act s6ka i det rent gematriska. Talvirdet dr: 20 + 3+ 3+ 15+3 + 1 +7
+10 + 11 + 3 =76 = 4 x 19. Undre raden har f6ljande runorv. Friesen, Roste-
nen, s. 139, liser kana- i st. f. aa-. Vad han tagit f6r 2 runtecken kan vara 3 se-
kundira repor (jfr avb. 18). (vinda nedc): FF N FXFh NaadagasuTal-
virdet av denna dvenledes sprakligt obegripliga rad dr: 3 + 3 +23 +3 + 6+ 3 +
15+ 1 =57 =3 x 19. I bida fallen siledes samma gematri. Runtecknens antal
ar 18 (10 + 8), alltsd Odens tal. D4 spinnet med all sannolikhet burits av en



kvinna, torde hir ett fall av erotisk runmagi foreligga: Talet 19 4r man-runans
tal. Genom »En islindsk svartkonstbok frin 1500-talet» (utgiven av Nat. Lin-
dqvist, s. 57) veta vi, att madr-runor ingingo i en trollformel {6r »ate f6rhiixa en
kvinna och vinna hennes kirlek». I den ildre runmagien torde sdlunda manru-
nans tal 19 ha ingitt i runformler, hopstillda med detta syfte. Hela inskriftens
talvirde dr 133 = 7 x 19. Mannens tal har silunda forbundits med lyckotalet 7.
Om runmagi med detta jfr i det f6ljande § 67, 15 ff. Atten del av runorna iro
vinda nedit, 6verensstimmer med den ovan omtalade erotiska runformeln frin
1500-talet.

59. P4 en brakteat frin Nasbjerg (Stephens n:r 80 avb. i Handbook, s. 195)
finnas trenne i olika rader stdende rungrupper: + INPITFITP T TV niuwil

alplek

Den férsta rungruppen bildar sannolikt ett namn (jfr Noreen, s. 384). De sena-
re bada teckengrupperna kunna ej girna vara annat 4n runkombinationer av
magisk karakeir. Talvirdet av den ena dr: 20 + 2 + 20 = 42 = 6 x 7, av den and-
ra: 16 + 5 =21 = 3 x 7. I bigge fallen foreligger gematri, byggd pé lyckotalet 7
(jfr nedan § 67, 15 ff.). Hela brakteatinskriftens talvirde dr: 42 + 21 + 60 (9 +
10+ 1 +7+ 10 + 20 + 3) = 123 = 3 x 41. Det senare (ett primtal) ir ett ma-
giskt tal, som ritt ofta mater pé brakteater (jfr § 67, 26 ff.). Mahinda har syftet
med amuletten varit att skydda mot fientliga vapen (jfr § 40, 3).

60. P4 en brakteat frdn Sjilland (Stephens n:r 19, avb. i Handbook, s. 186) li-
sess HERINHENFITI<F:PERENIUE:XIBNFN2F;TTT

hariuha|haitikafarauisagibulaujattt

Tredje och sjuttonde runan iro nigot otydliga. Med foregiende forskare liser
jag 1 bigge fallen R (1), jfr Noreen, s. 386. Skiljetecknen bestd av respektive 3, 2
och 4 punkeer. Sist kommer en truna med tredubbla sidostavar. Utrikna vi s&

de olika rungruppernas talvirden, f& vi sdsom talvirde for den forsta: 8 + 3 + 4
+10+1+8+3+8+3+10+16+10+5+3=92;fordenandra:24 +3 +4

+3+1+10+15+3=063;fordentredje: 6+ 10+17+1+3+1+11+3=
52; for den fjirde (bindrunan): 16 + 16 + 16 = 48. Tvenne av rungrupperna
dro silunda dill site talvirde identiska med var sin itc i futharken: forsta grup-
pen = andra itten = 92 = 4 x 23, och tredje gruppen = férsta idtten = 52 = 4 x
13. Andra gruppens talvirde (63) dr = 7 x 9 (lyckotalet och trolldomstalet),
fjirde gruppens talvirde (48) idr = 2 x 24. Liksom i guldhornsinskriften finna vi
talmystik, byggd pa talen13, 23 och 9. Ehuru intet tal ingdr i tvd eller flere run-



grupper, kunna vi icke girna tvivla pa, att ett fall av virtuosmissig gematri fore-
ligger. Utrikna vi talvirdet av hela inskriptionen med hinsynstagande till skilje-
tecknen, vilkas vixlande punktantal tyder pd ett talsymboliskt syfte med hela
inskriptionen, i vi sdsom summa talet 264 (92 + 63 + 52 + 48 + 9) = 11 x 24,
alltsd rikedomens tal, kombinerat med fruktbarhetens. Tvivelsutan har en i e-
minent grad runkunnig person varit upphovsman till denna inskrift. Textens
innebérd tyder pd detta: »Hariuha heter jag, den farligt vetande. Jag giver
lycka» (jfr Noreen, s. 386).

61. P4 Bjorketorp-stenen, vars inskrift liksom de trenne i det foljande behand-
lade runstenarnasDe hir meddelade reproduktionerna 4ro himtade frén foto-
grafiska avbildningar i stérre format, meddelade i v. Friesens arbete »Lister- och
Listerbystenarna i Blekinge» (Uppsala Universitets Arsskrifc 1916) och i Ivar
Lindquists avhandling »Galdrar» (reproduktionen av Stentoftenstenen, avb.
22). tillhér de ildre runornas sista period (tiden 650—700?), ldses & norra si-
dan: NP*R*B*hBXuparabasbaDetruntecken, som hir liksom i det
foljande transkriberas med 4, ir uppkommet av en bland jrunans variantfor-
mer. D3 runnamnet *dra dvergdte till *ar(a), blev det runtecken, varmed det
var forbundet, otjinligt sdsom tecken f6r j-ljudet. P4 grund av sitt nya vokaliska
uddljud kunde det diremot fungera ssom vokaltecken. Man har antagit, atc
for bruket av runan F eller runan ¥ en skillnad i a-vokalens kvalitet varit be-
stimmande, och otvivelaktigt ir s fallet i ndgot senare tid. Jag dr emellertid for
min del bsjd att tro, act pd de fyra Blekingestenarna de bida runtecknen bru-
kats alternativt utan hinsyn till fonetisk differens blott f6r littare uppniende av
olika bokstavsmystiska syftenEn jimférelse mellan skrivsittet pd Gummarpste-
nen med Istaby- och Stentoftenstenens syns mig giva detta vid handen (jfr § 68
ff.).. Talvirdet av Bjérketorpstenens norra inskrift (avb. 19 a) dr,om vi tillskriva
det nya vokaltecknet ursprungstecknets talvirde 11, f6ljande: 1 + 2 + 11 + 4 +
11 +17+11 +15+ 17 + 11 = 100 = 10 x 10. D3 runornas antal dessutom ir
10, ir detta tal pa tre olika sitt dolt i runraden. Betydelsen av denna ir (jfr No-
reen, s. 375): »ddesdiger forutsigelser. Hir foreligger givetvis ett fall av bok-
stavsmagi, byggd pa isrunans tal 10. Sdsom jag tidigare framhivt, bor detta ha
varit talsymbolen for ddden; isrunans tal gjorde den, som utsattes for dess

make, kall (jfr Ja 26 och § U, 3).

NXIXYRN+QRRQtNhaidrrunolronuP ¥T*H¥X<H¥MNMR*X £
alahaklhadera gl P *RN+*YXR¥XMNinarunar|aragenH*
MR¥KXITkNUYhaera malauseNTIXYPMITXNXNNMuciar
weladaude*YPXTBXRNTYsar|padbarutcr Raderna, som gi
pa tviren Sver stenen, bérjande neddill, ha hir meddelats i motsatt ordning.
Elfte tecknet i andra raden ir svarldst, men bor av allt att doma tolkas som en



eruna. I en del enskildheter dr dversittningen av denna langa inskrift osiker.
Huvudinnehéllet kan dock antydas med orden (jfr Noreen, s. 375): »drorunor-
nas rad dolde jag hir, trolldomens storrunor ... stum ... dédens den, som ned-
bryter detta (niml. minnesmirket)». Denna inskrift utlovar déden sisom straff
it den, som kunde drista sig att skada runstenen. Hir utsiges sdlunda vad som
ligger dolt i norra inskriftens talmystiska anordning. Talvirdet av den sédra in-
skriftens sex runrader dr: 1) 8 + 11 + 10 + 23 + 14 (huidr) + 4 + 1 + 9 + 22 (ru-
no) +4+22+9+1 (ronu) =66 +36+36=138;2)24+11+20+ 11 +8 +
11 + 5 (falahak) + 8 + 11 +23 + 18 + 4 + 11 + 6 (huders + g) =90 + 81 = 171;
3)10+9+11+4+1+9+ 11+ 14 (inarun4ar) + 11 + 4+ 11 + 6+ 18 + 1
(arageu) = 69 + 51 = 120; 4) 8 + 11 + 18 + 4 + 11 (haert) + 19 + 11 + 20 + 11
+1+ 15+ 14 (malausr) 52 + 91 = 143;5) 1 + 16 + 10 + 11 + 14 (uti4r) + 7 +
18 +20+ 11 +23+11 +1 + 23+ 18 (welsdaude) = 52 + 132 = 184; 6) 15 +
11+ 14 (s4r) + 2+ 11 + 16 (pa) + 17 + 11 + 4 + 1 + 16 + 14 (barum) = 40 +
29 + 63 = 132. Hela denna sidas talvirde ir silunda: 138 + 171 + 120 + 143 +
184 + 132 = 888 = 37 x 24 (rikedomsrunans tal, kombinerat med ett primtal).
Den magiska runstenens hela talvirde ir slutligen: 100 + 888 = 988 = 76 x
13(det stora magiska krafttalet, som vi funnit ingd i s& manga bland de virtuos-
missigt utférda runinskriptionerna fran ildre tid). Act 76 4r = 4 x 19 (Tors tal-
Tors tal finnes dven pd Gummarpstenen och ingdr pd en mangfald sitt i Sten-
toftensinskriften., kombinerat med minniskans), torde dven ha varit av mystisk
betydelse. For att till fullo férstd denna runstens magiska syfte béra vi beakta,
att den varit ett grinsmirke»Stenen ir rest i sjilva rigingsknuten mellan Bjor-
ketorps, Lerdkra och Listerby byar», meddelar v. Friesen, a. a., s. 5.. Det ir ett
urgammalt magiske bruk att genom nedliggande av besvirjelser i grinsmirken
stilla jordegendomen under gudomligt skyddJfr Westermarck, Ur sedernas his-
toria, s. 148.. Stenen har sdlunda tjinat ett dubbelt syfte: den hotade envar,
som krinkte dganderittens mirke, med déden (talsymbol 10) och den skulle &t
jordigarna utverka den hégsta gudamaktens skydd (talsymbol 13) och &t nej-
den rikedomens giva (talsymbol 24). Atc forbannelseinskriften 4r riktad mot
norr, men lyckoskriften mot séder, torde helt sikert bero pé hinsyn dll magiens
regler. 62. P4 Gummarp-stenen (forr kallad »stenen frin Gommor») stod enligt
en teckning, som blivit gjord fore stenens forsvinnande, pa fyra olika sidor in-
ristad f6ljande runinskrift (en rad pé varje sida, jfr avb. 20): HX PN P QT ¥ P %
hapuwolafa 1 TMsatehT*BXPRIFscabapriaV VPV Fff
Vissa runtecken iro dock pa teckningen mer eller mindre otydliga. Med Ivar
Lindquist, Galdrar, s. 68, supplerar jag f6rsta runraden med runan Y (R) och
tolkar efter honom och v. Friesen inskriften: »Hathuwolf satte (ristade) tre sta-
var £ £ 5. Allt talar for, ate ete fall av fruktbarhetsmagi torde foreligga. De fyra
rungruppernas talvirden d4ro: 1) 8 + 11 +2 + 1 +7 +22+20 + 11 + 24 + 11 +
[14] (hapuwolsfa[r], sista runan supplerad) = 131; 2) 15 + 11 + 16 + 18 (s4te)



=60;3) 15+ 16+ 11 + 17 + 11 (staba) + 2 + 4 + 10 + 3 (pria) =70 + 19 = 89;
4) 24 + 24 + 24 (fh = 72. Talvirdet av hela inskriften 4r silunda 131 + 60 + 89
+72 =352 = 32 x 11. Fruktbarhetsrunans tal (11) ingdr sdlunda i runtecknens
totalsumma (d4 32 = 8 x 4, ingdr dven Tors tal ddri). Hirmed harmonierar den
rent bokstavsmagiska fjirde raden, en formel, vars ristande framhives sdsom en
tydligen magiskt kunnig persons handling. Denna formel bestér av rikedoms-
runan upprepad trenne géngerJfr Lindquist, Galdrar, s. 69 och s. 104.. Rikedo-
men (talsymbol 24) har man tydligtvis vintat sig erhdlla genom jordens fruke-
barhet (talsymbol 11).

63. P4 Istaby-stenen lises en av 53 runor bestdende inskrift. P4 ena sidan iro
foljande tvenne runrader inristade uppifrin nedit, den férsta till héger och den
andra dll vinster (avdr-runan anvindes en frin Bjorketorpstenens tecken %
starkt avvikande variant 1., jfr avb. 21 aoch b): " P FETYHNURIPNTFP F4
fatr|hariwulafaHUPNPNITFPYNLUMRNPNTFPIYhapuw

ulafr|haeruwulafir

P4 andra sidan (jfr avb. 21 b) stir raden: PERUITRNtUYP UMY wara

illrunar|paiar

Enligt v. Friesen (a. a., s. 34) har man att tolka inskriften: »Efter Hirjulf (ir
denna sten rest). Half Hjorulfsson ristade dessa runor.» Talvirdet av framsidans

forsta runrad dr: 11 + 24 +3 + 16 + 14 (4farNoreen, Aisl. Gr.%, s. 380, har fel-
aktigt afaer i st. £ afaw.) + 8 + 11 + 4 + 10+ 7 + 1 + 20 + 3 + 24 + 3
(hariwulafa) = 68 + 91 = 159 = 3 x 53; talvirdet av samma sidas andra runrad
A8+ 11+2+1+7+1+20+3+24+ 14 (lupuwulafR) + 8 + 11 + 18 + 4 +
1+7+1+20+3+24+ 10 + 14 (hderuwulafir) = 91 + 121 = 212 = 4 x 53;
talvirdet av baksidans runrad dr: 7 + 3 + 4 + 11 + 10 + 16 (warait) + 4 + 1 + 9
+ 11 + 14 (runar) + 2 + 11 + 10 + 11 + 14 (p4iar) = 51 + 39 + 48 = 138 = 6 x
23. Stenens baksida déljer salunda i sin inskrift ett demonskrimmande tal, det-
samma, som dominerar i Kylverristningens gematriska anordning (jfr § 49). P&
framsidan visa bida rungrupperna samma slag av gematri: i bada fallen #r det
ett primtal och dirtill just samma tal 53, som ingr i varje runrads summa. S&-
som jag redan i ett flertal fall haft anledning att framhiva, 4r 53 i egenskap av
primtal ett antidemoniske tal (jfr § 19 och § 45, 5). Antalet av samdliga runor
pd stenen ir dessutom 53 (15 + 22 + 16). Gematriska virdet av runstenens hela
inskrift 4r: 159 + 212 + 138 = 509. Detta tal 4r dvenledes ett primtal, alltsi an-
tidemoniskt. Den magiska inskriften pé stenen har tydligtvis anbragts i syfte att



hélla trolldom och demoniska visen borta frin platsen. Stenen ir rest sisom ett
skydd 6ver den déde Hirjulfs vilostadJfr Magnus Olsen, Norges Indskrifter, s.
623 f,, dir de dldre, vid gravar anbragta runinskrifternas funktion att vara apo-
tropeiska framhives..

64. Ett mycket brydsamt problem erbjuder inskriften pd Stentoften-stenen.
Den egentliga meningen med inskriften ter sig trots flere hogt fortjinta forska-
res tolkningsforslag fortfarande dunkel, och i sin helhet kan térhinda denna
runinskrift aldrig med nigon hogre grad av sikerhet dechiffreras, enir vil
manga runor icke idro fulle tydliga. Efter ett bessk sommaren 1925 i Sélves-
borg, i vars kyrka stenen numer forvaras, anser jag dock, att fem runrader, vilka
tydligevis bilda det egentliga innehallet i inskriften, med s gott som fullstindig
sikerhet kunna dechiffreras. Dessa fem rungrupper, vilkas lisning jag utan for-
utfattad mening faststilldeBlott i friga om en detalj i femte raden avviker jag
fran den forskare, som senast mera ingiende behandlat denna runsten, Ivar
Lindquist, Galdrar, s. 92. vid min undersékning av stenen, ha vid en lingtefter-
dt foretagen gematrisk berikning av de diri ingdende talvirdena visat sig std i
talmystisk harmoni sinsemellan.

Mitt pa stenen (jfr avb. 22) befinna sig fyra runrader, giende nedifrén uppétEf-
ter andra radens sista runa finnes ett hack i stenen. M3hinda har detta gjorts
vid inristningen, och bér det i sd fall betraktas sdsom ett skiljemirke. Runste-
narna i Blekingegruppen ha dock eljest inga skiljepunkter utsatta.: + I N H % B ¢
RNMAniuhaborumrtINHFEXMUTNNAniuhagestumrHX
PNPRI*PAXXPOhapuwolafr|gaflaHXRIPRT¥XPAMXhar

iwolafr|e|a

Andra och tredje bokstaven frin slutet idro rite otydliga. De kunna emellertid
knappast vara annat dn en e och en r-runa. Liser man med v. Friesen andra
tecknet frin slutet sdsom runan M (m), har man ldngt mindre std i den fakeis-
ka runristningen, in om man med Lindquist diri ser tecknet M (e). Jag har icke
kunnat uppticka ndgot spar efter de linjer, som skilja en m-runa frén en e-runa.
Otydligheten hos r-runan bestdr diri, att blott viinsta sidostaven kan urskiljas,
och att en motsvarande linje p& andra sidan aldrig synes ha blivit inristad. Det
dr ju tinkbart, att man vid tiden i friga vid snabb skirning i trd brukade for-
enkla runtecknet pd detta sitt, vilket orsakat, att runristaren i ett fall kommit
att anvinda en i stenskrift eljest icke brukad typ.

Talvirdet av forsta runraden dr: 9+ 10+ 1 + 8+ 11 + 17 ++22+4 +1 + 19 +
14 (niuhaborumr) = 116; avandraraden: 9 + 10 + 1 + 8 + 3 + 6 + 18 + 15 +
16 + 1 + 19 + 14 (niuhagestumr) = 120; av tredje raden: 8 + 11 + 2 + 1 + 7 +



22 +20+ 11 +24 + 14 + 6 + 11 + 24 + 11 (hapuwolafr gaf 4)= 172; av fjirde
raden: 8 + 11 +4 +10+7 +22+20 + 11 + 24 + 14 + 18 + 11 (hariwolufr e 4)
= 160. Var och en av de fyra rungrupperna visar sig hava Tors tal, 4, dolt i tal-
virdesumman: 1) 116 = 29 x 4;2) 120 = 30 x 4; 3) 172 = 43 x 4; 4) 160 = 40
x 4. Talet 4 ir visserligen ett av de ligre talen och ingar dirfor i en betydande
del av alla tal (25 %); att emellertid fyra efter varandra f6ljande rungrupper i en
otvivelaktigt magisk inskrift visa gematri, byggd pi detta tal, méste tolkas sa-
som en avsiktighet. N1+ N H T M usnuhleAndra runan frin slutet, som
icke uppmirksammats av v. Friesen, har Lindquist sokt tolka sdsom en bindru-
na av en variant av gr-runan och en rruna (jfr Galdrar, s. 94 £.). Vid en ingden-
de undersskning av stenen har det varit mig och tvenne personer i mitt sillskap
fullkomligt oméjligt atc uppticka mer 4n en (och denna till héger om huvuds-
taven befindig) sidostav till andra runan frin slutetD4 denna rad pa stenen stir
upp och ned, stimmer min iakttagelse i huvudsak med Lindquists, jfr Galdrar,
s. 94: »Det dll héger (det minsta) ir otydligt, det till vinster fullt tydlige». Det
mindre kritstrecket p& avb. 22 skulle jag vilja eliminera.. I 6vrigt dr detta tecken
ingalunda otydligt. Man kan med fingret f6lja huvudstavens rinna och dess till-
bakavikande i en med densamma vinkelbildande sidogren. Tecknet 4r blott na-
got mindre kraftigt inhugget 4n angrinsande runor och har dirfér av v. Friesen
tolkats som en ofullbordad ansats. Det stora avstindet mellan H och M (jfr fig.
12 i a. a.) l&ter dock redan en misstanke uppstd, att yteerligare ett tecken fun-
nits i rungruppen. Den av mig undersokta férdjupningen i stenen kan otvunget
forklaras sisom en dirstides inhuggen Fruna. Talvirdet av denna femte runrad,
ldst sdsom usnuhle, dr: 1 +15+9 + 1+ 8 + 20 + 18 =72 = 3 x 24. Denna run-
kombination ter sig snarast som en magisk bokstavsformel, som 1 sa fall endast
talsymboliskt torde héra samman med de fyra tidigare behandlade raderna.
Liksom dessa visar den sig dvenledes ha talet 4 dolt i sin talvirdesumma, 72 ir
dven = 18 x 4. (Det kan anmirkas, att dven Lindquists forslag med en litt mo-
difikation, nuhte i st. f. nuhate, kan bringas i harmoni med fyrtalsmagien. Tal-
virdesumman blir vid denna lidsning 68 = 17 x 4.) Varje rad i inskriftens hu-
vudparti bestdr sdlunda av en rungrupp, som innehdller talet 4, Tors tal, i sin
gematriska summa. Betriffande antalet runor finna vi dvenledes en matematisk
regelbundenhet. De fyra rad efter radstdende rungrupperna bestd av 49 =7 x 7
tecken, och den direfter foljande magiska formeln usnuhle dvenledes av 7 teck-
en. Det hela bestir sdlunda av 56 = 4 x 2 x 7 tecken. Talvirdet av hela mittin-
skriften dr 640 (568 + 72) =4 x 4 x 4 x 10 (jfr s. 62).

Kring mittinskriftens fem rader loper en runslinga, vari flere tecken icke iro
tydligt skonjbara, men vars allminna mening ir fullt begriplig. Denna del av
inskriften kungsr, att »kraftrunor» blivit inristade och att den, som dristar sig
att nedbryta stenen, hotas med déd genom magisk konst (jfr Bjorketorpstenens



inskrift, § 61). Att utrikna talvirdet hos denna del av inskriften ir, sd vitt jag
kan se, for nirvarande en oléslig uppgift. Da c. 8 runtecken dro mer eller
mindre svirtydda, dro de osikra faktorerna allefér manga.

Vad innebérden i den ovan meddelade mittinskriften betriffar, synes det mig sa
gott som otvivelakrtigt, att vi hir ha att géra med en galderartad dikt. Redan
Bugge har uppstillt detta inskriftsparti i versraderNorges Indskrifter, s. 23., och
Ivar Lindquist har i sin fortjinstfulla studie Galdrar, s. 96 ff., pavisat versteknis-
ka overensstimmelser med den for galderartade dikter av gammalt brukade
formgivningen. Helt kan jag dock icke ansluta mig till hans tolkning. I femte
raden usnuhle ha vi enligt min mening, sisom ovan nimnts, snarast att se en
magisk formelJimforlig dr runfsljden a4llacti pd vivbrickan fran S:t Mikael (jfr
§ 65, 2)., som bor avskiljas frn det 6vriga, med vilket den endast talmystiske
hinger samman. Tredje och fjirde runraden liser jag:

hapuwoldfr gaf a(r) hariwolafr e 4(r)Sannolikt har neutralindelsen -a fallit re-
dan ndgot fore sen urnordisk sprikperiod, jfr min skrift Zur Geschichte des in-
dogermanischen Neutrums, s. 49 ff. (Kungl. Humanistiska Vetenskapssamfun-
det i Lund, Arsberittelse 1925—1926).

Jag formodar nimligen, att vi icke blott med v. Friesen och Lindquist ha att
uppfatta slutrunan i tredje raden, utan dven 4-runan i slutet av fjirde raden si-
som en lénnruna, avsedd att utlisas med hela namnet och icke blott med dettas
begynnelseljud. I det foregiende e ser jag beteckningen for ett senurnordiske ¢é
‘alltid, stddse' (jfr skrivningen gestumr med e for 2, analogiskt

inkommet efter andra paradigmformer med ljudlagsenligt omljud i stammen).
Skrivningen a for ¢ 'alltid' har man férmodat pd en brakteat frin Overhorn-
bak (n:r 30, jfr Jéhannesson, Grammatik der urnordischen Runeninschriften,
§ 36, anm. 2). I friga om de bdda begynnelseraderna syns det mig tilltalande
att med Axel Kock]fr Arkiv f. nord. filol. 27, ny f6ljd 23, s. 2 ff. ldsa niu'9" och
i resten av raden i bida fallen se ett sammansatt ord. Hirigenom f3 vi en konst-
fulle allictererad strof: niu haborumr niu hagestumr hapuwolifr gaf a(r)
hariwolifr e a(r). Atc ge en fullc 6vertygande tolkning av de bida orden
haborumr och hagestumr ir jag visserligen icke i stind dill. Skall det f6regien-
de niu tolkas sdsom betydande 'nio’, ir tydligtvis det dvriga sammansatta sub-
stantiv (kanske bildade sisom kenningar f6r tillfillet i friga), vilka parallellis-
tiskt motsvara varandra i galdern. Dessa ords senare sammansittningsled kunna
vi med storre eller mindre sannolikhet bestimma: -borumr kan man limpligen
med v. Friesen]fr a. a., s. 46; i anslutning till Herzberg, Glossar til Norges gam-
le Love, har v. Friesen nidrmast tinke sig gestr i betydelse av 'hirdman' (»med-



lem af det kongelige konstabelkorps»). tolka sisom 'at séner’ och -gestumr si-
som 't gister'. Forsta sammansittningsleden h4(ha)- kan emellertid forstds pd
dtskilliga sitt, och detta gor en rekonstruktion av den ursprungliga meningen
ytterst vansklig. Senurnordiskt Ad- torde fonetiskt med Axel Kock kunna iter-
foras pa ett dldre *hanha- (om dylika kontraktioners kronologi jfr nedan). I
detta fall lage det enligt min mening nirmast till hands atc diri se ett ortnamn
(med ursprunglig betydelse 'trid' eller 'skog'). Jag skulle dock sisom en preli-
minir konjektur vilja framstilla en formodan om, att hd- i detta fall skulle
kunna vara uppkommet av ett ildre urnordiskt *hawa- med betydelse 'hég' (jfr
Hi- i Hé-tuna etc). Frin en ¢j avligsen senurnordisk sprikperiod ha vi beligg
pa den fullt analoga kontraktionen *nawi- nd- i naseu (< *nawi-saiwi) p& Eg-
gjumstenen (jfr dven kontraktionen -spd, i runskriften -sbu, ur dldre *spaho pd
Bjorketorpstenen). D3 det i detta fall utan tvivel irfriga om en magisk dike,
syns det mig béra tagas under dvervigande, om icke hd- syftar pa guden Oden
(mirk: 9 + 9 = 18, Odens tal). En av dennes benimningar i den fornislindska
mytologien ir ju Hdr (< *hawar) 'den hége' (jfr Gylfaginning 27). Den fyrradi-
ga runstrofen skulle i sa fall kunna tolkas p foljande sitt: »At nio séner av Hir,
4t nio gister hos Hdr gav Hathuwolf 4ring, Hariwolf stidse dring.» Med »soner
av Hdr (Oden)» skulle i detta sammanhang avses »min av furstlig bérd» och
med »gister hos Hdr», att dessa nio min »gitt till Odeny, d. v. s. avlidit och nu
vistades i Valhall. Man skulle kunna tinka sig, att de efterlevande genom ate -
beropa den magiska hjilp, tvenne avlidna sakralt framstdende konungar limnat
deras dttefider, sokt skaffa sig god iring genom resande av en runsten, dir den-
na forgingna vilmakestid hugfistesDetta i nirmaste anslutning till Lindquist,
som a. a., s. 171, antar, att runstenen ir rest for att frambesvirja lycka med ars-
viixten i en tid av missvixt. Att stenen, sdsom Lindquist antagit, rests av Hat-
huwolf for att hugfista egen och en avliden medkonungs iringslycka, kan mi-
hinda dven vara fallet. Enligt min tolkning har i varje fall den fore Hathuwolf
avlidne Hariwolf haft den storre dringslyckan (jfr e 4r).. Jag understryker emel-
lertid 4n en géng, att jag betraktar denna tolkning endast sisom en preliminir
konjektur. Jag héller det icke for uteslutet, att en bittre tydning kan bli funnen,
eller att en redan framstilld &sikt torhinda kan pa fler punkter in min egen ha
triffat det ritta. Ivar Lindquists tolkning av de bada forsta versraderna sésom:
»At nybyggarna, it nykomlingarna» ger otvivelaktigt en mindre dunkel mening
in den tydning jag limnatHa vi att géra med en magisk dike, kan emellertid en
viss dunkelhet och ordkarghet snarare vara ett criterium veri in motsatsen..
Férutsittningen f6r Lindquists uppfattning av Stentoftensinskriftens tillkomst
dr emellertid en folkvandringshypotes, som blott en filologiskt skolad histori-
ker, specialiserad pd tidsperioden i friga har forutsictningar att klart bedéma.
Att Lindquistsuppfattning av mittinskriften sdsom en galderdike ir rikdg, fin-
ner jag hojt dver varje tvivel. Ha vi att gora med en galder, dr det emellertid av



stort intresse att undersoka, vilken talsymbolik, som kan ligga dold i dess ord-
summa (jfr kap. 3). Medrikna vi trollformeln, fi vi en fljd av elva ord, om vi
folja mitc tolkningsforslag: 1) niu, 2) huborumr, 3) niu, 4) hagestumr, 5)
hapuwolatr, 6) gaf, 7) a(r), 8) huriwolufr, 9) ¢, 10) 4(r), 11) usnuhle. Allesd lika
ménga ord som talet for runan ar (‘dring, gott ar'), vilket dr 11 (jfr § 27). At
konungarna i det hedniska norden ansdgos diga make att forskaffa riket god &rs-
viixt, har utférligt framhives av v. Friesen, Lindquist m. fl. (jfr a. a.). Allt tyder
pa, att syftet med Stentoftenstenen varit att genom galderkonst och runmagi
framkalla fruktbarhet i nejden. Att Tors tal (liksom fallet 4r pd Gummarpste-
nen, jfr § 62) ligger dolt i centralinskriftens gematriska schema, stimmer med
ett dylike syfte. Tor var sdsom herre dver dska och regn en miktig fruktbarhets-
gud och har i norden dyrkats sisom sddan. »Tor hirskar i luften och rider dver
dska och blixt, vind och regn, klart vider och groda», siger Adam av BremenDe
hamburgska biskoparnas historia IV 26, 27.. Aven Oden hade sisom vindgud
en viss relation till drets grodaEnligt Heimskringla bido nordborna till Oden
vid midvintersoffret f6r god skérd kommande ar, och Olof Tritilja gavs it O-
den »for ate fi gott &, Jfr om Oden-Wodan sdsom frukebarhetsgud ytterligare
Mogk, Germanische Mythologie, s. 109., dessutom har han varit storminnens
och de runkunniges frimste gud. Det elfte ordet i fruktbarhetsgaldern,
trollordet usnuhle har, sdsom jag redan nimnt, talvirdet 72, vilket dr en kombi-
nation av Tors och Odens tal (4 x 18). Kunde vi utrikna talvirdet av Stentof-
tenstenens samtliga runtecken, skulle vi sannolike finna gematri, byggd pé etc
Odenstal (18 eller 9). Med materialet sddant det nu foreligger kan man emel-
lertid knappast ens med krav pa relativ sannolikhet inldta sig pa denna uppgift.

65. Vi ha nu skirskadat de viktigaste magiska inskrifterna frin de ildre runor-
nas period. De ovan behandlade 18 runinskriptionerna ha visat sig vara av s&
pass invecklad bokstavsmystisk natur, act deras avsiktliga anordning i enlighet
med ettvisst matematiskt schema ligger i dppen dag for den, som tyder dem
med hinsyn till den dldre runradens talvirdeserie. Emellertid foreligga dtskilliga
runinskrifter frin den yngre futharkens tid, vilka dro av omisskinnlig magisk
karakeir. Act uttdmmande beskriva och tolka dylika, kan naturligtvis icke ingd i
detta arbetes syfte. En blick pd vissa av dessa runminnesmirken kan emellertid
redan pa vir underséknings nuvarande stadium vara av instrukeivt intresse. In-
for denna grupp av magiska ristningar ha vi ate stilla oss frigan: Har méhiinda
en ny magi, som fotats p& den nya runradens 16-tal, uppstitt — eller har det
gamla riknesittet i enlighet med de ursprungliga 24 runtalen tack vare traditio-
nens makt dock hillit sig, trots skriften blott betjinat sig av 16 tecken? Jag kan
for nirvarande icke definitivt taga stillning till dessa bida alternativ. Jag vill
blott framhiiva, att det ena icke nédvindigtvis behover utesluta det andra. Det
kan icke anses orimligt, att en magi med ny teknik kunnat uppstd, om vilken



det i sa fall giller att i framtiden komma underfund, men det ir dvenledes tink-
bart, ja hogst sannolike, atc det gamla riknesittet pd sina stillen, uppburet av
en seg traditions tilltro dll det urdldrigas make, levat kvar en god bit in i den
yngre futharkens tidsdlder. Frinsetc Rokstenens inskrift, som p& grund av sin
betydande lingd och det ¢j ringa antalet av brydsamma detaljer icke kan under-
kastas en analys i detta arbete, har jag iakttagit vircuosmissigt genomférd forn-
germansk rungematri i foljande tvenne inskrifterDen i § 45, 3 behandlade ska-
dedikten synes ha tillkommit blott med hinsyn dll ordrikning och sedan inris-
tats med tillimpning av den enkla runrikningsmetoden., utférda uteslutande

med den yngre runradens tecken.

1. P4 den s. k. Sigtuna-dosan (avb. 23 a) finnes en runinskrift av yngre typ,
som v. Friesen i en uppsats i Fornvinnen, 1912, s. 6 ff,, list pa f6ljande sitt (jfr

avb. 23 b):

fuhl x utlua x slit x faluan x fankauk x anasau(k)a(Jag transskriberar hir enlige
det system, som anvindes i friga om ildre runor, v. Friesen, a. a., har a sdsom
omskrivning fér dr-runan och g for dss-runan.)

Enligt v. Friesen (jfr dven Magnus Olsen, Troldruner, s. 18) bilda dessa ord en
vers, som tolkas: »En figel sénderslet den likbleke révaren; man sg pa asgéken,
hur han svillde». Det rér sig uppenbarligen om ett magiske hot mot den, som
tll dventyrs kunde fordrista sig att sgjdla det virdefulla kopparkirlet och den
diri forvarade vigen.

Talvirdet av den magiska raden, beriknat efter runtecknens nummer i den ur-
sprungliga runradsfoljden dr: 53 (24 + 1 + 8 + 20 = fuhl) + 44 (1 + 11 + 20 + 1
+ 11 = walua) + 72 (15 +20+ 11 + 10 + 16 = slair) + 68 24 + 11 +20+1+ 3
+9=f1luan) + 58 24 +3+9+5+11+1+5 = fankauk) + 58 B3+ 9 +3 + 15
+ 11+ 1+ 5+ 11 = anasau[k]4) = 353. Ligges hirtill talvirdet av 5 enkla skilje-
tecken (korset bildar en enhet), f3 vi talet 358 = 2 x 179, en tydligen demonisk
talkombination (179 ir ett primtal). Hirmed stimmer, att framfor den hir be-
handlade magiska inskriften och en i dvre skilen inristad dnnu lingre mening,
vars mittparti dr olisligt, stdr en stor tursruna av dlderdomlig form. Dennas tal-
virde dr 2. D3 inskriften dessutom bestdr av 4 x 10 tecken, har isrunans magis-
ka make dvenledes dkallats. Sannolikt har 4ven den 6vre runraden, ehuru den
icke innehdller en magisk vers, varit s§ anpassad, att foremalets hela inskrift dolt
ett demoniskt eller ett dodande tal.

2. Av otvivelaktig magisk art dr runinskriften pa vivbrickan frin S:¢ Mikael i
Lund, vilken picriffats i en grav frin 1200-talet, vari sannolikt en kvinna blivit
jordad. Sedan Emil Olson]fr Fornvinnen, 1908, s. 14 ff. limnat ett forslag till



lasning och tolkning av denna inskrift, har densamma 4gnats en ingdende un-
dersokning dven av Magnus OlsenChristiania Videnskabs-Selskabs Forhand-
linger, 1908, n:r 7., som forst gjort det helt sikert riktiga antagandet, atc den

skuarar : ikimar : 4f1 : man :mn : koat: aallaeed :

Férsta runan i fjirde gruppen ir blott synlig till sin undre del, men man har
ingen anledning att tvivla p4, att tecknet varit en m-runa. Bide f6re och efter
trollformeln 44/lacti stdr ett av tvenne punkter bestdende skiljemirke. Det sena-
re ha Olson och Olsen icke aktat nédigt att utsitea vid sin transskription. D3 i
bokstavsmystiken ett skiljetecken mer eller mindre spelar en avgérande roll, d&
det giller ate fastsld hela inskriftens magiska syfte, har jag &r 1925 noggrant un-
dersokt det i Kulturhistoriska museet i Lund forvarade originalet och med full
bestimdhet kunnat konstatera, att skiljemirkena, vart och ett bestiende av
tvenne prickar, dro sjul uppsatsen »Om runor och magi», offentliggjord i Studi-
er tillignade Josua Mjoberg den 11 september 1926 (c. ett ar efter det att jag i
ett foredrag behandlat denna inskrift) har Torsten Wennstréom utan kinnedom
om min &sikt kommit till samma resultat i friga om skiljetecknens antal (jfr a.
a., s. 201). (det sjunde tecknet synes for 6vrigt dven pa reproduktionen, jfr avb.
24). De forsta sex rungrupperna bilda en mening, som i anslutning till Olson
och Olsen med Hjelmgqvist kan tolkas sdsom »Sigvors-Ingemar skall 2 min]Jfr
Hjelmgyist 6vertygande utredning om magiska bruk fér att verfora eget lidan-
de pé andra »Till runinskriften pd vivplattan frin Lund» i Studier tillegnade E-
saias Tegnér den 13 jan. 1918, 388 ff,, sirskilt s. 390 ff. grat». Talvirdet av de
pa plattan inristade tecknen bér (under forutsittning atc gammal tradition i
friga om runtalen iakttagits) vara f6ljande: 61 (15 + 5 + 1 skuarar) + 59 (10 +
5+10+19 + 11 + 4 = ikimar) + 46 (11 + 24 + 11 =4f1) + 31 (19 +3 +9 =
man) + 28 (19 + 9 = mn, en bindruna) +36 (5 + 4 + 11 + 16 = krar) + 115 (11
+11+20+20 + 11 + 16 + 16 + 10 = aallatei) = 376. Ligges hirtill calvirdet av
skiljetecknen, vilket bor vara 14 (= 2 x 7), f3s talet 390 = 3 x 10 x 13. Detta ir
samma tal, som det vi funnit dolt i samtliga teckens talvirdesumma pa guld-
hornet frin Gallehus (jfr § 47). I detta tal ingdr vid sidan av det stora magiska
krafttalet 13 dven talet 10, dédens och skadeggrelsens tal (jfr § 61). Dessutom
bestir inskriften av 39 = 3 x 13 tecken (32 runtecken — dirav en bindruna —
och 7 skiljetecken). Den anvinda magiska tekniken, kombination av talet 39
med isrunans tal 10, passar silunda fullstindigt «ill det syfte, som kan utldsas ur
inskriftens ord. Den det hela avslutande trollformelns talvirde 115 ir = 5 x 23
och idger silunda inom sig dolt ett demonbetvingande tal, dagrunans talsymbol.
Liksom i Guldhornets inskription och i Vadstenabrakteatens futharkrad finna
vi magi med talen 13 och 23. Atskilligt synes sdlunda tala f6r, att urgammal
runmagi i hemlighet levat kvar ett par &rhundraden efter kristendomens inf6-



rande i nordenEtt annat exempel dr en av Wennstréom i den i not 1, s. 182, ci-
terade uppsatsen beskriven och tolkad runamulett frin Maria Magle i Lund.
Dess talvirde 4r, om man riknar med gamla magiska runtal: 10 + 9 + 1 + 5 +
11 +20 + 1 + 2+ 11 (eller 52) + 4 + 15 = 89 (eller 83?). I bada fallen f3 vi si-
som resultat ett primtal, vilket stimmer med en amuletts syfte att skydda mot
trolldom. Att det kristna korset tillfogats, har paralleller inom anglosaxiskt om-
ride, jfr § 69..



B. INSKRIFTER AV MAGISK (ELLER SANNOLIKT
MAGISK) KARAKTAR, HOS VILKA BLOTT ENKLARE
GEMATRI KAN PAVISAS ELLER LATER SIG FORMO-
DA.

66. Ovan har jag (§§ 47—65) skiirskddat 20 inskrifter (dirav tvenne med yng-
re runor), vilka tack vare en ofta nog ytterst komplicerad bokstavsmagisk teknik
pa ett enligt min mening evident sitt visa, att den gamla nordiska runmagien
icke blott, som man hittills antagit, bestdtt i att utvilja ett visst magiske limp-
ligt antal av runtecken, utan fastmera huvudsakligen varit en virtuosmissigt ut-
vecklad gren av senantikens gematri (»bokstavsvigningy,summering av teck-
nens bokstavsvirden). D4 i runmagien stringt taget varje tal frén 1 dill 24 haft
sin magiska betydelse och dirfor kunnat liggas till grund f6r anordningen av en
talmystisk inskription, kunna inskrifter med enklare gematri icke i egentlig me-
ning tjina sisom bevismaterial for min teoris riktighet. Dirmed #r emellertid
icke sagt, att en undersskning av runminnesmirken av dylik typ skulle sakna
all betydelse. Om vi genom analys av en serie forsta rangens magiska inskrifter
lyckats faststilla det bokstavsmystiska system, som anvints av de ildsta ger-
manska runmistarna, dr det naturligtvis av icke ringa intresse att se efter, vad
mening vi kunna leta fram ur andra magiska inskriptioner. I atskilliga fall bér
det da visa sig, att det talvirde, som med anvindande av samma system kan ut-
lisas ur dessa enklare eller delvis defekta inskrifter, stdr i en ritt god Sverens-
stimmelse med det runbirande foremélets syfte eller andemeningen i det ord
eller den ordgrupp, som ristats p& detsamma.

67. Fackmin torde vara ense om, att huvudmassan av f6ljande inskrifter haft
eller kunna ha haft magisk innebérd:

1. P& en »kottkniv» av ben, som sannolike tjinat ett rituellt syfte, funnen i
Flgksand i Norge, std 10 runtecken inristade. Liksom i regeln i det f6ljande-
Undantag gores blott, d& pd grund av tvivelsmdl i friga om vissa detaljer run-
tecknens utseende maste nirmare diskuteras. dtergiver jag runskriften i translit-
teration: /ina lauka a. En avbildning av originalet finnes i Norges Indskrifter, s.
649. Runtecknen, som g frén hoger dll vinster, visa inga tomrum mellan or-
den. Fjirde runan ir upptill skadad, och den sista visar en nigot avvikande va-
riant till den form av a-runa, som brukats i féregdende ord. Med Magnus Olsen
ldser jag den dock utan tvekan som ett a. Inskriften bestar sdlunda av ordet /ina
'lin" och ordet laukar 'lok', vartill sannolike av gematriska skil fogats en a-runa.



De tvi sista runorna i Jaukar ha sammanforts i en bindruna, si att inskriften
kommit att bestd av 10 runor (jfr Bjérketorpstenens norra inskrift, § 61). Lin
och 18k voro betydelsefulla ingredienser i den grekisk-romerska senantikens
mystiska bruk och den forntida frimre orientens magiska riter. Herodotos be-
rittar, att i Egypten pristerna endast fingo bira klider av linne och att landets
befolkning vid besok itemplen maste avligga sina yllemantlar och trida in i hel-
gedomen blott klidda i linnerockar]fr Lindskogs dversittning, del 1, s. 120 och
s. 136.. Ammianus Marcellinus berittar om en hogforrideriprocess under kej-
sar Valens' regering &r 371 e. Kr., som fordes mot tvenne romare, vilka genom
trolldom sokt utrona den kommande kejsarens namn, och meddelar vissa for
studiet av magien intressanta detaljer, varav det framgdr, att de bida herrarna
vid begagnandet av ett spddomsinstrument, dir alfabetets 24 tecken funnos in-
ristade, haft heliga kvistar i hinderna och varit klidda i linnekliderJfr hirom
Martin P:n Nilsson, Den romerska kejsartiden 2, s. 422, och Dornseiff, Das
Alphabet, s. 154.. I norden var linet helgat at Frigg, och linfron ha ansetts som
ett osvikligt medel mot spéken]fr Henriksson, Vixterna i de gamlas forestill-
ningar, seder och bruk, s. 84 och s. 88.. Lika urgammal och betydande ir 16-
kens roll inom religion och mystik. I en fornbabylonisk besvirjelse omnimnes
avskalandet av en 16k blad f6r blad som en sakral handling]fr Frimmande reli-
gionsurkunder 3, s. 176.. Plutarchos berittar i sin skrift »De Iside» om Mazdas
dyrkare, alltsd Mithra-religionens nira anfoérvanter, att de vade trolldom ge-
nom att i en mortel sénderstdta en slags 1ok under &kallan av Hades (Ahriman)
och mérkret]Jfr Cumont, Die orientalischen Religionen, s. 225.. Den fornnor-
diska litteraturen ger ocksd flera beligg pa lokens magiska anvindningT. ex. Si-
grdrifomdl i Eddan och kap. 8 i Volsungasagan.. Annu i sen tid har loken spelat
en roll sdsom apotropeiskt medel i europeisk folktro. GrimmDeutsche Mytho-
logie3 , 8. 1031 (efter Vuk). berittar, att det bland den serbiska allmogen varit
ett vanligt bruk atc smérja brést och axlar med 1ok (»Knoblauchy) for ate skyd-
da sig mot hixor. Tron pé 16kens skyddande makt mot demoner, trolldom och
den onda blicken ir for ovrigt spridd i hela Europa]fr Scheftelowitz, Die altper-
sische Religion und das Judentum, s. 83, och Gessmann, Die Pflanze im Zau-
berglauben, s. 53.. Magnus Olsens férmodan, att 16kens magiska betydelse pa
nordiskt omrade skulle ha varit av speciellt erotisk art, synes mig icke kunna le-
das i bevisJfr Linderholm, Nordisk magi, Sv. landsmalen, 1918, s. 81 f.. Aven i
norden torde I6k liksom lin ha varit ett magiskt skyddsmedel ver huvud taget.
— Skrev mandirf6r sisom i detta fall namnen pa lin och 16k och fogade dirtill
den 4t asagudarna helgade a-runan, har det uppenbarligen varic for att erhalla
en magisk formel dgnad att skydda ett rituelle redskap. Den magiska kraften
hos en dylik inskrift bor emellertid dven ha legat i tecknens talvirde. Detta ir:



42(20+10+9+3=1ina) +46 (20 +3+1+5+3+ 14 = lauka) + 3(a) = 91,
vilket dr 7 x 13. Alltsd en yteerst kraftig magisk talkombination.

laukar och pa en rad for sig rungruppen tanulu : aa. Sista runan har man, sug-
gererad av den ofta férekommande magiska rungruppen alu, velat lisa som ett
I Det finnes dock tvenne skonjbara sidostavar. Ehuru den undre 4r nog sa svag,
torde man knappast med Bugge, Norges Indskrifter, s. 164, ha ritt att anse den
»betydningslgs». Talvirdena i de bida runraderna dro: i den forsta: 20 + 3 + 1 +
5+ 3+ 14 =46 =2 x 23 (ett anti-demoniskt tal), i den andra: 16 + 3+ 9 + 1 +
20+1+2+3+3=58=2x29 (en demonisk talkombination, 29 ir ett prim-
tal). Det helas talvirde blir: 46 + 58 = 104 = 8 x 13 (det stora magiska kraftta-
let).

3. P4 en brakteat frdn Sjilland, n:r 20 hos Stephens, stir med frin héger till
vinster [opande runtecken inskriptionen salusalu. Att en dylik ljudkombina-
tion méste vara av magisk art, har jag redan i det fregiende framhive (jfr cu-
watuwa § 48). Runornas talvirde dr 78 (15 + 3 + 20 + 1 = 39, upprepat tvd
ginger) = 6 x 13. Alltsd &ter det stora magiska krafttalet.

4. P4 den bekanta brakteaten frin Tjurks i Blekinge (Stephens n:r 25) loper
lings kanten i cirkelrund tvenne rungrupper, som avgrinsats frin varandra ge-
nom tvenne skiljemirken, det ena bestdende av tv4, det andra av tre rundlar (jfr
avb. 25). Runorna iro tydliga och klara (en av dem — n:r 9 frdn slutet, varom

nirmare nedan — ir dock skadad i toppen): HMTHNEFY<N+IMNMIN..P
NRTMRN+QYF+PITHFE<NRTM -

heldar|kunimudiuwurte|runor|an|wllhakurneMan
har tolkat denna inskription (jfr Noreen, s. 389) sisom: »Hjald 4t Kunimund
(jfr gammaltyskt Chunimunt) gjorde runorna pa det vilska (d. v. s. romerska)
kornet (= guldet, skatten)». I den egendomliga runféljden wilha- har man sett
ett genom fel i stimpeln forvanskat walha- (jfr Wimmer, Die Runenschrift, s.
213). v. Friesen, som underkastat denna brakeeat en sorgfillig granskning, ger
en dnnu natutligare frklaring: »Nir brakteatens pirlkant pdloddes ha topparna
av runorna frin ei wurte till sista a i walha nigot skadats dirigenom, att kanten
smilt av hettan och hoppressats i riktning in mot brakteatens mitt. Hirvid har
sirskile forsta a i walha blivit lidande» (Lister- och Listerbystenarna, s. 65, not
1). En gematrisk undersdkning av runinskriften bestyrker denna ldsart. Det vi-
sar sig nimligen, att talmystiken vil passar for en krigare. En dylik eller dennes
son torde ha burit brakteaten sdsom amulett. »Skatten till »foederati» utgick 1
sid och guld, formodligen efter behov i det ena eller det andra eller bida delar-
na; jfr Schmide Allgem. Gesch. der germ. Vélker s. 117 ff. *walhakorna 'romar-



sid' torde ha varit den tekniska termen bland germanerna f6r denna tribut, si-
ger v. Friesen i det ovan citerade arbetet (s. 65, not 2). Forsta rungruppens tal-
virde 4r: 86 (8 + 18 + 20 + 23 + 3 + 14 = heldar) + 79 5+1+9+10+ 19 + 1
+23 + 10 + 1 = kunumudiu) = 165 = 15 x 11; andra rungruppens: 46 (7 + 1 +
44+16+18=wurte) +50 (4 +1+9+22+ 14 =runor) + 12(3+9 =an) + 78
7+3+20+8+3+5+1+4+9+ 18 = walhakurne) = 186 = 31 x 6. Talvir-
det av det hela dr: 165 + 186 + 5 (skiljetecknens talvirde) = 356. Detta tal 4r 89
x 4, vilket var Tors tal, och vi veta, att de germanske legosoldaterna i Roms
tjanst framfor alle hyllade Hercules-Tor. Normannernas historieskrivare Dudo
fortiljer dven, att nordborna, da de skulle draga i hirnad, offrade till TorJfr A.
Bugge, Vikingerne 2, s. 66.. Talet 356 ir ett tydligt Torstal, 89 ir nimligen ett
primtal. Sannolikt féreligger i denna runinskrift ett fall av vircuosmissig gema-
tri, d. v. s. d@ven de olika undergrupperna av runor kunna ha talmystisk betydel-
se: 11 4r icke blott fruktbarhetens, utan dven Fros heliga tal, och Fré anropades
som skyddare i strid (jfr § 40, 11). »Frés lek» var hos de norrona skalderna lik-
tydigt med »kamp»Jfr A. Bugge, a. a. 2, s. 49.. Talet 6 torde ha varit Njords
tal,men det var dven givans tal (jfr § 22), och brakteaten torde att doma av in-
skriften forfirdigats for att skiinkas 4t Kunimund. Fré och Njord hérde for 6v-
rigt nira samman. Alldeles patagligt dr dock icke hir det virtuosmissiga draget,
jag har dirfor icke behandlat denna inskrift i féregiende avdelning. Anmirk-
ningsvirt ir i varje fall, att runtecknen i sig délja de heliga talsymbolerna for
nordbornas trenne edsgudar: Njord och Fré samt Tor.

5. P4 en brakteat frin Fyn (avb. i Atlas, s. 116, och diskuterad i Linderholms
arbete »Nordisk magi», Sv. Landsmalen 1918, s. 76) finnes foljande inskrift,
som icke rimligtvis kan ha annat 4n talmystiske syfte: gil, et trekantigt magiske
mirke och dirpé tbllll. Talvirdet av denna inskription ir 36 (6 + 10 + 20 = gil)
+ 113 (16 + 17 + 20 + 20 + 20 + 20 = ¢blll) = 149 (ett primtal). Amulettens
syfte bér ha varit att skydda mot trolldom (jfr nedan).

6. P4 en i Nordhuglen i Norge funnen runsten frdn tiden omkring ar 400, vil-
ken av allt att ddma en ging varit rest som bautasten (jfr Magnus Olsen i Nor-
ges Indskrifter, s. 606, dir dven avbildning finnes), lises med tydliga runorVid
sidan av sista i-runan skonjes en fordjupning, som dock torde sakna betydelse.
foljande runrad, inristad frin hoger till vinster: ek gudija ungandir i h (varmed
skriften pd grund av bortbrytning av ett stycke av stenen slutar). Mellanrum
mellan orden saknas. Med en viss sannolikhet kan man térhinda dock (jfr No-
reen, s. 383) rekonstruera texten. Slutet bor vil vara: i hugulu (jfr stenens fynd-
ort). Beriknas talvirdet av detta, f3 vi talet 199 =23 (18 + 5=ek) + 54 (6 + 1 +
23+10+ 11 +3=gudija) + 75 (1 +9+6+3 +9 + 23 + 10 + 14 = ungandir)
+10() +37 (8 +1+6+1+20+ 1= hugulu). Talet 199 kan icke jimnt delas



med ndgot tal hogre 4n 1. En inskrift med detta tal maste sdlunda ha ansetts
dga trolldomsavvirjande kraft. Detta stimmer med ordens innebérd: »Jag pris-
ten (i Huglen), som icke kan triffas av trolldom» (rérande talet 1 jfr § 40, 1
och § 45, 5). Att hir en magisk inskription foreligger, later oss redan ordens in-
nehall forsta.

7. P en norsk bautasten frén tiden omkring &r 500, funnen i Kjolevig, lises
foljande inskrift (jfr Noreen, s. 381), bestiende av tre rader (utan ordskillnad):
hadulaikar — ek hagustadar —hlaaiwido magu minino, vilket tolkats: »Ha-
dulaik (vilar hir). Jag Hagustald héglade min son» (jfr Bugge, Norges Indskrif-
ter, s. 276, avb. pd s. 270 och s. 271). Genom att de forsta runorna i tredje rad-
en sammanforts till en bindruna har inskriften kommit att best av 40 runor,
utan tvivel ett magiskt tal (10 x 4, jfr bruket att viga runor pd monument it
Tor i senare tider). Den egendomliga stavningen torde dessutom tyda pd, att
dven ett gematriske syfte efterstrivats. Talvirdet av forsta raden dr: 90 (8 + 3 +
23+1+20+3+10+5 + 3+ 14 = hadulaikar); av andra raden: 115 (18 + 5 +
8+3+6+1+15+16+3+23+3+ 14 = ek hagustadar); af tredje: 214 =
106 (8 +20+3+3+10+7 + 10 + 23 + 22 = hlaaiwido) + 29 (19 +3 + 6 + 1
= magu) +79 (19 + 10 + 9 + 10 + 9 + 22 = minino); det helas talvirde silunda:
419 (90 + 115 + 214). Talet 419 4r ett primtal (jfr foregdende runinskrift).
Gravskriften bér silunda vara gjord i antidemoniskt syfte. Andra raden ek
hagustadar har ocksa 1 sitt talvirde en antidemonisk talsymbol, dagrunans tal
23 (115 = 5 x 23). Tredje raden har slutligen ett demoniskt talvirde: 214 = 2 x
107 (ett primtal). Hir synes sélunda ett fall av mera invecklad gematri forelig-

ga.

8. P4 en dansk gravsten, stenen frin Nerrenrd, sannolike frén tiden nigot fore
ar 850 (jfr Wimmer, Die Runenschrift, s. 358, avb. pd s. 357), finnes en in-
skrift med runor av yngre typ (m-runan bestdr av en huvudstav med en cirkel i
toppen). Ehuru detta monument tillhér en runperiod, som faller utanfér denna
avhandlings egentliga studicomride, har det synts mig av intresse att utrikna
dess gematriska talvirde. Inskriften har nimligen ett skiljetecken bestiende av
trenne punkter, en omstindighet, som ldter oss misstinka ett talmystiske syfte.
Runristningen bestdr av tvenne runrader, den senare avdelad i tvd grupper ge-
nom det nimnda skiljetecknet: purmutr (och dirunder) niaut ; kubls = »Tor-
mund. Hav gagn av mirket. Talvirdet av forsta ordet ir (enligt gammal run-
magi): 2+1+4+19+1+16+14=57;avandra: 9 + 10 + 3 + 1 + 16 = 39;
av tredje: 5 + 1 + 17 + 20 + 15 = 58. Det hela talvirde 4r sdlunda 57 + 39 + 58
+ 3 (skiljetecknets talvirde) = 157, ett tal, som icke kan jimnt delas med ndgot
tal hogre dn 1, alltsd ett antidemoniske tal. Detta stimmer vil med en gravin-
skrifts syfte.9. P4 en brynsten frin Strem i Norge lises p& ena sidan: wate hali



hino horna, vilket tolkats »m4 hornet vita denna sten» (jfr Magnus Olsen, Not-
ges Indskrifter, s. 677 ff., ddr avb. finnes pd s. 682). Talvirdet av runorna i den-
na grupp dr: 44 (7 + 3 + 16 + 18 = wate) + 41 (8 + 3 + 20 + 10 = hali) + 49 (8
+10+9 +22=hino) +46 (8 +22 +4 +9 + 3 = horna) = 180 =9 x 20. Vi ha
hir ett fall, didr det foreligger all anledning att antaga, att runmistaren anpassat
inskriften s8, att vattnets (Frunans) magiska tal blivit dolt i tecknens talvirde-
summa. Av denna orsak har hir i likhet med bruket i deskilliga andra inskrifter
(t. ex. hateka i st. f. haiteka p& Lindholmsamuletten) i utelimnats i *watie, sé-
som verbformen med all sannolikhet dnnu uttalats, d4 inskriften gjordes]fr hir-
om min avhandling Zur Geschichte des indogermanischen Neutrums, s. 49 f.
Brynstenen har tydligtvis burits i ett horn (i Schlesien bira sldtterkarlarna in i
dag sina brynstenar pa detta sitt, jir hirom Norges Indskrifter, s. 688). P4 ste-
nens andra sida finnes en inskrift av motsvarande lingd, som utan tvivel dll-
sammans med den foregiende bildat en dikt. Hir dro emellertid tv4 runor si il-
la medfarna, att de icke med sikerhet kunna tydas. Jag kan dirfor icke inlita
mig pi en gematrisk berikning av detta parti. Det hela bér ha bildat ett verspar
med alliteration och metern J- A J- w — A ~- w Varje versrad har bestatt av fyra
ord. Vi ha dirfér anledning férmoda, att dikten varit av galderartad karakdir.
Fyrtalet var ju helgat &t Tor, som édven var fruktbarhets gud och frimst dyrkades
av den norske bonden]fr Mogk, Germanische Mythologie, s. 135 (»Der Gott
des Donners ist zu dem Gott des Ackerbaues geworden, mit dem sich der
Nordgermane in erster Linie beschiftigte»).. Att inskriften med hjilp av bin-
drunor fitt ett firre antal tecken, 15 (i st. f. 17 i forsta) och 14 (i st. f. 17) i
andra raden, torde bero p& magisk hinsyn. Samtliga tecken blevo sélunda 29,
ett primtal, silunda en antidemonisk talsymbol. Mihinda 4r det dvenledes ing-
en tillfdllighet, ate den rad, vars gematri dr byggd pé vattnets tal (20), i runteck-
enssumman har solens tal (15). Sol och vatten iro ju de viktigaste klimatiska
faktorerna f6r den vixande grodan.

10. P4 en 1906 funnen brakteat frin Feeme i Danmark (avb.i Aarbeger for nor-
disk oldkyndighed, 1915, s. 176, fig. 2) lises f6ljande runinskrift (utan avstind
mellan orden): ek fakar £, vilket tolkats: »Jag Fakar skrev» (runan fir sannolike
att uppfatta sdsom en forkortning for faihido, jfr Noreen, s. 379). Talvirdet ir
hir: 18 + 5+24 +3+5+ 3+ 14 + 24 =96 = 4 x 24. Alltsd Tors tal, kombine-
rat med rikedomens. I §§ 53, 54 och 60 har jag tidigare behandlat trenne brak-
teater, vilkas inskriptioners gematri dvenledes varit fotad pa talet 24. S3 ir dven
fallec med alla brakteater med inskriptionen alu, som jag icke anser nédigt ate
hir sirskilt behandla. I det foljande skola vi méta ytterligare ett par exempel pd
denna typ av gematri pa lyckoamuletter.



11. P4 en brakteat frin Sogndal i Norge (Stephens n:r 41 b, avbildad i Hand-
book, s. 180) std runorna: RrRrRg. De tvi f6rsta r-runorna iro vinda upp och

ned, helt sikert med speciellt magiske syfte. Talvirdet dr 14 + 14 + 14 + 6 = 48
=2 x 24.

12. P4 brakteaten n:r 98 hos Stephens (RM. 4, s. 74) torde inskriften béra li-
sas: nR u=9 + 14 + 1 = 24. Emellertid 4r n-runan négot otydlig (tvirstrecket
synes icke fortsitta pd hoger sida om huvudstaven). Brakteaten har ytterligare
tvd rungrupper, om vilkas ritta lisning jag icke kunnat bilda mig nigon me-

ning,.

13. P4 spinnet frin Etelhem pd Gotland lises f6ljande i fonetiske avseende
egendomliga anhopning av runor: mkmrlawrtal. I det sista tecknet har man ve-
lat se en a-runa; dess likhet med Lrunan ir dock betydligt storre (den bestdr av
en huvudstav med endast ett tvirstreck, som kommit en obetydlighet lingre
ned 4n vanligt; avb. hos Stephens, Handbook, s. 13). Talvirdet av ovan angivna
runordr: 19 +5+19+4+20+3+7+4+16+3 +20=120 =5 x 24. Spin-
net bor silunda ha burits som lyckoamulett. Talet 5 torde ha kombinerats med
talet 24 for att giva skydd mot den onda blicken (jfr § 21). Man har velat tolka
runorna sdsom mik Marila worta (= »mig gjorde Marila»), jfr Noreen, s. 378.
Jag stiller mig dock skeptisk till detta tydningsférssk. En inskrift pd ett fore-
mél, som burits som amulett, kan mycket vil ha saknat varje spraklig innebord.
Det visentliga var bokstivernas magiska talvirde. Att 11 tecknen ristats, torde
ha skett med avsike, fruktbarhetens tal har nog tinkts forstirka det i gematrien
dolda rikedomstalet.

14. P4 Reistad-stenen i Norge, en av véra idldrerunstenar, daterad av Bugge dill
tiden strax fore 600, finnes foljande inskrift (avb. hos Wimmer, Die Ru-
nenschrift, s. 210): jupingar (rad 2:) ik wakra : unnam (rad 3:) wraita. | andra
raden bilda de bada forsta runtecknen ligatur, jag liser med Bugge (i noggrann
overensstimmelse med teckningen hos Wimmer) ik, ¢j (sisom Noreen, s. 385)
ek. Vokalen e kan mer eller mindre dialektiskt ha haft ett slutet uttal, som mo-
tiverat en skrivning med Frunan, dé si av gematriska skil behdvdes. Bruket av
ett skiljetecken med tvenne punkter i mellersta raden liter oss misstinka, att
ristaren kan ha efterstrivat ett talmystiske syfte. Talvirdet visar sig vara : 55 (10
+1+2+10+9+6+3+14=iupingar) +51 (10 +5+7+3+5+4+3+14
= ik wakrar) + 2 (skiljetecknets talvirde) + 41 (1 + 9 + 9 + 3 + 19 = unnam) +
43 (7+4+3+10+ 16 + 3 = wraita) = 192 = 8 x 24. Alltsd det stora vilgings-
talet. Samtidigt 4r det emellertid dven ett Torstal 192 = 48 x 4. Runstenen ir
sannolike vigd &t Tor och anfértrodd i hans skydd. Bugge och Wimmer tolka



forsta raden sdsom namn pé den, at vilkens minne stenen rests. Det 6vriga bor
tolkas »Jag Wakrar utférde (unnam) ristningen (wraita)».

15. P4 den vackert och klart skurna brakteaten frin Skodborg (Stephens n:r 67,
avb. i Handbook, s. 190) l6per i ring lings kanten foljande inskrift, som jag vid
translitterationen for dversikdlighetens skull indelar i ordelement: auja alawin
auja alawin auja alawin j alawid. Ordet auja betyder 'lycka', Alawin och Alawid
torde vara namn; jrunan har uppfattats sisom en forkortning f6r ja 'och' (jfr
Noreen, s. 386). Det synes mig dock sannolikare, att det 4r en 16nnruna, som i
likhet med samma runtecken pa Stentoftenstenen bér lisas med sitt namn, allt-
sd ett nordiskt *jara (inskriften 4r frin 5. drh.) med betydelsen 'gott 4r, god
dring’. Detta passar ju gott till ordet auja 'lycka’. Talvirdet av inskriftens 3 auja
ir54=3x18 (3+ 1 + 11 + 3), talvirdet av dess 3 alawin ir 156 =3 x 52 (3 +
20 + 3 + 7 + 10 +9), hirtill kommer talvirdena av jrunan = 11 och alawid =
66 (3+20+3+7+ 10+ 23). Summeras dessa tal, fi vi: 54 + 156 + 11 + 66 =
287 =41 x 7. Det tre génger i inskriften ingdende ordet auja 'lycka’ 4r ju till sin
innebérd synonymt med namnet pd 7-talets runa (ags. wyn 'vilbehag', jfr §
23). D4 talet 41 icke kan delas jimnt med ndgot tal hdgre dn 1, ir talet 287 i e-
minent meningett lyckotal. D3 runmagien uppstdct i mithraistisk miljs, béra vi
vinta ritt mdnga amuletter med inskriptioner av denna talmystiska typ. Att sd
ar fallet, visa en rad exempel. Brakteaten frin Neasbjerg (Stephens n:r 80), som
jag redan i det féregende behandlat (jfr § 59), har talet 7 dolt i tvenne magiska
rungrupper Ip/ = 42 = 6 x 7 och tk = 21 = 3 x 7. Enklare gematri visa foljande
fall:

16. P4 en brakteat frin Norge frin tiden c. 500 (Stephens n:r 48) befinner sig
en tydligen rent magisk rungrupp, slutande med en bindruna: anoana. Dessa
runors talvirde 4r: 3+ 9 + 22 + 3 + 9 + 3 =49 = 7 x 7. Att runorna genom an-
vindning av en bindruna bilda ett femtal, kan bero pd detta tals magiska maket
mot det onda dgat (jir § 21).

17. P4 en brakteat, funnen i Wapno i Posen (Stephens n:r 93, avb. pas. 73 i
RMFérkortningen RM. hir och i det f6ljande = The Old-northern Runic Mo-
numents of Scandinavia and England.. 4) finnes inskriptionen sabar i tydliga
fran hoger till vinster 16pande runor. Ordet kan knappast ha annan in magisk
betydelse. Talviirdet hos de fem runorna (jfr ovan) dr: 15 + 3 + 17 + 3 + 4 = 42
=6x7.

18. P4 en brakteat frin Skrydstrup i Danmark frén bérjan av 500-talet (avb.
hos Wimmer, Senderjyllands runemindesmerker, s. 23, n:r 2) lises pa skilda
rader rungruppen fauka och rungruppen alu. Talvirdet 4r 46 (20 + 3 + 1 + 5 +



3+14) +24 (3 +20+ 1) =70, alltsd 10 x 7 (5-talet ir dven dolt i inskriftens
gematri).

19. P4 ett upptill ndgot skadat metallsmycke, funnet i Engers, Hessen-Darm-
stadt, nu forvarat i England (se Stephens RM. 4, s. 63; Aarbeger, 1894, s. 49)
finnes runristningen leub. Dess talvirde 4r 20 + 18 + 1 + 17 =56 = 8 x 7.

20. P4 ett metallsmycke funnet i Bezenye i Ungern (se Stephens RM. 4, s. 67;
Aarbeger, 1894, s. 27) ldses pd hogra sidans kant rungruppen segun, vars talvir-
dedr: 15+ 18 + 6+ 1 +9 =49 =7 x 7 (vinstra sidans inskrift kan ¢j med full
sikerhet ldsas).

21. P4 en illa medfaren skoldbuckla frin tiden inemot 4r 300, funnen i Thors-
bjerg i Danmark, dr med ett skarpt f6remél mycket tydligt inristad rungruppen
hrgsia (avb. hos Wimmer, Sonderjyllands runemindesmerker, s. 15). Av fone-
tiska skal drdet klart, att vi hir icke kunna ha att géra med ett verkligt ord eller
nigot namn. Runorna bilda dirfér med all sannolikhet en kombination av rent
magisk innebord. Talvirdet dr: 8 + 14 + 6 + 15 + 10 + 3 = 56 = 8 x 7. (Fulle
tydlig synes mig dock icke a-runan.) Kombinationen innehiller dven den mik-
tige Tors tal : 56 = 14 x 4.

22. P4 trenne brakteater frin Faxe i Danmark (Stephens n:r 14, avb. i Hand-
book, s. 171), hopfogade till ett enda stort smycke genom en ringbdrande me-
tallstdng, befinner sig pa varje brakteat rungruppen wualsof Detta stora smycke
mdste ha burits av en kvinna. Inskriptionens talvirde bestyrker detta ytterligare.
Detidr: 1+ 3+ 20+ 15 + 22 + 24 = 85 = 5 x 17. Den magiska runinskriften
doljer liksom Charnayspinnet bjérkrunans tal, vilket bor ha varit helgar at
Frigg, hjilperskan vid barnsbérd och i andra rent kvinnliga bekymmer (jfr § 31
och § 44, 4). D4 idven talet 5 ligger dolt i inskriften, har denna troligen samti-
digt varit imnad sisom skydd mot den onda blicken (jfr § 21).

23. P4 en brakteat frdn Trollhdttan (Stephens n:r 27, avb. i Handbook, s. 176)
ses rungrupperna tawol apodu. Man har list denna inskrift sdsom tawo lapodu
och antagit, att orden syfta pd en kirleksgdva (jfr Noreen, s. 390). Talvirdet av
runorna dr: 16 + 3 +7 +22+20+3+2+22+23+1=119=7 x 17. Allts3
frukesamhetensEn amulett frin Glostrup i Danmark (avb. hos Stephens, Hand-
book, s. 92) bir runorna tu = 16 + 1 = 17. och lyckans tal kombinerade.

24. P4 en svirdskidas doppsko frin Vi lises pd ena sidan inristat ordet makia
'svird', pd den andra de snarast trollformelartat ljudande runforbindelserna ma-
riha och (pd en rad for sig) iala. Talvirdet av ena sidans inskrift dr: 19 + 3 + 5 +
10 + 3 =40 = 10 x 4 (Tors tal). Talvdrdet av andra sidans inskrift 4r: 19 + 3 + 4



+10+8+ 3+ 10+ 3+ 20+ 3 = 83, ett primtal. Denna mystiskt klingande
runkombination (varur senast Lindquist, Galdrar, s. 114, sokt utldsa en spriklig
mening) déljer sdlunda ett antidemoniske tal. Talvirdet av samtliga runor pé f6-
remélet 4r: 40 + 83 = 123 = 3 x 41 (ett primtal: enligt Liodatal 4dger talet 3 for-
mégan att dova eggar, jfr § 40, 3). Avb. i Aarbeger, 1905, s. 145.

25. P4 den beromda gotiska guldringen frin Pietroassa, nu i férdirvat skick for-
varad i Bukarests museum, stod enligtégonvittnens teckningar (jfr Stephens,
Handbook, s. 203) med stora kraftiga runor inristat XNTFHRP| HFITFX med ett
tydligt avstdind mellan 9:de och 10:de runtecknet. Denna inskrift har man tol-
kat (jfr senast Karsten, Germanerna, s. 137) »helgad &t goternas Jupiter». Nu
veta vi, att romare och germaner identifierade Oden med Mercurius och Tor
med Jupiter (jfr onsdag = dies Mercurii, torsdag = dies Jovis). Férkortningen
gutan framfor jowi tyder pd talmystiske syfte och erinrar om liknande forkort-
ningar pd de mithraistiska monumenten i de romerska hirligren (jfr §11 ff.).
Vi hava sett, att Mithradyrkarna brukade gematri speciellt i den del av inskrif-
ten, dir den dkallade guden hade sitt namn. Talvirdet av rungruppen gutanio-
widgr6+1+16+3+9+10+22+7+10=284=21x 4 (Tors heliga tal). Ta-
let 84 dr dessutom = 7 x 12. Rungruppen gutaniowi uppvisar alltsd samma alfa-
betmagiska talférhillande som inskriptionerna MYTHRAE och DI MITHRAE
pa de mithraistiska monumenten (jfr ovan § 15). Det synes silunda, som om
goter latit inrista en runformel dgnad sin huvudgud efter f6rebild av de bok-
stavskombinationer, som Mithras dyrkare sammanstillde, dd de hyllade den gu-
dom, de framfor andra dkallade. I 6vrigt torde bokstavsmystiken i denna gotis-
ka runinskrift i likhet med bruket i de mithraistiska religiésa inskriptionerna
vara av enkel, rent bokstavsriknande art. Talvirdet av hailag dr nimligen 50 (8
+3 + 10 + 20 + 3 + 6), hela inskriftens talvirde silunda 134 (ett tal som endast
kan delas jimnt med 2). Samtliga runors antal ir emellertid 15 (solens heliga
tal,), gutaniowi bestdr av 9 runor och hailag av 6 runor (undrets tal 9, gdvans
tal 6). Sannolikt inristades denna runskrift pa den stora ringen hos goterfolket i
en tid, di kontakten med mithraismen, som hade sitt huvudsite i Dacien, dinnu
hélls 8ppen eller tillhdrde ett nira forflutet. I runmagiens forsta period har man
i regeln nog néjt sig med att efterhirma mithraisternas monumentinskrifter.
Den virtuosmissiga runmagien har sannolike utvecklat sig nigot senare eller till
en borjan fullt bemistrats blott av ett ytterst ringa fital runkunnige.

26. P4 brakteaten n:r 33 hos Stephens (avb. Handbook, s. 178) lises runin-
skriften ota, med tecknen gdende frén hoger till vinster. Talvirdet av dessa tren-
ne runor dr: 22 + 16 + 3 = 41.Detta ir, sdsom primtal ett antidemoniske tal (jfr
mom. 5 — 8 ovan). Denna brakteat bér silunda ha varit forfirdigad sisom ett
skydd mot trolldom. Hirfor talar ocksa, att de tre runtecknen upptill bira run-



da cirklar, en symbol, som med stor sannolikhet kan férmodas avse skydd mot
det onda ogat. Att teckna ett 6ga eller ett dgonliknande magiske tecken, ir ett i
manga folks magi kint medel mot den onda blicken. Grekiska bokstavstecken
med runda cirklar vid spetsarna finnas pd de magiska sethianska blytavlorna,
som utforligt behandlats av Wiinsch i det intressanta arbetet »Sethianische Ver-
fluchungstafeln aus Rom»Jfr i detta arbete avb. s. 10 nederst och avb. s. 11
overst. En serie andra frappanta likheter med runtecknen har jag framhive i
min studie Der Ursprung der Runenschrift und die Magie (Arkiv f. nordisk fi-
lologi 43, ny foljd 39, s, 97 ff., jfr sirskilt s. 108 £.). Likheten mellan den mys-
tiska runformeln ota och den egyptiska hieroglyfen ut'a, som brukades mot det

onda dgat (jfr Elworthy, The evil Eye, s. 126) ir egendomlig, men kan vara en
dllfdllighet..

27. P4 brakteaten n:r 68 hos Stephens finna vi rungruppen alu och rungruppen
hag. Deras talvirde dr: 24 + 17 (8 + 3 + 6) = 41. Salunda samma antidemonis-
ka tal som 1 det ovan behandlade ora. Avb. i Handbook, s. 190.

28. P4 brakteaten n:r 46 hos Stephens (avb. i RM. 4, s. 72) finnes rungruppen
uft. Dess talvirde dr: 1 + 24 + 16 = 41, alltsi samma antidemoniska tal som pa
de bida ovan behandlade amuletterna.

29. P4 runstenen frdn Belland (6. &rh.), som enligt Wimmers och Bugges for-
modan (jfr Norges Indskrifter, s. 215) ursprungligen varit anbragt inne i en
gravhog, lises rungruppen kepan, vari man velat se ett namn. Enligt Bugges
undersokning av stenen torde dessa runor »fra forst af» ha utgjort stenens hela
inskrift (Norges Indskrifter, s. 210, avb. p& s. 211 och s. 212). Talvirdet av de
fem runorna ir: 5 + 18 + 2 + 3 + 9 = 37, ett tal, som icke kan jimnt delas med
nagot tal hogre dn 1, alltsi ett antidemoniske tal. Detta passar ju vél dll en in-
skrift, som torde ha tjinat sisom skydd mot mérkrets makter. Man kan visserli-
gen anmirka, att det sannolikt rér sig om ett namn. Men hirpa kan svaras, att
man nojt sig med detta korta namn dirfr, att dess runors talvirde var av den-
na magiska karakeir. I annac fall hade man gjort runkombinationen lingre.30.
P4 en liten sten frin Kinneved i Vistergotland (avbildning hos Stephens, RM.
3, s. 21) finnes utefter dvre kanten en frin hoger tll vinster 16pande runrad:
siraluh, en helt sikert magisk inskription (mahinda frin 600-talet, jfr Noreen,
s. 381). Talvirdet av de 7 runtecknen dr: 15+ 10 + 14 + 3 +20 + 1 + 8 = 71.
Det samlade talvirdet dr ett primtal. Inskriften, som till hoger obetydligt ska-
dats, torde ha gjorts i antidemoniske syfte.

31. Slutligen har jag att i detta ssammanhang ur gematrisk synpunke skirskada
en otvivelaktigt magisk rungrupp, vilken visserligen icke #r bevarad ssom forn-



nordisk inskrift, utan sisom trollformel upptecknad i en islindsk svartkonst-
bok, dir deskilligt torde gi tillbaka till gammal runmagi. P4 s. 72 finnes i »En
islindsk svartkonstbok frin 1500-talet, utgiven med 6versittning och kom-
mentar av Nat. Lindqvistr foljande magiska recept: »Skriff desser staffer a
kalffskind huit med blod pinum tag blodet paa Laaret og mal, Rist 2g p(ier)
Otte ausse Naudir Nije Possa dretten» = (i utgivarens tolkning) »Skriv dessa sta-
var pd vitt kalvskinn med ditt blod; tag blodet pé laret och sdg: »jag ristar dig
dtca »dss-runor», nio »naud-runor», tretton »Purs-runor. — Sedermera utsiges
den magiska operationens syfte: — »vilka ma pliga din buk med utsot och vi-
derspinningy. Det ror sig tydligtvis om f6ljande rungrupp:
aaaaaaaannnnnnimnpppppppbppppp.

Talvirdet av 8 a-runor ir 8 x 3 = 24; talvirdet av 9 n-runor 4r 9 x 9 = 81; tal-
virdet av 13 p-runor ir 13 x 2 = 26. Sivil 24 och 81 som 26 dro forsta rangens
magiska tal. Jfr sirskilt de 8 a-runorna pd Lindholmsamuletten och rungrup-
pen tawido med talvirdet 81 p& Guldhornet, i vars gematri for ovrigt 13-talet
dominerar. Talvirdet av samtliga 30 runor, vilka 3 gdnger innehlla den skade-
gorande isrunans tal (10), dr: 24 + 81 + 26 = 131. Detta ir ett primtal. D3 -
kedomskraft ansigs ligga i talet 2 (jfr § 40, 2), har den sjukdomsalstrande for-
meln konstruerats s3, att talet 2 icke skulle ha ndgon makt mot densammaDet
kan vara av intresse att nimna, att det var vid studiet av denna runformel, jim-
ford med Lindholmsamulettens och dess identiska rad av a-runor, jag kom pé
idén, att runornas talvirden icke direkt voro beroende av futharkens ordnings-
foljd, utan att en omflyttning skett, som dolt runkonstens fundament for alla
oinvigda. Det slog mig, att om man riknade a-runan sdsom 3 (vilket stimde
med frimreasiatisk magi), de 8 runornas samlade talvirde blev 24, om vilket
jag hade mig bekant, att det varit av speciellt stor betydelse i fornnordisk talmy-
stik. En utrikning av Lindholmsamulettens rungrupper visade sedan, att talet
24 dir ingick 1 en serie kombinationer: alu etc..



C. DEFEKTA INSKRIFTER ELLER INSKRIFTER MED
RUNOR AV PROBLEMATISK VALOR.

68. Min ovan slutférda undersokning av ett halvt hundratal inskrifter frén den
dldre runperioden och vissa intressanta enstaka runminnesmirken frin en ni-
got senare tid torde ha visat, att den talvirdeserie, jag uppstillt i borjan av detta
kapitel, pd ett fullt dllfredsstillande sdte later anvinda sig i och f6r bokstav-
smystisk tolkning av den forngermanska runmagiens kvarblivna rester. De re-
sultat, till vilka vi kommit, kunna icke — for s vitt man behagar se det hela i
dess sammanhang — betraktas sdsom blott beroende pi en slumpens lek. Den,
som ndgot nirmare tinke sig in i problemet, bér kunna inse, att den av sin tid
med stor veneration betraktade runmagien méste ha bestdte i nigot, och att
detta nigot icke girna kan ha varit en s enkel sak, att den blott och bart be-
stitt i bokstavsrikning. Formagan att rict rista runor har av Eddadiktens och
fornsagornas vittnesbérd att déma varit en konst, for vars utévande det fordrats
en insikt, som blott stdct ett fical till buds. Runmagien ir tvivelsutan uppkom-
men ur senantikens bokstavsmystik, och forngermanerna bora da dven frin sina
ostromerska liromistare ha dvertagit gematriens konst, metoden att kombinera
de skrivna orden med hinsyn till de anvinda bokstivernas samlade talvirde.

Innan jag limnar dmnet for denna avhandling, har jag att i korthet antyda min
stillning till vissa runinskrifter, som jag icke ansett det l6na médan att upptaga
tll prévning i en férstahandsundersskning, same slutligen redogora for min syn
pa en rad problematiska fall.

Bland runminnesmirken av magisk karaktir, som jag f6r nirvarande méste for-
bigd, mirkes frimst Rok-stenen. Att vid anbringandet av runorna pd denna
sten bokstavsrikning iakttagits, har redan Bugge i friga om en mingd rungrup-
per kunnat faststillaJfr senast Pipping, Om runinskriften p& Rékstenen (1919),
s. 1—>5.. Jag héller det for ritt sannolike, att dven gematri

tllimpats. For att bestimt konstatera férekomsten av dylik méste man emeller-
tid ha haft dllfille acc yteerst sorgfilligt undersoka originalet. Act déma av de
fotografier, jag studeratDe nyaste och bista dro offentliggjorda av v. Friesen,
Rékstenen (Stockholm 1920)., synes det frhalla sig sd, att ristaren begagnat sig
av vissa eljest onddiga bindrunor for att nd ect gematriske resultat i vissa rader.
S& t. ex. i forsta och andra raden. Férsta radens tredje runtecken, a i stanu,
tyckes bestd av tre sidostreck. M3hinda bér det dirfor uppfattas sdsom en liga-
tur av a = 3 och n = 9. Tredje runan i ordet £1pi i andra raden har ett uppétga-



ende sidostreck. Det synes, som om en ligatur av en p-runa och en 4-runa in-
huggits, tecknet méste i si fall riknas sisom dgande talvirdet 13(11 + 2). Dyli-
ka dubbelskrivningar i vissa ord (stant, £ pi) l8ta oss misstinka, att dtminstone
i en del runrader gematrisk teknik tillimpats. Utan att ha foretagit en ingdende
underskning av sjilva runstenen kan jag icke yttra mig i den ena eller andra
riktningen, lingt mindre meddela en analys av de gematriska forhallandena.
Rékstenen maste sdsom erbjudande ensam fér sig ett problem av oerhérd om-
fatening tills vidare limnas 4 sido.

Av magisk art ir dven Eggjum-stenen. P4 denna har av allt att ddma en galder-
artad dike inristats. Tyvirr dro ritt manga av denna inskrifts runtecken icke fulle
sikert lisbara. Inom kort kommer Ivar Lindquist att offentliggsra en ny tolk-
ning av Eggjum-inskriften. P4 frigans nuvarande stindpunkt kan jag icke lim-
na nigot forslag till bedémande av denna inskrifts runmagi.

Annu ilderdomligare (frin tiden c. 400) och av alldeles tydlig magisk karakeir
ir inskriften pd ett benredskap frin Gjersvik i Norge. Andra och tredje runan
dro emellertid borta, och ingen har hittills kunnat komma med ett rekonstruk-
tionsforslag. P4 i stort sett liknande site forhéller det sig med en serie andra, 1
detta arbete av mig f6rbigingna runinskrifter, sirskilt sddana, som inristats i
sten, t. ex. inskrifterna pd Tune-stenen i Norge, Rostenen i Sverige m. fl. I and-
ra fall ater ha vi att géra med sillsamma sammanflidtningar av runtecken, dir
ett sikert faststillande av samtliga tecken ter sig som en oloslig uppgift, t. ex.
steninskriften B i Torviken i Norge (avb. pa s. 285 i Norges Indskrifter).I nigra
f3 fall kan det mihinda dock l8na sig att férséka en diskussion av vissa inskrif-
ter av hitdlls icke med bestimdhet faststilld lisartNdmnas bor, ace yteerligare
nigra av mig hir icke behandlade runbrakteaters talvirden med stérre eller
mindre sannolikhet kunna utriknas. Den enkla gematri, de dslja, 4r emellertid
av f6ga intresse.. Jag limnar nedan en del exempel under uterycklige framhi-
vande av, att det hir rér sig om sddant, som icke ens i andra hand tillhér vad
jag betraktar sisom mitt bevismaterial.

whsbidulzll Hir ingdr torhinda, sdsom redan tidigare anmirkts, ordet sbidul =
spindul 'fibula’ (jfr tht., ags. spindel). Jag avviker frén tidigare forskare diri, att
jag i radens forsta tecken ser en w-runa, icke en fruna. Tecknet dr ju forsett
med en tydlig »halvméne», ehuru det blivic omvint i forhéllande dll gruppens
ovriga tecken och ir rikeat at etc annat héll (liksom i nista grupp: dylike fore-
kommer ofta nog just i inskrifter av magisk art). Gruppens nist sista runtecken
@ dr en bindruna. Denna har man tidigare ldst som en t-runa, jag ser diremot
hir en kombination av den sillan anvinda runan n:r 13 @ och runan . Den,
som ristat runorna, har tydligtvis varit vil fortrogen med hela runraden (i en



foljande grupp finnes dven den ytterst sillan brukade p-runan). Talvirdet av
denna (sannolike forst ristade) runrad ir efter ovan angivna lisning: 7 + 8 + 15
+17+10+23+1+20+ 13 + 20 + 20 = 154 = 22 x 7. Invid forsta raden be-
finna sig tvenne pd tviren mot denna gdende kortare rader. Den &vre bestdr av
runorna uhskw med talvirdet: 1 + 8 + 15 + 5 + 7 = 36; den undre innehiller
runorna Rrlkslj, vilka ha talvirdet: 14 + 20 + 5 + 15 + 20 + 11 = 85. P4 mitten
av spinnet befinner sig i isolerat lige en a-runa, talvirde = 3. Slutligen kommer
runraden esbrsjpsrji med talvirdet: 18 + 15+ 17 + 4 + 15+ 11 + 12+ 15 + 14
+ 11 + 10 = 142. Det helas talvirde blir silunda : 154 + 36 + 85 + 3 + 142 =
420 = 60 x 7. Genom runristningen bér spinnet enligt vad denna tolkning ger
vid handen ha invigts tll en lyckoamulett (jfr § 67, 15 ff.). Ristningen torde av
allc atc déma ha dillgdce s3, att en runkunnig person forst kanske halve pa lek
ristat ordet sbidul = spindul 'spinne’ och sedan utfyllt raden med runtecken, s&
att en grupp av 10 tecken uppstitt med talvirdet 154 = lyckotalet 7, mangfaldi-
gat med 22 (arvrunans tal). Sedan har den runkunnige kommit pa idén att de-
korera spinnets hela baksida med runor och slutligen stannat, di han fitt et
tal, som varit tiofalden av givans och lyckansforenade tal. 10-talet har vil
tinkes sdsom skydd mot en tjuv. Tilliggas bor, atc v. Friesen, Réstenen, s. 120,
uppfattar sjitte och sjunde runan i sista gruppen ssom # + j (= a).

wiprz, den andra av funp och den tredje blott av runan r. Forsta radens sista
runa liser jag sdsom runan A (z), ingen annan runa dverensstimmer bittre med
tecknets utseende (jfr avb. 27). Magnus Olsen]Jfr Christiania Videnskabs-
Selskabs Forhandlinger, 1907, n:r 6. har tolkat denna bokstavsvariant som en 4-
runa. Hirigenom fir han tolkningen: wipr 4funp = 'mot avund'. Det 4r emel-
lertid alls icke sikert, att en magisk inskrift alltid skall bestd av ord. Vi ha redan
mote flere fall, dir det visat sig, att magiska inskrifter — bade senantika och
forngermanska — bestdct helt eller delvis av icke ordbildande bokstavstecken,
hopsatta med hinsyn till det dirigenom uppkomna talvirdet. S& kan ocksa vara
fallet med denna magiska inskrift. Jag liser dirfor tecknen i stérsta mojliga
overensstimmelse med bokstavsformerna pd originalet, sdlunda sista runan i
forsta raden sisom A (varianten ? forhaller sig till A sdsom A till det normala T).
Talvirdet av forsta raden 4r: 7 + 10 + 2 + 4 + 13 = 36; av andra raden: 24 + 1 +
9 + 2 = 36; av tredje: (r) 14. Vi finna silunda, att forsta och andra raden, lista i
enlighet med tecknens utseende utan nigot distraherande forsok att finna
spriklig mening, ge samma tal och dirtill ett tal av otvetydig magisk typ 36 = 2
x 18 (turstalet, kombinerat med Odens tal). Talvirdet, av hela den magiska in-
skriften dr 36 + 36 + 14 = 86 = 2 x 43. D4 talet 43 ir ett primtal, ir talet 86 ett
demoniskt tal. Stenen har sannoliktvarit avsedd att brukas for utévande av svart
magi. Detta naturligtvis under fSrutsittning, att min ldsart dr riktig. Sisom
stod for denna kan anforas, att pd en brakteat frin Skéne (Stephens n:r 26) li-



ses rungruppen fup, och att dennas talvirde dr: 24 + 1 + 2 =27 = 3 x 9. Ge-
nom att insitta en n-runa har man utékat formeln utan att rubba dess centrala
tal, det kraftigt magiska Ananke-talet 9.

3. P4 ett spjutblad av jirn med silverinliggning frén Kovel i Volhynien finnes
en runinskrift av 8lderdomlig, sannolikt gotisk typ, vilken man hittills ldst sila-
rids. Emellertid synes mig intet som helst alfabethistoriskt skil foreligga att
med Wimmer (Die Runenschrift, s. 109) lidsa nist sista bokstaven sisom en d-
runa. Tecknet har endast form av en fyrkant (jfr. avb. 28). Det synes mig dirfor
natutligast att med Lindquist, Galdrar, s. 84, tyda det som en #-runa (likheten
med 7-runan pd Kylverstenen ir ju hogst betydande, endast storleken i forhal-
lande till de omgivande tecknen #r en annan). Lisarten cilarins bor dirfor tagas
under dvervigande. Denna rungrupps talvirde dr: 16 + 10 + 20 + 3 + 4 + 10 +
21 + 15 =99, vilket tal 4r 11 x 9. Inskriften déljer silunda den med Oden f6r-
bundna trolldomsrunans tal. Oden var som bekant spjut-guden]fr Segersteds,
Nordiska vapengudar (i Skrifter tillignade Pehr Eklund, s. 676 ff.).. Att ett
kastvapen genom sin runinskrift vigdes 4t honom, synes hogst naturligt. Talet
11 4r Frés tal. Sannolike har hans tal ansetts livsskyddande i kampen (jfr § 40,
11).

4. P4 spjutskaftet frin Kragehul i Danmark 4r som bekant den l&nga och otvi-
velaktigt magiska inskriften tyvirr defeke. Tre ginger méta vi dock pé det beva-
rade stycket av spjutskaftet runkombinationen V" (jfr avb. hos Wimmer, Die
Runenschrift, s. 124). Talvirdet av denna magiska teckenkombination ir 6 (g)
+3 (2)= 9. Allts ett med Oden forbundet tal. Jag sluter hirav, att sannolike he-
la inskriften givit ett talvirde, vari talet 9 varit dol.

5. Lansspetsen frin @vre Stabu i Norge bir en inskrift, som tyvirr idr defeke.
Man kan dirpd lisa runfsljden raunija (dir dock mahinda nist sista tecknet
kan vara en 7-runa). Direfter skonjas mirken efter ytterligare tvenne runtecken
(jfr avbildningen i Norges Indskrifter, s. 416). Den gematri, som ursprungligen
torde ha varit dold i denna urgamla inskrift (jfr § 17), kunna vi slunda icke
berikna. Det dr emellertid av intresse att pdpeka, act runtecknen synas ha varit

9.

ranna, senare ranja. Forsta tecknet har man (jfr Henning, Die deutschen Ru-
nendenkmiler, s. 9) uppfattat som en r-runa. Man kan dock vara tvehdgsen,
om icke detta tecken snarare (med Dietrich och Stephens) ir att uppfatta sdsom
en u-runa. P3 tvillingspjutet frdn Kovel har rrunan en helt annan, kraftigare
svingd form. Lisa vi forsoksvis uanja, fa vi talvirdet: 1+ 3 + 9 + 11 + 3 =27 =
3 x 9. Alltsd ett med spjutguden Oden férknippat tal. Mot denna lisart skulle



ju kunna invindas, att man fore en vokal borde vinta runtecknet P, icke N.
Hirpd kan emellertid svaras, att ett fullstindigt analogt skrivsitt konstaterats pd
den gotiska guldringen frén Pietroassa (jfr § 67, 25): jowi i st. f. *jowi.

De gotiska runminnesmirkena tillhéra utan tvivel den ordnade runradens allra
dldsta period. Fére denna torde emellertid, sdsom jag i en sirskild uppsats nir-
mare utvecklatJfr Arkiv f. nord. fil. 43, ny f6ljd 39, s. 97—109., hosgermaner i
nirheten av den romerska grinsen ett primitivare skriftstadium ha férefunnits,
vars uteslutande av tri bestiende minnesmirken icke kunnat bevaras till en sen
eftervirld. Under detta stadium (med en skrift évertagen frin det latinska alfa-
betet) har man troligen icke gjort nigon skillnad mellan i och j, u och w (och
dessutom saknat sirskilda tecken f6r 77 och p). Forst nir germanska legosoldater
i hirligren inom den éstromerska rikshalvan (kanske i Dacien) stiftat bekant-
skap med den grekiska bokstavsmagien, har efter dennas ménster den s. k. ild-
re futharken skapats, d. v. s. en germansk alfabetrad, bestdende av 24 tecken.
Dirvid ha efter forebild av grekiska typer vissa stringt taget icke behovliga bok-
stiver tillagts for act utska de germanska skrivtecknen till 24. Efter den grekiska
ligaturen f6r &1 (uttalad 7) bildades runan ¢ (j). Efter ett defekt grekiskt B med
svagt markerad nedre »halvmane» uppstod runan P (w). Ett 7 med bojda stap-
lar (IT) torde vara prototypen fér runan [, av bekvimlighetsskil stilld pa kant.
Efter det grekiska dubbelgammat (= ng) bildades ett germanske tecken, vars
dldsta kiinda form [] torde finnas pd spjutbladet frén Kovel (jfr ovan). Har e-
mellertid ett primitivare skriftstadium foregdee futharkskriftens forsta period,
bor en viss vackling i ortografien ha dréjt kvar {rén tidigare skrivvanor. Beligg
pa dylike ser jag i de gotiska runkombinationerna ifowi och uanja. For att nd ett
visst talmystiskt resultat har man tillgripit ett dldre (sannolike alltjame i tréskrif-
ten tillimpat beteckningssitt).

Miinchebergspjutets ornamentering tyder dven pd 9-talsmagi: kring en ring till
vinster vid det egentliga spjutbladets bas finnas kring en stérre ring 3 grupper
av 3 smé rundlar, allesd tillsammans 9 dylika. Jfr sambandet mellan rungrup-
pernas talvirden och ornamenteringens talférhillanden pa Guldhornet (§ 47)

och p& Themsenkniven (§ 51 och § 70).



D. NAGRA ANGELSAXISKA INSKRIFTER AV OTVI-
VELAKTIGT MAGISK KARAKTAR.

69. 1§ 51 har jag behandlat ett fall av angelsaxisk runmagi, den yteerst konst-
fulla gematriska kombination, som avsléjas, om man efter nirmast till hands
liggande forklaringsprincipberiknar de 28 angelsaxiska runornas bokstavsmys-
tiska roll. Att dessa i tur och ordning béra ha haft talvirdena 1—28, bérjande
med u-runan och slutande med ea-runan, ir ett antagande, vars stora sannolik-
het ligger i 6ppen dag. Det senare, dnnu lingre alfabetet med 33 tecken bor,
om det brukats magiskt, ha 4gt talvirden frn 1 till och med 33. For att uppnd
betryggande visshet i denna friga dr naturligtvis ett utékande av materialet be-
hévligt. Under trycklidggningen av denna undersékning har jag frin London er-
hallit British Museum's Guide to Anglo-Saxon Antiquities (1923), dir jag fun-
nit moderna reproduktionerStephens avbildningar (RM. 3, s. 217 £.) torde i at-
skilliga detaljer mindre troget dterge originalen. av tvenne runristade féremal av
otvetydig magisk karaktir. Tvenne i nimnda museum f6rvarade magiska ringar
bira inskrifter, bestdende av angelsaxiska runtecken, av si egendomlig fonetisk
art, att meningen med bokstavstecknen méste vara att soka i en dirmed for-

knippad talmystik.
I r rungruppen efter korset foljande:
erilriufltilriuriponglestzpon.

Talvirdet av denna grupp (jfr berikningen i § 51) ir: 26 (2) + 4 + 31 () + 4 +
10+1+24+20+16+31 () +4+10+1+4+10+2 + 3 (o motsvarar
nordiskt 2) + 9+ 6+20+26(2) +15+16+26(2) +12+3(0) +9=343=7
x 7 x 7 (lyckotalet!). Inne i ringen ldsas de tre runorna tol.. Denna grupps tal-
virdedr: 16 + 3 + 20 = 39 = 3 x 13 (primtal och starkt magiskt runtal). Samtli-
ga runteckens antal idr pd yteersidan av ringen, sisom ovan nimnts, 27 = 3 x 3
x 3. Hirmed harmoniera innersidans 3 runor och yttersidans gematriska talvir-
de 7 x 7 x 7. Sannolikt foreligger ett fall av kristen magi, som betjinat sig av
angelsaxiska runor. En viss tidsperiod har nimligen sirskilt i norra England en
egendomlig blandning av kristen och hednisk dskddning hyllats av herreklassen
Jfr hirom A. Bugge, Vikingerne 2, s. 263 f. och s. 291 f.. Samma slags férening
av korstecknet och en runformel visar amuletten frin Maria Magle i Lund (jfr
s. 131, not 1).
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(de bada sista i-runorna dro dock pa ett egendomligt sitt bojda, jag har emeller-
tid i anslutning till British Museums katalog list dem sisom i-runor, den angel-
saxiska s-runan har en helt annan form). Talvirdet av dessa runtecken ir: (28 +
33) + (18 +4+27)+(4+10) + (1 +24) + 23+3+20)+ 27 +4 +10) + (1 +
44100+ 2+3+20)+(7+20+18+15) +(16+18)+(12+3+16+18) +
9+3+20)=61+49+14+25+46+41 +15+25+60+34+49+32=
451. Ligges hirtill talvirdet av de 11 skiljetecknen, erhélles talet 462 = 66 x 7.
Alltsd dter magi med lyckotalet.70. (Tilldgg dll § 51.) I British Museums ovan
nimnda katalog finnes (sisom fig. 117) en avbildning av den s. k. Themsen-
kniven (»The scramasax from the Thames»). Runorna framtrida pi denna av-
bildning med mindre tydlighet 4n pd den ildre reproduktion, som (efter Wim-
mer, Die Runenschrift) redan limnats i detta arbete (avb. 15). Diremot visar
bilden i friga hela miniatyrsvirdet med samtliga dess ornament. Jag &tergiver
den dirfor hir sdsom avb. 32, helst ytterst fi runologer utanfér England torde
ha varit i tillfille att se en fullstindig avbildning av det mirkliga runminnes-
mirket. Dessutom ir ornamenteringen sedd som helhet av intresse. Jag har -
digare pdpekat, att efter rungruppen, som i sig dsljer talet 17, ett ornament be-
stdende av 17 rutor f6ljer. Undersdkes nu ornamenteringen i sin helhet, visar
det sig, att efter rutménstret kommer ett av andra rungruppen avdelat orna-
ment, vari ingd 34 = 2 x 17 mérka férdjupningar.



SUMMARY.

The author's aim is to set forth the mystical system of numbers found in the
runes, and to show their connection with the alphabetical magic of the late
Greeks and Romans.

In Chapter I a number of Greek and Roman inscriptions showing the characte-
ristics of alphabetical magic are analysed and discussed. In several cases it can
be shown that incantations of this sort are addressed to some particular god,
and it can usually be assumed in these cases, with more or less certainty, that
the holy number of the god in question lies hidden in the sum of the numerical
values of the letters used. The holy numbers of the gods are connected with the
order of the days of the week of the late Greeks and Romans. (Cf. § 3.) Christi-
an inscriptions must naturally be explained according to some other mystic-nu-
merical principle. For instance, the number 5 would seem to be the symbol for
the 5 wounds of Christ and their miraculous power, the number 4 the symbol
for the cross. (Cf. § (3, 5 and § 8, 2—4.) Alphabetical magic can be shown in
certain of the writings included in the Books of the New Testament; this is es-
pecially true of the Apocalypse. The meaning of the number 616 and its variant
666 can be explained according to the same principle as the Christian inscrip-
tons. (Cf. § 7 £.) The second part of the chapter is devoted to a thorough di-
scussion of the alphabetical magic in the inscriptions from the cults of Jupiter
Dolichenus and of Mithra.

In Chapter II a new theory is suggested for the origin of the older series of ru-
nes. The author has come to the conclusion that the fupark — that is, the ru-
nes a an ordered whole — was composed entirely for some magic-mystical end.
Thearrangement of the fupark series is the alphabetical order of the old Ger-
mans in disguise; the Frune did not, in fact, stand at the beginning of the rune
alphabet, as is believed. That alphabet really began with the following uf-rune
was actually in the last place in the sign-series, and was thus no. 24, not no. 1.
(Something analagous to this is found when the ace in games of cards has, not
the lowest, but the highest numerical value; and even in our day, the use of
cards for occult ends is not unknown.)

The series of the 24 runes was composed at the end of the second century by
Germanic soldiers serving in the Roman army. Their teachers in the art of alp-
habetical magic were the worshippers of Mithra, who at this period, when the
Emperor Commodus himself was a devotee of their mysterious religion, were



increasing in numbers among the Roman officials and soldiers. (Cf. Cumont's
investigations.) The author believes that he can show that the names of the ru-
nes were composed with reference to the magic numbers in the Mithra cult.
The first rune, N, was named »aurochs» or »bull» and was given the numerical
value 1, because the bull was the first living thing created by Ahura Mazda. The
second rune, P, was named »fiend» or »demon» and the third, F, »god», because
in the mystic lore of Mithra (as in the mysticism of the Near East generally) 3
was held to be the heavenly number and 2 the demoniacal. The fourth rune
was called »chariot» because among the worshippers of Mithra 4 was the num-
ber sacred to the quadriga, the chariot katr’ éloy#jv, the symbol of the four ele-
ments. Of the other runes, no. 7, P, no. 8, N, and no. 9, 1, are particularly easy
to explain by reference to Mithraic astrology. The ninth rune, ON naudr, corre-
sponds to the Mithraic Ananke, the fate that ruled over the ninth sphere; cf.
the »nine worlds» of the Edda, where naudr occurs also, in the ninth of the
mystical chants of Odinn. Almost all the runes, from the 15th, the sun rune 4,
onwards, have got their names from the Mithraic month. In the Avestan-Persi-
an month the sixteenth was the day sacred to Mithra in his capacity as media-
tor — & ueortng as he was called. The previous day, the fifteenth, was dedicated
to his companion the sun god. Through interpretatio Germana Mithra, the
deus invictus, naturally became identified with the god ofvictory of the con-
temporary Germans. Rune T, no. 17 in the fupark — that is, no. 16 according
to the author's theory — is called in ON T¥r, and is mentioned in the Edda as
the »victory rune». The one preceding — no. 15 according to the explanation
given — is the sun rune (ON sdl), and the fifteenth mystical chant of Odinn
rang fyr Dellings durom, 1. e. »before sunrise». The names of the runes follo-
wing can also be explained more or less obviously by reference to the Avestan-
Persian calendar. For the last, no. 24, ¥ (ON £é), we find a corresponding sym-
bol in the Avestan-Persian month for the meaning, and as nearly as possible for
the number too. The 25th day in the Avestan-Persian month is dedicated to the
goddess of riches, Ashi Vafuhi, Mithra's sister. Because it was desired to have
an alphabet of not more than 24 letters, like that of the Greeks, the riches rune
was assigned the twenty-fourth place and was thus characterised by the highest
number in the series.

Chapter III is devoted to a discussion of the numerical magic in some of the
Edda poems (Liddatal and Grdgaldr) and in OHG, AS and ON incantations
(galdrar). In these poems, as in a number of Scandinavian mystical formulas,
some of later date, a mathematical principle seems to have been applied, invol-
ving the counting of words.



In Chapter IV is shown how, by means of the author's reconstruction of the
upark series, the mystical old runic inscriptions can be calculated according to
the principles of gematria. For instance, FIN is 3 + 20 + 1 = 24. The numerous
talismans on which this inscription — or 'NF (also = 24) — is found were sup-
posed to bring the wearer happiness or riches (ON £é). Many old inscriptions
— those on the Bracteate of Vadstena, the Lindholm Charm, and the Golden
Horn of Gallehus, for instance — are real feats of gematria. Each group of ru-
nes contains a mystical combination of numbers, and the numerical value of
the whole inscription contains one also. On the Golden Horn there was a triple
mystic use of the number 13: ek hlewagastr has the numerical value 143 = 11
x 13, holtijar the numerical value 104 = 8 x 13, and the whole inscription the
numerical value 390 = 30 x 13. The decoration of the horn corresponded; in
the space beneath the inscription there were 39 = 3 x 13 figures, and thehorn
probably at one time consisted of 13 bands of figures, as was the case with the
undamaged Gallehus horn. The number 13 was especially sacred among the
worshippers of Mithra and of Jupiter Dolichenus. Among the old Germans 13
was probably regarded as the sacred number of the star god Ullr, who at one d-
me had a prominent place in Northern mythology.

Certain Anglo-Saxon runic inscriptions of mystical character reveal in principle
the same system of alphabetical magic as the old Scandinavian runic monu-
ments, but here one has to take a longer series of numerical values into ac-
count, 1—28 or 1—33 instead of 1—24. The scramasax from the Thames
shows a gematria based on the number 17, the number of the goddess Frigg
and of the rune B. This number is hidden in the inscription in various ways.
There is even a word there — probably a name — beginning with the 17th ru-
ne. (Cf. § 51.) The runic finger-ring from Greymoor Hill, Kingmoor, in the
British Museum also shows an inscription with a complicated gematria. (Cf. §

69.)

*
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