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Introduktion

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

Den ildsta skildringen av striden patraffas i Haustlong (strof
14—20), dir skalden Tjodulf fran Hvin diktar om motiv pd en
skold (sannolikt médlade bildframstallningar). Tjodulf maste ha
kant till mer dn vad som kunde utlisas av bildmotiven; de bor
snarast ha fungerat som inspiration.> Aven dhérarna kunde be-
trakta motiven och bor ha kant till en bakomliggande berattelse.
Darmed framfordes krav pad skalden att konstfullt aterge den pa
ett nytt satt. Myter overforda till bilder 4r vanliga, inte minst fran
antiken ddr manga bevarats och kan jaimforas med texter. Detaljer
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kan avvika och det ror sig i regel om flera mytversioner, dir ett
centralt tema valts for reproduktion. Det bor ha varit mojligt att
uppfatta; korta anspelningar och centrala hiandelser rackte for att
myten skulle flamma upp i betraktarnas tankevarld. Jamforligt i
sammanhanget ar olika avbildningar av Tors fiske.

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

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

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

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

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

bds vigligan, vagna

vdtt, sinn bana patti.

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

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

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

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

(Overs. Finnur Jénsson)

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

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

Hrungner i eddadiktningen

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

Hdrbaror quao: Harbard kvad:

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

hedan bida; har skall jag dig bida:

fanntadu mann inn hardara at du fann ingen hirdare man

Hrungni daudan.” sedan Hrungner dog.”

Pérr quad: Tor kvad:

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

Hrungnir deildom, att jag stred med Hrungner,

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

var hofudit d; av sten var hans huvud,

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

Hvat vanntu pd medan, fick honom att braka samman,

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

(Min overs.)

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

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

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

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

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

(Min overs.)

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

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

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

(Min overs.)

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

Odens roll i Snorres redogorelse

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

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

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

[...] it is important that the head of the gods should have the best
of horses; indeed, the gods should and must have the best of every-
thing that can be compared if they are to maintain their hierarchi-
cal position above the jotnar.*®



Tors strid mot Hrungner 55

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

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

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

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

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

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

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

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

Brynstenssymbolik och drabbningen mellan
Tor och Hrungner

Snorre berattar att det var forsta gangen Tor utmanades till holm-
gang, och att han inte ville gd miste om ett sidant tillfdlle. Det sags
emellertid inget om det var gudens forsta holmgang, vilket inte ar
samma sak. Hrungner beger sig till Jotunheim dar det blir samtal
bland jattarna om vad som skett och att han avser att kimpa mot
Tor. Jattarna har stort intresse i att Hrungner segrar och vet att ont
ar att vanta om Tor vinner, eftersom Hrungner var starkast bland
dem. De tillverkar infor motet en enorm mansgestalt av lera, beskriv-
en som nio raster hog och tre raster bred under armarna. Formen
blir for stor for att ett vanligt hjarta skulle passa och jattarna ger
honom istillet ett marrhjarta. Hrungner sjdlv har ett hjarta av hard
sten som dr spetsigt med tre horn (af hordum steini ok tindétt meo
prim hornum). Hans huvud och den skold han héller framfor sig
ar ocksa av sten. Ett stort bryne (bein) dar hans vapen vilket vilar
mot hans axel och hans asyn ar olycksbadande. Vid jittens sida
star lerjatten (leirjotunninn) Mokkurkalve, vars namn kan over-
sattas ’dimmiga ben’ eller ’den som bestdr av dimma’. Lerjatten
blir vettskramd av Tors framfart och pissar pa sig. Tor kommer till
platsen med Tjalve, som springer fram till Hrungner och meddelar
att jatten star forsvarslos nar han haller skolden framfor sig da Tor
sett honom och tanker angripa underifran. Hrungner stiller sig pa
skolden och héller brynet med bada hinderna. Tor anfaller med
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valdsam asakraft; askmuller och kraftiga blixtar brakar dir guden
drar fram. Tor kastar hammaren mot jitten som i samma stund
kastar sin brynsten. Brynet moter hammaren i luften och bryts i
tva delar, en del faller till marken och bildar alla berg dar man kan
bryta brynsten, medan den andra delen traffar Tor i huvudet och
slar guden till marken. Mjolner triffar jattens huvud som splittras
till smaflisor; han stupar men ett av hans ben faller samtidigt 6ver
Tors hals. Under tiden har Tjalve besegrat Mokkurkalve som faller
“utan storre dra”. Ingen kan lyfta benet fran Tors hals forrdn hans
son Magne (Magni), *den starke’, (som guden hade tillsammans
med jattinnan Jarnsaxa) kommer till platsen och lyfter undan det.
Sonen beskrivs som endast tre vintrar eller tre natter gammal be-
roende pa handskrift.* Magne sager att det dr stor skada att han
kommer sent eftersom han slagit ihjal jatten med sina bara hiander
om han varit dar tidigare. Tor berommer sin son och belonar hon-
om med Gullfaxe. Oden blir vred och menar att Tor handlat oratt
eftersom han ger en sa fin hast till en jattinnas son (gygjarsyni)
istallet for till sin far.

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

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

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

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

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

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

(Min overs.)

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

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

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

(Min overs.)

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

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

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

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



64  Krigoch fred i vendel- och vikingatida traditioner

dotter som foreslagits av Turville-Petre och Clunies Ross, 4ven om
ett sddant scenario ar mojligt.* Det ar tillrackligt arekrankande
att jatten bortfort Tors dotter som i egenskap av far inte lyckats
varna om henne.

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

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

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

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

Tvekampen och krigarideologi

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

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

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

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

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

Att det ar Tors forsta envig.

Att det ar gudens enda envig.

Att gudens motstandare dr den starkaste hos jattarna.

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

O O e N

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

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

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

En del sidana utmaningar i sagalitteraturen vittnar om att den
som avbojer kamp kunde bli foremadl for allvarliga arekrank-
ningar som varderades virre dn fysiska skador, eller rentav livet
sjalvt.’” Den mytiska tvekampen bor i detta spegla samhillet. Tor,
starkast bland gudar, var bunden att acceptera utmaningen efter-
som hans och diarmed gudarnas heder och prestige stod pa spel.
Som Alvar Nelson framhallit i en studie av envig och dra:



Tors strid mot Hrungner 69

[D]et var icke litt att i ett samhaille, vars medlemmar i dran sago
livets hjartepunkt, finna den form, varigenom man kunde forsona
en arekriankning [...]. Dem syntes den kriankta aran blott kunna
aterstallas med vald och vapen.*

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

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

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

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

(Overs. Zeeberg)

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

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

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

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

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

(Bibeln. 1917 ars Oversittning)

Liknande berittelser finns dven i Koranen och Thomas barndoms-
evangelium dir Jesus formar sma figlar av lera och blaser liv i
dem;™e snarlika folkliga forestallningar kan varit kianda for Snorre
aven om han naturligtvis inte last Koranen. Snorre kan med berit-
telsen om Mokkurkalve forsokt pavisa att jattarna forsokt utratta
nagot som i hans 6gon enbart Gud foérmar. Resultatet blir en for-
spilld karikatyr. Denna tanke skulle krdva att episoden om lerjitten
ar Snorres konstruktion, men tecken tyder pa att den inte var det,
utan passar som vi sett in i en forkristen mytkontext.
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I Kormdks saga (kap. 27) finns en parallell jag inte sett ndgon
peka pd. Den bor bygga pa liknande motiv som Tors tvekamp
mot Hrungner och lerjitten. I episoden befinner sig Kormak
(Kormdkr) med en hdrskara i Skottland. Han foljer flyende fiender
ndr en blétrisi plotsligt kliver ut ur skogen och angriper:

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

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

(Overs. Fries)

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

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

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

Noter

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

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

3. Turville-Petre 1976: 8.

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

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

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

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

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

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

12. 14: Jardar sunr, ’Jords son’; Meila bl6di, "Meiles broder’; 15:
Ullar mdgr, *Ulls sliakting’; 16: Baldrs barmi, *Balders broder’; 19:
Odins burar,’Odens son’.
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13. Phillpotts 1920: 77 (med hianvisning till Andreas Heusler).

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

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

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

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

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

23. Lindow 1996: 8-11.

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

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

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

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

28. Lindow 1996: 10.

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

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

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

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

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

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

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

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

38. Jfr Voluspd 26.

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

40. Schjodt 2008: 237, n. 22.

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

42.von Sydow 1920: 39.

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

ordbok, s.v. hen.

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

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

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

47. Mitchell 1985: 19.

48. Simek & Palsson 2007: 229 f.

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

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

51. Mitchell 1985: 17 f.

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

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

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

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

57. Clunies Ross 1994b.

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

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

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

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

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

63. Clunies Ross 1994b: 69.

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

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

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

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

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

69. de Vries 1957: 136.

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

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

72. Dumézil (1969) 1970: 154.

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

74. de Vries 1964—67: 464.

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

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

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

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

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

hjalt.

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

81. Schjodt 2008: 241.

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

85. Dumézil (1959) 1973: 69.

86. Jones 1933: 208.

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

88. Nelson 1944: 75.

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

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

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

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

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

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

96. Almqvist 1965: 102 f.

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

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

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

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

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

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

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

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