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Forord

9 enom hela samhillet gir for narvarande en vig av intresse for reli-

gion och andliga ting. Detta paverkar naturligtvis dven religionsarkeo-

login, som nu upplever en rendssans. Under borjan av 1900-talet var
forklaringsmodeller med utgangspunkt i religionen som kulturska-
pande kraft, vanliga inom skandinavisk arkeologi men efter 1950-talet kom
dessa i skuggan av ekonomiska, funktionella och sociala tolkningar. Under de
allra senaste dren har denna utveckling vint dramatiskt och det finns ater ett
mycket stort intresse bland arkeologer att ta upp frigor som behandlar religion
och forestillningsvarld.

Det var med dessa forutsattningar ett religionsarkeologiskt nitverk
bildades pa UV:s (Riksantikvarieimbetet, Avdelningen for arkeologiska under-
sokningar) stora konferens pa Aronsborg i Bilsta hosten 1994. En avsikt med
konferensen pa Aronsborg var att skapa nitverksgrupper for att underlitta
tematisk forskning, fraimst med utgangspunkt fran arkeologiskt material fran
exploateringsunders6kningar. Vi var vid detta tillfille nigra arkeologer med ett
stort intresse for religion och forestillningsvarld som dels ville anknyta till
aldre tiders traditionella arkeologi med dess kultur- och religionshistoriska bredd,
dels fa igang ett interdisciplindrt samarbete angiende religionsarkeologiska
fragor. Var ambition var redan fran borjan att bredda kontakterna for att skapa
ett ndt mellan arkeologer verksamma inom Riksantikvarieimbetet och forskare
fran andra institutioner. Redan inledningsvis fanns tankar om att samla ett
begrénsat antal forskare fran olika dicipliner, med ett gemensamt intresse for
aldre religion, till en konferens for att finna nya vigar till samarbete. Nitverkets
bildande blev dérfér ocksa upptakten till den religionsarkeologiska konferen-
sen pa Lovstabruk. Flertalet av foredragen fran konferensen publiceras i artikel-

form i foreliggande volym.




Den grundliggande ambitionen med saval natverket som konferen-

sen var att finga olika fragestillningar kring religion, forestillningsvérld och
samhille ur ett brett perspektiv. Vi vinde oss darfor inte enbart till arkeologer
utan ocksa till religionshistoriker och etnologer/folklorister. Utgangspunkten
var dock framfor allt det arkeologiska materialet samt att hitta nya vagar i vara
forsok att tolka religion och forestillningsvarld utifran detta. Genom tidigare
kontakter visste vi ocksa att det fanns ett uppddmt behov av 6msesidigt utbyte,
inte minst mellan religionshistoriker som arbetar med fornskandinavisk religion
och arkeologer. Natverket riktar sig dock inte endast till forskare som arbetar
med forkristen religion utan det medeltidsarkeologiska perspektivet ar lika
viktigt. Ambitionen ir att forsoka behandla religionen ur ett langtidsperspektiv.

Det som forenar de tre diciplinerna arkeologi, religionshistoria och
etnologi ir intresset for manniskan som en kulturskapande varelse, hennes
forestillningsvirld och hennes plats i tillvaron. Det som skiljer &r olika kallma-
terial och olika sitt att handskas med dessa. Ett syfte med nétverket och konfe-
rensen har darfor ocksa varit att skapa 6kad kunskap och forstaelse for olika
kallmaterial, kéllkritik och metoder. Férhoppningen &r att detta tvarvetenskap-
liga synsitt ska leda langre dn vad vi kommer var och en for sig, inom avgrén-
sade dicipliner. Ur arkeologisk synvinkel dr kunskapen om aldre forestallnings-
virld inte nodvandig endast for studiet av religionen i sig. En tolkning av de
religiosa forestillningarna dr utan tvekan mycket vasentlig ocksa for forstael-
sen av samspelet mellan ekonomi, sociala strukturer, maktstrukturer etc, i det
forhistoriska och medeltida samhallet.

Titeln "Religion fran stendlder till medeltid” ar avsedd att visa konfe-
rensens tematiska inriktning och ambitionen att studera langa tidsperspektiv.
Vad vi framst ville ta upp till diskussion var olika mojligheter att arbeta religions-
arkeologiskt. Material och erfarenheter fran alla arkeologiska perioder ar dér-
for lika virdefulla. Det finns manga olika fornlimningstyper och fyndkategorier
som kan anvindas for att tolka religion och forestdllningsvarld, forutom att de
kan anvindas for studier av t ex sociala, tekniska och ekonomiska aspekter.
Gravar ar naturligtvis en sidan kategori och den hittills mest anvénda av arkeo-
loger for religionsforskning. Gravar och gravritualer speglar en del av religio-
nen i ett samhalle, framfor allt de eskatologiska forestallningarna. I det forkrist-
na skandinaviska samhallet kan gravfiltet samtidigt ha haft flera viktiga aspek-




Forord

ter som kult- och samlingplats for de levande. Pa detta sitt kan eskatologin och
viktiga vardagsverksamheter vara svarforstieliga oberoende av varandra. For
den kristna nordbon samlades de religiosa ritualerna kring kyrkan och kyrko-
garden, varfor vi fortsatt maste soka dem déar. Kyrkan och kyrkogarden har
under medeltid och senare ocksa haft en viktig funktion som samlingsplats och
identitetsmarkor for de manniskor som bor i en viss socken

Néagot som inte analyserats lika frekvent som gravar, for tolkningar
av religion och forestallningsvarld, ar sparen efter religiosa ritualer och hand-
lingar pa forhistoriska boplatser. De forestillningar som styrde utformandet av
gravplatserna och de ritualer som foretogs dar, har varit verksamma ocksa i
vardagslivet. Man kan darfor forvinta sig att finna spar efter kompletterande
kultiska aktiviteter pa boplatserna. I ett genuint religiost samhélle finns inte
nodvéandigtvis var tids uppdelning i rituellt och funktionellt. Man bor darfor
kunna spara delar av en religios forestillningsvard ocksa i material som arkeo-
logen ofta valjer att betrakta ur ett rent funktionalistiskt perspektiv; slakt-
platser, avfallshantering, rumslig strukturering av boplatsen etc. Det viktiga for
att ”se” religionen ar att medvetandegora vad man letar efter. I detta fall ar ett
tvarvetenskapligt samarbete nodvandigt for arkeologin. For att vi ska fa en mer
komplett bild av forhistoriska samhdallen maste vi skapa nya metoder att tolka
boséttningar utifrdn dessa aspekter. Det ar ganska sjalvklart att det finns spar
efter religiosa anldggningar och ritualer av olika slag, &ven inom boplatserna.
Det giller att lara sig att urskilja dem.

Lovstakonferensen speglade aspekter av religionen under olika tids-
perioder, vilket kommer till uttryck i de olika artiklarna, vilka behandlar tiden
fran stendlder till medeltid. Det dr dock en viss 6vervikt for tidsperioden kring
kristnandet. Detta kan ha flera orsaker. Ett religionskifte dr en genomgripande
handelse som kan omforma ett samhille i grunden. Samtidigt satter dven det
gamla samhdllet och aldre forestallningar sin farg pa hur den nya religionen
tolkas och utovas. Den andra anledningen dr formodligen att man fr o m den
sena vikingatiden ocksa har tillgang till fler skriftliga killor och att arkeologi
och religionshistoria darfor lattare kan komplettera varandra, dn vad giller
aldre, helt skriftlosa perioder.

Mellan de olika foredragen gavs under konferensen tid for diskussio-

ner, vilket utnyttjades till fullo. Aven kvallarna fylldes med intressanta samtal i
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trivsam miljo. Avsikten var att fi mesta mojliga utbyte av en kollegial och
vetenskaplig samvaro. Manga goda synpunkter och idéer vacktes ocksa, vilka
badar gott for religionsarkeologins och nitverkets framtid. Natverket &r plane-
rat att i forsta hand kunna fungera informellt for ett stort antal forskare, vilka
kan delta med olika aktivitetsgrad. Dessutom har vi malet att férsoka genom-
fora ett mote arligen i en grupp av liknande storlek som vid Lovstadsamman-
komsten. Detta for att kunna stimma av forskningsldget och diskutera fortsatt
verksamhet i en grupp som ir lagom stor for givande samtal. Var stora forhopp-
ning ar ocksd att denna publikation ska fungera som en sporre for ytterligare
samtal och forskning kring olika religionsarkeologiska fragor.

Vi vill hir framféra vart varma tack till samtliga deltagare i konfe-
rensen for ett synnerligen givande och trivsamt mote. Ett sarskilt tack riktas
till de som deltog med foredrag pa konferensen och med artiklar till forelig-
gande publikation. Vi vill ocksa rikta ett varmt tack till innehavarna och perso-
nalen pa Lovstabruks Virdshus, som hade en stor del i att konferensen blev sa
lyckad.

Stockholm och Link6ping i juni 1996

Kerstin Engdahl och Anders Kaliff




Religionsskiftet som social férdndring

Lars Ersgdrd

Religionsskiftet som social forandring

Om tidigmedeltida gravskick
i Dalarna och Ostergétland

eligionsskiftet vid overgangen till historisk tid har i arkeologiska sam-
manhang ofta uppfattats som ett fenomen med en egen lagbunden

utveckling. Religionen i dess olika konkreta uttryck har kunnat stu-

"\ deras som en isolerad kategori, mer eller mindre separerad fran 6v-
riga delar av samhallet, ekonomiska, sociala och politiska férhallanden etc.
Blandningen av hedniska och kristna element i en och samma kronologiska
kontext, som i talrika fall kunnat dokumenteras fran det aktuella skedet, har
tolkats som ndgot som med naturlig logik intrdffar nir tva valdefinierade ”13-
ror” avloser varandra. Séllan har sjilva blandningen av element betraktats som
ett uttryck for en unik historisk situation; oftast har fragestillningen varit
betydligt snévare formulerad: hur mycket kristet respektive hedniskt dr det
studerade arkeologiska sammanhanget?

I det foljande &mnar jag emellertid betrakta religionsskiftet i ett vi-
dare perspektiv dar de religiosa uttrycken speglar en sarskild ideologisk och
mental strategi, efter vilken manniskorna har strukturerat tillvaron. Blandningen
av till synes oférenliga, religiosa element vill jag ddrmed inte uppfatta som
stdende i motsattning till varandra utan snarare som resultatet av ett ideolo-
giskt handlingsmonster i ett specifikt historiskt sammanhang.

Foljande studium av religionsskiftet utgar fran en speciell arkeolo-
gisk foreteelse i sin kontext - graven i landskapet - dir jag forsoker visa hur
denna kan utnyttjas i en diskussion om social férdndring. Jag kommer hér att
behandla tva exempel pa gravskick fran tidig medeltid i tva skilda geografiska
regioner. Det ena ar Leksands socken i Siljansbygden i Dalarna, det andra
Alvastrabygden i Ostergotland, tva timligen olikartade omraden saval i histo-

riskt som naturtopografiskt avseende.




Religionsskiftet som social fordndring

Leksand
Religionsskiftet i Leksand har jag behandlat utforligt i tidigare sammanhang

(Ersgard 1995; Ersgard in press) varfor jag hdr endast ger en summerande
redogorelse for fenomenet.

Det ir odlingslandskapet utmed Osterdalilven i socknens centrala
delar som star i fokus for intresset, ett omrade som i senare tider kédnneteck-
nats av stora byar i kanten av smala strdk av bordig jordbruksmark langs med
alven. Leksands socken dr en del av ett bondesamhalle med ringa social strati-
fiering och en stark kulturell sarpragel.

Under yngre jarnalder har gardarna inte legat i byar utan i ensamma
lagen invid dlvstrinderna. Intill girdarna har det funnits jarnframstallnings-
platser, av vilka flertalet tycks harrora fran skedet 600 - 900-tal. Vid bebyggel-
sen har med storsta sannolikhet dven de samtida gravfélten varit belédgna.

Det forhirskande gravskicket i Dalarna under storre delen av yngre
jarnalder kinnetecknas av brandgravar under laga hogar eller rosen. Inga sa-
dana gravar har emellertid patraffats vid de arkeologiskt undersokta gardslagena
i Leksand. Detta har av allt att doma sin orsak i odlingen under senare drhund-
raden, vilken utplénat alla spar av gravarna och deras ytligt liggande brand-
lager.

Garden, gravfiltet och jarnframstéllningsplatsen ingick alla som ele-
ment i en rituell enhet, dir garden utgjort centrum, ett “mikrokosmos” (Gurevich
1969). Vid de bada senare platserna skedde en kommunikation med 6vernatur-
liga makter under de ritualer som markerade de dodas 6vergang till ett annat
liv och som omgav hela den process da trd och malm forvandlades till jérn. I
detta sammanhang visar sig sambandet mellan gravar och jarnframstallning
genom de fynd av slagg i gravar, som gjorts pd manga platser, savél i Dalarna
som i andra jarnproducerande omraden i norra Sverige. Slaggen, som i denna
kontext kan upptrida bade som gravgava och som en del av hog- eller rose-
fyllningen, har inte behandlatas som ”avfall” i modern mening utan haft en
bestamd rituell-symbolisk betydelse. (Om fenomenet generellt se Burstrom 1990).

Denna rituella enhet borjade ldsas upp under 900-talet. En omfat-
tande agrar expansion tar sin borjan. Mark rojes for nya dkrar och dngar, nya
gardsligen etableras. En avveckling av jirnhanteringen paborjas under detta
skede, en process som dock inte r avslutad férrdn fram emot ca 1200.
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Religionsskiftet som social fordndring

En som det verkar definitiv 6vergang fran brandgravskick till skelett-
gravskick sker ocksa under 900-talet. Detta senare gravskick ir av en egenar-
tad karaktér satillvida att det upptrader i tva olika, topografiska och struktu-
rella sammanhang i Leksands socken. I det ena fallet ir det frigan om skelett-
gravar, som patréffats i mindre grupper i narheten av dlvstrinderna pa en rad
platser i socknen, alltsd i samma ldgen som den ovan nimnda, dldre girds-
bebyggelsen. Hittills har inte mer 4n sammanlagt sex gravar kunnat dokumen-
teras pa nagon av platserna.

I det andra fallet handlar det om en storre begravningsplats pa den s k
Kyrkudden, den hoglanta plata vid gréinsen mellan sjon Siljan och Osterdalilven,
dar den nuvarande sockenkyrkan dr beldgen. Vid en undersdkning i golvet till
kyrkans vapenhus patraffades ca etthundrasextio skelettgravar, av vilka de dldsta,
ca trettio stycken, harrérde fran sen vikingatid och tidig medeltid (Serning
1982). Dessa gravar tillhor en begravningsplats av hittills okind omfattning.
Eftersom en majoritet av de funna gravarna dr kvinnogravar kan det eventuellt
ha funnits en uppdelning efter kon pa denna begravningsplats, i enlighet med
ett monster som forekommer pa tidigmedeltida kyrkogardar runt om i landet
(Vretemark 1992). Leksands nuvarande sockenkyrka, uppférd ca 1300, har haft
atminstone en foregangare, vilken mojligen kan knytas till de tidiga skelett-
gravarna. Vi skulle alltsa ha att gora med en regelritt kyrkogard fran tidig
medeltid.

Gravsedvanjorna saval pa Kyrkudden som pa de mindre gravplatserna
ar av likartad karaktér. De déda har som regel pa “kristet” sitt gravlagts i ost-
vastlig riktning och i atskilliga fall i trakistor. De har emellertid pa hedniskt vis
fatt med sig gravgavor, som kan besta av smycken, driktdetaljer, redskap och
andra personliga tillhorigheter. Av de olika kategorierna kan nimnas pérlhals-
band, ringspannen, fingerringar, halslagna mynt, kammar, eldstal, knivar, yxor,
trakarl etc.

Vad giller de olika gravplatsernas inbordes kronologi, ligger de alla i
skedet sent 900-tal - sent 1100-tal. Det gar inte att havda att nagon av platserna
skulle vara éldre respektive yngre dn de andra inom detta skede. Bade pa
Kyrkudden och pa de mindre gravplatserna har patraffats mynt, priglade un-

der 1000-talets sista decennier, vilka ar de yngsta daterbara fynden (Jonsson
1982).
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Det gravskick, som jag ovan beskrivit, innehaller motségelsefulla ele-
ment. Jag vill emellertid inte tolka motségelserna i gravskicket som uttryck for

ett konfliktartat mote mellan olika liror utan snarare for ett speciellt ideolo-
giskt forhallningssitt i en konfliktfylld tid, d@ manga av tillvarons grundlag-
gande villkor var under omformning.

Den stora begravningsplatsen pa Kyrkudden ar utan tvekan ett ut-
tryck for en ny social enhet i bygden, ursprunget till den stora socknens cent-
rum, som under alla senare tider dr samlingsplatsen for levande och ddda.
Samtidigt visar de mindre gravplatserna att det fortfarande varit viktigt att
begrava vissa av gardarnas innevanare invid de gamla bebyggelselédgena. Detta
bruk maste ha haft sin grund i grundldggande tankar om den enskilda garden
som en egen religids och social sfér. Likasa torde forestallningar om forfiderna
och deras betydelsefulla roll i sliktgemenskapen ha varit levande under denna
tid. Det dr i sedvinjan att nedligga foremal i gravarna som vi ser sadana fore-
stallningar materaliserade, en sedvinja som tillimpats &ven pa en kristen kyr-
kogard. Forst efter 1200 férsvinner detta bruk och med detta ocksa begravningar-
na ute vid gardarna. Ett mera uniformt kristet gravskick vid den nuvarande

sockenkyrkan upptrader.

Alvastra
Mitt andra exempel dr hamtat fran Alvastra i V Tollstads socken i véstra Oster-
gotland. Vi befinner oss i den bordiga Takernbygden, ett av landskapets agrara
centralomraden. Pa berget Ombergs sodra sluttning invid Véttern péatraffade
arkeologen Otto Frodin pa 1910-talet grunderna efter en liten tidigmedeltida
kryptkyrka (Frodin 1918 - 1919; Frodin 1921). Denna byggnad, som alltsedan
dess fatt bira namnet ”Sverkersgarden”, ir beligen nagra hundratal meter fran
platsen for det medeltida cistercienserklostret i Alvastra, grundat pa 1140-talet.
Den saknar annu nagon motsvarighet i en liknande kontext. Frodin forknip-
pade kryptkyrkan med den beromda Sverkersitten, en av de stormannaslakter
som konkurrerade om makten i Gotalandskapen under tidig medeltid. En av
ittens mera namnkunniga medlemmar, Sverker den &ldre, tog initiativ till klos-
tergrundningen och antas ha donerat éttens stamgods till klosterbroderna.
Otto Frodins arkeologiska intresse riktade sig framst mot sjdlva
kryptkyrkan, vilken han undersokte i dess helhet och daterade till 1100-tal. I
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Religionsskiftet som social fordndring

anslutning till denna anlaggning patraffades ocksa ett stort antal skelettgravar
samt dldre boplatsrester, foreteelser som aldrig blev foremal for vidare under-
sokningar av Frodin. Inte férrdn pa 1990-talet blev det ater aktuellt med arkeo-
logiska undersokningar vid Sverkersgarden.

1992 startade ett tvarvetenskapligt forskningsprojekt betitlat ”Det
medeltida Alvastra - en tvdrvetenskaplig studie kring organisation, ekonomi
och social struktur”.! En av projektets malsittningar var att soka klarligga
den sociala situationen i omradet under tidig medeltid och dirmed kom &ter
"Sverkersgarden” i fokus. Vilken funktion har denna plats haft? I vilket sam-
manhang skall man forklara den saregna lilla kryptkyrkan?

I terrdngen véster och sydvast om kryptkyrkan lat Otto Frodin ta
upp ett antal smala sokschakt, i vilket laget for ett antal skelettgravar doku-
menterades. Av dessa schakt framgar att nimnda gravar befinner sig inom ett
omrade, som bildar en avgransad rektangular yta vister om kryptkyrkan. Dess
langd - respektive breddmatt &r ca 75x40 meter. Ungefir i mitten av detta
omrade undersoktes1994 en mindre yta om 5x5 meter. Syftet var att fa svar pa
nagra grundlaggande fragor. Vad var gravskickets karaktar? Vilka tidsskikt fanns
representerade i omradet?

I undersokningsschaktet patraffades ett stort antal mer eller mindre
intakta skelettgravar. Sammanlagt ror det sig om 36 individer. Dessutom tillva-
ratogs en mangd omrorda méanniskoben fran ett hittills okdnt antal gravar.
Samtliga gravar var orienterade i 6st-vast. De doda var alla placerade med huvu-
det i vast och armarna utmed sidorna.

Daterande material utgéres av tva silvermynt, som hittades i omrérd
fyllning till gravar, samt nio “C-dateringar fran ménniskoben i lika manga gra-
var. De bada mynten ar tyska och praglade under tiden 1020 - 1050-tal. De nio
1C-dateringarna ligger alla i perioden 1000 - 1100-tal - borjan av 1200-talet.
Inga fynd patraffades som gravgavor i anslutning till skeletten, inte heller fanns
nagra spar av dldre gravar av annan karaktar.

Utifran dessa resultat kan man dra féljande hypotetiska slutsatser.
Gravtdtheten i schaktet ar mycket stor, narmare 1,4 gravar per kvadratmeter.
Forutsitter man att tatheten ar lika stor over hela gravomradet skulle detta
rymma Over fyratusen begravningar. Gravskicket ar helt igenom kristet till sin
karaktdr. Gravomradet bor alltsa representera en kyrkogard. Dateringarna ty-
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der pi att denna anlagts under 1000-talet och den varit i bruk i huvudsak
under tidig medeltid, dvs under 1000- och 1100-talen.

Gentemot dessa slutsatser kan man givetvis fraga sig huruvida resul-
taten i det tjugofem kvadratmeter stora schaktet verkligen ar representativa for
hela gravomradet. Vad giller relationen mellan detta omradet och kryptkyrkan
kan det dock anses vara helt klarlagt att den senare ligger i den 6stra kanten av
den formodade kyrkogarden och att kyrkan ar sekundar i férhallande till kyr-
kogardens anliggande. Dess grundmurar har i flera fall stort gravar. En komp-
letterande undersokning oster om kryptkyrkan 1995 visade att denna ar ner-
grivd genom ett dldre boplatslager samt att inga begravningar &gt rum i detta
omrade. Kryptkyrkans sekundara relation till kyrkogarden gor att vi inte kan
utesluta forekomsten av ytterligare en kyrka pa omradet, eventuellt i ett mera
centralt lage.

For ovrigt kan namnas att man redan pa Frodins tid patraffade en
del av en s k Eskilstunakista inom gravomradet, dvs en rektanguldr, ornerad
gravkista av sten med karakteristiska “toppiga” gavelhdllar. I kryptans golv
finns fyra dylika gavelhallar, sekundért ditlagda som stod for fyra valvpelare.
Eskilstuna-kistorna, generellt daterade till tidigast 1000-talets senare halft, har
patriffats i flera olika regioner i landet. I vistra Ostergétland finns emellertid
en av de storsta koncentrationerna (Neill & Lundberg 1994, s 150). Oftast
hittar man endast delar av dem i sekundara ldgen, exempelvis pa samma satt
som runstenarna inmurade i kyrkviggar o dyl. Man kan férmoda att dessa dven
i fragmenterat skick haft en stark symbolisk betydelse som ”sléktmonument”.
Som sadana har sikerligen de fyra hillarna i kryptkyrkans golv fungerat.

Det ir nu nodvindigt att sammanfoga det ovanstiende i nagon form
av syntetiserande tolkning. Av allt att déma &r det fragan om en mycket stor
kyrkogard som etableras som ett nytt element i landskapet nagon gang under
1000-talet. Eventuellt representerar den det férsta helt kristna skedet i omra-
det. Som fenomen ir den emellertid nagot helt annat dn de senare socken-
kyrkogardarna i trakten. Den avsevirda storleken och den forhallandevis korta
brukningstiden tyder pa att gravplatsen vid "Sverkersgarden” haft ett mycket
stort upptagningsomrade, kanske hela Takernbygden.

En fraga som det hittills inte varit mojligt att arkeologiskt besvara ar

huruvida det funnits nagon tidigmedeltida profan bebyggelse i omradet sam-
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tida med kryptkyrkan och den stora kyrkogarden. Vid de senare har endast
aldre, forhistoriska boplatslamningar patréffats. Det ar dock knappast osanno-
likt att hdr funnits en stormannagard under tidig medeltid och att denna ingatt
i den stora donationen till cistercienserna pa 1140-talet. Mojligen skall en dylik
gardsanlaggning sokas narmare sjilva klostret. Om sa varit fallet maste vi pla-
cera den stora kyrkogarden i ett mycket speciellt socialt sammanhang. Den bor
alltsa kunna tolkas som en manifestation av en av de maktiga furstedynastierna
i Gotalandskapen, vars foretradare under 1000-talet lyckats kreera sadana nya
myter kring platsen pa Ombergs sluttning att méanniskor fran avlagsna trakter
funnit det angelaget att bli begravda dar. Denna plats har sakerligen redan
tidigare haft ett symbolvirde i landskapet genom de monumentala megalit-
gravar, som funnits pa sluttningen. Ett sadant symbolvarde har man sannolikt
kunnat utnyttja men i kombination med ett nytt element - den kristna religio-
nen. Pa detta sétt blir upptradandet av den senare identisk med sociala forand-
ringar, som innebar att enskilda stormannaslékter borjar dominera 6ver storre
territorier.

Betraffande kyrkogardens senare historia utgor tillkomsten av
kryptkyrkan ytterligare ett forsok att forstarka mytbildningen kring platsen.
Dess perifera, sekundara lage pa kyrkogarden samt dess unika utformning gor
det sannolikt att den uppforts med ett alldeles speciellt syfte pa 1100-talet.

Den vanligaste funktionen for en krypta, i varje fall enligt ett konti-
nentalt monster, ar att vara en helgedom 6ver en martyrgrav. Ett rimligt anta-
gande dr salunda att kryptkyrkan haft en dylik funktion och att avsikten med
dess uppforande varit att initiera nagon form av helgonkult pa platsen.

Fragan vem detta helgon varit kan bara bli foremal for spekulationer.
Kanske var det Sverker den dldre, som mordades i Alvastraomrédet 1156. Exem-
pel pa avdagatagna storman, som under 1100-talet blir foremal for en lokal
kanonisering, ir inte ovanliga. Ett av de mera namnkunniga i Norden galler
Knud Lavard i Danmark, Knutsgillenas skyddspatron. Kryptkyrkan kan dock
inte ha haft nigon lingre varaktighet i tiden utan bor ha raserats troligen
redan i borjan av 1200-talet. Darefter ar cisterciensernas klosterkyrka den enda

kristna helgedomen pa Ombergs sodra sluttning.

15




Religionsskiftet som social férdndring

Nagra konklusioner

I det foregaende har studerats gravskick fran tidig medeltid i tva olika geogra-
fiska regioner, Dalarna och Ostergétland. I bigge fallen handlar det om bygder,
som under det aktuella skedet befinner sig i dynamisk forandring. Overgangen
fran hedendom till kristendom utgor en viktig del av denna férandring. De
arkeologiska, materiella uttrycken av denna overgang ar dock mycket olikar-
tade i de bdagge bygderna. Det handlar dels om speciella kontexter, som detta
tidigmedeltida gravskick upptrdder i, dels om motsagelsefulla element i den
enskilda graven, som har drag bade av hedniskt och kristet.

Den ledande tanken har har varit att betrakta religionsskiftet i sam-
band med sociala férandringar i de bada studerade regionerna. I det ena fallet
gallde det en komplicerad relation mellan den framvéxande sockengemenskapen
och den enskilda gardens ritualiserade varld med forankring i ett dldre sam-
hille. I det andra fallet var det fragan om upptrddande av en social elit och dess
dominanssprak pa en hel bygd. I dessa sammanhang blir de egenartade grav-
skicken en form av ideologisk definiering av en ny social sitaution. Den reli-
gidsa ritualen blir samtidigt en social strategi, det sociala handlandet en reli-
gios gemenskap.
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Notforteckning

! Alvastraprojektet drivs av medeltidsavdelningen pa Arkeologiska institutionen i Lund.
Forutom medeltidsarkeologi ar aven historisk kulturgeografi och konstvetenskap
representerade i detta projekt.
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A Blesworm - et fabeldyr fra den lavere foketro

A Blaesworm

Et fabeldyr fra den lavere folketro i
Gorm d Gamles grav og i Sutton Hoo fundet

a man udgravede Gorm den Gamles endelige grav under gulvet i
Jelling kirke, fandt man dele af det oprindelige gravgods, heriblandt
genstanden pa figur 1. Den er omtrent otte cm lang og af forgyldt

solv og er blevet tolket som et s k remendebeslag, altsa en prydelse,
som sad pa enden af en rem. Den forestiller en art slange med hovede i begge
ender. De to hoveder er ikke ens. Det ene (t v) ligner et almindeligt slange- eller
gglehovede, som vi kender dem fra vikingetidens billedverden. Det andet (t h)
er yderst ejendommeligt; det har svagt markerede gjne, men klare gren, og pa
overlaben en krog, der holder om en kugle. Krogen er nappe teenkt som nzab,
for der er intet undernaeb. Slanger med hoveder i begge ender er ikke szrligt
udbredte i vikingetidens billedverden, men andre eksempler end kong Gorms
fabeldyr kan dog findes. En kvindegrav ved Sgllested pa Fyn rummede for
eksempel et. Kvinden, som ikke kan have veeret hvem som helst, var begravet i
en vognfading med udstyr til at age med tospand; blandt udstyret var et par ens
mankestole (figur 2, mankestolen leegges over manken péa kgrehesten og spandes
fast med en rem om bringen, tommerne fores derefter igennem hullet i midten
foroven). Mankestolene, som ma vare et af de fineste stykker kunsthandveerk,
vi har fra tiden, er udformet som slanger med to hoveder; midterhullet til
tsmmerne befinder sig i noget, som enten er ét gribedyr med to hoveder og otte
ben, eller to gribedyr med et mere normalt antal ekstremiteter; to store insekt-
larver, af dem med krog i bagenden, tygger lystigt lgs pa hver sit gribedyrs-ben.
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A Blesworm - et fabeldyr fra den lavere foketro

Figur 2. Mankestol fra kvindegrav ved Sollested pd Fyn, 10 drh.

Her kunne man tanke sig, at det tohovedede fabeldyr var frem-
kommet pa grund af mankestolens form og gnsket om symmetri. Det kunne
man ogsa med de to-hovedede fabeldyr, der optreeder som hjelmprydelser pa de
to dansende krigere i figur 3. Billedet af dem sidder pa en hjelmplade fra Sutton
Hoo fundet, en meget rig gstengelsk skibsbegravelse fra o 630, som viser klare
forbindelser med Vendel-kulturen, ogsa i sin formverden.

Dette er ikke den eneste genstand fra Sutton Hoo begravelsen, der
rummer et billede af et to-hovedet, slangelignende fabeldyr. En lap af sglv pa en
stor heengekedel viser os det ogsa (figur 4); her er dyret kort og tykt ligesom
kong Gorms fabeldyr, og begge dets hoveder ligner dette sidstes hovede med
den ejendommelige krog og salsomt formede mund.

Vi kunne vel forestille os, at fabeldyret simpelthen var fremkommet
pa grund af gnsket om at skabe symmetri i en dekoration, og at kong Gorms
fabeldyr er en kreativ kunstners asymmetriske udformning af det. Da dyret er
ukendt i den forkristne mytologi, sa vidt vi da kender den, kan denne forklaring
umiddelbart synes at vaere den sandsynligste.

Den er imidlertid ikke rigtig, for selvom dyret ikke har nogen plads i
mytologien, er det velkendt i den lavere folketro. Her baerer det hele tre navne,
nemlig blesworm, dme (eller ommer), og ceve (eller w). Feilbergs ordbog over
jysk almuesmal tilfgjer yderligere de jyske lokalnavne kvolster og grundorm,
og J Bang nzvner, fra Heden ved Kgbenhavn, lokalnavnet ildorm.!
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Figur 3. Tohovedede slanger pd hjelm, Sutton Hoo, 7 drh.

Dyret er ikke stort, men meget farligt, fordi det bade kan bide og
blaese edder fra sig. I en af Evald Tang Kristensens optegnelser far vi at vide, at:
Det mest giftige dyr her i landet er even. Den har en tommelfingers leengde
og hoved i begge ender, og hvis en bliver stukken af den, sd er der ingen rdd
for det. Den er meget giftigere end hugormen og findes under eller ved roden
af asketreeet. Der var en lille pige, som gik ved en stenmur i Vester-Alling og
legte med sin eldre broder. Hun blev sd pludselig syg og dode et par timer
efter. Unge folk sagde, at hun var stukken af hugormen, men de gamle, som
var klogere, de sagde, at det var ceven, for der stod nogle asketreeer ved den
mur?.

Dyret har ikke altid hoved i begge ender; hvordan det egentlig er med
dét, og hvorfor der her er uenighed, det skal jeg vende tilbage til senere. Troen
pa det har veeret ganske levende. I sin Beskrivelse af Laeso fra o 1800 forteeller
birkedommer Bing, at: Af giftige Orme sees her ingen andre, end de saakaldte
Amer eller Aamer, som have Skikkelse af en Orm og opholde sig i Lyngmarken,
dog ikkun nogle faa, hvilke skal veere giftige. De ere mig opgivne, at veere
ganske korte men meget tykke, og naar de krybe paa Jorden eller str@kke sig
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ud, skal de vaere omtrent 1/8 alen lange [dvs 7-8 cm]. Deres Coleur er brun
og guul, med smaae sorte Pletter overalt.’

Det fremgar, at birkedommeren ganske vist ikke har set dyret, men at
det blot er fordi, det ikke er si almindeligt. Nogen tvivl pa dets eksistens naerer
han tilsyneladende ikke. Det gjorde vist derimod den lerde universitetsrektor
og statsminister Erik Pontoppidan, som i 1753 meddelte, at: /...] I et Manuscript
af forbem. Hr Mathias Willumsen, tales om en Orm paa Lyngheden kaldet
Jefver, som pustede Forgift fra sig med Vinden, og at det Lem, som blev der-
ved berprt, maatte vandre af, om det ey strax blev hiulpet; Hovedet skal paa
den veeret saa stort som Ledet af en Tommel-Finger, med 2 @ren, og en bred
Mund, brunagtig af Farve og laadden. Sit fines penes Autorem.*

Der var dog ikke mange andre end den sprenglaerde Pontoppidan,
der var skeptiske. Blandt almuen kan man finde udsagn fra folk, der selv er
blevet bidt eller ramt af dyrets edder: Der er nogle Dyr, de kalder Aamer, de
avles i Jorden og kan bleese Gift en hel Alen fra dem. Min hojre Haand har
vaeret aamebleest, og Armen var neer gaaet af, men saa kom a til Kloge-Birte
i Dronninglund, hun kurerede mig. Giften blev bunden ud, idet Armen blev
svpbt fra oven af og ned. A var jo kommen for neer til Dyret og havde ncer
blodt ihjel, da det slog mig.®

Adskillige flere optegnelser kunne tilfgjes. Af en af dem fremgar det,
at en enkelt jysk informant har forvekslet dyret med baklampretten® (der efter
sine gaellehuller kaldes "negengjn”, d e ni-gje), vistnok fordi dyret ofte haevdes
at have mange gjne ned ad siden, eller dog mange gjenlignende pletter. Ellers
bringer de af nyt kun det, at forestillingen om dyret udspringer af spekulationer

Figur 4. Lap af solv pad stor hengekedel fra Sutton Hoo.
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over, hvad visse store insektlarver med krog i bagenden mon bliver til som
voksne. Lad os starte med Hyltén-Cavallius, som fortaeller, at: Ett slags larv
eller skrapuke heter i Wairendsmdlet Amma eller Amma. Han hdller sig pd
bladen af Ollonmdrka (Epilobium), och beskrifves sdsom finger-tiock och lu-
den, morkrad till firgen, och med égonformiga, hvita flickar utat hela ryg-
gen. Amman dr mycket fruktat af folket. Kommer ndgon emellan hende och
solen, sd tros Amman se tvdrs igenom honom, hvaraf han kan fd sdr invertes
och hdl emellan refbenen. Om folk, som ha ond blick, far man stundom héra
uttrycket, at "han glor som en dmma”.”

Herudover kan vi ngjes med et par sammenfatninger. Den ene er J
Kamps: Naesten i alle Landets Egne ved man at fortaelle om et frygteligt Dyr,
en stor og tyk Orm, hvis Bid aldrig kan heles. Det bidte Sted maa skjceres ud,
eller det bringer Doden. Endvidere bleser den Gift fra sig, og kan, som det
hedder paa Mors, “blees’ igiemmel syv Kirkemuur’, men den ka eet bles
igiemmel @ Pindhoes” (tykke stromper]). Den kaldes ogsaa flere Steder
"Bleesworm”, men forresten omtales dette Dyr under flere forskjellige Bence-
vnelser i de forskjellige Egne. I Vestjylland er Folketroen om den omtrent
udded, men gamle Folk erindre dog i deres unge Dage at have hort Tale om
"o Qw”, der skulle veere et saadant slemt Dyr. I Vestfyen kaldes den "Awr”
eller "£we”, ligesaa i Egnen omkring Silkeborg, hvor der angives som Kjende-
marke for denne Orm, at "den har Hoved i begge Ender”. [...]. I Vendsyssel
hedder den ”Aame”, og her siges at veere to Arter, en sort og en gron; den
sidste er isar farlig, thi "den kan bleese Gift tre Favne fra sig”. [...] alle storre
Larver ansees overalt for at veere giftige; men af alle Larver er, efter Folketroen,
ingen saa farlig som den store Pilelarve; det synes iscer at vaere om den, alle
de foran omtalte overtroiske Forestillinger har dannet sig [...]. Ogsaa i Sydsverig
har man denne Folketro. Jeg viste engang et levende Exemplar af den store
Pilelarve til en svensk Almueskone og spurgte, hvad hun kaldte den. Hun
flygtede langt bort, idet hun udbrod: "Uh, - det er en Blesworm!”

Feilberg har lidt flere bud end lige den store pilelarve. I sin ordbog
meddeler han, under “omme”, at dette vistnok er fellesnavn til flere store
larver, mdske iscer lddne; mig er vist ligustersveermerens (sphinx ligustri)
larve som omme, andre navner den store pilelarve, og et farligt dyr er det,

som tillegges serdeles giftige egenskaber; [...J: der er fo arter, en sort og en
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gron, men den gronne er iscer farlig, [...J: dens bid kan aldrig heles, det bidte
sted ma skaeres ud, ellers bringer det doden.

Under "zve” tilfgjes endnu nogle muligheder; Feilberg har som @ve
faet forevist larven til sphinx ligustri, andre naevner desuden larven til sphinx
convolvuli, ocellata; smerinthus populi; cossus ligniperda, pileborerens larve
[...]; den anses for overmade giftig; der skal bade veere rode og gronne aever;
nogle bor pa traer, de er gronne, andre i vdade enge, de er grd, [...]: de lever
ved cesketreeets rod, [...J: i gamle aesketraesstubbe, i klitegnene mellem bldbeerris
og lign. [...J; de har hoved i begge ender.

Netop det varierende udvalg af farver godtger, at flere forskellige af
de store larver er blevet anset for ommer, aver, blasworm, etc. I to tyske signelser
”gegen den blasenden wurm”? tages udtrykkeligt hgjde for, at signelsen gelder
bade gule, grgnne og rgde bleesworm.

Lad os nu igen betragte figur 2, Sgllested mankestolen. Om vi ligefrem
skal forestille os, at larverne med krog bagi er blaeswormens unger, og at denne
bzerer dem rundt pa ryggen som en lappedykker, er ikke let at sige, men sikkert
er det, at larverne pa en eller anden made er associerede med bleeswormen.

At fabeldyret er naert knyttet sammen med og identificeres med
nogle af de store larver med krog i bagenden forklarer, hvorfor der er vaklen
omkring dets tohovedethed og ogsa om antallet af gjne eller gjenlignende pletter.
Ser vi nu igen pa figur 1, remendebeslaget fra Gorms grav, erkender vi let, i
hovedet til hgjre, bagenden pa en sddan larve, med krog og halespids, der
tilsammen danner dens mund og den derover siddende krog; kuglen er vel
egentlig larvens afsondring (som den kan prastere, hvis den bliver skraemt).
Kunstneren har uden tvivl ladet fantasien spille over de store larver med krog,
som han har set og faet udpeget som ommer, aver eller blesworm.

Hvor vi far en oplysning om dyrets storrelse, er det otte-femten cm
langt, altsa noget stgrre end nogen af de store insektlarver; det kunne virke,
som om man har forestillet sig, at larverne netop var larver, men at de som
voksne individer blev noget starre og fik et fuldt udviklet hovede bag i.

Naet sa langt bliver vi ogsa i stand til at se, at fabeldyret fra
lappen pa Sutton Hoo haengekedlen vistnok, som man siger pa dansk, ”har rgv
i begge ender”; begge dens hoveder ligner det bageste pa kong Gorms fabeldyr,

med krog og halespids.
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At folketroen har kunnet bevare mindet om bleeswormen fra det 10
arhundrede til det 19 er ikke sarligt forbavsende; den har, pa ganske lignende
made, bevaret os slangekongen, hgjboen og bjergmanden og mange andre levn
fra hedensk tid. Mere interessant er det, at bleeswormen ikke synes at have haft
nogen plads i vikingetidens mytologi eller fortaellekunst, men alligevel har
inspireret tidens kunsthandverkere. Det er for leengst erkendt, at vikingetidens
og den tidlige middelalders billedverden ofte viser mytiske figurer eller scener
fra kendte sagn; til dette ma vi nok fgje den mulighed, at den ogsé kan gengive

forestillinger fra den lavere folketro.
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Fornskandinavisk kult
- finns det skriftliga kéllor?

en nagot provokativa titeln pa mitt bidrag vill peka pa det storsta
problemet i utforskandet av vikingatidens skandinaviska religion,
namligen bristen pa genuina skriftliga kallor. For att na kunskap om

denna religion maste bade religionshistoriker och arkeologer anvanda
sig av varandras kallmaterial, &ven om detta material har olika karaktar.

Religionshistorikern som framst stoder sig pa texter (litterdra eller
nedtecknade fran muntlig tradition) star i en nagot annorlunda situation dn
arkeologen nar det galler att bedoma autenticiteten i ett kdllmaterial. Det skrift-
liga materialet bestar mest av andrahandsuppgifter och har néstan utan undan-
tag natt oss genom en serie mer eller mindre bearbetade avskrifter av ett férlo-
rat original. Det material arkeologen far fram vid en utgravning kan betecknas
som direkta lamningar, vilka kan relateras till bestimda tidsperioder i det for-
flutna och vilka oftast inte blivit utsatta for senare paverkan eller ateranvand-
ning. A andra sidan stills arkeologen infor tolkningsproblem av annat slag dn
den som arbetar med texter. Dessa formedlar i varje fall en spraklig mening till
mottagaren/ldsaren, dven om innehallet ibland kan te sig oforstaeligt. Arkeo-
logen maste diremot forst fa sina limningar att tala och sedan kla detta i en
form som lampar sig for vetenskaplig diskurs.

Virderingen av de skrivna killorna maste bygga pa principen om
autenticitet. Killmaterialet fér fornskandinavisk religion under yngre jarnaldern
kan med den utgingspunkten indelas i tvd huvudgrupper: direkta kallor och
indirekta kéllor - och detta innefattar alla typer av kdllmaterial. Som direkta
killor betecknar jag texter, foremal och konstruktioner som skapats och an-
vants av manniskor, vilka helt eller delvis levde i den gamla religionen och
kulturen. Det &r alltsd ett material som kommer ”inifrdn”. Det arkeologiska
materialet dr helt dominerande i denna kategori och fortsdtter som bekant

vixa i omfattning. Direkta skriftliga kéllor ar diremot mycket sparsamma och
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det nya, som kommer till, begrdnsar sig till upptiackten av en och annan runin-
skrift. For ovrigt innehaller endast ett fatal av de vikingatida runinskrifterna,
som ju ar direkta kéllor, upplysningar om fornskandinavisk religion. De mest
betydelsefulla skriftliga kdllorna med autentisk préagel finner man istéllet bland
eddadikter och skaldekvaden.

Det kannetecknande for eddadikterna ar att de bygger pa muntlig
tradition och att de liksom folkvisorna ar anonyma.! De olika raderna i en strof
halls samman genom allitteration och stavrim. Bruket av versmatt ar inskrankt
till nagra fa, framst det s k fornyrdisslag. Innehallet utgors av mytologi och
hjéltesaga. Huvuddelen av de till oss bevarade eddadikterna finns i en islandsk
handskrift fran senare delen av 1200-talet, den s k Codex Regius och vissa
dikter ar i den atfoljda av forklarande prosa. En annan mindre omfattande
samling av eddakvaden foreligger i en handskrift fran det tidiga 1300-talet. Till
de dikter som star i dessa tva handskrifter forde man senare i forskningen
liknande dikter, men som traderats i annan fornvastnordisk litteratur. Dater-
ingen av eddakvdadena dr problematisk och déarfér mycket omtvistad. Forsok
har gjorts att fora dem tillbaka till folkvandringstid.? Manga gar till den andra
ytterligheten och vill istillet datera merparten till 1100- och 1200-talen.? Det ar
ocksa vanligt att dra en grans mellan forkristna och medeltida kvdden. Har
utgdr man fran snivt bestimda tidpunkter for kristnandet, ar 1000 pa Island
och de forsta aren av 1000-talet i Norge. Det ar ett alltfor statiskt satt att se pa
saken. Kristnandet skedde inte 6ver en natt och den gamla mytologin var le-
vande pa manga hall in pa 1100-talet. Ett rimligare synsatt dr det jag pladerar

2n?

for, att skilja mellan kéllor som kommer ”inifrdn” och kallor som kommer "uti-
fran”, och att inte knyta upp varderingen av kéllorna till tidpunkten for det
officiella kristnandet. Genuina fornskandinaviska traditioner kan mycket vél ha
anvints for att komponera eddadikter under 1000- och 1100-talen. I varje fall
maste man beddma varje dikt for sig. Att tidsfista eddapoesi ar ocksa svart,
darfor att dikterna sjélva inte ger nagra tydliga kriterier for en narmare date-
ring. Den enda sikra hallpunkten &r tillkomsttiden f6r de tva handskrifter som
innehdller eddakviden, alltsd senare delen av 1200-talet respektive borjan av
1300-talet. Vidare maste de dikter som Snorre anvinder sig av i sin Edda vara
ildre dn 1220-talet.* Huruvida eddadikterna kommit till pa Island eller i Norge
ar en Oppen fraga. Flera av dikterna visar i sin miljobeskrivning snarare pa ett
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norskt dn islandskt ursprung och fynden av eddadiktning i runinskrifter fran
1200-talets Bergen har styrkt detta forhallande.’

Skaldediktningen ar i allmdnhet lattare att datera eftersom ett kan-
nemadrke for denna typ av fornnordisk poesi just ar att den tillskrivs namngivna
diktare. Attributeringen kan ibland vara sekundér, men i stort sett kan vi da-
tera skaldedikter till val avgrdnsade tidsperioder och ofta annu mer exakt.
Skaldediktningen Overlevde trosskiftet men fick nu ett annat innehall. Det ter
sig kanske Overraskande att storre delen av de dikter som ingér i Finnur Jonssons
utgava av den norsk-islandska skaldediktningen har forfattats av sidana som
stod i den kristna traditionen. I den man dessa dikter av kristna forfattare
kommer in pa fornskandinaviska forhallanden ar de att beteckna som indirekta
kéllor. Ur religionshistorisk synvinkel ar nackdelen med den icke-kristna skalde-
diktningen att den i jamforelse med eddakvadena innehaller mindre tydligt
religiost stoff.

Sett i sin helhet har det skriftliga kallmaterialet en stark slagsida
genom dominansen av indirekta kaéllor, i vilken den fornskandinaviska religio-
nen omtalas av sadana som tillhort en annan religion och miljo och vanligtvis
ocksd en senare tid. Till denna kategori hor t ex Snorres Edda och hans
Heimskringla, de islindska dttesagorna skrivna pa 1200-talet, samt de nagot
senare fornaldarsagorna.

Jag skall utifran principen om autenticitet dryfta skriftliga kallor
som behandlar olika former av kollektiv kult i hela skalan fran gardskult till
rikskult. Ett annat syfte ar att forsoka ange vad det ar for slags foremal och
konstruktioner som man utifran de skriftliga killorna kan forvanta sig att
finna i det arkeologiska materialet. Gravkult och begravningsritual bildar en
egen kategori nog sa intressant, men som jag har maste limna at sidan. Aven i
den kollektiva kulten ror det sig alltsa om en typ av religiosa fenomen som har
direkt intresse for arkeologer, eftersom dessa fenomen bor ha fatt nedslag i
limningar av olika slag sasom offergavor - pa arkeologiskt sprak irreversibla
depafynd -, sakrala foremal, bildframstéllningar, rester av kultbyggnader och
andra rituella konstruktioner. I det skriftliga kallmaterialet 4r denna typ av
kult ofta knuten till bestimda platser, sasom Uppsala, Lejre pa Sjalland och
Mere i Trondelagen. Forskningen har varderat de texter som omtalar forkris-
ten kult pa hogst olika satt. Tidigare var man i allmdnhet bojd for att ta dessa
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texter som tillforlitliga vittnesbord om offerfester och offerritual. Idag kan man
hos manga skonja en mer kritisk hallning, men den gamla uppfattningen har
fortfarande sina foretradare.

Det skifte i den offentliga religionen som dgde rum pa 1000-talet
stiller viktiga fragor av betydelse for forstaelsen av de skriftliga kéllor vi har
kvar. Vilken karaktir hade motet mellan fornskandinavisk religion och medel-
tida kristendom? Hur gick sjilva religionsvaxlingen till? Vilken typ av kontinui-
tet finns in i medeltiden?

Nir kristendomen alltifran 900-talet bredde ut sig 6ver skandina-
viskt omrade, fick vi en konfrontation mellan en universell fralsningsreligion
och en etnisk agrar-religion. Kristendomen var (och &r) till sitt visen en bade
tros- och kultexklusiv religion, fast organiserad i en kyrka som bedrev mission
och som aktivt bekimpade andra religionsformer. Den fornskandinaviska reli-
gionen hade en tydligare karaktdr av naturreligion, den var bunden till har-
stamning och till bestimda geografiska omraden. Sa snart kristendomen kom-
mit i maktposition, kunde den inte tillata andra former av kult och tro. Det som
forst fick ge vika av den gamla religionen var den offentliga kulten. Tros-
forestillningar och myter kunde for en tid Gverleva religionsskiftet, men var
naturligtvis i langden ocksa domda att forsvinna eller att i forandrad form leva
kvar som folktro. Detta férhallande gor att vi inte har nagra genuina skild-
ringar av hur den offentliga kulten gick till i forkristen tid. Vi maste har bygga
pa indirekta killor med varierande grad av autenticitet. Daremot ges ibland i de
direkta kallorna glimtar av kultisk praxis som dven ar forknippad med en ge-
nuin terminologi. Indirekta polemiska kéllor kan ocksa ha hogt varde genom
att de aterger en autentisk kultterminologi och ibland aven genuina kultbruk,
t ex landskapslagarna och Ares islanningabok.

De direkta killornas utsagor om kulten

Lat oss se pa den bild de direkta kéllorna ger av fornskandinavisk kult. I forsta
hand kommer hir de eddakvéiden och skaldedikter, som behandlar mytologiska
amnen och kultiska férhallanden pa ett sddant sitt att de r6jer genuin kunskap
om den gamla tron. Tre termer i dessa killor betecknar av allt att doma heliga
platser eller kultplatser: vi, harg och hov. De tva sistnimnda tycks &ven be-
teckna kultbyggnader av nagot slag.
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Vi (fornvastnordiska vé) ar fran borjan en religios term och framstar

som ett gammalt germanskt ord for “helig plats, helgedom”.® Det forekommer
som bendmning f6r gudarnas boningar pa flera stillen i de poetiska texterna.’
Som beteckning for verkliga kultplatser forekommer det i skaldedikter fran
senare halften av 900-talet. Einar Skalaglam talar om de platser for kult av
gudarna som aterupprittades av Hakon Jarl.® Kormakr Ogmundarson kallar
Sigurd jarl i Trondelagen for "helgedomens herre”, vés valdi.® Oklunda-inskrif-
ten fran Ostergotland omtalar en man vid namn Gunnar som tog skydd pa en
helig plats: en sa fl6 sakr, sotti vi petta ... ” men han flydde (anklagad som)
skyldig och sokte sig till detta vi”.*

De andra tva begreppen harg och hov férekommer girna tillsam-
mans i fornvastnordiska texter, men har till sitt ursprung skilda betydelser. I
Voluspd, som ar diktad av en gammaltroende i sen vikingatid, skildras gudar-
nas verksamhet i den mytiska urtiden:

Hittusk cesir ”Gudarna mottes pa Idavallen,

d Ioavelli de timrade hogt harg och hov,
beir er horg ok hof de satte upp eldstader,
hdtimbrudu; de smidde dyrbara ting,

afla logou, de skapade verktyg

aud smioudu och de gjorde redskap.”

tangir skopu,

ok tol gordu. Voluspd 7

Gudarnas handlande star har i enlighet med mytens forebildliga funk-
tion som prototyp for manniskornas verksamhet. De fyra forsta raderna hand-
lar uppenbarligen om kulten och man kan tolka raderna om eldstider och
dyrbara féremal som syftande dven de pa kultiska forhallanden.

Till de eddadikter som talar till oss inifran den gamla religionen hor
ocksa Vafpridnismal, som tillhor en genre dar tva gestalter - Oden och jitten

Vafbrionir - tavlar i vishet och mytologisk kunskap. Oden karakteriserar pa ett
stille guden Njord pa foljande satt:
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hofum ok horgum ”Han rader over otaliga hov och hargar,
hann redr hunnmorgum men han blev inte fodd bland asarna.”
ok vardat hann 6sum alinn

Vafpridnismdl 38

Njords samband med hargen framgar dven av Griminismal 16, som
beskriver gudens boning. Det sigs dir att guden ”rader 6ver hogtimrad harg”,
hdtimbrudum horgi reedr. 1 eddakvidet Lokasenna omtalas dven att Njord har
ett hov (Ls 36).

Ett skaldekvide fran slutet av 900-talet prisar Hakon jarl i Trondelagen
for att han aterstillde gudarnas kultplatser, sarskilt de hov som var vigda at
kulten av Tor:

oll Iét senn enn svinni  ”Den kloke jarlen aterupprattade strax at folket
sonn Einrida monnum  Tors alla kultplatser och gudarnas helgedomar
herjum kunn of herjud  som var allmént kdnda men blivit forhérjade.”
hofs lond ok vé banda.

Vellekla 16

Av de fa direkta kéllorna kan vi i alla fall dra slutsatsen att termerna
harg, hov och vi betecknade fornskandinaviska kultplatser under vikingatiden.
Fragan ir om dessa termer och de textstillen dar de anvdnds kan ge oss nar-
mare upplysning om vad det var for slags kultplatser och om termerna ocksa
antyder olika former av kultbyggnader.

Sammanstillningen “hov och harg” i de poetiska kallorna kan tolkas
som en allittererande stilfigur av typen "hus och hem” och ”gard och grund”,
och uttrycket skulle da bara betyda “kultplats” i allmdn bemérkelse.!! Termerna
hov och harg forekommer emellertid ensamma eller tillsammans med andra
uttryck for “kultplats” och méste betraktas som tva skilda bendmningar som
ocksd tycks motsvaras av tvd olika utgestaltningar av en kultplats eller tva
skilda element pa en och samma kultplats.
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Till detta resultat har dven ortnamnsforskningen kommit. Harg ar
fran borjan ett naturbetecknande ord och betyder ”klippa, markerad berghall,
ansamling av stenblock”, men fick ocksa en kultisk bibetydelse, belagd redan i
fornengelskan och fornhogtyskan.!? Pa skandinaviskt omrade har det dven fun-
nits ett samband mellan naturbeteckningen harg och kultplatsens utseende.
Det har ursprungligen rort sig om kultplatser i det fria pa upphojda stallen i
overenstaimmelse med den naturliga betydelsen av ordet harg. Ibland har man
dock byggt pa sjilva hargen med olika sten- eller trakonstruktioner. Det sist-
namnda framgar ur ordet fimra anvént i de eddadikter jag nyss namnt. Edda-
dikten Hyndluljod omtalar i en strof hargen som ett slags offeraltare av sten.

Ordet hov har som ortnamn en komplicerad bakgrund. En terrang-
betecknande innebord ”hojd, hojdstrackning” gar ofta att beligga, men den
passar ibland inte alls in pa topografin. I manga fall syftar hov pa storgardar
och dven kultplatser. Den 6vergripande betydelsen tycks vara den av ”samlings-
plats”, hov betecknar en plats med central funktion i en bygd eller region."®
Denna funktion hor inte bara samman med religionen utan kan berora andra
viktiga omraden av mansklig verksamhet.!

Kan man av de fa direkta kallorna vi har kvar utldsa nagonting om
sjalva kulten, alltsa ritual och offerpraxis? Nagra enstaka stillen ar allt man kan
aberopa och de har tyvirr endast en antydande karaktdr. En strof ur edda-
dikten Hyndlulj6d omtalar som namnts en harg, men anspelar ocksd pa vissa
offerbruk. Gudinnan Froja sager om Ottar, en av sina dyrkare:

horg hann mér geerdi en harg gjorde han at mig

hladinn steinum staplad med stenar,

nu er grjot pat nu har dessa stenar

at gleri ordit, blivit blanka som glas;

raud hann i ngju han rodfargade

nauta blo0i, i farskt blod av boskapen;

@ trudi Ottarr alltid satte Ottar sin lit

d dsynjur till gudinnorna.

Hyndluljod 10
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Visserligen dr Hyndlulj6d forst belagd i en handskrift fran senare
hilften av 1300-talet och dateras oftast till 1100-talet, i mitt tycke dock pa
osikra grunder. Kvidets innehall kan inte forklaras pa annat sétt &n att dikta-
ren hort hemma i en miljo, dir minnet av fornskandinavisk kult och tro varit
levande. Man kan tolka utsagan att stenarna blivit blanka som glas (af gleri
ordit) pa sa satt att de blivit glaserade genom upprepade offereldar.” Hyndlulj6d
visar uppenbarligen pa bestimda offerbruk. Vid eller p& den sakrala sten-
konstruktionen har man tint eldar antingen for att koka kottet fran offer-
djuren till en rituell méltid eller mojligen for att fora Gver en del av offer-
materien till den gudomliga sfiren sdsom ett slags brannoffer. Det sistnamnda
ar vil kant fran grekisk och véstsemitisk religion. Rodfargningen med blod av
offeraltare eller andra sakrala foremal r en utbredd offerpraxis,'® som jag skall
aterkomma till.

Andra stillen i edda- och skaldediktningen ger oss sjilva termen for
offerkult, namligen ”blot” och ”blota”.!” Havamal innehaller ett avsnitt om Odens
sjdlvoffer, hans forviry av runornas visdom och rad om att hélla mattan i offer-
kulten (stroferna 138 - 145). Detta fran borjan sjilvstindiga fragment ar gat-
fullt och mangtydigt, men gar utan tvekan tillbaka till férkristen tid. I strof 144
omtalar diktaren en rad termer som sikerligen hor hemma i kulten:

veiztu hvé bidja skal? vet du hur man skall bedja?
veiztu hvé blota skal? vet du hur man skall dkalla?
veiztu hvé senda skal? vet du hur man skall sénda?
veiztu hvé soa skal? vet du hur man skall slakta?

Vi vet inte exakt vad dessa termer betecknar, men de tycks asyfta
bestimda kulthandlingar i ett offerritual. De fyra orden later sig inte bara ge-
nom allitteration bindas samman i tva par, utan dven till sitt betydelseinnehall.
Detta antyds i den foljande strofen (145) dér ébedit stills i motsats till ofblotit
och dsent i motsats till ofséit. Sammanstillningen av bidja och bldta aterkom-
mer i Hyndlulj6d 4, dir guden Tor &r den som skall dkallas. Ett forsok till
tolkning av dessa fyra termer i offersammanhang bor utga fran distinktionen
mellan de tva ordparen och kan se ut som foljer. Orden bidja och bldta beteck-
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nar en sida av offret, namligen den verbala akallan (boner, lovprisning o dyl),

som beledsagar sjélva offerhandlingen. Termerna séa och senda diremot har
direkt samband med det man gor med offermaterien. Den forstnimnda asyftar
det rituella slaktandet av offerdjuret (sda har ocksé den allménna betydelsen
”slakta, d6da”), medan senda betecknar ett annat moment i ritualet, det egent-
liga Gverlimnandet av offermaterien (delar av offerdjuret) till gudomen.

De indirekta killorna:

Lagar, kristna skaldestrofer och historiska beriittelser

Jag har ndmnt att vissa indirekta kallor kan ha ett ganska hogt virde i friga om
autenticitet och att det ar sadana texter som tillkommit i en polemisk situation,
dar de bruk man bekdampar aterges i relativt oférvanskad form. Landskaps-
lagarnas forbud mot ”hednisk” kult kommer hir frimst i friga. Denna kult
sammanfattas vaval i 6stnordiska som i vistnordiska lagar under namnet bl6t
och verbet bldta, de allmdnna termerna for "hednisk” gudadyrkan genom of-
fer.”® Den aldre Gulatingslagen som till sitt innehdll &terspeglar forhallanden i
Norge under 1000-talet forbjuder i avsnittet um blot (kap 29) offerkult och
akallan av de gamla gudarna liksom kult vid harg och hégar: Blét er oss ok
kvidjat at vér skulum eigi bl6ta heidit gud né hauga né horga. ”Offerdyrkan ar
oss ocksa forbjuden; vi skall icke dyrka hedniska gudar, ej heller hogar eller
hargar.”

Samma avsnitt har i en annan lika gammal version aven férbud mot
att bygga upp en harg och att resa nidstang: en ef madr gerir his ok kallar
horg eda stong reisir ok kallar flannstong ... pd skal hann bota firi pat morkum
.1i1. biskupi ”och om en man gor ett hus och kallar det for en harg eller reser en
stang och kallar den nidstang ... da skall han for detta bota tre mark till biskopen.”

Hér far vi den intressanta upplysningen att hargen dven kunde byg-
gas som ett hus och da uppenbarligen i tr, vilket stiammer 6verens med Voluspds
utsaga att gudarna timrade bade harg och hov.

Gutalagen gar i kapitlet af blotan ”Om offerkult” ndrmare in pa vilka
slag av kultplatser som &r férbjudna: engin ma haita hvatki a hult eda hauga
eda haidin gud, hvatki a vi eda stafgarda "ingen ma akalla varken hult eller
hogar eller hedniska gudar, varken vi eller stavgardar”.!?
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Denna utsaga kopplas i det som omedelbart foljer ihop med férbud
mot viss typ av sakrala maltider pa ett sadant sdtt att det antyder att dessa
maltider utfordes pa eller vid de nimnda slagen av kultplatser: pa en nekkvar
verdr at pi sandr ok laidas hanum s6 vitni @ hand et hann hafi haizl nekkvara
bha mid mati eda mid drykkiu senni sum ai fylgir kristnum sidi pa ir hann
sakr at prim markum vidr kirkiu menn "men nar nagon blir 6verbevisad om
detta och vittnen fors fram emot honom pa sa sitt (att de menar) att han skulle
ha haft ndgon slags kult med mat eller dryck som ej foljer kristen sed, da dr han
skyldig kyrkans man tre marker.” GL 4.

Gutalagen kompletteras pa dessa punkter med vissa uppgifter i Guta-
sagan. Den lokala kulten i de mindre tingsomradena var uppbyggd kring gemen-
samma offermaltider: en smerri ping hafdu mindri blotan med filedi, mati ok
mungadti sum haita sudnautar pt et pair sudu allir saman "men de smaérre
tingen hade mindre kultsammankomster med djuroffer, mat och 61, i vilka del-
tagarna kallas offerbroder eftersom de kokar (offerkéttet) tillsammans”.

Det intressanta med Gutalagen ar att den utgor en formellt antagen
lagtext? och att denna samling med dess tilligg Gutasagan av allt att doma
kommit till som en bekriftelse pé att kristendomen nu strax efter ar 1200 blivit
den officiella och enda tillitna religionen pa Gotland. De arkeologiska under-

] sokningar av gravfilt och kyrkogardar som gjorts av Lena Thunmark-Nylén
visar att bade fornskandinaviska och kristna grupper under en lang 6vergangs-
period levde tillsammans pa Gotland fram till slutet av 1100-talet d& kristendo-
men fatt en sidan maktposition att utévandet av den gamla religionen kunde
forbjudas.?! Detta forhallande gor att uppgifterna om fornskandinavisk kult far
en starkare autentisk préagel.

De norska lagarna forbjuder framfor allt privata kulthandlingar, sa-
som att ”sitta ute”, att ”fara till samerna”, att ”inneha trolldomsféremal”.?

Eidsivatingslagen har dessutom ganska utforliga forbud mot vad som
maste ses som olika yttringar av girdskult. Straffsatsen &r hard: den som bry-
ter mot dessa forbud blir gjord fredlos (utlegr). Intressant dr att man anger
olika typer av sakrala foremal vilkas innehav ér straffbart: engi madr skal hafa
i hisi sinu staf eda stalla lyder inledningen till avsnittet om gardskult. Ordet
stafr betecknar en stolpe eller mojligen en gudabild, medan stallr asyftar en
stillning eller ett podium av nagot slag. Vi vet inte ndrmare hur dessa kultfore-
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mal anvandes eller hur de sag ut. Det som betecknas med ordet sfallr kan ha
varit ett slags "husaltare” dar man stillde mat- eller dryckesoffer. Vidare sags i
samma avsnitt att man inte far ha i sitt hus eller sina bodar ”offermat” (matblot),
manniskoliknande figurer av lera eller deg avsedda for ”hednisk” kult: leirblot
gort Tt mannzliki, af leiri eda af deigi.

Austrfararvisur av Sighvatr utgor en indirekt kélla som ar samtidig
med det den skildrar. Dess indirekta karaktar beror pa att den person som hér
i poetisk form sammanfattar sina intryck fran en resa till Vastergotland i borjan
av 1000-talet ar kristen och hirdskald i Olav den heliges tjanst. Skalden beskri-
ver malande och ironiskt hur han och hans foljeslagare forsoker bli inslappta i
fyra olika gardar men blir avvisade fran alla (Olav den heliges saga, kap 91).
Deras besok pa den forsta garden skildras pa foljande satt:

réd ek til hofs at heefa jag kom till Hov (eller ett hov)

hurd vas aptr en spurdumk dorren var igen men jag fragade dristig,
inn setta ek nef nenninn nedatbojd stack jag in nasan utifran,
niorlitt fyr itan jag fick inga ord fran méannen,

ord gat ek faesta af fyroum jag bad trollen ta itu med dem

flogd bad ek en pau sogdu men de sade att det var heligt;
hnekdumk heidnir rekkar de hedniska mdnnen visade bort mig
heilagt vid pau deila

Vid nésta gard bar det sig inte battre:

gakkat pu inn kvad ekkja  ga inte langre in elainde unge man

armi drengr en lengra sade kvinnan, jag rads Odens vrede
hraedumk ek vid Odins -vi ar hedniska;

erum heionir vér reidi den otrevliga kvinnan sade

rygr kvadsk inni eiga att de holl alvablot darinne,

opekk st es mér hnekdi bestamt korde hon ivdg mig, som en varg,
alfa blot sem ulfi fran sin gard

Otvin or bee sinum
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Uppenbarligen har Sighvatr fardats genom Go6taland under en pe-
riod da man firade en bestamd religios hogtid. Det dr fraga om en sluten gards-
kult, men ndrmare enskildheter far vi inte reda pa. En viss motsédgelse doljer sig
i strofen som aterger episoden vid den andra garden. Kvinnan sédger att hon
rads Odens vrede men samtidigt riktar sig kulten till andra gudomar eller gu-
domliga visen, namligen alverna. Kanske far utsagan om Odens vrede tillskri-
vas Sighvatr, som ju sjilv bearbetat sina intryck till konstfull poesi.

En “hednisk” gardskult med en rit kring en héstlem skildras i Volse-
taten (Volsa pdttr). Trots att den bara foreligger i en senare version av Olav den
Heliges saga,® har denna text av religionshistoriker i allmdnhet varderats hogt
i friga om autenticitet. Jag stdller mig mer kritisk till denna vardering. Den
litterdra genren pdttr ar en kortberattelse med underhallande och ofta skdmt-
sam pragel; den har dven didaktiska inslag och dr mycket konstfullt och medve-
tet utformad. Denna karaktar ar ocksa tydlig i Volsetiten och gor att man
knappast kan ta berattelsen med dess infogande strofer som beskrivning av ett
verkligt ritual. Daremot dr det hogst troligt att Volsetaten i sina strofer kan
innehalla reminiscenser av gamla kultbruk knutna till hastoffer.

De "hedniska” offerfesterna i 1200-talets sagalitteratur

- fiktion och fakta

I religionshistoriska framstéllningar av den offentliga offerkulten har man stén-
digt hinvisat till ett par texter hos Snorre Sturluson och i de islandska atte-
sagorna samt till Adam av Bremens notiser om Uppsala-kulten. Dessa texter
utgdr i stor sett allt vad vi har att bygga pa nér det galler de offentliga offer-
ceremonierna for storre grupper dn gardsgemenskapen och de har ocksa flitigt
utnyttjats utan att man allvarligt betvivlat deras trovardighet. Trots sin indi-
rekta karaktir har de fatt figurera som mer eller mindre autentiska skildringar
av fornskandinaviska offerriter.?*

A andra sidan har det dven tidigare inte helt saknats roster som
uttryckt kritik mot Snorres och de islindska sagornas offerbeskrivningar.? Det
ar dock forst med de tva brett upplagda och grundliga arbetena av Olaf Olsen
och Klaus Diiwel som denna kritik utformats pa ett systematiskt och vél under-
byggt sitt (Olsen 1966 och Diiwel 1985). Olsen avfirdar genomgaende kult-
skildringarna i de islindska dttesagorna och i Landnamabok som historiskt
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otillforlitliga. I Diiwels arbete, som bygger pa noggranna ordhistoriska och
kallkritiska studier, ges en i det narmaste total omvardering av Snorre som
palitlig kalla for forkristen kult.

En sammanhédngande skildring av offerfest och kultlokal ges endast i
tre fornislandska kéllor:

» Hakon den Godes saga, kap 14. Sagan ingar i Snorres stora verk Heimskringla
om de norska kungarna (jmf Olav den heliges saga, kap 107 - 108).

« Eyrbyggjasaga kap 4 med parallell i Landnamabok.

» Kjalnesingasaga kap 2.

De tva senare tillhor genren islandska dttesagor. Kjalnesingasagan
innehaller en liknande framstallning som den i Eyrbyggjasagan, men for inte in
nagot nytt stoff och dr dessutom en sen produkt med ringa kéllvarde vad avser
den tid som den gor ansprak pa att skildra. Jag aterger har de tva huvud-

texterna i oversattning med viktigare islindska termer i kursiv.

Hakon den Godes saga kap 14%

”Sigurd Ladejarl var en mycket ivrig kultutovare (bl6tmadr) och det var dven
hans fader Hakon. Sigurd jarl skotte a kungens vdgnar alla offerfester (blot-
veizlur) i Trondelagen. Det var en gammal sedvénja att da det skulle vara blot,
skulle alla bonder komma dit, dir det fanns ett hov (kof) och fora med sig den
mat som de skulle ha medan festen (veizla) pagick. Vid denna fest skulle alla mén
ta del i 6ldrickandet (eiga ol). Dir slaktade man dven allt slags smafa och dess-
utom héstar och allt blod som kom darav kallades hlaut och hlautbollar (bolli
= skal) det som detta blod stod i; hlautteinar (teinn = kvist, ten), vilka var
gjorda som stinkfjadrar (sfoklar). Med dem skulle man rodférga alla offeraltarena
(stallana) och ocksa hovets viggar, bade utan och innan och sa stinka pa
folket, men kottet skulle man koka till gistabud. I hovet skulle eldar finnas mitt
pé golvet med kittlar 6ver. Man skulle biara dryckeshorn (full) runt elden och
den som ordnade offerfesten och var hovding, han skulle signa dryckeshornet och
all offermaten (blotmatinn). Man skulle forst dricka Odens skal (full) - den skulle
man dricka for sin konung till seger och herravilde - och sedan Njords skal och
Freys till gott ar och fred (til drs ok fridar). Da hade manga mén for sed att
darnast dricka Brages skal (eller “brageskalen”). Man drack ocksa sina frinders

skal, deras som blivit hoglagda och dessa kallades for minnesskalar (minni).”
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Eyrbyggjasaga kap 4 (mellersta delen)?”

”Han (Torolf) satte upp en stor gard vid Hovsvag som han kallade 'pa Hovstad’.
Dar lit han resa ett hov (hof) och det var ett stort hus. En dorr fanns pa
ldngviggarna, nira bada kortindarna. Dar innanfor stod hogsatesstolparna
(ondvegisulurnar) och i dem fanns det spikar; de hette gudaspikar (reginnaglar).
Allt dar innanfor var fredad plats (fridarstadr). Langre in i hovet fanns ett rum
av liknande slag som nu koret i kyrkan och dér stod offeraltaret (sfalli) mitt pa
golvet, sdsom ett (kyrko)altare (alfari) och pa det lag en helsmidd ring (hringr),
som vigde tjugo ’6re’ och vid den skulle man svéra alla eder. Ringen skulle
hovgoden ha pa sin hand vid alla sammankomster (mannfunda). Pé offeraltaret
skullen dven en hlautbolli sta och dari en hlautteinn som var som en stank-
fjader (stokkul) och dirmed skulle man stinka ur skalen (bolli) med det blod
som kallades hlaut. Det var det slags blod som kom fran de slaktade djuren som
man fort med sig till gudarna. Omkring offeraltaret hade man stéllt upp gudarna
i det inre rummet (afhus). Till hovet skulle alla betala avgifter och vara skyldig
hovgoden for alla de foljesman som nu ar tingman at hovdingarna. Men goden
skulle halla hovet igdng pa egen bekostnad, sa att det icke forfoll och halla
offerfester (blotveizlur) darinne.”

Likheterna i beskrivningen av sjilva offerritualet mellan Hakon den
Godes saga i Heimskringla och Eyrbyggjasaga ar pafallande. Mojligheten finns
att bada bygger pa en gemensam killa, men troligare dr att forfattaren till
Eyrbyggjasaga anvint sig av Snorres Heimskringla som &r skriven ett par artion-
den tidigare.”® Eyrbyggjasaga ger & andra sidan upplysningar om hovets inre
och olika sakrala foremal som Snorre inte omnidmner; edsringen pa offeraltaret,
hogsitesstolparna med islagna gudasymboler (reginnaglar) samt gudabilder i
ett sdrskilt rum av hovet. Jag skall komma tillbaka till dessa féremal, men forst
dryfta Snorres skildring, eftersom den &r éldre och utférligare. Han dterger
dessutom scener fran bestimda offerfester.

Skildringen ingér i ett storre berittelsesammanhang om konflikten
mellan den norske kungen Hiakon den Gode och bonderna i Trondelagen. Kung
Hakon som fétt en kristen fostran under sin uppvéxt hos den engelske kungen
Ethelstan vill inféra kristendomen i Norge (kap 13), men han stoter pa hart
motstand fran tronderna pa Frostatinget. Vid tva stora kulthogtider, en i Lade

och en i Mare tvingas kungen under viss forddmjukelse att utféra sin roll i
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bloten trots att han pa alla vis forsoker undga att kompromettera sin kristna
tro. Snorre later Sigurd jarl upptrada som medlare mellan kungen och bon-
derna. Vid det forsta blotet, det pa Lade, omtolkar jarlen kungens korstecken:
”Men nar den forsta skalen var iskdnkt, talade Sigurd jarl 6ver den och signade
den till Oden och drack kungen till ur hornet. Kungen tog hornet och gjorde
korstecknet (krossmark) over det. Da sade Kar fran Grytinge: ’Varfor gor kungen
pa detta satt? Vill han icke blota?’. Sigurd jarl svarade: "Kungen gor bara s som
alla de som tror pa sin egen makt och styrka, han signar sin skal till Tor. Det var
hammartecknet (hamarsmark) han gjorde dver hornet, innan han drack’.” Hakon
den Godes saga kap 17.

Snorre ger ytterligare en glimt fran samma offerfest. Bonderna begér
att kungen skall dta av hastkottet (hrossasldtr), vilket Hakon blankt vagrar:
”Da bad de honom dricka av spadet (sodif), men det ville han inte. Da bad de
honom éata fettet (flotit), men det ville han inte heller. Nu var man ndra att ge
sig pa kungen. Sigurd jarl sade att han ville féresla en kompromiss och pabjod
att stormen skulle stillas. Han bad kungen gapa 6ver handtaget till kitteln, dar
angan av spadet stigit upp fran hastkottet och smorjt in handtaget med fett (ok
var smjor haddan). Da gick kungen fram, lindade en duk om handtaget och
gapade Over angan. Sedan gick han fram till hogsatet och detta behagade alla
val.” Hakon den Godes saga kap 17.

Vid det andra blotet pa Mare lyckas jarlen dvertala kungen att bita
litet i hastlevern och att utan korstecken dricka nagra minneskalar som bon-
derna racker honom. Detta blir for mycket for Hakon som i vredesmod ldmnar
Trondelagen (kap 18). Denna episod utgor uppenbarligen den dramatiska hojd-
punkt, som den litterdra enheten i kap 13 - 18 siktar fram emot. Snorres
omniamnanden av offerkulten i Trondelagen fordelar sig alltsa pa ett inledande
avsnitt (kap 14) som sammanfattar hur en “hednisk” offerfest gick till och
vidare i kap 17 och 18 nagra scener fran bestimda historiska offerhogtider i
Trondelagen. Avsikten med kap 14 ir som Diiwel med rédtta framhaller att
Snorre vill ge sina ldsare en allmén introduktion till den forkristna offerkulten,
som han sedan kan hinvisa till, nir han aterger sina ”6gonblicksbilder” fran de
olika offerfesterna.

Snorre allminna skildring i kap 14 och scenerna fran foregivet verk-
liga offerfester i kap 17 och 18 utgor i grunden en rekonstruktion. Pa den
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punkten maste man ge kritiken fran Olsen och Diiwel rétt. Utifran det principiella
resonemang jag fort ovan, om vad som kan rddda sig genom ett trosskifte, dr
det osannolikt att en sammanhédngande beskrivning av den forkristna offent-
liga kulten, sasom den utfoérdes drygt tvahundra ar tidigare i den norska Tron-
delagen, kan ha 6verlevt i nagon skriftlig kélla. Det finns forutom Eyrbyggjasaga
inga paralleller till Snorres skildring. Men dven en rekonstruktion kan inne-
halla genuina delar. Snorre har inte fritt fabulerat ihop sina skildringar utan
forsokt fa fram sa mycket han kunnat ur de skriftliga kallor och méjligen dven
ur den muntliga tradition som stod honom till buds.

Motet mellan tronderna och kung Hakon finns omtalat i tva tidigare
kallor, ndmligen de historiska verken Agrip fran slutet av 1100-talet och
Fagrskinna fran de forsta aren av 1200-talet, bada tillkomna i Norge och med
all sannolikhet i Trondelagen.?® Det doljer sig utan tvivel en kirna av historisk
verklighet bakom Snorres livfulla och utsmyckande framstéllning. Som religions-
historisk kélla kan den inte brukas utan en narmare kallkritisk analys.

Som nagra kritiker papekat, framstar scenen med det rituella drickan-
det vid offerfesten pa Lade, med kungen som gor korstecknet 6ver hornet och
med Sigurd jarl som omtolkar det till ett hammartecken, sisom historiskt sett
foga trovardig.®® ”Signa” ar fran borjan ett kristet latinskt laneord och dven
om denna term kom in tidigt i de skandinaviska spraken,®! har den knappast
hunnit sla rot sa djupt att den upptagits som icke-kristen kultterm. Det islands-
ka ordet hamarsmark “hammartecken”, for forsta gangen belagt pa detta
stille hos Snorre, ar en efterbildning av det kristna Arossmark ”korstecken”.
Sigurd jarls hinvisning till att de som tror pa sin egen makt och styrka”
skulle dyrka guden Tor ar egentligen motsagelsefull och rojer forfattarens
egen hand, som med detta ville nd storre dramatik i berdttelsen.® Snorre
anvander sig hirvid av en utbredd kliché i karakteristiken av "barbarer” och
“hedningar”.®® Daremot gor den andra scenen fran offerfesten pa Lade ett mer
trovirdigt intryck. Klart dr att Snorre arbetat om och broderat ut den tradi-
tion han utgatt ifran for att skapa en storre litterar verkan. De tre momenten
som leder fram till kungens motvilliga avsmakande av offerkoket stegrar dra-
matiken i hdndelseforloppet (kap 17). Vid den andra offerfesten pa Mere (kap
18) later Snorre Sigurd jarl 6vertala kungen att bita lite i hastlevern.
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Verkligheten bakom detta rituella intagande av kottet fran offerdjuren

behover man emellertid inte betvivla. Det r ett genomgaende drag i den typ av
ritual som kallas gemenskapsoffer. De tidigare kéllorna tar just upp denna
punkt i konflikten mellan kungen och bonderna. Fagrskinna omtalar att kungens
vanner vid det stora tinget pa Maere bad honom att ta ett litet stycke (litinn
hlut) av offerkottet, sa att kultdeltagarna (blofmenn) inte skulle framstalla
kungen som orsak till lagarnas sonderfall. Fagrskinna avslutar med orden: ”Av
god vilja och av karlek till sina vanner tillmotesgick han da deras begédran och
blotade (Fagrskinna kap 9).

Aven Agrip framhaver att Hikons deltagande i offerfesten var avgo-
rande for hans stillning som kung och for att konflikten med tronderna inte
skulle ga over i dppen strid. I Agrip finner vi ocksa den enskildheten att kungen
biter i offerkéttet: Svd er sagt, at hann biti a hrosslify, ok svd, at hann brd diki
umb ok beit eigi bera, en blotadi eigi odruvis "Man sager att han bet i hast-
levern och pa det sattet att han lindade en duk runtom och inte bet direkt, men
att han inte blotade pa annat vis.” Agrip kap 5.

Vi har hir for en gangs skull mojlighet att f6lja en tradition om en
detalj i fornskandinavisk kultpraxis bakat i tiden genom flera kallor. Snorre har
broderat ut episoden om Hakons blotande, som i Fagrskinna och Agrip inskrin-
ker sig till ett kort omnimnande av det avgorande momentet. Den tidigaste av
de tre texterna, alltsd Agrip, aberopar sig med de inledande orden svd er sagt
pa muntlig tradition for sin uppgift att kungen bet i offerkottet. Det ar hogst
sannolikt att traditionen lyckats bevara den episod i konflikten mellan kungen
och bonderna i Trondelagen som kulminerade i att kungen mot sin vilja ut-
forde en bestamd rit i offerfesten. Den karakteristiska detaljen att han lindade
en duk kring offerstycket har ocksd bidragit till att halla héndelsen levande
genom flera generationer till dess den fick litterart nedslag pa 1100-talet.

Vi kan alltsé utifrin den bevarade traditionen om kung Hakons mdote
med bonderna i Trondelagen sluta oss till att dtandet av offerkatt (i detta fall av
hést) var en visentlig del av offerfesterna (blofveizlur) och att kungen eller
hovdingen hade en framtriddande roll i de stora offentliga bloten. De sakrala
maltiderna bekréftas av oberoende kéllor med hog grad av autenticitet. Gutasa-
gans uppgift om dem som rituellt kokade tillsammans har jag redan citerat.
Ares Islendingabdk som i den bevarade korta versionen kan dateras till runt
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1130,* omtalar i avsnittet om Islands kristnande ar 1000, att vissa foreteelser
i den gamla kulturen och religionen for en kort tid tillits existera men under
vissa forbehall: En of barna titburd skyldu standa in fornu log ok af hrossakjotz
dt. Skyldu menn blota d laun ef vildu, en varda fjorbaugsgardi ef vottum of
kvaemi vid. Enn sidar fom vetrum var su heioni af numin sem gnnur. "Men i
avseende pa utsattande av barn och pa dtande av hastkott skulle de gamla
lagarna fa galla. Folk skulle fa blota i hemlighet om de ville, men drabbas av den
mindre fredlosheten® om det blev kint genom vittnen. Efter nagra fa vintrar blev
dock denna sorts hedendom borttagen liksom den andra.” Islendingabdk VIL.

Att ata hastkott uppfattades alltsa av de kristna islinningarna som
en form av ”hedendom”, vilket klart tyder pa att det var fraga om offerkott som
ats i samband med rituella maltider. Ares [slendingab6k bygger pa information
fran gamla sagesman, vilka han sjilv kunnat tala med.* Den ildre Gulatingslagen
(kap 20) har i sina forbud att dta kott pa fredagar och andra fastetider aven ett
tillagg om hastkott: En ef madr etr rossa kjot pd boti hann fyri pat morkum
.itj. biskupi ”Om en man ater hastkott, da skall han bota for detta tre marker till
biskopen.”

Denna stadga synes vara ett allmént forbud utan avseende pa sar-
skilda fastetider och maste forklaras utifran samma rituella bakgrund som an-
tyds i Ares Islendingabok.

Snorre betonar i sin skildring av hur en offerfest normalt gick till
(kap 14 i Hakon den Godes saga) att man skulle féra med sig mat och 6l och att
smaboskap och dven hastar skulle slaktas for offerritualet. Denna del av skild-
ringen finns ingen anledning att betvivla. Den bekréftas av den skaldestrof
Snorre citerar omedelbart efter. Har prisas Sigurd jarl for sin frikostighet att
mot vad som var vanligt sjilv bekosta bade mat och dryck vid en offerfest pa
Lade. Strofen ar tagen ur en hyllningsdikt till Sigurd forfattad av Kormak
Ogmundarson som var en samtida till jarlen.” Vi har att gora med en direkt
kélla ur skaldediktningen.

Adam av Bremens notiser om 1000-talets offerhogtider vid Uppsala,
vilka vart nionde ar antog karaktiren av riksblot, antyder att de rituella maltider-
na var ett viktigt inslag i kulten. Den sal dér de tre gudabilderna stod benamns
triclinium i Adams latinska text, vilket i gingse sprakbruk asyftar en maltidssal.*®
Adam avslutar i kap 27 beskrivningen av offerritualet med att omtala de i hans
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tycke oanstindiga sanger "vilka brukar framféras i en dylik drickofferceremoni
(in eiusmodi ritu libationis).” Ett tilligg till huvudtexten sdger att man vid den
stora offerhogtiden vart nionde ar firade festmaltider (commessationes) under
nio dagar.

I Snorres allménna framstillning av en offerfest intar dryckesseder-
na en framtrddande plats. Man har all anledning att fraga sig hur Snorre kan
ha kant till dryckesritualet i forkristna offerhogtider. Holtsmark och Diiwel har
pekat pa den slaende likheten mellan Snorres beskrivning och de medeltida
gillenas dryckesceremonier och dragit slutsatsen att Snorre haft de senare som
direkt forebild for sin framstillning i Hikon den Godes saga kap. 14.%°

Ordet minni i betydelsen dryck och sjalva minni-drickandet skulle
enligt Diiwel ha natt Norden i tidig medeltid genom de redan kristnade german-
folken pa kontinenten. Att det i en normal kultmaltid enbart var Oden och
paret Njord-Frey som fick sin rituella skal forefaller egendomligt om man ser
till den betydelse kulten av Tor och kvinnliga gudomar hade under vikinga-
tiden (jfr citatet fran Vellekla).

Snorres bild av det forkristna offerdrickandet ar till storsta delen en
litterdr rekonstruktion av forfattaren men med stod av genuina element. Till
dessa element hor formeln #il drs ok fridar som gar tillbaka till forkristen tid,
dven om den inte finns belagd i ndgon av de direkta kéllorna.*’ Vidare kan det
bakom ”bragebigaren” (bragafull) dolja sig en reminiscens av en autentisk
dryckesrit. Den beledsagande prosan till eddadikterna om Helge Hjqrvardssonar
omtalar att Hedinn pa hemvig en julafton métte en trollkvinna som bad att fa
sla folje med honom. Hedinn nekade till detta och trollkvinnan ropade da att
han skulle fa gilda detta ”vid brageskilen”. Pa kvillen skulle man avlagga
16ften. En galt (sonargoltr ”storgalten”) leddes fram,*! man lade handerna pa
den och uttalade hégtidligt sina I6ften vid “bragebagaren”. En liknande rit med
sonargoltr vid julhégtiden men med tydligare offerpragel omtalas i Hervarar-
saga 10 och det dr troligt att dessa tva texter i bearbetad form har tagit upp
muntliga traditioner om gamla rituella bruk.

Det rituella drickandet i samband med offerfester och hogtider omta-
las ndgon gang i de direkta killorna liksom i mer trovardiga indirekta kallor.*?
Harald Héarfagres hirdskald Torbjorn Hornklove sager att kungen ”vill dricka
jul ute (pa sjofird)”. Uttrycket drekka jol betyder att halla julgdstabud med
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rituellt drickande. Gutalagen forbjuder som vi sett akallan med mat och dryck
som ej foljer kristen sed och Gutasagan talar om offerkult med 6ldrickande
(mungat).

Agrip omtalar att de fornskandinaviska kultfesterna inneholl bade
offer till gudomen (bl6f) och sakralt drickande (blotdrykkja) och att det fanns
en kontinuitet mellan forkristna och medeltida kultfester. I sammanfattningen
av Olav Tryggvasons kristningsverk sags: ok reisti fyrst kirkjur d sjdlf <s> sins
hofudbolum ok felldi blot ok blotdrykkjur ok lét i stad koma i vild vid lgdinn
hdtidadrykkjur jol ok pdskar, Joansmessu mungdt ok haustol at Mikjdlsmessu.
”Och han lat forst uppfora kyrkor pa sina egna huvudgardar och avskaffade
offerkult och sakralt drickande, men for att gora folket till viljes 1t han i stallet
inféra hogtidsdrickande vid jul och pask, dryckesfest vid Jonsmass och hostol
vid Mickelsmass.”

Den ildre Gulatingslagen kap 6 innehaller faktiskt ocksa bestimmel-
ser om sadant rituellt 6ldrickande vid tva olika hogtider. Det ena skall vara
gemensamt for flera gardar, s k samburdarol: pat ol skal gort vera fyri allra
heilagra messu hit seinsta. En pat ol skal signa til Krist pakka ok sankta
Mariu til drs ok fridar. "Det 6let skall vara gjort till alla helgonsmissa i det
senaste, och man skall signa detta 6l till tacksdgelse av Kristus och sankta
Maria for gott ar och fred.”*

Det andra drickandet tycks vara begransat till en gard. I kap 7 stad-
gas att bonden och husfrun skall brygga 6l och rituellt drickande till julen: ok
signa pat nott hina helgu til Krist pakka ok sankta Mariu til drs ok fridar.

De fornskandinaviska offren bars alltsd huvudsakligen upp av sak-
rala maltider med mat och dryck, i vilka man anvinde kottet fran offerdjuren.
Sjdlva offerproceduren, hur man gick tillvaga med blodet och vilka delar av
offerdjuren som éverlimnades till gudomen, berérs som jag ovan papekat, bara
med antydningar i de direkta killorna (Hyndlulj6d 10, Havamal 144). Det ar
detta som Snorre vill rdda bot pd genom sin framstillning av den allmdnna
gangen i en offerfest. Men hur mycket av det han beréttar dr trovardigt? Olaf
Olsen och Klaus Diiwel avfirdar nistan allt som medeltida spekulation.* Jag
menar att en s& langtgaende skepsis inte dr berittigad. Snorrers pastaende att
"man skulle koka kéttet till gistabud” har ju som vi sett en klar verklighetsfor-
ankring. Det han séger om det rituella handhavandet av blodet fran offerdjuren
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bekriftas delvis av direkta killor. Hargen kunde rodfargas enligt Hyndlulj6o 10.
Hervararsagans svenska kungalingd har en intressant notis om Blot-Svens ater-
upptagande av offerkulten: man forde fram en hast till tingsplatsen, som slakta-
des och blodet stroks pa ett blottré. Man har tolkat detta ord som ”offertrad”,
men det kan ocksa oversittas med "offertrd” och skulle da asyfta ett kultiskt
foremal av trd som rodfirgades med blodet.*® Ordet rjoda "rodfarga” tycks ha
varit den tekniska termen for detta moment i ritualet. Det vi vet om offerriter i
andra religioner styrker i sak dven Snorres pastiende om att blodet anvandes
for att rodfirga sakrala foremal och hovets viggar, dven om man kan betvivla
att det skedde pa just det satt Snorre anger.

I grekisk religion hilldes eller stinktes vanligtvis offerblodet pa si-
dorna av offeraltaret.® I det judiska brannoffret sisom det utfordes i hellenis-
tisk-romersk tid hade stinkandet av offerdjurets blod pa nederdelen av altaret
stor betydelse.*” Den armeniska kyrkan har till idag bevarat delar av det for-
kristna djuroffret i den ceremoni som kallas mafagh. Man stryker bl a blodet
fran det slaktade djuret pa kyrkviggen intill ingdngsdorren, nagot som jag sjalv
kunnat iaktta pd den armeniska landsbygden 1970. I den forkristna kulten
strok man blodet mot offeraltaret eller tempelviggen.®

De detaljer Snorre for évrigt berdttar om offerkulten har mindre
sannolikhet 6ver sig. Att offerblodet skulle ha kallats hlaut finns inte belagt
nagon annanstans och den ursprungliga inneborden har sakerligen varit "lott”
som anvindes i divinationsammanhang.*® Snorre ar av allt att doma den forste
som har lagt in betydelsen ”offerblod” i ordet, liksom i de andra orden som é&r
sammansatta med hlaut® och efter honom har Eyrbyggjasagans forfattare ta-
git dessa hlaut-termer. Forebilden till den rituella anvdndning Snorre ger offer-
blodskvistarna (hlautteinar) har han férmodligen hamtat fran kyrkliga ceremo-
nier, i vilka man stéinkte vigvatten éver menigheten och kanske &ven fran Gamla
Testamentet dir det pa ett stille sigs att Moses stinkte blod pé folket.>! En
antydan till denna kristna paverkan ligger i den jamforelse med ”stankfjadrar,
vigvattenkvistar” (stoklar) som bade Snorre och forfattaren till Eyrbyggjasaga
gor. Stokkul betecknar det latinska aspergillum, ett foremal som kom flitigt till
anvindning i den katolska kyrkans vigvattensriter. Avsnittet om offerblodkvistar-
na, med vilka man skulle rédfirga hovet och ”offeraltarena” och sténka offer-
blod pa folket, dger ingen storre trovirdighet.5? Det dr vidare svart att forestélla
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sig att bonderna som kom till kultmaltiderna skulle finna sig i att fa sina klader
flickade med blod. Vad man gjorde med de delar av offerdjuret som inte f6rtar-
des vid de sakrala maltiderna framgar inte av de norrona kallorna.

Adam av Bremen pastar i sina kortfattade och delvis oklara notiser
om Uppsala-kulten att hela kropparna av offerdjuren hangdes upp i den heliga
lunden (kap 27). Det kan knappast vara riktigt och Adams text ar dessutom
tvetydig nar han siager att “av allt levande som &r av mankon frambars nio
capita”. Ordet caput betyder bade” stycke” och "huvud” och det dr mojligt att
tolka texten efter den senare inneborden, alltsd “nio huvuden”.?® Jamforelser
med andra kulturers offerbruk stoder ocksa den tolkningen,* liksom uppgifter
hos Ibn Fadlan. Hans berittelse om motet med ris vid Volga innehaller ett av-
snitt om offerpraxis bland dessa nordbor i 6sterled: “"Men ofta gar forsaljningen
bra fér honom, och han far salt, och da sager han: ’Min Herre har tillfredsstallt
mig, nu maste jag tacka honom!” D3 tar han och slaktar ett antal far och
hornboskap och utdelar en del av kottet som gavor men bér resten fram till det
stora trdbeldtet och de sma som star runt honom, men han hianger upp ox- och
farhuvudena pa trapalar, som ar nedslagna i marken.” Ibn Fadlan, 6vs Wikander
1978, s 65.

Skildringen ar naturligtvis ofullstandig matt med religionsantropo-
logiska matt. Den dr vidare gjord av en utomstiende med foga forstaelse for
“hedniska” religioner och for det tredje dr Ibn Fadlans reseberittelse endast
bevarad i sekundéra referat.>® Det framgar dock tydligt att huvudena behandla-
des pa ett sarskilt satt i detta tackoffer och det ligger nara till hands att i detta
fall se huvudena och vissa andra delar av offerdjuren som den del av offer-
materien som ”sindes” (jfr Hivamal 144) over till den gudomliga sfaren. Fran
religionsfenomenologisk synpunkt ar just detta dverlimnande av offergavan
det centrala momentet i offerproceduren och en siadan rit maste ocksa ha in-
gatt i de fornskandinaviska offerceremonierna.

Snorre omtallar flera stallar vars utseende och funktion han inte
nirmare beskriver. Troligen uppfattar han dem som ett slags "hedniska” offer-
altare. Det framgdr inte heller om han tinker sig att dessa ”offeraltare” fanns
inne i hovet eller utanfor. Eyrbyggjasagans forfattare, som sdkert ként till Snor-
res skildring, vill precisera och beskriver dérfor dven det inre av ett islandskt
hov. Det dr emellertid troligt att interiéren av en kristen kyrka statt modell for

46 e T e s P B S

B i S S




Fornskandinavisk kult - finns det skriftliga kdllor?

S A A T S e e A N e Y

denna skildring. Det finns bara ett ”offeraltare” (stalli), vilket ir placerat i ett
inre rum med gudabilder runtom. Bade ”offeraltaret” och det inre rummet
(afhus) jamfors explicit med altaret och koret i en kristen kyrka. Forfattaren
forestaller sig att pa ”offeraltaret” fanns viktiga sakrala foremal: en ring, en
skél med offerblodet och i den en ”offerblodskvist” (hlautteinn). Aven hir anar
man att forebilden varit altaret i en kyrka, pa vilket ju ocksa heliga féremal star.
Ringen, men kanske inte dess placering, ar mojligtvis en reminiscens av ett
sakralt foremal fran forkristen tid. Andra drag i Eyrbyggjasagas framstéllning
kan tydligare bygga pa genuin tradition och det dr hogsatet och hogsatesstol-
parna med "gudaspikarna”. Hogsatets betydelse framgar pa flera stillen i de
gamla norska lagarna, bl a stadgas det att en arvinge skall hogtidligt ledas till
hogsiétet for att ta plats dar som en bekraftelse pa sin nya roll som husfader.
Annu viktigare ur kultisk synvinkel tycks hogsatesstolparna (ondvegissilur)
ha varit. De kunde vara utskurna med bilder och hade gudasymboler, regin-
naglar. Ordet anvands redan i en skaldedikt fran 1031/32 av Thorarin Lof-
tunga som en metafor (kenning) for den helige Olav som kallas reginnagli
bokamdls (Gleelognskvida 10).5 Thorarins bruk av en sadan metafor férutsét-
ter att reginnaglar faktiskt ocksa varit ett sakralt foremal i den fornskandinaviska
religionen. Hogsatesstolparna férdes av manga landnamsmén med i skeppet
nar man lamnade Norge och kastades i havet nir man narmade sig Island for
att de skulle visa var gudomen ville att man skulle ta land och bositta sig.>
Skildringarna av dessa landnam bér autenticitetens pragel och har heller inga
kristna forebilder.

Rituella konstruktioner och sakrala foremal
Den kritiska genomgangen av de skriftliga kallorna om fornskandinavisk kult
leder over till fragan om vilka sakrala konstruktioner och foremal arkeologen
utifran dessa kallor kan férvanta sig att finna i materialet fran yngre jarnalder.
Man kan aven vianda pa det hela och fraga sig vad det arkeologiska materialet
innehaller av (formodade) kultiska konstruktioner och foremal som infe omta-
las i de skriftliga kéllorna. Till de mest pafallande féremélen i denna kategori
hor de s k guldgubbarna.

De olika omndmnanden av kultplatser och méjliga kultbyggnader i
textmaterialet har oftast en sd allmidn karaktdr att de inte tilliter nirmare
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slutsatser om deras form och funktion. En del skriftliga kéllors anvdndning av

termen ”harg” (hargr, horgr) antyder en konstruktion av trd eller sten (Voluspd 7,
Grimnismal 16, Hyndlulj6d 10). Den kunde betecknas som ett hus (Aldre Gula-
tingslagen 29). Inneborden av naturbeteckningen "harg” antyder att sidana
rituella konstruktioner girna lades pa upphdjda stillen som klippor, bergknallar
och kullar.

Ett hov (hof) far i de tidigare killorna ingen narmare beskrivning.
Voluspd 7 siger samma sak om hovet som om hargen, att det var hogt timrat.
Av de senare indirekta kéllorna framgar tydligt att hovet var en byggnad av tra.
Eyrbyggjasaga omtalar att Torolf Mostrarskagg rev hovet i sin norska hembygd
och tog med sig de flesta av tristockarna fran det inre av byggnaden pa farden
till Island. Sagan betonar att det hov Torolf uppforde pa Island var stort och
skildrar det som ett langhus med dérr pa bada langvdggarna ndra ena kort-
indan. Inuti bestod hovet av tvd utrymmen; i det storre fanns hogsatet med
hogsatesstolparna (ondvegissilurnar) och i det mindre (afhusit) stod ”offer-
altaret” och gudabilder. Vi har konstaterat att denna skildring &r en rekonst-
ruktion delvis efter modell av en kristen kyrka. Utsagan om hogsatet och
hogsatesstolparna tycks dock aterspegla gammal tradition.

Bade Snorre och forfattaren till Eyrbyggjasaga beskriver hovets funk-
tion som rent religiés. S har dven forskningen i allmdnhet uppfattat hovet och
man har dessutom anvént sig av Eyrbyggjasagans skildring vid tolkningen av
de stora husgrunder som grivts ut pa Island vid négra orter med namn ddr
ordet hof ingatt, framfor allt resterna av det véldiga langhuset vid platsen
Hofstadir i Myvatnsveit.?® Som Olav Olsen papekat stimmer inte planen for
denna stora husgrund i viktiga detaljer med Eyrbyggasagans framstallning.*
Olsens konklusion, att de stora hallbyggnader som man gréavt ut pa yngre jarn-
alderns boplatser, inte enbart var avsedda for kultiska &ndamdl, dr sakerligen
riktig. Hans Emil Lidéns utgravningar under Meere kyrka i Trondelagen har
pavisat existensen av en trabyggnad till vilken fyra ndra varandra liggande
stolphal horde.® I och vid dessa stolphél gjordes fynd av 19 s k guldgubbar, en
klar antydan att byggnaden haft en kultisk funktion.’' Dess form, storlek och
orientering kunde diremot inte faststillas.®? Den arkeologiska undersokningen
av Mzre kyrka kan alltsa inte besvara frigan om trébyggnaden bara var avsedd
for kultiskt bruk eller om den dessutom fyllde andra funktioner. De utgravningar
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som gjorts vid Borg pa Lofoten av ett stort langhus visar att denna byggnad
enligt utgravningsledaren Gerd Stamsg Munch med all sannolikhet tjéinat olika
syften vilka aterspeglas i grundplanen och i fyndmaterialets art och placering.®
Fynden av guldgubbar och olika typer av eldstider i den mellersta delen av
huset tyder pa att detta varit platsen for rituella méltider och ceremonier, men
andra fynd visar att denna del dven varit ett uppehéllsrum fér hévdingen och
hans familj och troligen ocksa en mottagningssal for géster. De 6vriga delarna
av byggnaden har i ena dnden utgjorts av ett boningsrum, i den andra troligen
stall och forradsutrymmen.

Om man haller i minne att vi inte har ndgon genuin beskrivning av
hur ett hov sag ut, kan man dndock utifran Eyrbyggjasaga anvinda det nor-
réna ordet hof i nutida vetenskapligt sprakbruk for att beteckna ett storre
langhus eller hallbyggnad avsett for olika dndamal, diribland religiosa.® Se-
nare fynd av sddana konstruktioner fran Lejre pa Sjilland, Gamla Uppsala,
Sloinge i Halland och Sanda i Uppland kommer att ge nytt och virdefullt mate-
rial till diskussionen om hovet och den yngre jirndlderns kult.

De rituella maltiderna forutsatte att man kokade kottet i kittlar dver
eld inne i hovet eller i dess omedelbara anslutning. Religiésa ceremonier med
fler deltagare an i den vanliga gardskulten krivde férmodligen storre kokeld-
stader och andra specialeldstdder.®® Det dr ocksd vad Snorre siger i sin all-
manna skildring av en offerfest och vad som fanns inne i hovet och som indirekt
4ven framgér av Gutasagan, Agrip och Fagrskinna. Det ir méjligt att man for
rituella andamal i stérre sammanhang hade sérskilda offerkittlar; i gardskulten
kanske man anvinde nagon av husets kokkittlar. I varje fall kan kokkittlar
funna i en speciell fyndsituation antyda att de dven anvants i en offerkontext.%
Till de sakrala gastabuden horde dven de skalar ur vilka offerdeltagarna at den
nyinvigda maten. Sadana skalar tycks ha gatt under namnet bl6tbolli eller
blottrygil, ”offerskal”, och de texter som namner dessa bygger pa autentisk
tradition.’” Dryckeshorn eller bagare var ocksa rituella foremal och fynd av
sadana artefakter kan antyda en kultisk kontext.®® De skriftliga utsagorna om
offerfester (blotveizlur) omtalar alltsa tre viktiga kultiska foremal; kittel, offer-
skal och dryckeshorn. Om sidana artefakter vid utgravningar forekommer i
speciella fyndsituationer, kan de for arkeologen 6ppna mojligheten till en kul-
tisk tolkning. Offerskildringarna i Hikon den Godes saga och i Eyrbyggjasaga
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omtalar under beteckningen stallr eller stalli en rituell konstruktion, som mer
eller mindre tydligt beskrivs utifran likheten med altaret i en kristen kyrka. I
den medeltida norrona litteraturen anvinds stallr eller stalli genomgéende for
att beteckna ett “hedniskt” altare, i motsats till ett kyrkoaltare, som enbart
betecknas med ordet alfari. Det finns i norrén litteratur ingen tillforlitlig be-
skrivning av hur en stallr eller stalli i fornskandinavisk religion sag ut. Termen
stallr ar forkristen och forekommer pa nagra stillen i skaldediktningen, t ex i
Ynglingatal 12 i uttrycket vordr véstalls, "den som vardar helgedomens stallr”.*®
Autentisk dr ocksa Eidsivatingslagens utsaga som forbjuder folk att ha en stallr i
sitt hus. I ett jaimforande perspektiv blir den troligaste inneborden av stallr
ungefir ”offeraltare”, den rituella konstruktion pa vilken man 6verlimnade
offermaterien till gudomen. Det var den funktionen altaret i romersk, grekisk
och vistsemitisk religion hade; den del av offret som tillf6ll gudomen lades
eller briindes pa altaret. Sjilva slaktandet av offerdjuren skedde vanligtvis inte
pa altaret. Det fornskandinaviska sfallr kan ha betecknat storre konstruktio-
ner, bade av tri eller sten, och kommer di nira det som termen hargr eller
horgr kan sta for. Eidsivatingslagen visar ocksa pa mindre konstruktioner som
anvindes i huskulten. Mojligt 4r dven att olika slags gudasymboler hade sin
plats pa en stallr, vilket kan forklara innebdrden stillning till gudabild”, som
vissa medeltida norréna texter ger ordet. Framstillningen pa den gotldndska
bildstenen fran Lirbro (Hammars I) av en stillning pa vilken en manniska lagts,
har tolkats som ett offeraltare och sjilva scenen som ett ménniskooffer. Bilden
ar dock oklar till sin innebdrd och utesluter inte andra tolkningar.

Fragan om artefakter i det arkeologiska materialet som har (formo-
dad) kultisk funktion, men som inte omtalas i de skriftliga kéllorna, ar kompli-
cerad. Pa vilka premisser leds arkeologen att identifiera konstruktioner och
foremal som kan ha en kultisk funktion? Pa grund av det skriftliga kallmaterialets
ofullstindighet och ensidighet (Island) &r det rimligt att férutsatta existensen
av vikingatida konstruktioner och foremél med kultisk funktion, vilka av olika
skil inte fatt nedslag i nagot skriftligt material. Religionshistorikern kan, som
jag gjort har, upplysa om vad som bevarats och forsoka bedéma graden av
autenticitet i de skriftliga killornas utsagor och slutligen féra in det religions-

fenomenologiska perspektivet.
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Notforteckning

! Sjélva ordet edda hor ursprungligen ihop med den handbok i mytologi och skalde-
konst, som Snorre Sturluson forfattade pa 1220-talet. Eftersom Snorre anvinde sig av
flera olika eddadikter for att styrka sin mytologiska framstallning, uppkom nagra hundra
ar senare forestallningen att det funnits en dldre edda. D4 den gamla handskrift fran
senare delen av 1200-talet den s k Codex Regius, i vilken merparten av de till oss
bevarade eddadikterna finns samlade, uppticktes pa Island i slutet av 1600-talet identi-
fierade man denna samling med den postulerade gamla eddan, trots att i dikterna sjilva
beteckningen edda aldrig forekommer.

2 Se t ex Nerman 1931 och 1958.
3 Se de Vries 1964-67, von See 1957 (om Rigsthula), Séderberg 1987 (om Lokasenna).

4 Problemet med att datera eddadikterna har pa ett klargorande sitt behandlats av
Meulengracht Sgrensen 1991.

5 Se Liestgl 1964.

6 Sammanfattande behandlad av Andersson 1992.

" Vafprudnismal 51: vé goda, Grimnismal 13: valda véum, Hyndluljod 1: til vés heilags.
8 Vellekla 15: vé banda.

¢ Sigurdardrapa 6. For tolkningen av uttrycket vés valdi, se senast Grgnvik och Dillmann.

10 Inskriften, som finns pa en berghéll intill garden Oklunda pa Vikbolandet, &r i andra
delar inte dvertygande tolkad. Senast dr den behandlad av Salberger 1980.

11 S3 Rostvik 1967 s 87.
12 Se diskussionen hos Andersson 1992.
13 Jag foljer har Per Vikstrands ingdende analys av hov som ortnamn (Vikstrand 1992).

14 Vikstrand 1992:131 uttrycker det sa: ”Samlingsplatserna kan fylla funktioner pa flera
plan, bl a socialt, ekonomiskt, religiost, judiciellt och biologiskt”.

15 Sa La Farge & Tucker 1992:87.
16 Se narmare Hultgard 1993:236.

17 Havamal 144, Hyndlulj6d 4, Helgakvida Hj6rvardssonar 2, Helgakvida Hundingsbana II,
24 (foljeprosan).

18 Denna allminna betydelse ér redan belagd i gotiskan dar blotan aterger grekiska ord
som betyder ”dyrka, utéva kult” (Gotiska bibeln Luk. 2,37 och Mk 7,7); sammanstill-
ningen gup blotan dversitter det grekiska theosebeia "gudsdyrkan” (Thess 2,4).

19 Dessa forbud aterkommer i berittelseform i Gutasagan: frodu menn a hult ok a hauga,
vi ok stafgarda ok a haidin gud (ed Pipping s 63).

20 Wessén 1981, 5:601 uttrycker det sa har: "Det framgar av lagens slutord, att GL ir en
verklig lagbok, dvs den innehaller en formligen antagen och stadfést text. Detta i mot-
sats till de dldsta av landskapslagarna, AVgL o OgL”.

21 Thunmark-Nylén 1989.
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22 Borgartingslagen § 16, Eidsivatingslagen § 45. Dessa avsnitt ingar i de éldre kristen-
ratterna och terger i sin polemik verkliga forhallanden pa 1000-talet.

% Den ingdr i Flateyjarbok, en handskrift med diverse innehall fran 1300-talet. Texten
till Volsetaten med inledning och kommentarer finner man hos Faulkes 1980.

24 Denna nagot okritiska uppfattning finner man bade i handbocker om nordisk-ger-
mansk religion och i specialstudier: Ljungberg 1938, Lid 1942, de Vries 1956-57,
F Strom 1961 (1985) Turville-Petre 1964 samt A V Strém 1966 och 1975.

2 Baetke 1951, Walter 1966 och Holtsmark 1970 har pa flera punkter stallt sig tviv-
lande till autenticiteten i de ovan nimnda beskrivningarna.

2% (Jversattningen ar gjord efter texten i Bjarni Adalbjarnarsons utgava av Heimskringla
(se Kallor i bibliografin).

27 Qversittningen foljer utgivan av Einar Ol. Sveinsson och Matthias Pérdarson (se
Kallor i bibliografin).

28 Se Perkins 1984.

2 [ den kortfattade Historia Norvegiae skriven ca 1170 pa latin bedoms Hakons efter-
gifter mot den gamla religionen stringt: "For att behalla kungamakten gjorde han sig
till avfilling i det att han hemf6ll &t avgudadyrkan och tjinade gudar - icke Gud”.
Historia Norvegiae omtalar inte explicit konflikten mellan bénderna i Trondelagen och
kungen eller vad Hakon gjorde under offerceremonierna, men utan tvekan ligger dessa
hindelser bakom forfattarens uppfattning om Hakon som en avfilling, eftersom bade
Agrip och Fagrskinna namner dem.

30 Steenstrup 1929, Baetke 1951:28 och Walter 1966:363-67.

31 Ordet signa forekommer pa en upplandsk runsten frin 1000-talet (U 942) och tillhor
sikert den tidiga missionsperioden. Eddakvadet Sigrdrifumal har.

32 Se Walter 1966:366.

3 Formeln triia d mdtt sinn ok megin gillde lange som dkta uttryck for fornskandinavisk
och germansk mentalitet, men maste snarare uppfattas som en “topos”. Den kunde
anvindas saval for att kritisera "hedningarnas” hogmod som fér att kdnneteckna vissa
av de "hedniska” forfiderna som ddla hjaltar; se vidare Weber 1981, Simek 1984:257-58,
von See 1988:89-96.

% Sigfusson i KLNM menar att den blev avslutad fore februari 1133. Holtsmark i Nordisk
filologi band 5 daterar den till strax efter 1125 och Strémback 1975:18 till mellan 1122
och 1133.

% Fjorbaugr var den avgift med vilken man kunde kopa sig fri frén att vara helt fredlds.
Den mindre fredlosheten innebar att en man endast var skyddad inom ett begransat
omrade.

3 Se Strombick 1975:5-6 och 18-19.

37 Kormaks Sigurdardrapa strof 6 i Finnur Jénssons utgava (A I s 80) har behandlats av
Grgnvik och Dillmann 1996.

38 Detta har med ritta betonats av Dillmann 1996. Tidigare forskning har inte tillrack-
ligt uppmérksammat betydelsen av att Adam anvédnder termen friclinium.
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3 Holtsmark 1970:42 uttrycker sig s hiar: ”Om man skifter ut de hedenske navnene
med betegnelser for den trenige gud og helgene, kommer man naer opp til ritualet i de
kristne gilder som Snorre har kjent”.

40 Nyare forskning har tenderat att férneka denna formels forkristna ursprung: Olsen
1966:46, Diiwel 1985:66 - 69, von See 1988:84-87. En utforlig argumentation for dr ok
frior som genuin sammanfattning av syftet med fornskandinavisk offerkult ges i Hult-
gard 1993:242-253.

41 Om sonargoltr, se Holtsmark i KLNM.

42 Se vidare Dillmann 1996.

43 Uttrycket til Krist pakka ok sankta Mariu kan tolkas pa olika sitt. Antingen som jag
gjort hdr i betydelsen ”till tacksdgelse av” eller ”till vilbehag fér” Kristus och Maria,
eller om man tar Krist och Mariu som egenskapsgenitiver i betydelsen "till att fa den
nad som Kristus och Maria ger”. Ordet pakk eller pokk kan betyda "tack, tacksigelse”

men utifran det kristna latinska gratia dven ”nad, vilbehag”. Som i Gulatingslagen
forekommer pakk aven i gen plur pa en upplindsk runsten (U1033B).

4 QOlsen gor dock ett undantag: "Hakon den Godes saga afspejler sikkert en gte tradi-
tion, nar det berettes, att deltagerne i de store blétgilder hver for sig medbragte fortzering”
(Olsen 1966:43).

% Se Hultgard 1993:237.

% Liksom for fornskandinavisk religion har inte heller for grekisk religion en samman-
hangande skildring av gangen i ett offerritual bevarats. Det dr dndock méjligt att ur
rikedomen pa skriftliga kéllor rekonstruera alla moment i offerproceduren; se vidare
Burkert 1983:3-12.

47 For gangen och betydelsen av det judiska brénnoffret, se vidare Hultgdrd 1987.
4 Se vidare Hultgard 1982.

4 Det gotiska hlauts (mask a-stam) aterger det grekiska ordet kléros "lott, del”, och det
tycks vara denna betydelse som ligger till grund for hlautvior i Voluspa 63 ”lottkvist,
orakelkvist”. Hymiskvioa strof 1 antyder denna betydelse: gudarna skakade kvistarna
och sag hur lotten utfoll, hristu teina ok d hlaut sd.

50 Den slutsatsen drar Diiwel 1985.
51 2 Mosebok 24:4-9. Diiwel 1985:34-36 pekar dessutom pa 2 Mosebok 12.

52 Den bedomningen gor forutom Olsen och Diiwel dven Holtsmark 1970:40, Simek
1984:181-82.

5 Sa gor latinisten Allan Lund: "De ofrer 9 hoveder af alle slags levende vaesener af
hankegn” (Lund 1978:48).

54 For en ingaende diskussion av Adams framstéllning av offerpraxis i Uppsala, se Hult-
gard 1996.

55 Se Wikander 1987:18-19.

% Jag foljer har Wolfgang Lange som har givit en dvertygande tolkning av denna strof
(Lange 1958:117).




57 Thorolf fran 6n Mostr pa norska Vastlandet tar med sig helig mull och hogsatesstol-
par nar han seglar till Island. Hans landnam sker med rituella fortecken. Forutom att
hogsétesstolparna leder honom till ratt plats, helgar han ocksa det land han tagit ge-
nom att fora eld runt sina marker. Thorolfs landnam skildras i Eyrbyggja saga kap 4, i
Landndmabdk (Sturlubdk kap 85 och 123). Thorhadd den gamle fran Mzre i Trondelagen
var en annan landnamsman som likledes tog med sig mull och hogsatesstolpar fran sitt
hov (Landndmabdk: Sturlubdk kap 297).

58 Se Bruun & Jénsson 1929, de Vries 1956:381-84.
59 QOlsen 1966 kap V.
60 Lidén 1969.

61 1idén (1969:18-19) tinker sig att de fyra stolphalen har burit ondvegissilur "hogsates-
stolparna” och tolkar byggnaden som ett hov. Olsen (1969:26) diremot ser stolphalen
som resterna efter gudabilder och uppfattar byggnaden som ett “tempel” likt det som
Adam av Bremen skildrar stod i Uppsala.

62 Lidén 1969:9.
63 Stamsg Munch 1991.

6 Jfr dven Olsen 1966:94 som karakteriserar "hof som en betegnelse for en gard, i
hvilken der regelmaessigt afholdtes kultiske sammenkomster for en stgrre kreds end
gardens egne beboere”.

65 S3dana typer av eldstiider verkar ha funnits i hallen till hévdingagérden i Borg (Stamsg
Munch 1991:326).

% Den vanligaste fyndsituationen dr gravar och placeringen av kitteln liksom dess inne-
hall utgor viktiga indikatorer pa att den har anvénts i sjdlva begravningsritualet. Grav-
riterna faller utanfor ramen for denna studie, men man kan anta att kittlarna i en
gravkontext tidigare har anvénts i kultmaltider. For en rituell anvandning av kokkittlar
i gravkontext, se Petruchin 1975. Fynden av kokkittlar i Vendels batgravar och i
Osebergsskeppet har vil ocksa haft sin plats i begravningsritualet.

57 Se vidare diskussionen hos Dillmann 1996.
% Jfr dven Petruchin 1975.

69 Ordet stalli ir diremot sasom Diiwel understryker belagt forst i medeltida norrén
litteratur.
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Religionsskiftet
ur ett kvinnoperspektiv

T E_Wad innebar religionsskiftet for vikingatidens ménniskor i Skandina-

vien? Erbjod kristendomen storre fordelar for mén an for kvinnor?
Kristnandet i Skandinavien har tva aspekter, en samhallelig och en
religios. Pa det politiska planet sig makteliten, dvs framst mén, helt
klart fordelar i att liera sig med kyrkan; pa det religiosa planet daremot kan
aven kvinnor ha funnit den nya tron attraktiv. Kvinnornas verksamhet lag hu-
vudsakligen inom den privata sfaren, till skillnad fran mannen, som till stor del
verkade inom den offentliga.

Uppgifter om att kristendomen i ett initialskede hade sérskild fram-
gang bland kvinnor finns fran olika tider och olika omréaden, t ex fornkyrkans
Makedonien och 600-talets England; det kan ocksé belaggas fran modern tid i
Indien, Afrika och pa Gronland. Min hypotes ér att kvinnorna spelade en viktig
roll vid kristnandet ocksa i Skandinavien. Fér att underbygga den anvander jag
mig dels av arkeologiskt material i form av gravar och gravskick samt féremal
med troligt kristet innehall, dels av en samtida litterdr kalla, Vita Ansgarii, samt
ett stort antal runinskrifter.

Religion i form av forestillningar om makter som styr tillvaron har
minniskor haft dnda sedan stendldern; minniskan 4r utan tvekan en "homo
religiosus”. Riter och kulthandlingar gor det méjligt for méanniskorna att kom-
municera med makterna. Nordborna hade i sin religion en val utbyggd kosmo-
logi, dvs forestillningar om vérldens skapelse, virldens géng och till slut under-
gang. Den fornskandinaviska religionen var polyteistisk med en hel rad gudar,
av vilka Oden, Tor och Frej nimns som de férndmsta, och dven gudinnor, t ex
Freja. Dessutom fanns diverse mytologiska visen som det gllde att halla sig
vil med: nornor, diser, valkyrior, alver och dvirgar. I det skandinaviska jérn-
alderssamhallet var jordbruket det centrala niringsfanget; darfor var fragor om
fruktbarhet och god arsvixt helt centrala. Dock maste man komma ihag att den
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fornskandinaviska religionen inte var statisk utan forindrades hela tiden, un-
der sen jarnalder sannolikt under ett visst inflytande fran kristendomen.

Om man nu vill studera kvinnorna och kristnandet ar den forsta
fragan huruvida det 6verhuvudtaget var nagon skillnad pa kvinnor och min i
detta avseende. Kanske bor man borja med att fundera 6ver kvinnor och reli-
gion i allmanhet, inte enbart kvinnors férhillande till kristendomen. Ar det
mojligen sa att man och kvinnor uppfattar religion pa olika sitt rent generellt?
Sprakforskare har visat att kvinnor och méan uttrycker sig olika och dven tin-
ker pa olika sétt (t ex Tannen 1993). Nyare forskningar om hjirnans funktion
visar att olika delar av hjarnan aktiveras hos kvinnor resp min vid tankearbete
som t ex matematik eller lasférstaelse, inte bara olika delar av hjirnan utan
ocksa olika stora partier (Macoby & Jacklin1974; Illustrerad vetenskap nr 6
1995). Med tanke pa detta vore det inte orimligt att anta att religion faktiskt
innebar olika saker for man och kvinnor. Jag kinner inte till nigon undersok-
ning som explicit handlar om detta, men en delrapport fran projektet Livs-
askadningar i Sverige ger nagra ledtradar. Projektet genomfordes 1986 vid
Teologiska institutionen i Uppsala med syftet att kartligga det aktuella livsaskad-
ningsldget i Sverige (Jeffner 1988). Fragan huruvida man och kvinnor skilde sig
ati sin livsaskadning var emellertid inte nagon av de fragor som projektgruppen
sérskilt hade avsett att undersoka. Sa gjordes dock senare i en seminarieupp-
sats, som ocksa fungerar som delrapport inom projektet (Eriksson 1990).

Men kan en modern undersokning lamna nagon som helst utsago
om forhallanden i det vikingatida samhallet? Det kan givetvis ifragaséttas, men
att doma av manga klassiska feministarkeologiska arbeten, som till storsta de-
len behandlar forhallanden i jagare- och samlarekulturer, tycks konsrollerna
under yngre jarnalder (och langt dessf6érinnan, formodligen med bérjan i neo-
litiseringen) redan vara sa fasta och samhallet sa “forstort” ur denna aspekt, att
det inte ar sa irrelevant som man skulle tanka sig att anvanda sig av moderna
undersokningar. Med andra ord - jag tar inte stdllning till om en eventuell
konsmassig skillnad ar biologiskt eller kulturellt betingad, men riknar med att
den i alla fall kan ha existerat under vikingatiden.

Begreppet livsaskadning definieras inom det aktuella projektet pa
foljande sitt av Anders Jeffner: “en livsaskadning ar de teoretiska och virde-
ringsmassiga antaganden som utgor eller har avgorande betydelse fér en 6ver-
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gripande bild av midnniskan och véirlden och som bildar ett centralt vérderings-

system och som ger uttryck it en grundhéllning”. Undersokningen utférdes i
form av intervjuer, genom att uppgiftslimnarna dels muntligen fick besvara ett
antal 6ppna fragor, dels skriftligen besvara ett frageformuldr med fasta svars-
alternativ. Fragorna tillhérde fyra olika kategorier: 1. allmdnna teorier om
manniskan och virlden, 2. centrala virderingar och normer, 3. grundhéllning,
dvs optimism eller pessimism infor livet, 4. rent religiosa fragor. Ann-Louise
Eriksson fann i sin analys att det var en pataglig konsskillnad i svaren, speciellt
i de muntliga. En intressant iakttagelse ar att konsskillnaden var mycket mind-
re vid de skriftliga frigorna med fasta svarsalternativ, ndgot som tolkas som att
uppgiftslimnarna hér har fatt en fingervisning om vilka asikter man "bor ha”
(Eriksson 1990, s 11, 49). Nar uppgiftslimnarna i de 6ppna fragorna fick preci-
sera och utveckla sina svar blev skillnaderna betydligt storre, sa hade t ex
kvinnorna en tendens att gora ansvaret for tillvaron méanskligt och personligt,
medan mannen i hogre grad avpersonifierade ansvaret och talade om ett mera
opersonligt politiskt ansvar (1990, s 7). Nér det gallde grundhallningen resone-
rade man och kvinnor olika; kvinnor tycktes kinna sig gynnade darfor att de
"jamforde sig nedat”, medan man kinde sig mera missgynnade genom att de
jamforde sig uppat” (1990, s 49). I fraga om religiositet pavisades de storsta
konsskillnaderna. Kvinnor var tveklost mer religiosa, fler kvinnor &n man upp-
gav sig ha en gudstro och tro pa ett liv efter doden (1990, s 50).

Eriksson finner en rimlig forklaring till dessa skillnader i en kons-
specifik identitetsutvecklingsteori, namligen att pojkar och flickor utvecklar
sin identitet utifran delvis olika forutsittningar (1990, s 21 ff). Den tidiga kons-
socialiseringen innebir att flickan ska bli lik sin mamma, pojken ska bli olik sin
mamma. Pojkens socialiseringsprocess priglas av separation, att klara sig sjalv
och att ge sig ut i "den stora virlden”, flickan diremot knyter sin identitet till
likhet och relation med en annan méanniska, beroende av andra och "den lilla
virlden”. Sannolikt paverkar en ménniskas uppfattning av vem hon sjélv ar och
vem hon ér i virlden hennes livsiskadning i stort (1990, s 35). Eriksson menar
att en orsak till kvinnors storre religiositet dr att det regressiva och symbiotiska
inslaget som finns i varje religion passar dem vél. Det kan upplevas som mer

frammande och hotfullt for den manliga identiteten med dess starka behov av
sjalvstindighet dn for den kvinnliga identiteten (1990, s 51).
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Enligt min asikt bestyrker Erikssons undersokning i hog grad tan-
ken att det verkligen ar en konsskillnad ifraga om instéllningen till och uppfatt-
ningen av religion. Det forefaller mig rimligt att anta att hennes forklaring i
stort sett dven skulle aga giltighet i det vikingatida samhallet.

Lat oss da se pa kvinnorna och deras forhallande till kristnandet. Det
finns en hel del uppgifter fran olika tider och olika delar av varlden som omvittnar
att kvinnor ofta tidigt var intresserade av kristendomen och omvande sig till
den nya religionen. Lilian Portefaixs undersokning av kvinnorna i Filippi under
forsta arhundradet ar ett exempel (Portefaix 1988). Hennes slutsats ar att kristen-
domen fran forsta borjan attraherade manga hedniska kvinnor och att en stor
del av det kristna budskapet latt passade in i deras existerande religiosa referens-
ramar. Den forsta generationen kristna kvinnor paverkade sedan sina hedniska
systrar genom att framhalla det gladjefyllda i det kristna budskapet. Dessutom
formedlade kyrkan ekonomiska och sociala fordelar, vilket 6kade de filippiska
kvinnornas intresse (Portefaix 1988, s 199).

Ett annat intressant tidigt exempel ar traditionen om Konstantin den
stores mor, Helena (ca 250 - 330), som siags ha funnit Kristi kors i Jerusalem
(Borgehammar 1991, s. 54 f, 194 ff). Hon var en hiangiven kristen och anses ha
paverkat sin son att gynna kyrkan och anta kristendomen.

Fran merovingertidens England omtalar Beda Venerabilis att det i
flera fall var kvinnorna, hustrurna, som var de som omvéndes forst och sedan
paverkade sina min (Jacobsen 1986, s. 37, 39). Liknande uppgifter fran samma
tid finns om langobarderna hos Paulus Diaconus och om frankerna hos Gregorius
av Tours. Saxo Grammaticus berattar omkring 1200 om Jellingekungen Gorm
(dod ca 960) att han skall ha strévat efter att utrota den begynnande kristendo-
men i Danmark. Hans hustru Tyra, som var engelsk kungadotter och kristen,
forsokte emellertid omvinda honom. Fran Polen finns uppgifter hos Thietmar
av Merseburg liksom i en anonym samtida kélla om furst Mieszko som ville
gifta sig med den kristna Dubrovka fran Bohmen. Hon stillde som villkor for
ett giftermal att han skulle bli kristen, vilket han ocksa blev. I ryska kronikor
finns liknande uppgifter.

Att kvinnorna i familjen genomgaende var de forsta som antog kris-
tendomen har belagts fran modern tid i Indien genom missionsvetenskapliga
faltstudier (Lennemyr 1989, s. 27 ff). Samma forhéllande uppges av danska
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misssiondrer ha ratt bland eskimderna pa Gronland (Liedegaard 1991, s 66).
Betriffande Gronland kan ocksa skildringen i Erik den Rodes saga namnas,
hur Erik sjilv holl fast vid sin gamla tro medan hustrun Tjodhilde blev kristen
och lit bygga den forsta kyrkan pa deras gard. Detta har uppfattats som en
"topos”, en litterir schablon utan killvirde (Halld6rsson 1985, s 359). Enligt
min &sikt kan man emellertid inte utesluta en reell bakgrund, bland annat med
tanke pa den utgrivda, mycket tidiga torvkyrkan pa Brattalid (Balslev Jorgen-
sen 1965, s 3 ff).

I den kvinnohistoriska forskningen har man visat att kvinnor vid
genomgripande samhéllsférandringar for en tid kan fa en stark och sjélvstén-
dig stillning och méjligheter for paverkan. Nar forhallandena senare stabilise-
ras frimjar institutionaliseringen mannens stallning och kvinnoinitiativen ham-
mas. Detta har man funnit bade ifraga om reformationen i 1520-talets Sydtysk-
land och ifrdga om den ryska revolutionen (Roper 1989, s 2 f; Evans Clements
1991, s 10 ff.). Det finns ocksa manga exempel pa hur en verksamhet som till
att borja med skotts av kvinnor sa smanigom Overtas av mén, far hogre status
och i samband med det institutionaliseras och darmed helt utestanger kvinnor
(Ohlander 1991, s 170).

P& missionshistoriens omrade har nagot liknande skildrats fran Nige-
ria, dir den kristna kyrkan till en bérjan bevarade kontinuiteten med den tradi-
tionella afrikanska religionen, dir kvinnan hade méjlighet att bli prast och
profet. Kvinnorna spelade en viktig roll under det forsta kristna skedet, innan
den egentliga etableringen hade igt rum; sedan kom det manliga ledarskapet
att dominera (Hermansson 1991, s 215).

Eftersom religionsskiftet i Skandinavien sammanfaller med eller sna-
rare utgor en del av den genomgripande samhillsforindring som kallas stats-
bildning eller riksenande, ar det lockande att anvinda denna modell pé
kristnandet i Sverige.

Det arkeologiska material som skulle kunna underbygga hypotesen
att kvinnorna spelade en aktiv roll vid kristnandet i vart omrade utgors av
gravar och foremal. Gravskicket dr enligt min mening det som bast avspelar
kristnandeprocessen, eftersom man i det kan félja det gradvisa accepterandet
av jordbegravning, st-véstlig orientering, avsaknad av egentliga gravgavor och
overgang till ett nytt slags gravéverbyggnad (Graslund 1985, 1991).
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Lét oss ta Birka som exempel. En speciell kistform som satts i sam-

band med kristendomen &r den trapetsoida. I Birka har patriffats 73 sadana,
vilket utgor 29% av alla dokumenterade kistor (Graslund 1980, s 19 f). Bland
dem som ar mojliga att konsbestimma arkeologiskt dr kvinnogravar och barn-
gravar starkt 6verrepresenterade (22 kvinnor, 12 barn, 9 min). Ett omride av
gravféltet norr om Borg har jag tidigare pekat ut som en méjlig avginsad eller
inhdgnad kristen begravningsplats pa grund av att gravarna dir ligger s titt
att de delvis 6verlagrar varandra, till och med sa att man vid anliggandet av en
grav har forstort en éldre (Graslund 1980, s 83 f). Fordelningen av de gravar
som gar att konsbestamma arkeologiskt ar dar sju kvinnogravar och fyra mans-
gravar. Dessa bada exempel stoder tanken pa kvinnornas intresse for kristendo-
men.

Fran aldre medeltid ar gravar i de tidiga kyrkornas visttorn av in-
tresse for fragan om kvinnornas hallning till kristendomen. Danska forskare
har pekat pd mojligheten att det skulle vara kyrkornas grundare som fatt sina
gravar dar (Stiesdal 1983, s 7 ff). I atskilliga fal &r det frigan om kvinnogravar.
Att sa kallade Stiftergrdber eller Griindergrdber innehéller kvinnor finns det
manga exempel pa i kontinentalt material (Stein 1967, s 162 ff). Kan kvinnor
dven i vart omrade ha varit kyrkogrundare? Ett svenskt exempel pa en kvinnograv
i ett vasttorn kommer fran Vasterhus pa Froson (Gejvall 1960, s 96, pl 6). 1
detta sammanhang ar det tidigt belagda kyrkonamnet Sighridhakirkia i H616,
Sodermanland mycket intressant (Wahlberg 1975, s 45 ff). Paralleller till
kyrkonamn med kvinnonamn som férled finns pa tyskt omrade.

Under vikingatiden ar mansgravar, kvinnogravar och barngravar blan-
dade péa gravfilten pa ett sitt som ger intryck av familjegravar. Under tidig
medeltid infors emellertid pa manga kyrkogardar konssegregering, sa att min-
nen begravs sdder om och kvinnor norr om kyrkan (Nilsson 1994). Enligt min
mening kan konssegregeringen ses som ett uttryck fér betonandet av individen
och darmed kvinnans sjalvstindighet i religionen. Nir man senare 6vergar fran
konssegregering till familjegravar kan det spegla institutionaliseringens hiam-
mande inverkan pd uppfattningen av kvinnan som sjalvstédndig individ.

Exempel pa vikingatida foreméal med kristen anknytning kan ocksa
hamtas fran Birka. Samtliga nio hangkors som har bevarats i birkagravarna har
burits av kvinnor, liksom det enda hangrelikvariet (Graslund 1984, s 111 ff).
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Andra foremalskategorier som har tolkats som kristna symboler ar brons-
nycklarna, ocksa de genomgaende fran kvinnogravar. Samma sak géller dven
de fem sa kallade frisiska kannorna med sin korsdekor, tolkade som ursprung-
ligen liturgiska karl (Selling 1951, s 275 ff).

Ocksa en samtida litterar kalla, ndmligen Rimberts Ansgarsbiografi,
berittar om kvinnorna och kristnandet genom skildringen av den fromma Fride-
borg och hennes dotter Katla (kapitel 20). Flera textkommentatorer férutsétter
att Frideborg har frisisk bakgrund, vilket emellertid inte har stod i texten.
Hennes namn kan mycket vil vara nordiskt, Katla dr det definitivt (Henrik
Williams muntligt meddelande).

I runstensmaterialet fran 1000-talet far vi kvinnoinitiativ i den svenska
kristnandeprocessen mer direkt belysta. Inte mindre dn 39% av de uppldndska
runinskrifterna omnamner kvinnor. Men kvinnor ar representerade i annu hogre
utstrickning pa de inskrifter som talar om brobyggande, namligen 55% (Gras-
lund 1989, s 223 ff). Brobyggande var en Gudi behaglig garning, som tidigt
inordnades i det kyrkliga avlatssystemet. Det var jimforbart med att ge allmo-
sor eller gora pilgrimsfarder.

En annan intressant tendens som kan sparas i runinskrifterna ar att
Mariakulten sirskilt tilltalade kvinnorna (Griaslund 1987, s 92). Det foreligger
en pataglig koppling melan inskrifter med bonen ”Gud och Guds moder hjélpe
hans/hennes sjal” och kvinnor, ensamma eller tillsammans med man, antingen
som resare eller hagkomna.

Pilgrimsfirder finns bara omtalade i tvd runinskrifter, bada ombesorjda
av kvinnor. Den ena ir en sten, rest av en hustru till minne av sin man, "som
drog till Jerusalem och dog borta i Grekland”. Den andra inskriften har texten
"Ingerun, Hards dotter, |t rista runorna efter sig sjilv. Hon ville fara dsterut
och ut till Jerusalem”. Naturligtvis kan vi inte veta om Ingerun nagonsin kom
ivdag och i sa fall hur langt hon kom, men bara tanken att hon planerade en
sadan resa ar fascinerande och visar pa kvinnoinitiativ i kristnandet.

Var nu kristnandet en foridndring pa gott eller ont f6r kvinnorna i det
vikingatida samhéllet? Manga har pekat pa det negativa i att det enbart var
man som officierade i den kristna gudstjinsten, medan bade mén och kvinnor
hade funktioner i den forkristna kulten. Dessutom fick de fornnordiska gudin-
norna inte nagon motsvarighet i kristendomen (Naess 1981, s 6 ff; Steinsland
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1985, s 130). Bristen pa en kvinnlig gudom kompenserades emellertid sanno-
likt av Maria, som fick stor betydelse redan under 1000-talet att doma av runstens-
texterna i Mélaromradet.

Savitt jag kan se finns det ett patagligt underlag for uppfattningen
att vikingatidens kvinnor ofta anslot sig till kristendomen tidigt. Varfor fann i
sa fall dessa kvinnor kristendomen attraktiv? Var det kanske s& att kvinnorna
var mottagliga helt enkelt darfor att de var nyfikna pa och éppna fér det som
var nytt? Eller var det for att kristendomen betonade individen istillet for kol-
lektivet, atten? Tilltalades kvinnorna av kristendomens instillning till barn -
kyrkan forbjod ju utsdttning av barn. Dessutom anlades under tidig medeltid
ofta barngravar intill koret, en av de heligaste platserna pa kyrkogéarden.

Ett annat viktigt drag som kan ha tett sig attraktivt dr att det var
mindre inslag av vald i kristendomen #n i den fornnordiska mytologin. Att
kvinnor ar allmédnt mindre valdsbendgna dn mén ir ett vilkint faktum. Dess-
utom tror jag att det kristna budskapet om livet efter detta maste ha tett sig
lockande for kvinnorna. De kunde ju inte hoppas pé att hamna i Valhall. Istillet
for en kommande tillvaro i det mérka, kalla och dystra Hel berittade missiona-
rerna om ”ljus och paradis” som det star i runinskrifterna.

Att kvinnor meddelar eftervarlden att de later resa runstenar och
gora broar &r, i ljuset av hur ytterst sillan deras bedrifter for dvrigt omtalas i
runinskrifterna (Graslund 1995, s 459 ff), anmérkningsvirt. Detta dr ett undan-
tagsfall, dar deras verksamhet avviker fran den traditionella kvinnorollen, som
i det vikingatida samhallet var klart skild frin mansrollen, nimligen privat
contra offentligt. Bdde méan och kvinnor later resa runstenar och bygga broar,
nagot som sakert var prestigefyllt och dirmed virt att nimna. Att det just ir
fragan om ombesdrjandet av i de allra flesta fall kristna monument ger kvinnor-
nas agerande i detta avseende en extra tyngd, ndgot som kan ses som ett tecken
pa deras aktiva roll vid kristnandet.
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Harskaren i kulten
under yngre jarnaldern

rkeologer har linge misstrott dem som med arkeologiskt material
velat rekonstruera forhistorisk religion. Aven religionshistoriker har
bemétts med skepsis da de arbetat med arkeologiska data (Johansen
A . ..1986, s 67 ff; 1989, s 7). Kanske beror denna misstro pa att forskare

som t ex sysslar med kultplatser, gar till en rad olika amnen som arkeologi,

religionshistoria, ortnamnsforskning och filologi inte har tillrdckliga kunska-
per att virdera de metoder och resultat som framkommit i hjélpdiciplinerna.
For att inte framstd som dilettanter undviker man att ge sig in pa dessa frage-
stillningar (jfr Olsen 1966, s 17; Fabech 1992, s 141 f). Misstron kan dven bero
pa att det dr svart att skilja sakralt material fran profant i arkeologin (t ex
Stjernquist 1989, s 57 ff).

Under de senaste tio aren har dock arkeologer och religionshistori-
ker i Skandinavien bérjat samarbeta.! En form av samarbete innebar att religions-
historiska teorier rorande skriftliga kéllor fran en kultur anvinds som komple-
ment nir man tolkar arkeologiska fynd fran samma omrade. Da det arkeolo-
giska materialet ror forkristen skandinavisk kultur blir det problem, eftersom
utforliga skriftliga killor fran den tiden i princip saknas (t ex Johansen 1986,
s 68). Visserligen kan vi soka information fran klassiska forfattare och kristna
missiondrer, men deras texter maste alltid betraktas som sekundéra. Utforliga
inhemska killor om den skandinaviska forkristna religionen skrevs langt efter
det att den gamla religionen upphort att existera.

Religionshistoriker har dock under de senaste decennierna stravat
efter att analysera fram forkristna myter och kultbruk med hjélp av kallkritisk
metod, genom att bl a tona ned de medeltida islindska sagaforfattarnas bety-
delse och i stillet framhélla den &ldre vistnordiska skaldediktningen. Uppgif-
ter fran medeltida forfattare, framfor allt Snorre, har dock accepterats som for-
kristet stoff, om vi finner stod for dem i den dldre skaldediktningen eller i kdllor
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som beror folk som talar eller talade indoeuropeiskt sprak. Ibland kan de me-

deltida notiserna fa stéd av runmaterial, arkeologiska fynd eller ortnamns-
material. Darfor har religionshistorien idag sikrare uppgifter att erbjuda arkeo-
login, atminstone om den forkristna religionens slutfas.

I denna artikel tinker jag berora den forkristna hdrskarens sakrala
funktioner. Under de senaste fem aren har det i arkeologin kommit intressanta
r6n om samhéllsorganisationen och det tidiga kungadomets uppkomst under
romersk jarnalder och folkvandringstid. Charlotte Fabech har i flera arbeten
papekat att forandringar i offerpraxisen under folkvandringstid kan ha ett sam-
band med det tidiga harskardomets uppkomst.? Hon anser bl a att den tidiga
harkungen genom sin materiella makt lyckades institutionalisera offret och
andra viktiga riter och da forlade kulthandlingarna till den centrala bebyggel-
sen. Jag tanker belysa hennes synpunkter utifran religionshistoriska teorier om
det forkristna hérskardomet. Min metod &r i huvudsak religionshistorisk och
filologisk, men jag tar d&ven upp material som kommit fram i arkeologi, runo-
logi och ortnamnsforskning.

Fabechs teori

Fabech visar att den flertusenariga traditionen att ldgga offer pa mossar och i
vatmarker avlagset fran bebyggelsen brots under 500-talet i Sydskandinavien.
Anda sedan stenaldern hade offret utforts individuellt vid avsides platser pa
mossar och i sjdar, dir man lagt ned keramik, mat, smycken osv. Enligt Fabech
hade sadana offer fruktbarhetskaraktdr. Ocksa de ménniskooffer pa mossar
och i vatmarker som forekommit sedan bronséaldern avtog under tidig romersk
jarnalder. Fabech uppfattar dem som kollektiva manifestationer. Mé@nniskooffren
forsvann inte helt, men de utfordes pa torra land fran 500-talet fram till kristen-
domens seger. Aven de stora kollektiva krigsbytesoffren, som pagatt under ca
300 ar (200 - 500 e Kr), upphorde plotsligt under folkvandringstid (t ex Fabech
1991a, s 283 ff).

Fabech drar den slutsatsen att offer och andra viktiga riter fran och
med 500-talet utfordes vid platser som kan betraktas som tidiga harskarsiten
och kultorter. Hon hdmtar stéd for den teorin fran ortsnamnsmaterial och
anser att sakrala ortnamn, som t ex Vd och Ravlunda i Skane samt Gudme och

Lundeborg i Albo® hiarad pa Fyn, troligtvis horde samman med hirskarsiten
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och sakrala platser. Just vid dessa orter har man funnit rikligt med guldfynd.
Fabech anser alltsa att de stora religiosa och rituella forandringarna, som géllde
hirskaren och bebyggelsen i Skandinavien, dgde rum under 500-talet och inte
vid religionsskiftet under 900- och 1000-talet. Folkvandringstidens aristokrati
hade, genom allt guld den fort med sig fran kontinenten, fatt en sddan makt att
den kunnat institutionalisera offret och flytta offerplatsen fran avlagsna sjoar
och mossar till sirskilda hus vid hédrskarsitet. Dar kontrollerade lokala hérs-
kare och mindre kungar religionsutévandet och ansvarade sjilva for de vikti-
gaste riterna.

Enligt Fabech speglar alltsa den fériandrade offerpraxisen drastiska
omvilvningar i samhillsstrukturen och ideologin. En krigisk ideologi utveckla-
des i samband med det tidiga kungadémets uppkomst. Odinn, Tyr och pérr,
magiens, kunskapens, rittens, maktens och styrkans gudar, blev de framtra-
dande gudarna medan fruktbarhetsgudarna Njordr, Freyr och Freyja fick trada
tillbaka. For att stotta denna teori hanvisar hon da till mytforskaren och religions-
historikern G Dumézils arbete 1962.*

Men kan man verkligen tolka Dumézils trefunktionsteori pa detta
satt? I den gemensamma indoeuropeiska mytologin finns visserligen ett krig
mellan de tvd dvre funktionernas harskar- och krigargudar, som rader Gver
magi, juridik och fysisk styrka, och den tredje funktionens gudar, fruktbar-
hetsgudarna. I det kriget besegras fruktbarhetsgudarna. Men sedan forenas
den tredje funktionens gudar med de tva 6vre funktionernas gudar till ett
helhetssystem (t ex Dumézils 1962, s 23 ff; 1968, s 285 - 303).

I fornskandinavisk mytologi talas det om ett krig mellan asarna och
vanerna, dir asarna besegrar de fredliga fruktbarhetsgudarna. De forsonas se-
dan och blir en helhet med alla tre funktionerna sida vid sida. Men det kriget
har inget att gora med verkliga historiska handelser. Motsattningen mellan
asar och vaner ir inte, som Fabech antyder, en spegelbild av konkreta handel-
ser i det skandinaviska samhillet, som t ex foridndringar i offerpraxis och
kungadomets framvixt. For ovrigt upptrider denna mytiska strid i en rad
indoeuropeiska mytologier, som exempelvis i kriget mellan iriska Tuatha Dé
Danann och Fomorians, Romulus och hans man och Tatius Sabiner i Rom osv
(Dumézil 1968, s 288 ff). Mytens funktion var att bearbeta inbyggda problem

som en kultur hade inom sig, exempelvis spinningar som fanns mellan olika
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samhéllsfunktioner. Den gav forslag pa losningar och visade hur det idealiska
samhallet kunde vara (jfr Dumézil 1962, s 23 ff; 1968, s 15; Littleton 1982,
s 267 ff).

Enligt Fabech visar arkeologin att fruktbarhetsoffer i vatmarker upp-
hor under folkvandringstid (1991a, s 284 och fig 3, s 288). Det kan dock inte
handla om en generell tillbakagang for kulten till fruktbarhetsgudarna. I det
toponymiska materialet har gudar som t ex Ullr, porr, Freyr, Freyja och Njordr
betydligt fler beldgg an Odinn och Tgr bland t ex ortnamnen i Norge (Mundal
1991, s 295 ff). I Uppland finns det 6ver femtio teofora ortnamn. Ullr har tio
och Odinn atta. Av vanergudarna har Freyr sex och Freyja (Horn)® tio (Hell-
berg 1986, s 54). Njordr, egentligen den feminina formen *Njdrd som eventuellt
ar identisk med Tacitus Nerthus, har ett beligg. porr har, dtminstone under
"hedendomens” slutfas, uppfattats som en fruktbarhetsgud, eftersom han var
askgud och framkallade regn.

Adams beskrivning av p6rr® och ortnamnet Torsdker talar for det (jfr
Strom 1985, s 121). I det uppldndska ortnamnsmaterialet har porr femton
beldgg (Hellberg 1986, s 54) Fordelningen mellan krigiska harskargudars och
fruktarhetsgudars namn &r alltsd relativt jimnt fordelat i det toponymiska ma-
terialet.

Att Odinn far en si central roll i texterna under perioden fore religions-
skiftet kan delvis forklaras utifran att han var skaldernas och harskarnas speciella
gunstling. Skalderna prisade kungen i sina dikter pa fester vid harskarsatet.
Man kan latt forstd att Odins namn ofta aterkommer i den miljén (jfr Strém
1981, s 440 ff).

Den privata kulten, som fanns i ett bredare socialt skikt, &r daligt
dokumenterad i det skriftliga materialet, men det finns tecken som tyder pa att
fruktbarhetskulten dominerade dir. I den sent nedteckande Flafeyjarbok finns
den s k Volsa pdttr, en berittelse som aterger en fallisk fruktbarhetsrit som
utfordes pa en gard i Norge (Flateyjarbok 11, s 330 ff). Om beréttelsen ar ge-
nuin, speglar den utan tvivel den centrala roll fruktbarhetskulten hade pa lands-
bygden. Aven kulten till kollektiva gudomar som dlfar, veettir och disir var
troligtvis utbredd i alla samhallsklasser. Dessa kulter hade klara fruktbarhets-
drag (jfr de Vries 1970, § 184 f och § 528 f; Strom 1985, s 192 och 198 f). I t ex
Austrfaravisur, diktad av Olaf den heliges hovskald Sigvatr, finns spar av alfa
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blot (Jénsson 1973, B1 s 221 ff). Det visar att fruktbarhetskulten levde kvar pa
avsides belagna platser ocksa efter kristendomens genombrott.

I borjan av romersk jarnalder fanns troligen en utbredd fruktbarhets-
kult centrerad kring en gudinna i sodra Skandinavien. Den gar kanske tillbaka
till bronsaldern. Den teorin stods framst genom Tacitus skildring i Germania
kap 40, dar det talas om Nerthus (id est Terram matrem), och de manga statyetter
och andra avbildningar som har tolkats som en fruktbarhetsgudinna.” Kulten
till kvinnliga fruktbarhetsvasen fanns kontinuerligt under hela yngre jarnal-
dern. Men Freyja och eventuellt Frigg ersatte efterhand Nerthus som domine-
rande gudinna.®

Aven om Odinn under den forkristna religionens slutfas blir gudar-
nas fader och konung, sa haller gudinnorna, sarskilt Freyja, en stark position i
det skriftliga materialet. Else Mundal har papekat att det framfor allt ar Snorre
som utifran sitt medeltidskristna perspektiv inordnar gudarna i ett patriarkalt
familjemoénster med Odinn som den styrande fadern. Hon visar pa flera sitt att
fruktbarhetsgudinnorna, Freyja och Frigg, hade framtradande platser i bade
myten och kulten (1990, s 294 - 315).

Ofta dr asagudar och fruktbarhetsgudinnor jamlika i det skriftliga
materialet. Grimnismdl str 14 namner att Freyja och Odinn delar dem som
fallit i strid lika. I Snorra Edda kap 20 sa siger visserligen Hdr i Gylfaginning:
T6lf eru eesir gudkunnigir, *Tolv ar asarna, av gudaitt’, men omedelbart déref-
ter kontrar Jafnhdr med: Eigi eru dsyniurnar uhelgare ok eigi megu per
minna, ’Asynjorna ir inte mindre heliga och de har inte mindre kraft’.

Det finns inget i det skriftliga materialet som direkt talar for att
dyrkan av fruktbarhetsmakterna drastiskt gick ned strax fore den forkristna
religionens slutfas. Dessutom, om vi kan lita pa Tacitus uppgifter, tycks de
styrande och krigiska gudarna ha haft en stark stillning redan under forsta
arhundradet e Kr, dtminstone bland germaner nere pa kontinenten.’ Dessa
gudar vakade tillsammans med fruktbarhetsgudarna over viktiga aspekter i
samhillet under hela den romerska jarnaldern. Det finns saledes inget som
stottar den arkeologiska teorin att en kult till hirskar- och krigargudar skulle
ha trangt undan fruktbarhetsmakterna.
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Rikedom och makt i Ynglingatal

Det skriftliga materialet om ”det sakrala kungadomet” dr nedtecknat langt efter
den tidsperiod som Fabech behandlar, men en del av texterna aterger sannolikt
forkristna forestéllningar. I ett pagaende arbete dar jag analyserar ”den sakrala
hérskarideologin” i det fornvastnordiska skaldekvidet Ynglingatal (ca 890 e Kr),
har jag kommit fram till resultat som i flera avseenden liknar Fabechs teori.

Ynglingatal diktades av Harald Harfagres hovskald Tjodolf av Hvin.
Det ér en genealogi med 27 generationer hirskare ur dtten Ynglingarna° dir
de forsta leden troligtvis dr mytiska kungar. Darefter riknas svenska kungar
upp och sist fem generationer norska harskare som, enligt diktaren Tjodolf,
tillhorde samma att. Denna text, som de flesta anser dr en genuin forkristen
kélla!! anvands ofta i diskussionen om det ”sakrala kungadémet”.

Sambandet mellan kungens krigiska drag, hans rikedom pa guld och
hans sakrala funktion i den offentliga kulten kommer klart fram i kvadets
hérskarbendmningar (jfr Marold 1987). De uttrycks med s.k. kenningar eller heiti,
som ar metaforiska uttryck dar bilderna ofta innehaller mytiska element och de
speglar antagligen harskarens karaktar.

Det krigiska idealet dominerar i uttrycken, t ex vigmidlungr, ’han
som star mitt i striden’ (str 26), vilket egentligen &r ett heiti for ’krigare’ (Jonsson
1931, s 624). Begreppet valdr, ’harskare’, ’herre’ forekommer som benamning
pa Dyggvi, allvaldr, ’envaldsharskare’ (str 7), och Jorundr, hersa valdr, ’harens
hérskare’ (str 12). Valdr ar en avledning av germ. *walda, ’vald’ (Hellquist 1957,
s 1386). Dagr kallas gramr, ’bister’ som ar ett heiti for krigiska furstar. Eysteinn
(str 17) och Yngvarr (str 18) kallas for hilmir, ’hjalmbérare’ (Jénsson 1931,
s 250). Det &r ett poetisk uttryck for ’furste’ och syftar uppenbarligen pa harska-
rens krigiska funktion. Démaldi kallas for drottinn, av germ *druhti- skara’
och det finns i got gadraiihts, ’krigsman’ (Hellquist 1957, s 156).

Totalt finns femton sikra bendmningar som ror harskarens makt och
krigiska karaktir och tio som med stor sannolikhet syftar pa den. Det ar helt
klart att det dr ett krigiskt ideal som kommer fram i Ynglingatal. Detta ideal
kan ha aterspeglats i den religiosa forestallningsvarlden.

Krigiska inslag knutna till hdrskaren kan beliaggas i andra skalde-
dikter, t ex i en rad kvdden, som hyllar Hdkon jarls seger 6ver danskarna vid
Hjorungavdgr,” och Eddakvadenas s k Valholl-mytologi.?
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Det finns ocksa nagra kenningar som anspelar pa harskarens rike-
dom. Vanlandi kallas menglotudr, ’halsbands- eller smyckeslosaren’ eller kanske
’givmild man’ (Jonsson, 1931, s 402). Agni (str 9) kallas gaedingr, 'magnat’, ’en
med gods rikt utrustad person’ (Noréen 1925, s 226), medan Eysteinn (str 23)
kallas rekks lodudr, ’krigsmannens undfagnare’ (Noréen 1925, s 209). Fabechs
asikt att guld och social status horde ihop (1994, s 178 - 180) far alltsa stod av
Ynglingatals harskarbendmningar.

Nagra kenningar refererar till kungens kultiska funktion. Kung Yngvi
(str 11) kallas vordr véstallr, 'vardaren av den heliga platsen’ (jfr Jonsson 1931,
$629 och 1973, s 9; Akerlund 1939, s 91). I str 8 liknas kung Dagr med kenningen
valteins spakfromudr. Jag tolkar denna kenning sdsom ’valtenens kloke nyttja-
re’ (ifr Noréen 1925, s 200 f), dvs i linje med Snorres uppfattning att Dagr
utférde divinationsriten med hjélp av valteinn, ett slags blotspan!* Vi kan alltsa
i Ynglingatal ocksa finna stod for att hdrskaren hade en betydelsefull roll i den
offentliga bloten och andra riter.

Hirskarens roll i offerkulten

Hir tar jag bara upp en aspekt av teorin om det ”sakrala hirskardomet”!® den
som ror hirskarens roll i offerkulten. Jag tror att den kan belysa Fabechs teori
ytterligare. Ake V Strom (1959) och Walter Baetke (1964) har behandlat den
aspekten och jag utgar darfor i stor utstrackning fran deras material. Dess-
utom har manga studerat det skandinaviska offret och dirmed tangerat det
"sakrala hirskardomet” (t ex Diiwel 1985; Hultgard 1993).

Strom ansag att hela idén om det ”sakrala kungadomet” stod pa en
fast grund (1959, s 702). Han hinvisade da relativt urskiljningslost till savél
medeltida material som till férkristna skaldedikter utan att vardera det mate-
rial han presenterade. Det ir inte 6verraskande att hela teorin stilldes pa kant
efter bara ndgra ar genom Baetkes killkritiska studie 6ver ”sakralkungadomet”
(1964). Genom att kritiskt granska alla killor visade Baetke att flera viktiga
aspekter i Stroms teori saknade grund i det forkristna ”sakra” materialet. Jag
ska ge nagra synpunkter pa den diskussionen.

Det finns inga beldgg i den fornskandinaviska litteraturen att man
skulle ha offrat till en levande konung (jfr Strom 1959, s 708). Daremot finns
tre textstallen som siger att man offrade till doda konungar.
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I Hervarar saga finns ett offer till den dode kung Gudmundr som
hdrskade i Jotunnheimr. Sagan ar dock praglad av sagostoff. Dessutom &r det
problem med de tre bevarade handskrifterna R, H och U (Baetke 1964, s 40). I
den mest ursprungliga handskriften R och i U saknas berittelsen om offret till
Gudmundr. Det finns alltsa bara belagt i den osikra handskriften H (Helgason
1924, s LX ff).

Det andra exemplet pa offer till en avliden kung finns i Oldfr pdttr
Geirstadadlfs i Flateyjarbok som skrevs i slutet av 1300-talet. Fragment av
berittelsen finns ocksa i Snorres Oldfs saga ins helga fran 1200-talet. I Flateyjar-
bok talas det om ett offer till den troligtvis historiske kungen Oldfr Geirstadadlf,
som férmodligen levde under andra halften av 800-talet. Oldfr beordrar folket
att bygga en gravhog. I den skulle hans doda kropp liggas med alla regalier.
Men han forbjod dem att offra till hogen. Efter flera ar glomde folket forbudet.
Nér det en gang var hungersnéd beslot man att offra till hogen. Var pa pat rad
tekit at peir blotudu Olaf konung til drs ser ok kolludu hann Gerstada dlf,
’Man tog da det radet att man blotade till kung Olaf och man kallade honom
Gerstada dlf;’ (Flateyjarbok 11 1862, s 6 f). I ndsta kapitel sdgs det att Hrani
hade en drom dér Oldfr Geirstadadlf beordrade honom att tillsammans med
vannen Svein grava upp hogen for att ta bort offerskatten. En del av den skulle
de behalla sjalva men goérdeln i den skulle de skinka till kvinnan Astra Gud-
brannzdottir som lag i barnsingsnod. Bade Astra och hennes barn Oldfr inn
helgi rdddadas till livet genom gordeln. Senare i sagan kom Olaf den helige att
aga skattens gripir *dyrbara klenoder’, svirdet och guldringen, som blev hans
talismaner som skankte lycka till alla harskarna i hans &tt.

Inte heller denna saga kan accepteras som historisk kalla. Eftersom den
ror Olaf den helige maste man betrakta den som en helgonlegend (jfr Baetke 1964,
s 42 ff.). Varken Ynglingatal eller Ynglingasaga ndmner historien om gravoffret
och handelserna hos kvinnan Asfa. Darfor maste man anta att beréattelsen smyckats
ut under kristen tid under paverkan av andra helgonlegender. Men trots att man
dr Overens om att detaljer i berattelsen kommit till sent, sa anser flera religionshis-
toriker att beréttelsens kdrna dnda kan spegla forkristna riter med offer till en
konungagrav (Birkeli 1938, s 88 f; Strom 1959, s 709).

Den kéllkritiske Baetke stéllde sig tveksam till tanken att man
offrat till den dode kung Oldfr (1964, s 41 ff). Han ansig att en sadan tradition
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knappast kunde ha bevarats under 500 &r fran Oldfs levnad till den tid da den
i Flateyjarbok fixerades i skrift. Baetke fornekade inte att det fanns en grav-
kult. Men han ansag inte att den var unik fér kungar som arades for att de var
gudomliga. Gravkulten fanns, enligt honom, i alla samhallsklasser och sagans
forfattare syftar troligen pa ett vanligt offer till den dode.

Jag haller med Baetke om, att vi inte utifran en sa sen text kan vara
sikra pa att offret gjordes for att kungen ansags vara gudomlig. Men jag tror
att vi relativt sikert kan siga att folket samlades vid stormannagravar for att
nira dem utféra den offentliga kulten. Om offret, som i Oldfs fall, riktades till
hogen, sa foljde man antagligen den sed som var allmén i forfaderskulten (jfr
Birkeli 1938, s 88 f).

Det tredje exemplet pa offer till doda konungar finns i Rimberts Vifa
Anskarii. Visserligen ar det en indirekt kélla men sa tidig som fran 800-talets
andra hilft. Den anses darfor ha hogt kéllvarde. I kap 26 sags det, att man i
Birka byggt ett tempel till den for linge sedan avlidne kung Erik. Det byggdes
pa uppmaning av en man, som sade att han suttit i rdd med gudarna. Man ’gav
16ften och bar fram offer till den déde kungen som vore han en gud’, ef ipsi
tamquam deo vota et sacrificia offerre caperunt. Baetke menar, att man inte
kan anvinda denna passage som beldgg for en allmédn kult till doda "gudom-
liga” kungar. Berittelsen speglar, enligt honom, den speciella religiosa och
politiska situationen i Birka, da den gamla tron genom missionen kommit ur
balans. Det finns ett polemiskt drag i berittelsen, menar han. Birkaborna och
mannen som upptrader vill visa att svearna ocksa haft stora ménniskor som
blivit gudar. Dirfor konstruerade man en kult till en dod konung och betrak-
tade honom som gud. Det var ett svar pa Kristi gudomlighet. Texten speglar ett
drag av synkretism och ar hogst tillfillig. Darfor kan den inte tas som tecken pa
att det funnits en allmin kult till déda kungar (Baetke 1964, s 47 ff).

Baetkes argumentering r inte évertygande. Visserligen var den poli-
tiska situationen kanslig under Ansgars andra besok i Birka, men att man
konstruerade en kult som skulle konkurrera med kristendomen verkar osanno-
likt. Atergangen till den gamla kulten kan vara korrekt beskriven, dvs att man
gav doda konungar offer, precis som man i den privata kulten frambar offer till
déda forfider.” Skillnaden var bara att man offrade kollektivt till kungen®

Rimberts text anger att man férarade den dode konungen et ipsi tamquam deo
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”och som om han vore en gudom” och inte att han var en gud. Darmed vill jag
séga att det kan ha forekommit ett gemensamt offer i nirheten av kungahégen,
trots att konungen saknade gudomlig status.

Bade skriftliga killor och arkeologiskt material visar att det fanns ett
samband mellan storhdgar, hirskare och offentlig kult. Uppsala var centrum for
svearnas offentliga blot och andra viktiga riter (Olsen 1966, s 165 f). Dir fanns
ocksa det viktigaste exemplet pa storhogsgravskick som maste spegla en hirs-
karmakt. Ynglingatal har tre strofer dir Uppsala nimns!® I tvd av dem verkar
platsen vara ett harskarséte. De arkeologiska undersokningarna i omradet kring
Gamla Uppsala pekar pa ett samband mellan en harskarmakt, storhogsgravskick,
tingsplats och den offentliga kulten (t ex Lindqvist 1936, s 327 ff; Olsen 1966,
s 116 ff).** Adam berdttar i bok 4 kap 26 - 28 om Uppsalakulten. Det ir knappast
en tillfallighet att Adams skildring av det stora riksoffret och templet forliggs
till platsen eo quod ipsum delubrum in planitie situm montes in circuitu habet
positos ad instar theatri,’som ligger pa slitten som har berg/kullar i en cirkel likt
en teater’. Inget tyder pa att Adam syftar pa en annan plats dn Gamla Uppsala.?!

I norska Vestfold med gravarna i Borre finns en liknande situation som
i Uppsala. Ynglingatals strof 24 berattar om den norske Ynglingakonungen Halfdan:
Ok budlung d Borroi sigrhafendr sidan folu, den segerrike begravde senare pa
Borre, den som har att styra 6ver andra (dvs kung Halfdan)’. De norska Ynglingar-
na skulle alltsa kunna férknippas med gravarna vid Borre. Mycket talar for att
platsen var ett kultcentrum fo6r norrménnen (jfr Brogger 1916, s 34 ff).

Kung Gorms hog i Jellinge, Danmark (Graslund 1992, s 140 f), de
arkeologiska fynden fran 6landska Skedemossen (Hagberg 1967, I - II), de aris-
tokratiska gravarna i Sosdala, Fulltofta och Vennebo fran ca 400 - 450 e Kr.
(Fabech 1991b, s 103 ff; 1992, s 148), omradet kring Skdlv soder om Norrko-
ping (Kaliff 1993, s 8 ff), gravhogar i Mellannorrland (Baudou 1989, 9 ff), i Hog
socken i Halsingland (Brink 1990, s 272 ff) och vid Froso kyrka samt vid Hov i
Hackas socken, Jamtland, (Iregren 1989, s 119 ff; Vikstrand 1993, s 63 f) talar
ocksa for ett samband mellan storgravar, harskarmakt och kult. Aven pa Irland
var den centrala iriska konungakulten i Tara forlagd till en plats med gamla
harskargravar (t ex Ross 1967, s 65 ff; Byrne 1973, s 16 ff).

Eddakvidet Helgaqvida Hundingsbana onnor [II] (str 39 - 51)
antyder att det kan ha funnits en kult till en d6d "mytisk” harskare, Helgi. Det
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ar dock osakert om vi utifran den texten kan saga att man offrat vid den hog
som namns dar, men det dr helt klart att graven har hade religios betydelse och
att platsen uppfattades som ett stille dir man kunde moéta sina doda anférvanter.

I Hdlfdanar saga svarta (kap 9), visserligen nedtecknad av Snorre,
speglas en konkurrens mellan olika folk om den déda kungens kropp. Detta
leder till att folket delar upp liket i fyra delar, for att hoglagga delarna i olika
landsdndar?* Texten pavisar den religiosa betydelse stormannens kvarlevor hade
for folket. Med stor forsiktighet vill jag pasta att det kan ha forekommit en
offentlig kult till doda harskare eller atminstone en kult som utfordes vid harskar-
gravar, dven om de litterara beldggen ar relativt svaga.

Offrade man sin harskare vid nédar? En antydan till detta kan finnas
i Ynglingatal str 5, dir det talas om att kung Domaldi offrades av de dringssnikna
svearna. I J G Frazers bok The Golden Bough (1890) talas det om det sakrala
konungamordet, som var centralt i fruktbarhetsriter 6ver hela varlden. Folke
Stréom foljde delvis Frazers idéer. Han tolkade Domaldi-strofen i ljuset fran
Historia Norwegicaes uppgifter: Cujus filium Domald Sweones suspendentes
pro fertilitate frugum deau Cereri hostiam obtulerunt "Hans son Domald off-
rade svearna genom hingning at gudinna Ceres for god arsvixt’. Aven om
offersattet divergerar i de tva versionerna sa &r, enligt Strom, den grundlag-
gande tanken densamma: kungen offras till Ceres, interpretatio romana av
Freyja, for att detta ska ge god fruktsamhet at jorden (Strom 1954, s 38 f).
Senare (1967) knot Strom offret av Domaldi till idén om en kung som forlorat
sin lyckokraft.

Baetke (1964) holl inte med Strom om Démaldi-offrets syfte. Han tol-
kade Domaldi-strofen utifrén skaldedikterna Vellekla och Hdkonarmdl och kom
fram till att Domaldi offrades for att han missko6tt sina uppgifter att underhalla
“templen” och utfora blotsriterna till gudarna. Man offrade honom for att stilla
gudarnas vrede Over detta (1964, s 62 ff). Men varken i Ynglingatal eller Ynglinga-
saga finns det nagot som tyder pa att Domaldi forsummat sina plikter mot gu-
darna eller pa att konungaoffret skulle ha setts som ett forsoningsoffer (jfr Strom
1967, s 59 ff).

Jag anser att den enda palitliga tolkningen av Démaldi-berattelsen ar
den som man kan finga i Ynglingatal. Tva nyckelord kan ge en ledtrad till
forstaelsen: verbet soa, ’offra’, ’slakta’ och adjektivet drgjarn, ’aringssniken’.
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Den mytiske konungen Démaldi offras, séa, av svearna, suea kind, som var
aringssnikna, drgjorn. Den religiésa inneborden av verbet sda, ’offra’ stirks av
uppgifter i Hdvamadl strof 144, dir en rad kultiska termer radas upp efter
varandra: veiztu, hvé bidia scal?/veiztu, hvé blota scal?/veiztu, hvé senda scal?/
veiztu, hvé séa scal? Vet du hur man ska be?/Vet du hur man ska blota?/Vet
du hur man ska utgiva?/Vet du hur man ska offra?’

Aven Ynglingasaga kapitel 43, dér det talas om Oldfr trételgia, har
framforts som belagg for kungaoffret. Men flera detaljer dir saknar stod i
Ynglingatal str 21. Offermotivet t ex tycks vara Snorres egen uppfinning. Det
enda Tjodolf siger ar att husvargen, dvs elden, svalde Oldfs kropp vid sjon, Ok
vid vdg, hinn er vidiar hree Oldfs hofgyldir svalg. Inte heller namner Historia
Norwegic att Oldfr offrats, utan bara att han dog i frid i Swethia da han var
mycket gammal, Ejus filius Olavus cognomento tretelgia diu et pacifice functus
regno plenus dierum obiit in Swethia 'Hans son Olaf som kallas tritilja rege-
rade lange och fredligt och dog i hog alder i Uppsala’. Det finns, enligt min
mening, véldigt lite som talar for att Oldfr verkligen offrades.

Domaldi-strofen tyder dock pa att en mytisk konung offrats for att
folket ville ha god skord. Det finns arkeologiska beldgg for manniskooffer pa
sydskandinaviskt omrade under romersk jarnalder (t ex Fabech 1991a, s 284;).
Tacitus namner att de tralar, som i Nerthuskulten tvdttade gudinnans klader,
vagn och kultbild, sedan dranktes i sjon som ett offer till makterna (Germania
kap 40).2 Adams Gesta Hammarburgensis anger att manniskooffer forekom-
mit i Uppsalakulten.?* Gutasagan® och ikonografiska beldgg pa Ldrbrostenen
(Hammars 1)% antyder att manniskor offrades pa Gotland under forkristen tid.
Kristni saga kap 12, som kommit till i en kristen miljé, nimner att man offrat
manniskor under forkristen tid: t6ku pat rad at blota II monnum ’de tog da radet
att blota tva min’. Eftersom vitt skilda traditioner talar om ménniskooffer, sa
behéver inte uppgifterna i Ynglingatal str 5 vara helt orimliga. Kungen kan ha
uppfattats som det finaste manniskorna kunde ge gudarna.

Fabech antyder i sina arbeten att harskaren borjade kontrollera den
religiosa kulten nér offerpraxisen forandrades under 500-talet (Fabech 1994,
s171 ff; jfr Hauck 1992, s 231 ff). I det har hon ett starkt stod i det fornvést-
nordiska skriftliga killmaterialet, bl a. i det forkristna kvddet Ynglingatal (890
f Kr). Men det finns fler belagg i kdllmaterialet som kan st6dja hennes tanke.
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En betydelsefull person med sakral funktion skymtar redan i inskrif-
ten pa Kragehul-spjutet (Dr 196) (350 - 550 e Kr): ek erilar... wiju, ’jag erilar
... jag viger’ (Jacobsen-Moltke 1942, s 232 ff; Hultgard 1984, s 68). Glavend-
rupstenen (Dr 209) i Danmark (ca 900 e Kr) har inskriften: kupa uia lips
haipuiarbanpiakn, ’viernes gode, hirdens hgjverdige thegn (dvs ’hgvding i
hirden’)’ (Jacobsen-Moltke 1942, s 248 ff; Nielsen 1968, s 10). Inskriften talar
om en ledartyp som forenar religiosa och krigiska uppgifter.

Pa Stentoftenstenen (Dr 357), Gummarpstenen (Dr 358) och Istaby-
stenen (Dr 359) i Blekinge forekommer namnet Hadulv, hapuwolafr. Man kan
misstdnka att Hadulv var en lokal hovding (Krause 1966, s 209 ff; Moltke 1976,
s 109). Samtliga inskrifter har ett sakralt innehall. Stenfoftenstenen antas
ha tillkommit under 600-talet. De tre inledande raderna ar: niuhaborumr
niuhagestumr hapuwolafrgafj. Inskriftens betydelse har varit mycket omdisku-
terad; Lillemor Santesson gor en plausibel tolkning, dar de kultiska aspekterna
observeras: "Med nio bockar, med nio hingstar, gav Hapuwolfr ar” (1989, s 227).
Har finner vi alltsd en hovding som forrattar det offentliga offret, som kan
skinka folket ett gott ar, dvs dring i jordbruket, fruktsamhet bland boskapen osv.

Den Hddulv som finns i Gummarpinskriften tycks ockséa utfora sak-
rala handlingar: hapuwolafa<r> sate staba pria fff, ’Hddulv satte tre stavar fff’.
De tre sista runorna ar s k begreppsrunor och representerar héir ordet
*f-ehu>fé, ’lycka, rikedom’ (jfr Krause 1966, s 207 f; Moltke 1976, s 82). Om
Hadulv ristar tre runor eller reser tre stolpar med gudabilder ar naturligtvis
osékert . I vilket fall som helst utfor han hér en rituell handling som roér den
offentliga kulten. Inskriften har da samma kultiska betydelse som Stentoften-
stenens (jfr Hultgard 1993, s 249 f).

Vi har andra forkristna killor som anger att harskaren hade en roll
som vardare och beskyddare av heliga platser och den heliga kulten. Ovan
nimnda kenningar for kung Dagr som valteins spakfromudr och Yngvi, som
vordr véstallr (se ovan) i Ynglingatal ar nagra av de aldsta skriftliga belagg vi
har som vittnar om att hirskaren hade en speciell funktion i kulten. I skalde-
kvadet Hdkonarmdl (960 e Kr) talas det om Hdakon Haraldsson, (Hikon den
gode), som just dott och halsats valkommen till Valholl av Hermodr och Bragi,
darfor att ’det var vilkant att konungen skyddat de heliga platserna’, hvé sd
konungr hafoi vel of pyrmt véum (Jénsson 1973 B1, s 59). Under Hakon den
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godes tid tycks blotskulten ha varit skyddad och upprittad av hirskaren, men
da de kristna "Erikssonerna” tog makten f6rfoll den gamla kulten. I skaldekvidet
Vellekla (ca 990) kan vi se hur norrméinnen skyllde missvixten och oaren un-
der "Erikssonernas” valde pa den uteblivna blotskulten. Skalden hyllar darfor
i sitt kvdde Hdkon jarl som aterupprattar blotsriterna. Det lockar gudarna
tillbaka till offerplatserna. I str 16 sdgs det att jarlen later krigarna ater ’bygga
upp de heliga platserna’, vé byggva, och dérfér ’gror nu jorden ater som forr’,
nu greer jord sem doan (Jénsson 1973, Bl, s 119 f).

Hdkonarmadl och Vellekla antyder alltsd att jarlen ytterst var den
som ansvarade for den heliga kulten och helgedomarna (jfr Hultgdrd 1993,
s 248). Aven det forkristna kvidet Sigurdardrdpa (ca 960) har en formulering
som tyder pd att hdrskaren var den som skulle virna om den heliga platsen.
Dar sags om Sigurdr jarl: hver myni vés vid valdi veegi kind of beegjask, *vilken
man mé upptrada fientligt mot helighetsplatsens véktare’, dvs hévdingen Sigurdr
(Jonsson 1973 B1, s 70).

Négra stillen i sagalitteraturen tyder pa att konungen hade en speciell
stallning i kulten.?” I Heimskringla, Hikonar saga goda, kap 14, siger Snorre
att Sigurdr jarl pa konungens vagnar, vardar blotsfesten i Trondelag och att
han har viktiga uppgifter i ritualen som utfors i ett hof ’kulthus’. | Eyrbyggjasaga
kap 4 talas det om en hofgodi/godi pordlfr som skulle skota ’blotsfesten’,
blotveizlur, aven dar i ett hof och underhalla byggnaden med egna medel. Godi
var pa Island en héarskargestalt som utforde bade virldsliga och sakrala
ledaruppgifter. Han var alltsa jamférbar med konungen, jarlen och hévdingen i
ovriga Skandinavien?® En passage i Landndmabok berattar om porhaddr enn
gamli fran Mzre som var hofgodi. Da han begav sig till Island monterade han
ner hovet och tog med sig *mull och stolpar’, hofsmoldina ok stlurnar (Bene-
diktsson 1986, s 307). Denna notis kan tolkas som att ledargestalten porhaddr
vakade over den sakrala byggnaden.

Aven arkeologin tyder pa att hirskaren utforde religiosa riter vid
harskarsétet. Man har visat att det har forekommit offer av bl a s k guldgubbar?
vid hovdingagardar, hdrskarhus, hallar och kultplatser, exempelvis i Mere, Es-
kilstuna, Estuna, Froson (Graslund 1992, s 130 ff). Vid hovdingagarden Borg i
Lofoten fanns en langhall, dar man bl a funnit fem guldgubbar. Gerd Stamsg

Munch anser att hallen hade tre huvudfunktioner. Storre delen av aret var
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hallen ett vanligt boningshus, dar man tillagade mat och &t tillsammans. Kvin-
norna utforde sina sysslor dir, spann, vivde och lagade mat. Rummet fung-
erade ocksd som en gilleshall, dir hovdingen tog emot géster fran nar och
fjarran. Dessutom utforde hi’)vdingen de offentliga blotsriterna dar. Munch ut-
gar framforallt fran fynden i hallen, bl a guldgubbarna. Hon menar dven att
eldstadens konstruktion (”det trillrunde, egenartete ildstedet”) vittnar om reli-
gidsa ritualer (1991, s 321 ff).

Karl Hauck, som idr specialist pd guldgubbar och brakteatrar, har
visat att man frimst funnit dem vid platser som kan uppfattas som kombine-
rade hirskarsiten och kultorter. Fyndplatser som Gudme och Lundborg pa
Fyn samt Sorte Muld pa Bornholm har tre foreteelser gemensamt. De ligger
nara havet vid naturhamnar. De har alltsa varit viktiga handelsorter. Och de har
haft en funktion som hérskarsite och kultplats (Hauck 1992, s 231 ff). Fynd-
platsernas speciella karaktar accentueras nar det finns sakrala ortnamn i nér-
heten, ortnamn som kan héra ihop med Odinn-helgedomar, som t ex Odinsvi >
Odense i Danmark och Odinssalr vid Mzre i Norge (Hauck 1992, s 252 ff).

Killor av olika karaktar vittnar alltsa om att harskaren hade centrala
funktioner i kulten under forkristen tid. Som helhet maste man ge det centrala
i Fabechs teori stod, att harskaren nagon gang under 500-talet blev den som
kontrollerade det offentliga offret och de centrala kulthandlingarna. Det speg-
lar troligtvis en centralisering av makten i samhallet och kan ha bidragit till det
tidiga kungadomets uppkomst. Aven den militaristiska ideologi, som kommer
fram i krigsbytesoffren, har visst stod i det skriftliga materialet. Men den kri-
giska aspekten var inte allenaradande i de skriftliga kdllorna fran 900-talet och
senare. Fruktbarhetskulten hade en kontinuerlig stark stillning under hela
vikingatiden.
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Notforteckning

1 Bl a symposiet i Isegran, Fredriksstad, i Norge 1984 som gav resultatet Words and
Objects, 1986 och arkeologidagarna i Lund 1989, som gav Arkeologi och religion, 1989.

% Fabech 1991a, s 283 - 303; 1992, s 141 - 167; 1994, s 169 - 183.

3 S Brink har visat att ortnamn med elementet *al/ ’fornamnt hus; hus som har haft
betydelse for en bygd’, ofta forekommer vid platser som kan ha varit kungsgardar eller
harskarsaten, Brink 1992, s 107 - 121.

4 ”Nar de kollektive menneskeofringer tilsyneladende sa definitivt aflgses af kollektive
krigsbytteofringer, hvori der ogsa kunne indga mennesker, kan dette maske afspejle en
endring af, hvilke guders gunst samfundet sggte att opna og takke. En @ndring fra
Njord, Freyr of Freya - guder for bl a frugtbarhed og fred, til Odin, Tyr og Thor -
magiens, kunskabens, magtens, rettens og styrkens gudar (Dumézil 1962)” Fabech 1991a,
s 287, och detsamma aterkommer Fabech 1992, s 145 f. Se d&ven Fabech 1994, s 174: ”If
we are to speak of discontinuity in religious practice, we find the biggest break not in
Viking times with the introduction of Christianity, but in the Migration period,...”.

5 Lennart Elmevik anser att forledet i ortnamnet Hdrnevi inte syftar pa gudinnan
Horn utan snarast ska tolkas som gen plur av fsv @rin alt eeri m *aringsgud’, 1995, s 68 ff.

5 ’Thor’, inquiunt, presidet in aere, qui tonitrus et fulmina, ventos ymbresque, serena
et fruges gubernat, 'Tor sager de, harskar i luften, han rader 6ver aska och blixtar,
vindar och regn, torka och grodor’. Adam av Bremen, Bok 4:26.

7 For ikonografiska beldgg pa gudinnan, se de Vries 1970 § 319 ff; Strom 1985, 29 ff.

8 Gudinnans vasen var dock komplext och rérde inte bara fruktbarhet, Nésstrom 1995.

9 Deorum maxime Mercurium colunt, cui certis diebus humanis quoque hostiis litare
fas habent. Herculem et Martem concessis animalibus placant. pars Sueborum et Isidi
sacrificiat..., 'Bland gudarna dyrkar de ivrigast Merkurius, at vilken de anse tillborligt att
pa faststallda dagar aven bringa manniskooffer. Herkules och Mars blidka de allenast med
tillitna djuroffer. En del av sveberna offrar jimvil at Isis: ..." Germania kap 9.

10 Attenamnet Ynglingar finns dock inte belagt i kvidet, men mycket talar dock for att
Snorre har ritt nir han knyter hirskarna i Ynglingatal till detta namn. Picard 1991,
s 192 ff. belyser en rad problem som ror den sk. */ng-traditionen.

1 Den norske historikern Claus Krag (1991) har nyligen forsokt att omdatera Ynglinga-
tal till 1100-talet, eftersom han anser att det finns kristna element i kvddet. Han har
dock haft svart att finna stéd fér denna uppfattning bland andra forskare, se t ex Higer-
dal 1994, Fidjestgl 1994 och Sundqvist 1995.

12 T ex Hdleygjatal, Vellekla eller Hikonardrdpa, se aven Strom 1981, s 441 ff.

B T ex Grimnismdl, Vaforidnismdl, men dven kommenterat av Snorre i Gylfaginning
kap 38-41.

4 En hirskare som dgnar sig at orakelkonst finner vi i Vita Anskarii (kap 26). Aven
Adam antyder en form av divinationsriter vid helgedomen i Uppsala (bok 4, skolie 138)
se not 24. Jfr dven med uttrycket fil fréttar ’att stilla fragor i samband med offer’ i
Vellekla str 30. Riten utfors har av Hakon jarl, som i samma strof kallas teinlautar Tyr,
’blotmannen’.
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15 For en oversikt av “sakralkungateorin”, se Steinsland 1991, s 307 ff.
16 Oldfr namns namligen bland de ”historiska” kungarna i Ynglingatal, jfr, Wessén 1964.

17 Genom kyrkliga edikt fran medeltiden har vi klara indicier pa att germaner allmént
agnade sig at en forfaderskult, dvs att man frambar offer till den dodes grav under en
viss period efter begravningen, se t ex Gregorius IIL:s forbud mot sacrificia mortuorum
(738 e Kr). I Gutalagen § 4 star det vidare: Engin md haita d huapci d hult epa hauga.
I Gulatingslagen 29 kan man lasa: vér skolom eigi bléta heidit gud né hauga né horga.
For ytterligare beldgg, se de Vries 1970, § 145.

18 | en mycket osiker textpassage i Ynglingsaga (kap 10) sdgs det att Freyr (svearnas
konung) erholl efter sin dod (vilken man uppenbart férsokt att dolja) offer i sin hog (En
skatt ollum helltu peir i hauginn, ...). Detta kan vara ett dimmigt minne av offer till en
stormannagrav, som utforts kollektivt, trots att texten ar praglad av sagans karaktar.

19 Ynglingatals strof 13, 16 och 21.

20 Arkeologer har dock under senare ar papekat att de arkeologiska undersokningarna
i Gamla Uppsala ar bristfalliga med tanke pa omradets manga fornlamningar. Faktum &r
att vi vet relativt lite om kulten i Uppsala ur arkeologisk synvinkel. Tex Duczko 1993, s 10.

21 En del forskare, t ex Sundquist (1953, s 147 ff), har ifragasatt att Adam verkligen
skildrar Gamla Uppsala. De flesta forskare litar dock pa att Adams montes verkligen
syftar pa kungagravarna i Gamla Uppsala, t ex Olsen 1966, s 139 f.

2 Den rituella styckningen av liket har paralleller i andra indoeuropeiska kallor.
Plutarchos nimner att Romulus doda kropp styckades i Hephaistostemplet. Darefter
delades kroppsdelarna ut till senatorerna som bar ivag dem dolda i sina klader, Plutarch’s
Lives I: Romulus, kap 27. Denna tradition som finns bevarad hos flera klassiska forfat-
tare har tolkats som en sociogonisk myt, dvs en myt som forklarar hur olika folk och
samhillsklasser uppkommit, se t ex Lincoln 1986. Det ar mojligt att man kan tolka
Snorres berattelse pa ett liknande satt, jfr Nasstrom 1995, s 193.

2 Se dven Germania 9, ovan not 9.

2 Ibi etiam est fons, ubi sacrificia paganorum solent exerceri et homo vivus inmergi.
Qui dum non invenitur, ratum erit votum populi. Schmeidler 1917.

% Holmback & Wessén 1979: blotapu, pair synnum oc dydrum sinum.
% T ex Nylén & Lamm 1987, s 62 f.
27 En virdering av dessa sagatexters innehall finns i Hultgard 1993, s 221 ff.

8 Begreppet godi har dven funnits i 6vriga Skandinavien. Det finns pa danska runste-
nar Dr 190, Dr 192 och Dr 209. Det ar mojligt att begreppet godi i Danmark, Norge och
Sverige, endast anvandes som bendamning pa harskaren da han utforde sakrala funktioner.

2 Specialister pa omradet guldgubbar och brakteatrar havdar att dessa har haft en
religios funktion. K Hauck uttrycker detta: "Die Goldbrakteaten sind wie die Goldblech-
figuren eine der Uberlieferungssorten, die Einblicke in die Verbindung von Mythen und
Ritualen eroffnen. Darauf beruht ihr Rang im Kreis der authentischen Zeugnisse zur
germanischen Religions- und Sozialgeschichte”, 1992, s 230.
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Hedniska kult- och
offerhandlingar i Borg

Ett uttryck for gardens centrala
betydelse under yngre jarndlder

= oOrsta gangen garden Borg omndmns i de skriftliga kéllorna ar den
23 juni ar 1333. Kung Magnus Eriksson pantsatter da sina gods i
Borg i samband med ett byte av sina gods pa Visingsoé mot Linkopings-
. biskopen Karls gods i Skallvik vid Slatbaken (DS 2992). Redan den 29
oktober samma ar atertar dock kungen sina gods i Borg med motiveringen att
”han behover dem” (DS3007). Denna kalla ar tolkad sa att garden i Borg under
medeltiden var kronogods och inte kungens privata egendom (Nordén 1929,
s 17, Fritz 1973, s 89). Det var vid detta Borg som Riksantikvarieiambetets
regionkontor i Linkoping utférde en undersokning i samband med ett motorvags-
bygge vister om Norrképing i Ostergétland (figur 1). I forsta hand behandlar
den har artikeln de limningar fran kultiska aktiviteter som fanns intill den

gard fran yngre jarnaldern som undersoktes i anslutning till den medeltida
kungsgéirden i Borg. De kultiska ceremonier som &gt rum vid garden i Borg
och som vi kan se spar av utgor ett unikt arkeologiskt material som inte tidi-
gare har kunnat pavisas pa samma tydliga satt. I sitt sammanhang kan dessa
ceremonier som dgt rum sidgas vara ett utryck inte bara for kultiska handlingar
i sig utan dven ett uttryck fér den centrala betydelse som garden Borg haft
under yngre jarnalder.

For att sitta in garden i Borg i sitt sammanhang beskrivs forst nagra
av de forutsdttningar som funnits for framvéxten av en centralplats som Borg
just i detta omrade. Med centralplats menas har en lokal som haft en sarskild
funktion i férhallande till 6vrig bebyggelse. Denna funktion kan ha varit ekono-
misk, administrativ, religiés och militdr i syfte att kontrollera manniskor och/
eller territorier. I samband med den nya strackningen fér motorvagen vaster
om Norrkoping undersoktes féorutom garden i Borg dven ett flertal ordinédra
boplatser (om centralplatser i Borgs socken och 6vriga Norrkopingsbygden se
Lindeblad 1996, Nielsen 1996 ). En kort beskrivning gors ocksa av nagra forn-
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Figur 1. Sverigekarta med Vistsverige och Ostergétland forstorat. Renritning Mari-Anne Grénwall.

limningar som finns i Borgs narmiljo och som formodligen varit knutna till
garden under yngre jarnalder. Darefter presenteras den miljo som tydligt trader
fram i det arkeologiska materialet och som visar att en forkristen kult har
bedrivits och varit knuten till garden i Borg under yngre jirnalder.

Borgs gamla socken

Borgs socken var, innan den slogs samman med grannsocknen Lot kring ar
1800 en mycket liten socken, enligt Broocman endast ca 4x2,5 km stor (Broocman
1760, s 508). Om hans storleksangivelse ar riktig har Borg varit den minsta
socknen i Ostergétland. Nar jag fortsittningsvis nimner Borgs socken &r det

den dldre som avses (figur 2).
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Figur 2. Norra delen av Borgs socken med gravfilt, bytomter och dldre vigar inlagda. Renritning Mari-Anne Gronwall.

Nagra forutsattningar som ar viktiga for att ett omrade vaxer i bety-
delse och kommer att utvecklas till en centralplats dr givetvis tillgang till bra
jordbruksmark eller andra naturtillgangar, strategiska lagen och mojlighet till
goda kommunikationer (jfr bl a Fabech 1991, s 296, Kaliff 1992, s 103, Hyenstrand
1989, s 164, Lindeblad 1996, Nielsen 1996).

I det dldsta kartmaterialet fran 1650-talet bestar Borgs socken huvud-
sakligen av uppodlad dkermark. Akermarken utgbrs till stora delar av varvig
lera, finmo och sand och ar mycket bordig.

Aven jarnhanteringen har under medeltiden haft stor betydelse for
omradet. Bergslagen i Finspang, nordvast om sjon Glan, hade senast under
andra hilften av 1300-talet en val utvecklad hyttdrift (Ljung 1965, s 88). Hur
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omfattande den forhistoriska jarnhanteringen varit dr annu inte utredd. Sen-
tida uppgifter finns dock om sjomalmsbrytning i bl a sjon Glan och Dovern
(Nilsson 1990, s 334). Mojligen har detta skett redan under forhistorisk tid.

Kommunikationsmaéssigt ligger omradet vil placerat intill Motala
strom. Strommen har utgjort en mycket betydelsefull kommunikationsled fran
Ostersjon och in mot de inre delarna av Ostergétland. For att ta sig vatten-
vigen in i landskapet maste tva fall passeras, det forsta inne i Norrkoping och
nasta fall mellan Borgs séteri och Fiskeby. Dessa tva fall har ocksa gjort Motala
strom till en optimal plats for lax- och alfiske samt kvarndrift, atminstone un-
der medeltid.

Genom socknen har ocksa den betydelsefulla landvagen mellan Norr-
koping och Linkoping gatt. Under medeltiden var denna en del av eriksgatan
(Kraft 1946, s 39). I det adldsta kartmaterialet fran 1600-talet har vagen 16pt
rakt genom socknen fran Herrebro in mot Norrképing. Om man ser till fornlam-
ningsbilden och de aldre byarna bor dock vigen i dldre tid ha gjort en krok upp
mot Skilv och garden Borg (figur 2).

Clas Tollin vid Kulturgeografiska Institutionen i Stockholm har gjort
historiska kartoverligg over stora delar av Borgs socken. Genom detta arbete
framgar att den dldre socknen bestod av sju enheter. Den storsta byn var Borg
med sex hemman. Alla hemman var av krononatur utom Kattsatter som har
legat perifert i forhallande till de andra byarna. En egendomlighet &r att byarna
i Borg saknar egentlig utmark. I stillet fanns langt fram i tiden en socken-
allmdnning som lag soder om Norrkdpingsvagen. Den hdr typen av allmanningar
faller utanfor det gingse monstret fér allmanningar i gotalandskapen och lik-
nar i stillet mer de i Smaland vanliga utmarkerna som kallades skogelag. Bak-
grunden till sockenallméinningen i Borg kan vara att det funnits en dldre enhet
som omfattade storre delen av det som senare blev Borgs socken.

Det stora inslaget av kronohemman utgor ytterligare en indikation
pa detta (Tollin 1994). Den gird som troligen utgor denna centrala enhet &r
garden i Borg. Under medeltid finns skriftliga kéllor som omtalar Borg som
kungsgard. Garden anliggs nagon gang under 600-talet. Samtidigt kan vi vid
ett flertal undersokningar i Borgs socken spara tydliga forandringar i det ar-
keologiska materialet. Manga boplatser struktureras om vid denna tid, 6verges
eller flyttar till nya platser (Lindeblad 1996, Nielsen 1996). Aven i det boplats-
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material som UV Linkoping utfért i 6vriga Ostergotland kan denna forandring
med stor tydlighet iakttas (Hedvall 1995, s 34). Aven gravskicket genomgar en
forandring som kan avlasas i bl a nya gravformer och ett nytt gravskick (Kaliff
1995, s 105 ff, Lagerlof 1991, s 127). Vid denna tid sker enligt vissa forskare en
institutionalisering av kulten som kan sparas i det arkeologiska materialet
(Fabech 1994, s 174). Det dr ocksa under folkvandringstid och vendeltid som
ytterligare tva centralplatser med skilda funktioner etablerades i Borgs socken
- verkstadsomradet vid Herrebro och Borgs skans.

Herrebro

Vid Herrebro undersoktes ett verkstadsomrade fran yngre jirnalder (Linde-
blad, Nielsen 1993). Platsen ligger pa en udde i det numera utdikade Herre-
brokarret, som genom Norsan haft forbindelse med sjon Glan som i sin tur har
forbindelse med de inre delarna av landskapet. Vid Herrebro har dven den stora
landvagen mellan Linkoping och Norrkoping passerat. I den forna strandkan-
ten fanns ett kulturlager med avfall fran specialiserat hantverk som glasparle-
tillverkning, smide och ben och hornhantverk. Dateringarna fran Herrebro har
en tyngdpunkt till yngre jarnalder och da framfor allt till 700-talet. Verkstads-
omradet har sedan existerat fram till nagon gang under 1000-talet da det ver-
kar overges helt.

Borgs Skans

Jordvallsanlaggningen Borgs Skans har legat vid Motala stroms strand, ett stycke
nedstroms fran Fiskebyfallet (Lindeblad 1996). I narheten av Skansen har den
aldre 6vergiangen Over Strommen varit beldgen. Ur kommunikationssynpunkt
har anldggningen siledes ett mycket strategiskt lage, alla resande saval land-
som vattenvigen har varit vil synliga fran denna punkt. I borjan av 1900-talet
skrev Nordén om jordvallsanliggningen och menade att den troligen tillhorde
kungsgarden i Borg (Nordén 1929, s 17). Efter detta har vallen helt fallit i
glomska och blev darfor inte registrerad som fornldmning. Det har haft till foljd
att vallen i dag i stort sett ar helt utplanad och forvandlad till fotbollsplan.
Forst ar 1992 uppmérksammades jordvallen ater nir Anders Kaliff fran RAA:s

regionkontor i Linkoping gjorde historiska kartoverldgg over omradet. Vallen
har nu fatt RAA nr 270.
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Figur 3. Topografisk karta éver utgrdvningsomrddet vid Borgs sdteri. Utgrdvningsomrddet och de undersokta hus-
ldmningarna dr markerade. Ldagg mdrke till att bade kyrkan och den undersiokta bebyggelsen har legat i ett flackt
ldge ett stycke ifrdn den markerade hdjden. Renritning Mari-Anne Gronwall.

Under 1994 gjordes en mindre undersokning av de rester som finns
kvar av vallen. Tolkningen av vallens funktion har pga att sa lite av den finns
bevarat blivit hypoteser som delvis bygger pa en annan anldggning som under-
sokts i Ostergotland fran samma period, Odensforsvallen. Méjligen kan Borgs
Skans ha uppforts som en markering i landskapet, eller som omlastningsplats,
for att slippa passera fallet vid Fiskeby och i stéllet ta sig landvdgen in mot
Herrebro (Lindeblad 1996).

Dessa tva platser med skilda centrala funktioner har troligen varit
knutna till garden i Borg. Alla tre har placeringar vid kommunikativt strate-
giska lagen i landskapet.
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Herrebro och Skansen pa var sin sida om fallet vid Fiskeby dar land
och vattenvagar skar varandra och garden i Borg vid landvagen i narheten av
Fiskebyfallet. Den hédr uppsplittringen rent fysiskt i landskapet av platser med
skilda centrala funktioner bor visa pa en vilja och férmaga hos storménnen att
kontrollera det egna landskapet, vilket bor ha utgatt fran en och samma per-
son. I och med detta kan aven kulten i Borg ges en mojlig forklaring.

Garden i Borg

Garden i Borg etablerades nagon gang under 600-talet och hade en kontinuitet
upp i 1500-talet. Under 1500-talet 6vergavs garden, mojligen i samband med att
Gustav Vasa bygger en ny kungsgard i Norrk6ping.

De undersokningar som gjordes i Borg berorde inte sjalva bytomten
utan omradena strax soder och sydvast om denna. En topografisk karta dver
Borg visar att bade yngre jarnaldersgarden, den medeltida kungsgarden och
kyrkan ligger neddraget fran det hogsta kronldaget (figur 3).

Mojligen har garden och den medeltida kyrkan anlagts i detta lage av
hansyn till tidigare gravar. Pa kronldget anlades dock sdteribyggnaden och
tradgarden pa 1600-talet, vilket har utplanat alla eventuella gravar i omradet.

Den byggnad som ska presenteras i detta sammanhang ar framfor allt
hus 5 (figur 4), som fanns inom den del som daterats till yngre jarnalder. I
omradet undersoktes fem hus med skilda funktioner som kunde dateras till
denna period. Hela girden ar inte undersokt utan stracker sig formodligen
norrut dar sateriets tradgard en gang har legat.

Kulthus

En av de byggnader, hus 5, som undersoktes i Borg tolkades som ett hus knutet
till den forkristna kulten vid garden. Diskussionen om huruvida kultbyggnader
overhuvudtaget funnits har linge forts (jfr Olsen 1966, Holtsmark 1970, Gras-
lund 1992). Olav Olsen menade att den forkristna kulten bedrevs pa heliga
platser under bar himmel och att det inte fanns kultbyggnader inom det germans-
ka omradet. Han menade att de uppgifter som finns ar sena och osédkra och att
de formodligen ofta var paverkade av kristendomen (Olsen 1966, s 82 ff). Fra-
gan om kultplatskontinuitet fran forkristen tid till kristendomens inférande
har ocksa berorts. Nagra fragor som stallts dr bl a om byggandet av en kristen
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Figur 4. Plan 6ver kulthuset (HUS 5) gdrdsplanen, amulettringar och jarnframstdllningsugnar (A124 och A111).
Dessutom visas fordelningen av kénsbestimda svin. Renritning Mari-Anne Gronwall.
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kyrka varit en foljd av att hér funnits en kultplats, eller av att marken dgdes av
en storman etc (Brink 1992, s 121). I Charlotte Fabechs studie 6ver forind-
ringar i religionsutovning i Danmark fran forkristen tid till kristendomens inf6-
rande tas den senare av dessa fragor upp. Hon menar ocksa att det stora brottet
i religionsut6vningen inte skedde under sen vikingatid, vid introducerandet av
kristendomen, utan var en process som pagatt sedan folkvandringstid. D& éver-
gavs successivt de tidigare offerplatserna, som haft en tusenarig kontinuitet. I
stéllet upptrader nya fynd pa boplatser som ex guldgubbar vilka har en klar
anknytning till kulten. Detta kan tyda pa att aristokratin under folkvandringstid
har tillskansat sig sa stort inflytande och makt att man éven hade méjlighet att
institutionalisera kulten (Fabech 1994, s 174). Inspirationskillan till denna
forandring i valet av sakrala platser kan méjligen sokas pa kontinenten. Har
uppfordes och &gdes de forsta kyrkorna av stormiin och kungar. En kyrka var
en privatpersons egendom och kunde kopas och séljas. Redan konciliet i Braga
ar 572 utfardade bestimmelser om att kyrkor som uppforts av vinningslystnad
och inte av religiosa skal inte skulle konsekreras (Brink 1990, s 75). De lokala
stormédnnen i Norden kan, med insikt i och erfarenhet av europeiska férhallan-
den ha formatt knyta de religiosa handlingarna till sin egendom, utan att det
innebar en annektering av kristendomen (Fabech 1991, s 292).

Om detta skett sa tidigt som under 600-talet for Borgs del vet vi inte.
Den byggnad som undersoktes vid garden och som kan knytas till en kultisk
funktion ar genom fynd och “C-analyser daterad till sen vikingatid. Vi vet hel-
ler inte sakert om denna kult enbart har varit till for de som varit bosatta pa
garden i Borg. Den typ av byggnader och fynd som nu presenteras dr i dag i
stort sétt unika fyndmaterial och forekommer inte pa ordindra agrara boplatser
fran yngre jarnalder. Det ar darfor troligt att det pa garden i Borg suttit en
storman som genom att kontrollera de religiésa handlingarna dven kunnat
kontrollera médnniskor, mojligen inom den enhet som i stort omfattar Borgs
gamla socken.

Hus knutet till kulten

Huset som vi tolkat som en byggnad knuten till kulten var ca 6x7,5 m stort i
nord-sydlig riktning med en Oppning i vdstra delen. Det har varit uppfort pa
syll, sannolikt i knuttimmer (figur 4). Byggnaden var uppford pé en stenlagd




gardsplan som var ca 1000 m? stor. P4 gardsplanen utanfor byggnaden fanns
en depa av 98 sk amulettringar och ca 75 kg obranda djurben. Huset har
formodligen varit uppdelat i tva rum, rester efter en gang syns i mittdelen av
huset. Golvet har varit stenlagt, med rundade stenar. En klar skillnad kunde
urskiljas i stenmaterialet innanf6r syllarna och utanfor huset. Samma typ av
sten fanns dven ett stycke utanfor husets ingangsdel i en "forstugeliknande”
utbyggnad. Vid den ostra langvaggen fanns mitt pa viggen ett fundament av
kraftiga flata stenar som mojligen har utgjort fundamentet till ett altare. Detta
fundament lag mitt for den gang som delade huset i tva rum. Strax s6der om

fundamentet, i husets vistra del, lag tva stycken amulettringar. I 6vrigt var
huset helt fyndtomt.

Figur 5. Amulettringar fran Borg. Skala 1:1. Illustration Richard Holmgren, ARCDOC.
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Amulettringar

Utanfor husets véastra del fanns, intill en bergsklack, en depa med 98 eldstals-
formade amulettringar. Bendmningen har dessa ringar fatt pga de miniatyrhingen
som ofta finns pa ringarna. Miniatyrhdangena ar da ofta i form av Torshammare,
skaror, ringar etc. Hur dessa har anvéants i kulten kan vi givetvis inte sikert
sdga. Pa Larbrostenen fran Gotland finns en avbildning av mén som gar i proces-
sion med ringar i hdnderna, vilket majligen skildrar en av de situationer da dessa
anvandes. Kanske dr detta en avbildning av en forkristen ritual som under kristen-
domen kom att ersattas av kyrkliga ceremonier, sk gangeriter. I en artikel, som bl a
behandlar folkliga gangeriter, staller Anders Hultgard fragan om de processioner
eller vandringar genom akrarna som genomforts i vissa delar av Sverige och
Norge dnda in pa 1800-talet, 4r en uppsattning kyrkliga riter som kristendo-
men fort med sig till Norden. Problemet, menar Hultgard, ar om dessa kyrkliga
ceremonier ersatte liknande forkristna ritual eller om de kom att utgora inno-
vationer uppkomna genom kristianiseringen av Norden (Hultgard 1992, s 65).

Depan av den hér typen av amulettringar som hittades i Borg ar i
dag den hittills storsta i sitt slag i Sverige. Den vanligast forekommande fynd-
kontexten av amulettringar och amuletter tycks annars vara att de ar placerade
enstaka i gravar eller som enstaka i golvlager till hus, som ett offer eller val-
gangsonskan. En studie av miniatyrskaror fran yngre jarnalder i Malardalen
visar att gravfiltsfynd ar den klart vanligaste fyndkontexten for den typen av
amuletter (Isaksson 1992, s 12).

Amulettringarna i Borg lag samlade nedanfor en bergsklack utanfor
den byggnad som beskrevs tidigare. Liknande deponeringar av amulettringar
som vi ser i Borg, intill bergklackar, har ocksa noterats pa Helgo (Holmqvist
1979, s 56) och pa Sandaboplatsen i Uppland (Agvist i denna volym).

Alla amulettringar som hittades i Borg har varit ihopsmidda av tva
delar och har da fatt en eldstilsliknande form som kan vara en symbol for den
renande och livgivande elden (figur 5). Som delar liknar de en skédra som har en
anknytning till fruktbarhetskulten (Graslund 1993, s 190). Nagra av hangena
ar yxformade och symboliserar troligen guden Tor, enligt Adam av Bremen den
fraimste av asarna under vikingatid. Adams skildring av Tor som huvudgud
framfor Oden dr omdiskuterad. Enligt Strid bekréftas snarare dn fornekas dock
Tors framtrddande roll av ortnamnen (Strid 1993, s 98).
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En hel del av amulettringarna dr inte fardiga, utan bor betraktas som
halvfabrikat. I depan fanns dven en hel del jarnslagg, som sannolikt dr smides-
slagg. Ett par anldggningar utanfor huset ar kopplade till jairnframstillning
eller smide. I nuvarande skede har dessa inte analyserats narmare, varfor funk-
tionen tills vidare far vara en 6ppen fraga. Anlaggningarna ar dock till formen
mycket lika sk schaktugnar som anvands vid jarnframstallning.

Klart ar att amulettringarna ar deponerade bade som fardiga och
som halvfabrikat. I det sammanhanget dr det av intresse att studera jarnsmedens
roll i det forhistoriska samhallet. Jirnsmeden ansags sta i forbindelse med dver-
naturliga makter och att smida ansidgs som en narmast overnaturlig konst
(Christiansen 1982, s 263, Burstrom 1990). Sarskilt duktiga smeder ansags
dvéargarna vara. Tva dvargar, Sindre och Brock har smitt gudarnas storsta
dyrgripar som Fros galt, Tors hammare och Odens spjut (Holtmark 1970, s 56).
Aven Vélund, som anses vara alvernas konung, omtalas som méistersmed i bl a
Volundskvédet.

De foremal och anldggningar som vi hittat vid kultbyggnaden i Borg
representerar en hel process; fran jarnframstallning till smide, deponering av
amuletter, slagg, offer av djur och kultbyggnaden som en del av kulten i Borg.
Ett citat himtat ur den poetiska Eddan i 6versittning av Bjorn Collinder speg-
lar vil den situation vi ser i Borg. Citatet dr fran Volvans spadom 7:e strofen:

"Asarna mottes pd Idavall,

timrade hoga harg och blothus,

gjorde smideshdrdar, hamrade smycken,
smidde tinger, slojdade redskap.”

Benmaterialet

Pa den stenlagda gardsplanen utanfoér huset fanns ca 75 kg obrdnda djurben
bevarade. En prelimindr osteologisk rapport utford av Leif Jonsson, UV Vast,
visar att det bestod av en ovanligt stor del skallar och kédkben i forhallande till
ovriga matrika delar. Det har antyder att det inte ror sig om vanligt matavfall.
Dessutom férekom mycket ben fran hédst och hund. Fran hund fanns ben fran
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samtliga kroppsdelar representerade. Dessa var fran storleksordningen kna-
hundar upp till vargstorlek. Enligt Leif Jonsson kan det mojligen rora sig om
ben fran varg (Jonsson muntl). I atminstone ett fall har det kunnat konstateras
att hunden blivit halshuggen. Pa tva fragment finns aven huggspar vid backen-
partiet pa hunden. Hundben forekommer normalt inte bland benmaterial fran
boplatser. Hunden i sig omtalas heller inte i den aldre diktningen. Daremot ar
den valbelagd i det arkeologiska materialet framfor allt i gravar fran yngre
jarnalder. Att de haft en betydelsefull stallning visar bl a att de ofta hittas i
stormannagravar. I en vendeltida stormannagrav fran Rickeby i Uppland fanns
t ex inte mindre dn\fyra hundar gravlagda (Sjosvard 1989, s 35). Den storsta
koncentrationen av hund fanns omedelbart vister och nordést om amulett-
ringarna. Aven katt fanns representerad bland benen, vilket liksom hund vanli-
gen endast forekommer i gravmaterial fran yngre jarnalder. Andra ovanliga
djurarter som framfor allt fanns i omradet kring amulettringarna ar bl a kron-
hjort, gas, rdv, béaver, gravling och lax. Benmaterialet inneholl dven ben fran de
vanligast forekommande typerna av tamdjur pa boplatser som ex far, svin och
not (muntl Leif Jonsson). Av 86 fragment fran svin tillhorde hela 53 fragment
kraniedelar. Av dessa har 35 fragment gatt att konsbestimma. Av dessa 35
bestod 23 av galt och 12 av sugga. Intressant ar att samtliga ben fran sugga,
undantaget ett fragment, lag i nira anslutning till amulettringarna (figur 4).
Kopplingen till fruktbarhetsgudinnan Froja ar tydlig. I skaldediktningen pa
900-talet forekommer ett annat namn for Froja, namligen Syr, 'so, sugga * (Holts-
mark 1970, s 75). Mojligen kan man genom detta dven koppla de eldstals-
formade amulettringarna till fruktbarhetsgudinnan Fr6ja. Som framgar av
spridningsbilden fanns galten representerad med fler antal fragment. De lag
dock betydligt mer spritt over gardsplanen. Galten i sig forknippas d@ven den
med en av fruktbarhetens gudar-Fr6. Fro hade en gyllene galt vid namn
Gollingburste eller Slidrugtanne (Holtsmark 1970, s 70).

En skildring av helgedomen och blotgillet i Uppsala finns atergivet i
Adam av Bremens "Hamburgstiftet och dess biskopar”, nedtecknad i slutet av
1000-talet. Denna skulle till viss del kunna aterge situationen i Borg. Om offer-
festerna berittar Adam: ”..av varje levande varelse av manligt kén offras nio
stycken, med vilkas blod man brukar blidka gudarna. Kropparna héngs upp
i en lund ndra templet. Denna lund halles sa helig av hedningarna, att varje
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trdd anses ha en gudomlig kraft som foljd av de offrade kropparnas dod och
forruttnelse. Dér hinger ocksd hundar och hdstar jimte mdnniskor..” (Adam
av Bremen 27).

I benmaterialet fran Borg ar bade hast och hund rikligt represente-
rade. Daremot finns inte ben fran ménniska i materialet, vilket man kanske
heller inte ska forvinta sig att hitta vid offerplatser knutna till garden. Offer av
manniska forekom troligen enbart vid de storre blotfesterna medan man vid de
mindre begransade sig till djuroffer.

Strax utanfor huset fanns dven en genomborrad 6rnklo som troligen
burits som amulett. Bide 6rn och mojligen dven varg antyder en koppling till
Oden. I Grimnesmal strof 10 beskrivs Odens boning:

"Alla som komma till Odins boning
kdnna igen den genast:

det hdnger en varg vdster om porten,
en Orn sitter lutad ddrover.”

Ett par “C-analyser ar gjorda dels pa en av de anlaggningar som kan
vara jarnframstillningsugnar dels pa benmaterial fran stenpackningen. Dessa
analyser antyder att kulthuset och offerkulten vid Borg framst kan knytas till
900-tal. Den dateringen forstiarks daven av amulettringarna som allmédnt anses
hora 900-talet till.

Nagon gang under 1000-talet plockas vaggpartierna ned pa kulthuset
i Borg och endast syllstenarna lamnas kvar. Dérefter tacks hela syllfundamentet
med ett tjockt lager grus. Detta skulle kunna tolkas som en rituell begravning
av den forkristna kultbyggnaden. Endast ca 100 m 6ster om kultbyggnaden
uppfors formodligen den nya kyrkan, pa samma plats ddr den senare sten-
kyrkan fran 1200-talet byggs. Nagra sdkra beldagg finns givetvis inte for detta i
dag, men den medvetna 6vertickningen av kultbyggnaden stiarker antagandet
att denna byggnad fatt ge vika till forman for den nya tron.
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Hall och harg - det rituella rummet

Cecilia Aquist

Hall och harg

Det rituella rummet

* ntresset for mentaliteter och manniskors forestillningsvarld har blivit
alltmer framtrddande pa senare ar. Det ar numer “tillatet att diskutera
andra faktorer dn rent ekonomiska och sociala. Gravar, offerfynd och
.. hillristningar bildar vanligen det underlag som ligger till grund for var
tolkning av den forhistoriska forestillningsvarlden i ett langtidsperspektiv. Det

skriftliga kéllmaterialet fran den hér perioden ar mycket magert, och bestar
huvudsakligen av anonyma runinskrifter. Under vikigatiden pabérjas en inten-
siv mission inom det Nordiska omradet och det skriftliga materialet 6kar som
en foljd av detta. De viktigaste litterdra kéllorna anses vara tillkomna under
vikingatiden, dven om de poetiska diktverken ar avskrifter fran senare delen av
1200-talet. Anne Holtsmark har i sin ”Fornnordisk mytologi” pa ett 6versiktligt
satt redovisat de olika kéllorna och deras tillforlitlighet! Vikingatiden och den
tidiga medeltiden ar en omdiskuterad och mycket komplicerad period i Nordens
historia. Den process som sa smaningom ledde fram till ett helt kristet samhlle
var intimt forknippad med den process som dven ledde fram till ett statssamhalle.
Komplexiteten och gransoverskidandets problematik har behandlats av bl a
Jens Peter Schjgdt,> Gro Steinsland® och Charlotte Fabech®.

Vanligtvis utgar den arkeologiska diskussionen om hedniska respek-
tive kristna foreteelser utifran undersokta gravar och gravfalt samt undersok-
ningar av gravar pa kyrkogardar, medan det boplatsarkeologiska kéllmaterialet
sillan bidrar till tolkningar kring méanniskornas forestéllningsvarld.

Ytterligt fa icke-kristna helgedomar dr undersokta, men om detta
faktum beror pa vara svarigheter att tolka dessa konstruktioner som varandes
helgedomar, eller om deras antal faktiskt dr sa fa, kan i skrivande stund inte
avgoras. Traditionellt anses att det finns ett ndra samband mellan gardar med
namnet hof/hov och den hedniska kultutévningen.’ Denna koppling ar sikert
inte omojlig att finna, men sannolikt kan samtliga boplatser berika diskussionen
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O Uppsala
om hedniska och kristna foreteelser pa
motsvarande satt som gravarna kan. v
Under det senaste decenniet har %
ett flertal boplatser mellan Uppsala och f/yt&mav. v i

Stockholm varit foremal for arkeologiska
undersokningar (figur 1). Atminstone tva
av dessa boplatser kan pa ett hogst pa-
tagligt satt bidra med ett nytt och mer
nyanserat perspektiv pa det hedniska sam-
héllets forestallningsvérld.

Offentlig och privat kult

De flesta av livets skeden var omgardade
av riter och offer; fodelse, dop, vigsel och
dod, men dven i samband med arets véx-
lingar och for att blidka gudarna vid sadd,
skord, regn och krig. Sagalitteraturen om-

talar att man offrar soner, dottrar, djur,

mat och 6l. Offermaltiden, som exempel- Figur 1. Karta 6ver del av Mdlardalen. Stdder eller tidigare stads-
bildningar dr markerade med en cirkel. Kvadrater markerar bo-
platser som uppvisar ldmningar av aristokratisk karaktir medan
ter. Denna forenar dels de deltagande in-  trianglar markerar boplatser av mer "ordindr” karaktdr.

vis kultgillet, var en av blotets héjdpunk-

bordes, del befaster den deras gemenskap med makterna. Att dra en tydlig
grans mellan offentlig och privat kult ar inte helt enkelt. I det féljande ansluter
jag darfor till Folke Strom’s definition, som i korthet innebar att den offentliga
kulten ar gemensam for ett rike, ett landskap ett harad eller en socken.® Efter-
som de religiosa och rattsliga funktionerna var integrerade i det gamla atte-
samhdllet forekom ofta kultplats och tingsstélle tillsammans, sa att dessa bil-
dade ett religiost-rattsligt bygdecentrum. Som Charlotte Fabech har visat kan
en diskontinuitet i religionspraxis sannolikt hérledas till folkvandringstid, inte
till tidpunkten for kristendomens inforande.” Adam av Bremen omtalar ett hed-
natempel i (Gamla) Uppsala, och som enligt bl a Ann-Sofie Graslund bér ha
svarat for stora delar av Mélardalens offentliga kult.? Den privata kulten skulle
kunna definieras som de riter som dgde rum pa den enskilda garden, dit dven
en vidare slaktkrets kunde vara valkommen?
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Miniatyrskaror kan enligt gammal tradition antas knyta an till frukt-
barhetskulten, dar guden Frey (Fro) hade en framtriadande roll. Den fornnor-

diska litteraturen omtalar diremot inget som skulle styrka detta antagande.
Guden Tor med sin hammare ar vilkind i vikingatida bildframstéllningar, men
vi kdnner inte till nagra avbildningar av Frey dar han skulle vara férsedd med
skaror eller andra symboler.!® Freykulten hade sin tyngdpunkt forlagd till trak-
terna kring Malardalen, och ansags vara svearnas speciella offergud!* Uppsala-
templet var Mélardalens religiosa centrum, och Frey var fran borjan en framtra-
dande gestalt har. Strax innan kristendomen nar Uppsalatemplet skall Frey ha
fatt avsta sin plats till Tor, askans men aven fruktbarhetens gud!* Si sma-
ningom kom den hedniska kulten i Uppsala att ersattas av den kristna Eriks-
kulten, som &r en tydlig votivkult.”® Denna kult forefaller vara en efterfoljare
till den officiella hedniska kulten vid templet och har manga gemensamma drag
med densamma.™

Hall

Historiskt sett ar hallbyggnader knutna till aristokratin och samhallets Gvre
skikt. Har utovade familjens 6verhuvud sina rattigheter och skyldigheter, har
holls fester och gavs tribut. Men hallbyggnaden hade dven en mycket viktig roll
i den hedniska kulten. Att identifiera huvudbyggnaden pa en gard kan medféra
vissa svarigheter om inte fyndmaterialet avviker fran mangden. Herschend menar
att kontinuitet och stabilitet i sig, kan vara en indikation pa att ett specifikt lang-
hus skall karakteriseras som en hallbyggnad, eftersom hus vanligtvis inte bygg-
des om pa exakt samma stille!® Vid Borg i Lofoten har under flera r under-
sokts delar av ett omfattande byggnadskomplex som under vikingatid antogs
rymma en befolkning pa ca 1 800 personer. Har patréffades bl a ett hus som
uppfordes kring 400 - 500-talet och som stod pa samma plats fram till ca ar
1000. Huset var 74 meter langt och ca 8 meter brett, och dr dirmed det storsta
yngre jirnaldershus som har undersokts i Norden. I huset patréffades tillsam-
mans med ett i 6vrigt rikt fyndmaterial aven fem guldgubbar, importerat glas
och importerad keramik. Halldelen i huset har tolkats ha tre huvudfunktioner;
dels vanligt bostadsrum, dels gastabudshall, dels som en viktig del i kulten.!® I
exemplet fran Borg kan bdde kontinuitet/stabilitet och ett i Gvrigt anméarknings-
vart och tydligt fyndmaterial peka ut gardens huvudbyggnad och dess funktioner.
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Harg

Enligt Kulturhistoriskt lexikon fér nordisk medeltid star ordet harg for “sten-
hop*, “stenrose“ eller “hog plats“. Bendmningen utgor en aldre (inhemsk) be-
teckning for helgedom, medan ordet hov anses vara ett yngre inlanat ord. Detta
forefaller vara en mycket grov férenkling av begreppen som bl a Olav Olsen har
behandlat.'” Dessa icke-kristna helgedomar omtalas pa flera stéllen i det skrift-

liga materialet, och i den man byggnader fanns var dessa uppforda i tra.’®

“Asarna moéttes pa Idavall

timrade hoga harg och blothus,

gjorde smideshdrdar, hamrade smycken,
smidde tinger, slojdade redskap.

Vélvans spadom 7

Den kristna missionen borjade i Skandinavien under 800-talet, men
den process som sa smaningom kom att leda till ett helt kristet samhélle pabor-
jades sannolikt redan under 500-talet.!® Eftersom det gamla dttesamhéllet vi-
lade pa religios grund kunde Gvergangen fran hedendom till kristendom inte
genomf6ras utan bistand fran de ledande skikten i samhéllet. Dessa initierade
ofta missionsverksamheten och donerade mark till kyrkan. Vanligtvis rekryte-
rades biskoparna ur den gamla aristokratin.?’ Missionsstrategin har varierat
over tid och sannolikt dven mellan olika geografiska regioner. Det fanns icke-
kristna helgedomar kring ar 800 som var uppforda i trd, vilka som ett led i
missionsstrategin forstordes,?! medan det 400 ar senare omtalas i ett brev till
biskopen i Finland “att lundar och helgedomar som en gang har varit avsedda
for hedningarnas riter skall frivilligt 6verlamnas till kyrkan efter att dessa har
blivit omvénda“? Det &r manga ganger svart att utifrdn gravmaterialet avgora
om den jordfasta individen var kristen eller inte. Redan under 800-talet fanns
en kristen forsamling pa Birka dar de kristna individerna kunde identifieras
enbart genom att gravarna aterfanns inom ett begransat omrade som pa grund
av sin gravtithet verkar ha utgjort en invigd begravningsplats.?® I norra Da-
larna forekommer rikliga gravgavor i tillsynes kristna gravar®* och i sydostra
Estland var begravningar vid gardsgravfalt vanligt forekommande dnda fram
till 1700-talet. De estlindska gardsgravfalten representerar snarast ett mellan-
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led mellan ett hedniskt och ett kristet gravskick, genom att kyrkan har gett sin
motvilliga vélsignelse till begravningar pa gardsgravfalten. Gravarna innehaller

manga ganger foremal i form av mynt, smycken, beslag och sma verktyg.?

Exemplet Siby

Delar av byn Saby i Norrsunda socken undersoktes 1992 och 1993 i samband
med arbetena infor Arlandabanan. I Sibys nédrhet finns flertal gravfalt fran
yngre jarnalder, bl a Upplands storsta gravfalt med 180 registrerade anlagg-
ningar. Till gravfaltet hor dven Kung Nordians hég som ar ca 50 meter i diame-
ter och ca 12 meter hog. Norr om Saby finns Norrsunda kyrka som uppfordes
i slutet av 1100-talet och ar en av Upplands fyra osttornskyrkor.

Inom boplatsens norra del, strax oster om gravfaltet patraffades en
ca 28 m i diameter stor palkrets. Innanfér denna fanns tva ost-vastligt oriente-
rade enskeppiga hus, av vilket det ena var 14x5 m stort och det andra 4x2,5 m
stort. Det fanns inga indikationer pa att husen skulle ha utgjort bostadshus
eller fahus. I palkretsens nordligaste stolphal hade ett helt keramikkérl place-
rats. Konstruktionen har tolkats som ett harg och har utifran kolprov daterats
till intervallet 200 - 500 e Kr. Mellan gravfiltet och harget fanns ett hardomrade,
och de 6vriga husen pa boplatsen lag soder om harget. Efter 500-talet ersattes
palkretsen av ett system av diken som ldg pa samma plats som den é&ldre kon-
struktionen. Eventuellt kan dikena ha utgjort rester efter en mellanliggande
vall som omgirdade tva nya hus. Ovanpa diket som utgjorde den sodra begrans-
ningen av dikessystemet anlades under vikingatid en grav. I denna patréffades
spetsen efter ett svird som hade stuckits genom graven och ned i diket. Den
ovriga bebyggelsen ar fortfarande lokaliserad till boplatsens sodra del.?

Exemplet Sanda

Sanda i Fresta socken undersoktes i borjan av 90-talet infor ett planerat nytt
bostadsomrade (figur 2). Aven i omradet runt Sanda finns det riktigt med 1am-
ningar fran jirnalder, foretradesvis i form av gravfilt och stenstrangar.?” Fresta
kyrka uppfordes sannolikt mot slutet av 1100-talet, och var under bérjan av
1300-talet annexkyrka till Hammarby. Kyrkan som &r beldgen endast 500 meter
norr om den undersokta boplatsen har flest inmurade runstensfragment av
kyrkorna i Uppland.
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Figur 2. Flygbild frdan séder dver Sandaboplatsen i Fresta socken. Foto Jan Norrman.
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Boplatsen grénsar till ett gravfalt som inte berordes av exploaterings-
foretaget, men eftersom det var angelaget ur forskningssynpunkt att fa en upp-
fattning om sambandet mellan boplatsen och gravfiltet utférdes en seminarie-
gravning for arkeologistuderande vid arkeologiska institutionen vid Stockholms
universitet (figur 3). Av gravfiltets ca 60 registrerade anliggningar undersok-
tes tva runda stensattningar, varav en med sydmarkering, samt en kvadratisk
stenséttning. Samtliga var brandgravar med tydliga brandlager, och de fynd
som patraffades, bl a votivringar med torshammare och en karneolparla, talar
for att gravarna skall dateras till den yngre jarnalderns senare del.?®

Vid undersokningen av boplatsen patraffades omkring 60 hus med
en kronologisk spannvidd fran borjan av 500-talet fram till borjan av 1700-talet
e Kr. Den hog- och senmedeltida bebyggelsen var hogst marginell i forhallande
till den aldre. Antalet langhus okar successivt over tiden, for att kulminera
under 700-talet. Husen é&r lokaliserade till omradets centrala och 6stra delar
och ar placerade antingen parallellt eller i vinkel mot varandra. I omradets
nordligaste del anlades ett treskeppigt langhus, som fran borjan smalte val ihop
med den Ovriga bebyggelsen, men som med tiden kom att framsta som avvi-
kande. Trots att stensyllshusen i 6vrigt ersatte langhusen under 900-talet, valde
man att behalla eff langhus - hallen. Detta hus hade byggts om vid mitten av
800-talet (figur 4), for att sedan vid 1000-talets borjan byggas om en tredje
gang samtidigt som det forsags med en stensatt terrass. Det dvergavs forst mot
slutet av 1100-talet, samtidigt som stora delar av den 6vriga bebygelsen.

Pa kronet - mitt emot hallbyggnaden - fanns mycket kraftig fyrsidig
stenkonstruktion som inneholl en smastenspackning (figur 5). Konstruktionen
tolkades fran borjan som en grav, men vid undersékningen patraffades ingen-
ting som tydde pa detta. Daremot inneholl den keramik och miniatyrskéror,
vilket sa smaningom ledde till antagandet att den patraffade konstruktionen i
stillet skulle ha varit ett harg. Nedanfor kronet patrdffades merparten av
undersokningsomradets hardar, av vilka vissa var s k dubbelhardar. Dessa dubbel-
hardar bestod av en rektanguldr del och en oval del som inneholl ben fran
lamm. I omradet nedanfor harget patraffades ytterligare ett stort antal minia-

tyrskédror.
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Figur 3. Oversikt 6ver boplatsen och gravfiltet i Sanda.
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Figur 4. Detalj 6ver hallen, ca 850 e Kr. Infdillt finns en schablon 6ver hur de tre husen forhaller sig till varandra,
samt var brunnen dr lokaliserad (X).
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Figur 5. Den kraftiga fyrsidiga stenkonstruktionen som har tolkats som ett harg.
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“Sdg mig, Gagnrad, som pa golvet star

och vill fresta din framgdng ddr:

vad heter den an ddr uppmdtt grdns

mellan jdttar och gudar gar?“
Vaftrudenesmal 15

Det rituella rummet

I véldigt grova drag kan sagas att relationen mellan boplats och gravfalt i Mélar-
dalen har fordndrats over tid. Under bronsaldern forefaller det som om den
rumsliga narheten saknas, for att under dldre jarnalder successivt knytas nar-
mare varandra. I princip samtliga boplatser fran yngre jarnalder grinsar till ett
gravfilt, si dven i de tva exemplen som har presenterats ovan.

Det finns tecken som tyder pa att boplatserna har en inre rumslig
zonindelning, dar de tva sfarerna liv och dod, boplats och gravfilt, endast utgor
tva sidor av samma mynt. I bade Saby och Sanda ar hargen lokaliserade till
brytningspunkten mellan dessa tva sfarer, pa grainsen mellan boplats och grav-
falt. Hargen ar konstruerade pa olika sitt, men om denna skillnad &r ett resul-
tat av olikhet i tid, olika social tillhorighet, eller om det ar uttryck for en
regional variation har vi dnnu alltfér dalig kinnedom om. Funktionen som
sadan har de dock gemensamt. I Sanda patréffades i och nedanf6r harget stora
mangder miniatyrskédror, medan miniatyrerna i de undersokta gravarna enbart
bestod av torshammare. Det finns inga belagg i det arkeologiska materialet for
att det skall finnas en kronologisk skillnad mellan miniatyrskdrorna och
torshammarna, utan bada forefaller ha avsatts mot slutet av jarnaldern. Efter-
som skdrorna sa entydigt patraffas pa boplatsen och hammarna i gravarna ar
deras utformning, och dess symbolsprak, i hog grad informationsbarande.
Fuglesang har i en artikel for nagra ar sedan betonat svarigheterna med att
avgora huruvida enskilda miniatyrer har fungerat som amuletter, smycken eller
kultféremal.? I Sanda patriffades miniatyrskarorna i och i anslutning till har-
get, varfér man kan féormoda att de har har haft en kultisk funktion.?® Detta
utesluter inte att miniatyrer funna i en annan kontext kan ha utgjort smycken.

Pa bada lokalerna patriffades hdrdomrdden i anslutning till hargen,
men om dessa skall knytas till “livskult* eller “dodskult“*! eller om nigra av
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hiardarna endast ar avsedda for matlagning ar oklart. Denna typ av boplats-
lamningar har blivit ganska styvmoderligt behandlade dven om det forekom-
mer undantag som ar vdrda att uppmarksammas.®? Ett narmare studium av
dessa kommer forhoppningsvis att komplettera de ovriga iakttagelserna pa plat-
sen. Vissa av hardarna i Sanda hor otvivelaktigt till kulten, dar de deponerade
lammen symboliserar ett offer till gudarna.

Huvudbyggnaden i Saby dr annu inte identifierad, men husen innan-
for palkretsen verkar ha spelat en viktig roll i de rituella handlingarna. Hallen
i Sanda har identifierats framst tack vare sin langa kontinuitet; nairmare 500 ar.
Det treskeppiga langhuset avviker inte fran den omgivande bebyggelsen forran
mot mitten av 900-talet, da den ovriga bebyggelsen ersattes med stensyllshus.
Under 1000-talet tillfogades den nu “arkaiska“ byggnaden en stensatt terrass,
som inte primart hade nagon konstruktiv betydelse. Kan denna terrass ha bil-
dat en rituell grians, pa samma satt som palkretsen och dikena kring harget i
Saby? I flera exempel redovisas det nara sambandet mellan hallbyggnaden och
kultutévningen.®® I brunnen strax utanfor ingangen till hallen i Sanda patréffades
en s k Hansekittel med utatvikt kant. Dessa forekommer bl a i kammargravarna pa
Birka och péd Gotland, och antas primirt ha utgjort tvéttfat, men kan aven ha
haft en funktion i riten.? Aven om fyndmaterialet i hallen i Sanda inte vittnar
om att det skulle hallits speciella riter eller ceremonier dar, talar anda byggna-
dens sirart och ldnga kontinuitet for att den dnda bor betraktas som gardens
huvudbyggnad med en speciell funktion i riten.

Minniskor viljer ofta att organisera sitt rum, att zonindela sin till-
varo. I en nyligen utkommen avhandling behandlas bl a de kultiska aspekterna
pa den rumsliga organisationen.®® Aven om fornborgar fran ildre jarnalder i
ovrigt inte har mycket gemensamt med boplatser fran tidig medeltid kan vi
inda se vissa likheter vad giller manniskors vilja att efterstriava en rumslig
organisation. Den rumsliga zonindelningen dr tydlig i bade Sanda och Saby.
Gravfalten ar placerade i nara anslutning till boplatsen och hargen pa omradenas
hogsta punkt, pa grinsen mellan liv och dod. Pa bada lokalerna finns dven
koncentrationer av hardar i narheten av hargen. De element som ar av stabil

karaktar i Sanda ar de som kan knytas till det rituella rummet; hallen, harget
och gravfiltet. Dessa element ar orienterade i en nord-sydlig axel dar harget
utgor forbindelsen mellan liv och dod. Den 6vriga bebyggelsen fordndrar ka-
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raktar och lage over tid - ndgot som inte hallen, harget och gravféltet gor. Nar
harget i Sanda forlorade sin funktion vet vi inte. Men om vi accepterar bandet
mellan hallen och harget bor dven detta ha tagits ur bruk mot slutet av 1100-
talet. Sannolikt slutade man samtidigt att begrava pa det intilliggande grav-
faltet. Detta talar for att befolkningen i Sanda holl fast vid de gamla forestall-
ningarna dnda tills dess att kristendomen fick ett sa starkt fotfaste i socknen
att en kyrka uppfordes. Fyndmaterialet pa boplatsen vittnar om en néra kon-
takt med bade Birka och Sigtuna varfor den nya tron maste ha varit valkand
anda sedan 800-talet. De manga kvardrojande hedniska drag som vi finner i
delar av Mélaromradet tyder pa att missionsstrategin i omradet verkar ha varit
ganska mild. Det gar inte att dra en skarp grins mellan hedendom och den
tidiga kristendomen eftersom bada har levt sida vid sida under flera hundra ar,
och till stora delar paminner om varandra.?® Manga hedniska element i kulten
har tagits upp i den kristna religionen, sasom processioner och votivkult. For
befolkningen innebar kristendomen sannolikt bara dyrkan av ytterligare en
gud, problemen uppstod forst da Kristus skulle vara den ende. Vi bor fordjupa
diskussionen kring fragor som officiell och inofficiell hedendom for att komma
processen pa sparen. Nar man ror sig i ett griansland, fran en punkt till en
annan, upploses konturerna och variationerna pa graskalan blir oédndliga.
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Den megalitiska kulten

Religionen, samhdllet och
dess symboler

=l

~' 'Tf "?* nder de senaste 100 aren har mycket och systematiskt arbete ned-
lagts pa att studera de megalitiska gravmonumenten utifran begrep-
pen form, tid, rum, praktisk funktion och till viss del sammanhang
(ex Montelius 1899, Childe 1925, Bagge & Kaelas 1950, 1952, Daniel
1963, Savory 1968:65 - 126, Stromberg 1971, Fleming 1973, Ebbesen 1975, Renfrew
1976, Blomqvist 1989). Men alltfor sallan har megaliten studerats utifran dess
symboliska ideella betydelse som grav och religios plats (ex Piggott 1965:60,
Lynch 1973, Shanks & Tilly 1982, Gimbutas 1987, 1991, Damm 1991, Hodder
1992:45 - 62).

Den forntida religionen och det arkeologiska kéllmaterialets symbo-

L =

liska innebord har ndmligen linge av arkeologerna ansetts vara alltfor svargrip-
bara och oméjliga att nd. Men idag, mycket tack vare den post-processuella
arkeologins genombrott och det vixande intresset for religionshistoria har man
antligen inom de arkeologiska kretsarna borjat se megaliten som en rituell
limning, en produkt av religiés och ideologisk forestallningsvarld, en symbol
med eget sprak. Detta sprak, det materiella symbolspraket, anvands ofta inom
religionen som ett komplement till det talade och skrivna ordet for:

"Symbolism is the very life’s breath of religion. Every sentiment,
every ideal, every institution associated with the phenomen of religion, be it
noble or ignoble, subsists in an atmosphere of symbols. It is through symbols
that religions survived in our midst and through symbols that we gain access
to the religious life of past or alien cultures” (Heisig 1987:198).

I det foljande kommer jag att utifran ett ideologiskt-socialt perspek-
tiv forsoka forklara megalitgravarnas uppkomst och introduktion, samt visa
vad det megalitiska materialet kan representera och hur det férhaller sig till det
bakomliggande samhillssystemet. For megalitgravens roll som spegel av de
bakomliggande sociala och religiosa systemen torde ej vara tillréckligt analyserat.
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Men eftersom jag befinner mig i ett initalt skede i min forskning
kring ”den megalitiska kulten” dr det som jag har ska framfora ej en fullstindig
redogorelse 6ver den megalitiska gruppens ideologi och religion, utan endast
ett “forsta utkast” och darmed ett utkast, en teoretisk modell som under den
fortsatta tolkningssprocessen troligtvis kommer att underkastas forandring och
revision. Sa syftet med det foreliggande arbetet ar att hédr presentera en teore-

tisk modell som i ljuset av kritisk diskussion kan komma sanningen narmare.

Nagra teoretiska reflektioner _
”...utanfor en referensram av begrepp och teorier finns inga vetenskapliga
data, bara kaos” (Myrdal 1970:16).

Den arkeologiska teoribildningen har under de senare aren starkt
paverkats av ett strukturalistiskt tinkande, dar upptiackten av den materialla
kulturens ideologiska symbolfunktion har skapat en storre kunskap om orsa-
kerna till den materiella kulturens utformning (ex Hodder 1982, Shanks &
Tilly 1982, Miller 1982). Den materiella kulturen ar namligen “eft aktivt red-
skap som mdnniskor anvdnder for att ordna och pdverka sin verklighet” (Ja-
kobsson 1992:10), samt en produkt av ett manskligt handlade. Detta innebar
att den materiella kulturen ar "en del av den verklighet individer och grupper
madste fordndra for att deras sociala situtation ska kunna fordndras” (Jakobs-
son 1992:20). Saledes dr den materiella kulturen ett viktigt medium, ett kom-
munikationsmedel, en uttrycksform varigenom samhallets individer och grup-
per kan kommunicera. Denna vetskap om att det arkeologiska kéllmaterialet
kan anses som ett lika betydelsebdarande sprak som det talade och skrivna
spraket, har medfort att man inom vissar arkeologiska kretsar gérna anvént sig
av ett semiotiskt betraktelsesatt ndr man velat tolka den materiella kulturens
inneboende innebord (se Hodder 1982, Shanks & Tilly 1982, Jakobsson 1992).
Den materialla kulturen har hir enligt den semiotiska teorin uppfattats som
aktiva symboler, ord i ett sprak, bokstaver i en text, dir symbolerna ar ett
resultat av en medveten handling. Men det bor héir framhallas att de materiella
symbolerna inte dr nagon spegelbild av det forhistoriska samhéllet utan en
ideologisk tranformation av olika gruppers strategier och intentioner (Hodder
1982:185 ff, Giddens 1979:193 ff) och ddrmed en kod, ett dolt meddelande som
behover tolkas for att kunna forstas. I denna tolkning &r det viktigt att ha
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vetskap om den materiella kulturens ideologiska funktion, samt att ideologins

funktion ar:

- att gora ansprak pa att vara universell trots att den endast foretrader en enda
grupps sarintressen.

- att forneka, dolja de orattvisor eller motsédttningar som finns inom samhéllet.

- att rattfardiga de radande forhallandena genom att féorankra dessa i samhal-

lets kosmologier och varldsbild (Giddens 1979:193 ff).

Den materiella kulturen kan salunda sagas vara en ideologisk reflek-
tion utav det levande samhallet (Giddens 1979:193 ff). Och eftersom den mate-
riella kulturens mening ar helt beroende av denna kulturella kod, dvs samhal-
lets ideologi, bor de enskilda symbolernas innebo6rd variera saval 6ver tid som
over rum. En symbol kan saledes innehalla flera olika betydelser, beroende pa
i vilken kontext den upptrader.

Den megalitiska traditionens ursprung
I en grdnszon mellan mesolitisk och neolitisk tid
Framvéxten av den megalitiska traditionen i Vést- och Nordeuropa med intro-
duktionen av de monumentala stenkammargravarna, sker i en tid av fordand-
ring, i en grinszon mellan den mesolitiska och den neolitiska tiden (ca 4600 -
3600 f Kr). Denna introduktion av de megalitiska monumenten har av de flesta
arkeologer forknippats med introduktionen av det visteuropeiska (se Zvelebil
& Rowley-Conwy 1984:106, Renfrew 1976:200). Man var namligen lange 6ver-
tygad om att dessa gravars upptridande lings med den vésteuropeiska kusten
var ett resultat av en invandrad bondekultur (Burenhult 1984:141). Den mega-
litiska kulturen har dirmed linge ansetts vara en neolitisk kultur, en kultur
med en bofast jordbrukande och boskapsskétande befolkning. Detta ar nagot
som jag och en del andra arkeologer (jfr Childe 1925:133, Burenhult 1984:142)
ej vill instimma i, fér enligt min och deras mening bér man pga olika saker
istillet placera den megalitiska traditionens introduktion i ett mesolitiskt sam-
manhang. Sidesodlingen och boskapsskétseln har troligtvis under denna tid
varit av marginell betydelse (Jennbert 1984:113).

Tva arkeologer som diremot har hdvdat det motsatta, att den
megelitiska traditionen bor forknippas med en neolitisk ekonomi, och darmed

ocksa en s k konsolideringsfas, dr de engelska arkeologerna Marek Zvelebil och
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Peter Rowley-Conwy (1984:106, 113). Enligt deras uppfattning upptrader de

monumentala stenkammargravarna i en tid da det nordeuropeiska samhallet
till fullo ar neolitiskt.

This is ”...the first stage of predominantly neolithic economy, mar-
ked by both extensive and intensive growth of foodproduction” (Zvelebil &
Rowley-Conwy 1984:106).

"This phase is marked by the appearance of causewayed camps,
megalithic tombs and major sites with definite evidence of a full neolithic
economy” (Zvelebil & Rowley-Conwy 1984:113).

This is a phase when ”..the effect of “frontier” and transition
disappear” (Zvelebil & Rowley-Conwy (1974:106, 113).

Denna fas, den s k konsolideringsfasen ar den tredje slutliga fasen i
Zvelebil och Rowley-Conwys ekonomisk-ekologiska modell, om 6vergangen fran
ett mesolitiskt naringsfang till en neolitisk ekonomi i Nordeuropa. Férdndringen
fran en jakt- och fangstekonomi till ett jordbruksproducerande samhalle har
nimligen inte som man tidigare trott skett 6ver en natt. Utan 6vergangen har
enligt Zvelebil och Rowley-Conwy varit gradvis och langsam (1984:104). Enligt
dem kan man i det nordeuropeiska arkeologiska kéllmaterialet urskilja tre olika
faser, 1) en tillginglighetsfas, 2) en ersattningsfas samt 3) en konsolideringsfas.

Den forsta av dessa tre faser, den s k tillganglighetsfasen kdanneteck-
nas av att man inom de mesolitiska grupperna har vetskap om och kontakt
med de agrara samhillena, men att man ej innehar nagon som helst intention
att 6verta de jordbrukande gruppernas ekonomi och ideologi (Zvelebil & Rowley-
Conwy 1984:105). Denna fas slutar nar den mesolitiska gruppen bérjar uppta
enstaka element fran den agrara gruppen, som t ex keramiken och de slipade
bergartsyxorna. Zvelebvil och Rowley-Conwy vill férligga denna forsta fas till
Ertebolletid (1984:110). Nagot som jag kan helt och fullt instimma i.

Den andra fasen, ersattningsfasen, ar den fas da de mesolitiska grup-
perna borjar uppta en agrar ekonomi, ndr de mesolitiska manniskorna borjar
odla sdd och bedriva boskapsskotsel. Enligt Zvelebil och Rowley-Conwy kom
denna fordndring att ske i och med "the Atlantic-Subboreal transition”, da de
rika marina naringsresurserna till viss del borjade att forsvinna pga en begran-
sad men dndock klart pavisbar klimatférsamring mot ett kyligare och fuktigare
klimat (Zvelebil & Rowley-Conwy 1984:110). Denna fas slutar enligt Zvelebil
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och Rowley-Conwy med att de mesolitiska gruppernas ekonomi ersétts av en
neolitisk ekonomi (1984:105).
Konsolideringsfasen, den tredje och slutliga fasen kommer da som

tidigare nimnts att forliggas till tiden omkring den megalitiska traditionens
introduktion. Enligt min uppfattning ar detta ej mojligt, att den s k ersattnings-
fasen skulle avslutas och den s k konsolideringsfasen paborjas, i och med
megalitgravarnas introduktion, for som jag tidigare sagt haller jag ej med om
att den megalitiska traditionen ar en neolitisk foreteelse. I stéllet ser jag mega-
literna som uppkomna ur en inhemsk mesolitisk tradition (jmf Clark 1977,
Burenhult 1984:142). Bara det faktum att de dldsta stenkammargravarna i Vast-
europa ir koncentrerade till kustpartier med rika mesolitiska populationer,
samt att de megalitiska monumentens aktivitetsomrade 6verenstimmer med
de mesolitiska fangstekonomiernas (Clark 1977, Burenhult 1981:314, Chap-
man 1981), borde bevisa framvéaxten av en megalitisk tradition, som bor ha sin
grund i de mesolitiska samfunden. Nagot annat som dven bor uppmérksammas
och som kan pévisa den megalitiska traditionens mesolitiska ursprung ar det
faktum att de flesta megalitiska monument &r byggda under det tidigneolitiska
landnamets regenerationsfas och ej under det neolitiska jordbrukets expansions-
fas (Burenhult 1981:298). Man kan saledes inte se den fas som megalitgravrna
upptrider i som en konsolideringsfas. En fas dar det neolitiska samhillet &r
fullt etablerat. Enligt min mening bor vi istillet férflytta konsolideringsfasen
anda fram till stridsyxekulturens introduktion (ca 2800 f Kr), en period som
sammanfaller med den mellan- och senneolitiska jordbruksexpansionen (Buren-
hult 1981:298). Denna period ir i motsats fran den megalitiska perioden en
period dir motséttningarna har forsvunnit. For skall man tro pa Ian Hodders
ideologisk-sociala teori om att ekonomiskt konkurrerande grupper i omedelbar
nirhet av varandra stakar ut etniska, territoriella granser via en distinkt mate-
riell kultur (Hodder 1982:31), samt att man i perioder av instabilitet och osa-
kerhet kan uppvisa allt storre likheter och skillnader i denna materialla kultur
an tidigare (Hodder 1982:26), skulle den megalitiska perioden vara en period
full av motsattningar, en tid av oro och instabilitet och sdledes ej:

“the final stage in the transition to farming, during which the social

and economic structures of the old frontier mature to hinterland conditions”
(Zvelebil & Rowley-Conwy 1984:106).
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Det ovanstaende arkeologiska materialet visar enligt min mening att
de megalitiska monumentens introduktion bor forlaggas till ett mesolitiskt sam-
manhang och darmed till en s k ersattningsfas.

Den megalitiska traditionens uppkomst

I en tid av oro och instabilitet

Enligt den s k funktionsteorin, en sociologisk teori som rikar var uppmarksam-

het pa religionens samhallsbevarande betydelse, dr den religiosa institutionen

av en alldeles speciell betydelse och den mest livskraftiga av samhaéllets institu-
tioner. Den ar ett socialt fenomen som tillhandhaller ett otal funktioner. Har
ska jag daremot begransa mig och enbart berora de sociologiska funktionerna.

Dessa funktioner kan kanske forklara den megalitiska traditionens till synes

langvariga existens, samt belysa varfér monumenten uppkom.

Religionens funktion dr enligt den s k funktionsteorin:

- att i tider av oro och ovisshet skidnka trost, stod och forsoning. Andligt stod
infor det ovissa, trost nar hon moter sorg och besvikelser och forsoning med
sambhdllet ndr hon blivit avskuren fran dess mal och normer.

- att i dessa orostider uppratthalla stabilitet och ordning och ett bevarande av
status quo.

- att heligforklara samhéllets normer och varderingar, sitta gruppens mal 6ver
individens 6nskningar och gruppdisciplinen framfor individens impulser.

- att bidra till en social kontroll, som legitimerar samhéllets fordelningsmonster.

- att erbjuda individen en identitet med det fjarran forflutna och den granslosa
framtiden (O "Dea 1967:27 ).

I borjan av den neolitiska tiden, i en period av ovisshet, maktloshet
och knapphet, i en tid da de tidigare rika marina ndringsresurserna borjade
tryta (Zvelebil 1984:110) och den neolitiska ideologin borjade ”ta dver”, kom
de mesolitiska grupperna att vanda sig till sina "gudar” for att erhélla det
andliga stod och den trost som man da behovde. Den nya neolitiska ideologin
sags troligtvis som en stor fara, ett hot mot den gamla traditionens 6verlevnad.
Denna kénsla gav i sin tur upphov till fruktan och oro infor vad som i framtiden
skulle handa. For att uppratthalla gruppens trygghet och sikerhet, nagot som
nu lag utom rackhall for deras kontroll, kom man mitt i den radande ovissheten
och maktlosheten att att soka sig en ny trygghet och en fast identitet inom den
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gamla traditionella religionen. Med hjilp av den materialla kulturen, i uppfo-

randet och anvidndadet av de megalitiska monumenten, kom de mesolitiska
grupperna att manifestera sin standpunkt, att reproducera det gamla samhél-
lets normer och varderingar. Religionen kom hiarmed genom att heligférklara
samhallet, de doda forfaderna och det forflutna att sikerstilla den gamla meso-
litiska traditionen, att uppratthalla stabilitet och ordning inom samhéllet samt
att bidra till social kontroll och legitimering av samhallets fordelningsménster.
Genom att fostra samhallets individer till en konservativ och traditionell atti-
tyd kom man har att indirekt forsvara de aldres auktoritet (Hardacre 1987:263).
Det egalitdra samhdllets informella ledare, de dldre, kunde saledes genom att
bromsa tidens gang behalla sina positioner. Nagot som de troligtvis skulle ha
forlorat i och med en eventuell Gvergang till ett agrat samhalle. I denna situa-
tion var det dven av stor vikt att gruppens gemensamma mal, att bevara tradi-
tionen, sattes dver individens 6nskningar och gruppdisciplinen framfér indivi-
dens impulser. Detta uttrycks inom den megalitiska traditionen med hjélp av
att man efter gravsdttningen omstrukturerar de dodas skelett, att man pa sa
sitt framhdver gruppen, det kollektiva framfoér individen (Shanks & Tilley
1982:150). Samhallet var har stérre dn individen.

Megaliterna har enligt den religiosa funktionsteorin varit en symbol
for det mesolitiska samhallet. Den har i en tid av oro och instablitet hjalpt till
att bevara ett status quo, att stabilisera den rddande sociala strukturen, att
reproducera det mesolitiska samhéllet. Genom att visa att samhéllets normer
och regler ingar som en del av en mer omfattande 6éverempirisk etisk ordning,
som pabjuds och sanktioneras av en religios tro, bidrar religionen liksom de
megalitiska monumenten till att forstirka de radande varderingarna, att bevara
och konservera samhallets struktur.

Den megalitiska traditionens ideologiska struktur

I en grinszon mellan en mesolitisk och en neolitisk ideologi
Nedbrytandet av etablerade sociala och kulturella former och uppkomsten av nya
ar inom ett samhille en stindigt pigdende process, en process som religionen i
stor grad paverkar och paverkas av. Samhallets och religionens varden och mal ar
i ett givet 6gonblick endast till synes stabila, for hela tiden pagar langsamma
forandringar, som efter hand visar sin verkan, bl a inom den materiella kulturen.
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Genom att hir relatera det megalitiska materialet till en modell ta-
gen fran Ian Hodders strukturella teori om att konkurrerande grupper stakar
ut etniska territoriella grianser via en distinkt materiell kultur, “regional cultural
pattering” (Hodder 1982:134, 150), ska jag hér forsoka ge en bild av varfér de
megalitiska monumenten borjar uppforas. Innan denna fraga kan besvaras ar
det av betydelse att jag har presenterar Hodders ideologisk-sociala teori. Om
hur och varfér de materialla limningarna har fatt sin speciella form och sina
specifika uttryck och vad denna materiella kultur kan avsloja om samhallets
karaktér.

« Den materiella kulturen &r identitetsskapande. Den enskilda manniskan upp-
visar med hjilp av den materiella kulturen att hon tillh6r en viss specifik
grupp (Hodder 1982:26). En grupp som kan ge trygghet och sakerhet.

« Den materiella kulturen kan pavisa samhorighet eller konkurrens manniskor

och samhillen emellan (Hodder 1982:27, 56).

I period av instabilitet och osikerhet kan den materiella kulturen inom det

egna samhillet uppvisa en allt storre likhet, medan den materiella kultur som
finns mellan olika samhéllen kan férvintas uppvisa storre skillnader an tidi-
gare (Hodder 1982:26).

Den distinkta materiella kulturen dr som tydligast vid grianser dar ekono-

miskt konkurrerande grupper forekommer, dar kampen om landomraden ar
som storst, dir det forekommer strid om naturresurserna. Olikheter i den
materiella kulturen grupperna emellan bibehalls bl a pga att det ar olikhe-
terna som garanterar den enskildes sikerhet (Hodder 1982:31).

Styrande faktorer som intentioner, strategier, attityder och ideologier har en
stor inverkan p& den materiella kulturens utformning. Den materiella kultu-
ren ingar siledes som en del av en ideologi, dir dess funktion &r att betona

eller délja vissa sociala relationer grupper emellan (Hodder 1982:185).

Den materiella kulturen utgor i form av symboler en aktiv del i de sociala och
ekonomiska relationerna mellan olika ménskliga grupperingar (Hodder
1982:185).

I och med den neolitiska ideologins introduktion kom det vasteuro-
peiska samhillet att radikalt forandras. Den sociala omlaggningen resulterar i
att det mesolitiska folkets kulturella system, dess ideologi och da dven dess
religion férsvagas. Motsattningarna mellan de tva ideologiska systemen medfor
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att de gamla sociala allianserna ej lingre kan uppratthallas och att konkurrens
uppstar grupperna emellan (Hodder 1982:26), konkurrens om mark och natur-
resurser samt av makt och kontroll. Det &r har och nu som vi for forsta gangen
kommer i kontakt med den megalitiska traditionen och dess specifika gravmo-
nument, en typ av distinkt materiell kultur som enligt Hodder (1982:31) ar
tydligast vid granser dar konkurrerande grupper forekommer och dir kampen
om landomraden &r som storst. For att kunna hivda sig mot de nya virderingana
var den mesolitiska gruppen tvungen att markera sin grupptillhérighet, att
forstarka sin identitet med hjalp av en distinkt materiell kultur. De vl synliga
megalitmonumenten pavisar helt enkelt en grins mot det andra samhillet, ett
ogillande, ett avstandstagande fran det nya agrarsamhillet och dess ideologi.
Uppforandet av de megalitiska monumenten var ett sitt for den mesolitiska
gruppen att markera motsattningar gentemot den andra gruppen samt att med-
vetet eller omedvetet sdkerstilla den bestimda sociala ordningen, att legiti-
mera denna och skapa en kollektiv identitet (jmf Hodder 1982:208 - 210). Mega-
litgravarna ar sdledes i Sydskandinavien ett tecken pa en ideologisk konkur-
rens mellan tva kulturgrupper, den mesolitiska och den neolitiska (jmf Hodder
1982:27, 31, 56).

Den megalitiska traditionens rituella struktur

I en grdnszon mellan det sakrala och det profana

Ménniskan har troligtvis alltsedan begynnelsen haft ett psykiskt behov av att
klassificera och dela in saker och ting, verkliga som ideella, i motsatta klasser
eller s k bindra oppositioner (Durkheim 1915:52 ff), som t ex natur/kultur,
profant/sakralt, liv/dod. Hon har helt enkelt ett behov av att forklara det obe-
gripliga, att i handling och tanke organisera, strukturera och visualisera den
sociala verkligheten for att pa sa satt erhalla en kidnsla av kontroll. Inom religio-
nen tillfredstalls detta behov nar man separerar det sakrala, det heliga fran det
profana, ndr man med hjilp av en visuell grans markerar de tva vérldarnas
existens (Colpe 1987:526, Green 1987:552). Stenarna i en megalitgrav kan sa-
gas utgora en sadan visuell grans, da det av stenarna inneslutna rummet anses
vara av helig natur och omradet utanfor av profan natur. Gransomradet mellan
det sakrala och det profana, “the liminal place” (van Gennep 1960), kan hér ses
som en troskel, en dorr som skiljer det sakrala fran det profana. For att kunna
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oppna denna dorr och na in i den andra vérlden, den plats som ar helgad at
"det gudomliga”, den heliga platsen, maste vissa speciella ritualer genomforas
(Brereton 1987:526 - 530). Dessa ritualer, de s k gransriterna, rites de passage,
utfors vanligen inom det geografiskt begransade omradet “the liminal place”, i
grinszonen mellan de tva véarldarna (van Gennep 1960, Skeates 1991:127). Det
ar hir inom det for andamalet avgransade omradet som manniskan staende pa
en troskel upplever skillnaden mellan det profana och det sakrala och det ér
hir som hon kommer i kontakt med den suprahumana verkligheten och kan
kommunicera med ”det gudomliga”. De heliga platserna kan sagas vara visuella
metaforer, symboler for en religios varld, en himmel pa jorden (Brereton
1987:530, 533).

Inom det megalitiska gravskicket finns det tecken pa att dessa
gransriter har forekommit och genomforts. Genom att studera de megalitiska
ganggrifterna kan man i gravmaterialet urskilja gransriternas tre olika faser
samt se att “the liminal place”, granszonen, verkligen existerat. Denna gréansrit
har hir, som inom de flesta samhillen, ansetts vara en garanti for en saker
transport till den andra sidan. Megalitgravens upgift har siledes varit att pa ett
korrekt sitt ta hand om de doda, att med hjalp av olika gransritualer leda de
avlidna fran den levande virlden 6ver troskeln in i den andra vérlden, de doda
forfadernas varld (Graslund 1989:68).

I separationsriten, den forsta av gransritens tre faser (Turner 1987:386)
separeras den dode fran de levande genom att man lagger honom/henne inom
ett omrade som ar avskilt fran de levandes virld, i en megalitgrav. Man marke-
rar denna atgird, att den avlidne ej lingre dr en del av det levande samhillet. I
den efterfoljande fasen, grinsfasen, ”the liminal stage”, anses den dode sta pa
en troskel mellan tva vérldar, befinna sig i en granszon, i ett ingenmansland av
definitionsloshet (Turner 1987:386). Dar ar under denna fas som den dodes
status sd sakteligen borjar att fordndras. I den megalitiska traditionen kan
denna fas forknippas med den tid som forflyter mellan det att kroppen har
begravts till att en total forruttnelse har skett. For nar kroppen har ruttnat, har
bojorna avligsnats och den dodes frisjal frigjorts. Den dodes sjél kan da kliva
over troskeln och vandra in i den andra vérlden. Det ér troligtvis nu som de
langa gangarna pa ganggrifterna har ”anvints”. Gangarna har med andra ord
varit de doda sjalarnas utgang (Graslund 1989:75). I detta sammanhang ar det
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latt att se ganggriften som en symbol for en Moder eller en gudinna, dédr kam-

maren skulle representera hennes livmoder och gangen hennes vagina genom
vilket de doda aterfotts (Gimbutas 1993:296f). Men innan detta kan ske, innan
han/hon tar steget 6ver troskeln for att vandra in i den andra varlden méste
den tredje och sista riten genomforas, den s k integrationsriten (Turner 1987:386).
Den avlidne maste nu med hjilp av ritualen integreras, bli en del av det kollek-
tiva forfiderssamfundet. Inom den megalitiska traditionen har denna rit troligitvis
4gt rum nir man pé ett medvetet och systematiskt sétt har sonderdelat den
dodes skelett och sorterat dess ben enligt ett for samhéllet forutbestamt monster
(Shanks & Tilley 1982:150). I och med denna behandlings genomforande har
den dode individen inforlivats i forfiderssamfundet och slutligen natt sitt mal.

De flesta av de ovan nimnda gransriterna har med stor sékerhet &gt
rum utanfor ingdngen till megalitgraven. For det dr hdr, inom ”the liminal
place”, som vi patraffar en iogenfallande stor mangd keramikkérl (Burenhult
1991:143). Dessa betraktas som rester efter offer eller offtermaltider. Megalit-
graven ir siledes en visuell grans mellan det sakrala och det profana samt en
plats for genomforandet av de s k grénsriterna.

Slutord

I en tid av oro och instablitet

Upptriadandet av de megalitiska monumenten har i det foreliggande arbetet
relaterats till en social stressituation inom det visteuropeiska omrédet. For
"monuments will emerge in periods of imbalance between society and critical
resources...” (Chapman 1981:80). Aven om jag hér ej ar av den uppfattningen
att denna ir orsakad av en ekonomisk stress utan av en social stress, vill jag
framhalla att uppkomsten av de megalitiska monumentalgravarna &r ett resul-
tat av en konflikt inom det visteuropeiska samhéllet. En konflikt som har sin
grund i ett ideologiskt stillningstagande om man 6nskar fa till stind en fordnd-
ring inom samhillet eller om man onskar att bibehalla den gamla sociala ord-
ningen. En konflikt mellan en neolitisk och en mesolitisk ideologi.

For att i dessa tider av oro och instabilitet kunna hédvda sig mot de
nya virderingarna och pévisa ett avstandstagande fran den neolitiska ideologin
ir de mesolitiska grupperna tvungna att markera sin grupptillhorighet och sitt
stallningstagande med hjélp av de megalitiska monumenten. Stenkammargra-
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varna betonar siledes bade de samverkande, harmonierande och sammanhal-
lande elementen samt de tvingande, splittrande och distanserade i det vasteuro-
peiska samhdllet. Detta innebar att de megalitiska gravarna bade kan vara soci-
alt sammanhallande och socialt distanserande (jfr Jakobsson 1992:152).

Megaliten, ett reproducerbart, sammanhdallande element

Bakom uppforandet av megalitgravar for gravlaggningar och riter finns ett
sammanhangande ideologiskt system som genom rituella handlingar och bruk
av den materiella kulturen sokt sakerstalla reproduktionen av den gamla meso-
litiska ordningen (jfr Hodder 1982:208 ff, Shanks & Tilley 1982:132 ff). Vid
forsta anblicken kan man hér tro att de megalitiska monumenten ar ett resultat
av en gemensam stravan, en kollektiv idé, men om man tittar nirmare pa det s k
kollektiva samhéllet marker man att bakom den kollektiva identiteten finns en
identitet for ett fatal. Den materiella kulturen ar har helt enkelt en ideologisk
transformation av en specifik grupps strategier och intentioner. Denna grupp
har troligtvis med hjalp av stenkammarmonumentens kollektiva framtoning
sakerstillt sina egna positioner inom det megalitiska samhéllet. De megalitiska
monumentens uppgift har saledes varit att reproducera det gamla samhéllets
normer och varderingar samt att besloja och forneka de orattvisor som funnits

inom sambhallet.

Megaliten ett distanserande, splittrande element, ett grinsfenomen
De megalitiska gravarna har som tidigare namnts inte enbart anvénts for att
pavisa en kollektiv gemenskap, utan dven for att framhalla en icke-gemenskap,
ett avstandstagande fran nagon eller nagot. For en social gemenskap forutsatter
namligen ett socialt avstandstagande. Megalitgravens funktion har siledes dven
varit att pavisa ett uteslutande, att som ett gransfenomen separera det sakrala
fran det profana, den déde fran de levande, den mesolitiska gruppen fran den
neolitiska gruppen och de mesolitiska ledarna fran det mesolitiska samhallet.

Sammanfattningsvis kan man saga att de megalitiska monumentens
funktion har varit att dolja, forneka och fortydliga samhallets forhallanden, for:

"Funerals are events where social roles are renewed, reclassified
and reinforced and where it is possible to negotiate and even manipulate the
organization of society” (Damm 1991:44).
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Linjdra, konkava och konvexa spdr efter
ritualer inom nord- och centraleuropeiska
brons- och jarndlderskulturer

m inte grusbrist hade uppstatt i Malmo hade dessa rader aldrig skri-
3@ vits, ty da hade troligen inte fastigheten Glostorp 10:7 exploaterats
5 vid den tidpunkt da jag var tillgédnglig for arbetsledning av de arkeo-

& 7‘

logiska undersokningarna. Vid analysen av dokumentationsmaterialet
kom jag sedermera att brottas med problemet varfor ett stort antal hirdar och
kokgropar, fran den mellersta bronsaldern, var beldgna pa en plataartad bild-
ning vid ett vitomrade. Tack vare artiklar av Henrik Thrane (1974) och Sigrid
Heidelk-Schakt (1989) kom jag att erhélla en ingang till den tolkningsprocess,
som kom att resultera i tva texter (Thorn 1992, 1993). Som en sidoeffekt av
materialinsamlandet ar 1993 fick jag kinnedom om Werner Kramers artikel
"Prahistorische Brandopferplitze” (1966), vilket lockade mig till en fornyad
genomgang av ett av mig utvidgat material (1994). Innevarande artikel &r ett
bevis pa att jag fortfarande ror mig pa den vig som ér tinkt att utmynna i en
okad kunskap om var bronsalder.

Det ovan sagda visar hur slumpen kan paverka en manniskas hand-
lingar i nutid. Lat mig hdr, genom att citera Deborah Olausson (1993), glida
over i manskliga handlingar i datid. Olausson menar att “man vill forutsétta att
manniskan i forhistorien ... handlade rationellt med hansyn till de miljomaéssiga
forhallanden som rddde. Man ser alltsi méanniskan som ett slags Homo
ekonomicus (Ibid 1993:105). Det gar dock aven att spara "ett beteende som ar
mindre rationellt med hénsyn till en ekologisk anpassning, men som kanske ar
rationellt med hinsyn till sociala behov. Manniskan agerar som Homo culturus
(Ibid 1993:106). Lat mig hér avsluta kapitlet med en devis som jag gdrna vill
gora till min egen: "Nar vi studerar den forhistoriska ekonomin méste ménnis-
kans sociala behov ingd i var forklaringsmodell lika mycket som idéer om en
anpassning till ekosystemet” (Ibid 1993:114).
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Linjara spar efter ritualer inom nordeuropeiska
brons- och jarnalderskulturer
Under de senaste tre decennierna har hardar och kokgropar, vilka hir kommer

att omtalas som ”eldstader”, patréffats pa flera platser i norra Europa i asym-
metriska koncentrationer eller i linjira grupperingar. Da ingen summerande
och analyserade publikation fanns att tillga i amnet, sag jag det som min upp-
gift att beforska materialet och i mina inledande bearbetningar har jag bl a
forsokt att typologisera och funktionsbestimma detsamma.

I mitt arbete anvande jag undersokningsresultaten fran Malmo som
en grund, till vilken jag adderade resultaten av mina intensiva litteratursokningar.
Vid en primar genomgang av det ihopsamlade materialet bortféll fyndplatser
dar materialet var ytterst knapphandigt eller dar referenser falskeligen hade
utpekat fornlamningarna som relevanta i sammanhanget. Det totala arbets-
materialet kom initialt att uppga till 75 fyndplatser, av vilka 48 klassificerades
som tillhorande gruppen ”oreglerade fyndplatser”, vilket innebar att det har
var fragan om uppseendevackande koncentrationer av eldstider dar en syste-
matisk gruppering inte stod att finna. Den resterande gruppen inneholl sa-
lunda 27 fornlamningslokaler, vilka klassificerades som "reglerade fyndplatser”,
dvs att de uppvisade olika grad av linjdra grupperingar.

Vid denna fas av materialbearbetningen uppstod for mig ett dilemma,
vilket delvis var betingat av att jag inledningsvis hade postulerat att funktionen
horde hemma i den sakrala sfiren. Aven om vissa fyndplatser i den oreglerade
gruppen kunde haft sakrala funktioner uppkom hér fragorna: Hur skulle jag
angripa det heterogena materialet, vilket i mangt och mycket var produkter av
subjektiva tolkningar? Vilka kriterier kan anses galla for platser med sakral
eld? Jag kom har att tackla problemet med en kallkritisk hallning, som poang-
terats av Berta Stjernquist vid arbete med religiost material: ”I det forsknings-
historiska perspektivet framtrader varierande attityder till religionsforskningen
beroende pa den osdkerhet man kanner i tolkningssituationer. Man kan latt
misslyckas och materialet kan missbrukas beroende pa de psykologiska mo-
ment som ingar. Det kravs en stark kallkritik vid behandling av allt okant och
oklart forhistoriskt material” och om en sddan ut6vas innebar det att det kom-

mer att finnas en kdrna av kallkritiskt val provat material att arbeta med (Stjern-
quist 1989:57 f).
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Stjernquist podngterar dven betydelsen av bestamda kriterier for plat-

ser med sakral funktion. Det religionshistoriska och det arkeologiska forskar-
samhdllet synes har uppvisa en samstimmighet diar man menar att speciella
naturformationer kan antas ha tilldragit sig en speciell uppmérksamhet. Vidare
menas att eftersom religios aktivitet dr formell och upprepade, tenderar dess
materialla limningar att vara upprepade i det arkeologiska materialet (Colpe
1970:29 f, Kotting 1985:46, Levy 1982:117, Renfrew & Bahn 1991:359). Jag
menade mig darfor std pa en tamligen fast grund da jag kom att exkludera de
oreglerade fyndplatserna fran en vidare bearbetning.

Angaende de efterlysta kriterierna kunde noteras att fornlamnings-
lokalerna ofta var beldgna pa hojder eller sluttningar. Vad giller de repetitiva
dragen torde dessa vara mer patagliga i linjar form an vid oreglerad. Det viktiga
hér ar dock att de linjara monstren ses upprepas pa ett likartat satt, oavsett om
lokalerna aterfinns inom de nuvarande landgranserna for Danmark, Polen,
Sverige eller Tyskland.

Forutom den speciella topografiska beligenheten, visade sig “medel-
fornlimningslokalen” ha féljande karakteristika:

- Den var ofta belagen vid vattendrag, sjo eller dylikt; sillan nara boplats, men
ibland i relativ narhet till gravplatser.

- Eldstiderna var runda eller ovala med diametrar omkring en meter och djup
pa en halv meter.

- I lagerbilden kunde noteras sten och trakol och vid séllsynta tillfillen keramik
och bronser. Eldstaderna kunde oftas dateras till yngre bronsalder.

Dessa fyndplatskarakteristika kom nagot oegentligt att berdknas pa
det totala fyndplatsmaterialet, men av en efterkontroll framgar att beskrivningen
dven giller for de linjara grupperna. Till dessa uppgifter kan dven adderas att
antalet eldstider ingaende i enradiga grupperingar i medeltal uppgar till cirka
30 stycken, medan medelvardet for de flerradiga uppgar till ungefar det dubbla.
Fragan ar dock om dessa sifferuppgifter har nagot storre intresse i samman-
hanget, ty det viktiga ar enligt mitt formenande att exempel pa stort eldstads-

antal dterfinnes inom bigge grupperingarna och hér kan namnas den enkelradiga
fyndplatsen Zedau med 117 eldstédder i Sachsen-Anhalt, Tyskland och den
flerradiga Rgnninge Sggard, pa Fyn, Danmark, med 302 stycken (figur 1) (Horst
1985, Thrane 1974).
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Figur 1. Zedau, Sachsen-Anhalt, Tyskland. Efter Horst 1987:fig 2.

Vad géller de reglerade fyndplatserna indelades dessa i tva grupper,
dar en bestod av lokaler med enstaka rader och den andra av platser med tva
eller flera rader. Typerna kom sa att utplottas pa en karta, dir jag menade mig
kunna se en tendens till att de flerradiga objekten har en nordligare spridning
an de enkelradiga (figur 2).

Pa grund av den mycket markanta fyndfattigdomen i de linjira gruppe-
ringarnas eldstader, var underlaget for datering har timligen magert. De tillvara-
tagna fynden pekade dock mot en datering till yngre bronsalder i allmanhet
och dess period IV i synnerhet. For att erhalla mer ingaende kunskap om tids-
tillhorigheten kom jag att intensivstudera de radiometriska dateringar som
stod till buds. Mina forsta slutsatser dragna ur detta material blev: att bade en
och flerradiga fyndplatser synes uppsta i period IV och de enradiga synes exis-
tera t o m period V, medan det fanns exempel pa flerradiga aven in i férromersk
jarnalder. Min nuvarande standpunkt dr att det har studerade fenomenet upp-
kommer i den mellersta bronsaldern, ett intervall dir f 6 den dateringsmassiga
tyngdpunkten ar belagen. Vad galler de flerradiga fyndplatserna tenderar dessa
att ha dldre dateringar dn de enkelradiga (Thorn i tryck:fig 3 a - b). Vart att
notera ar dven att majoriteten av fyndplatserna vél inrymmes inom den A-fas
(1420 - 825 BC), som ar framtagen med hjélp av ett keramikmaterial fran Fosie
IV-undersokningen i Malmé. Vid studium av 16vknivar kunde man &ven har se

dessas inordnande i B-fasen (825 - 530 BC), vilket synes utvisa att fasindelningen
aven har har relevans for andra fyndkategorier (Bjorhem & Séfvestad 1993:42 ff,
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Figur 2. Fyndplatser for enkel- (ofylld markering) och flerradiga (fylld markering)
system av eldstdder. Efter Thorn 1993:fig 7.
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fig 63). Utifran studiet av den mellersta bronsalderns bronsartefakter har Klavs
Randsborg framfort att det fér vissa regioner kan ses ett starkt samband mellan
period III och IV (1972:71 f). Kan det hir sparas en tendens till att det ar mer
som forenar an skiljer period III fran period IV?

I min text fran ar 1993 kom endast fyndplatsen Ringarekullen (Lund-
borg 1971:17, u 4:10 ff, SHM 28512) att noteras till jarnalder da de radiometriska
dateringarna redovisades. Jag menar nu att detta var produkten av ett cirkelbe-
vis, ty jag hade initialt postulerat att den studerade fornldmningskategorin inte
fick vara nirbelidgen samtida boplatser, vilket fick till foljd att de tva danska
fyndplatserna Fraugde Radby pa Fyn (Jacobsen 1987:219:561) och Runegard
pa Bornholm (Kempfner-Jargensen & Watt 1985:95 ff, Watt 1980:67 ff) utgick.
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Da jarnalderns linjara eldstadsrader skall behandlas kan dven adderas foéljande
nu av mig kéinda lokaler: Onsvala (Larsson 1982:171 f, fig 2) och Lilla Kpinge
(Tesch 1992:230, fig 47, tab XIV). Mojligen skulle dven hir kunna beaktas
exemplet Gottrora, vilket jag dock stéller mig tveksam till pga de radiometriska
dateringarnas mycket stora standardavvikelser (Sjosvard & Sjostrom 1993:134).

Om de forstndmnda fem objekten studeras ses att Ringarekullen inte avviker

fran ”"yngre bronsaldersmonstret” och de radiometriska dateringarna tillater
dven har att platsen skulle kunna harstamma fran allra yngsta bronsaldern,
aven om den dateringsmassiga tyngdpunkten ligger i forromersk jarnalder.
Exemplet Fraugde Radby synes vara det mest extremt avvikande exemplet, da
eldstdderna fran sen forromersk jarnalder har bildar en rektangel med sidorna
45x60 m, vilken omsluter en samtida boplats. Onsvala dateras till 6vergangen
mellan aldre och yngre jarnélder, Lilla Kopinge till 6vergangen mellan yngre
bronsalder och férromersk jarnalder och Runegard till romersk jarnalder (van-
ligen meddelat mig av Margrethe Watt). For de tre sistnamnda exemplen géller
att anlaggningarna har ar rektanguldra och med avrundade horn, till skillnad
mot yngre bronsélderns runda eller ovala. Vad beror denna skillnad pa? Ar det
hér frdgan om en funktionsskillnad eller &r formen endast en produkt av for-
andrade gravredskap?

Det torde ovan ha framgatt att jag, bl a beroende pa upprepning och
topografiska forhallanden, vill se en sakral funktion for de linjart grupperade
eldstaderna. ”Sakral funktion” dr dock ett overgripande begrepp som innefat-
tar ett stort antal specifika subfunktioner. En fraga som uppkommer ar darfor:
”Vad har dessa eldstader egentligen anvénts till? Min hypotes ar att det har
varit fragan om rituell matlagning, dar manniskorna erhallit sin del och gu-
darna sin. Dessa ritualer har dgt rum en eller tva ganger om aret och da ingatt
i ndgon form av Overgangsrit (van Gennep 1909). Jag vill dven hédvda att de
linjdra grupperingarna har haft ett dubbelt symbolviarde och vill har inféra
begreppsdikotomin ”"adderande - avskiljande”. Kristina Jennbert har anfort att
vi bor se bronsalderns gravhogar som en “monumental erinran om slakter i
gangna tider” (Jennbert 1993:77). Jag vill mena att det matte ha varit av vikt
for det samhilleliga minnet under bronsaldern att minnas dven andra ritualer,
som exempelvis ett cykliskt eldofferbruk. Antag att det har var fragan om
overgangsriter i samband med puberteten, da unga méanniskor skulle ”avskil-
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jas” fran barnens sfar och “adderas” till de vuxnas samhéllsliv. Antag att man
ville att dessa ritualer skulle noteras i en mer konkret och avldsbar form, vad

vore da mer naturligt 4n att man anbringade de rituella sparen pa ett organise-
rat sitt, dar de adderade eldstaderna symboliserade samhéllets tillvaxt? Denna
rumsavdelande linje kunde da dven symbolisera detta sociala skilje. Om ldsaren
invinder att elstadsraderna var en timligen kortlivad form av samhéllsminne,
vill jag hédr pa empirisk grund tillfoga att en gravd grop kan urskiljas forvanans-
vart lange i terrangen och att inget hindrar att de rituella anlaggningarna ur-
sprungligen hade en enklare form av markering, som dock senare gatt forlorad.

Pa vilken samhéllelig niva har da dessa ritualer utfoérts? Jag vill mena
att det tillgangliga materialet kan inrymma sakralt bruk pa bade hushallsniva
och regional niva. Ett stort antal eldstider torde hir vara en indikator pa eld-
offerbruk pa regional niva, dar de ovan omtalade lokalerna Zedau och Rgnninge

Segard far sta som exempel.

Konkava och konvexa spar efter ritualer inom

centraleuropeiska brons- och jirndlderskulturer

Jag hade inget empiriskt material som bas da jag kom att behandla centraleuro-
peiska eldofferplatser, dvs extraordindra anhopningar av branda djurben vilka
ofta har aterfunnits pa hogt beldgna platser. Mitt arbete var hir helt litteratur-
baserat och den absolut viktigaste texten utgjordes har av professor Werner
Kramers artikel ”Préhistorische Brandopferplitze” fran ar 1966. Kramer be-
handlar hér ett heterogent fornlamningsmaterial bestaende av 26 fyndplatser,
vilka ar en produkt av arkeologiska undersokningar fr o m 1840-talet och drygt
etthundra ar framat i tiden (Thorn 1994).

Mina fragestéllningar var: Pa vilket satt behandlar Kramer materialet
och vilka ar hans slutsatser? Avviker resultatet av en fornyad genomgang fran den
en gang utforda och i vilken utstrackning har da resultatet av yngre forskning
paverkat bilden. Aven vid detta studium kom jag att anvinda mig av skarp killkri-
tik och jag kom hér att exkludera lokaler utan brédnda ben da det ju var eldoffer-
platser som hér skulle studeras. Jag kom har att utféra en ingdende kontroll av
Kramers kéllmaterial och kunde darefter gallra bort ytterligare fornlamningslokaler
dir uppgifterna var motsagelsefulla eller ytterst knapphéandiga. Till de elva fynd-

platser som vid detta tillfélle aterstod, kom dérefter atta nya att tillfogas.
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Kramers arbete resulterar i huvudsak i : att tamdjur oftast offrats; att

flera platser legat isolerat; att den dateringsmaéssiga tyngdpunkten ligger i brons-
aldern (Bz D - Ha B3), medan en tredjedel dateras till Hallstattkultur (Ha C1 -
D3) och att exempel finns fran Latenekultur (LT A - LT D2). Slutligen anfor
Kramer analogier med de s k “askaltarna”, dar den centrala helgedomen Olympia
kan tas som ett exempel. Enligt en besokare pa platsen vid namn Pausanias,
omkring dr 160 e Kr, var altaret tillverkat av aska fran djurs larben, vilka off-
rats at Zeus. Altaret bestod av tva avsatser, dar den undre hade en omkrets av
ca 37 m och dér den totala hojden var 6,50 m. Stenlagda trappsteg férde upp
till den forsta terrassen dar djuren offrades, medan endast larbenen offrades pa
den ovre. Pausanias omtalar dven i sammanhanget att askaltare finns i Didima
(i nuvarande Turkiet) och pa Samos. Vid gravningar i Didima har man funnit en
cirkelformig mur med en diameter av 7 m och pa Samos uppvisar en av faserna
en bagformig stenmur, vilken formodas ha stottat offerresterna, vilket ar konst-
ruktionssitt vilka ger associationer till alpina exempel. Vid gravningar pa det
over 2000 m hoga berget Oiti, har man inom ett 20x20 m stort omrade funnit
ett askskikt med djurben, keramikskarvor och bronsforemal. Fran berget Lykaion
i Arkadien noteras ett 1,5 m tjockt kulturlager med branda ben, talrika keramik-
skdrvor samt metallforemal.

/vy H[lmﬂ
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Figur 3. De centraleuropeiska fyndplatsernas kronologi. Efter Thérn 1994:fig 28.
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I mitt arbete kunde jag bl a konstatera att nét, far/get och svin var
de arter som oftast offrats och att dar kottfattiga ben tycks ha valts ut, vilket
for tankarna till grekernas s k olympiska offer, dar i huvudsak kottlosa larben
offrats (Meuli 1946:211 ff). Jag kunde vidare spara tre tydliga skillnader i offer-
bruket, vilka var kronologiskt avgransade (figur 3):

Bronsalderns eldofferplatser hade alla en mycket hog keramikfrekvens
och dér bronser forekom utgjordes de av smycken och/eller knivar/dolkar.

Jarnalderns eldofferplatser hade genomgaende en lag keramifrekvens,
medan dock bronsforemal ofta férekom och diar hiangen och figurer/statyetter
var ett nytt inslag, samt dar andelen vapen och redskap syntes o0ka. Etruskiska
och grekiska influenser var nu tdmligen tydliga, vad géller foremalsbestindet.
Nar det giller kultutovningen noteras keltiska influenser och sedermera aven
romerska. Den romerska tidens eldofferplatser var ej keramikférande, medan
mynt torde kunna betraktas som ledartefakter vad galler tidens kultbruk.

Tva grundliggande hanteringsprinciper kunde ses bland eldoffer-
platserna: "Konkavt offerbruk”, dvs att offerplatsen stadats och att det offrade
rakats ned i en grop. "Konvext offerbruk”, dvs att det offrade betraktats som sa
heligt att det aldrig flyttats, vilket efter en langre tidsperiod resulterat i ansen-
liga hogar.

Slutligen antydde jag ett kretensiskt ursprung for eldofferbruket och
kom hir att exemplifiera med ett antal s k "peak sanctuaries”, dvs en plats pa,
eller nira, en bergstopp, dir exponeringen dr maximal, utan att platsen for den
skull far vara otillginglig. De karakteristiska fynd som tillvaratages pa dessa
platser dr terrakottafiguriner av de tre huvudtyperna: djur, ménniskor eller
kroppsdelar, men krossad keramik férekommer dven i stora mangder. Férekoms-
ten av aska och ben dr hir tydligast fran de yngre kultplatserna. Den yngsta
(1450 - 1400 f Kr) bergshelgedomen ir patraffad pa berget Jouktas och har fram-
kom invid altaret bl a 34 dubbelyxor och statyetter forestallande adoranter och
en fallisk man, alla tillverkade av brons (Peatfield 1992, Karetsou 1981:145 f).
Jag vill papeka att jag hir inte menar att man inom de alpinska omradena
skulle ha 6vertagit ett fardigt kultkoncept, ty "myt- och religionskomplex kan
vandra, men de 6vertas aldrig i oférindrat skick av andra kulturer...” (Hultkrantz

1989:46). Det jag menar &r, att det sedan lange kan ha existerat tankar om att vissa

berg var heliga och att dessa forestallningar kunde ges ett utokat innehall.
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Angaende kontakter mellan Kreta och Europa kan jag har anfora en
text av Jan Bouzek, diar han menar att religion i olika delar av Europa omkring
1400 f Kr hade flera 6verensstimmelser med religiosa system i Medelhavsomra-
det och vistra Asien (Bouzek 1985:241). Kontakter mellan Kreta och Europa
under 1200-talet f Kr kan for ovrigt exemplifieras med hjalp av s k Peschiera-
knivar, dir ursprungstypen tillvaratagits pa Kreta, i Italien och i Danmark m fI
lander (Von Hase 1990:Abb.9).

Varfor stoder jag Kramers uppfattning om sakral funktion for de har
behandlade bendepderna?

- Fyndplatserna ir oftast relativt hogt beldgna pa tdmligen otillgdngliga plat-
ser, vilka inte limpar sig for bosattning. Berg tillhor for 6vrigt de katagorier
avvikande landskapsgestaltningar som kan ha ”dragit till sig” det sakrala
intresset (Colpe 1970:30).

- Smycken och redskap patriffas relativt ofta bland de branda benen. Dessa

~ foremal maste ha haft ett s hogt virde, att medvetna handlingar matte ha
legat bakom nedliggningarna, ty foremalen torde inte karakteriseras som
"tillfalligt tappade saker, avfall eller saker man lamnat kvar vid flyttning”
(Stjernquist 1989:59).

- Trianguldra hingsmycken som patriffas under jirnaldersfasen, har vid andra
tillfallen bl a patréffats fastsatta vid antropomorfa bronser, vilka ansetts fore-
stilla gudinnor.

- Gudabilder i brons har patriffats fr o m bronsaldersperioden och i yngre
tider har dven avbildningar i sten observerats.

« De osteologiska analyserna utvisar att de branda benen till storsta delen
tillhor utvalda delar av tamdjuren: nét, far/get och svin. Denna fordelning
aterfinns inom offerbruket pa romerskt, minoiskt och grekiskt omrade.

- De ménga ganger mycket stora fyndmangderna kan omdjligen ha tillkommit
vid enstaka tillfillen, vilket dven framgar av de daterade féremalen. Detta
innebir att det hir ar frigan om upprepade handlingar (Stjernquist ibid).

- Den religiésa tolkningen torde dven fa stod i de ovan presenterade analogierna.

Varseblivning, gudar, eld och reflektion
LAt mig nu reflektera 6ver perceptionsfenomen inom arkeologsamhallet. Vid
mitten av 1970-talet publicerade tva mycket valkdnda arkeologer var sin
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fornlamningsplats innehéllande eldstadsrader (Horst 1976, Thrane 1974). Ar
1966 publicerade professor Werner Kramer sin artikel om eldofferplatser. Detta
fick till foljd att ett flertal kollegor plotsligt lyckades observera likartade mons-
ter inom sina undersokningsomraden. Strukturer kan alltsa lattare tolkas da
man redan har ett facit tillgingligt. Fordelen ar hér att vart vetande utvidgas.
En nackdel kan vara att man i vissa fall synes vilja tvinga in strukturer i kinda
mallar.

Vilken kategori av gudar har man tillbett vid de ovan beskrivna situa-
tionerna? Angaende Kramers eldofferplatser skulle man har kunna pastd, att
konvext offerbruk riktats till himmelska, medan konkavt riktats till ktoniska
(Fauth 1964), dvs underjordiska gudomar. En svaghet i detta resonemang skulle
dock vara, att dven det konkava bruket primart varit konvext. En alternativ
tolkning skulle darfor vara, vilket ocksa stodjes av de radande topografiska
situationerna, att bagge bruken forst riktats till de himmelska gudarna, for att
sedan i vissa fall aven riktas mot de ktoniska, vilket kan jaimforas med brand-
gravskickets tva steg (Kaliff 1992:69). Samma dikotomi skulle kunna galla for
det linjira eldbruket, med tanke pa topografiska forhallanden och de nedgravda
eldstdderna.

Elden &r naturligtvis den gemensamma namnaren i de studerade
ritualerna. Jag menar hir att det finns en koppling mellan linjéra, konkava och
konvexa ritualer och det nya gravskickets inforande. For att ytterligare mar-
kera kopplingen mellan bronséalderskulturer och eld, kan hdr paminnas om
metallurgins betydelse.

Avslutningsvis vill jag sidga att vi naturligtvis maste anvanda oss av
kallkritik, men att detta inte fir hindra oss att hjélpa till att bygga en mer
komplett forhistoria, dir religionsarkeologi utgor en viktig del.
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De kristne begravelsers religiose og sociale manifestation

Nils Engberg

De kristne begravelsers
religigse og sociale manifestation

dgangspunktet for artiklen er de danske kongegrave i Ringsted fra

. slutningen af 1100-arene til midten af 1200-arene, og den forandring
der sker i periodens aller sidste del med hensyn til en synligggrelse af

# selve graven. Det er bemarkelsesveerdigt, at vi i den forste kristne tid
hverken blandt stormendene eller kongerne kender en eneste af deres grave.
Vi har fundet spor af 1000-tallets traekirker, men bortset fra kammergraven
(Kong Gorms?) i Jelling er der kun fa og usikre eksempler pa centrale grave
fundet i traekirkerne. Ogsa tolkningen af begravelser i de romanske tarne som
stiftergrave er problematisk. Og vi har i hvert fald ingen kenskab til en marke-
ring af gravene over jorden. Vi har ganske vist bevaret romanske gravsten men
ikke pa oprindelig plads. Vi ved ikke om det er selve graven, de har markeret.
Om de danske konger fra sen vikingetid og tidlig middelalder har vi

fra de skriftlige kilder nogen efterretning. Harald Blatand er dgd ca 985 og skal
vaere begravet i Roskilde. En pillegrav fra 1200-tals kirken angives som hans
grav. Det samme er tilfeeldet med Svend Tveskaeg (dgd 1018). De oprindelige
grave er ukendte. Knud d Store og Hardeknud (dgd 1042) er begravet i Old
Minster i Winchester, men heller ikke her er gravene kendt. Og samme mgnster
galder for de efterfolgende konger op til Valdemarerne i 1100-arenes slutning.
Vi kender - omend for nogen med usikkerhed - deres begravelsessteder (Roskilde,
Dalby, Odense, Cypern, Sleswig, Ribe og Odense igen) men ikke gravene. Er det
en tilfeldighed eller udtryk for, at selve graven ikke var sa betydningsfuld i den
forste kristne tid? I sa fald er der ved overgangen til den nye kristne religion
tale om et afggrende brud med en gravleggelsestradition, hvor de i samfundet
betydende som dgde blev gravsat i meget synlige badgrave, skibssztninger og

ryttergrave.
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Figur 1. Ringsted. Udsnit af Resens byplan fra o 1670.

Ringsted
Byen har helt op til dette arhundrede vaeret af beskeden storrelse (figur 1). I
1855 havde den i alt 1477 indbyggere. Den har ikke en handelsmassig eller
strategisk vigtig beliggenhed, men har ”fra Arilds tid” veeret tingsted sammen
med Viborg i det nordlige Jylland og Urnehoved i Senderjylland.

Et kloster viet til Vor Frue blev grundlagt af roskildebispen Svend
Norman o 1080. Rester af den gamle klosterkirke kom frem i 1902 ved arkitekt
Storcks restaurering af den yngre teglstenskirke (figur 2). I 1134 oprettede
Erik Emune et regelbundet munkesamlag af benediktinerordenen, et kloster-
samfund, som Valdemar d. Store tog under sine vinger og hvor han o 1160
begyndte en nybygning af kirken i tegl.
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Ringsteds betydning for Valdemarerne har ogsa baggrund i mordet i
1131 pé Valdemar d Store far, Knud Lavart, ved det nerliggende Haraldsted. I
sine bestraebelser pa at blive enekonge underspillede Valdemar ikke de undere
og mirakulgse helbredelser, som skete, der hvor Knud Lavart sa skendigt var
blevet myrdet. Han abnede faderens grav i Haraldsted kirke og flyttede benene
til en begravelse foran hgjalteret i den gamle klosterkirke i Ringsted. I 1169 fik
han pavens officielle bekraftelse pa helgenkaringen, og Knud Lavart blev d 25
juni 1170 skrinlagt pa hgjalteret i den nye teglstenskirke, samtidig med at man
for forste gang i danmarkshistorien kronede kongens sgn som tronfglger.

Figur 2. Grundplan af Sct Bendts Kirke i Ringsted. Med stiplet streg er markeret den forste stenkirke, hvor Knud
Lavart for skrinleeggelsen i 1170 blev gravsat i koret. Gravene er: 1. Knud Lavart (1131), 2. Valdemar d Store (1182),

3. Dr Sofia (1198), 4. Knud 6 (1202), 5. Valdemar Sejr (1241), 6. Dr Dagmar (1212), 7. Dr Berengerd (1221),

8. Valdemar d unge (1231), 9. Dr Eleonora (1231), 10. Barnegrav, 11. Erik Plovpenning (1250/57), 12. Erik menved (1319),
13. Dr Agnes (1300), 14. Dr Ingeborg (1319), 15. Dr Margrethe (1341), 16. Birger (1318). Ill Michael Miiller-Wille
efter illustration i Danmarks Kirker.
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Kongegravene i Ringsteds Sct Bendts kirke

I kirkens lille museum kan man stadig se den sikaldte Ringstedtavle, "Tabula
Ringstadiensis”. Den er skrevet pa pergament og antages at veere en afskrift fra o
ar 1500 af den oprindelige tavle. Tavlen er en fortegnelse over de kongelige
grave med en angivelse af, hvem der er begravet, hvornar de dede, og hvor de
ligger i kirken. Den begynder med Knud Lavart og forklarer (i dansk oversattelse),
at han ”...blev begravet i Ringsted foran hgjalteret, der dengang stod der, i den
hellige Jomfru Marias kirke, som Svend Nordbagge, biskop af Roskilde, havde
opbygget. Men ar 1170 blev den nzvnte hellige Knud flyttet til alteret (skrin-
lagt) d 25de juni”. Og den fortsetter: ”Ved fodderne af denne kostelige martyr,
ost for hans grav ligger hans haderkronede sgn Valdemar den fgrste, udvideren
af denne kirke, som dgde i Vordingborg ar 1182 den 12te maj efter at have
regeret i 26 ar”. Den sidste der omtales er kong Erik menveds datter Margrethe,
der dgde i 1341. Det antages, at den oprindelige tavle er forfattet kort tid
herefter.

Indtil 1855 var gravene markeret i gulvet af aflange, firkantede sten
med korte latinske indskrifter. Stenene var nedslidte ”...0og uden antikvarisk
veerdi i forhold til de grave de dakkede...”. De er blevet lagt i slutningen af
1500-arene, og vi er desveerre uden nogen som helst efterretning om gravenes
middelalderlige markering.

Da man udskiftede gravstenene i 1855 foranstaltede inspektgren over
de antikvarisk-nationale mindesmeerker, professor I I A Worsaa, at der blev
foretaget en arkeologisk undersggelse af de underliggende grave, bl a for at
fastsla deres ngjagtige beliggenhed, sa de nye gravsten kom til at ligge pa rette
plads. Udgravningen blev oververet af kong Frederik VII, og den blev allerede
i 1858 publiceret. Undersggelsen blev i 1901 suppleret med en udgravning af
Erik Plovpennings grav fra 1257.

Gravene til fplgende kongelige personer blev arkaologisk undersggt
i 1855: Knud Lavart (dgd 1131 - overfort fra Haraldsted), Valdemar I Store (dgd
1182), Dronning Sophia (dgd 1198), hertug Christopher (dgd 1166), Knud VI
(ded 1210), Valdemar II Sejr (dod 1241), dronning Berengerd (dgd 1220), dron-
ning Dagmar (ded 1212), tronfglgeren Valdemar III (dgd 1231), hans hustru
Eleonora (dgd 1231), hertug Knud (dgd 1260), hertug Erik (ded 1304). Ved
undersggelsen i 1901 fik man kontakt med gravene til Erik IV Plovpenning
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(dgd 1250), Erik VI Menved (dgd 1319), dronning Agnes (ded 1300), dronning
Ingeborg (dgd 1319), hendes broder Birger (ded 1321) og dronning Margrethe
(ded 1341) (se figur 2).

Langt fra alle begravelserne var velbevarede og i denne fremleggelse
er det ikke formalstjenligt at gennemga resultaterne fra den enkelte grav. Det
handler her om hovedtraekkene i begravelsesmaden fra de aldste grave til tiden
midt i 1200-arene. Da der ikke i det lys sker vaesentlige forandringer frem til
Erik IV Plovpennings grav fra 1257, kan vi ngjes med neermere at se pa Valde-
mar I’s grav (figur 3).
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Figur 4. Gravene i koret ved udgravningen i 1855. I midten Valdemar Sejrs grav, til venstre dronning Dagmars og
til hojre dronning Bengerds. Tegnet af H Hansen.

Ca 0,7 m under gulvet stgdte man pa gravens deksten. Hos Valde-
mar d Store var der tale om store, flade natursten, hvorimod de efterfolgende
grave havde en saddeltagsdeekning af kantstillede teglsten (figur 4). Gravenes
trapetzform med seerskildt hovedrum er dog ens for alle gravene indtil Erik
Plovpennings, der mangler hovedrummet.

Valdemar d Stores grav var uden indvendig blykiste som de fleste af
de andre, men til gengeeld hvidtet, s man endnu tydeligt kunne se strggene af
hvidtekosten. Liget var indsvgbt i et l&derhylster og havde en leederhatte pa
hovedet. I gravens vestende var sat en blyplade med indskrift, den mest bergmte
af vore indskriftplader fra 11 - 1200-arene (figur 5).

Hverken ved Valdemar d. Stores eller de gvrige kongelige begravelser
var der noget sarligt fornemt eller prangende ved selve graven eller ved det
udstyr, som man har ladet fglge den gravlagte. Hvis man betragter gravene som
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et hele, er der - bortset fra nogle fragmenter af fint spansk silkestof i Valdemar
Sejr’s og dronning Berengerd grave - intet, der set med nutidens gjne bekrafter
vore forestillinger om kongelige begravelser. Men ordlyden pa blypladen i Valde-
mar d Stores grav lader os ikke i tvivl om, at det virkelig drejer sig om samfun-
dets absolut maegtigste:” Her ligger danernes konge, vendernes fgrste betvin-
ger og behersker, faedrelandets befrier osv”.

I 1250 blev kong Erik Plovpenning draebt og hans lig sejlet ud og
sanket i havet i Slesvig fjord. Men mirakulgst, fortzller den senere legende, fik
lokale fiskere liget i deres net, og Erik blev gravlagt i Sct Hans nonnekloster i
Sleswig. Som led i de efterfglgende tronstridigheder mellem hans brgdre Abel
og Christoffer blev Eriks lig overfgrt til kongehusets gravkirke i Ringsted.
Mirakler var begyndt at ske ved hans lig, og det kunne Christoffers parti udnytte
i stridighederne.

FHICIACET- DANOEREX: \X/AL}
_DEMF\P\\/SPNWSCI kKANVTTFI |

PATRI E0PPSSE-EGREGP LIBERATS)
PACISREPARATOL ETISERVATOL

T »_R—‘%Sﬁ HlC VG \F\NOS FEL\ ClTGXPVG NA\/-
STIRRNCIRVGTANOSEXF

F'mv W’!e'i"mmemm@y
‘%?Qmi;o UG AT ANCDNICE
§ 50\ T ETNISVITR
xxvu-\\nmwsm% s

T.U yDOL) S: 9\/TJT*”L\!R\/ QG ADToc:
'REG NI-PSIDIVZGL \X/LG'O oR NEWF@ !

L2 iy e g

‘7

.?**T’_]

Figur 5. Blypladen i Valdemar d Stores grav. Oversettelsen lyder: Her ligger danernes konge Valdemar, vendernes
forste betvinger og behersker, feedrelandets befrier, fredens bevarer, der som son af hellig Knud betvang ryboerne
og forst omvendte dem til kristi tro. Men han dpde i dret efter herrens kodspdtagelse 1182 i sin regerings 26 dr,
den 12 maj. Pd den anden side stdr: Her ligger danernes konge Valdemar d Forste, hellig Knuds son, vendernes
betvinger, det undertrykte feedrelands udmerkede befrier, fredens genopretter og bevarer. Han betvang lykkeligt
ryboerne og omvendte dem forst til Kristi tro efter at afgudsbillederne var pdelagt. Ogsd en mur til hele rigets
veern, hvilket almindeligt kaldes Danevirke, opforte han forst af braendte sten, og han opforte en borg pd Sproge.
Men han dode i dret efter Herrens kodspdtagelse 1182, i sin regerings 26 dr, den 12 maj.
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Erik Plovpennings grav kunne ikke undersgges i 1855 fordi alteret
pa det tidspunkt stod i vejen. Ved restaureringen i 1901 blev alteret imidlertid
rykket lzzngere mod gst, og muligheden var nu tilstede. Graven viste sig at vare
ret gdelagt, men dog ikke mere end at man kunne konstatere, at den var opbygget
af en gvre og en nedre muret kiste. Den gvre af rekanguler form og bygget af
munkesten med et indvendigt tag af skratstillede fliser, der imidlertid har vaeret
indkapslet i en firkantet muret kasse. De gverste 33 cm af den murede grav var
pa ydersiden hvidtet og tydeligt beregnet til at std frit synligt, hvilket stemte
godt overens med niveauet af det oprindelige gulv. I den del af den murede grav,
som saledes har varet synlig over gulvet var indsat to gule, uglaserede fliser
(14x14cm), som lukke til graven. De har uden tvivl spillet en rolle i helgendyr-
kelsen af Erik Plovpenning.

Konklusion

Med Erik Plovpennings grav fra 1257 far vi for fgrste gang en kongegrav, hvor
vi er sikre pa, at man over gulvniveau har markeret graven. Det bliver herefter
normen. Fra den fgrste kristne tid i 1000-1100-arene kender vi runesten sat til
minde om dgde stormaend, men ingen er fundet direkte ovenpa vedkommendes
grav. Det bedst kendte eksempel er jellingstenen sat til minde om Harald Bla-
tand ca 1085, hvor ham ggr opmerksom p3, at han kristnede danerne. Den star
centralt placeret i det forkristne og kristne begravelseskompleks, og det har
tydeligvis veeret vigtigere end at placere den pa selve graven. Slegtens begra-
velsesomrade med gravhgje rejst over kong Gorm og til minde om hans dron-
ning Thyra og med Haralds kirke var det vigtige. De gvrige runesten star i dag
enten frit i landskabet - ofte i kirkernes nzerhed - eller som genbrugte bygge-
materialer i stenkirkerne.

Hus- eller gravformede monolitter med romanske motiver opfattes
som gravsten i moderne forstand. P4 samme made opfattes de sjaldnere fore-
kommende eksempler pa gravtraeer. Men heller ikke blandt de romanske ”grav-
sten” er der i dag eksempler pa en placering direkte over graven. Deres form og
starrelse passer dog godt til en grav, og da vi bedgmt ud fra ornamentikken pa
stenene og trestykkerne er i periodens senere del, har de maske virkelig staet
pa graven og varet udtryk for en ny tendens, som vi i Ringsted ser det mani-
festeret med Erik Plovpennings grav.
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Ved de tidligmiddelalderlige kongegrave er det et fallestraek, at vi

har efterretning om, hvor de er begravet, men indtil begravelserne i Ringsted
har vi intet kendskab til selve graven, dvs hverken dens udforming under eller
over jorden. Man har i de forste kristne arhundreder flittigt flyttet rundt pa de
dgdes knogler, hvilket vi bl a kan se af de mange pille- eller nichegrave efter-
kommerne indbygger i deres forste stenkirker. Officielle og uofficielle helgener
bliver taget op af deres grav og skrinlagt, mens andre vigtige og magtfulde
personer - ofte slegtsfeedre som Skjalm Hvide - flyttes til pille- eller nichegrave
i de monumentale stenkirker.

Selve graven i jorden synes hverken hos stormendene eller kongerne
at have veeret sarlig vigtig. Selv i den senere tid op mod midten af 1200-arene
er gravene i Ringsted af beskeden udformning, og de gravlagte kongelige perso-
ner er ikke blevet kongeligt udstyret i vor forstand. Silkekleede hos Valdemar
Sejr og hans dronning var, hvad man flottede sig med. I generationen fgr var et
laederhylster til den dgde og en blyplade der beretter om kongens vigtigste
bedrifter tilstreekkeligt. Dette billede af de kongelige graves beskedenhed er
ikke en szerhed for Danmark, men folger skikken i det gvrige Europa pa den tid.

Der kan findes flere forklaringer pa, hvorfor gravene i de fgrste kristne
arhundreder op til midten af 1200-arene er sa beskedne eller man skulle maske
snarer sige uden vasentlig betydning:

Den kristne opfattelse af dgden i den periode opererede ikke med en
individuel dommedag og skzrsild. Dgden og opholdet i jorden var en kortere
mellemfase fra afslutningen pa det jordiske liv til det efterfolgende himmelske
liv i paradis. Dommen var saledes kollektiv og mellemfasen i jorden blev tilbragt
i en tilstand af sgvn, hvile og forventning. For den enkelte var der derfor ikke
nogen vigtig mellemfase at markere.

Selvom man i den sidste fgrkristne tid byggede markante gravmonu-
menter har der, sa vidt vi kan bedgmme, ikke vaeret tradition i den gamle
religion for at ofre til hovdingen/kongen. De var ikke guddommelige, og de
kunne ikke som helgenerne i en senere kristen tid vaere budbringere og fortalere
overfor guderne. Dvs. der var ingen tradition om gravens hellighed, som natur-
ligt kunne overfgres fra den gamle til den nye religion.

Gar vi tilbage til Jelling er der ingen tvivl om, at kongen ogsa dengang

har villet markere sin status og magt. Vi ser det samme hos stormandsfamilierne,
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der saetter runesten over de dede og giver stenkirkerne et umiskendeligt stor-
mandspreg med herskabsgallerier, stifterbilleder osv. Forklaringen p& de mang-
lende konge- og stormandsgrave mé vare, at den individuelle grav var uden
veesentlig betydning, den var i datidens religigse opfattelse en mellemfase og
ikke egnet til at @re den dgode og demonstrere slegtens magt. Derimod var
selve kirkebygningerne velegnede, og det far Valmemar d Store til i 1160 at
pabegynde byggeriet af den store teglstenskirke i Ringsted som gravmonument
for sin helgenfader Knud Lavart og sig selv og sin sleegt. P4 samme tid opforer
hans fosterbroder Absalon teglstenskirken i det nartliggende Sorg til gravmo-
nument for Hvidesleegten og hertil henter han fra Fjenneslev kirke slaegtens
”stifter” Skjalm Hvide, og lader hans ben indmure i en af kirkens piller. Kirke-
bygningerne var for konge- og stormandsslaegterne et vaerdig og magtfuldt grav-
monument i de fgrste kristne d&rhundreder, indtil samfundet hen ved midten af

1200-arene blev anderledes individualiseret.
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