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Abstract

Tyr — A historical and comparative study of configurations and formations connected to the
Old Norse god Tyr. Klas af Edholm

This thesis has two aims. One is a discussion of the history of the study of Old Norse religion
and related aspects, centered on how general tendencies within the area of research have
affected the interpretations of the god *Tiwaz/Tyr. Thereby, it treats a selection of influential
trends of interpretation, and a selection of prominent scholars of the field. The second aim is
an empirical and comparative analysis of the Old Norse source material and, to some degree,
the continental Germanic, the Baltic, and the other Indo-European material. Tyr has been
interpreted according to trends of research in the field; the mythological character has been
used as a projection screen of the theories. Already from the beginning, Tyr was interpreted as
a sky god; connected to this was the conception of an original high god. The interpretations of
Tyr as a sun god, sky god, and/or law god are close related to this high god conception. These
interpretations of the god Tyr has built their arguments upon the etymological connection to
Indo-European words for ‘heaven, celestial’ and ‘god’, but they have not taken enough
consideration of the Old Norse sources. Georges Dumézil interpreted Tyr, according to his
systeme tripartite, as a law god. This understanding of the god has been widely adopted, but
cannot be confirmed; the Old Norse material only speaks of Tyr as a war god. The
comparative Indo-European etymological material indicates that his function as sky god is
archaic, while the martial traits shared with the continental Germanic and Celtic counterparts
prove that this characteristic must have evolved early. Tyr (or rather his predecessor *Tiwaz)
lost his celestial traits and became an unmitigated war god, and as such we perceive him in
the Old Norse religion.
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1 Inledning

Fvn. Tyr, germ. *Tiwaz, framstar otvetydigt som beteckningen pa en mycket dlderdomlig
gudom bland germanerna. De germanska veckodagsnamnen oversatter de latinska
genom interpretatio germanica, dar Mars tolkas som Tyr. Den kontinentalgermanska
motsvarigheten till den fornnordiska guden Tyr omndmns troligen tidigt i romerska och
grekiska forfattares redogorelser for germanska folk. Dessa omtalar en gudom som
genom interpretatio romana eller interpretatio graeca tolkas som Mars respektive Ares.
Med storsta sannolikhet motsvarar detta en germansk form *Tiwaz (fvn. Tyr). De
klassiska forfattarna beskriver endast en kult av *Tiwaz som krigsgud. I de skriftliga
kallorna forekommer Tyr sparsamt, dven om han verkar ha ingdtt i vikingatidens
panteon, dd bade eddadikter, Snorres Edda, och hagiografiska killor ndmner honom.
Vissa kenningar anvander tyr som element, men det ar i dessa fall svart att avgéra om
det ar namnet eller appellativet som asyftas. Den enda myt dar Tyr verkligen intar en
central roll ar vid gudarnas fiangslande av Fenrisulven. Myten om Tyr och Fenrisulven
har tolkats utifrdn i stort sett tvd olika linjer, dar den ena tolkningslinjen ser till
romerskt parallellmaterial och laser in en utveckling av en indoeuropeisk myttradition
och den andra tolkningslinjen har velat se myten som en medeltida influens. Snorre
skulle enligt den senare tolkningslinjen ha inspirerats av kristna medeltida uppbyggliga
exempla, dar huvudpersonen sticker in sin hand i gapet pa en staty eller kranium, och
blir dodligt stungen av en skorpion eller orm.

Det finns en rad problem kopplade till Tyr som ror bade namn och kult.
*Tiwaz/Tyr ar som namn av indoeuropeiskt ursprung och man har inom forskningens
historia tolkat in olika egenskaper och funktioner i guden. Det knapphdndiga materialet
som behandlar Tyr har gjort att guden har fungerat som en projektionsyta for
forskningens aktuella teorier vid tolkningsarbetet. Utifrdn ett naturmytologiskt
perspektiv har man velat se Tyr som en personifikation av den ljusa daghimlen, eller
solen, men denna tolkning motte tidigt motstand. Utifran ett hoggudsparadigm tolkade
man Tyr som en ursprunglig hog- och himmelsgud, vilket kan finna visst stoéd i namnets
etymologi. Utifran ett strukturalistiskt perspektiv tolkade man Tyr som en rattsgud; en
tolkning som har levt vidare och ofta anfors idag. Tyrs marginella roll inom mytologin
fran Skandinavien har tolkats som att guden tillhort ett dldre skikt gudar som har
trangts undan under jarnaldern. Tyrs plats har da overtagits av Oden. Tyr har dven
tolkats som en reell gud, men utan praktisk kult (i ndgon vidare utstrackning), en deus
otiosus. Utifran en starkt kritisk dekonstruktionism, har man sokt avfirda gudens
forkristna existens. Aven dekonstruktionismen &r ett barn av sin tid, och lika paverkad
av aktuella stromningar som den tidigare forskningen. Den stdr inte utanfor sin egen
kontext utan dr paverkad av aktuella forskningsparadigm och -tendenser.

Studiet av Tyr har utgatt ifrdn en teoretisk bas. Det kallmaterial som finns till
hands ar sa knappt och magert att diskussionen och forskningen inom faltet tenderar att
bli spekulativ. Samtidigt gor detta att &mnet blir an mer lampat for en metastudie 6ver
hur tidens raddande paradigm inom forskningen har paverkat tolkningen av Tyr. I alla
lagen kommer Tyr att fungera som en projektionsyta for forskarens teoretiska
perspektiv, vilket blir uppenbart i studiet av forskningshistorien. Andock fir man
forutsatta att det, med hjalp av det empiriska materialet, gar att nd sannolika hypoteser
kring hur jarnalderns manniskor forestallde sig Tyr, och med hjilp av ett jamforande
perspektiv kan skapa hypoteser kring hans analogier och ursprung i en indoeuropeisk
kontext.



1.1 Syfte och fragestillning

Denna uppsats har tvd huvudsakliga roda tradar. Den ena ar en vetenskapshistorisk
diskussion, centrerad kring hur olika paradigm inom forskningen har paverkat
tolkningen och gestaltningen av Tyr. Jag kommer att redogora for ett antal inflytelserika
tolkningslinjer i tidigare forskning och i samband med det anvianda mig av ett urval
forskare som jag har uppfattat som framstdende och representativa i det tidigare studiet
av Tyr. Den andra tradden ar en empirisk undersokning av det fornnordiska
kallmaterialet, dar ocksd vissa jamforelser kommer att goras med det
kontinentalgermanska och det baltiska materialet. Da det galler gudanamnet kommer
jag ocksa att beakta den indoeuropeiska kontexten. Uppsatsens syfte ar sdledes att
undersoka guden Tyrs gestaltningar och funktion i den fornnordiska religionen, utifran
dels ett vetenskapshistoriskt, dels ett empiriskt och jamférande perspektiv.l En
avgransning av den fornnordiska religionen ar sjalvfallet diffus och flytande, men ett
fokus kommer, genom kallmaterialets karaktir, naturligt att ldggas pa jarnalderns
senare del. Aven om de skriftliga killorna frimst kan tas som intikt for en analys av
vastnordisk religion, sd kommer uppsatsen att behandla forestallningar kring Tyr i hela
det nordiska omradet. Det magra kallmaterialet hanvisar oss att se forestéllningen i
relation till ett vidare komparativt material, det tilldter inte i ndgon storre utstrackning
ett studium av lokala variationer. Nagot som skiljer uppsatsen fran tidigare forskning,
ligger i att jag anvander ett vidare material, som inkluderar ortnamn och arkeologiska
lamningar, vilka framkommit under senare tid. Uppsatsen kommer att behandla f6ljande
fragestallningar:

1. Hur kan forestallningar och gestaltningar kopplade till guden Tyr
rekonstrueras utifran kallorna till den fornnordiska religionen?
2. Hur har man tolkat guden i tidigare forskning, och hur har tidens

radande tolkningsparadigm paverkat synen pa guden?

Den tidigaste forskningen har, naturligtvis, varit starkt prdglad av sin tids
tolkningsparadigm, vilket har foranlett att dessa forskares slutsatser och hypoteser
senare har forkastats, eller negligerats, da paradigmet som de arbetade inom har
overgetts. De senare tolkningslinjerna kan dock inte heller ses som oproblematiska och
vissa av de hypoteser, som tidigare forskning har framlagt, kan vinna nytt stéd genom
forfinade metoder. Kdllmaterialet, som vi har vid handen, pekar tveklost mot att Tyr
getts en krigisk gestaltning i den fornnordiska religionen. Etymologin visar pa att Tyr
har sitt ursprung i en forestallning kring en himmelsgud, som pd germanska omraden
utvecklat en mer utpraglad krigisk aspekt. Materialet fran Norden pekar dock mot en
krigsgud.

1 For diskussion kring, och redogorelse for det jimforande perspektivets metod och teori, se 4 Tyr i ljuset
av den jdmférande religionsforskningen nedan.



2 Forskningshistorik

Forskningen kring Tyr borjade redan med den germanska religionsforskningens fodelse,
dvs. i och med Jacob Grimms pionjararbete Deutsche Mythologie under borjan av 1800-
talet (Grimm 1835). I forskningen kring den fornnordiska religionen har Tyr getts
pafallande olika utrymme och fokus under olika epoker; inom den tidiga forskningen
utgjorde Tyr en central figur i kartlaggandet och systematiserandet av den fornnordiska
mytologin, inte minst i kopplingen till den jdmférande indoeuropeiska sprakforsningens
tidiga resultat. Under borjan av 1900-talet kom dven arkeologin att tas med i studiet av
aldre europeisk religion. Darvid kom Karl Helm att utgdra en viktig gestalt inom
forskningen om den germanska religionshistorien (Helm 1913). Karl Helm var den
forste som tog in arkeologin pa ett fruktbart satt i sitt arbete. Tolkningen av den
germanska religionen utgick da inte langre ifrdn mytologin, utan Helm sag till den i sin
helhet, med sjals- och dodsforestdllningar, kultbruk, mm. Helm var samtidigt starkt
praglad av en evolutionistisk tankegang, och kopplade gidrna olika arkeologiska
tidsperioder till olika trosforestdllningar i en utveckllingskedja (Helm 1913:9-44; jmf.
Seipp 1968:120-123). Helm blev en av forgrundsgestalterna for att ta in arkeologin pa
detta sitt i den germanska religionshistoriska forskningen och detta har haft stor
inverkan pa den efterkommande diskussionen och utgér idag en av de huvudsakliga
farorna inom forskningsfaltet.

Under slutet av 1800-talet tog forskningen kring germanska religioner en ny
vandning och satte den celesta och solara tolkning, som Friedrich Max Miiller
foretradde, i centrum, istallet for att fokusera pa den lagre mytologin. Utvecklingen gick
fran att godta ett helt indoeuropeiskt panteon mot att godta farre och farre sam-
indoeuropeiska gudar. Den identifikation som stod sig in till idag var tolkningen *Dyeus-
Dyaus-Zeus-Jupiter-*Tiwaz/Tyr (se redogorelse i de Vries 1961c:71-81; Nordberg
2013:173). Ur detta kom den naturmytologiska skolan att vdxa fram.

Under 1930-talet utvecklades Georges Dumézils teorier kring ett tripartite-
system inom indoeuropeiska kulturer och religioner. I och med att den jamforande
indoeuropeiska mytforskningen i den form som foretraddes av Dumézil kritiserades och
tappade popularitet, s har d&ven Tyr hamnat i skymundan inom den fornnordiska
religionsforskningen. Man har under ett antal decennier endast hanvisat till tidigare
forskare, utan att narmare diskutera dmnet vidare. Det har dock under sen tid getts ut
ett fatal publikationer som tar nya tag kring problematiken med Tyr. Man kan i vissa av
dem se utslag av ett nytt framvaxande paradigm inom forskningen.

Tanken pa en indoeuropeisk arkaisk dyrkan av solen och den skinande
daghimlen ar framtradande redan inom den dldsta forskningen. Detta perspektiv har i
manga fall dréjt sig kvar fram till idag (se oversikt i Nordberg 2013:16). Aldre forskning
kring Tyr har pa satt och vis sett honom som en typ av "survival” fran ett dldre gudaskikt
och en dldre mytologi, som har levt vidare in i den nya mytologiska varlden, men med en
tynande tillvaro. Man bor kanske snarare se Tyr som en rent mytisk-litterar gestalt i
centrala Skandinavien, eller som en gud med en plats i varldsbilden, men utan praktisk
kult i nagon vidare utstrackning, en deus otiosus, jaimforbar med hur man i vasterlandsk
forskning tolkat hoggudar i vissa afrikanska religioner (se Drobin 1979:190).

En rattvis sammanstdllning och redogorelse for hela den idé- och
forskningshistoriska bakgrunden som berdr studiet av Tyr later sig inte goras i ett
enskilt arbete av denna typ, men en kortare genomgang for de mest centrala delarna av
den idémassiga bakgrunden, och en kritisk diskussion kring den, bor 4nda ges.



2.1 Animism och preanimism

Fran och med den jamforande religionsforskningens gradvisa etablering som inriktning
och akademiskt dmne under mitten av 1800-talet, fram till inledningen av 1900-talet,
dominerade ett evolutionistiskt tolkningsparadigm inom den religionshistoriska
disciplinen. Amnet paverkades och formades utifr&n dels en brittisk antropologisk-
folkloristisk skola och dels en tysk historisk-kulturhistorisk tradition med inspiration
fran filologin. Detta gav avtryck inom forskningen kring himmelsgudar och Tyr. Utifran
den politiska situationen, med kolonialmakter som det brittiska imperiet, 6kade
informationsflodet fran varlden utanfor vasterlandet och kunskapen om indigena
kulturers religioner 6kade. Detta gav stimulans at det evolutionistiska perspektivets
framvaxt inom religionsforskningen. Edward Burnett Tylor och Lewis Henry Morgan
utvecklade den kulturevolutionistiska idé som Charles Louis Montesquieu och senare
Auguste Comte hade utarbetat, kring en mansklighetens linjara utveckling i tre steg,
savage, barbaric, och civilized (Morgan 1877; Tylor 1891:26-69). Den evolutionistiska
komparativa metoden sdgs som ett alternativ till det traditionella teologiska
utvecklingsperspektivet, att alla frimmande kulturer befann sig mer eller mindre langt
gangna i ett fjairmande fran Gud och den ratta laran. Denna degenerationsteori utgick
ifran ett Kristocentriskt perspektiv och hade visst inflytande pa det Kkristna
missionsarbetet varlden 6ver. Man menade dock att dven indigena religioner hade
bevarat fragment av den ratta laran trots artusenden av isolering fran Gud. Grundtanken
i evolutionismen lag tvarsemot i att alla méanskliga samhéllen och kulturer foljde ett
gemensamt utvecklingsschema av progression fran primitiv till civiliserad. Utifran
denna modell menade man sig kunna placera in samtida och historiska samhallen pa en
evolutiondr skala, enligt en evolutionistisk komparativ metod. Ville man studera aldre
europeiska religionsstadier sa viande man sig till andra kontinenter, t.ex. afrikanska
samhallen for att hitta religionsformer motsvarande den europeiska stendldern, och
framfor allt gick man till Indien for studiet av en polyteistisk religionsform. Det
evolutionistiska perspektivet blev det forhdarskande paradigmet under en tid, men inte
utan kritik (Tylor 1891:1-7, 38-69; se aven de Vries 1961c:90-99; Drobin 1979:157-
160). Evolutionismen, i alla sammanhang, satte den vasterldndska kulturen som
progressionens standard, utifran vilken 6vriga kulturer bedomdes. Detta ar givetvis ett
felslut da kulturell forandring inte kan likstédllas med kulturell progression pa det satt
som evolutionisterna menade. All kultur uppstar under standig ackumulativ forandring
dar nya internt uppkomna, eller utifran hamtade idéer och element, upptas och blir en
del av den existerande kulturen. Detta innebar att kulturella element 6kar eller minskar
i betydelse, och att teknisk utveckling inte kan ses som uttryck for "mental” utveckling
(jmf. Radin 1937 (1957); se utforligare redogorelse i Nordberg 2013:27-37).

Den evolutionistiska periodens forskare menade sig kunna studera losryckta
element ur primitiva kulturer och jamféra dem universellt, forutsatt att de befann sig pa
motsvarande teknisk niva. Under den progressiva intellektuella utvecklingen f6ljde sa
vissa idéer, forestillningar och traditioner med, som kvarlevor in i nasta
utvecklingsstadium, trots att de slutat fylla sin funktion, varom Tylor myntade
begreppet “survivals” (Tylor 1891:7-26). Detta har sedan kommit att fa ett stort
inflytande pa forklaringen av aldre religiosa forestéllningar i yngre religiosa komplex.
Tylor menade att man redan i de tidiga stadierna kom att borja dyrka naturfenomenen.
De tidigaste och mest framstaende gudomligheterna utgjordes av himlen och jorden,
samt solen och manen. De kom att uppfattas som besjidlade och med en inneboende
makt, varur antropomorfa gudagestalter utvecklades. En liknande tankegdng



foresprakades av bl.a. Sir James G. Frazer (Frazer 1922 (1987):66-79, 197). I linje med
Friedrich Max Miillers synsatt togs den indoeuropeiske Dyaus som ett utmarkt exempel
pa de tidigaste himmelsgudarnas utveckling fran naturgudom till antropomorf gudom.?2
Himmelsguden hade darefter spjalkats upp i flera funktioner och gudar; en solgud, en
askgud, en regngud, osv. vilket skulle ligga till grund for uppdelningen i solguden Tyr,
vindguden Oden, och adskguden Tor (utforligt diskuterat i Tybjerg 2010:99-129;
Schlereth 2012; Nordberg 2013:72).3 Hari ligger grunden for tolkningen av Tyr som en
solgud och himmelsgud.* Etymologiskt, och i viss man komparativt material ger stod at
denna tolkning. Men merparten av det germanska kallmaterialet later Tyr endast tolkas
som krigsgud.> Det ar viktigt att kritiskt undersoka forskningshistorien och diskutera de
starka influenser som paverkat den. Det visar dn tydligare hur tidens paradigm och
politiska klimat har styrt och fokuserat forskningen och dess tolkningar i olika riktning.

2.2 Indoeuropeisk komparativism

Den jamforande sprakforskningen, och darigenom det komparativa indoeuropeiska
mytstudiet, blev tidigt en grundval i den religionshistoriska forskningen. Den som bland
andra lade grunden for det kommande studiet av Tyr var Jacob Grimm. 1835 gav han ut
boken Deutsche Mythologie i tva band, vilket utgjorde en vandpunkt i forskningen som
tidigare framst bedrivits av tidiga romantiska symbolister som sdg naturfenomen,
sarskilt ljuset och solen, som grunden for, och ursprunget till, religionen (se redogorelse
i de Vries 1961¢:9-53). Grimm forde fram sprakforskningen och sprakindelningen i
studiet av mytologin. Sprakforskningen har varit central i studiet av Tyr, inte minst pa
grund av det magra mytologiska material som behandlar guden. Darmed har
etymologin, baserad pa komparativt indoeuropeiskt material fatt en central roll. Grimm
menade att det germanska folket utmarktes genom sin religion och sitt sprak; dven om
alla indoeuropeiska kulturer liknade varandra, sa fanns det skillnader och darmed aven
en specifik germansk religion. Genom likheten i sprak kunde man dven anta en likhet i
religiosa forestallningar (Grimm 1835 (1854); jmf. Storm 1875:10; Pfleiderer 1892:1-
20).

Grimms behandling av Tyr kan tas som ett tydligt exempel pa den
indoeuropeiska komparativismens anvandning i studiet av gudomen. Utifran belagg for
namnet i germanska sprak slot han sig till att guden har en samgermansk bakgrund.

2 Se vidare 2.3 Naturmytologi.

3 Man har dven sokt beldgga dessa grundlaggande egenskaper hos gudarna genom jamférelser med andra
indoeuropeiska sprak och religioner (se exempelvis Zimmer 1876).

4 Elard Hugo Meyer utgér ett tydligt exempel pa hur Tylors animistiska teori har paverkat de samtida (och
senare) paradigmen. Meyer tolkar Wotan som en vindgud (utvecklad ur en rudimentar forestéllning kring
vinden som barare av dddas sjilar, och i férlangningen en personifiering av vinden), for att passa in i ett
naturmytologiskt schema. Utifran ett analogitinkande skulle &vriga naturfenomen ha uppfattats som
besjalade och, pa germanskt omrade, med tiden ha utvecklats till tre enskilda gudar, askguden (*Punaraz),
vindguden (*Wotanaz) och molngudinnan (Frija). Dessa ska senare ha splittrats och ha givit upphov till ett
helt panteon, sdsom vi kdnner det fran eddamytologin. Detta dr en tankegdng som dven emanerat ur
teorin kring en ursprunglig monoteism, en ursprunglig hoggud (*Tiwaz) som avspjalkats till ett antal
gudar (Meyer 1891; jmf. Schrader 1907:419-423). Se vidare 2.3 Naturmytologi och 2.4 Héggudstro.

5 Se kapitel 3 Kdllmaterialet och dess vittnesbérd och 4 Tyr i ljuset av den jimforande religionsfoskningen.



Genom den ndra kopplingen till de besldktade gudarna Zeus och Dyaus, samt utifran
etymologin,® tolkade Grimm Tyr som en utveckling ur en ursprunglig himmelsgud.” [
likhet med de indoeuropeiska analogierna bor Tyr ha haft en framstdende position inom
religionen, menade Grimm. Denna tolkning starks dven av att de klassiska forfattare som
namner den germanska motsvarigheten kommenterar denna som den framsta guden
hos germanerna. Tyrs ndra koppling till Oden framhavde Grimm starkt och menar att de
bdda gudarna i stor utstrackning ar oskiljbara och sammansmalta. Grimm tolkade Tyr
som en utpraglad krigsgud, bade pad nordiskt och kontinentalt omrade.
Veckodagsnamnet, liksom runnamnet, utgor enligt Grimm ett starkt argument och bevis
for gudens samgermanska ursprung och krigiska karaktar (Grimm 1835 (1854):176-
178; 1882:191-208).8 Han tolkades som en blodtoérstig och krigslysten gud:

Zio wird tapfer und kampfbegierig gewesen sein, wie Ares, fiille des Ruhms gewdarend, aber grausam und
blutdiirstig, er raset und wiitet gleich Zeus und Wuotan, ist jener alte Blutvergeisser des Serbischen lieds,
er freut Raben und Wélfe, die ihm auf das Schlachtfeld folgen, obgleich diese Tiere wiederum mehr auf
Wuotan bezogen werden miissen... (Grimm 1835 (1854):187).

Anledningen till att de olika indoeuropeiska dialekterna utvecklades till olika sprak och
at olika hall, berodde pa den omgivande miljon och klimatets inverkan pa kulturen;
anpassningen till de yttre ekologiska och geografiska faktorerna medférde att
religionen, mytologin och spraket kom att utgora aspekter av folksjdlen.? Detta
medforde dven det antagandet, att det gick att spara den ursprungliga, rena
indoeuropeiska religionen bakom de degenererade kvarlevor som de olika folken
bevarat. Inte minst i folkkulturen skulle denna ha traderats mer oférandrad. Detta var
forbundet med en ny kallkritik som Grimm gick i spetsen for. Den religion som kommer
till uttryck i skaldediktningen ansag Grimm vara att betrakta som litterara alster (jmf.
Schwartz 1860:iv-vi; Storm 1875:10-17; se oversikt i Seipp 1968:19-24; samt Tybjerg
2010:53-56 for diskussion).

[ detta foljde Grimm en allmidn tendens inom religionsforskningen som
kulminerade under slutet av 1800-talet. I den man skalde- och eddadiktningen var
anvandbar for kunskap kring den fornnordiska mytologin, s var man tvungen att skala
bort skaldernas personliga tolkningar, omskrivningar och utsmyckningar, for att na den
ursprungliga kiarnan. Folktron sdgs som en renare och mer autentisk kalla till den dldre
mytologin (se t.ex. Schwartz 1849:3-15).10 Forskningen kom tidvis att anvdnda etnologi
och folkloristik som kallor till fornnordisk religion och stundtals gjordes detta pa ett
problematiskt satt. Folklore kan mycket vdl vara ett komplement, men tex. Paul

6 Se 3.5 Etymologin.

7 Himmelsguden ska ha utvecklat en mer krigisk karaktir p& germanskt och nordiskt omréade.

8 Denna tolkning av guden har i Max Miillers efterféljd (se nedan) ofta varit forbisedd. Aven i de fall d&
man refererat till Grimm har man valt att behandla Tyr som en utpridglad himmelsgud (se t.ex. Pfleiderer
1892:1-3).

9 Ty. Volksgeist, fr. esprit de nation, en forestallning kring att ett folks besitter en sdrskild karaktir och
sarskilda egenskaper, som kan forklaras bl.a. utifran de klimatologiska forutsattningarna.

10 paul Herrmann anvinder i linje med denna forskningsutveckling under sekelskiftet 1900 folklore och
etnologiska kéllor (en "lagre mytologi”) som framstdende kalla i sin studie. De fick ta lika stor plats som

dldre skriftliga kéllor, och ses som en trovardig kalla till bade den "lagre mytologin” och "den hdgre”
(Herrmann 1903:101).
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Herrmann anvande folktron som i princip likvardig en forstahandskalla, vilket maste
ifragasattas.11

[ vissa fall har den indoeuropeiska komparativismen kombinerats med en
"germansk-arisk” rasideologi. Utifrdn rdadande politiskt klimat har man tolkat det
indoeuropeiska kulturgodset som sprunget ur det germanska omrddet; vanligen till
olika delar av tysksprakigt omrade, garna norra Tyskland (med angrdansande delar av
Skandinavien). Ernst Bickel (1940) utgor ett talande exempel pa hur den "germansk-
ariska” rasideologin, under mitten av 1900-talet, gjorde avtryck inom forskningen kring
Tyr. Bickel menade att man i den nordeuropeiske Tyr/*Ziu sdg den ursprungliga
indoeuropeiska himmelsguden.12 Att Zeus framstédlldes som en bergs- och vadergud
berodde dels pa Greklands geografiska avstand fran killan i Norden; religionen hann
forandras och paverkas av ekologiska faktorer under vagen, och dels pa ett "ursemitiskt”
inflytande fran 6st. Den romerska motsvarigheten, Jupiter, framstod ddremot som nara
forknippad med himlen (Bickel 1940:36-39). Det romerska riket, och Italien som nation,
lag mycket narmare den tyska intressesfaren, an vad det antika Grekland gjorde.

Den jamforande sprakforskningen kom redan fran det religionshistoriska
amnets uppkomst att bli en central hjalpdisciplin. Denna position har sprakforskningen
behallit tills idag och det finns inte utrymme i detta arbete att redogora for hela
disciplinens forskningshistoria och stora inflytande pa det jamférande religionsstudiet.
Den jamforande sprakforskningen har haft ett stort inflytande dven pa andra senare
paradigm, vilket blir tydligt i diskussionen om naturmytologin och hdéggudstron.
Naturmytologins paverkan pa den dldre forskningen kring Tyr gar i manga fall parallellt
och i samverkan med den indoeuropeiska komparativismen. Jag har darfor valt att inte
vidare separera dessa paradigm i 1800-talets och det tidiga 1900-talets forskning, for att
undvika upprepning. I manga fall bygger den naturmytologiska tolkningen pa
sprakforskningen som metod.

2.3 Naturmytologi

Nagot som utgoér en betydelsefull milstolpe i forskningen kring Tyr &ar den
naturmytologiska skolan med Friedrich Max Miiller i férgrunden. Max Miiller blev
banbrytande med sitt verk Comparative Mythology ar 1857, dar han med en filologisk
metod studerade den ursprungliga indoeuropeiska religionen och mytologin och tolkade
den utifran ett naturmytologiskt perspektiv. Grunden fér den komparativa filologin var
att man endast genom jamforelse av olika sprak kunde na kunskap om de enskilda

11 Aven Karl Helm visar tydliga influenser av detta upphdjande av "den ligre mytologin”. I sin sista del av
sitt oversiktsverk 6ver germansk religion, utgivet 1953, haller Helm kvar vid sin tanke att religionen
lagger sig som lager pa lager och hadvdar att jattarna utgor ett dldre skikt av gudar som blivit undantryckta
av den nya religionen (Helm 1953:92). Detta ar en idé som redan Schwatz tar upp 1860 (Schwartz
1860:21), och som pa senare tid har tagits upp utifran nya perspektiv av Margret Clunies Ross (se Clunies
Ross 1994 (1998)). Man kan dven jamféra med Gunnar Olof Hyltén-Cavallius syn pa dels jattar, dels troll,
som forhistoriska folk (i Wérend och Wirdarne 1863-1868). I senare studier ansluter sig Helm till detta
forskningsperspektiv och tar in folktro och folklore i sin rekonstruktion. Han knyter den germanska
religionen till senare belagda folkliga forestillningar och diskuterar inte ldngre det arkeologiska
materialet, utan tar in ett vidare material.

12 Indoeuropéernas ursprung forlagger Bickel till Norden.
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sprakens bakgrund, sldktskap, utveckling, uppbyggnad osv. Max Miiller menade att
detsamma gallde religionerna. Endast genom den jamférande metoden kunde man na
kunskap om bakgrund, utveckling och fenomenologi. Han delade, liksom Jacob Grimm, in
indoeuropeiska kulturer och religioner utifrdn de sprdak som talades (Max Miiller
1864:436; se aven oversikt i van den Bosch 2002:195-201; Tybjerg 2010:77-82).13

Max Miiller var influerad av romantiken och Friedrich Schleiermacher i det han
havdade att den urindoeuropeiska religionen var uppkommen genom manniskans
formaga att intuitivt varsebli det 6versinnliga genom den sinnliga verkligheten (Max
Miiller 1864:435; se aven Kitagawa & Strong 1985:199; Chidester 2004:75-76).14 Det
oversinnliga, det ”Oandliga”, 1> tog sig sekunddra uttryck genom mytologier,
gudagestalter osv. Aven om religionsstudiet i Max Miillers mening skulle syfta till att
studera det ”Oandliga”, vid sidan av dess yttre uttryck, sd var indelningen av
religionerna given i spraket; religionernas utveckling var intimt forknippad med
sprakens historiska utveckling (Max Miiller 1864; se dven Kitagawa & Strong 1985:183-
186). Genom en "sprakets sjukdom” har sprakférbistringen lett till myter om gudar (Max
Miiller 1864; se oOversikt i Dorson 1955:413; samt van den Bosch 2002:258-265).
Sprakets tidigaste utveckling medférde ett stadium som saknade abstrakter, varfor
naturfenomenen inte kunde uttryckas pa ett direkt satt (t.ex. "det ljusnar”) utan endast
genom metaforer, sdsom "ljuset besegrar morkret”. Mdanniskan kunde bara begripa och
forstd det "Odndliga” genom mer indirekta och konkreta sinnebilder (Schrader
1907:415-418; jmf. Dorson 1955:398-400; Kitagawa & Strong 1985:199-202). Dessa
levde kvar som fasta uttryck nar spraket utvecklade abstrakter och tenderade att
personifieras, en utveckling fran nomen till numen. Naturfenomenen blev uppfattade
som personligheter, och utifran ordets genus utvecklades de senare till gudar och
gudinnor, och mytologier kring dessa fenomen.1¢ Myterna ska sedan ha f6ljt med vid den
indoeuropeiska sprakdiffusionen.

Ett exempel pa hur Max Miillers teori kring en utveckling fran nomen till numen
faktiskt kan leda honom till delvis riktiga slutsatser, och har paverkat
forskningshistorien med direkta berdringspunkter till Tyr, ar hans anmarkning kring
den indiske guden Savitar. | Rigveda namns att Savitar har en gyllene hand, eller gyllene
armar (Rigveda 1.22.5; 1.33.9-10; 6.71). Denna uppgift har forklarats som att Savitar har
mist sin hand/hdnder da han offrade, och fick sedan en guldprotes av
prasterna/gudarna (Kausitaki Brahmana 6.3). Max Miiller papekade att man i detta ser
hur en metafor om solen (solen har armar av guld) har misstolkats av indiska och andra
kulturers praster, som velat forklara hur Savitar har fatt sina gyllene armar. Ddrmed har
det skapats en myt kring Savitar (respektive Tyr, Nuadu, o.s.v.) (Max Miiller 1877:414-
416). Att utsagan om solens gyllene armar i forsta hand ska ses som en metafor har Max
Miiller helt ratt i, men att alla indoeuropeiska gudar som saknar hander ar solgudar, och

13 Max Miiller var samtidigt starkt paverkad och inspirerad av idéerna om en theologia naturalis, en
naturlig teologi, och ett sensus numinis, en upplevelse av det numindsa, vilket 1ag till grund for hans teorier
kring religionens uppkomst och utveckling. Han skriver att "faith, is the source of all religion” (Max Miiller
1864:436).

14 Schwartz framfor en liknande tanke 1860 i det han menar att molnformationer, dska, stormar och
andra naturfenomen har gett upphov till upplevelsen av en hégre makt, en annan vérld, som med tiden
har utvecklats till myter om gudar (Schwartz 1860:vi-ix, xviii-xix). Man kan &ven jamféra med
resonemang inom modern kognitiv religionsteori (se t.ex. Guthrie 1993).

15 Ett begrepp hamtat fran Schleiermachers i teologin grundade religionsuppfattning.

16 Schwartz bygger vidare pa denna tanke (1860) och féljer i stort Max Miiller.
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att detta baseras pa en gemensam solmetafor, ar ohallbart.l” Den foérste som tog upp
parallellen mellan den indiske guden med guldhand och den fornnordiske Tyr var Jacob
Grimm (Grimm 1835 (1954) L:xlvii; 1835 (1876) 111:71). Grimm skrev att det foreligger
en direkt parallell mellan Tyr (Zio) och den indiske solguden "Siiryas”. Bada forlorar en
hand i gapet pa ett djur. Han angav dock ingen kallhdnvisning. Grimm hade darmed
blandat ihop Savitar och Sirya. Nar Jan de Vries sedan behandlar Tyr hanvisade han till
Grimm, men missforstod dven ursprungsmyten och skrev att bade Tyr och Siirya hade
forlorat sin hand till en varg (de Vries 1937b:287). Parallellen till den indiske
Savitar/Sirya har sdledes levt vidare inom forskningshistorien under lang tid, till viss
del baserad pa upprepningar och missforstand (se t.ex. Cox 1883:46, 81; 1903:202; de
Vries 1957:23). Guden Surya har ingenting med Tyr att gora, och hela resonemanget
baserar sig pa ett missforstand, att Tyr ar en solgud. Tyr skiljer sig dven fran de andra
framforda exemplen genom att han forblir enhdnt och aldrig far nagon gyllene (eller
silverne) protes.

Under mitten av 1800-talet vaxte det fram olika konkurrerande tolkningslinjer
inom den naturmytologiska skolan. Man sdg daskan, manen, stjarnorna, m.fl.
naturfenomen som centrala i mytologin. Mest genomslag hade tolkningen av mytologin
utifran solen som det centrala. Solperspektivet kom att bli den storsta och mest
inflytelserika tolkningslinjen, inte minst i studiet av Tyr. Exempelvis Max Miiller sag
solen och morgonrodnaden som avgorande for forstdelsen av indoeuropeiska myter. I
den vediska mytologin kunde man da se ett ursprungligare skede i religionens
utveckling, dar naturmetaforerna fortfarande var obearbetade (Max Miiller 1864:426-
427, 446-448; se aven Kitagawa & Strong 1985:183, 199-202; van den Bosch 2002:255-
258; Tybjerg 2010:81-84; Schlereth 2012:18-98). Bakom alla gudar, vasen, myter och
episka berattelser aterfanns i forlangningen (i forsta hand) solen. Solens vandring sags
da som central i indoeuropeisk mytbildning av alla slag och den nordiska gudaskaran
tolkades utifran ett mytiskt persongalleri med Himmelsguden, Jordgudinnan, deras
dotter Morgonrodnaden, samt tvillingparet som personifikationen av gryningen och
skymningen.18 Tyrs ursprung ansags saledes ligga i en urindoeuropeisk myt kring
Solen.1® Det naturmytologiska perspektivet har starkt paverkat tolkningen av Tyr i det

171 Comparative Mythology (1857) gér Max Miiller ocksa Indra till en sjilvklar solgud som ddrfor tillskrivs
en gyllene hand (Max Miiller 1857 (1909):94-95).

18 Utifran etymologin vill t.ex. Mogk se en grund for en gemensam indoeuropeisk dyrkan av en glinsande
himmelsk gudom. Den ljusa daghimlen ska ha gett upphov till denna mytiska foérestallning och genom dess
stora spridning i kdllmaterialet kan man sluta sig till att denna gud utvecklats fére den indoeuropeiska
diffusionen, men kom att formas och utvecklas dven under senare tid. *Tiwaz skulle under de forsta
arhundradena e.Kr. ha utgjort centrum i kulten, men darefter ha trangts undan av Wotan/Merkurius som
barare av en hogre kultur (Mogk 1898:84-86, 102, 116; 1900:314). Mogk ser sédledes *Tiwaz som en
ursprunglig himmelsgud, en hoggud, som alla 6vriga gudar har emanerat ifran.

Man maste dven se sammanhanget med fvn. tiv 'gud’, tivar 'gudar’, som inte kan vara en
tillfallighet. En gud som kallas 'Gud’, i ett panteon, maste ha en mycket central roll; ocksa Paul Kretschmer
ar av den meningen. Han menar att *Tiwaz egentligen betecknar ’himmelsk’ snarare &n 'Gud’ (Kretschmer
1923). Detta ar enligt Kretschmer en samgermansk férestillning och ursprunget for *Tiwaz-kulten ska
sokas hos sydgermanska folk, dar huvudgud och krigsgud dyrkas som densamma (pa grund av dessa folks
krigiska mentalitet?). I kultens spridning norrut ska *Tiwaz ha underordnats de dldre inhemska gudarna
och i Norden intagit en undanskymd roll, vilket méarks i kdllmaterialet (Much 1898:190-191).

19 Aven Karl Miillenhoff ansdg att mytologiseringen av det kosmiska dramat dar ljuset stindigt sliss mot
morkret skedde redan under urindoeuropeisk tid och solmyterna ska sedan ha foljt med till germanerna
vid den indoeuropeiska diffusionen. Med tiden ersattes Tyrs roll av Wotan/Oden, men germanska
stamnamn och klassiska forfattare visar dndd Tyrs ursprungliga framstaende position (de la Saussaye
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att man med stéd i framfor allt etymologin2 har tolkat Tyr som en skinande ljus-
/himmelsgud och solgud.?! Den naturmytologiska tolkningen av Tyr har en uppenbar
svaghet i att den saknar stod i det primara killmaterialet. De norréna och germanska
kdllorna pekar uteslutande mot en gud med enbart krigiska drag. Den naturmytologiska
skolan har gjort misstaget att vrida varje tolkning till en naturallegori, med solen i
centrum, i vissa fall med ad hoc-resonemang.

Otto Schrader ar ett exempel pa hur Max Miillers och Tylors teorier
genomgripande paverkade senare forskning. Ur en mangd av gudomligheter och
besjalade ting kom med tiden en mindre skara av dem att uppfattas som sarskilt
framtrddande gudomliga vasen, "de himmelska specialgudarna”, menade Schrader.22 |
spetsen for dessa himmelska specialgudar stod himlen sjalv; himmelsguden var identisk
med det skinande dagsljuset (Schrader 1907:437-439, 452-453). Dessa himmelska
specialgudar saknade egennamn, eftersom de dnnu inte tdnktes i personifierad form. De
dyrkades som himmelska fenomen och himlakroppar, och fick namn som bara betyder
just ‘gud’. Dessa utvecklade med tiden en allt tydligare personifierad form, och inneslot
fler funktioner och egenskaper.2? Solguden, och de andra "himmelska” gudarna sags av
manga tidiga forskare som kdrnan i den urindoeuropeiska religionen, vilken hade
utvecklats redan innan de indoeuropeiska sprdken splittrades (Schrader 1907:438-439;
se dven Nordberg 2013:179).

Att den vediske guden Dyaus uppfattades som en manlig gud berodde i
forlangningen pa att appellativet *diéu- var maskulint. I den vidare personifikationen av
gudarna indelade man dem genealogiskt utifran det befintliga sociala systemet. Darav
kom redan den urindoeuropeiske himmelsguden *Dyeus att fa tillnamnet "fader”
(Schrader 1907:442-444; se aven Nordberg 2013:184).24 Schrader forklarade saledes

1902:444; se aven Nordberg 2013:171, 174-176, 179). Aven Adolf Noreen sluter sig till det solara
tolkningsparadigmet (Noreen 1895).

20 Se 3.5 Etymologin.

21 Daribland Herrmann, som var en tydlig foretradare for det naturmytologiska perspektivet. Utifran det
naturmytologiska paradigmet sluter sig Herrmann till tolkningen av Tyr som en krigsgud, men vill dock se
att detta grundar sig i den eviga kampen mellan ljus och morker (Herrmann 1903:240). I Lokasenna
namns en annars okand gemal till Tyr, i andra sammanhang kopplas Frigg till Tyr. Lokes omnamnande att
han gjort Tyrs gemal med barn kan, enligt Herrmann, syfta pa en forkommen myt dar himmelsgudens
gemal, jordgudinnan, blir bortrovad av morkrets vasen, men sedan raddad, jamférbart med den grekiska
myten om Persefone (Herrmann 1903:237). Svirdet blev dven gudens framsta vapen, varmed han
bekampar morkret, och detta aterspeglas i flera germanska hjalteepos. Jordanes berattar om sveberna
dyrkade ett sviard. Widukind (I:13) berattar hur den himmelske hjélten Iring banade sig vdg genom
fienderna, och sdledes skapade vintergatan.

22 Schrader bérjade sin akademiska bana som komparativ mytolog i Max Miillers efterfoljd och tinkte sig
att gudarna utvecklats ur en storre mangd "specialgudar” eller besjalade ting. Begreppet "specialgudar”
(ty. Sondergétter) myntades av Hermann Usener som menade att dessa skulle ha skapats for specifika
tillfallen och praktiker i vardagen och religionen. Vid sidan av dessa tdnktes “6gonblicksgudar” ha
uppkommit, genom aterkommande plotsliga upplevelser av det gudomliga i olika skeenden eller
naturfenomen (Usener 1896:75-79, 279-284; se aven de Vries 1961c:124-127 for diskussion). Alla
fenomen och vardagens foremal och kategorier fick en egen gud. Man uppfattade hela naturen som
besjilad, i linje med Tylors animism (Schrader 1907:435-437). Kretschmer foljde senare i Schraders spar
kring tolkningen av "specialgudar”, i sina studier av den indoeuropeiska himmelsguden (Kretschmer
1923:101-103).

231 himlen och dess fenomen ser vi, enligt Schrader, den indoeuropeiska urtypen av gud, dess verkliga
*deiuos, vari indoeuropéerna upplevde det "Oandliga” (Schrader 1907:441-443). Schrader foresprakar
saledes starkt dven en hoggud i sin indoeuropeiska religionsmatris (se vidare nedan 2.4 Hoggudstro).

24 Kretschmer foljer denna animistiska ursprungstes och ser till gudanamnens genus. Han menar att
personifieringen, och dirmed antropomorfieringen, av gudavdsena bor ha skett pa ett tidigt stadium, i
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Tyrs namn utifran att han tillhoér den dldsta skaran av himmelska gudomligheter, en rest
fran ett mycket tidigt stadium i (den indoeuropeiska) religionens utveckling. Med stod
av etymologin tolkades ursprunget bakom den mytologiska gestalten Tyr som en
naturallegori. Detta naturmytologiska resonemang ar dock problematiskt och saknar
hallbart stdd i de norréna kallorna. Utifran etymologin, kan man se en koppling mellan
Tyr och en aldre personifikation av himlen eller dagsljuset, men varken den mytologiska
framstdllningen i det fornnordiska materialet, eller de kontinentalgermanska
motsvarigheterna, fungerar som spridare av ljus, varme, eller rattsskydd i nagon
framtrddande bemarkelse.?> Den ursprungliga funktionen som himmelsgud maste ha
ersatts med en mer krigisk gestaltning pa ett tidigt stadium.

De naturmytologiska forskarna forde tillbaka bade fornnordiska och germanska
gudar till hypostaser av himmelsguden (*Tiwaz), daribland Balder.2¢ Eftersom Balder
figurerar som Odens son (efter det att Oden 6vertagit Tyrs plats som dversta gud) och
Balder tolkas som ’den ljuse, den strdlande’, sa ville Karl Schneider se en ursprunglig
Tiw-Balder i guden (Schneider 1956:336).27 Ocksa guden Heimdall brukade tolkas som
en himmelsgud.28 Aven om Heimdall kan tolkas som en himmelsgud, eller rent utav en
solgud, s ar kopplingen till Tyr fortfarande problematisk. Aven om *Tiwaz/Tyr har ett
ursprung som himmelsgud har han darefter utvecklats till krigsgud och senare ha
trangts ut fran sin dominerande position av Oden.?? Forskarna har forklarat detta
utifran ett naturmytologiskt perspektiv med att Oden ursprungligen kan ha varit son till

samband med att de besjilade tingen o6vergick till “specialgudar”, 1angt innan himmelsguden boérjade
splittras upp i sina olika egenskaper. Gudarnas abstrakta stadium foregds da av ett tidigt personifierat
stadium, dar det besjilade tinget inte kan begripas som specialgud pa annat satt 4n genom personifiering
(Kretschmer 1923).

25 Se aven diskussion i 3.5 Etymologin.

26 Frans Rolf Schréder ville hanfora Balder till ett motiv med ursprung i hellenismen (Schréder 1924:1-3).
Det hela liknar den teoribildning som genomsyrar viss senare religionsarkeologisk forskning, dar man
garna vill hanvisa fornnordiska motiv i kult och mytologi till 1an fran romarriket och hellenismen. Detta
med den underforstaddda och ibland direkt uttalade forstdelsen att dessa inte ar "fornnordiska”. Schroder
gick dock inte sd langt i sina slutsatser, och saknade de senares intention att mer eller mindre
ogiltigforklara den fornnordiska religionen (se t.ex. Andrén 2005).

27 Vilket ligger i linje med Mogks tes om namnutvecklingen. Se s. 20 och 3.5 Etymologin. Aven Mogk sag
Balder som identisk med himmelsguden (Mogk 1898:86-96). Dellingr beskrivs av Snorre som far till Dag
(dagen) och tolkas som en himmelsgud med namninneboérden ’glansherre’ (Schneider 1956:340).
Svipdagr namner Sélbjartr som sin far, vilket enligt Schneider syftar pa *Tiwaz/Dellingr (Schneider
1956:250).

28 Namnet har tolkats som 'den éver virlden gldnsande, ljust lysande’, vilket foranleder en tolkning som
en personifikation av himlavalvet, eller solen, liksom att han sdgs husera vid himlens rand (Mogk
1900:317; de Vries 1957:238-241). Redan tidigt sdg man en mojlig koppling till Tyr och tolkade gudens
namn som asyftande just solen (Miillenhoff 1886:248; la Cour 1923:61-63). Men man har ocks3, i linje
med Mogk (Mogk 1900), sett honom som en ung skapelse (t.ex. la Cour 1923:67-68). Heimdall tolkades
genom sin mytologiska funktion, attribut, uppehallsort och namn, som himmelsgudens hypostas. I
Grimnismdl 13 namns Heimdalls boning, Himinbjorg 'himmelsborgen’, alt. himmelsbergen’, vilket
sannolikt asyftar varldsberget. Detta utgér da Heimdalls boning, vilket bor tolkas som en celest
uppehallsort. Hans tinder uppges vara av guld liksom manen pa hans hast, vilket starker tolkningen av
guden som en personifikation av den ljusa daghimlen. I Rigspula framstar Heimdall, under namnet Rig
(beslaktat med ir. ri, gall. *rigs "’konung’) som skaparen av samhallsordningen (Mogk 1900:317-318).
Miillenhoff ville se Heimdall som en himmelsgud, motsvarande Tyr, som senare har trangts undan av den
yngre Odenkulten. Myten om Heimdalls aterférande av Frojas halsband Brisingamen tolkades av
Miillenhoff naturmytologiskt som himmelsguden som aterger morgonrodnaden, solljuset, till
jordgudinnan (Miillenhoff 1886:223-230, 247, 259-260).

29 Att Tyr inte nimns i Voluspd, men att bdde Oden och Garm gér det, kan visa pa att Tyr forlorat sin roll
och plats vid tiden for diktens skapelse.
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himmelsguden (*Tiwaz/Tyr) och en jordgudinna (Schneider 1956:332).3% De har dven
velat se utvecklingen fran en skinande himmelsgud till en krigsgud som naturlig bland
germanerna, da krig utgjorde ett grundliggande element i sambhallet.3! Denna
spekulation om gudsbildens utveckling ar intressant och i vilket fall s ar den
fornnordiska mytologin starkt praglad av krigiska element.

Karl Helm sag *Tiwaz/Tyr som en samgermansk gudom, troligen utvecklad till
en egen gud under slutet av bronsaldern, och da som en ren himmelsgud. I ett senare
skede skulle *Tiwaz, enligt Helm, daremot ha utvecklats till solgud (Helm 1913:229).
Den gestaltning som moter oss i det norrona materialet kan dock inte understédja en
tolkning som solgud. Josef Helander skrev 1906 en artikel om Tyr, utifrdn ett
komparativt perspektiv. Helander tog ett brett grepp kring materialet och férde in
bronsdlderns solavbildningar, och arkeologiska spar av en soltillvind kult, i
diskussionen kring tolkningen av Tyr. Att sa stort fokus hamnade pa solen, och stravan
efter att se en kontinuitet i solkulten fran bronsaldern till kulten av Tyr, var ett utslag av
det solara tolkningsperspektivet som vid Helanders tid fortfarande var aktuellt.
Helander utgor en typisk representant for hur det solara perspektivet, i kombination
med Tylors animism och Frazers tes kring den déende och dteruppstdende guden, kom
att omsadttas i, och genomsyra forskningen om den fornnordiska religionen in i 1900-
talets forsta decennium. Helander stéllde sig kritisk till Tyrs etymologiska koppling till
Zeus. Han menade att man pad grund av namnets parallella appellativa forekomst istallet
bor tdnka sig att namnet ursprungligen varit en pseudonym eller noanamn, likt Fro
’herren’, eller Odens heitin, t.ex. Hangatyr. De reminiscenser som aterstar av en
gudagestalt ndimnd Tyr pekar mot en himmelsgud, vari solen utgjorde ett av hans
attribut, menade Helander.32 Med utgangspunkt i ett naturmytologiskt perspektiv
tolkade han solmytologin som praglad av ljusets eviga kamp mot morkret, vilket gor att
en nordisk solgud naturligt framstélls som krigisk, liksom Tyr. Att Oden, och inte Tyr,

30 Tyr omnamns dven som Tors far, liksom Oden. Oden har dirmed tagit himmelsgudens plats, menar
Herrmann och stoder detta pa att Jorden namns som Tors moder (Herrmann 1903:337). Askguden skulle
da vara kommen ur féreningen mellan en himmelsgud och en jordgudinna. Att Oden slass mot Fenrisulven
pekar pa att han dven tagit Tyrs plats i eskatologin.

31 Eugen Mogk, Rudolf Much, Franz Rolf Schrdder, Gustav Storm, och H. Zimmer tankte sig att Tyr snabbt
forlorade sin funktion som himmelsgud, till forman fér en mer krigisk aspekt, vilket var att vanta hos ett
krigiskt folk som germanerna. Hos alla germanska stammar utvecklades himmelsguden till en krigsgud,
och endast sporadiskt skiner den aldre karaktiren fram (Storm 1875:25; Zimmer 1876:170; Mogk
1898:19-21, 83-84, 140-142; Much 1898:190-191; Schroder 1931:233).

Den for-indoeuropeiska kulturen skulle enligt Schroder ha utgjorts av en matriarkalt,
jordbrukande befolkning, som dyrkade en androgyn fruktbarhetsgudinna, alternativt ett gudapar med en
jordgudinna och en himmelsgud (Schroder 1931:240; 1941:104). De inflyttande indoeuropéernas religion
daremot, har alltid gett himmelsguden en 6verordnad stillning och han skriver att "it can be definitely said
that he was not known to the aboriginal population, but was introduced by an Indo-Germanic tribe”
(Schroder 1931:233). Schroders tes maste betraktas som problematisk da den forutsitter att (den tidiga)
bronsalderns religion inte kédnde till en forestéllning kring en krigsgud.

32 Helander sag solen, och dess arstids- och dygnsrytm, som den centrala punkten i den indoeuropeiska
"folkdskadningen”. 1 och med bronsalderns intrdde sdg Helander en (evolutionistisk) utveckling till
regelratt solkult, tillvind en levande solmakt. Under bronsdlderns gdng kom gudarna att personifieras och
antropomorfieras, vilket hallristningarna tas som intdkt for. Under jarndlderns dldre skede ska solguden
ha 6vergatt i en ny personifikation, Fro, som 6vertog den dldre solgudens roll och attribut. [ och med att
solgudomen identifierades som en makt som visade sig genom solen, men inte langre var solen sa kunde
utvecklingen till nya gudar och visen ske snabbare, men i Norden beholl solguden hela tiden en koppling
till sitt ursprung i naturfenomenet och kan darfor under tidig jarnalder dnnu inte kallas himmelsgud, utan
hellre solgud. Helander anslét sig i detta till Max Miillers solara tolkningslinje och sdg soldyrkan som ett
dldre religionsfenomen dn dyrkan av himlen (Helander 1906:180, 183-186).
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sldss mot den solslukande Fenrisulven vid ragnarok ar ett resultat av att solen och
solens herre vid det laget hade glidit isar i myten, och Oden hade 6vertagit Tyrs forna
plats (Helander 1906:186-188, 192).

Ett liknande resonemang fordes av Herrmann som menade att det var Fenrir
som slukade solen alldeles innan han slukade Oden. Detta stiarker tolkningen att Oden
har har overtagit den ursprungliga solguden Tyrs plats, samtidigt som Tyr sldss mot
Garm (Herrmann 1903:240, 584). Aven myten om fingslandet av Fenrisulven tolkade
Herrmann som ett bevis for Tyrs roll som ljus-/himmelsgud. Fenrisulven menade han
ska ses som en symbol fér morkret, och Tyr blir dd som dess motstandare naturligt en
personifikation av ljuset och solen/daghimlen. Att Tyr forlorar en arm/hand utgér en
allegori for ljusets och solens tidsbundna férsvinnande i dygnsrytmen.33 1 och med Tyrs
roll som solens, ljusets och dagens gud, maste han pa nagot satt bli forsvagad vid nattens
inbrott. Forlusten av handen, svardshanden, kan i féorldngningen likstdllas med svardet
sjalvt, dvs. ljuset som himmelsguden utstrdlar (Herrmann 1903:239-240).
Forlusten/offrandet av handen symboliserar da dagsljusets tidsbundna férsvinnande.34
Helander och Herrmann utgor i sina resonemang bra exempel pa den naturmytologiska
linje som tog fart i och med Max Miiller (jmf. Seipp 1968:16-19, 26-28).3> Dessa
tolkningar utgick fran teorin om en ursprunglig solkult inom den indoeuropeiska
religionsutvecklingen och pa den solara tolkningens foretrade i lasningen av mytologin.
Utan den naturmytologiska matrisen saknar tolkningen sidkra beldgg i kdallmaterialet.

Under de senaste decennierna har ett nyvaknat intresse for religionsarkeologin
och arkeologiska tolkningar av religionsfenomen blommat upp. Denna nya
forskningstendens har medfért en "revival” for den tidiga komparativa mytologins
tolkningar. Naturmytologins solara teoribildning har levt vidare genom den samtida
arkeologins tolkningar av i forsta hand ikonografi, bland annat i form av bronsalderns
hallristningar. Under senare tid har arkeologin upplevt ett nytt intresse for dessa
tolkningar och tendensen ar i hog grad levande idag. Man talar i samband med
bronsdlderns och den &ldre jarndlderns ikonografi och estetik om en regelratt solkult,
eller solreligion (ett tydligt exempel kan ses i Andrén 2014:117-166, 188-190). Man har
i detta, problematiskt nog, utgatt ifran att det ar enklare att identifiera en dyrkan av ett
naturfenomen an en antropomorf gudsbild i det ikonografiska symbolmaterialet.
Solmyten (solens fiard over himlen) menar man da utgjorde det fundamentala
mytmotivet under bronsadldern, och man stéller sig tvivlande till att tillskriva religionen
nagra antropomorfa gudomar fore romersk jarndlder (Andrén 2014:128, 150).

Inom den senaste religionsarkeologin har man aven borjat diskutera Tyr i
samband med soldyrkan och solavbildningar (se t.ex. Kristiansen & Larsson 2012;
Andrén 2014:148-150, 155-157, 165-166).3¢1 dagens diskussion placerar man in
bevarade myter och symboler utifrin samma schema som de tidiga komparativa

33 Liknande solmytologiska tolkningsménster skiner dven igenom i Mogks tolkningar av mytiska motiv
sasom Fros sviard (Mogk menade att Fro ar en aspekt av himmelsguden), vilket slass av sig sjalv, och
kenningen Heimdalls huvud ’svard’, liksom Hotherus svidrd, varmed han kan drapa Balderus, som
mytologiska bilder av solen och dess kamp mot morkret (Mogk 1898:88-91, 116-117; 1900:314, 317).

34 Imf. Andréns tolkning nedan(!).

35 Aven Wolfgang Golther 4r en mycket stark foretradare for den naturmytologiska tolkningen (Golther
1895 (2011):253-272).

36 At least Tyr can be clearly linked with the solar cycle on the picture stone from Austers in Hangvar.”
(Andrén 2014:150).
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mytologerna.3” | lage zenit ska Tyr t.ex. ha offrat sin hand, for att radda solen, sa att den
kan fortsdtta sin fird (Andrén 2014:157).38% Det grundldggande problemet med
tolkningslinjen ar att den bygger pa ett evolutionistiskt perspektiv pa religion, som
innebar att en dyrkan av naturfenomen, eller abstrakta krafter, ska ha foregatt
gudsdyrkan. Man generaliserar pa lika l6sa grunder som de tidiga komparativa
naturmytologerna. 1 samband med diskussionen kring tolkningen av Tyr sd blir
utvecklingen hogintressant da denna atergang till tanken pa ett primitivare stadium av
en dyrkan av naturfenomen innebar att Tyr som antropomorf gud skulle behdva dateras
till tidigast romersk jarnalder. Detta aktualiserar dven fragan om tidsbestdimmandet av
en indoeuropeisk diffusion till Europa. Denna skulle da behova forlaggas till jarnaldern.
39 Dessa perspektiv pd guden och religionens utveckling ar problematiska. Det
ikonografiska materialet fran bronsaldern stdder lika val en tolkning av en antropomorf
gudsforestdllning som en dyrkan av naturfenomenet. En motsittning mellan dessa
behover heller inte foreligga. Bl.a. Ake Hultkrantz (1956) och Tord Olsson (1985) har
belyst att olika, till synes motsagelsefulla, gudsbilder kan rymmas inom samma
gudsforestallning, och framhavs i olika religiosa kontexter.

Det har sannolikt aldrig existerat en sddan solreligion som komparativa
mytologer hdvdade under 1800-talet. Det ar en ren skrivbordsprodukt, vilket ar
huvudproblemet med deras tolkningar. Den saknar stdd i kdllmaterialet. Under 1800-
talets sista del vaxte forskningen kring hoggudar fram, vilken pa sikt dven paverkade
tolkningen av Tyr. Under 1900-talet levde det solmytologiska tolkningsperspektivet
vidare under vissa utvecklade former. En del tiankte sig fortfarande att den strdlande
himlen och solen ska ha gett upphov till den forsta religiosa urformen, samtidigt som det
komparativa perspektivet fick nya anhangare.

2.4 Hoggudstro

I samband med den naturmytologiska tolkningen viaxte en tolkning av Tyr som
monoteistisk solgud fram. Dessa idéer var aven kopplade till fenomenet med hoggudar
inom indoeuropeiska religioner.40 Dessa resonemang sokte hitta en ursprunglig

37 Det finns en tendens i dagens arkeologiska forskning att aterigen, omedvetet, anamma en forlegad syn
pa religionens utveckling. Man talar gdrna om manistiska och animistiska religionsformer i studiet av
stendldern, liksom om solkult och naturmytologiska monster i studiet av bronsdldern. Forst vid
jarnalderns intdg, eller enligt vissa dnnu senare, tinker man sig att verkliga personliga gudar framtréader.
En slags atergang till Karl Helms teorier fran 1913, utan tillracklig hdnsyn till den forskningsutveckling
som skett inom det religionshistoriska féltet sedan dess (tydliga exempel kan ses i bl.a. Arthursson 2007;
Aspeborg 2007; Bjorck 2007; Victor 2007a; Victor 2007b; Andrén 2014).

38 Vilket ju torde kriva en antropomorf gudsbild.

39 Tolkningen av hillristningarna férutsitter ju samtidigt att den fornnordiska mytologin gér tillbaka till
bronsaldern. Resonemanget lagger krokben pa sig sjalv i detta.

40 Schneider ar en tydlig representant for hur teorin kring en ursprunglig héggud i indoeuropeiska
religioner har kombinerats med ett naturmytologiskt tolkningsmoénster. I den alemanniska
spannesinskriften fran Nordendorf, daterad till 600-650 e.Kr. med inskriften Logapore, Wodan, Wigiponar
ville Schneider se en gudatriad med allittererande W-. Logapore menade han ar en utveckling ur en aldre
*Wlogapore, harlett ur *wlupus eller *wloka 'glans’. *Loga Thore skulle alltsa vara en dldre himmelsgud.
Logapores betydelse 'den glansstarke’ faller da valdigt ndra karaktaristiken for *Tiwaz. Gudatriaden syftar
saledes pa vad vi senare kdnner som *Ziu, Wotan och Donar (Schneider 1956:317-319).
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himmelsgud i det norréna kdllmaterialet, som da skulle kunna identifieras med Tyr. Det
ar dock problematiskt eftersom forutsattningen kvarstar att man soker infoga ett
komplext material i en simplifierad matris, med exempelvis en triad av himmelsgud,
vindgud/atmosfarisk gud och jordgud/-gudinna.4! Man tvingas da bortse fran manga
sidor av de belagda mytologiska gestalterna. Man tankte sig inom hoggudsparadigmet
att religionen skulle ha vaxt fram ur en ursprunglig monoteism, som sedan har
avspjalkats till ett helt panteon. Tanken pa en ursprunglig monoteism, en solgud eller
himmelsgud som de ovriga gudarna i ett panteon har avspjalkats ifran, har paverkat
forskningen om Tyr i hogsta grad. Perspektivet ligger tvars emot animismens
evolutionistiska tolkningsparadigm, diar man tdnkt sig en utveckling andetro-
(polydemonism)-polyteism-monoteism. Ibland har hoggudsparadigmet dven utgatt ifran
en degenerationstanke, att alla samhallen (férutom det kristna vasterldndska) befann
sig pa olika stadier av degeneration av den ratta laran och Gud, men inte alltid.

Hoggudsteorin har haft en stor forkdmpe och férgrundsgestalt i Geo Widengren,
som menade att den evolutionistiska ursprungsteorin, liksom det teologiska
perspektivet, maste anses motbevisat. Istdllet anférde han hdoggudstron som
dominerande i mansklighetens dldsta religiosa historia. Tron pa ett "Hogsta Vasende” ar,
enligt Widengren, ett universellt fenomen och det vasentliga innehallet i all gudstro dven
pa "foga utvecklade kulturstadier”.#2 Hoggudarna karaktiriseras genom att vara
allvetande, androgyna, och otioserade skapargudar, samt forknippade med 6det, himlen
(med dess fenomen), och rattskipning (Widengren 1946:85-87; 1953:54-95; 1969:46-
86). Ett tydligt exempel pa hur hoggudsparadigmet berdér Tyr ar Karl Miillenhoff, som
sag den indoeuropeiska hogguden som religionens centrum. Centralt i indoeuropeisk
religion tanktes dyrkan av den hogste himmelsguden *Dyeus, som utvecklades till den
vediske Dyaus, och senare till den grekiske Zeus, romerske Jupiter, och germanske
*Tiwaz/Tyr, vara.*3 Tyr intar sdledes en central roll som den ursprungliga huvudguden i
germansk religion.

Gudatriaden Oden, Héner och Lodur tolkade Schneider som ytterligare en variant av samma tre
funktioner. Lodur ville Schneider etymologiskt tolka som 'den glansmaktige’, alltsd en variant av den
indoeuropeiska himmelsguden. Honer utgor i detta fall motsvarigheten till jordguden och Oden fungerar
som vind-/stormgud (Schneider 1956:320). Aven triaden Hdr, Jafnhdr, och Pridi i Snorres Gylfaginning vill
Schneider tolka utifran samma monster. Fvn. Hdr ska da tolkas som ’drevordig, harlig’ och utgora en
synonym fér himmelsguden *Tiwaz/Tyr (Schneider 1956:321). Aven Hermann Giintert &r en
forgrundsgestalt i diskussionen kring indoeuropeiska hoggudar. Han menade att man framfor allt i Mitra-
Varuna kan se denna hoggud (Glintert 1923:7).

41 Exempelvis Schneider framfor en strukturell trefaldig uppbyggnad i alla indoeuropeiska religioner, dar
en himmelsgud (gud fér den himmelska glansen, den hogsta herren for den varldsliga ordningen), en
jordgud (gud for den jordiska fruktbarheten, med sarskild koppling till vattnet och elden), och en
atmosfarisk gud (vindgud, stormgud, ofta d&ven samtidigt en dédsgud, ledare for den demoniska skaran av
doda) utgor basen. Detta syns tydligast i vedisk och grekisk religion, menade Schneider. Zeus tolkade han
da som en tydlig och klar himmelsgud, som harskar i ett himmelskt ljusrike, och med ett namn beslaktat
med skr. Dyaus ’stralande himmel’, Thimmelsfader’. Han har dven egenskaper som vidergud, dskgud,
forlanare av seger i strid, ratts- och edsgud, samt beskyddare av familjen och slakten. Alla dessa
egenskaper menade schneider dr aterkommande fér himmelsgudar inom de indoeuropeiska religionerna
(Schneider 1956:300-307).

42 Aven om Widengren opponerade sig mot det evolutionistiska paradigmet s4 ligger hans retorik nira ett
evolutionistiskt tankesétt, i och med att all religion forutsatts ha utgatt ifran en ursprunglig héggudstro
och den mangfald av gudar som maoter oss i t.ex. fornnordisk mytologi skulle da vara avspjalkningar av
denne (se exempelvis Widengren 1946:85-87; 1953:116-117). Att utvecklingen skulle vara progressiv pa
det satt som de tidigare evolutionisterna menat, kan man dock inte se i Widengrens texter.

43 Aven Gustav Storm sluter sig tidigt till denna tolkning (Storm 1875:24-25).
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Utifrdn tanken att den ursprungliga hoggudens manga sidor och egenskaper
spjalkades upp i enskilda gudar, kom himmelsguden sjalv lokalt att bli 6versta gud i ett
panteon.** Ur den ursprungliga dyrkan av himlen och naturfenomenen utvecklades en
gudsdyrkan, da dessa fick etiska egenskaper och blev bdrare och formedlare av
kulturelement (Mogk 1898:20, 83, 103; 1900:312). I och med att himmelsgudens olika
aspekter och sidor borjade avspjdlkas fick de nya namn, tex. vindguden *Tiwaz-
Woédanaz, och daskguden *Tiwaz-Ponaraz, samtidigt som den ursprunglige
himmelsguden *Tiwaz tradde tillbaka och férbleknade till enbart en krigsgud (Mogk
1898:103, 125, 137; se aven utforlig redogorelse i Nordberg 2013:185-187). Sven
Linde,*> liksom Rudolf Much,*¢ Otto Schrader, och Eugen Mogk*7 slot sig till synen pa en
urmonoteism dar alla germanska gudar ar avknoppningar fran en ursprunglig hoggud
*Tiwaz. Oden skulle sdledes i ett tidigare skede ha kallats *Tiwaz-Wodanaz och fungerat
som ett binamn till *Ttwaz (Much 1898:251-254).48

Aven om tanken om "Himmelsguden som urtypen for all gudsdyrkan” 4r mycket
spekulativ och tvivelaktig, sa kan det finnas en intressant poang i Mogks resonemang
som kan forklara namnet Tyr. Om det kan stimma att gudar som Wotan och *Punraz
ursprungligen kallades *Tiwaz-Wodanaz och *Tiwaz-Punraz och dylikt, i vissa
sammanhang, sa forklarar det att *Tiwaz/Tyr i sig har blivit kvar som namn nér ett
ursprungligt tillnamn har fallit bort.#° Namnet *Tiwaz/Tyr ar da ett ursprungligt
appellativ, men har utvecklats till ett namn nar det specificerande binamnet har fallit
bort.

Aven Grimm anslét sig till tanken om en urmonoteism, i det att han ansig att
den finaste och mest logiska formen av religion utgjordes av monoteismen, vilken han
aven tillskrev den germanska religionen. Wotan antogs da utgoéra den ursprungliga
guden, som sedan degenererat till ett panteon, genom att skalder gestaltat gudens olika
sidor som olika gudar. Den framtridande polyteismen var sdledes en poetisk

44 Se tex. Gustav Storm 1875; Karl Miillenhoff 1886; Elard Hugo Meyer 1891; Eugen Mogk 1898; Rudolf
Much 1898; och Otto Schrader 1907. Karl Helm sluter sig till tesen att Tyr utgér en hoggud, en himmelsk
gudafader, som under forsta arhundradet e.Kr. dven han hade boérjat utveckla andra funktioner. Darav
tolkas han av romarna inte som Jupiter, vilket vore det etymologiskt forvintade, utan som krigsguden
Mars (Helm 1953:236-237).

45 Linde tinker sig en urindoeuropeisk monoteism kring en abstrakt gudom, dir alla olika astrala
naturfenomen fungerade som emanationer av denne himmelsgud. Med tiden och vandringen kom denne
att spjalkas upp i olika funktioner och darmed gudar. *Tiwaz utgor da ett dldre skikt, som senare ska ha
spjalkats upp i Oden, Tor och Tyr, med olika egenskaper (Linde 1889).

46 Much tanker sig att den dldre himmelsguden allt eftersom splittrades upp i olika gudar med specifika
sidor och egenskaper, och i och med detta forsvagades himmelsgudens roll och hans plats 6vertogs sa
smaningom av Oden (Much 1898:227-230).

47Vid sidan av en tidig sjilstro och sjilskult, riknade Eugen Mogk dyrkan av en himmelsgud,
motsvarande Tyr, som den dldsta dyrkan och den indoeuropeiska religionens ursprung, vari han féljde
bl.a. Miillenhoff i spdren (se de la Saussaye 1902:444). Han skriver i andra upplagan av Germanische
Mythologie att man kan skonja vordnad infér den majestatiska himlen och solen i de tidigaste sparen av
den germanska religionen. Dessa ska da ha bildat grunden for utvecklingen av gudavasen. Denna tidiga
himmelsgud, som aterfinns hos indierna som Dyaus, hos grekerna som Zeus, hos romarna som Jupiter och
bland germanerna som *Ziu/Tyr, foljde med de indoeuropeiska folken vid deras vandringar, och kom att
utvecklas pa ett eget sitt pa germanskt omrade, menade Mogk (Mogk 1898:83; 1900:312).

48 Har blir Mogks (evolutiondra) religionsyn tydligt uttryckt. Han ser pa religionsutvecklingen som en
ursprungligare monoteism som utvecklats till uppsplittring och polyteism, alltsd en annan typ av
utveckling dn den som gick fran lagre till hogre former.

49 Helm for fram en intressant tolkning att *Tiwaz &terfinns bland vistgermanska stammar under andra
namn, som Helm menade dr komna ur dldre binamn (Helm 1953:236-237).
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gestaltning, medan den verkliga gudsuppfattningen var monoteistisk, vilket kom till
uttryck i senare tiders folkreligion (Grimm 1835 (1854)).

Leopold von Schroeder var en stark foretradare for teorin kring en
indoeuropeisk hoggud (von Schroeder 1914:483-523). Detta hogsta vasen
karaktariseras som en skapargud och manniskans fader. Denna gudsuppfattning skulle
da ha vuxit fram ur en naturdyrkan, en sjdlstro och en uppfattning av ett hogsta
moraliskt vasen (von Schroeder 1914:48-103; se dven Seipp 1968:85-86 for diskussion).
Tyr utgér i von Schroeders mening den mest ursprungliga gudsgestalten i germansk
religion. Ur honom har de 6vriga gudarna vaxt fram och blivit till egna personligheter.
Tyrs rattsliga funktion och koppling till tinget &r dd en reminiscens fran den
ursprungliga moraliska hogguden (von Schroeder 1914:492-501).5° Tyrs namn stammer
i von Schroeders mening val 6verens med hdggudars tendens att bara ett namn som
betyder just ‘Gud’ (von Schroeder 1914:537-539). Identifikationen av en indoeuropeisk
hoggud har paverkat tolkningen av Tyr starkt.

Man har i samband med Tyrs funktion som héggud aven velat forknippa honom
med Kkrig och rattsvasendet. Detta bygger pa en forestillning kring hoggudar som
forknippade med rattsvasendet, sdsom hogsta moraliska instans, och som krigsgud
genom sin starka koppling till det enskilda folket (Glintert 1923:82; Schneider
1956:359). Den huvudsakliga killan till den dldre forskningens tolkning av Tyr som
rattsgud ar inskriften DEO MARTI THINCSO ET ALASIAGIS pa en romersk votivsten fran
Homesteads i Storbritannien.>! Much tolkade Thincsus i inskriften som ett alternativt
namn pa *Tiwaz, snarare dn som ett appellativ. Han menade att namnet pa vissa hall
skulle ha 6vergatt till att bli det huvudsakliga namnet pa guden (Much 1898:193). Detta
saknar dock helt belagg. Helm erbjod en ndgot annan tolkning av epitetet Tincsus. Om
'ting’ i forsta hand syftade pa ’'folksamling’ kan kopplingen till tinget snarare ses som en
koppling till hdren och folkuppbadet vid strid.52 Helms tolkning har inte slagit igenom
inom forskningen, utan kopplingen till rattsfunktionen har férblivit den som framhavts
mest, inte minst genom Georges Dumézils studier.53 Helms tolkning ligger tveklost
battre i linje med hur guden gestaltas i det 6vriga kdllmaterialet. Tolkningen av Mars
Thincsus i juridiska termer innebdar heller inte nédvandigtvis att Mars skulle vara en
rattsgud i sig, utan att han fatt en sddan yttre egenskap i ett visst sammanhang.54 Ovriga
nordiska och sydligare kdllor kdnner bara Tyr som krigsgud, varmed han redan tidigt
konkurrerar med Oden (Baetke 1958 (1973):35-36).

50 Aven enstaka senare forskare, som Otto Hofler, ansluter sig till teorin kring en koppling mellan hog-
/himmelsgudar och rattsutdévning. Han ar tveksam till att Mars skulle motsvara *Tiwaz hos de klassiska
forfattarna, utan menade att *Tiwaz ska ses som en himmels- och rattsgud som, motsvarande Jupiter som
statsgud, utgér en gudomlig foretrddare for samhallsordningen. Denna aspekt ser Hofler som
urindoeuropeisk. Réittsaspekten/statsordningen ar understilld och efterliknar da den himmelska
ordningen. *Tiwaz ska ursprungligen (i funktion av faders- och himmels-/rattsgud) ha utgjort stamgud
bland germanska folk, men senare ha fatt ge upp sin plats till Oden/Wotan (i funktion av de krigiska
mannaférbundens ledare). *Tiwaz tolkas av Hofler som den ordnade rattsforsamlingens foretradare
(Hofler 1959:112, 120-123).

51 Sess. 65.

52 Rittsfunktionen vill &ven Hermann Giintert istillet se kopplad till ett beskydd av krigarférbund och
tinget (Giintert 1923:95).

53 Se 2.5 Sociologism och strukturalism.

54 | Dumézils anda har man tankt sig att Tyr i kombination med Oden har atagit sig en rittslig aspekt, dven
om detta inte utgjorde hans primara roll (Page 2000:333-334). von Schroeder tanker sig att detta utgdr en
avvikande funktion, men som dnda stimmer bra éverens med Tyrs ursprung som hoéggud. Han vill dven
knyta *Tiwaz Thingsaz till Forsete, som himmelsk rattsgud (von Schroeder 1914:494-498).
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Tyr har sedan den religionshistoriska forskningens begynnelse tolkats som en
himmelsgud. Tyr har i samband med detta dven uppfattats som en héggud. Man har
menat att Tyr sdsom hoggud aven fyller funktionen som solgud, himmelsgud, rattsgud
och krigsgud; de aspekter och funktioner som kopplas till en sddan position tillkommer
aven Tyr.55 Darav har man velat se Tyr kopplas samman med Nerthus, dar Tyr utgor en
himmelsgud férbunden med en jordgudinna. Tyrs plats som gudarnas framste har han
med tiden fatt overlata till Oden. Hos alla germanska folk har da Tyr (eller hans
motsvarighet) haft en kvinnlig gemdl som dyrkats tillsammans som
himmelsgud/h6ggud och jordgudinna.>¢ I Tyrs fall &r denna gemal sannolikt Frigg. Tyrs
plats har sedan dvertagits av Oden och Tyrs gemdl omnamns i Lokasenna, men da utan
namn (Golther 1895 (2011):261-263; Herrmann 1903:430, 481).57 Ett hieros gamos-
motiv med en himmelsgud och en jordgudinna ar ett fenomenologiskt vanligt motiv, och
forekommer aven i den fornnordiska mytologin, men identifikationen av just Tyr som
denna himmelsgud saknar belagg.

2.5 Sociologism och strukturalism

Sociologismen och strukturalismen var de paradigm som hade storst inflytande pa
tolkningen av Tyr under en period efter andra varldskriget.58 Under mitten av 1900-
talet gjorde sig ett nytt tolkningsmonster gillande. Utifrdn Emile Durkheims
sociologiska perspektiv lades forutsattningarna for en strukturalistisk forstaelse av Tyr
(Littleton 1966:32-40).

55 T.ex. Herrmann s&g Tyr som en héggud, som spridare av ljus, virme och rittsskydd, forsvarare av eder,
rddande over seger och forlust i strid, samt tingets och harens befidlhavare (Herrmann 1903:235). I
funktion av héggud ar det enligt Herrmann naturligt att Tyr inte bara haft rollen som krigsgud, utan dven
tings-/rattsgud, himmelsgud, solgud, osv.

56 P, D. Chantepie de la Saussaye sluter sig till detta och menade dven att utvecklingen fran himmelsgud
till krigsgud ar en fenomenologiskt vanlig utveckling och dven torde gilla Mars/Ares (de la Saussaye
1902:243-244).

57 Man har dven tinkt sig att Oden i och med detta har 6vertagit Tyrs rattsfunktion (Slusher 1991:22-24).
Det forekommer flera kvinnliga krigiska gudomliga gestalter pa germanskt omrade (Much 1898:246-249).
Den germanska idén om kungarollen ar enligt Much otdnkbar utan hans gemal. Frigg synes vara en
mycket dlderdomlig gestalt pa germanskt omrade. Aldern talar dven for att hon kan ha fungerat som Tyrs
gemal i ett tidigare skede. Lokasenna namner inget namn pa Tyrs gemadl, vilket dven det kan tala for att
han fatt 6verlata Frigg som gemal at Oden i ett tidigt skede, och inget annat namn férknippats med Tyrs
gemal efter det. Friggs koppling till en dldre Fjorgynn pekar ocksa pa att Oden i och med rollen som
oversta gud dven 6vertagit himmelsgudens kvinnliga motpart, under olika namn (Zimmer 1876:164-170;
Much 1898:250-251). I andra germanska stammar kan Fro, eller Ing ha 6vertagit Tyrs plats som overste
gud, snarare dn Oden (Much 1898:254). Herrmann ser en koppling mellan Tyr som rattsgud och Frigg
genom hennes tjanarinnor. Friggs tjdnarinnor Vdr ’l6fte’ och Syn 'fornekelse’ visar dd att det fanns en
koppling mellan Tyr och Frigg, inte minst genom hans rattsfunktion (Herrmann 1903:351, 481).

58 Sociologiska tolkningar av Tyr har dock framforts tidigare dn si. I sitt verk om himmelsguden i
germansk religion, Der germanische Himmelsgott, fran ar 1898, framfér Rudolf Much en tidig sociologisk
tolkning i det han menade att Odens dvertagande av Tyrs plats som overste gud/himmelsgud maste ha
foregatts av en forandring av harskarens roll i germansk, eller forgermansk tid (Much 1898:189). Det ger
en intressant koppling mellan religiosa forestdllningar och samhallsstruktur, vilket har tagits upp hos
senare religionshistoriska forskare.

22



Georges Dumézil utgér en milstolpe i forskningen om Tyr.>? Dumézil sjalv
fornekade att han var strukturalist, &ven om hans metod har tydligt slaktskap med
strukturalismen. I och med att det strukturalistiska perspektivet i en for Dumézil
frammande form fick allmdnt genomslag genom Claude Lévi-Strauss, ville Dumézil
avgransa sig fran det.®0 Detta med viss ratt eftersom han arbetade utifran en
kontextspecifik analys av sociala och ideologiska strukturer, till skillnad mot den gédngse,
universella strukturalismen. Dumézils standpunkt var just att det inte gar att studera
universella strukturer, utan man maste se till den specifika kontexten, dar spraket kan
utgora en funktionell avgransning (Littleton 1966:188-203; Sick 1998:179-195).

Redan innan indoeuropeiska sprak spreds over Europa ska en specifik
indoeuropeisk social och kosmisk ideologi ha utvecklats som Dumézil kallar l'ideologie
tripartite.®! Denna teori om de indoeuropeiska sociala och kosmiska systemen har varit
slagkraftig och gav upphov till en tolkning av Tyr som helt har frangatt de
naturmytologiska tolkningsramarna. Grunden for Dumézils studier var den jamforande
indoeuropeiska sprakforskningen. Enligt stamtradsteorin gar likartade sprak tillbaka pa
gemensamma ursprak, varefter alla forgreningar, som t.ex. medlemmar av den
indoeuropeiska sprakfamiljen, slutligen kan harledas tillbaka till ett ursprungligt sprak
ur-indoeuropeiska (Drobin 1986:61-62; 1991a:65-67).%2 Dumézil hdvdade att en
(ideologisk) struktur fran urindoeuropeisk tid kan leva vidare inom samhallssystemet,
dven om sprdket dndras, vilket dndrar forutsiattningarna for att ett indoeuropeiskt
samhallssystem ska kunna bevaras trots att spraken utvecklas at olika hall (Haudry
1982:17-19). Man behdver da inte langre enbart soka efter etymologiska kopplingar,
utan kan se till den mytiska strukturen i sig, vilket i Tyrs fall 6ppnar en dorr for att tolka

59 For en gedigen genomgang av Dumézils forskningsinsats och stora inflytande pé forskningssituationen,
se Littleton 1966 (se aven Stroumsa 1998).

60 Dumézil utvecklade dock sitt paradigm redan innan Claude Lévi-Strauss blivit den store strukturalisten.
Bada tva tillhor den franska sociologiska traditionen fran Durkheim och hans medarbetare.

61 pumézil grundade sin teori pa de tre stdnd (varna) som man ser i det vediska Indien. De tre stdnden
ska ha gett upphov till tre funktioner som aterfinns i panteon, myter och hjaltedikt: Den férsta funktionen,
med harskandet som kombination av rituellt-magisk och juridisk maktutévning. Den andra funktionen,
med styrkan och kriget/krigarna. Den tredje funktionen, med fruktbarheten och naringsproduktionen
(Drobin 1991a:67). Dumézil frangick senare denna del i sin ursprungliga, sociologiska, teori. Han sag da
inte langre ideologi/mytologi som grundad i en viss social organisation, utan som just en idéstruktur,
vilken, liksom spraket, verkar av egen Kkraft och kan ta sig uttryck i samhallets struktur (Lundager Jensen
& Schjgdt 1994:14-15, 49-50).

62 Enligt spraktradsteorin har de olika spraken uppkommit genom separation, isolation, divergens och
noninterferens. Genom geografisk spridning har da en grupp avskilts ur sprakgemenskapen (separation)
och kommit att bli isolerade (isolation), varefter innovationer i spraket leder till en dialektskillnad
(divergens). Déarefter verkar spraket pa egen hand, utan kontakt med modersmaélet (noninterferens).
Modellen har kritiserats, av bland andra Ulf Drobin (1986), for att vara en missvisande forenkling, da
sprak inte kan jamstillas med biologiska mekanismer. Man har pa problematiska grunder utgatt ifran att
det ursprungliga urindoeuropeiska spraket verkligen skulle ha existerat, och da i en homogen form utan
dialektala skillnader. I modellen stricker sig sprakutvecklingen ned till en punkt noll, som saknar
forhistoria. Problematiken blir uppenbar nar modellen tas for att behandla sprakhistoriens och inte en
klassifikations yttersta grans (Drobin 1986:62-63).

Sprakens utveckling sker genom bade divergens och konvergens. Parallellt med stamtradsteorin
maste man ta hansyn till vagrorelseteorin, dir man menar att geografisk narhet och kontakttid ocksa ar
signifikanta i sprikets utveckling. Aven om tva sprak saknar direkt kontakt kan de péverka varandra
indirekt genom gemensamma sprakliga grannar. De tydliga skiljelinjerna i tradmodellen suddas da ut.
Aven externa faktorer, som influenser fran grannsprak styr utvecklingen i oférutsagbara riktningar. Man
kan studera att en utveckling gt rum, men inte varfor den skett (Drobin 1986:63-65; jmf. Sick 1998:187-
188). Detta far betydande konsekvenser for studiet av indoeuropeiska religioner. Ett samband ar inte
nodvandigtvis baserat pa ett gemensamt arv.
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honom som en (f.d.) himmelsgud med indoeuropeiskt ursprung (West 2007:4). Studiet
av ett gemensamt indoeuropeiskt kulturarv blir dock problematiskt genom att sprakets
utveckling inte nddvandigtvis foljer Dumézils fastlagda monster (Drobin 1991a).

Tyr placeras i Dumézils tripartite-system i den hogsta funktionen, tillsammans
med Oden. I sitt verk Mitra-Varuna fran 1940 undersokte och utvecklade han idén kring
den hogsta funktionen och anvénder ett storre jamférande material hamtat fran olika
indoeuropeiska kulturer (Dumézil 1940 (1988); Lincoln 1999:129).63 Dumézil menade
att man endast genom att se till storre komparativa material och deras strukturella
likheter och variationer kunde na vidare kunskap om de indoeuropeiska religionerna.
Strukturella likheter och grupper av gemensamma forestallningar mellan kulturer utgoér
ett sdkrare material dn enskilda fenomen. Han betonade samtidigt den sprakliga basen
for jamforelsen; studien bor roéra sig inom det indoeuropeiska materialet (Seipp
1968:266; Lundager Jensen & Schjgdt 1994:11-15). Att samma system aterfinns i olika
skilda indoeuropeiska Kkulturer visar pa deras sldktskap, och den Kkeltiska
samhallsstrukturen (i tre sociala klasser) tas som ett tydligt exempel pa ideologins
utslag (Dumézil 1958:11-12).

Dumézil pekade pa likheter och Overensstimmelser mellan den mytiska
framstdllningen av de forsta manskliga kungarna och de forebildande gudarna.
Suverdniteten kopplas ihop med en magiker/prastfunktion och en juridisk funktion.
Dumézils tes var att samma ideologi och system ligger bakom framstéllningen av och
rollen for manskliga och himmelska kungar. Systemet genomsyrar hela sambhaillet,
mytskapandet,®4 och kulturen. I denna kungafunktion finns tva sidor, tva motpoler, som
kompletterar varandra och utgor en enhet i forhallande till andra samhaéllsfunktioner.
Den ena sidan karaktdriseras av rollen som vis, rattradig, den andra som valdsam,
skrammande och magiskt bindande. [ de manskliga framstallningarna undviker man att
framstdlla detta som en konflikt. Kungar med olika karaktaristika foljer pa varandra,
men krockar aldrig, och deras liv och garningar framstalls som kompletterande istallet
for diametralt olika och motstridiga (Dumeézil 1958:34-38, 57).

[ det fornnordiska materialet utgéor Oden, Tyr, Tor och Fro¢s de framsta
representanterna for de tre funktionerna. Oden och Tyr®® delar harskarfunktionen,
varefter Oden med tiden kommit att 6vergldansa Tyr. Tacitus omnamnande att Merkurius
kraver manniskooffer och Mars enbart djuroffer sig Dumézil som ett utslag av denna
delning av suveraniteten (Dumézil 1940 (1988):121-124; 1958:54-57, 65-67; 1964:114-
118). Odens och Tyrs lyten, endgdhet respektive enhanthet, géor dem ocksa till ett
sammanhidngande par, vilket dven komparativt material visar (Dumézil 1940
(1988):139; 1959:64-66). Han stallde sig kritisk till Oden/*Wodanaz etymologiska
koppling till ett gemensamt indoeuropeiskt arv, utan menade att namnet ar senare, men
guden/funktionen ar ursprunglig. Tyr har alltid verkat vid sidan av en annan gud, men
det ar oklart vad Odens foregangare kallats (Dumézil 1959 (1962):50-66). Dumézil
framholl att Oden och Tyr snarast motsvarar Mitra och Varuna i det indoeuropeiska

63 Dumézil framforde i och med detta en ny jimforelse mellan Tyr och Mucius Scaevola; ett exempel som
sedan har refererats till i efterkommande forskning, se nedan.

64 | Dumézils verk Mythe et Epopée I-11I, 1968-1973, och From Myth to Fiction, 1973 (org. titel Du mythe au
roman: La Saga de Hadingus et autres essais, 1970), framgar tydligt hur Dumézil tinker sig att tripartite-
systemet genomsyrar myternas struktur pa ett djupt, underliggande plan. I diskussionen kring tolkningen
av sagan om Hadingus hos Saxo Grammaticus, soker han visa att uppdelningen mellan asar och vaner
aterspeglas i hjilteeposets struktur (Dumézil 1970 (1973):77-92).

65 Alt. Njord/Froja/Nerthus.

66 Alt. Ull. Att Ull och Tyr utgér komplementira gudomar finner visst stdd i ortnamnmaterialet.
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jamforelsematerialet, medan etymologiskt slaktskap med Dyaus annars ofta framhavts.
Mitra utgér dd den visa, rattsuppehdllande och juridiskt ansvariga sidan av
harskarfunktionen, motsvarande Tyr, medan Varuna utgér den valdsamma,
skrammande, magiska sidan av harskarfunktionen, motsvarande Oden (Dumézil 1940
(1988):121-124; 1958:54-57, 65-67; 1959 (1962):50-66; 1964:114-118).67 Denna
koppling mellan Tyr och Mitra har redan tidigt framforts i studiet av indoeuropeiska
hoggudar, men Dumézil framhavde den rattsliga aspekten dn starkare.

Tyr utgor i Dumézils system en gud for bade krig, lagar och rattskipning. Han
sag ingen motsdttning i detta, utan pdpekade paralleller mellan striden och tinget.®8
Dumézils teorier har haft stor genomslagskraft i tolkningen av Tyr. Man kan se en god
poang i hans tes, men det finns samtidigt motstridigheter nar den appliceras pa
kallmaterialet. En hypotetisk tolkning av Tyr som en motsvarighet till Ares,®® som den
skrackinjagande och valdsamma aspekten av striden, passar inte med Dumézils lugna,
kloka, eftertdanksamme gud. Flera tidigare forskare, ddribland Herrmann och Helander,
har istdllet sett Oden som den sluge krigstaktikern och Tyr som brutaliteten
personifierad. Kallmaterialet stodjer bdda tolkningarna till viss del, men ar sa
mangsidigt och komplext att en klar uppdelning mellan Oden och Tyr i rollerna vis, slug
och rattradig som kontrast till valdsam, brutal och skrdmmande, inte later sig goras.
Bada gudarna omfattar alla dessa egenskaper i det sammantagna kallmaterialet. Fragan
ar da om Dumézils idé om dessa tva skilda aspekter av den forsta funktionen har nagon
praktisk relevans i studiet av Tyr.

Tyrs forlust av handen sdg Dumézil som ett exempel pa, och utslag av, hans roll
som dieu juriste, ett filosofiskt uttryck for rattens impotens. Just i egenskap av rattens
beskyddare ar han da extra lamplig att lagga sin hand som pant till Fenrisulven. Tyr
utgér aven skillnaden mellan bedrageri och oOverenskommelse (Dumézil 1940
(1988):139-144). Men det ar ett problematiskt argument, eftersom Tyr offrar sin hand
av mod, snarare dn genom sin funktion som rattsgud. Fenrisulven hade kunnat noja sig
med vilken av gudarna som helst (Page 1979:53-54). Tyr och Oden kan bada ses som
krigsgudar, men anvander olika stridstekniker, menar Dumézil. Odens taktik ar att
skramma och forhaxa fienden sa deras vapen inte biter, Tyr vinner sina strider genom
lagar och rattsprocesser pa tinget. Tinget bor ses som i grunden likstdllt med en strid
hos de krigiska nordborna, menade han (Dumézil 1940 (1988):121-124, 139-144). Har
sdllar sig Dumézil till en skara av forskare som tolkar den nordiska mentaliteten som sa
genomgaende Krigisk att detta avspeglats pa alla delar av samhaillet (se dven Deeg
1995).

Teorin om Tyr som en rattsgud skapades inte av Dumézil, utan uppkom genom
idén om Tyr som en hoggud, till vilken olika egenskaper och funktioner knyts, daribland
rattskipning. Dumézil tog fasta pa denna aspekt av guden och forde in honom i sitt
systeme tripartite. Dumézil har sedan dess fatt sta som frontfigur for tesen om Tyrs
anknytning till ratten. Vikingatidens rattssystem skulle enligt Dumézil vara uppbyggt pa
den starkes ratt. Tvister avgors da genom att fysiskt nedgoéra den andre. Dumézil

67 Dumézil menade att Oden dven dr en gud fér magi, dod, natt och krigarinitiationer - i motsats till Tyr.

68 Det foreligger en overlappning mellan krigforing och rittsaspekter genom att vissa rittsliga
uppgorelser utfordes genom envig och holmgang. Man boér ocksa dverse mojligheten till en gudomlig
rattsaspekt i krigforingen, i och med seden att avgransa stridsplatsen pa forhand med hasselstinger. I
dessa sammanhang kan Tyr mycket vdl ha varit en central gudom. Det saknas dock beldgg som knyter
guden till rattsaspekten i vidare mening.

69 Ares ir etymologiskt en personifikation av forstérelsen, kopplad till gr. apn (fem.) ’férstérelse,
destruktion’ och gr. apog (n.) 'skada’ (West 2007:136).
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menade att Tyr forlorat (mer eller mindre) rollen som konung/férsta funktionen till
forman for andra funktionen som krigare.”’? Detta skulle da bero pa att det germanska
samhallet och ideologin var genomsyrat av krigisk mentalitet. Allting fargades av
krigiskhet. S& dven rattskipningen, som blev analog med krigféring (Dumézil 1940
(1988):139-144).

Manga gudar verkar forekomma i samband med edsavlaggelser, eller har
liknande kopplingar till rattsfunktionen. Det krdvs mer an ett enstaka omndmnande for
att gora dem till rattsgudar, men det bevisar inte heller att Tyr skulle sakna denna
funktion. Men Gylfaginning 25 visar ju snarare starkt hans roll som krigsgud, motsatsen
till en som forlikar parter.’! Att juridiska forhandlingar skulle vara att likna vid strid ar
inte en helt hdllbar motivering i tolkningen av Tyr som rattsgud. Det synes vara svart att
fa Tyr till en verklig dieu juriste. Forlusten av handen har inte ndgon sjalvklar funktion
for en laggud, dven om han lagger handen som en pant/forsdkring for Fenrir. I
Lokasenna anklagas Tyr tvartom for att aldregi bera tilt med tveim "aldrig (kunna) fora
sdmja/vanskap till manniskorna”. Det vore opassande for en rattsgud.”2 Daremot vore
det valdigt passande for en krigsgud, vilket kan jamféras med beskrivningen ekki kalladr
saettir manna "inte kallad en medlare mellan manniskor”. I. R. Page har forhallit sig
starkt kritisk till Dumézil och framhallit problematiken med att han i sin argumentation
tenderar att bortse fran skillnader i detaljer i sitt sokande efter storre likheter. Inte
minst i sin tolkning av Tyr har Dumézil valt att bortse fran flera mycket problematiska
element, som direkt talar emot hans tes om Tyr som en dieu juriste (Page 1979). Det
gudsbegrepp som pa semantiska grunder snarast vore att koppla till edsavlaggelser ar
inte tyr/tivar, utan hopt och bond. Dessa ar etymologiskt harledda ur just ord foér 'binda,
fjattra’, och syftar majligen pa just edsavldggelser och forpliktelser.”3 Det finns dock
ingen koppling till Tyr framfér ndgon annan gudom i samband med edsavlaggelser
(Mikoli¢ 2013:57-66). Det ar problematiskt att diskutera Tyr i termer av en rattsgud da
killmaterialet inte girna vill stddja en sadan tolkning. Dumézil har lockats att soka
jamforande stod for en hypotes som saknar underlag.

Att Tyr har haft funktionen av en rattsgud har funnits med i
forskningsdiskussionen sedan sekelskiftet 1900, men fick ett nytt uppsving i och med
Dumézils strukturalistiska tolkning och anses fortfarande aktuell. Hilda Ellis Davidson
tolkar Tyr som en krigsgud, men dndock med en rattsaspekt kopplad till sig. Hon belyser
i detta resonemang tvekampens religiosa undertoner och krigslyckans avhangighet av
ett gudomligt bistand. I sin tolkning av Oden och Tyr utgor hon ett talande exempel pa
Dumézils inverkan pa forskningshistorien (Ellis Davidson 1964:57-60).74 Bruce Lincoln
kan tas som en representant for diskussionen om Tyr efter Dumézils publikationer. Han
stéller sig kritisk till Dumézils tolkning av Tyr som en rattsgud. Det nordiska materialet
framstaller honom som en krigsgud, och framhaver hans modiga och djarva sidor.
Lincoln vill darfoér féra honom till den andra funktionen, som krigare. Lincoln har tagit

70 Denna tanke tonade han senare ned, till forman fér Tyrs rattsliga aspekter.

71 Se Appendix II.

72 Emot detta skulle man kunna invinda att det kanske ar just darfér han anklagas med detta argument,
men situationen framhéver snarast Tyrs misslyckade forsok att medla mellan tva parter, vilket han (i
egenskap av krigsgud) av Lokes kommentar an tydligare inte dr lampad for.

73 Giintert vill se en koppling till den indoeuropeiska kontraktsuppritthallande guden Mitra (vars namn
betyder just 'vianskap, kontrakt’) i dessa begrepp. Se 2.4 Higgudstro och 4.3.3 Tyr och édvriga
indoeuropeiska motsvarigheter.

74 Aven Geo Widengren sluter sig till Dumézils tolkning av guden, &ven om han ser Tyr som en férbleknad
hoggud (Widengren 1971:36).
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fasta pa Dumézils tripartite-system i det han menar att Fenrisulven utgér en
representant for tredje funktionen i myten om Fenrisulvens bindande. Argumentet for
detta ligger i att Fenrir namner pd kemr pat band d mina feetr, vilket Lincoln 6versatter
med "that band won'’t get off my foot”, och tolkar detta som att Fenrir forlorar foten vid
fangslandet. Olika kroppsdelar motsvarar da olika funktioner (Lincoln 1999:129). Pa
detta satt vill Lincoln se ett monster dar den forlorade kroppsdelen motsvarar
funktionen i tripartite-systemet: Oden 6ga, Tyrs hand och Fenris fot. Tyrs position i
myten om fangslandet av Fenrir gér honom da till ett perfekt exempel pd Dumézils
tripartite-system, men med Tyr i andra funktionen, som krigare (Lincoln 1999:128-131).
Lincoln 6vertraffar i detta resonemang Dumézil sjalv i tripartitionen.

En annan representant for det strukturalistiska och fenomenologiska
forskningsparadigmet ar Jan de Vries, som med sitt 6versiktsverk Altgermanische
Religionsgeschichte, dnnu idag rdknas som en av de framsta auktoriteterna pa den
fornnordiska religionens omrade. Verket gavs ut i tvd upplagor, med nagot olika
vinkling. I den senare upplagan var de Vries starkt influerad av Dumézils tripartite-
system, vilket dven skiner igenom i hans tolkning av Tyr.7> de Vries framhdvde Dumézils
formaga att hitta en forklaring till hur samhaéllets system tillsammans med religionen
utgor en helhet, som kan spridas och leva kvar, pa ett mer komplicerat och langvarigt
satt an andra kulturella element (de Vries 1961a:357). de Vries hade i linje med Dumézil
fjarmat sig helt fran det naturmytologiska tolkningsmonstret (de Vries 1957:22-23). 1
den aldre utgavan, fran 1937, ges Tyr en nagot mer tillbakadragen roll, 4n i den
Dumézilianskt inspirerade utgavan fran 1957, men redan i den dldre utgdvan framstar
Tyr som en ratts- och krigsgud, dven om rattsaspekten ar betydligt mindre betonad. de
Vries framforde dar *Tiwaz/Tyr som en centralt dyrkad gudom i sydgermansk religion,
men med en obetydlig roll inom kulten i Skandinavien (de Vries 1937a:170-175;
1937b:283-288). I den senare utgavan hdavdade han att Tyrs krigsaspekter, i forhallande
till hans rattsaspekter, har framhavts fér mycket inom tidigare forskning, vilket utgor en
tydlig skillnad gentemot den dldre utgavan (de Vries 1957:13-14).

Att Tyr intar en sa marginell roll i mytologin foranledde de Vries till tolkningen
av Tyr som en hoggud, som saknar praktisk kult, en deus otiosus (de Vries 1957:20-21,
104-105). de Vries refererade aven till Dumézil da han papekar likheten mellan Tyrs
forlust av handen och Livius berattelse om Mucius Scaevola, som branner sin ena hand
for att bevisa sin (falska) trovardighet och radda Rom. Liksom Tyr offrade han sin hand
for att Overtyga sin antagonist om en tillit som behovs for att fa till stand en avgorande
forandring. de Vries (och Dumézil) sag detta som ett gemensamt indoeuropeiskt motiv,
och ett utslag av den tudelade suveraniteten inom tripartite-systemet, som
representeras av den endgde och den enhdnte guden/hjidlten (Oden/Tyr, Horatius
Cocles/Mucius Scaevola) pa germanskt respektive romerskt omrade (de Vries 1957:23-
25, 104; 1961a:358; Dumézil 1959:64-66). Forlusten av handen, och blotta forekomsten
av en edsavlaggelse eller kontrakt, gor inte Tyr till en rattsgud par préférance.

Aven om det finns manga goda punkter i det strukturalistiska perspektivet,
tenderar det till att bli for generaliserande och ensidigt i sin tolkning av gudarna. Det
foreligger en tendens att forma terrdngen efter kartan och inte tvartom. Dumézils
perspektiv lamnar inte riktigt plats for den krigiskhet hos Tyr som kallmaterialet ger
vittnesbord om. Till dess fordel hor att en koppling mellan Tyr och Oden verkar foreligga

75 ”Ich betrachte Dumézils Darlegung als iiberzeugend. In ihren grossen Linien diirfte sie gesichert sein.”
(de Vries 1961a:358).
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pa ett strukturellt plan, men vardera guden dr mer komplex dn Dumézil later gora klart.
Aven den indoeuropeiska jamférelsen som metod ar problematisk (Drobin 1991a).

Tyrs koppling till strid verkar i alla sammanhang vara hans mest framtradande
egenskap i kdllmaterialet. Helander verkar vara en av fa som foljde Grimm i hans
tolkning av Tyrs krigiska och blodtorstiga sida, dar Tyr framstdr som en personifikation
av det vilda dédandet i stridens tumult. Tolkningar som "Tyr var endast slaktandets och
mordlustens gud, blodfrassaren, som hade lust i forstorelsen och massan av fallna” och
karaktariseringar av typen "kannibalisk dtra efter blod och offerbyte” torde Helander
vara ganska ensam om (Helander 1906:193-194). Helander papekade likheten mellan
skyternas, nordgermanernas och kelternas krigsgud, och att en viss analogi kan utfylla
kunskapen kring offer riktade till Tyr. Som exempel kan man féra fram Prokopios
beskrivning av thuliternas offer av krigsfangar och Herodotos atergivning av skyternas
offer till sin krigsgud (motsvarande Ares), dar offrets hogra arm avhugges och kastas
upp i luften. Detta tolkade Helander som ett symboliskt forkroppsligande av guden, da
han berdvats sin hdgra arm, och att ritualen syftar till att dterge guden den felande
armen (Helander 1906:194). Har ser man da en direkt koppling mellan myt och rit i
kulten av krigsguden.

2.6 Poststrukturalism och dekonstruktionism

Det har sedan Grimm férekommit en tolkningslinje som har varit mycket kritisk till den
norrona litteraturens kallvarde. Det har funnits en slitning mellan en “filologisk-
litteraturvetenskaplig” tradition som menat att Snorre och prosamaterialet saknar varde
som Kkallor till den fornnordiska religionen, och en religionshistorisk tradition som
menat att dessa kallor faktiskt har vardefulla element och inte kan avfardas helt. Dessa
olika slutsatser kring kallvirdet baserar sig i grunden pa disciplinernas olika
intresseomraden och intresseinriktningar (se utforligare resonemang i Schjgdt
2012:267-270). Filologen Sophus Bugge lade grunden for det kallkritiska studiet av de
norréna myterna i Studier over de nordiske gude- og heltesagns oprindelse, 1881-1889.
Eugen Mogk gjorde i hans efterféljd en forskningshistoriskt mycket viktig insats i
kritiken av Snorres prosa, da han avfirdade den som "mytiska noveller”. Dumézil tog
spjarn emot detta och havdade Snorres killvarde, och dmnade visa det genom den
komparativa strukturalistiska metod han féretradde (se t.ex. Dumézil 1959; dven Deeg
1995:1-12).

Filologen Walter Baetke representerar en linje i forskningen som intar en
mycket kritisk position till kdllmaterialet och till tolkningen av Tyr som en rattsgud. Han
sag religionen som det fundament som hela samhallet vilar pa. Rattsvasendet vilar
darmed pa religiosa grunder och att Tyr da skulle vara en rattsgud framfér andra var
han skeptisk till. Baetke menade att Tyrs funktion som rattsgud ocksa ifragasatts av att
inskriften DEO MARTI THINCSO, ar osdker till sin tolkning.’¢ Just ordet thincso har
foranlett en tolkning som thing, och Tyr som en tings-/rattsgud, men tolkningen ar
enligt Baetke bade innehallsmassigt och sprakligt osdker. Det finns inget utrymme for en
specifik rattsgud. Baetke forsokte dven tillbakavisa den etymologiska kopplingen till

76 Aven LR. Page stiller sig bakom denna kritiska hallning (Page 1979:53-56; 2000:329-330).
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Zeus och Dyaus. Darmed faller dven argumenten for Tyr som himmelsgud, menade
han.”” Under vikingatiden verkar Tyr inte liange ha haft ndgon kult kopplad till sig
(Baetke 1958 (1973):35-36).

Religionen var ingen privatsak, menade Baetke, utan hela samhallets vil och ve
vilade pa att kulten upprattholls. Samma forhdllningssiatt foreligger hos alla
indoeuropeiska folk menade han (Baetke 1942:30-36). Begreppet fridr i fornnordisk
religion ar enligt Baetke ett bra exempel pa hur samhallets nomos paverkar/inverkar pa
religionen. Det goda samhallstillstandet (nomos) ar fridr. Religio, cultus och nomos
hanger ihop, menade han. Friden ar helig, och darmed ar dven rattsfunktionen religion,
gudarna forlanar det goda och fungerande samhallet. I fornnordisk religion ar religionen
och rattsfunktionen ett och detsamma. Tingsplatsen ar dven offerplats och darmed en
helig plats. Eder svars vid gudarna, och ett brott mot lagen ar ett brott mot gudarnas lag
(Baetke 1934 (1973):51). Baetke menade utifran detta att det inte fanns nagra
"naturgudar” i den fornnordiska religionen. I de fall da naturkrafter kopplas till gudarna
ar det i funktion av att de rader 6ver det som skapar dr ok fridr, och i forlangningen dven
paverkar naturen och vadret, inte av att de personifierar en naturkraft (Baetke 1934
(1973):54). For man in det i en diskussion kring Tyr sa fungerar han som en rattsgud i
den mening att han representerar och personifierar samhallets ordning, men inte mer
an andra gudar i ett panteon.”8 Det dr en tankegang som ligger nira argumentet att
"sdsom hoggud ar det naturligt att Tyr inte bara haft rollen som krigsgud, utan aven
tings-/rattsgud, himmelsgud, solgud, o.s.v.”. Baetke avvisar med detta resonemang en
stor och grundlaggande del av den tidigare forskningens premisser.

Pluralsubstantiverna bgnd, regin, och hgpt visar att man hade en abstrakt
opersonlig gudsuppfattning i fornnordisk religion, menade Baetke. Gudarna fungerade
som ett kollektiv av makter, och fulltrii-begreppet och personliga gudar ar en sen
utveckling. I alla indoeuropeiska religioner ar gudarna bindande, ordnande makter, av
vilka hemlighetsfullt varldens gang och lagbundenhet, liksom samhallsordning, styrs
(Baetke 1948 (1973):132-137).

Baetke var en stark kritiker av eddamaterialets kdllvirde. Han menade att
kulten ar langt mycket mer central i fornnordisk religion dn vad mytologin dr. Eddan
sager da egentligen valdigt lite om fornnordisk religion, och han var kritisk till forskare
som har velat tolka in for mycket i texterna. Att de ska betyda nagot bakomliggande ar
en utgangspunkt som man anvant fér en naturmytologisk tolkning, men det ar felaktigt,
menade Baetke. Eddatexterna handlar bara om gudarna och deras varld. Berattelserna
ar helt frankopplade interaktionen med manniskorna. De dr myter i ren form; myter
som forklarar ett kultiskt bruk eller riter dterfinns inte i Eddan, vilket ger Eddan ett
mindre religiost framtradande innehdll dn man tidigare har ansett. Har foretrader
Baetke ett intressant perspektiv i att han menar att kulten och riten ar det centrala i
religionen, och mytologin fungerar bara som ett ramverk. Eddadikterna bor da i forsta
hand ses som verk av enskilda poeter (Baetke 1939 (1973):200-205). Darvid anslét han
sig till en starkt kritisk linje som tog fart under 1800-talet i och med Grimms kritik av
eddadikterna.

En representant for ett mycket kritiskt perspektiv, och som dessutom utgor det
senaste och dagsaktuella bidraget till utforskningen av guden Tyr, ar Marteinn Helgi
Sigurdssons doktorsavhandling fran 2002 om just den fornnordiske Tyr. Avhandlingen
ar ett exempel pa en langtdriven kallkritik; mdéjligen kan man se en ny gren av kritik som

77 Se dock 3.5 Etymologin.
78 Tyrs primara roll ser Baetke dock som krigsgud.
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har borjat gora sig gallande i vissa forskningsstudier under 2000-talet (se t.ex. Janson
2005; Males 2010).7°

[ korta drag menar Marteinn att guden Tyr ar ett missforstand av Snorre. Nagon
sddan gud har aldrig funnits. Alla Tyrs egenskaper och karaktirsdrag ar Snorres
missforstand utifrdn andra kéllor. Exempelvis Tyrs enhdnthet skulle Snorre ha
missforstatt utifran t-runan, som beskrivs som enhdnt asagud i de nordiska rundikterna.
Likheten mellan kortkvistrunan 1 (t) och langkvistrunan { (a/o) skulle vara ett bevis for
detta (t-runan ar en "enhdnt” a-runa). Tyrs krigiska egenskaper skulle Snorre sjdlv ha
tillskrivit sin fiktiva gud utifran jamfoérelsen med Mars. Hela mytmotivet med Tyrs
matande, handhavande och forlust av handen i samroret med Fenrisulven skulle vara
Snorres skapelse utifran ett missférstand av kenningen lfs fostri “den som ger vargen
mat”, som enligt Marteinn skulle syfta pa Oden (Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:23-
52).80

En sddan Kkritisk dekonstruktionism framstar dock som problematisk.8! Varfor
skulle Snorre hitta pa en hel myt om Fenrisulvens bindande, och dessutom rent fiktivt
konstruera guden som intar sjdlva huvudrollen? Varfor skulle hela Tyrmotivet vara ett
missforstand av romerska Mars, och inte en gud kallad Tyr, och (framfor allt) vad ar det
som gor att ett sddant resonemang kan uppfattas som en rimligare slutsats? Varfor
skulle Tyr vara uppfunnen under kristen tid? Marteinn forutsatter att all kunskap om
den forkristna religionen och mytologin i princip var utdéd nar Snorre levde. I min
mening tolkar han mytologin alltfér bokstavligt ndr han, utan tillracklig hansyn till
parallella framstallningar av samma motiv, siatter Garm och Fenrisulven mot varandra,
som ett bevis for Tyrs medeltida uppkomst.

Marteinn konstaterar att Tyr och Mars utgor synonymer i veckodagarnas namn
hos vastgermanska folk. Men han verkar ha missforstatt kontexten da hans slutsats blir
att fvn. tyr (pl. tivar) bara ska forstas som 'gud’ och syftar pa vilken manlig gudom som
helst.82 De andra veckodagarnas namn syftar ju just pa specifika gudomar. Om Tyr i

79 Aven Lotte Motz féretrider en senare generation forskare som uppvisar ett mer Kritiskt
forhallningssatt till tolkningsmojligheterna kring guden Tyrs ursprung. Hon menar att det inte finns ndgon
etymologisk koppling mellan Zeus och Tyr, di det inte finns ndgot gemensamt indoeuropeiskt ord for
himmel (Detta ar dock ett felslut, se 3.5 Etymologin). Hon skriver rent ut av att "We may question the
existence of such a god” (Motz 1998:30). Motz menar att den adldre forskningen har forbisett att den av de
tva varianterna av ursprungsordet, for gudarnas namn, som aven ledde till ord for himmel, endast
forekommer i sanskrit och avestiska. Det finns dock en bakomliggande verbrot som bada orden kan
hirledas ur (se 3.5 Etymologin). Att ordet innehar denna betydelse i ett eller ett par sprak ricker inte som
intakt for att tolka det som en gemensam indoeuropeisk betydelse, menar Motz (Motz 1998:28-30).
Resonemanget maste dock anses halta betydligt. Motz tanker sig att de framtrddande indoeuropeiska
gudar som fatt detta namn 'gud’ utgor varianter av en gemensam forestallning kring en "great spirit” som
allt liv pa jorden tanktes utga ifran. Olika indoeuropeiska kulturer identifierade denna roll med olika
gudomar i sitt panteon. Utan att diskutera varfér olika gudar identifierades med denna centrala "great
spirit” kopplar Motz ihop namnet med en stormgud i grekisk och romersk religion, en krigsgud i germansk
religion och en gudomlig bonde i lettisk religion (Motz 1998:37-38). Resonemanget framstar som hogst
problematiskt. Att dessa gudomar dndad framstélls residera i himlen i mytologin, gor i vilket fall
diskussionen kring Tyr som en himmelsk gud intressant. Det gemensamma ursprunget for bade ord for
’himmel’ och 'gud’ synes fortsatt vara hogst relevant.

80 Se diskussion om kenningen pé s. 77.

81 Kritiken viger bitvis nistan éver till att bli konstruktivistisk, d@ Marteinn tvingas skapa helt nya
samband mellan appellativet tyr och dess forekomst i kdllmaterialet. Dessa slutledningar framstar som
problematiska och tveksamma.

82 Marteinn menar att beskrivningarna av Tyr kan vara ett missférstdnd av Mars, genom interpretatio
romana. Marteinn later en mycket sen killa, som inte kdnner till Tyr, utan tolkar ’tisdag’ som en
forenkling/utveckling ur ”"strid”, dementera hela det annars uppenbara att Mars - Tyr ar en tidig

30



oversattningen av Mars i tisdag enbart syftar pa tyr 'gud’ av pl. tivar sa maste detsamma
gilla for alla vistgermanska sprak som har denna éversittning. Aven de folk dar Mars
forekommer i kombinationer med inhemska gudomar eller funktioner. Det ar betydligt
svarare att forklara, vilket Marteinn inte ger sig in pa. Marteinns slutsats blir i
forlangningen ett ifrdgasattande av alla uppgifter som tyder pa en gud *Tiwaz, *Tius,
*Ziu, pa germanskt omrdde. Detta medfor att dven alla antika forfattare, som t.ex.
Tacitus, skulle ha begdtt samma misstag och missforstatt guden som en specifik gud
istdllet for ett epitet. Man kan konstatera att nidr man hadvdar att alla kallor har
missforstatt det hela, ar man ute pa djupt vatten som forskare.

Marteinn menar att en gud med namnet "Gud” i ett panteon skulle vara for
forvirrande for de troende. Eftersom tyr i betydelsen "gud” féorekommer i sammanhang
som syftar pa andra manliga gudomar dn Tyr sa vill Marteinn tolka alla passager som
omtalar en specifik gud ndmnd Tyr som ett missforstand for tyr ‘gud’. "Tyr was not the
name of a specific god in pagan times” (Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:165). Marteinn
menar att man tidigare inte har tagit appellativet tyr 'gud’ i beaktande vid studiet av Tyr.
Man har utgatt ifran att appellativet 4&r kommet ur ett namn Tyr, medan Marteinn menar
att appellativet tyr ar primart och att ndgon specifik gud kallad Tyr aldrig har existerat i
nagon forkristen kontext, utan ar ett medeltida missforstand. Missforstandet skulle ha
uppkommit genom 6versattningen av dies Martis till tisdag och darmed forvirring kring
tyr som appellativ och namn (Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:117).

Marteinn menar att kenningen Vigagud ’stridsgud, kampgud’ alt. ’stridernas
gud’, kan vara en skapelse av Snorre, utifrdn inspiration av likheten med Mars.
Kenningen Vigagud for Tyr ar dock ett tydligt argument fér hans krigiska roll (von
Schroeder 1914:490). Tyrs egenskap av mod skulle vara ett missforstand utifran
kenningen tyhraustr.83 Tyr i dessa kenningar och i tyspakr,84 skulle syfta pa tyr som i
tivar, jamforbart med regin, osv. istéllet for att syfta pa Tyr.85 Kenningarna med Tyr
skulle egentligen syfta pd Oden, men Snorre missforstod dem som en specifik gudom.
(Marteinn Helgi Sigurdsson 2002). Marteinn menar att dven kenningarna einhenda ds
och Ulfs leifar ar unga kristna skapelser. Han tror inte att de &terfinns i skaldedikter som
tillskrivs 900-tal. Argumentet maste dock anses hogst problematiskt.

Men varfor skulle omndmnandet av Tyr inte syfta pa en gud kallad Tyr, utan pa
en annan gud som ibland kan ga under synonymer och kenningar med tyr i betydelsen
"gud”? Det finns kallor som beskriver en gud Tyr vid sidan av de andra, tex.
eddadikterna Lokasenna och Hymiskvida. | Skdldskaparmdl raknar Snorre upp Tyr som
en av gudarna jamte Tor och Oden. Utgar man ifrdn att Tyr syftar pa en specifik gud
kallad Tyr sa vinner argumenten samma bdarighet, fast emot Marteinn. Varfor skulle
Snorre hitta pa en hel myt om Fenrisulvens bindande och dessutom hitta pa den gud
som spelar huvudrollen? Varfoér skulle Snorre hitta pa motivet att gudarna genom
spadom sett att Fenrisulven kommer att bli farlig? Det finns ingen grund att tro det,
sasom Marteinn havdar (Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:168).

interpretatio germanica. Han menar att éversattningen Mars - orléghisgudh har gett Mars - tisdag.
(Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:31). Han menar att Tyr som gud hade glomts bort vid 6versattningen av
vissa latinska texter. Oden, Frigg och Tor &versattes, men Mars forblev Mars, inte Tyr; alltsd maste Tyr ha
fallit i glomska vid tidpunkten, menar han. Men veckodagsnamnen utgdr snarare den sdkraste och mest
otvetydiga kallan till Tyrs gestaltning i den fornnordiska religionen.

83 *Tyr-djarv, djarv som Tyr'.

84 *Tyr-klok, klok som Tyr’.

85 Dvs. i Marteinns mening 'guda-djarv, djarv som en gud’, respektive 'guda-klok, klok som en gud’.
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Marteinn avfiardar det ikonografiska materialet med argument som att den
framstaller myten fel. I det islandska litterdra materialet férlorar Tyr hdgra handen, men
det ikonografiska materialet visar en figur som forlorar védnstra handen. Marteinn menar
dock samtidigt att det inte bor laggas sa mycket vikt vid om det ar hoger eller vanster
hand som forloras (Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:66). Men om det inte dr av sa stor
vikt om det ar hoger eller vanster hand sa borde inte Marteinn heller lagga sa stor vikt
vid detta i det ikonografiska materialet, varmed man torde kunna avfarda kritiken som
haltande. Att den ikonografiska och den litterara framstallningen av det mytiska motivet
skiljer sig at i sddana sma detaljer ar snarast att vanta, da de utgor vitt skilda genrer av
mytiskt berdttande. Att det dessutom foreligger en tidsmassig atskillnad pa ca 800 ar
gor kritiken an svagare.

Marteinns studie av det kdllmaterial som ror guden Tyr bor dock inte negligeras
i sig. Aven om hans slutsatser bitvis 4r mycket problematiska sa har han utfort den mest
genomgdende forskningsinsatsen kring guden som genomfdrts under senare tid.
Avhandlingen presenterar ett gediget forskningsmaterial som lyfter problematiken
kring kdllornas autenticitet, samtidigt som den lyfter fram ett bredare spektrum av
litterdra kallor an tidigare forskning vanligtvis har gjort.

[ den starka kritikens efterféljd har man, som en del av poststrukturalismen,
sokt dekonstruera det killmaterial som finns tillhanda och tillskriva det ett lagt varde
som Kkalla till forestéllningar dldre an tillkomsten och dess historiska kontext. Man har
sokt se de skriftliga killorna som i forsta hand verk av medeltida kristna historiker och
sett mer till texternas tillkomstkontext an till de aldre litterdra traditioner som texterna
sannolikt bygger pa. Utifrdn ett poststrukturalistiskt paradigm har man da frangatt
sokandet efter en underliggande struktur eller ideologi som genomsyrar samhallet och
mytologin, och istdllet har man framhavt dolda kristna influenser i kallmaterialets
utformning. Mojligen kan man se ett 6kande intresse for en typ av kallkritik, dar man
(framst inom discipliner utanfor religionshistoria) forsoker bevisa att den fornnordiska
religionen inte var homogen och kontinuerlig (vilket ingen heller pastatt), och i samma
veva forsoker havda att den inte ar nagon religion. Detta utgor dven en tendens i den
senaste tidens forskning och framstdllning i handboécker och avhandlingar (se t.ex.
Blomkvist 2002). Aven detta dr en kritik med mycket gamla rotter - redan Max Miillers
kritiker ville avskaffa religionsbegreppet, men dven dagsaktuella forskare som Anders
Andrén foretrader denna fornekande syn pa den fornnordiska religionen; den "forna
seden” bestod av en rad olika och foranderliga traditioner, daribland 1lan fran
romarriket, som omfattade mycket mer an det vi idag skulle kalla religion, menar han.
Han skriver dven att den fornnordiska religionen bast borde betecknas som "en
mangfasetterad hybrid”, och utgor i detta pa sitt och vis en representant for den
dagsaktuella religionsarkeologiska forskningens teoretiska utgangspunkt (Andrén 2005;
2006a; 2006b:79,92; 2014:187; se aven Axboe 2001:123-124).

2.7 Synen pa Tyr genom forskningshistorien
Forskningen kring Tyr har haft en lang historia, delvis baserad pa den jamforande

sprakforskningen. Namnets etymologi har bestamt hur guden har tolkats. Det
naturmytologiska paradigmet, med Friedrich Max Miiller och Karl Miillenhoff i spetsen,
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har stora brister i det att man inte har sett till det tillgangliga kdllmaterialet i tillracklig
man, utan satt den vetenskapliga teorin fore empirin. Den indoeuropeiska
komparativismen har en god podng i tolkningen av Tyr, men man bor se mer till hans
krigiska egenskaper an till hans himmelska.8¢ Att Tyr tolkats som en solgud ar ett
resultat av att man dragit slutsatserna for langt utifran teorin. Etymologin har lett till en
tolkning av honom som himmelsgud, och sammankopplat honom med himlavalvet.
Utifran detta har man tagit resonemanget ett steg langre och har velat se Tyr som en
hoggud, respektive som en solgud; ett resultat av att man sokt efter en gud som kan fylla
den platsen i systemet. Tolkningen av Tyr som himmelsgud utgdr ifrdn namnets
etymologi och darigenom har man tolkat hans funktion som en hoggud, en konungslig
gudom, en himmelsgud och en solgud.

Utifran de olika tolkningslinjerna inom forskningshistorien har man natt vitt
skilda slutsatser kring guden Tyr. I manga fall har man dragit sina slutsatser langre an
vad kallmaterialet tal och skapat en terrang utifran kartan, istdllet for tvart om. Man har
for ensidigt anvant Tyr som en projektionsyta for sina teorier kring en sol-/himmelsgud
och vridit tolkningarna av kallmaterialet utifrdn detta. Forskarna har darfor varit
bendgna att tolka in egenskaper och attribut hos Tyr som inte finner stod i
kallmaterialet, och har da i forsta hand tolkat guden utifran sin teori. Tyr har fungerat
som en “tom” eller "flytande signifikant” (eng. empty, resp. floating signifier), dvs. som
ett begrepp eller en synbol som saknar bestimd inneboérd, utan fylls med olika innehall
beroende pa uttolkare. 87

Ett liknande problem féreligger i den strukturalistiska forskningsgren som
foretraddes av framst Dumézil. Tyr har dar studerats utifran forutsattningen att det
fornnordiska kallmaterialet utgér en nordlig utlopare av en treledad indoeuropeisk
ideologi. Man har inte tagit tillracklig hansyn till hur Tyr faktiskt framstalls och hans roll
i mytologin, utan till och med tillskrivit honom egenskaper som direkt motsiags av
kallmaterialet. Den starkt kritiska dekonstruerande grenen av forskningen har
tvartemot inte sett tillrackligt till kallmaterialets potential och den komparativa
religionsforskningens mojligheter. Men dven den ar i sin tolkning styrd utifran sin
teoretiska bas. Ofta har den kritiska dekonstruktionismen letts av discipliner, sisom
filologi eller litteraturvetenskap, vilka i dessa fall inte har tagit tillvara pa méjligheterna
som foreligger i det komparativa perspektivet. Jag menar att man istdllet maste se till
hur kalltexterna framstaller Tyr, och komplettera dessa med arkeologiskt material, samt
genom en jamforande metod diar man ser till tillimpbara analogier skapa en storre
forstaelse for forestdllningarna kring Tyr inom fornnordisk religion. Det fornnordiska
kdllmaterialet verkar enhalligt gestalta guden Tyr med krigiska fortecken.88 Det storre
komparativa materialet styrker denna bild och visar samtidigt pa en bakomliggande
aspekt av guden som himmelsgud.8°

86 Se kapitel 3 Kdllmaterialet och dess vittneshord och 4 Tyr i ljuset av den jdmforande religionsforskningen.

87 Ett begrepp som introducerades av Lévi-Strauss (signifiant flottant) nirmast om Marcell Mauss syn pa
Mana. Termen har ateranvants av ledande strukturalister (t.ex. Roland Barthes) och har senare fatt
spridning och utsldtad inneboérd inom poststrukturalistisk diskursteori (se t.ex. Lévi-Strauss 1950;
Barthes 1957:109-137; Ohnuki-Tierney 1994:59-62; Topolski 2014:41, 52-57).

88 Se vidare kapitel 3 Kdllmaterialet och dess vittnesbérd.
89 Se vidare kapitel 4 Tyr i ljuset av den jdmfdrande religionsforskningen.
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3 Kallmaterialet och dess vittnesbord

[ foljande kapitel ska jag presentera det nordiska kallmaterialet och kritiskt diskutera
den bild de ger av guden Tyr. Den sammanvagda tolkningen av guden ges i kapitel 5
Krigsguden Tyr. Jag har valt att presentera materialet utifran de olika kallkategorierna;
forst de narrativa skriftliga kallorna, darefter etymologin, ort- och personnamn,
veckodagsnamn, samt arkeologiska kallor.

3.1 Eddadikter och Snorres Edda ur ett kritiskt perspektiv

Det forsta som skrevs ned i storre omfattning pa det inhemska spraket i Norden var
lagtexter. Darefter foljde oversattningar av latinska homilietexter. Myterna och sagorna
som skrevs ned ar del av den tidiga litteraturen pa Island, men de baserades pa en
muntlig tradition. Muntliga texter fordndras vanligen i snabbare takt an de skriftliga,
dven om ocksd dessa genomgar en fordandring 6ver tid. Muntliga traditioner har dock en
formaga att kunna bevara motiv och element oférdndrade under mycket lang tid. De
mytografer som skrev ned de fornnordiska myterna var inte bara nedtecknare av en
muntlig tradition, utan paverkade dven sjilva utformningen av myterna. Bade Snorre
Sturlasson och Saxo Grammaticus tillforde sina egna kristna perspektiv pa texterna, mer
eller mindre medvetet. Snorre anvande sannolikt flera kdllor bakom varje verk, vilket
medforde att han var tvungen att redigera och siatta samman materialet till en koherent
enhet. Intressant ar att han inte anvander samma vokabuldar (féor gudar) i sin
prosadtergivning av myterna som den har refererar till fran skaldepoesin (Holtsmark
1964:5, 83; Faulkes 1988:xxvi-xxviii; Lindow 2005:33-36, 41-42; Mikoli¢ 2013:6-7). Det
har inte kunnat nds konsensus kring huruvida Snorre komponerade delar eller helheter
av vissa eddadikter sjalv. Det gar inte heller att utldsa skillnader i publikens sociala
tillhérighet, mellan eddadikter och skaldedikter; sannolikt har skalder kunnat
komponera och framfora dikter ur bada genrerna (Lindow 2005:33-36). Troligen hade
Snorre storre insikt i, och fler forstahandskallor, an vi har idag, i sin behandling av den
forkristna mytologin och man ser for ensidigt pad problemet om man helt avfér Snorre
som kalla (Schjgdt 2008:97-100; Sundqvist 2013b:71-73).

Tva islandska kalltexter, Snorres Edda och Lokasenna utgor de huvudsakliga
kallorna till mytologin som behandlar Tyr. De beskriver bada hur Tyr forlorade sin ena
hand vid bindandet av Fenrisulven. Tyr aterfinns dven i Hymiskvida, da som en
foljeslagare till Tor. I Gylfaginning i Snorres Edda beskrivs hela myten kring Tyrs forlust
av handen relativt utférligt. Snorres Gylfaginning utgor en prosaisk framstallning
mytologiskt material, sdsom kosmos skapelse, utformning och undergdng, liksom
beskrivningar av de nordiska gudarna. Beskrivningen av Tyr foljer pa beskrivningen av
de andra gudarna i det nordiska panteonet, sisom Oden, Tor, Balder, Njord, Fro och
Froja. Tyrs presentation kommer in i samband med myten kring Lokes avkomma, vari
Fenrisulven ingdr. Bindandet av Fenrisulven ar den enda myt dar Tyr verkligen intar en
central roll. Snorre ger tva olika varianter av myten. Fenrisulven vagrar lata sig bindas

90 Se Appendix IL.
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med den magiska fjattern Gleipnir®! utan en garanti att bli frislappt: en av gudarna maste
lagga sin hand i pant (at vedi) i ulvens mun. Den enda som vagar gora detta dr den
modigaste bland gudarna, Tyr. Nar Fenrisulven marker att han inte kommer att bli
frislappt, biter han av handen, och Tyr blir dirmed enhdnt (hann lét hond sina). Nar
Fenrisulven dr bunden skrattar alla gudarna, utom Tyr.?2 Tyrs mod och djdrvhet
framstar som centralt i myten.

Eftersom Snorre daterger tva olika varianter av myten om Fenrisulvens
fangslande sa har man tidvis varit kritisk till motivet med Tyrs enhdnthet. Man har
papekat att det saknas andra kallor som stoder detta karaktdarsdrag, men om man ser till
ett vidare sammantaget material sa faller detta motiv vl in i ett storre monster av
stympade Kkrigsgudar pa germanskt omrade.?3 Att Snorre kan ha tillfogat enstaka
detaljer som saknar motsvarighet i andra kdllor kan inte tas som argument for att
mytens kdrnstruktur inte skulle utgéra ett gemensamt motiv, mojligen med ursprung i
en vidare indoeuropeisk tradition (Dumézil 1959:64-66).

Tyr spelar, utéver fangslandet av Fenrisulven, en roll i eskatologin, da han slass
mot hunden Garm, och de blir varandras bane.?* Sannolikt utgér Garm och Fenrisulven
tva versioner av samma motiv.

Snorres Edda ar bevarad i handskrifterna Codex Regius, nr. 2367,%> Codex
Wormianus, AM 242,% Codex Trajectinus (Trektarbdék), MS nr. 1374,°7 samt Codex
Upsaliensis, DG 11.98 Codex Upsaliensis skiljer sig i ord och innehall fran de 6vriga, medan
Codex Regius, Codex Wormianus och Codex Trajectinus ar textmassigt mer lika (Brate
1913:265; Faulkes 1988:xxix).

Codex Wormianus innehaller passager med bibliskt och klassiskt innehall, vilket
antas vara senare tillfogat. Manuskriptet innehaller dven grammatiska spérsmal och en
del av Rigspula, men saknar delar av Skdldskaparmdl och Hdttatdl. 1 de delar texten
overensstimmer med de andra handskrifterna ligger den narmare Codex Regius och
Codex Trajectinus an de andra (Faulkes 1988:xxix-xxx).

Codex Regius saknar forsta delen av Snorres prolog, pa grund av ett forlorat
blad. Det innehaller dven dikterna Jémsvikingadrdpa och Mdlshdttakvaedi, vilka inte ingar
i Ovriga versioner av Snorres Edda. 1 Codex Upsaliensis ar manga av dikterna forkortade
och dr i vissa fall svdra att lisa utan utblickar till de andra handskrifterna. Aven
ordningen av dem sinsemellan dr annorlunda. Aven om manuskriptet dr daterat som
aldst har de andra handskrifterna ibland ansetts ligga narmare Snorres original.?® Man
har slutit sig till att bada bygger pa en eller flera utgavor som skrivits av Snorre sjalv
(Faulkes 1988:xix-xxxi).

Gylfaginning i Snorres Edda utgor ett av de langre prosapartierna i verket, och ar
placerat som dess forsta del, efter prologen. Det dr det ldngsta sammanhdngande

91 Simek menar att motivet med Gleipnir ar ett fristiende motiv som fogats till berittelsen av Snorre
(Simek 1984 (1993):Uppslagsord Fenrir, Gleipnir).

92 Se utforligare citering i Appendix II.

93 Se vidare kapitel 4 Tyr i ljuset av den jdmférande religionsforskningen.

94 Se Appendix IL.

95 Fran 1300-talet, forvarad i Kdpenhamns kungliga bibliotek (Brate 1913:265; Faulkes 1988:xxix).
96 Skriven ca ar 1350 (Brate 1913:265; Faulkes 1988:xxix).

97 Skriven runt ar 1600, men sannolikt en avskrift av en nu férsvunnen medeltida handskrift (Brate
1913:265; Faulkes 1988:xxix).

98 Skriven under bérjan av 1300-talet (Brate 1913:265; Faulkes 1988:xxix).

99 Det har dock framférts avvikande uppfattningar kring detta, vilket har lett till debatt (Se t.ex. Sdvborg
2013).

35



mytmaterial som finns bevarat om den fornnordiska mytologin, och ar trots de
kallkritiska problemen en mycket viktig kalla for att forstd eddadikterna och o6vrigt
mytmaterial. Att Snorre forfattade prosatexterna i Snorres Edda ar allmént accepterat,
men eftersom de bevarade avskrifterna skiljer sig at har man menat att ingen av dem
utgor en direkt kopia av Snorres eget verk. Man har dven diskuterat forekomsten av en
mojlig "mytskola” i Snorres regi, for poeter och larjungar, som ska ha medverkat i
kopierandet och komponerandet av texterna,’°° men denna tes har dock inget starkt
faste idag, och finner heller inget sjdlvklart stéd i materialet. Snorre verkar ha varit
intresserad av mytologin, inte bara i egenskap av kalla till skaldepoesin, utan aven ur ett
(religions)historiskt intresse. Snorres prosaframstéllningar av mytologin verkar sakna
motstycke i hans samtid, ingen hade tidigare tagit sig an att strukturera upp det norrona
materialet pa ett liknande satt (Holtsmark 1964:5; Faulkes 1988:xi-xvii).

[ eddadikten Lokasenna 38-39 namns myten om gudarnas fangslande av
Fenrisulven, da Loke smadar Tyr och sdger att hans avkomma Fenrisulven bar skulden
for hans enhdnthet. Tyr svarar med att han frivilligt lade handen i vargens mun. Loke
namner ocksd att Tyr inte kan medla mellan tva parter (bera tilt med tveim).101 Dessa
korta men kdrnfulla karaktdriseringar av guden visar pa en krigisk gestaltning. Titeln
Lokasenna berattar ganska tydligt vad hela dikten handlar om, en verbal duell med
smdadelser, mellan Loke och de andra gudarna. [ Codex Regius foregas sjilva dikten av en
kortare prosainledning som forklarar kontexten och foregdende hdndelser. Tor har
himtat jatten Hymers 6lkittel, och gudarna har nu samlats p4 giastabud hos Agir. Loke
driaper en av Agirs tjinare och blir dirfér bortjagad fran salen. Han &tervinder for att
skapa osdmja, varvid dikten tar vid nir han tilltalar en av Agirs mén vid terintradet i
salen. Loke hanar och anklagar sedan i tur och ordning alla nirvarande gudar och
gudinnor, som forgaves forsoker forsvara sig sjalva och varandra. Dikten slutar med att
Tor ankommer till gdstabudssalen och genom hot formar Loke att avlagsna sig.102

Motivet med den fangslade Fenrir som sliter sig 10s vid Ragnarok aterfinns dven
i Voluspd, fast med Garm i rollen. Det blir dar tydligt hur bada figurerar med narmast
identiska motiv.

Lokasenna, Hymiskvida och Vopluspad ar bevarade i Codex Regius (nr. 2365) och
har givits ett hogre kallvarde an Snorres prosa (Harris 2005:74-75). Vissa av Codex
Regius’ 6vriga dikter dr aven bevarade i Codex Arnamagnaanus, AM 748 1103 och [1,104
Trektarbdk,195 och Volsunga saga, (Codex Regius nr. 1824) vilket mojliggor en jamforelse
av manuskriptens kongruens. Codex Regius ar genomgaende skriven av samma hand.
Biskop Brynjolfur Sveinsson erhéll 1643 manuskriptet, som senare dverlamnades till
kungliga biblioteket i Kopenhamn. Handskriften har paleografiskt daterats till ca 1270,
med en sannolik foregangare fran ca 1200. Dikterna bor ha samlats in och nedskrivits
under slutet av 1100-talet, vilket talar for att myterna fortfarande var bevarade i
levande tradition (Brate 1913:265; Finnur Jonsson 1932:v-viii). Voluspd ar &aven
fragmentariskt bevarad i Hauksbék, AM 544.

100 Mogk var den forste som framforde tesen om en “mytskola” kring Snorre, som ska ha komponerat
myterna i den form vi har dem i nuldget. Se t.ex. Mogk 1898.

101 Se Appendix IL.

102 Se utférligare citering i Appendix II.

103 Skriven i bérjan av 1300-talet (Faulkes 1988:xxx).
104 Skriven runt &r 1400 (Faulkes 1988:xxx).

105 pappershandskrift av Snorres Edda.
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Lokasenna som satir har diskuterats med delade asikter som resultat. Man har
foreslagit att det utgoér en parodi pa senna-genren och att det kan roéra sig om en
romantisk-komisk genre (Harris 2005:82; Schjgdt 2008:89-92). Man har varit oense om
huruvida dikten kan antas tillhora ett aldre skikt av eddadikter, eller om det utgér en av
de yngsta. Lokasennas innehall, satir 6ver gudarna, aktualiserar fragan om dikten
harstammar fran en hednisk miljo (fore ar 1000 pa Island), eller om den ar skapad i en
kristen kontext, av en kristen historiker pa Island (och darmed fran 1100-1200-talet).
Man har forklarat motivet med att det dr en satir riktad mot allt for varldsliga
framstallningar av gudarna, snarare an riktad mot gudarna sjilva, baserat pa analogier i
indiska och klassiska kultdramer. Sddana motsvarigheter kan dock inte beldggas i
nordiskt material. Man har dven framhavt att satir och komik inte ar motstallt en dyrkan
av gudomen (Hofler 1971; Harris 2005:97-98). Gurevich menar att dikten inte alls ar
tillkommen i hedendomens slutskede, da det var politiskt acceptabelt att smada gudarna
i dikter, utan tvartom utgdér smadelsen ett gammalt motiv. Dikten/myten fungerar i
andan av en bakhtinsk karneval dar ordinarie regler stélls pa dnda for en begransad tid
(Gurevich 1976; jmf. Anderson 2002:140).

Lokasenna maste vara komponerad fore Snorres Edda, eftersom Snorre
sannolikt baserar sig pa Lokasenna, men dess alder ar osdker. Dikten har tydliga likheter
med aldre ljodahdttr-dikter, inte minst genom dialogformen, vilket pekar mot en tidig
datering (Harris 2005:99-100). Man har dock menat att diktens likhet med (och
formodade lan fran) andra dikter pekar mot en sen datering. Men dven inom en muntlig
tradition lanar man fran olika dikter. Att motiv lanats in fran andra dikter kan inte tas
som bevis for en (sen) skriftlig uppkomst (Harris 2005:121-122). Man boér inte
forsumma att innehallet kan vara dldre dn sprakdrakten, att dikten har fatt sin litterara
form sent motsdger inte att innehdllet dndd kan vara gammalt (se Meulengracht
Sgrensen 1991).106

Tyr forekommer dven som Tors foljeslagare och Hymers son i Hymiskvida 4, 5
och 33.107 Tyr intar en relativt liten och till synes undanskymd roll i dikten, som snarast
framstar som en typisk myt om daskguden Tor. Inte minst sedan Hymiskvidas
huvudsakliga motiv, i de bevarade Kkallskrifterna, ar Tors fiske, dar han fangar
Midgardsormen. Man har i vissa fall velat se dessa motiv som tva olika myter, dar Tyr
haft rollen som den ursprunglige protagonisten i den férra myten, och Tor som en
senare innehavare av huvudrollen, varvid Tyr fallit tillbaka men dndock fatt behadlla en
marginell roll. Man har tolkat Hymiskvida 8 som en beskrivning av Tyrs moder, vilken
framstar som forgylld och guldglansande.108

Den forsta delen av dikten aterger asarnas forsok att erhalla en olkittel stor nog
for deras behov. Tyr ndmner att hans far,109 jatten Hymer, dger en sadan och rdder Tor
att de ska dka for att hamta den. I samband med detta besok beger sig Tor ut pa sin
beréomda fiskefard, vilket kan ses som en annan myt, insprangd i myten om hamtandet
av olkitteln. Darefter forsoker Tor forskaffa sig den eftertraktade 6lkitteln. Tyr forsoker

106 Man kan i sammanhanget nimna att motivet med en enhint hjilte som sldss mot ett odjur
aterkommer i fornaldarsagan Egils saga einhenda ok Asmundar berserkjabana. Aven om denna saga ir sen
till sin form och enbart bevarad i sena handskrifter s kan man mojligen se hur ett dldre motiv, som
omgardar Tyr, aterkommer i nya sammanhang,.

107 Se Appendix II.

108 ymf. fvn. tirr (3.5 Etymologin). Beskrivningen av modern kan ha en koppling till detta med Tyr
beslaktade ord.

109 de Vries menade att man bor se till mojligheten att begreppet "far” kan syfta pa "anfader”, och anspela
pa jattarna som ett dldre sldkte dn gudarna (de Vries 1957:19).
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forgaves lyfta kitteln tva ganger, innan Tor pa tredje forsoket lyckas rubba den och
sedan bar hem den.

Det har debatterats huruvida eddapoesin utgor en kalla till forestallningar som
var raddande redan fore vikingatiden (i vissa fall fore jarnaldern), eller om de endast ar
tillforlitliga for hedendomens slutskede.110 Jag anser att man bor se pa litterdra
traditioner som bestdende av manga lager, dar de dldre lagren skiner igenom, samtidigt
som nya lager tillférs. Vissa motiv kan harledas till ett gemensamt indoeuropeiskt arv,
medan andra har uppstatt pa ett regionalt plan. Vissa element har siakerligen tillkommit
i en kristen kontext. Man intar en alltfor pessimistisk position (eller onyanserad
kallkritik) om man avfér de nedskrivna versionerna av myterna som enbart Kallor till
hur de uppfattades vid hedendomens slutskede. Eddadikterna baserar sig pd den
myttradition som existerade fore kristnandet.

Kritiken mot edda- och skaldedikternas kallvarde har en lang historia (se t.ex.
Bugge 1881-1889). Mogk utgick ifrdn ett, vad han sjidlv kallade det, "historiskt”
forskningsperspektiv i behandlingen av den germanska religionen. I praktiken innebar
detta att han utdvade en stark kallkritik gentemot skalde- och eddatexterna, och gav den
ldgre mytologin en framtridande plats. Aven om de b&da killmaterialen kompletterar
varandra, ser han folktron som spar av ett dldre och for-indoeuropeiskt religionsskikt
(Mogk 1898:103). Det panteon som vi ser i eddamytologin ar betydligt yngre, och kan
inte anvdndas som kidlla for en samgermansk mytologi, utan bor hanteras med
forsiktighet, medan kulten sannolikt har bevarats relativt oférandrad genom historien,
tanker han sig. Snorres Edda menar Mogk aterger en mytologi utarbetad for skalder. Han
kritiserar aldre forskare for att vara alltféor okritiska och vilja tolka in gudar i
hjaltesagorna, vilket han menar inte later sig goras (Mogk 1898:1-19).

Herrmann menar att eddadikterna vittnar om Kristet inflytande, men att den
fornnordiska religionen dnda starkast skiner igenom. Man kan i Herrmanns mening inte
betvivla att eddadikterna utgdér en trovardig kalla till nordisk mytologi. Det finns ett
inflytande fran andra kulturer, men man kan dock inte betvivla kéllornas dkthet och
materialets hoga dlder (Herrmann 1903:7-10). Han papekar dven orimligheten i att
edda- och skaldedikterna skulle vara skapade och pahittade av medeltida kristna
teologer (Herrmann 1903:14-16). De enskilda kidllornas autenticitet och varde ar ett
olost sporsmal och killa till oandlig diskussion. Herrmanns uttalande i denna fraga kan
ses som ett stdllningstagande mot den tidigaste forskningens syn pa just eddadikterna.
Under borjan av 1800-talet betraktades den nordiska poesin som ett sent lan fran
anglosaxiskt hall, och sakna virde for studier av den nordiska mytologin (se Seipp
1968:12-14). Att man i senare forskning tidvis antagit en sddan stdndpunkt blir
intressant ur ett forskningshistoriskt perspektiv.

Man har i vissa fall velat datera eddadikterna utifrdn den fysiska miljo de
speglar. Detta ar dock en problematisk metod da arkaiska motiv kan leva vidare inom
det poetiska spraket langre an i verkligheten. Man har omvaxlande velat hirleda olika
dikter till enskilda lander, bl.a. Norge, Island och Storbritannien. Att de i sin nuvarande
form skrivits ned pa Island ar allmant accepterat (dven om det foreslagits att de natt dit i
skriven form), men de kan sannolikt tas som kalla for hela den vastnordiska regionen
(Harris 2005:93-94). I studiet av Ostnorden bér man vara medveten om att skillnader
sannolikt har existerat, men i stora drag ar kallmaterialet tillampbart dven pa

110 Andrén anvander till och med Snorres mytmaterial i sin tolkning av bronsalderns "solkult” (Andrén
2014).
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ostnordiskt omrade, vilket kompletterande kallmaterial visar. Vissa ortnamn och
ikonografiska motiv fran Ostnorden talar for detta.

Eddapoesin florerade i en miljo som baserades pa muntlig berattartradition.
Konceptet, skapandet, framforandet, bevarandet, och traderandet av dikten &r i grunden
muntligt. De skrivha myterna har sannolikt inte simpelt eftertratt den muntliga
traditionen, utan har levt parallellt med denna under lang tid (Harris 2005:112-113).
Det ar ett viktigt argument for kallornas dlder och vikten av att ibland se till motiven i
sig snarare dn enskilda handskrifter. Att sitta olika textversioner mot varandra kan i
vissa fall sakna relevans, da de bygger pa en muntlig tradition, som ofta bestar av just
olika versioner. Man bor dock kdnna till de olika varianterna. I de fall da det bara finns
ett enstaka belagg for ett mytiskt motiv, eller uppgifter kring en gud (vilket ar relevant i
fallet med Tyr), sd ger det ingen mening att diskutera huruvida detta dr den aldsta
versionen av motivet. Det vasentliga med argumentet ar att det innebar att dven en
senare kalla kan innehdlla (mer) autentiska motiv dn en dldre (Faulkes 1988:xv-xvi).
Man kan heller inte forutsattningslost konstatera att detta mytiska motiv utgor en del av
den forkristna forestdllningen, men man kan se att det utgér en mojlig forestallning som
kopplas till guden (Schjgdt 2012:272-275). Aven om eddadikterna ar nedskrivna sent,
och i sin nuvarande form komponerats under relativt sen tid, s kan motiven i sig vara
betydligt dldre. I fallet med Tyr sa kan vi se att hans enhdnthet aterkommer i
rundikterna (och har en parallell i skyternas kultbruk), och i det ikonografiska
materialet ser vi att motivet hur han férlorar handen i Fenrisulvens gap har gamla anor.
Att Snorre ger en utforligare beskrivning av handelseforloppet kan tas som intakt for
forestdllningarna knutna till mytmotivet under slutet av vikingatiden, och sannolikt
aven tidigare.

Snorres Edda och eddadikterna utgor sannolikt aspekter av samma material,
aven om de har bevarats i olika form (Harris 2005:74-78). Man kan anta att Snorres
Edda bygger pa det poetiska mytmaterial som fortfarande var levande i muntlig
tradition under hans levnadstid. Codex Regius utgor en samling dikter som inte getts en
sddan prosainfattning som Snorre skapat. Aven om Snorre verkade inom en kristen
kontext maste man utga ifran att det material som han arbetat med utgor en autentisk
killa (i stor man), varigenom vi kan nad forestdllningsvarlden inom den forkristna
religionen. Sammanfattningsvis kan vi konstatera att det norréna kallmaterialet stoder
tolkningen av Tyrs krigiska karaktar pa nordiskt omrade.111

3.2 Skaldedikter och kenningar

Pa poetisk-tekniska grunder skulle pluralformen tivar kunna ha gett upphov till
appellativet tyr i betydelsen 'gud’ (Hultgard 2007a:930). Rudolf Simek menar daremot
att den frekventa anvandningen av Tyr som element i kenningar fér andra gudar visar
pa en tidigare central och framstdende position hos guden. Han ser dven namnet Tyr
som upphovet till appellativet tyr, tivar (Simek 1984 (1993):uppslagsord Tyr;
2003:149). Klaus Diiwel daremot menar att Tyr ar abstraherat ur fvn. tyr ’gud’ under sen

111 Se vidare diskussion i kapitel 5 Krigsguden Tyr.
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tid. Han avfér de norrona kallornas varde i studiet av en gud vid namn Tyr (Diiwel
1978:335-336).

Appellativet tyriiZ forekommer i kenningar for Tor (reidi-tyr 'vagn-gud, vagnens
Tyr/gud’) i Haustlpng och i Pérsdrdpa 19 (karms tyr ’karm-gud, vagn-gud’) (Fritzner
1867:uppslagsord karmr). Annars forekommer tyr i kenningar for framfor allt Oden, i
t.ex. Birdityr ’'skagg-Tyr/-gud’, Bgdvar Tyr ’strids-Tyr’, Farmatyr ’eg. skeppshidrens
Tyr/gud’, Fimbultyr "huvud-gud’,113 Gautatyr ‘gota-Tyr/-gud, gotarnas Tyr/gud’, Geirrtyr
'spjut-Tyr/-gud’, Haugatyr ’hoégarnas Tyr/gud’, Hertyr ’'har-Tyr/-gud’, Hroptatyr
‘'ropande Tyr/gud’,l14 Mannatyr 'manniskornas Tyr/-gud’, Sigtyr 'seger-Tyr/-gud, strids-
Tyr, strids-gud’, Valtyr 'lik-gud, de fallnas gud’, Veratyr ’eg. manniskornas Tyr/gud’
(Fritzner 1867:uppslagsord vera). Andra kenningar byggda pa Tyr ar tyhraustr 'Tyr-
modig, modig som Tyr’, tyspakr 'Tyr-klok, klok som Tyr’, tyframr 'Tyr-/guda-duktig,
duktig som Tyr/en gud, mycket duktig’ och mdjligen tymargr ’gudamanga, 6vermattan
talrikt’ (Egilsson 1860:uppslagsord Tyr; Fritzner 1867:uppslagsord hraustr, uppslagsord
spakr). Aven fvn. tysverk, en benidmning for intagandet av fistningar under 800-talet,
vilket det iriska lanordet ir. diberc visar, bor tas med i sammanhanget (Herrmann
1903:235-237).

[ Skdldskaparmadl, vid Aegirs bes6k hos gudarna, och strof 33 ndmns Tyr explicit
som en av asarna. Snorre ger aven fyra kenningar for Tyr i Skdldskaparmdl 9 (Anthony
Faulkes utgava 1998:19): Hvernig skal kenna Ty? Svd at kalla hann einhenda As ok ulfs
féstra, viga gud, son Odins "Hur ska man beniamna Tyr? Genom att kalla honom for
enhant asagud och ulvens fodare, stridsgud, Odens son”.

Man har dven antagit att en kenning hos Kormdkr Ogmundarson syftar pa Tyr,
hand-Vidrirs grand "hand-Vidrirs (hand-Oden=Tyr) skada”, vilket sannolikt stimmer
(Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:13). Kenningen utgor ett intressant undantag fran det
faktum att annars endast Tyr fungerar som led i kenningar fér andra gudar. Tyr
forekommer dven i kenningar for krigare och hovdingar, sdsom Baugatyr bag-Tyr/-gud’,
Bodvar Tyr 'strids-Tyr’, Hjalmtyr "hjalm-Tyr’, Hjaldrstyr '’kamp-Tyr, strids-Tyr’, Remmityr
'kraftigt utférande Tyr’,77> m.fl. (Egilsson 1860:uppslagsord Tyr). En kenning i
Hdleygjatal 12 benamner Sigurd Jarl tys gottungr "guden (Tyr)s dttling”. Samma kenning
anvands om Egil i Ynglingatal 14. Kenningen skulle kunna tolkas som 'Tyrs attling’, men
da dikten i ovrigt framstiller den kungliga slakten som besldktade med Fro bor man
overvaga tolkningen som appellativ (Diiwel 1978:335; Sundqvist 2002:164).

Landndmabok aterger svarandet av en ed, dar man akallar Fro, Njord och den
allsmaktige asen (hinn almadttki dss). Man har diskuterat vem denna tredje gud kan vara,
och bade Tor, Oden, Tyr, och Kristus har foreslagits (Simek 1995:uppslagsord almdttki
dss; Lindow 2001:55-56; Sundqvist 2007:175-176; Mikoli¢ 2013:67-68). Utifran Tyrs
position och likheter med kontinentalgermanska motsvarigheter skulle det falla sig
naturligt att finna honom bakom en sddan omskrivning. Vi skulle i sa fall har moéjligen ha
en aldre edsformulering, fran ett skede da Tyr intog en mer framtradande plats i
religionsutdovningen. Tesen ar dock svar att sdkert beldgga och dven en Kkristen
konotation ar sannolik.

112 Aldsta férekomsten av fristdende forekomsten av appellativet sing. tyr aterfinns i Haustlpng (Diiwel
1978:335).

113 Méjligen kan detta vara ett ursprungligt epitet pa Tyr, da det skulle kunna syfta pa hans ursprungliga
position som hoggud/himmelsgud (Egilsson 1860). Det finner d&ven en motsvarighet i semnonernas
regnator omnius deus (se 4.2.1 Tyr och kontinentalgermanska analogier).

114 psaker tolkning (Egilsson 1860:uppslagsord Tyr; Cleasby Vigfusson 1874).
15 1. régleiks Remmityr "kampens kraftigt utférande Tyr”, dvs. krigaren.
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Kenningarna ger en tydlig bild av Tyr som en krigisk gestalt; Ulfs fostra "den
som ger vargen mat” (dvs. den som dédar fiender)!16 och Vigagud 'stridsgud, stridernas
gud’ pekar bada pa detta. I 6vriga kenningar forekommer Tyr framst i omskrivningar for
krigare eller Oden.

3.3 Rundikter och runinskrifter

Runnamnet Tyr maste vara gammalt. Det forekommer i samtliga germanska rundikter
och runnamn (Schneider 1956:17; Krause 1993:25-31). Man anser allmant att den
germanska tidiga t-runan kallades *Tiwaz. Gotiska motsvarigheten till t-runan kallades
Tyz. En normannisk handskrift fran 800-talet ndmner endast runornas namn, utan
vidare forklaring. T-runan kallas dar for Tiu (Dickins 1915:18, 36; Diwel 2008:190-193,
197-202). Den fornengelska t-runan kallas Tir/Ti/*Tiw. Sophus Bugge, Bruce Dickins,
och Klaus Diiwel sluter sig till att runnamnet (tvekldst) syftar pa guden *Tiwaz/Tyr
(Bugge 1913:47; Dickins 1915:18; Diiwel 2008:198). Angdende runornas namn skriver
Helm att *Tius ar ett av de dldsta gudanamn som forekommer och syftar dd pa en
specifik gudom, till skillnad mot Ansus, som betecknar ett kollektiv (Helm 1913:101).117
Detta ar en intressant aspekt som pekar pa att Tyr som namn pa en gud redan i ett tidigt
stadium burit pd innebdérden av en specifik gudom, och just till skillnad mot andra
beteckningar. Detta argument har inte diskuterats av senare forskare, som lyft fradgan
varfor en gud i ett panteon kallas "Gud”. Man bor ocksd vara medveten om att endast
namnen Tyr och Ing har betecknat bade en gud och en runa i futharken.

Tva nordiska rundikter omnamner Tyr som enhént asagud. Bdde den isldandska
och den norska rundikten innehaller kenningen einhendr ds som beteckning pa Tyr. Den
islandska har aven kenningen ulfs leifar, i tillagg. Den norska rundikten ar ursprungligen
bevarad i Ole Worms Danica Literatura Antiquissima fran ar 1636, och senare i
avskrifter av denna. Dikten har genom sprakliga egenheter ansetts ha haft en norsk
forfattare, och sannolikt tillkommit mellan ar 950-1100. Varje strof innehaller runans
namn och tva trestaviga rader som forbinds genom alliteration och slutrim. Den
fornnordiska religiosa varldsbilden skiner starkt igenom i a-, t-, och b-runornas strofer
(Schneider 1956:18-19; Diiwel 2008:193-196).

Den islandska rundikten aterfinns i tva versioner i flera handskrifter fran 1400-
1700-talet. Varje runa star inskriven i en egen strof, som bestar av tre rader som endast
allittererar inom sig sjdlva. T-runans karaktér blir sdledes i stroferna beskriven genom
tre kenningar (Schneider 1956:19-20). Den dldre versionen, AM 687d118 slutar med hofa
hilmir "hovens herre”, medan den yngre, AM 461,119 slutar med Friggjar fadir "Friggs
fader”. Den dldre versionen har dven en avslutande rad pa latin i marginalen, Mars tiggi,
vilket inte verkar hora samman med den ursprungliga rundikten, utan vara ett senare
tilldgg i handskrifterna.2% Yngre versioner av rundikten namner aven Tyr som Balders
broder, vilket saknas i de medeltida versionerna (Page 1999:29; Diiwel 2008:195).

116 Se sven diskussionen i 5.1 Tyr i myt och dikt.

117 Aven Herrmann framlagger tivar som ett dldre skikt bland gudarna 4n asarna (Herrmann 1903:56).
118 Daterad till ca 4r 1500 (Page 1999:1).

119 Daterad till ca &r 1539-58 (Marteinn 2002:147).

120 Kanske som ett slags férklarande ord, eller handledande associationer pa latin. Att Tyr férklaras som
Mars och med ett heiti 'furste’ ar i ett sddant sammanhang intressant.
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Den norska rundikten, efter Marteinn Helgi Sigurdsson (2002:147):121

Tyr er inhendr dsa, Tyr ar en enhant (asa-)gud,
opt veerdr smidr at bldsa. ofta far smederna blasa.

Den dldre versionen av den isldndska rundikten, efter R. I. Page (1999:7):122

Tyr er (ein)hendr ds, Tyr ar en enhént (asa-)gud,

ok ulfs leifar, och ulvens lamningar/rester,

ok hofa hilmir. och hovens (kultplatsernas)
herre/furste/prins.

Mars tiggi. Mars, furste.

Den yngre versionen av den islandska rundikten, efter R. . Page (1999:13):123

Tyr er einhendr ds, Tyr ar en enhant (asa-)gud,
ok ulfs leifr, och ulvens lamningar/rester,
ok Friggjar fadir. och Friggs fader.

Rundikterna har daterats till mellan slutet av 1100-talet och bérjan av 1200-talet, men
verkar bygga pa aldre traditioner. Det ar endast ett fatal kenningar som ar identiska
mellan de tva dldsta handskrifterna av den islandska rundikten, vilket gor att man kan
formoda flera autentiska varianter i omlopp (Page 1999:24-25). De fornnordiska
rundikterna framstaller den krigiska sidan av guden som accentuerad. Det skulle enligt
Schneider kunna ha att géora med runans form, som liknar en spjutspets och da en
symbol for krigsguden *Teivaz/*Tiwaz/Tyr (Schneider 1956:362-365).

Den fornengelska rundikten, AM 461, har daterats (med viss tveksamhet) till
700-800-tal. Dikten bestar av korta strofer som borjar med runans namn, och darefter
ger en Kkryptisk beskrivning av namnets karaktar. Lidngden pa den beskrivande versen
varierar inom dikten, liksom innehallet. Vissa runstrofer har en tydligt kristen pragel,
medan andra har forkristna inslag (Dickins 1915:6; Schneider 1956:17-18). T-runan
beskrivs som ett gott omen. Den fornengelska rundikten, efter Bruce Dickins (1915):124

Tir bip tacna sum, Tir is a token,

healded trywa wel it keeps/holds faith /troth well
wip apelingas; with athelings;

d bip on faerylde it is allways on its course

ofer nihta genipu, over the mists/clouds of night,
naefre swicep. it never fails/betrays.

121 (versattning av forfattaren, utifran Fritzner 1867.
122 Qversattning av forfattaren, utifran Fritzner 1867.
123 (versattning av forfattaren, utifran Fritzner 1867.

124 (yversittning av Bruce Dickins (1915), samt efter Bosworth-Tollers Anglo-Saxon Dictionary
(http://bosworth.ff.cuni.cz).
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Grimm menade att det (ristade) tecken som dsyftas i rundikten dr den inristade runan
pa forslagsvis ett svardshjalt som omtalas i Sigrdrifumdl 5-6 (Grimm 1882:199-201).

Tyr utgor dven en central gestalt i magiska runinskrifter, dar t-runan uppkallats
efter guden. I de inskrifter som enbart innehaller en eller flera t-runor har man velat se
en direkt koppling till Tyr och ett parti i Sigrdrifumdl, dar hjalten Sigurd far hemlig och
fordold visdom av valkyrian Sigrdriva. Dar ndamns det att man ska rista in sigrinar
'seger-runor’ pa svardshjaltet, och dirmed namna Tyr tva ganger, for att fa seger i strid.
Dérefter foljer ytterligare runkunskap och rad.

Sigrdrifumdl 5-6 (Codex Regius och Volsunga saga) i Neckel/Kuhns utgava av Edda
(1962), med oversattning av Erik Brate (1913):125

5.

Sigrdrifa qvad: Sigerdriva sade:
'Biér feeri ec pér "Jag bjuder dig 61,
brynpings apaldr,126 du brynjetings apel,
magni blandinn blandat med styrka

oc megintiri;

fullr er hann lioda?7
oc licnstafa,

godra galdra

oc gamanruna.1?8

6.

Sigrunar pu scalt’?® kunna,130
ef bu vilt sigr hafa,131

oc ristal3z a hialti higrs,
sumar d vettrimom,

sumar d valbgstom,133

oc nefna tysvar Ty.

och starkhets ara.

Det ar fullt av sanger
och hugsvalande stavar,
goda galdrar

och gammanrunor.

Segerrunor skall du kunna,

om seger du vill hava,

och satta dem pa svardets faste,
somliga pa slagstangen,
somliga pa svardkavlen

och ndmna tva ganger Tyr["].

Strof 5, brynpings apaldr, skall tolkas som ’brynjetingets avbild’, dvs. krigaren. Lioda kan
tolkas som ’trollsanger’, alltsd liknande galdrar. Gamanrtina tolkar Finnur Jénsson som
“runor som framkallar gamman (karlek?)”, och skiljer ut sig fran diktens 6vriga innehall
av rad. Sigrunar i strof 6 ska tolkas som runor som genererar seger i strid. Véttrimom

125 Brate utgick sannolikt i sin éversittning ifrdn Bugges utgava fran 1867.
126 prynpinga valdr i Volsunga saga (Neckel/Kuhn 1962).

127 liéna i Volsunga saga (Neckel/Kuhn 1962).

128 gamanrcedna i Volsunga saga (Neckel/Kuhn 1962).

129 scaltpii i Volsunga saga (Neckel/Kuhn 1962).

130 rista i Codex Regius (Neckel /Kuhn 1962).

131 snotr vera i Volsunga saga (Neckel/Kuhn 1962).

132 rist i Volsunga saga (Neckel/Kuhn 1962).

133 g véttriinom oc d valbystom i Volsunga saga (Neckel /Kuhn 1962).
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och valbgstom syftar pa delar av svardet, men oklart vilka (Edda. Utgv. av Finnur Jénsson
1932). Kunskapen om segergivande runor far en primar plats i kunskapen som 6verfors
och Tyrs koppling till striden och seger i strid blir tydligt uttryckt.

Oden framstar i andra sammanhang som runornas och magins framste gud, men
har intressant nog inte samma symboliska koppling till en viss runa (Baetke 1942:113-
119). de Vries menar att t-runan hade en lyckobringande inneboérd vid orakeltagning,134
just genom sin koppling till Tyr (de Vries 1964:77). Tyr forutsitts da inneha en rent
positiv innebord, vilket kan skilja sig ndgot fran vad man kan tdnka sig utifran hur
Helander tolkar gudens framtridande aspekter. Aven ikonografiskt material som
brakteater, och inskrifter visar att Tyr fyllde en viktig funktion i dessa sammanhang,
som forldnare av seger i strid (de Vries 1957:20-21, 104-105). Det finns flera exempel pa
inskrifter som har en t-runa med tre par bistavar, alltsd mojligen en trefaldig invokation
av Tyr. Bland annat Kylverstenen och en C-brakteat fran Raum Kgge pa Sjalland (SHM
inv. 2884). Brakteaten ar ungefarligt daterad till 500-tal. Transkriberingen har gett:

hariuhahaitika : farauisa : gibuauja : ttt
Haritiha haitaka, Farawisa, gibu auja : t[yr] t[yr] t[yr]
med den vanligast accepterade tolkningen:

"Hariuha heter jag, den farligt vetande/som vet det farliga. Jag ger tur/lycka. Tyr Tyr
Tyr” (Schneider 1956:517; Looijenga 2003:213; Diiwel 2008:49).135

Namnet Hariuha har tolkats som ’'den unge krigaren’, genom namnlederna hari- ’kamp,
strid’ och -uha 'ung’ (Looijenga 2003:213).136¢ Anders Baeksted ar dock kritisk till att den
trefaldiga t-runan hér samman med inskriften (Baeksted 1952:297). Baeksted ger inga
argument for sin tolkning. Begreppsfunktionen for t-runan har tolkats in i inskrifter fran
Allesg, Charnay, Dannenberg, Darum, Kylver, Lindholmen, Soest och Vadstena (Bugge
1913:48; de Vries 1937b:25, 285; Reichardt 1953:315-316; Schneider 1956:512-
519).137Vi kan se att Tyr fungerar inom runristandet och som begreppsruna, som
forlanare av seger i strid - en otvetydigt krigisk karaktar.

Man har lange ansett att det mojligen dldsta belagget for det germanska
gudanamnet *Teiwaz/*Tiwaz/Tyr ar en nordetruskisk inskrift pa en hjalm fran Negau,
Steiermark, Slovenien, den s.k. Negau B-hjdlmen. Hjdlmen ingdr i en deposition av
tjugosex hjalmar som upptiacktes 1812 i en torvmosse. Hjalmarna var staplade i
varandra och har daterats till ca 200 f.Kr-Kr.f.138 Tva av hjadlmarna bar en inskrift, den
ena (Negau A) tre (dgares?) namn, den andra (Negau B) tvd namn, varav det ena har
tolkats som ett gudanamn (Kretschmer 1929; Reichardt 1953). Inskriften ar gjord med
nordetruskisk skrift och lases fran hoger till vanster. Den har transkriberats som:

harikastiteiva\ \ \ip

134 "der Gott des krieges, (Tyr) ist als ein gliickverheissendes Omen betrachtet worden sein” (de Vries
1964:77).

135 Ty. "Hariuha heifRe ich, der Gefarliches Wissende, [ich] gebe Gliick (oder: Schutz.” (Diiwel 2008:49).
136 Alt. ’den hir-hége’ (ty. Heer-hohe) och utgér da en kenning, méjligen for Oden (Diiwel 2008:49).

137 Baeksted ar dock kritisk till runornas magiska aspekter i de nimnda fallen (Baeksted 1952:38, 130-
131, 140, 296).

138 Krogmann menade dock att tolkningen av harigasti tyder pa en senare datering (Krogmann 1937).
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Al AT V’\‘f’/@g

Negau B (Rosenfeld 1956)

Inskriften dr svardaterad och svartydd. Den har tidigare ansetts vara den dldsta kdnda
inskriften pa germanskt sprak (se t.ex. Closs 1934:477; Rosenfeld 1956:241-242, 247-
253; 1960:162-163). Tolkningen har varierat, och man har emellanat varit mycket
kritisk till inskriftens varde som kalla till germanska sprak (se t.ex. Philippson 1938:326;
1969; Reichardt 1953; Rosenfeld 1956; Must 1957).139 Inskriften kan tolkas som tva
namn, Harigasti Teiva, vilket i sa fall bevisar en mycket tidig forekomst av gudanamnet
*Teivas/*Tiwaz,140 och ger stéd &t den etymologiska tolkningen av Tyr.141 Aven om
inskriften skulle kunna vara yngre dn hjdlmarna sa utgor inskriften ett mojligt bevis for
att fvn. Tyr, germ. *Teiwaz, motsvarar ie. *deiuos (Kretschmer 1929:5-7). Man har velat
tolka forsta delen, Harigasti, som ett vastgermanskt namn och Teiva som dativ, vilket da
ger "(Fran) Harigasti till/at/for Teiwaz” (ty. Harigasti dem Teiwa), och kan ses som en
dedikationsinskrift. Hjadlmen ar da vigd at guden.1#2 Man har dven foreslagit att Teiva
kan vara ackusativ och inskriften bor da lasas som “Harigasti (anropar/dkallar) Teiwaz”,
vilket finner en motsvarighet i Sigrdrifas uppmaning i Sigrdrifumdl 6: nefna tysvar Ty
"ndmna/anropa/akalla/rista tvafaldigt Tyr” (Kretschmer 1929:5).143 Ytterligare en
tolkning ar att bada orden star i dativ, vilket ger tolkningen "at/till guden Harigast”
(Neckel 1933:282-284).144 Det har aven foreslagits att det forsta namnet star i genitiv,
vilket ger tolkningen “Harigastis (hjalm). Teiwaz”. Eller att bdada namnen star i
nominativ, vilket ger en dgarinskrift och en dedikationsinskrift, "Harigasti. Teiwaz”
(Reichardt 1953:311-316).145 En liknande tolkning som forts fram &r: "Harigasti den

139 Kritiken hinger samman med hypotesen kring runskriftens uppkomst. Man har tidigare, i
Marstranders efterfoljd, tankt sig att runskriften uppstod i det nordetruskiska omradet, varvid Negau B-
hjalmen skulle utgora lanken mellan det germanska spraket och skrivkonsten (germanska namn skrivna
med nordetruskisk skrift). Man anser idag att ett sannolikare ursprung kan soékas i kontakten med det
romerska riket (Diiwel 2008:175-181). "Die Inschrift auf dem Helm B von Negau, [...] sollte aus der
Diskussion bleiben, da sie in keinem Fall ein missing link darstellt.” (Diiwel 2008:180).

140 Se dock Neckels, respektive MacLeod & Mees tolkning nedan, som snarare pavisar att ordet redan
tidigt (eller redan frén borjan) kommit att ha den dubbla betydelsen 'gud/Gud’.

141 Rosenfeld tolkade dock slutet av inskriften som Teiwawulfaz (Rosenfeld 1956:256). Denna tolkning 4r
dock osannolik och har inte vunnit nadgot erkdnnande.

142 Motsvarande ristningar pa verkliga vapen och smycken har hittats (McKinnel et al:2004:40-51).

143 Se gvan.

144 Denna tolkning har vunnit stort genomslag, men har dven kritiserats (se Reichardt 1953:311-313).
Neckel papekade namnets likhet med heitin och kenningar fér Oden, men kombinationen med efterleden
teiva/tyr saknar motsvarighet i befintliga heitin.

145 Rosenfeld 4r dock mycket kritisk till tolkningen av namnet som en dedikationsinskrift, men pa delvis
svaga grunder. Han menade att fyndet inte ska tolkas som en religios nedldggning, utan en bortglomd
metalldepa. "Weiheinschriften setzen nicht nur einem Tempel oder eine 6ffentliche Kultstitte voraus,
sondern auch den Gebrauch der Schrift fiir Weihegaben” (Rosenfeld 1956:254). Att offer kan nedlaggas pa
andra platser dn tempel och offentliga kultplatser rader det inget tvivel om. Faktum ar att Negau-fyndet ar
funnet i en keltisk anldggning som pa senare tid tolkats som just en offentlig kultplats (MacLeod & Mees

45



gudomlige”. Denna tolkning utgdr ifran appellativet *teiwaz och syftar till att inskriften
ska ldsas som "prasten Harigasti” (MacLeod & Mees 2006:168-169).146 Harigasti bestar
av namnlederna hari- och -gasti. Forleden hari- hor samman med germ. *harja-, got.
harjis (dat. pl. harjam), ur indoeuropeiska *korios. Efterleden -gasti hor samman med
got. gasts, fvn. gestr, ur indoeuropeiska *g"ds-ti- (Specht 1932; Must 1957:52; Garnier
2013; Jackson 2013).147 Namnet ska sannolikt tolkas som ’har-giast’, alltsa ett
personnamn, eller mojligen ett noanamn eller epitet pa *Teivas (som foregangare till
Tyr) med krigiska fortecken.148 Inskriften maste dock anses vara en problematisk kalla,
och kan inte tas som en saker intdkt for gudanamnet Teiwaz pa germanskt sprak, vilket
man tidigare gjort (se Callies & Diiwel 1968; Diiwel 2008:180).

En annan runinskrift som kan vara vard att ndmna i sammanhanget ar en
inskrift pa en fibula fran Verlgse, Danmark, daterad till runt ar 200 e.Kr. Inskriften har
tolkats som Alugod, foljt av en svastika (MacLeod & Mees 2006:21-22). Alugod kan
tolkas som ’all-gud, stor-gud’, vilket liknar Odenkenningarna alfadir och fimbultyr (se 3.2
Skaldedikter och kenningar, samt 4.3.3 Tyr och dévriga indoeuropeiska analogier). Dessa
kenningar skulle i ett tidigare skede ha kunnat forknippas med Tyr, likvdl som Oden. Det
finns dven en liknande kenning i runinskriften pa ett skallframgment fran Ribe,
Danmark, daterat till ca. 725 e.Kr. Inskriften omtalar en Hotyr 'hég-Tyr’ vid sidan av
0dinn/0den (MacLeod & Mees 2006:25-27). Att dessa skulle syfta p& guden Tyr forblir
dock spekulativt.

Rundikterna visar att traditionen om Tyrs enhdnthet och antagonism mot
Fenrisulven utgor hans framsta karaktarsdrag. Dessa ska sannolikt tolkas mot bakgrund
av ovriga kdllmaterial som symboler for hans mod och krigiska attribut.

3.4 Hagiografier

De medeltida martyr- och apostlahistorierna utgor inget sdkert kallmaterial till
uppfattningen av Tyr i tidigare skeden, men kan dndad fungera som en referens i
diskussionen kring forhdllandet mellan Mars och Tyr. [ senare martyr- och
apostlahistorier 6versatts Mars oftast med Oden, men i 6versattningen av Pdls saga
beskrivs att man i hof Tyss 'Tyrs helgedom/tempel’ offrar for seger i strid. Oden och Tyr
verkar ha flutit ihop mer eller mindre vid 1200-1400-talet. Marteinn menar att det beror
pa en lard 6versattning av Mars (Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:23-52), vilket faller sig
langsokt da ett utforligt material pekar mot en sammansmaltning av de bada gudarna
redan under forkristen tid.

2006:168). Tolkningen av ristningen Teiwaz som en dedikationsinskrift finner motsvarigheter i andra
tidiga runinskrifter med gudanamn, och i férlangningen i inskrifter med begreppsrunor.

146 MacLeod & Mees anfoér Negau A-hjalmen som ett beligg fér sin tolkning. Dennas inskrift tolkar de som:
Dubnos gris-slaktaren (dvs. offraren). Truppernas astrala prdst. larsus den gudomlige. Cerubogios. 1 Negau
A-inskriften menar de att vi har ett motsvarande epitet "den gudomlige” som i Negau B-inskriften; i bada
fallen ror det sig om epitet kopplat till ett personnamn, inte ett gudanamn.

147 Se dven Reichardt for andra tolkningar av ordet (Reichardt 1953:308).

148 Dessa gudar kan dven pa ett tidigt stadium ha haft m&nga berdringspunkter.
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Klemens saga, handlar om helgonet Klemens, som i en passage fordéomer fjorton
fornnordiska hednagudar.14? Bland dessa namns Tyr, Ull och Heimdall, vid sidan om mer
valkdnda gudar. Breta saga, ar en oversattning av den pseudo-historiska beréattelsen
Historia Regum Brittaniae forfattad av Geoffrey av Monmouth. De latinska namnen pa
gudarna har dar oversatts till fornnordiska motsvarigheter.150 Rémverja saga ar en
oversattning och kompilation av Bellum lugurthinum och Cataliniae coniuratio av
Sallustius och Lucanus Pharsalia. Guden Mars o6versatts i dessa fall med Tyr och det
namns explicit att han var en krigsgud.1>1 Pdls saga postula namner kort att man blotade
till Tyr for seger i strid.152

3.5 Etymologin

Att Tyr har betydelsen 'gud’, sing. av tivar 'gudar’ kan faststallas. Men varfor far just Tyr
namnet "Gud” - guden framfér andra? Ar det ett indicium fér en hoéggud, eller en
himmelsgud? Zeus och Dyaus framstalls som gudarnas framste, och Tyr likasa.

Fvn. Tyr (m.) forklaras som “name eines gottes” av Jan de Vries i Altnordisches
Etymologisches Worterbuch (1977). Pluralformen ar tivar ‘gudar’. Grundformen ar
*tiwaR. Darur dar runnamnet tyz bildat. Ordet aterfinns i got. *tius < *teiws, fin.
Runkoteivas, Rukotiivo (formen -teivas ar en ombildning ur germ. *teiwaz, *tiwaz), feng.
Tig, Tiw, thty. *Ziu, vartill germ. teiua, i germ. lat. gudinnenamnet Alateivia ar bildat.153
Ordet hdrstammar ur den indoeuropeiska verbroten *div- (*dieu-/*dyu-) ’lysa,
himmel(sguden)’ (i skr. dyauh 'himmel’, gr. Zeis, lat. Jupiter (<Ju-piter), diés 'dag’),154
med underformerna *diues (skr. divasa 'dag’), *diuio (skr. divya ’himmelsk’, gr. éiog
‘gudomlig’, lat. dius 'gudomlig’, Diana 'mangudinna’), *deiuos (skr. deva- 'gud’, devi-
’gudinna’, avest. daéva 'demon’, lat. deus, divus 'gud’, gall. gudinnan Dévona, fir. dia 'gud’,

149 Klemens saga, 66-67 efter Marteinn Helgi Sigurdsson (2002):

Af fjolkyngri einni gerir hann slikt allt ok eyflir hann blét 6r ok allri dyrp gopa vdrra, ok 6scemir hann svd in
gofgu [gop 6r at] hann segir at Porr sé eigi gop, fulltrui vdrr ok inn sterksti dss eraepisfullr, ok er naer hvars
semhann es blétinn. En pd éscemp ok évirping veitir hann Opni érlausnafullum ok hvarfsemi at sid Clemens
kallar hann fidnda ok éhreinan anda. En hann kvepr Freyiu portkonu verit hafa, feelir hann Frey, en hreepir
Heimdall, lastar hann Loka mep sleegp sina ok vélar ok kallar hann ok illan, hatar hann Heeni, bolvar hann
Baldri, tefr hann Ty, nipir hann Niorp, illan segir hann Ull, flimtir hann Frigg, en hann geyr Gefiun, sekia
deemir hann Sif.

150 Marteinn Helgi Sigurdsson (2002): Konungr spurdi hvat Merkurius vaeri. Jeingestr svarar pann kalla
sumir Odinn ok hafa varir forellrar mikin trunad a hanum haft sva ok a bér ok Ty Frig ok Freyiv.

151 Marteinn Helgi Sigurdsson (2002): Romulus ok Remus véru tveir konungar i Italialandi, ok er svd sagt at
beir veeri synir Martis, er Rumverjar kolludu orrustugud en vér kollum Tyr. M6édir peira hét Ilia. Hon var
konungs déttir ok at langfedgum komin frd Enea, mdgi Priami konungs { Tréjuborg.

152 Marteinn Helgi Sigurdsson (2002): Par hellt pa skola sa madr, er Dionisius het, ok kalladr ariopagita at
kenningarnafni, ok kendr vid gard pann, er stod i hof Tyss, er blotadr var til pess, at madr hefoi sigr i
bardaugum, ok var par saa lutr borgarinnar vid jendr, er Dionisius var faedingi, ok var par sva mikil blot, at
naliga i hverium gardi stodu hof, ok peim gudunum gardarnir keendir, er par voru blotud i hofunum.

153Man kan enligt Much anta en ildre stam *tiwz, ur germ. tiw, ie. -djew, bakom namnet Tyr (Much
1898:190-191).

154 Grace Hopkins menar att betydelsen "himmel’ inte i forsta hand ska ses som asyftande den ljusa
(dag)himlen, utan lika val kan inrymma den molniga eller stormiga himlen, varmed den semantiska
ndrheten till ’ljus, skinande’ kan tonas ned (Hopkins 1932:75-83). En asikt som reflekteras hos Elmar
Seebold, som papekar att 'dag’ snarast asyftas i betydelsen 'dygn’ (Seebold 1991:29-30).
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fpreuss. deiwas, lit. diévas 'gud’,1>> fvn. Tyr), och *déi-ro/*deia 'ljus, skinande’ (lit. dyréti
‘genomskdda, gobmma’, fvn. tirr ‘glans, heder, dra’) (Kretschmer 1923; Zimmermann
1923; de Vries 1977:uppslagsord tirr, Tyr). Bakgrunden till namnet Tyr ar saledes
densamma som appellativet fvn. tyr 'gud’, pl. tivar 'gudar’, germanska *Tiwaz. Man bor
aven se till fvn. tysdagr (m.) 'tisdag’; nisl. far. tysdagur, no. tysdag, tisdag, dan. tirsdag, fin.
tiistai, nsam. distak, feng. tiwesdaeg, ffris. tiesdei, fthty. ziestag; en germansk
lanoversattning av dies Martis (Hopkins 1932; de Vries 1977:uppslagsord Tyr, tysdagr).

Viktigt i sammanhanget kan vara att fora fram de semantiskt narliggande orden
fvn. tign och fvn. tirr ndgot mer utforligt i diskussionen kring fvn. tyr. Orden ar avledda
ur en underformen *déi-ro ’ljus, skinande’, av den indoeuropeiska verbroten *div-
(samma rot som fvn. Tyr). Fvn. tign ’dra, hég bord’ anvinds i aristokratiska
sammanhang, och féretridesvis i aristokratika krigarbeteckningar. Aven det semantiskt
narliggande fvn. tirr (m.) ‘glans, heder, ara’; no. tir ‘glans’, sv. dial. tira 'skina, lysa’, feng.
fsax. tir 'ara, heder’, ffri. tire 'smyckessak’, med avvikande stamvokal: thty. ziari 'skonhet’
bor ses i sammanhanget (de Vries 1977:uppslagsord tirr). Fvn. tirr 'glans, heder, dra’
betecknar bland annat den dra och heder som lever vidare genom minnet av en doéd
kampe, vilket omtalas i Hdvamdl 76, och forknippas saledes indirekt med strid.1>¢ Det
gemensamma semantiska ursprunget till ord for 'gudomlig, gud, m.fl.” kan peka mot en
innebord narmast ‘gudomlig glans’, i sammanhang férknippade med strid (Lindow
1975:129-135). Aven ett beligg i Beowulf (3306) bor ses i sammanhanget, dar tires to
tdcne sannolikt ska tolkas ("mark of Tir”) dvs. 'heder, ara’ (lat. gloriae signum). Grimm
tolkar det som "Tigs/Tyrs marke/kdannetecken” (Grimm 1835 (1852):182; 1882:200).
Den semantiska kontexten kring namnet Tyr pekar pa gudens krigiska aspekt i detta.
Tyr kopplas samman med en gudomlig glans och dran som erhalls genom strid. Denna
glans kan ha liknats vid dagsljuset och himlens sken, vilket forklarar den etymologiska
kopplingen till ord fér "himmel/-sk, lysande, skinande’.157

Dyaus, Dius Fidius, och Zeus, ar alla gudar som kallas med bibeteckningar som
'fader’, ’allvetande’, ’allfader’, vilket ger vid handen att man kan rekonstruera en
ursprunglig indoeuropeisk *dyéws phater ’himmelsfader’. Detta syns tydligast i lat. Ju-
piter, gr. Zeus pater, skr. Dyaus pitd, lett. Dievs debess tévs (Mikoli¢ 2013:24).158 Tyr bor

155 Aven en parallell betydelse ’himmel’ (von Schroeder 1914:528; Specht 1948:115-120). F. Specht
menar aven att den baltiska himmelsguden redan tidigt kommit att erhélla en betydelse av 'askgud’ och
"blixtgud’, vilket gor honom mer narliggande den nordiske Tor, eller grekiske Zeus, dn den krigiske Tyr.

156 Havamadl 76 (Codex Regius) i Neckel/Kuhns utgava Edda (1962), med oversittning (Codex Regius) av
Erik Brate (1913):

Deyr fé, Fa dor,

deyia freendr, frander do,

deyr sidlfr it sama; aven sjalv skiljes du hadan;

enn ordztirr deyr aldregi, men eftermalet aldrig dor,

hveim er sér godan getr. for envar, som ett gott har vunnit.

157 Ordets inneboérd bor ses i ljuset av andra indoeuropeiska traditioner kring en koppling mellan glans
och krigarara. Detta dtagande ligger dock utanfoér ramarna fér denna uppsats.

158 Gerhard Meisner pekar pa forekomsten av flera parallella ord fér himmel’ i indoeuropeiska sprak, dir
det ena ordet (ur roten *diéu-) asyftar himlen som gudomlig uppebarelse, eller gudomlig gestalt; och det
andra ordet (ur roten *h;ekomon-) den profana, naturliga himlen. Meisner vill 4&ven koppla de olika orden
till det mytiska motiv dar himmelsguden bekdmpar en antagonist (Meisner 2011:112-124). Man har dven
velat se en koppling till skr. asma ’sten’ (Hopkins 1932:39-41; Meisner 2011:112-124). Det intressanta
med tesen dr att den pekar mot att roten *diéu- redan fran borjan har haft en sakral semantisk fargning.
Man kan aven se till Winfred P. Lehmann, som menar att ord avledda ur roten *diéu- tidigt kom att fa
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ursprungligen ha tillhért denna grupp gudar som pa olika satt kallas fader, allfader,
residerar i himlen och i manga fall blir huvudgud for ett folk eller en stam. Att Oden ar
den gud som vid kélltexternas nedskrivande kallas for 'allfader’ och utgér den framste
guden i ett panteon visar dn tydligare att Oden och Tyr har ett nara férhdllande, dar
egenskaper och epitet kan flyttas fran den ene till den andre.

Det gemensamma ursprunget for orden for 'gudomlig’ och "himmel/-sk’ lar ga
tillbaka pa en liknelse, att guden dr som himlen (snarare dn en personifikation av
naturfenomenet), vilket senare missforstatts som att han dr himlen (av bla. tidiga
komparativa mytologer). Man skulle dven kunna tanka sig ursprunget till fvn. tyr, tivar i
betydelsen 'den som ar i/som himlen’ eller 'den som man vander sig till himlen i sin
vordnad infor’.159 En motsvarande utveckling ligger bakom ordet gud, ur indoeuropeiska
*ghu-to- (n.) 'akalla, tillbe’ eller 'halla, libation(s-offer)’, germ. *gudo, got. gup, fhty. got,
fvn. god, fon. gud 'gud’. Mojligen syftar den indoeuropeiska roten pa kultbruket med
libationroffer till dessa gudar, germ. *gudé skulle da ha betydelsen 'de som man dyrkar
genom libationsoffer’ (West 2007:120-121; Jackson 2012).

Begreppet fvn. tyr 'gud’, pl. tivar 'gudar’ kan med fordel studeras som ett
semantiskt falt. Semantiska falt ar set med lexem som ar grupperade pa en
paradigmatisk niva utifrdn en gemensam betydelsegrund. Olika ord kan ha relaterade
meningar, och vad galler ord for 'gud’ i det fornnordiska materialet sa ar just det fallet.
Ord som regin, tyr, dss, hopt, bond, god, verkar dels 6verlappa varandra i betydelse, dels
inkludera varandra (dss ar en speciell grupp av regin), och dels komplettera varandra
(Mikoli¢ 2013:1-3). Ass, asir verkar semantiskt kopplas till konungslighet och
harskarskap, medan tyr, tivar dven verkar ha en koppling till krig och strid (Watkins
1995:8). Pluralformen tivar syftar i eddamaterialet pa ett brett, inkluderande kollektiv
av gudomliga vasen, liksom fvn. regin,169 med undergrupper av asir,161 dsynjor, och dlfir.
Det syftar i singularformen i férsta hand pa en gud med maktig harskarkaraktir, men
kan dven anviandas for andra maktiga mytologiska vdsen, som jatten Piazi i Vellekla och
Haustlpng. Fvn. tyr ar i singularformen semantiskt utbytbart med god (Marteinn Helgi
Sigurdsson 2002:139; Mikoli¢ 2013:21-24, 74). Fvn. god kan i enstaka fall ha anvéants
istdllet for det forvantade tyr, for att skapa alliteration i poetiska texter (West
2007:125).

Fvn. Tyr, tyr 'Gud, gud’ har saledes etymologiskt sitt ursprung i underformen
*deiuos 'gud, gudinna’, av den indoeuropeiska verbroten *div-/*dieu-/*dyu- ’'lysa,
himmel(sguden)’.162 Rotens parallella innebdrd av 'gudomlig’ och ’himmelsk’ har gett
upphov till en ldng debatt kring gudens ursprung (Hopkins 1932:10-80).163 Sannolikt
bor man tolka de olika semantiska utvecklingarna som indicier for en liknelse av
gudomlighet vid himmelsk glans, och mojligen en himmelsk placering av gudarna.
Mojligen kan man tolka de relaterade orden fvn. tign och fvn. tirr som asyftande en
gudomlig glans, som liknas vid himlens sken och som férknippats med seger i strid, eller
krigarara.

betydelsen 'himmelsgud’, snarare dn "himmel’, varvid ord avledda ur roten *hz;ekomon- kom att brukas i
dess stalle (Lehmann 1968:8).

159 Jmf. Olsson 2000.

160 1r, ric, ri, gall. *rigs ’konung’ (Much 1898:227, 245, 257).

161 Ur germ. *ansuz, feng. és, 'gud’, got. anseis "halvgud, semideus’ (West 2007:121).

162 Med underformerna *diues ‘dag’, *diuio "himmelsk, gudomlig’, *deiuos 'gud, gudinna’, och *déi-ro ’ljus,
skinande’.

163 En diskussion kring denna tolkning foretrids av Seebold. Seebold menar att betydelsen ’gud,
gudomlig’ ar en utveckling ur 'sken, utstrdlning’, ndrmast i betydelsen "ljussken’ (Seebold 1991:30-39).
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Anledningen till att guden Tyr har bevarats med samma ord som appellativet tyr
kan, som tidigare foreslagits, bero pa en forlust av ett tidigare supplement, ett binamn
som markerade gudens karaktar, jdamforbart med hur andra gudar i den fornnordiska
religionen kan kallas vid ett binamn sammansatt med tyr (t.ex. Sig-tyr som en kenning
for Oden). Ett ursprungligt N-tyr, ska da ha reducerats till enbart Tyr (Jackson 2012:54-
55). Anviandandet av epitetet "Gud” for en specifik gud kan mycket val vara hamtat fran
kultspraket. Man tilltalar guden med "Gud”, ibland med ett epitet (t.ex. fader) istéllet for
det specifika namnet, i kulten. Detsamma kan géalla Tyr. [ kulten har guden blivit kallad
Tyr-N, eller N-Tyr, vid sidan om ett annat egennamn, men med tiden har det kultiska
tilltalsnamnet kommit att anvdndas som egennamn pa guden.164 Exempel pa detta kan
man troligen se i inskrifterna Mars(/*Tiwaz) Thincso och Mars(/*Tiwaz) Halamardus.
Man bor heller inte glomma bort att det forekommer flera andra exempel i den
fornnordiska mytologin dar en guds namn, t.ex. Fro, Balder, och Heimdalls binamn Rig,
aven etymologiskt betyder 'furste, herre’ (Polomé 1970:68).165 Det kan i dessa fall dven
handla om noanamn.

Det skulle sdledes kunna stimma att *Tiwaz/Tyr i sig har blivit kvar som namn
nar det ursprungliga tillnamnet har fallit bort. Tyr och Oden skulle da rent teoretiskt
kunna ha haft en gemensam stamfader i *Tiwaz-Waodanaz. Vid uppspjalkningen har da
vissa aspekter overtagits av Wotan/Oden och andra av *Tiwaz/Tyr, samtidigt som andra
aspekter overfordes pa, och levde vidare hos bada tva, t.ex. krigiskheten (se Mogks
resonemang ovan, s. 20). Detta maste dock anses tveksamt. Mer sannolikt har de bada
gudarna funnits parallellt och tidvis sammansmalt, i t.ex. Odensgestalten, och tidvis
utvecklats till att bli mer tydligt atskilda. Uppenbarligen har Oden under ett relativt sent
skede absorberat vissa av Tyrs egenskaper. Det sammantagna materialet tyder pa tva
atskilda gudar med framst krigisk karaktdr. I Tyrs fall d&ven en bakgrund som
himmelsgud.

Gudar framstills ofta i bon och dikt som den frimste, en harskare, osv. Det
betyder inte att de utgor den gudomlige ledaren i ett panteon. Detta ar en
egenskap/epitet kopplat till genre och ska inte tas for starkt som grund for en hierarkisk
indelning av gudarna. Att fvn. Tyr betyder ”"Gud, gud” blir inte sd konstigt i det
sammanhanget. Det kan dven jamfoéras med gr. Zeus, lat. Ju-Piter, och thty. *Ziu.

Det skulle ocksd kunna vara sa att Tyr enbart fungerar som en mytologisk
gestalt i mellersta Skandinavien, till skillnad mot Oden som har haft en tydlig kultisk roll
(Nordberg 2012:130-131). Detta skiljer i sa fall den mellanskandinaviska Tyr fran den
sydskandinaviska och kontinentala motsvarigheten, som uppenbarligen har haft en
stark kult.166 Men det enda som talar for en sddan tolkning ar utbredningen av toefora
ortnamn med namnleden Tyr, vilket utgér en problematisk killa (se resonemang i 3.6
Ortnamn och personnamn). Myten ar bara en av flera religiésa uttrycksformer. Myten
som genre och de trosforestillningar som uttrycks i den behover inte 6verensstimma

164 peter Jackson har nyligen framfért stéd fér en sddan tanke genom komparativ filologi. En attraktiv
forklaring av namnet Tyr kan, enligt honom, vara att namnet pa guden har blivit oskiljaktigt fran ordet for
‘gud’ genom forlusten av ett ursprungligt supplerande epitet, liknande Jovis Pitar m.fl. (Jackson 2012:55).
Ett sddant forlopp ar inte alls otdnkbart i och med att kombinationen av ordinarie namn och binamn eller
epitet ibland kommer att fungera som gudomens ordindra namn (t.ex. Ju-piter), alternativt att binamnet
kommer att fungera som ordinarie namn, t.ex. fvn. Freyr < *freyr 'herre’ (Widengren 1971:68-69; Jackson
2012:55-56).

165 Troligen ska dessa ses som epitet, som senare har utvecklats till egennamn (West 2007:129, 134).

166 Kenningen hofa hilmir i Skdldskaparmdl och i den &ldre islindska rundikten pekar pa en aktiv Tyrkult
dven i Vastnorden.
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med kulten och riten (Hultkrantz 1956; Drobin 1979:199-200; Olsson 1985; Nordberg
2012:138-140). Det ger ett annat perspektiv pa kadllmaterialet. I de fall Tyr forekommer
som mytologisk gestalt foreligger det ingen motsattning i att han framstalls nagot olika i
olika versioner av berattelserna, eller att Oden overtar hans roll i vissa fall. [ och med att
Oden hade en stark stdllning i den praktiska kulten sd fick han dven en mer
framtradande roll i mytologin.

3.6 Ortnamn och personnamn

Teofora ortnamn med forleden Tyr-, fda. *Ti, fsv. *Ti(r), ar sallsynta och sporadiska i
Skandinavien. I de fall de forekommer kan de tas som ganska otvetydiga bevis pa en kult
tilldgnad Tyr.167 De flesta sakra beldgg finns i Danmark och utgor i princip uteslutande
av naturbetecknande namnelement som -ved (skog), -lund, -berg och -sjo. Detta ar en
intressant iakttagelse i forhallande till orthamn med Oden, som daremot forekommer i
sammansattningar med kultplatsbeteckningar. Tyrkulten kan sdledes antas ha en sydlig
utbredning och kopplas till kultplatser i naturen. Det finns inga ortnamn med
kultplatsbeteckningar i samband med Tyr, som -vi, -hof, eller -harg. 1 Sverige saknas
sakra ortnamn med namnelementet Tyr helt, ortnamnet Tiveden bl.a. anses vara avlett
ur pluralformen fvn. tivar ’gudar’ (Vikstrand 2001:407; Hultgdrd 2007a:930). Aven
blomman Tibast, Daphne Mezerum, isl. Tyvidr, skulle potentiellt kunna ligga bakom vissa
ortnamn (Herrmann 1903:241). Vaxten har mycket giftiga (blod-)réda bar, och blommar
mycket tidigt om varen. En namnmassig koppling till guden kan dock avfardas (Hellquist
1922:Tibast).

Den fornnordiska religionens regionalitet kan skdnjas i ortnamnsmaterialet.
Olika gudomar har olika spridning 6ver Skandinavien. Att det i Tyrs fall saknas belagg i
Mellansverige, men forekommer teofora ortnamn med Tyr i Danmark, bor bast forklaras
genom en reell skillnad i trosforestdllningar och religionsutformning, menar Per
Vikstrand. Att det skulle foreligga en skillnad i alder mellan omradenas namnskick ar
inte sannolikt (Vikstrand 2001:407). Man maste dock vara medveten om att franvaron
av teofora ortnamn med gudanamnet Tyr inte bevisar franvaron av kult. All
kultutévning avsatter inte spar i ortnamnsmaterialet och man bor i sammanhanget se
till vilken typ av kult som sannolikt avsatter spar i ett sddant material. En frekvent kult
som omfattas av ett storre samhallsskikt (exempelvis fruktbarhetskult kopplad till Fro
och/eller Froja) avsdtter lattare spar i ortnamnsmaterialet dn en tillfallig kult,
forbehallen en aristokratisk elit, i samband med krig och vapen-/krigsbytesoffer (vilket
snarare skulle kopplas till Tyr). Skillnaderna i ortnamnsskick over Skandinavien kan
dock peka mot en skillnad i Tyrkultens utbredning. I Danmark férekommer Tyr som
teofort namnelement i ortnamn som Tislund, Tiset (ur Tysvidr), T(h)isted, Tisbjerg,
Tisvilde och Tissp. Bente Holmberg visar genom ortnamnsmaterialet att man kan
sarskilja en gud vid namn Ti (fvn. Tyr, fda. Ti) fran appellativet ti. I de fall ortnamnet
innehaller gudanamnet Ti- sa slutar forleden med -s, vilket kan ses i t.ex. Tisbjerg.168 Om
ortnamnet daremot innehdller namnelementet ti- 'gud’ sa slutar namnleden utan -s,

167 Man bér dock halla i tanken att alla teofora forleder inte nédvindigtvis utgor ett bevis for kult, det kan
dven rora sig om uppkallelse efter exempelvis hierofanier.
168 Holmberg anfor dven Tissg som ett exempel pa teofort ortnamn med guden Tyr i forleden.
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vilket kan ses i t.ex. Tibirke (Holmberg 1986:115; 1990:391; 1991:152-153). Tyr-
namnen har sin storsta utbredning pa Jylland, med nagra enstaka exempel pa Sjdlland,
vilket innebdr en i huvudsak sydvastskandinavisk utbredning (Vikstrand 2001:407).
Aven Holmberg sluter sig till att ortnamnmaterialet speglar en reell skillnad i kult éver
Skandinavien. Danska ortnamnet Tyrsting visar enligt Herrmann att Tyr kopplades
samman med folksamlingar, lagar, rattsskipning och tingsplatser (Herrmann 1903:236).
Namnet har dock ansetts problematiskt.

Aven i Norge innehdller samtliga teofora ortnamn med elementet Tyr-
naturbeteckningar, Tysnes pa vastkusten, Tislauan (ur *Tyslpg, alltsd guden Tyrs
lagdistrikt), Tesin och Tesalir. Dock kan endast ett belagg, Tysnes i Hordaland, ses som
sakert (Hultgard 2007a:930). Magnus Olsen skrev om Tysnes, och ansdg att Tyr var en
sol- och himmelsgud. 1905 skriver han en artikel om 6namnet Njardarlpg, dar han aven
tar upp Tysnes till diskussion, dd Tysneson innefattar en 6 som med ett dldre namn
kallades Njardarlpg. Namnet Njardarlgg visar pa en kult av gudomen Njord, fvn. Njordr
pa en av Tysnes Oar. En av gardarna pa on kallas likasd Vevatne, dldre *Vévatn 'vattnet
vid viet (helgedomen)’169, och intill ligger en gard kallad Hovland < fvn. hof tempel,
helgedom’. Det finns dven en gard vid namn Ve < fvn. vé 'helig plats, helgedom’ och tva
oOar kallade Stora och Lilla Godgen, dldre Gudgn < fvn. god 'gud’. Det &r med andra ord ett
konglomerat av sakrala ortnamn i omradet (Olsen 1905 (1938):63-72). Man kan
sdkerligen sluta sig till att platsen har varit centrum for en kult av gudomarna Tyr och
Njord, mojligen en regional samlingspunkt. Olsen tanker sig en kult av ett gudomligt par,
en himmelsgud (Tyr) och en jordgudinna (Nerthus/Njard/Njord) pa Tysnes, vilket da
skulle utgora en fingervisning om att Tyr vid tiden féor namnets uppkomst dyrkades som
himmelsgud i forsta hand (Olsen 1905 (1938):82).170 Olsen bygger har upp ett
resonemang runt hypotesen kring Tyr som en himmelsgud, och tolkar eddamaterial och
ortnamnsmaterialet utifran detta.

Pa senare tid tror man sig ha upptackt geologiska fenomen, som kan ha bidragit
till platsens sakralisering. P4 Todneset pa 6n Tysnes ligger ett stort stenrdse, som blir
specifikt belyst just vid de fyra solvandningarna. Vid vintersolstindet gar solen ned
bakom Tysnesfjallet, men skiner efter ett tag fram igen genom en skreva i berget, och
lyser pa just Todneset. Detsamma sker vid sommarsolstandet, bakom Strgnofjallet i Os,
och vid dagjamningarna. Fenomenet har sannolikt uppmarksammats redan under
forhistorisk tid. Att Tyr ska knytas till solfenomenet eller solkult saknar belagg i allt
ovrigt material, varfor platsen snarast bor tolkas som en plats dar det gudomliga (framst
Tyr) var tillgdngligt och narvarande (Heide 2012:49-56).

Tyr forekommer aven i vissa sammansatta personnamn.!’1 Tivarr "Tyr-krigare’,
Tybrandr 'Tyr-brand/-svard/-vapen’, Tyhvatr 'Tyr-djarv/-modig’, Tifrip 'Tyr-frid, Tyr-
fred’, Tylaugr (fsv. Tilggh) 'Tyr-bad’, eller "'Tyrsvuren’, kan jamforas med motsvarande
sammansattningar med Tor (Fritzner 1867; Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:114-115;
Vikstrand 2009:17-18). Tylaugr skulle kunna syfta pa ndgon som ar svuren at Tyr,
liksom vissa hade Oden eller Tor som personlig skyddsgud (Marteinn Helgi Sigurdsson
2002:114-115). Tyhvatr utgor en direkt motsvarighet till de Tyrsheiti som omnamns av

169 Namnet syftar troligen p& en mindre, avsides beldgen, sjo intill gdrden. Olsen tolkar sjén som nira
forknippad med en kult av Njord (Olsen 1905 (1938):73-77).

170 Alois Closs menar att teofora ortnamnskluster med gudomarna Ull-Njord ar ildre adn dito med
gudomarna Tyr-Njord (Closs 1934:488).

171 Det rader dock viss osdkerhet huruvida Tyr- i sammanhanget syftar pd guden Tyr eller appellativet

‘gud’, pl. tivar 'gudar’. Man har dven diskuterat féorekomsten av fsv. tid ’tid’ i vissa namn (Vikstrand
2009:17-18).
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Snorre. Man kan, intressant nog, konstatera att samtliga personnamn med elementet Tyr
ar krigsrelaterade.

3.7 Veckodagsnamnen

[ veckodagsnamnen motsvaras Mars enligt interpretatio germanica av germ. *Tiwaz, fvn.
Tyr, som darfor bor ha varit en framstdende krigsgud under 200-talet, eftersom
veckodagarnas namn oOvertogs da. Mars beskrivs av flera antika forfattare som
germanernas framste gud, och bor ha varit det dven vid tiden fér veckodagsnamnens
tillkomst. Germanernas huvudgud oversitts dven genom interpretatio romana, resp.
interpretatio graeca till Mars respektive Ares (Baetke 1934 (1973):51). Denna
huvudgud har framfér allt genom veckodagsnamnet dies marti/tisdag tolkats som
*Tiwaz/Tyr.

Det rader konsensus kring att veckodagarnas nordiska namn ar lan fran
vastgermanska folk. Att Mars 6versattes med *Tiwaz, och i forlangningen Tyr, ar en av
de sakraste grunderna till rekonstruktionen av Tyrs existens och egenskaper.
Diskussionen om Tyr maste darfor inkludera vastgermanska folk och deras religion.
Mars framstills dven ikonografiskt pa germanskt omrade som en krigsgud, utrustad
med skold, spjut och hjdlm. Det finns dven madnga ortnamn pa kontinentalgermanskt
omrade som vittnar om en utbredd Marskult. Ofta forekommer Mars i kombination med
namnet pa en inhemsk gudom, t.ex. Lenus-Mars, vilket visar vilken roll Mars uppfattades
ha. Mars kopplas sa till olika epitet, olika lokala gudomar, varvid stammens skyddsgud
kunde kallades Mars NN (Hultgard 2014:23-29).

Flera av de ovriga veckodagsnamnen har daven de teofora forleder. Onsdag
'Odens dag’, torsdag 'Tors dag’, fredag 'Friggs dag’ finner direkt motsvarighet pa
kontinentalgermanskt omrade, vilket torde utgora en fingervisning om de mest
framtradande gudomarna inom ett germanskt panteon, och en emisk tolkning genom
interpretatio germanica av Merkurius, Jupiter och Venus.

3.8 Arkeologin

3.8.1 Ikonografiskt material

Det framsta och mest sldende arkeologiska beldagget for en aktiv myt om Tyr i
arkeologiska kallor ar en B-brakteat fran Trollhdttan (SHM inv. 1164, foremalsnr.
109036).172 Brakteaten ar funnen som l6sfynd och inldmnad av riksdagsman Dahllof, till
Statens historiska museum ar 1844. Brakteaten ar daterad till folkvandringstid, och har
pragling pa bada sidor. Den ena sidans bild forestiller en antropomorf figur, pa vars ena
sida ett fyrfotadjur ar placerat. Denna biter manniskofiguren i handen. I den andra
handen haller manniskan ett svaridentifierat foremal. Vilhelm Holmqvist tolkar detta
som ett s.k. insignium, efter romersk forebild (Holmqvist 1951:49). Det fyrbenta djuret
har tolkats olika; av inventariefértecknaren som en hast, men djurets framre fot liknar

172 Se fig. 1-3 i Appendix I.
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mer en tass dn en hov, vilket talar for en varg eller hund. Man bor sannolikt betrakta
djurets fotter som mer metaforiska avbildningar av djurfotter, snarare an zoologiska
efterbildningar (Oberg 1942:267). Bilden ska sannolikt tolkas som en gestaltning av
myten om Tyr och Fenrisulven, och dterger motivet med Tyrs forlust av handen i
vargens gap (Kolstrup 1991:195-197; Hauk 2001:287).173 1 sammanhanget kan
dateringen ge en vink om att myten var en del av den levande traditionen under
romersk jarndlder och folkvandringstid, samma tid som veckodagsnamnen
germaniserades. Den andra sidan av brakteaten visar en slags ormsirat, med tre
ormliknande varelser som tillsammans bildar en triskele, eller mdjligen en valknut.
Brakteatens ikonografiska gestaltning stiarker tesen att myten om Tyrs forlust av
handen var ett mycket centralt motiv. Brakteaten fran Trollhdttan utgor det tydligaste
ikonografiska material vi rimligtvis kan finna som aterger ett mytiskt motiv med Tyr.

Ett annat arkeologiskt material som tagits upp i diskussionen kring Tyr ar
gotlandska bildstenar, dels fran Tjangvide, Alskogs socken (SHM inv. 4171, féremalsnr.
108203), daterad till 700-talet; och dels fran Austers, Hangvar socken, daterad till
folkvandringstid. Andrén tolkar motivet pd bildstenen fran Austers som en atergivning
av Fenrisulvens slukande, alternativt stympande av Tyr, men andra har menat att det
ror sig om ett "l6pande hund’-motiv, vilket finner motsvarigheter dven pa andra
bildstenar (Holmqvist 1952:7; Andrén 2014:125, 156). Bilden ar i min mening allt for
svartydd for att ge ndgot sdkert belagg for en gestaltning av Tyr. Detsamma galler
Tjingvidestenen. Aven dir har man bl.a. tolkat stenens bilder som atergivande myten
om Tyrs forlust av handen (Lindow 2001:113, 298).

Aven det ikonografiska materialet pd Gallehushornen har tolkats som
atergivningar av Tyr och Garm. Hornen var av guld och daterade till 400-talet. De
patriffades i en mosse i Gallehus, Danmark, ar 1639 respektive 1734. Eftersom
guldhornen stals och smaltes ned finns endast aldre avbildningar bevarade. Man har
utifran eddamytologin velat se bilderna som gestaltningar av ragnaroksmotivet, dar
Fenrisulven slukar solen, Tyrs kamp mot Garm och andra mytiska motiv (Hartner
1969:6, 41; Drachman 1970:130-132). Hornens ornamentik inneholl flera avbildningar
av bade manniskogestalter och varg- eller hundlika varelser, men det dr i min mening
mycket svart att kunna fasta ndgon av dem till Tyr eller Garm.

Aven p& Gosforthkorset finns en bild med tva vargliknande monster och en
manniska. Manniskogestalten har tolkats som Tyr i myten om bindandet av Fenrisulven
(de Vries 1957:23-25). Det skulle aven kunna tolkas som en variant av
“Initiationsritual”-motivet kopplat till Odenskulten. Det enda som Kkopplar
Gosforthkorsets relief till Tyr ar forekomsten av vargliknande odjur, men det bor ses
som ett synnerligen osdkert material.

3.8.2 Tissg

Vid Tissg i Danmark har man funnit ett aristokratiskt storgdrdskomplex fran jarnaldern,
med tydliga kultiska inslag av varierande art, daribland vapenoffer i sjon. Ortnamnet ska
sannolikt tolkas som ’Tis sjo’, dvs. 'guden Tyrs sjo’ (Holmberg 1986:115; 1990:391;
1991:152-153; Kousgdrd Sgrensen 1989:51; Vikstrand 2001:407). Bosattningen ar
placerad pa viastra strandbanken av sjon, och bestar av ett aristokratiskt gardskomplex

173 Karl Hauks tolkning av motivet har vunnit ett stort genomslag (se t.ex. de Vries 1957:23-24; Hoéfler
1972:181).

54



med en mycket stor gard som anvants i olika generationer fran mitten av 500-talet e.Kr.
till mitten av 1000-talet. Samtliga generationer av den aristokratiska garden har saknat
produktionsfunktion; gardens invanare maste ha erhdllit all matproduktion utifran.
Intill den aristokratiska garden har en omfattande hantverks- och handelsverksamhet
forekommit. Ortnamnet och fynden av vapenoffer staimmer val 6verens med den bild av
guden Tyr som framtrdader genom de norrdéna kallorna och dven i ett vidare komparativt
material.

Anlaggningen ligger mycket strategiskt placerad vid sjon Tissg’s strand. Stora
delar av Vastsjdllands befolkning har kunnat nd platsen genom vattenviagarna och
Hallebyan, som ar segelbar dven med stora skepp och stracker sig till &nda Stora Balt. |
Hallebyan har man funnit offrade vapen och verktyg. Over &n har man under vikingatid
byggt en trabro och nidra brofastet har man dven funnit en grav med tva avrattade maén,
samtidig med Tissgkomplexets avveckling: 1030-1040 e.Kr. Hela Tissgkomplexet
stracker sig over en yta pa 50 hektar. P4 hantverksomradet séder om storgarden har
man tidigare funnit tva silverskatter och en guldhalsring pa 1,8 kg, daterade till 900-
talet. Omradet kallas tillika for Guldageren ’gulddkern’, vilket tyder pa aldre, nu
forkomna, fynd av ddelmetall i omradet. Centralt i hantverksomradet har det funnits en
stor vattenfylld grop, vari man under 800-900-talet har deponerat ben fran hast och
andra boskapsdjur; fraimst kottfattiga delar sdsom kraniet. Det utbredda hantverks- och
handelsomradet har inte haft ndgra permanenta konstruktioner, utan synes mest ha
bestatt av sdsongsbosattningar med hundratals grophus, enklare byggnader och bodar.
Att en sa stor yta da tagits i ansprak tyder pa en stor tillrest folkmassa, vid
aterkommande korta, men intensiva, marknadsperioder. Omradet kring storgarden ar
mycket rikt pd metallféremal, sarskilt forgyllda och fortennade féoremal av brons och
silver. Man kan se en tydlig skillnad mellan hantverksomradet och storgdrden i att de
prestigebetonade foremalen aterfinns kring den permanenta garden, inte i
hantverksomradet (Jgrgensen 1998:233-234; 2002:218, 221-225:240-241; 2009:338-
339).

Under mitten av 500-talet anldggs den forsta generationen av en mycket
tilltagen gardsanlaggning, over 10.000 m?2, med bland annat en ndra 40 m lang
hallbyggnad. I samband med den forsta generationen hus har man hittat guldféremal
och en svardshjalt, vilket bekraftar lokalens aristokratiska pragel. Intill den stora
hallbyggnaden har man anlagt en ndgot mindre, ca 23 m lang byggnad som sannolikt har
fungerat som bostadshus, och en, inhdgnad, mindre byggnad. Den férsta generationen av
garden har sedan bradnts ned under slutet 600-talet (Jgrgensen 1998:233-238;
2002:218-231; 2009:338-339).

[ samband med att den forsta garden branns ned etableras en ny, ca 600 meter
soderut. Garden ligger sedan kvar pa denna plats fram till dess slutliga avveckling under
1000-talet. Hela gardskomplexet var inhdgnat och omfattade en smedja i norra dnden av
garden, tre grophus (mdajligen for hantverksproduktion), och en stor hallbyggnad. Denna
yngre gardsbebyggelse har visat upp en extraordindr forekomst av vapen och andra
metallforemal som indikerar en hogstatusmiljo, liksom dyrbara importféremal,
frankiska dryckesbdgare, ett hundratal mynt och mangder av djurben, daribland
rovfagel. Bland vapnen och utrustningen utmarker sig pilspetsar &mnade for krigsbruk,
svardsdetaljer, och hadstutrustning som betsel och sporrar, oftast med inlagg av silver
och massing. Ett omrdde vid sidan av hallen omslots av en inhdgnad, som &ven
innefattade en mindre byggnad, 5 x 6 m, som kan ha haft en kultisk funktion. Aven
grophusen saknade spar efter vardagsaktiviteter, men man fann ett kdkben fran ett
sjudrigt barn i ett av dem. Intill smedjan fanns deponerade djurben, kol, eldstdl och
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andra verktyg. Alldeles nordvast om hallbyggnaden 1ag en stor, rund stenkonstruktion,
med okdnd funktion. Inga foremal eller spar efter brand kunde ses i stensamlingen.
Strax sydost om hallbyggnaden, i kanten av inhdgnaden, stracker sig en ca 80 meter lang
sydgdende rad med 34 gropar.174 Inom gardshagnet har man funnit stor féorekomst av
amuletter (bl.a. ett miniatyrsvard, 20 torshammare, och miniatyreldstdl), och dartill
smycken med motiv troligen hdmtade fran den fornnordiska mytologin (kvinnofigurer
tolkade som valkyrior, och ryttare som moéts av en skoéldbarande kvinna).
Gardskomplexet visar sdledes upp flera element som mojligen kan knytas till religiosa
aktiviteter och kultanlaggningar. Allt tyder pa att garden inte sjilv fungerat som
produktionsenhet utan forsorjts av tillférsel utifran; troligen har den utgjort en religios
och politisk centralort (Jgrgensen 2002:225-234; 2009:338-342). Mdojligen till skillnad
gentemot vissa andra regionala kultcentrum, som Gudme och Gamla Uppsala, dar flera
olika gudomar har dyrkats parallellt (jmf. Brink 2011; Jgrgensen 2011; Sundqvist
2011:67-73; 2013a:96-100), skulle man kunna tanka sig att kulten vid Tissg har varit
forbehallen en viss samhéllsgrupp, som var specifikt tillvinda Tyr.

Under den tredje och fjarde generationen av garden, under 900-1000-talet, nar
Tissg sitt klimax. Gardsanldaggningen stracker sig da 6ver 25.000 m2. En ny och stoérre
hall byggs, med en golvyta pa 6ver 500 m2 Den mindre hignaden, med en trolig
kultbyggnad, intill hallen aterfinns dven under denna fas, men ar nu fristdende och
kraftigt forstarkt. Man uppfor dven en rund stolpburen konstruktion, ca 8 m i diameter, i
inhdgnaden. Under denna fas anlaggs aven fyra byggnader ldngs vastra sidan av det
storre gardshagnet. Dessa verkar snarast ha anvants som lagringslokaler och forrdd.
Under mitten av 900-talet ersatts hallbyggnaden av en ny, 4n mer monumental dito.
Denna byggnadsfas ar i bruk fram till ca 1050 e.Kr. Under den sista generationen
forsvinner den mindre hdagnaden och kulthuset ersatts med en storre byggnad som
ligger vinkelratt mot hallen, samt en liten korsformad byggnad. De fyra
forrads/lagringshusen langs vasthdgnet ersidtts med byggnader med Oppen gavel,
mojligen vagnshus. Under 1000-talet anldggs dven en mindre gard norr om
storgardskomplexet, kanske ror det sig om en bostad for manskap kopplat till gdrden
(Jorgensen 1998:234, 238-241; 2002:230-238; 2009:338-339:342-343).

Pa en hojd strax intill gdrdskompexet har man uppmatt hoga fosfathalter och
funnit branda ben, skirvsten, deponerade smycken’> och hacksilver, liksom enstaka
pilspetsar och stolphal. Man fann dven ett underarmsben fran en manniska (C4-daterad
till 700-tal). Sannolikt utgor det resterna efter sakrala maltider och offer pa kullen. I sjon
rakt 6ster om den aristokratiska gardsbebyggelsen har man i ett omrade pa ca 50 x 200
meter aven funnit smyckes- och vapenoffer, framst svard, yxor och lansar. Vapenoffren i
sjon verkar ha pagatt under hela Tissgkomplexets levnadstid, fran 600-talet till slutet av
vikingatid. Vapnen bar inga spdr av att ha anvants i strid (Jgrgensen & Petersen
1996:24; Jegrgensen 2002:221-225; 2009:343-344). 1 vapendepositionerna kan man
kanske se de fysiska sparen av en kult, troligen tillagnad Tyr. Vapenoffer, och
krigsbytesoffer ar ett vilbelagt fenomen 6ver hela det germanska omradet, och kopplas i
de Kklassiska kallorna till kulten av de inhemska motsvarigheterna till Mars (Ellis
Davidson 1964:53-56). Att en liknande praktik skulle vara gillande i Norden ar inte
osannolik, och o6verensstimmer med den bild av guden som ges i det Ovriga
kallmaterialet. Jag kommer dock inte att ta upp fler specifika vapendepositioner har,

174 En liknande monumental markering av rader med stolphél, och hirdar parallellt med dessa, har
nyligen gravts ut vid Gamla Uppsala. Tolkningen av konstruktionen dr dock fortfarande hypotetisk
(Beronius Jorpeland et al. 2013; Sundqvist 2013a:90).

175 Daribland ett bronsbleck med en inristad bild av ett svird och en hist.
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utan nojer mig med omnamnandet att de bor ses i ljuset av studiet av guden Tyr.
Troligen har Tissg utgjort ett aristokratiskt, mojligen regionalt, kultcentrum; sannolikt
med Tyr i fokus. Platsen maste i vilket fall anses ha stort varde i diskussionen kring
Tyrkultens utformning och utbredning. Ortnamnet och de arkeologiska fynden vittnar
om att bilden av Tyr som en germansk krigsgud har fog for sig.

3.9 Killornas bild av Tyr

Den sammanlagda bilden av Tyr som nds genom det nordiska kallmaterialet ar i
egenskap av krigsgud. [ kdllmaterialet som ror Tyrs samrore med Fenrisulven kan man
urskilja en krigisk gestaltning. Hans mest typiska attribut, enhdntheten, utgor ett
kdnnetecken for hans mod och oférmdga/ovilja att forlika stridande parter. Motivet
aterkommer i flera kategorier av kdllmaterial. Enhdntheten aterkommer i den enda myt
dar Tyr verkligen intar en central roll: berattelsen om gudarnas fangslande av
Fenrisulven. Fenrisulven ska sannolikt ses som en kaosmakt, och Tyr dr den ende som ar
djdrv nog att mata honom, sdsom Snorre dven tydligt uttrycker det i Gylfaginning. Myten
gestaltar Tyr som en krigsgud, en hjaltekaraktar.

Tyr spelar, utover fangslandet av Fenrisulven, en roll i eskatologin, da han slass
mot hunden Garm, och de blir varandras bane (Gylfaginning 37-38). Sannolikt utgor
Garm och Fenrisulven dar tvad versioner av samma motiv.

Skaldediktningen pekar uteslutande pa en krigisk sfar relaterad till Tyr. Man
kan inte se ndgon koppling till en rattsfunktion eller ndgon klar koppling till en
himmelsgud. Kenningarna ger en tydlig bild av Tyr som en krigisk gestalt; Ulfs fostra
"den som ger vargen mat” (dvs. den som doédar fiender)76 och Vigagud ’stridsgud,
stridernas gud’ pekar bdda pa detta. Aven i rundikterna framtrader Tyr som en krigsgud.
Rundikterna visar att traditionen om Tyrs enhdnthet och antagonism mot Fenrisulven
utgor hans framsta karaktarsdrag. Tyrs krigiska sfar starks dven av hagiografierna och
apostlahistorierna.

En mer omfattande analys av killmaterialets gestaltning av Tyr gors i kapitel 5
Krigsguden Tyr. Dar tar jag dven in det komparativa materialet i diskussionen.

176 Se dven diskussionen i 5.1 Tyr i myt och dikt.
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4 Tyr i ljuset av den jamforande religionsforskningen

Det norréna killmaterialet som ror guden Tyr ar ytterst magert och pd manga satt
svartolkat om man studerar det isolerat. Det gar i Tyrs fall inte att sakert uttala sig om
den fornnordiska kontexten utan att dven se till den kontinentalgermanska, och i viss
man den indoeuropeiska kontexten.

Anvandandet av analogier, i en studie som denna, bor viljas med stor
eftertanke. Det bor inte vara ett mal i sig att identifiera likheter, men genom att
uppmadrksamma likheterna, kan man na en storre forstaelse for de religiosa fenomen
man studerar. I linje med den jamférande metoden, New Comparativism, sa innebar
jamforandet ett sokande efter bade likheter och skillnader. I detta utgér metoden en
skillnad mot den kritiserade komparativism som anvandes under stora delar av 1900-
talet (Smith 1982:20-22, 34-35). Jamforandet skapar en mojlighet att se vilka delar av
fenomenen som ar lika och vilka delar som skiljer sig, mellan de studerade fallen.
Jamforelsen kraver inte att man soker se de studerade fallen som identiska. Det behover
inte vara ndgon motsattning mellan att studera den historiska kontexten och anvianda
jamforelser med andra religioner, for dven om man satter in ett fenomen i en storre
jamforelse kan man analysera varje enskilt fall sa detaljerat som mojligt, och pa det
sattet se till det unika i det enskilda fallet (Paden 2000). Det ar viktigt att skilja pa olika
nivaer av likhet. Pa en generell niva ar fenomenet i de studerade fallen lika, pa en mer
detaljerad niva framstar skillnader, men det innebér inte att likheterna upphor att vara
intressanta att studera. Religionsfenomenologin har Kkritiserats for att jamfora data som
inte gar att jamfora, inte se till fenomenets sociala och kulturella kontext, och inte ta
hansyn till religionens variationsrikedom. Detta kan undvikas genom att studera ett
geografiskt begransat omrdade och kulturer som i 6vrigt har en tidsmassig eller kulturell
koppling (Hultkrantz 1973:78-101). P4 detta satt kan man fa en storre forstaelse for
fenomenet som studeras och utvinna ny kunskap.

En intressant jamforande metodisk modell har forts fram av Jens Peter Schjgdt,
som innefattar fyra olika nivder av jamforelse inom den religionshistoriska forskningen
(Schjgdt 2012:270-281). Den férsta nivdn bestar i att jamfora med annat material, med
gemensam Kkontext, t.ex. annat material fran den norrdona litteraturen. Detta dr en
sjalvklar del av studiet, och har alltid varit, men utgér inte desto mindre en tillampning
av jaimférande metod. I metoden ingar, enligt Schjgdt, att stilla olika versioner och
varianter av en myt mot varandra, for att utrona likheter och skillnader, men inte i syfte
att soka efter den ursprungliga versionen, eftersom flera av variationerna kan vara lika
autentiska (Schjgdt 2012:275-277), en tanke som han hamtat fran Lévi-Strauss, som
menar att alla versioner ar lika giltiga och en tolkning bor bygga pa samtliga av dessa
(Lévi-Strauss 1955).

Den andra nivdn ar att jamfora med material fran intilliggande kulturer. I studiet
av de norréna myterna jamféor man med exempelvis samisk religion och
kontinentalgermanska uppgifter. I jamforelsen pa den andra nivan maste man ta hansyn
till att det féorekommer olika forutsattningar for likheterna mellan kulturerna. I
jamforelsen med den samiska religionen kan man forutsatta att likheterna beror i ndgon
man pa (Omsesidiga) lan och kulturella influenser, medan det i jamforelsen med
germanska stammar sannolikt dven foreligger ett gemensamt arv (Schjgdt 2012:277-
278).

Den tredje nivdn ar att jamfora materialet inom de indoeuropeiska kulturerna
tillsammans. Man soker vid jamforelse pa denna niva efter aspekter i varldsaskddningar
och sprakliga/ideologiska element som dr gemensamma 6ver sprakgranserna inom det
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indoeuropeiska faltet (Schjgdt 2012:278-279). Jamforelser med liknande aspekter i
varldsaskadningar och ideologiska element som dr gemensamma med kulturer som
ligger utanfér det indoeuropeiska féltet har jag fort till den fjdrde nivdn i analysen, och
kommer inte att behandlas har.177

Analysschemat ar pa manga punkter likt, och foljer delvis, den modell som Ake
Hultkrantz foresprakar for religionsfenomenologiska studier (Hultkrantz 1973:86-
90). 178 Den fundamentala skillnaden ligger i att Hultkrantz utgdr ifrdn
kulturen/kulturformen i uppstéllandet av analysens nivder, medan Schjgdt utgdr ifran
spraket. I vissa fall kan levnadsbetingelserna och levnadsformerna inom tva kulturer
vara sa likartade att det ar rimligt att tanka sig ett likartat religionsmonster och snarlik
varldsbild, vilket kan motivera jamforelsen. I vissa fall kan detta vara viktigare och mer
relevant for en jamférande analys dn det sprékliga (indoeuropeiska) sliktskapet. Aven
om kulturerna skiljer sig at pd en mer detaljerad nivd, sa kan de i stora drag vara
jamforbara.l79

[ studiet av Tyr innebar den férsta nivdan att jamfora de framstéllningar och
kdllor som behandlar guden inbordes, men jag kommer har framst att jamféra med
andra gudar i fornnordisk kultur.'®0 Den andra nivdn innebar i Tyrs fall att jamfora
materialet med intilliggande kulturer, att jamfora de nordiska framstallningarna av Tyr
med de motsvarande germanska och baltiska. 181 Dessa tva nivaer ar att forespraka nar
det, som i foreliggande fall, handlar om en studie av en fornnordisk forestdllning. Den
tredje nivdn innebar i studiet av Tyr att jamfora materialet fran de skilda indoeuropeiska

177 Den fjirde nivdn ar att se materialet ur ett fenomenologiskt och kulturekologiskt perspektiv; att
studera materialet utifran en typologisk jaimforelse utan att begriansa materialet till de analogier som har
en lingvistisk koppling. For att kunna forstd den fornnordiska religionen som helhet ar ett
fenomenologiskt grepp en viktig metod, men &r inte alltid nédvandig i studiet av enskilda motiv och
forestallningar (Schjgdt 2012:279-280). P4 denna niva dr det sprakliga slaktskapet, eller kulturella
interaktionen inte nédvandig for jamforelsen.

178 Forsta nivdn sammanfaller hos bada forfattarna. Hultkrantz andra nivd utgérs av nationsgrinsen,
medan den tredje nivdn utgor angriansande kulturer, vilket motsvarar Schjgdts andra niva. Hultkrantz
fjarde och Schjgdts tredje niva sammanfaller i stort, &ven om Hultkrantz har anfor ett stérre kulturomrade
(t.ex. Vastafrika), medan Schjgdt utgar ifran sprékliga sliktskap (indoeuropeiska sprak). Schjgdts fjarde
niva éppnar for religionsekologiska studier (Hultkrantz 1973:86-90; Schjgdt 2012:270-281).

179 Hultkrantz har i samband med ovan nimnda analysschema &dven diskuterat religionsekologins
forutsattningar. En grund for religionsekologin dr att den yttre omvarlden influerar samhaéllets och
religionens former, en “ekologisk integration”. Denna dr mer pafallande i lagre tekniskt utvecklade
samhillen an i urbaniserade och tekniskt avancerade kulturer, vilket dock inte bor sld Over i en
"miljodeterminism”. Religionen ar inte en produkt av klimatet, naturomgivningen och naringsidkandet,
men begransas av dessa yttre faktorer och kan stimuleras att framhéava vissa aspekter av dem. Likartade
naturbetingelser, och likartade tekniska forutsattningar, kan ge upphov till likartade grundldggande
religionsmonster. Man kan, enligt Hultkrantz, sammanfatta det sammanlagda religionsekologiska
reaktionsmonstret i begreppet "religionstyp”, vilket 6ppnar féor mojligheten att samma religionstyp kan
aterfinnas i olika tider och pa olika platser om de ekologiska forhallandena sammanfaller (Hultkrantz
1973:138-143, 146-150). Aven Bruce Lincoln har papekat mojligheten att ekologiska faktorer, t.ex.
boskapsskotande, kan ge upphov till likartade drag och moénster inom den religidsa varldsbilden hos olika
kulturer. Boskapsskotare projicerar inte enbart sina levnadsforhallanden till den religiosa
forestdllningsvarlden, utan involverar dven en religios och mytisk aspekt i sina levnadsbetingelser
(Lincoln 1981:163-177).

180 jamforelse av olika nordiska kallors gestaltning av Tyr har gjorts ovan, se 3 Kdllmaterialet och dess
vittnessmdl och kommer ges en djupare analys nedan, se 5 Krigsguden Tyr.

181 Det germanska och baltiska komparativa materialet kan dven infogas under den tredje nivan, da dessa
ar indoeuropeiska. Modellen ar saledes inte uppbyggd med vattentita skott mellan nivderna, utan jag har
valt att ldgga de kontinentalgermanska och baltiska analogierna under den andra nivan da dessa utgor de
geografiskt ndrmaste grannarna till den fornnordiska religionen.
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kulturerna med varandra. Utblickar till keltiskt och skytiskt material kan vara mycket
anvandbara i en studie av fornnordiska forestédllningar, dven om de inte ges samma
tyngd som jamforelsen med de germanska analogierna. Det indoeuropeiska materialet
ligger dock till storsta delen for avldgset for att i sig kunna utgoéra starka indicier for de
fornnordiska forestallningarna, men kan i vissa fall starka en tendens som aterfinns i det
mer relevanta jdmforelsematerialet. I detta fall innebar den fjdrde nivdn att jamfoéra Tyr
med andra krigsgudar, himmelsgudar och ljusgudar som fenomen, eller som har stora
likheter med den fornnordiske Tyr. I detta avsnitt kommer jag att begrdansa mig till en
narmare studie av Tyr inom den forsta till tredje nivan.

4.1 Jamforelse inom den forsta nivan

4.1.1 Tyr och Oden

I det fornnordiska materialet utgér Oden, fvn. Odinn (motsvarande ags. Woden, fsax.
Woden, thty. Wutan, Wuotan), en mangsidig gudom. Han utgor en av de fraimsta gudarna
i den norréna mytologin och framstalls som gudarnas ledare och fader, nara féorknippad
med Krig, poesi, magi, extas, runor, samt doden och de doda (Hultgard 2007b:759). I det
norrona kallmaterialet fyller Oden manga av de funktioner och roller som man kan
forvanta sig att Tyr (som krigsgud) ska inta, vilket har foranlett en utbredd tolkning att
Oden har dvertagit Tyrs plats i den fornnordiska mytologin. Hur detta maktskifte ska ha
agt rum har forklarats olika, beroende pa vilket teoretiskt perspektiv som foretratts.

Oden utgor en av de mest centrala gestalterna i den fornnordiska mytologin.
Odens funktion som gudarnas fader innefattar aven Tyr, som ndmns som Odens son.
Oden framstalls som en framstdende krigsgud och manga av hans attribut bar krigisk
pragel. Skaldediktningens framstallning av guden och hans attribut, sagamaterialets
framstallning av barsarkar, liksom eddadikternas beskrivning av Valhall, valkyrior,
enharjar och ulfhednar vittnar alla om Odens krigiska sidor (Simek 1995:uppslagsord
Odin; Hultgard 2007b:759-776). Vid tolkningen av Tyr som krigsgud bor man se honom
delvis i ljuset av Oden, eftersom de bada gudarna har manga beroringspunkter, inte bara
i de krigiska aspekterna. Bland de centrala Odensmyter som ar relevanta i jamforelsen
med Tyr kan erhdllandet av skaldemjodet och den eskatologiska slutstriden vid
Ragnarok namnas. Hans dktenskap med Frigg utgér en annan av hans av manga
beroringspunkter med Tyr. Oden ar dessutom en antagonist till Fenrisulven. Att Oden
sldss mot Tyrs drkefiende Fenrisulven pekar pa att han tagit Tyrs plats i eskatologin,
men hur Oden skulle ha 6vertagit Tyrs plats i mytologin utgor ett dilemma i tolkningen
av Tyr. Odens kamp mot just Fenrisulven ger ingen direkt klarhet. Tyr ar Fenrisulvens
eviga motstandare, och vid den eskatologiska slutstriden slukar Fenrisulven solen,
darefter Oden, som dock blir hdmnad strax efterdt av sin son. Tyr kimpar mot Garm
istdllet och de blir varandras déd (Voluspa 53).

Namnet Oden/Wotan aterfinns over hela det germanska omrddet och har
genom interpretatio germanica tolkats som Merkurius i dies Mercurii - onsdag, fvn.
Odinsdagr, germ. *Wodanesdag, feng. Wodnesdag, eng. Wednesday. Saledes har Tyr och
Oden tolkats som olika gudomar i den germanska religionen under &ldre jarnalder. Oden
framstalls i det nordiska och i vissa delar av det kontinentalgermanska materialet som
Friggs (eller Frojas) gemal (Simek 1995:uppslagsord Odin; Hultgard 2007b:759-762).
Oden och Tyr har manga beroringspunkter och relationen mellan dem har utgjort ett
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tolkningsproblem under hela forskningshistorien. En utforligare redogorelse for Odens
gestaltning i den fornnordiska religionen later sig inte goras i detta arbete, utan endast
hans direkta berdéringspunkter med Tyr kommer att behandlas. Den som verkligen har
haft ansprak pa att kunna forklara relationen mellan gudarna, och som har fatt storst
genomslagskraft ar Dumeézil.

4.1.2 Tyr och Ull/Ullin

[ den fornnordiska mytologin finns en gud som heter Ull, Ullin, fvn. Ullr, Ullinn. Ull ar en
mycket svardefinierad och svdravgransad gud. Ull har pa olika grunder kopplats
samman med andra gudomar i den fornnordiska mytologin, omvaxlande Honer, Skade,
Fro och Tyr. Ulls funktion har inte heller klart kunnat avgransas. Vissa menar att han ska
kopplas samman med framvallande kéllor eller manen, andra menar att han ar en
dodsgud, solgud, jaktgud, himmelsgud, eller ett lan fran samisk eller finsk religion.
Tolkningen av Ull som en himmelsgud, eller som en personifikation av det stjarnbesatta
himlavalvet under vintern, stdds av ordets etymologi (Nordberg 2006:405-408).
Namnet Ull kan mest sannolikt harledas etymologiskt till got. wulpus och feng. wuldor
‘glans, harlighet’, i forlangningen syftande pa kosmisk eller gudomlig glans, samt till
indoeuropeiska roten *(s)uel- 'lysa, brinna, glansa, blicka’. Ull kan pd den grunden antas
vara en personifikation av ‘himlen, det glansande himlavalvet’ eller ’vinterns
stjarnbestrodda natthimmel’. Andra, mindre troliga, etymologier som foreslagits ar
’harskaren’, ur got. waldan, fvn. valda 'harska, regera 6ver’; '"den utomordentligt skone’,
ur got. wlits 'utseende’; 'den av ull forfardigade (gudabilden)’ ur no. dial. ullen 'ullig’; 'den
ludne’, ur germ. *wullo- 'ull’; 'skogens och vildmarkens gud’, ur germ. *walpuz 'skog’;
liksom ’'de framspringande kallornas gud’, ur fsv. vella 'vdlla, bubbla upp, fléda’
(Elgquist 1955:70-74; de Vries 1977:uppslagsord Ullr; Vikstrand 2001:166; Nordberg
2006:405). Liksom fvn. Tyr/tirr/tign har aven Ull/wulpus en semantisk koppling till
bdde himlen, en gudomlig glans och aristokratin och konungslighet. Ull skulle kunna
utgora ett noanamn, eller hedersepitet och snarast betyda 'harskare’ (Elgquist 1955:71-
72). Ull dterfinns i ortnamnsmaterialet som ett strak tvars 6ver Malardalen och vidare
over till Norge (Elgquist 1955:18-27; Vikstrand 2001:166). Ull och Tyr finner sdledes en
komplementar utbredning i ortnamnsmaterialet.

Det nimns i Grimnismdl 5 att Ull bor i Ydalir, 'idegransdalarna’. Idegranen ar
giftig och gron dven pa vintern, vilket kan vara en anledning till att den anses helig (se
aven Laffler 1911). Denna funktion ar dven intressant i forhallande till Ulls roll som
himmelsgud. Idegranen/-arna i Ydalir kan di vara varldstridet, en axis mundi, dar
himmelsguden Ull finns i toppen (de Vries 1957:160-161; se dven Nordberg 2006:406).
Idegranen blir dock inte sarskilt hog i det nordiska klimatet. Idegranen har ansetts
sarskilt lampad for tillverkning av pilbdgar, vilket har féranlett tolkningen som jaktgud
och utgoér mojligen en koppling till en krigisk aspekt. Troligen ska Ulls aspekter som
himmelsgud, skidgud, baggud och jaktgud, liksom hans koppling till varldstradet forstas
i forhdllande till myter kopplade till astrala fenomen. Fran flera nordeuropeiska
kulturer, som t.ex. samisk och finsk, finner man myter som berattar om en himmelsk
bagskytt som jagar fram 6ver himlavalvet och har en stark koppling till varldstradet.
Stjarnbilder och himmelska fenomen ar da synliga aspekter av gudens agerande (de
Vries 1957:162; se aven Nordberg 2006:407).

Saxo Grammaticus dterger en myt dar Ull intar den centrala rollen. Medan Oden
ar forvisad, tar Ollerus/Ull hans plats som gudarnas ledare, och 6évertar dven hans namn
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och gemal. Oden atertar senare sin forna roll.182 Hos Snorre dterfinns en motsvarande
myt, dar Odens bréder Vili och Vé tar hans plats, och hans gemal (Turville-Petre
1964:184). Schneider har en intressant tes i det att han vill se Vili, i gudatriaden
(W)oden-Vili-Vé, som en variant av himmelsguden *Tiwaz. Schneider vill sdledes se en
germansk gudom kallad germ. *Vilia-Tiwaz’ den glansande, den stralande’. Ett
fornnordiskt *Vili-Tyr kan formodas bakom gudanamnet Vili menar Schneider
(Schneider 1956:316-317). Eftersom got. wulpus dven har samma grund som den
fornnordiske guden Ull/Ullin skulle man i férlangningen av Schneiders resonemang
kunna se en direkt overensstimmelse mellan Tyr och Ull, i deras funktion av
himmelsgudar (Schneider 1956:317). Denna tes faller dock pa att Schneiders
etymologiska koppling av fvn. Vili till got. wulpus inte kan verifieras. Fvn. Vili har
etymologiskt harletts ur got. wilja 'vilja’, feng. ffris. willa, fsax. fhty. willio ’vilja’, och skr.
varyas 'fortrafflig’ (de Vries 1977, uppslagsord vili).

Jamforelsen inom den forsta nivan visar att Tyr och Oden har haft manga
beroringspunkter genom egenskapen som krigsgud, myten om erhdllandet av
skaldemjodet och relationen till gudinnan Frigg. Denna narhet mellan gudarna aterfinns
daven inom jamforelsen inom den andra nivan. Tyr och Ull har en kompletterande
utbredning inom ortnamnsmaterialet, men verkar inte ha haft ndgon 6verlappning inom
mytologin. Ull kopplas till celesta och astrala fenomen, vilket har en likhet med Tyrs
etymologiska bakgrund, men Ull visar inga tecken pa att ha tillskrivits framtradande
krigiska egenskaper.

4.2 Jamforelse inom den andra nivan

4.2.1 Tyr och kontinentalgermanska analogier
En motsvarighet till Tyr omndmns troligen i romerska och grekiska forfattares
redogorelser for germanska folk. Dessa omtalar en gudom som genom interpretatio
romana eller interpretatio graeca Oversatts som Mars respektive Ares. Med storsta
sannolikhet motsvarar detta en germansk form *Tiwaz, fvn. Tyr. Jordanes ndmner att
goterna dyrkar Mars med manniskooffer (Gaetica). Strabon ndmner det om kimbrerna
(Geographicon). Prokopios namner detsamma om thuliterna i deras dyrkan av Ares. Hos
dessa ska Ares ha fungerat som den hogste guden. Man har dock inte kunnat fastlagga
huruvida denna 500-talskilla verkligen beskriver en kult av *Tiwaz och inte Oden
(Hultgard 2007a:929-930). Tyrs roll var inte annorlunda an de sydligare
motsvarigheterna *Ziu och Tig i hedendomens slutfas. Aven hos 6vriga germanska
stammar 6verglanstes Tyr av Oden/Wotan.

Cornelis Tacitus Annales och Germania omnamner Mars (dvs. *Tiwaz) pa flera
stallen. Tacitus namner i Germania kapitel 9 att Merkurius (dvs. Wotan) utgor
germanernas huvudgud!®3 och att han erhaller manniskooffer, medan Herkules (dvs.

182 Denna myt ger en intressant koppling mellan Oden och Ull, da de dr utbytbara.

183 Julius Caesar nidmner detsamma om gallerna i De Bello Gallico 6 och 17, deum maxime Mercurium
colunt, vilket visar att bade germaner och galler med tiden ersatte himmelsguden med en krigsgud, som
framste gud (Much 1959:120-121).
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*ponar)184 och Mars far djuroffer.18> Passagen visar dandock att Mars (dvs. *Tiwaz)
utgjorde en av de framsta gudarna bland germanerna.186 Tacitus skriver att Varusslagets
krigsfangar begravdes i en lund helgad at Mars (Helm 1913:301). Sveberna uppkallade
sin framsta stad, efter sin huvudgud *Ziu, Ziusburg/Ciesburc och sig sjalva for Cyuuari
'Ziu-dyrkare’ (Much 1898:192). Svebiska stammar betraktade *Ziu som sin
gemensamma stamfader (Helm 1913:308; 1953:237). I sina Annales skriver Tacitus att
chatterna och hermundurerna offrar hela den besegrade fiendehédren till Mars och
Merkurius (Helm 1913:306).187 Han ndamner i Germania 39 aven en helig lund, med
starka restriktioner och foreskrifter for beteendet.188 Denna lund anses fylld av
gudomlig helighet och ses som folkets ursprung. I lunden firas en ceremoni med
manniskooffer. Alla som betrdader lunden binder sina hdander, som for att visa denna hela
varldens gud (regnator omnius deus) vordnad, och rakar man falla 4r man inte tilldten
att resa sig, utan maste rulla pa marken ut ur lunden (Germania 39).

Denna regnator omnius deus bor sannolikt tolkas som *Tiwaz och utgor ett
viktigt argument for tolkningen av Tyr som (f.d.) hoggud (von Schroeder 1914:487-489;
Much 1959:122, 337-342).189 Spekulativt kan man tianka sig att bindandet av hander kan
utgora en rituell, symbolisk, efterlikning av den stympade guden. Man boér dven ta i
beaktande att det i Helgakvida Hundingsbana namns en fjoturlundr ’fjatterlund’, med
kopplingar till Oden (Much 1959:340). Den gudom som stod i centrum for kulten i dessa
manniskors heliga lund utgor sannolikt en kontinental motsvarighet till Tyr.190 I Tacitus

184 Much ger en alternativ tolkning av Tacitus (Germania 9) nimnda tre huvudsakliga gudomar hos
germanerna, Merkurius, Mars och Herkules. Merkurius och Mars tolkas i allméinhet, och sa 4ven av Much,
som motsvarande Oden respektive Tyr. Herkules tolkas oftast som motsvarande Tor, men Much sluter sig
till en tolkning som Fro istallet (Much 1898:231).

185 Tacitus Germania 9. Deorum maxime Mercurium colunt, cui certis diebus humanis quoque hostiis litare
fas habent. Herculem et Martem consessis animalibus placant.

186 Skillnaden i offerbruk mellan Mars och Merkurius tolkar de Vries som utslag av att en stark skiljelinje,
eller rent av motsatsforhdllande (einem scharfen Gegensatz gab) radde mellan gudarna, vilket blir
intressant i forhallande till hur narliggande Tyr och Oden framstalls i vissa kallor (de Vries 1957:10).

187 Annales 1:58. De romerska trupper som aterbesokte stridsplatsen i Teutoburgerskogen fann vitnade
ben spridda bland vapen och histben pd marken. Fiendernas huvuden hade fasts vid tradstammar och i
lundar intill hade man rest altaren diar man offrat de hogre officerarna ur den romerska héaren.

188 Tacitus Germania 39. Vetustissimos se nobilissimosque Sueborum Semnones memorant; fides antiquitatis
religione firmatur. stato tempore in silvam auguriis patrum et prisca formidine sacram omnes eiusdem
sanguinis populi legationibus coéunt caesoque publice homine celebrant barbari ritus horrenda primordia.
est et alia luco reverentia: nemo nisi vinculo ligatus ingreditur, ut minor et potestatem numinis prae se
ferens. si forte prolapsus est, attolli et insurgere haud licitum: per humum evolvuntur. eoque omnis
superstitio respicit, tanquam inde initia gentis, ibi regnator omnius deus, cetera subiecta atque parentia.

189 Meyer sluter sig till en tolkningslinje som ser &skan som centralt naturfenomen i skapandet av
mytologin. Tyr dr da en senare sjalvstandig aspekt av *bunaraz, dskguden. Den etymologiska bakgrunden
till namnet menar Meyer syftar pa ljuset och stralglansen fran blixtarna, inte den skinande dagshimlen
som det vanligvis uppfattas. I linje med detta menar Meyer att semnonernas regnator omnium deus och de
dartill hérande svebernas huvudgud *Zius, ska ses som en nara forvant till Tor/Ponar, eftersom askguden
utgjorde den framste initia gentis bland germanerna. Semnonernas heliga lund ska likaledes ses som en
Torslund, och liksom Tors hammare ar for kort i skaftet ar &ven Tyr stympad i och med att han saknar en
hand. Aven Lokes hdn att han ostraffat kopulerat med b&de Tyrs och Tors respektive gemal, tar Meyer
som bevis for de bada gudarnas néra forhdllande. Som starkaste argument fér Meyer fram att bada
gudarna forknippas med rattsutévning och kriget (Meyer 1891:220-222). Meyer for i detta fram en tes om
en nara koppling mellan Tor och Tyr som inte har fatt nadgot vidare genomslag i den senare forskningen,
och som inte heller finner nagot stod i kallmaterialet.

190 Helander raknar in svenskarna som en stam inom semnonerna, varvid han tolkar Tacitus uppgifter om
semnonernas heliga lund som en beskrivning av den svenska Tyrkulten. Han framfér dven andra lundar
med kopplingar till Tyr (Helander 1906:178-191). Aven om Helanders identifiering av svenskarna som
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Historiae 1V:64 beskrivs hur tencterernas utsinde namner germanernas oversta gud
Mars (praecipuus deorum Mars) (Much 1959:123).

Prokopios ndmner att folket fran Thule (dvs. landet langst i norr) dyrkar manga
olika gudar, som anses bo i himlen, luften, jorden och vattnet, liksom manga vasen som
anses bo i vatten, i kdllor och floder. De offrar mycket och garna, men det framsta och
finaste offret anses vara manniskooffer, och da de forsta krigsfangarna. Dessa offrar de
till Ares, som thuliterna anser vara den storsta/framsta guden. Offrade méanniskor
frambdres inte enbart blodiga till guden, utan de hanger krigsfangarna i galgar av tra
eller kastar dem i torne eller dédar de pa andra gruvliga sitt (De Bello Gothico 11:15)
(Herrmann 1903: 236; Marteinn Helgi Sigurdsson 2002:17). Aven om trakerna nimns
att Ares utgor den framste av deras gudar och dyrkas flitigast (Much 1898:217-218).

[ Jordanes Gaetica kap. 5, namns hur goterna bringar Mars manniskooffer, som
den hogste (krigs)guden, (praesuli bellorum). Detsamma goér hermundurerna i kriget
mot chatterna (Tacitus Annales XIII:57). De offrar dven det forsta krigsbytet till Mars
och fiendens vapen hadngs upp i traden till hans dra (Marteinn Helgi Sigurdsson
2002:18). Dessa exempel visar att Mars/*Tiwaz intog en mycket central plats som
krigsgud hos olika germanska folk.

Saxarnas huvudgud Saxnot/Sahsnot/Seaxnéat har vanligtvis tolkats som
'svardskamrat’, men Much vill framféra en tolkning som ’saxarnas van’. Guden har
krigiska fortecken och man har foreslagit att det kan rora sig om ett namn for
*Tiwaz/Tyr (Much 1898:225-226).191 Rudolf av Fulda berattar om Karl den stores krig
mot saxarna och hur han i detta, ar 772, kom att forstéra deras framsta helgedom
Irminstl, vilket han beskriver som universalis columna.l°2 Bakom denna varldspelare
kan man ana ett gudanamn, Irmin/Hirmin.193 I Miillenhoffs anda har man tolkat [rmin
(jmf. sax. Irminsul) som ett binamn till himmelsguden (Much 1898:196-200).1%94
Miillenhoff menade att hjaltekungen Ermanriks namn (dldre Ermanarikaz 'en kung 6ver
allt, en kung utan motstycke’) ska ses som sprunget ur samma ord som gudanamnet
Irmin, dldre *Irmintiu. Han ville se ett dldre Irminrich i Ermanarikaz, vilket da skulle
fungera som ett binamn for Irmin/*Tiwaz. Som stod for tesen kan man se till
semnonernas regnator omnius deus, vilket i dversattning skulle bli motsvarande just
Ermanarik (Millenhoff 1886:221-222; Roediger 1891:247). Folkslaget (H)erminones
ska dven ses som avlett ur germ. *ermina- *ermana-, samma ord som i sax. Irminsiil,

semnoner ar felaktig, sd var den gudom som stod i centrum for kulten i semnonernas heliga lund sannolikt
en kontinental motsvarighet till Tyr.

1917, Schwietering ansluter sig till denna tolkning och menar att vapnet utgér ett kinnemirke mellan
olika stammar, dar viss dyrkade den spjutbarande Wotan och andra den svirdssvingande *Tiwaz
(Schwietering 1923:290-292). Teorin saknar givetvis arkeologiska beldgg och har inte heller fatt ndgon
vidare uppfoljning.

192 Motsvarande kultiska repliker av virldspelare har man dven rest pa Kkeltiskt omrade, kopplade till
himmelsguden (Green 1995:482).

193 Detta avvisar dock Helm som ett missforstand (Helm 1913:339; 1953:183).

194 Namnet Irmin kan, enligt Giintert, etymologiskt kopplas till indoeuropeiska *aryomen, vediska guden
Aryaman, skr. aryd- ’'trovardig, hedervard, vardig’, ir. aire ’adling, hovding’; ett epitet kopplat till
inkarnerandet av det sociala idealet och samhallets ledare (Giintert 1923:81-82; West 2007:142-143). von
Schroeder vill dven se en koppling till Mitra och den indoeuropeiska héggudsférestillningen i namnet
Irmin, och i hans funktion som krigsgud. Den krigiska funktionen dr da kopplad till funktionen som
stamgud, stamforbundets och tingets beskyddare (von Schroeder 1914:498-502, 566). Irmin tolkar de
Vries 4ven som en variant av *Tiwaz/Tyr (de Vries 1937a:215; se dven t.ex. Rosenfeld 1960:162-167).
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Irmin, feng. eormengrund, eormenpeod, fvn. iprmungandr och Odensheitit iprmunr.195
Ordet har en religios fargning, dven om det i senare tid fatt betydelsen ’stor, tilltagen’ (de
Vries 1957:14-17).196

Tacitus delar upp en grupp germanska stammar i Ingvaeones, Istvaevones och
Herminones. Helm lyfter tanken att folkslagen Ingvaeoner, Istvaevoner och
(H)Erminoner syftar pa folkens stamgudar, eller heroer; vilka da skulle tolkas som Fro,
Oden och Tyr (Helm 1913:330-334). Detta ar en tanke som har haft ganska stort
inflytande, men dar omdebatterad och det ar svart att sdkert belagga en koppling till just
Fro, Oden och Tyr i namnen, vilket &ven Helm papekar (Helm 1913:338, not 126).197

*Istvaz tolkar Mogk etymologiskt som kopplat till stammen isi 'glansa, skina” och
darigenom som synonym med himmelsguden (Mogk 1898:86-96). Eftersom Plinius
kopplar Herminones till Sveberna (vilka var utpraglade Ziusdyrkare) sa har man velat se
en motsvarighet till *Z1u i namnet Hermin/Irmin. Widukind ndmner en gud Hirmin hos
saxarna, som han aven direkt likstiller med romerska Mars. Hirmin bor saledes tolkas
som en motsvarighet till Tyr (Golther 1895 (2011):263-264). Det kontinentalgermanska
kdllmaterialet ger oss en inblick i en forestdllning kring en krigsgud, den germanske
*Tiwaz/*Ziu, med motsvarighet i fornnordiske Tyr.

Votivinskriften DEO MARTI THINCSO ET ALASIAGIS pa en romersk votivsten
fran Homesteads i Storbritannien, har haft stor betydelse i forskningshistorien kring
Tyr. Inskriften ar gjord ar 222-235 e.Kr. pd den ena av ett par altare tillignade Mars och
Alasiagiae. Alasiagiae ar ett kvinnligt gudomspar, som har kopplats samman med
rattsvasendet (Weinhold 1889:2-16; Simek 1995:uppslagsord Alasiagiae; Kaliff &
Sundqvist 2004:43-44).198 Votivinskrifterna utgor ett mycket intressant material som
ger inblick i de kontinentalgermanska stammarnas uppfattning av guden. Inskrifterna ar
narmast identiska, men den ena namner guden som Mars Thincsus, den andra som
endast Mars. En relief pa en sten intill altaret visar en fagel (svan eller gas) och en

195 Much framhaller dock att namnet skulle kunna vara évertaget av Oden fran en aldre héggud (Much
1898:203).

196 1 och med kopplingen mellan Tyr och gudastolpen Irminsiil, vill de Vries se ett méjligt samband med
romerska Jupiter-pelare, da dessa forekommer i provinsomraden och ibland framstaller Jupiter pa ett mer
germanskt vis, med solhjul, spjut, och stigandes 6ver en slagen skaggprydd jatte (de Vries 1957:14-17).

197 Ingvaz, Istraz, Erminaz ser Schneider som en germansk gudatriad med indoeuropeiskt ursprung.
Erminaz motsvarar da den indoeuropeiska himmelsguden. Namnet tolkar han som 'den starke’. Schneider
menar da att Erminaz ar identisk med den germanske himmels- krigs- och rattsgud som brukar ga under
namnet germ. *Teivaz, eller *Tiwaz. Dessa senare kdnnetecknar sig genom namnets betydelse 'den
glansande, himmelske (guden)’ (Schneider 1956:309-310). Ingvaz menar Schneider ar motsvarigheten till
den jordiska fruktbarhetsgudomen, och Istraz den atmosfariska guden, den stormande, skadliga guden
(Schneider 1956:310-331). Ingvaeones syftar sannolikt pa guden Ing, vilken dven kan kopplas ihop med
Fro (fvn. Yngvi-Freyr) i det nordiska materialet. Till tolkningen av Ing som en hypostas av Fré bér ndmnas
att Ing utgor ett runnamn i den fornengelska rundikten, sdledes skild fran Tig/Tyr (Lindow 2001:200). En
tolkning som getts till Ingviones/Ingveones ar att se namnet som en kortform for *Ingu-viniz, ags. Ingwine
"de ndra vannerna, forvanterna (till Ing)” och senare forstatt som “"guden Ings vanner”. Vad Yngvi-Freyr
betraffar sa skulle namnet da kunna tolkas som ett dldre *Ingunar Freyr, ags. fréa Ingwina "Ingwinernas
herre”. Much ger dven en alternativ forklaring av Ingaevones som Ing-aevones, ur ett dldre *aiwa-, aiwo-,
aiwi-, feng. a(w), fsax. éo, fthty. éwa ’(helig) lag, ratt’. Ing-aevones skulle da tolkas som "de som f6ljer Ings
lag, folket som dyrkar Ing”. Glintert foljer denna tolkningslinje i sin diskussion om namnet och menar att
dven Irmin/Irmingot bor tolkas i linje med detta (Glintert 1923:81-82, 90-95), dvs. som en hdggud och
hogsta moraliska instans. Man har dven tankt sig ett dldre Ingunar drfreyr "Ingwinernas aringsherre”
(Much 1898:200-202; Fisher 1970:156). Helm tédnker sig ett dldre *Ingvaz-Tiwaz (Helm 1913:330-334).
Tesen om en koppling mellan de tre germanska gudanamnen och den fornnordiske Fré ar omtvistad.

198 Alexander Haggerty Krappe vill dock koppla dem till férestillningen kring valkyrior, genom deras
relation till krigsguden Mars/*Tiwaz (Haggerty Krappe 1926:55-57).
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krigare bevdpnad med hjalm, spjut och skold, tolkad som en avbildning av Mars
Thincsus. Man har i allmdnhet uppfattat gudens binamn Thincsus som kopplat till tinget
(Hultgard 2007a:930). Man har dven menat att mned. Dijsdach, Dijsendach ’tisdag’,
skulle kunna hdrledas ur ordet thincsus, och motsvara ett dldre veckodagsnamn hos
franker och saxare. Detta forutsatter dock ett got. *peihs, germ. *pinsaz, vilket mojligen
aterfinns i stamnamnet *tenqos-. Hur detta ord ska forstas ar dock oklart dd ordet har
haft en lang betydelseutveckling (Much 1898:194-195). Det kan inte tas som sdker
intdkt for ett dldre veckodagsnamn, dn mindre som intdkt for en utpraglad rattsfunktion
for guden *Tiwaz. Mars Thincsus, tolkar Helm som att *Tiwaz/Tyr genom sin funktion
som huvudgud och krigsgud fatt en roll kopplad till tinget (tinget ska da i férsta hand
forstds som folksamling), och rattskipningen inom krigsharen (Helm 1913:365-370;
1953:242-243). Man skulle mojligen kunna se namnet som ett exempel pa hur
Mars/*Tiwaz har utvecklat lokala epitet och drag av "lokalgudom” (Hultgard 2014:23-
29). Votivstenarna ar resta av germanska soldater i romersk tjanst, och det ligger
onekligen nara att tolka dem som resta av yrkessoldater till Mars/*Tiwaz just i egenskap
av krigsgud.

En germansk centurion av 20:e legionen reste en votivsten med inskriften
MARTI HALAMARDPO SACRUM... (daterad till 10-40 e.Kr.) i Roermond, Nederldnderna.
Guden Mars Halamardus tolkas som "Mars (dvs. *Tiwaz) mannamdrdaren”, vilket ar ett
epitet som skulle passa krigsguden Tyr bra och bor tas som ett ganska sakert belagg for
*Tiwaz framstaende krigiska aspekt (de Vries 1937a:171; Simek 1995:uppslagsord Mars
Halamardus; Kaliff & Sundqvist 2004:44).199

4.2.2 Tyr och baltiska analogier

Det baltiska omradet angransar till det nordiska och kulturkontakten har varit livlig
under forhistorisk tid. Baltisk religion har bevarat sina forkristna traditioner och
mytiska motiv betydligt ldngre dn andra europeiska omrdden, eftersom balterna
kristnades betydligt senare dan andra folk i Nordeuropa. Sarskilt lettisk religion utgor
genom ett gediget insamlande av ballader och folkpoesi en viktig kalla till den baltiska
religionen (Puhvel 1974:75-76; West 2007:18). Det baltiska materialet medfor har aven
en jamforelse pa den tredje nivan. Intressant for sammanhanget ar att det baltiska
materialet inte har bevarat nagon forestallning kring en krigsgud, eller himmelsgudens
krigiska aspekter. Det litauiska diévas och lettiska dievs ‘'gud’ har ansetts ha bevarat den
ursprungliga indoeuropeiska himmelsgudens betydelse, genom att det aven betecknar
’himmel’ och ’himmelsk’ (von Schroeder 1914:528; Biezais 1961:29-43; 1976:160-161).
I sina tidigare verk ar Haralds Biezais dock kritisk till att den lettiska himmelsguden
Dievs kan kopplas samman med de indoeuropeiska motsvarigheterna for att utréna
Dievs karaktdr. Han tillbakavisar flera tidiga teorier som har velat se Dievs som en
ursprungsform av den indoeuropeiska ljus-, himmels- och/eller hégguden, med stéd av
etymologin.200 Aven bruket av ordet/namnet i killtexterna pekar mot att man i férsta
hand har uppfattat ordet som 'Gud/gud’, inte som 'himmel’ (Biezais 1961:13-43). Det
kan vara intressant att notera att det lettiska Dievs 'Gud’ och dievs 'gud’ réner samma
problematik som det fvn. Tyr 'Gud’ och tyr 'gud’. I bada fallen fungerar orden som dels

199 Simek ar dock kritisk till epitetets tolkning och féresprakar en tolkning av Tyr som tings-/rittsgud
framfor en tolkning som krigsgud (Simek 1995:uppslagsord Tyr).

200 Se 3.5 Etymologin.
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namn pa en specifik gud och dels som allman beteckning for gudarna. I vissa kalltexter
ar det dven i det lettiska materialet svart att avgoéra om det dr guden Dievs eller gudar i
allmdn mening som asyftas (Biezais 1961:51-89).201

[ baltisk religion finns ett himmelskt gudapanteon, gudafamiljen bendmns dievi
debess 'de himmelska gudarna’. Dievs framstdlls som den maktigaste guden i detta
panteon. I en kronika fran 1200-talet ndmns han som Diverikiiz ’gudarnas
ledare/harskare, himmelsk harskare’ vilket tydligt pekar mot en hoggudsgestalt (von
Schroeder 1914:529-530; Widengren 1946:85-87; 1953: 54-95; 1969:46-86; Puhvel
1974:78-79). Han sags husera pa '"Himmelsberget’ och framstalls som en framgangsrik
bonde, som odlar sad och brygger 6l. Han interagerar i manniskornas varld och hjalper
till i det dagliga arbetet, varfor han sannolikt dven erholl en kult (Biezais 1961:112-176,
228-239). Dievs har dven karaktirsdrag av ett hogsta moraliskt vasen och
odesbestammande egenskaper (Biezais 1961:177-227).202Vid sidan av Dievs har den
lettiska folkreligionen bevarat en ljusgud, Usins. Den lettiska ljusguden verkar dock inte
ha nagot slaktskap med Tyr, utan likna narmast Fro, bade etymologiskt och i sin
egenskap av fruktbarhetsgud och sin koppling till hasten (Biezais 1976:155-189).
Dumézil har dven velat se litauiska Stribogli som en indoeuropeisk gud, motsvarande
Mitra-Varuna, kopplad till forsta funktionen i tripartite-systemet. Stribogti skulle da vara
sammansatt av Stri-bogii, vilket motsvarar ett dldre *patri-bhagos, och ddarmed vara
analogt med skr. pita dyauh och lat. Ju-piter, alltsd en himmelsk gudafader (Fisher
1970:147-148).

Dievs familjemedlemmar personifierar naturfenomenen, sdsom solgudinnan
Saule ’sol’ och askguden Pérkons 'dska’. Utover himmelsguden, som gestaltas som en
fadersgestalt, finns det inga tydliga analogier till Tyr i det baltiska materialet. Ingen
framtradande krigsgud har bevarats. Inte heller Dumézils tripartite-system, dar Perkons
placeras i andra funktionen, som krigare, hdller for kritisk granskning, da Perkons
krigiska sida endast med svarighet kan ses som framtradande (Biezais 1972:167-168,
178-179).

Jamforelsen inom den andra nivan visar att Tyr finner stora likheter i
kontinentalgermanska analogier. Sannolikt maste man se den fornnordiske Tyr i ljuset
av de kontinentala analogierna, och bada materialen pekar mot en utpraglad krigsgud.
Det baltiska materialet har inte bevarat nagon eventuell forestadllning kring en krigsgud,
utan de enda analogier som kan kopplas till Tyr aterfinns i hans indoeuropeiska
ursprung som himmelsgud.

201 Bjezais tanker sig att det i samtliga fall &r guden Dievs som &syftas. Betydelsen 'gud (i allmin mening)’
skulle da vara en sen utveckling eller ett missforstand (Biezais 1961:51-89).

202 Bjezais tdnker sig att Dievs roll som hégsta vasen och himmelsgud hinger ihop med en tidigare
pastoral eller pa annat satt icke-jordbrukande ekonomi i Lettland. Att Dievs delar 6desfunktionen med en
moderlig gudinna utgoér en synkretism dar modergudinnan ska kopplas till den senare jordbrukande
befolkningen (Biezais 1961:205-206, 213). Tesen maste dock anses svarbelagd och haltar védsentligt.
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4.3 Jamforelse inom den tredje nivan

4.3.1 Tyr och keltiska analogier

Aven om det keltiska materialet 4r ndgot mer avligset det fornnordiska, sd kan en vidare
utblick ge en intressant bakgrund till den norréna gestaltningen av Tyr. Tolkningen av
Tyr som en aldre krigs- och himmelsgud finner stéd i att kelternas krigsgud aven
fungerade som himmelsgud, eller ar en utveckling av en aldre himmelsgud.
Kallmaterialet bestdr av dels Kkontinentala inskrifter fran romersk jarnalder och
romerska beskrivningar av keltiska folk, dels brittiska inskrifter och bevarad litteratur
(West 2007:16). Brittiska och galliska Mars Leucetius 'den ljuse, skinande’ visar
tillsammans med binamnet Camulus, ir. Cumall 'himmel’, pa gudens roll som
himmelsgud. Den keltiska Mars binamn Rigisamos '"den konungsliga, maktigaste, kungen
over kungar’, Leucetius 'den ljuse, den skinande’, och Albiorix 'varldsharskare’, visar
samtidigt pa en mycket hogt uppsatt konungslig och harskarroll (Much 1898:214-215;
von Schroeder 1914:524-525). Man kan mdjligen ana en koppling till kungarollen dven
hos Tyr, genom kenningen tys gttungr, men sannolikt ska tyr i det fallet tolkas som
appellativet och syfta pa Fro (Sundqvist 2002:164).

Den iriska mytologin ar bevarad i litterara kallor, fran 600-talet som tidigast.
Forutom en del korta poetiska fragment, sa bestar materialet av narrativ prosa. Den
iriska mytologin ar dar atergiven i form av fyra storre grupper av hjilteepos
(Ulstercykeln, Fenniancykeln, Kungacykeln och den mytologiska cykeln), fran 700-1100-
talet. Det brittiska materialet bestar av poetisk litteratur och prosa fran i huvudsak 900-
1100-talet, 4ven om vissa dikter antas vara dldre. Det mest framstdende verket ar
Mabinogion, en samling mytiska berattelser nedskrivna under 900-1000-talet (West
2007:16-17). Den iriska mytologin aterger en berattelse om tva slag vid Mag Tuired. |
det forsta slaget segrar (de gudomliga) Tuatha Dé Danann 6ver sin fiende Fir Bolg (som
har tolkats som en historisk person). I det andra slaget besegrar Tuatha Dé Danann sina
fiender Fomorierna (som oftast har tolkats som doédsgudar eller dodsdemoner och
morkrets makter). | det forsta slaget vid Mag Tuired forlorar Tuatha Dé Dananns ledare,
Nuadu, sin ena hand, och blir darfér ansedd som opassande som ledare, och avsatt, tills
hans hand ersétts med en ny hand av silver, varefter han far epitetet Nuadu Argetldm
'Nuadu med silverhanden’. Med den nya handen kan han aterta sitt ambete, vilket leder
fram till det andra slaget vid Mag Tuired. I det andra slaget blir Nuadu dédad av
fomoriernas harledare Balor, som ar endgd, men vars blick ar féorlamande, fjattrande.
Balor dodas i samma slag av en av Tuatha Dé Dananns framsta krigare, Lug, sonson till
Balor (Turville-Petre 1964:160-161; Maier 1994:37, 252; Mac Killop 1998:uppslagsord
Lug). Nuadas likhet med Tyr ar pafallande, liksom Balors med Oden.203 Aven Lug har
stora likheter med Oden, da han bar ett magiskt spjut (liksom Cta Chulainns spjut Gae
Bolga) och eggar sina stridskamrater genom att hoppa runt dem pa ett ben och titta med
endast ett 6ga, samtidigt som han reciterar magiska formler (Turville-Petre 1964:160-
161; Maier 1994:136).

Den iriska mytologins Nuada Argetlim ”"Nuada med silverhanden” och
kimbrernas kung Lludd Llawereint "Lludd silverhand” utgor en intressant och sldende
parallell till den enhdnte Tyr. Lludd har etymologiskt harletts ur ett angliserat Nudd av
Nuadu. Samma gud och namn aterkommer dven i guden Nodon, som aterfinns i

203 Aven Oden beskrivs ha egenskapen att kunna forlama stridande motstdndare och géra deras vapen
obrukbara, med sin blick.
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votivinskrifter (Maier 1994:210).204 Sannolikt ror det sig om en gemensam forestallning,
baserad pa ett gemensamt arv, snarare dn ett 1an (de Vries 1957:23).205 Den endgde
Balor bor ses i jamforelse med Oden. Att en enhdnt och en endégd gud agerar som
krigiska ledare i samma mytiska episod utgor en intressant parallell till Tyr och Oden.

Mojligen bér man dven ta in den keltiska Dagdd i tolkningen av en himmelsgud
hos kelterna. Dagda framstalls som ledare fér Tuatha Dé Danann och utgér en héggud
och fadergestalt, kallad med epitetet Eochaid Ollathair ’allfader’ (ett epitet som ar
genomgdende for indoeuropeiska himmelsgudar), liksom Ruad Rofesa 'den maktige med
den stora visdomen’. Namnet ar etymologiskt sprunget ur *Dago-dévos 'den gode guden’
(Chadwick 1971:170-171; Maier 1994:94; Cunliffe 1997:186). En keltisk motsvarighet
till Mars ar Catu-rix, tolkat som ’stridskonung’. En saxisk motsvarighet aterfinns i
Headoric. Det forsta namnelementet, kelt. *katu-, motsvarar germ. *hapu-, *hadu- ’slakt,
slag, kamp’ och aterfinns i det fornnordiska gudanamnet Hodr. Det har pa tveksamma
grunder foreslagits att Hoder och Tyr skulle utgéra synonymer. Efterleden, ric ’konung’,
motsvarar binamnet for Heimdall, Rigr, och ir. ri, gall. *rigs (Much 1898:227, 245, 257).

Mars forekommer pa det keltiska omradet med manga olika epitet i de
romerska gransprovinserna, troligen handlar det om lokala stamgudar, varianter av en
gemensam forestdllning kring en krigs- och ursprunglig himmelsgud.2% De allra flesta
forekommer i Akvitanien, med det finns beldgg fran hela det keltiska omradet. Vissa
binamn och epitet har knutits till bade Mars och Merkurius, medan andra ibland kan
fungera som egna gudomar (de Vries 1961b:56-61). Inskrifter namner Mars Alator, Mars
Belatucadrus, Mars Cnabetius, Mars Cocidius, Mars Corotiacus, Mars Segomo, och Mars
Teutatis (Green 1992:uppslagsord Mars; 1995:473-474).207 Mars Albiorix, Mars Camulus,
Mars Leucetius, Mars Nodens, Mars Rigisamos och Mars Thincsus har redan namnts.

Mars Alator aterfinns pa en inskrift D(EO) MARTI ALATORI pa ett silverfat fran
Barkway, Hertfordshire. Fatet ar dven utsmyckat med en ikonografisk atergivning av
guden, sdsom en krigare med skold hjalm och spjut. Namnet dyker dven upp pa ett altare
fran South Shields i Nordengland (Maier 1994:uppslagsord Alator). Det ar tolkat som
'Mars som fostrar sitt folk’ och liknar darmed Mars Smertrius, se nedan (Mac Killop
1998:uppslagsord Alator). Mars Cnabetius betyder "Mars den stympade” och utgoér en
direkt motsvarighet till mytologins Nuada Argetldm "Nuada med silverhanden” och den
fornnordiske Tyr. Man kan sarskilt framhava likheten med Tyrs synonym einhendr ds
"enhant asagud”. Namnet forekommer pad votivinskrifter frdn Tholey, Wahlscheid,

204 Mars Nodens har ibland tolkats som "Mars den rike”, eller "Mars molnskaparen”. Namnet férekommer i
helgedomar, med framst helande egenskaper (Green 1992:uppslagsord Nodens).

205 Darmed kan man sluta sig till att motivet med Tyrs enhinthet dr samgermanskt och i Muchs mening
bor denna forestallning ha spridit sig via Tyskland, da detta ar det enda omrade som kelter och germaner
bor ha utvaxlat religiost tankegods (Much 1898:214-217).

206 yid vissa helgedomar har krigsguden dven getts en sjukdomsbekimpande funktion, méjligen som en
utveckling ur funktionen som stammens skyddsgud. I samtliga fall verkar krigsguden vara skild fran sol-
och himmelsguden (till skillnad mot mytologin, dar krigsguden Lug kopplas samman med ljuset), tolkad
genom interpretatio romana som Jupiter (Green 1995:474-478, 482-484; Mac Killop 1998:uppslagsord
Lug).

207 Utdver dessa forekommer dven ett antal som inte har kunnat tolkas, eller som inte getts en krigisk
tolkning: Arixo, Barrex, Beladonnis (mojligen ’‘forstoéraren’), Bolvinnus, Braciaca, Britovis, Budenicus,
Buxenus, Cabetius, Cariocecius, Carrus, Cemenelus, Cicollius, Cocosus, Condatis, Dinomogetimarus, Divanno,
Dunatis, Glarinus, Harmogius, leusdrinus, Lacavus, Labatius, Lenus, Leucimalus, Medocius, Mogetius, Mullo,
Nabelcus, Neton, Ocelus, Ollondius, Randosatis, Riga, Rigonemetis, Rudianus, Sinatis, Smertrius, Tritullus,
Vincius, Visucius, Vitucadros och Vorocius. Sannolikt representerar de lokala binamn pa en gemensam
forestallning kring en krigsgud (MacCulloch 1911 (1992):27-28; Maier 1994:38, 47, 49, 57, 61-62, 257).
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Hittigweiler, Erbstetten, och Osterburken, i Tyskland (Maier 1994:80). Mars Cocidius
betyder "Mars den (blod-)réde” och syftar mojligen pa "Mars den blodige”. Saledes ett
malande epitet for en krigsgud. Tva silverbrickor fran Bewcastle aterger aven
stiliserade, bevdpnade krigare, under namnet Cocidius. I 6vrigt forekommer namnet pa
ett tjugotal inskrifter fran Nordengland och forknippas med den romerska haren (Green
1992:uppslagsord Cocidius; Maier 1994:80). Man har dven velat se honom som
narstdende Mars Segomo och Mars Belatucadros (Mac Killop 1998:uppslagsord Cocidius).
Mars Segomo betyder "Mars segraren” och kan inte ses som annat an ett krigiskt epitet.
Stammen sequani, vid Lyon, dyrkade guden under detta namn. Det verkar dven foreligga
en koppling till hasten och beridna krigare i det ikonografiska materialet kopplat till
Mars Segomo. Man kan dven knyta ett iriskt personnamn, Nia Segamoin "Segomos
tjanare/krigare”, och en gudinna Segomanna, till epitetet (de Vries 1961b:58; Green
1992:uppslagsord Segomo; Mac Killop 1998:uppslagsord Segomo). Mars Corotiacus
aterfinns lokalt pa brittiskt omrade och gestaltas som en beriden krigare, som trampar
ned sina fiender. Kopplingen till hasten, och den beridna gestalten ar sarkilt utbredd i
ostra delarna av det brittiska omradet (Green 1992:uppslagsord Corotiacus).

Mars Belatucadrus tolkas som ’Mars den ljuse/skinande’ och kan ses som
associerad med himlen eller den skinande dagen (Green 1992:uppslagsord
Belatucadrus; Mac Killop 1998:uppslagsord Belatucadrus). Man skulle dven kunna tanka
sig en koppling till fvn. tirr, en slags gudomlig glans som erhdlls genom strid (se 3.5
Etymologin). Namnet forekommer i 25 inskrifter fran Nordengland (Maier 1994:40).
Mars Leucetius aterfinns pa en inskrift tillsammans med gudinnan Nemetona. Dessa
aterfinna forutom pa brittiskt omrade, daven pa kontinenten, vid bland annat Mainz.
Namnet kopplas i andra inskrifter samman med krigsgudinnan Bellona. Det foreligger
sadledes en koppling mellan krigiskheten och ljusaspekten i den keltiska varianten av
guden (Hopkins 1932:39-42; Green 1992:uppslagsord Leucetius).

Mars Teutatis kopplar guden till funktionen av hogste gud, hoggud. Teutates har
etymologiskt tolkats som *teuto-valos 'stamfader/-gud for folket’, dar kelt. *teutaq, ir.
*tuath, wal. tud 'folk’ motsvarar fvn. pjéd 'folk’, vilket stoder tolkningen av guden som en
stamgud, och krigsgud genom sin funktion som stammens beskyddare. Guden tolkas
enligt interpretatio romana som omvaxlande Mars och som Merkurius, vilket kan ge en
fingervisning om att dven den keltiska motsvarigheten till Tyr/Oden vaxlar i tolkningen
som Mars/Merkurius (Gorman 1987; Maier 1994:311-312; Cunliffe 1997:185; Mac
Killop 1998:uppslagsord Teutatis). Aven teutates skulle kunna ses som ett ursprungligt
appellativ, som med tiden kommit att bli ett namn (Mac Cana 1973:31). Triaden Taranis,
Teutates och Esus namns av den romerske poeten Lukanus under 100-talet e.Kr., och
manniskooffer framférdes pa olika satt till de olika gudarna. Taranis offer branns, och
Teutates offer dranks, medan Esus offer hdngs. Man har darigenom velat tolka
Gundestrupskittelns ikonografiska motiv som en gestaltning av Teutates. Aven Esus har
tolkats som barande betydelsen 'god’ i meningen "allkunnig” (eng. all-competent), samt
som ett epitet 'herre (eng. lord)’ (Green 1995:uppslagsord Teutatis; Cunliffe 1997:185;
Mac Killop 1998:uppslagsord Teutatis). 208

208 Schneider tycker sig se ett monster med en gudatriad dven i keltisk religion. Triaden Taranis, Teutates
och Esus motsvarar da den indoeuropeiska gudatriaden, och manniskooffer framférdes pa olika satt till de
olika gudarna. Taranis offer bréanns, vilket da kopplar honom till himmelsgudens funktion; Teutates offer
drénks i linje med jordgudens koppling till vattnet, medan Esus offer hidngs. Namnet Taranis tolkas som
‘den larmande, latande, askande’ och ar alltsa kopplad till dskan, genom kelt. taran ’aska’ (Schneider
1956:322-323; Cunliffe 1997:185). Detta borde da egentligen géra honom till en motsvarighet till Tor,
snarare an Tyr.
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I Caesars De Bello Gallico aterfinns en beskrivning av en krigsgud (tolkad som
Mars genom interpretatio romana) som erhaller krigsbytesoffer i form av krigsfangar,
djur samt vapen och utrustning; men man har inte kunnat sluta sig till vilket emiskt
namn som doljer sig bakom guden. Han beskrivs som bella regere "harskar over kriget”
(de Vries 1961b:56; Maier 1994: 204-205, 225-226; Cunliffe 1997:191-192). Denna
beskrivning kan jamféras med hur Tyr framstalls i Skdldskaparmdl (se ovan).

4.3.2 Tyr och skytiska analogier
Herodotos utgor en mycket viktig kalla till forstdelsen av Tyrs analogier. 1 sin
historieskrivning beskriver han bland annat skyternas religiosa seder. Det som framfor
allt ar av intresse ar hans relativt noggranna beskrivning av kulten tilldgnad skyternas
krigsgud, genom interpretatio graeca tolkad som Ares.20° Ares beskrivs som deras
framsta gudom och dr den ende som tilldgnas kultbyggnader och gudabilder inom den
skytiska kulten. Beskrivningen av Areskulten ar tillrackligt intressant for att citeras i sin
helhet:

Herodotos historia, Fjdrde boken: Skyternas seder och bruk, i 6éversittning efter
Claes Lindskog (2004), med modifikationer av forfattaren (markeras med
originaléversattningen i parentes):210

62. Pa detta satt offrar de at de andra gudarna, och dessa ar deras offerdjur.211 At Ares offrar de diaremot
pa foljande satt. I vart och ett av de olika landskapen finns upprest at Ares en helgedom av foljande
beskaffenhet. Risknippor ar lagda ovanpa varandra, sa att de bildar en hojd, tre stadier bade i langd och
bredd, men inte lika hog. Hogst uppe ar det en flat fyrkant. Tre av sidorna stupar lodratt ner, men den
fijarde sidan ar langsluttande. Varje ar kor de dit etthundrafemtio lass med risknippor, ty hogen séitter sig
alltid under vintern. Ovanpa hogen star ett sviard av jirn (en gammal jarnsabel), och det ar Ares’
kultobjekt (gudabild).212 At denna sabel offrar de arligen boskap och histar, och de offrar at denna sabel
rikligare dn at de ovriga gudarna. Av alla de fangar, som de tagit i krig, offrar de en pa hundra. Darvid
tillgar det inte pa samma satt som med boskapen, utan helt annorlunda. Forst hiller de ndmligen vin 6ver
fangens huvud, slaktar honom 6ver ett kirl och bar sedan upp detta for rishogen, dar de haller blodet 6ver
svardets topp (sabeln). Nedanfor helgedomen forfar de daremot pa foljande satt. De hugger av hogra
armen anda upp till axeln pa alla de offrade manniskorna och kastar den upp i luften. Efter att sedan ha
fullgjort de 6vriga offren vinder de hem. Armen blir liggande, dar den f6ll ner, och kroppen blir liggande
for sig.

Har har vi sannolikt det narmaste som vi kan komma en direkt beskrivning av en kult
tillagnad en krigsgud analog med *Tiwaz/Tyr. Att ena armen huggs av leder osokt
tankarna mot den enhénte Tyr. Kastandet av armarna upp i luften skulle dven kunna ha
gett upphov till en forestallning om att krigsguden befinner sig i himlen, vilket aven det i
sa fall utgor en likhet med Tyr. Tord Olsson har belyst att de religiosa forestallningarna
och utsagorna inte alltid foregar de rituella bruken, utan att aven de rituella bruken i sig
kan ge upphov till religiosa utsagor (Olsson 2000:9-19). Man kan inte gora ndagra
langtgaende slutsatser av skyternas rituella bruk, men tanken for en kongruens mellan
seden att kasta de avhuggna armarna upp mot himlen och den tilltdnkta mottagarens

209 Skyterna dyrkade dven en himmelsgud, genom interpretatio graeca tolkad som Zeus, vilket visar att
krigsguden dven hos skyterna var skild fran himmelsguden (Meuli 1935:141, 160-161).

210 Se dven utgéva av Macaulay 1890.
211 ge beskrivning av djuroffren nedan.
212 Gr. agalma (Lincoln 1991:201).
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vistelseort bor dnda lamnas Oppen. Att kultobjektet utgors av ett svird kan finna
paralleller hos bla. trakerna och osseterna (se Raevskiy 1993:20-21; Parzinger
2004:102-103; Tuite 2004:482, not 25). Man har dven arkeologiskt funnit resterna efter
en sddan hog av risknippen som Herodotos omtalar, i Nosaki, i ZaporoZ, Ukraina (Asheri
et al. 2007:627). Man bor dock aven se till Lukianos dialog med skyter, som beskriver
hur man avlagger eder vid sviardet och vinden. Det intressanta i sammanhanget ar att
svardet och vinden ses som symboler for det gudomliga, genom att vinden ger upphov
till livet och svardet orsakar dod, utan att se dem som kultobjekt identifierat med nagon
specifik namngiven gudom (Toxaris 38). Att svardet tas som symbol fér dodandet och
déden som fenomen ligger i linje med Herodotos identifikation av svardet som symbol
for en krigsgud, aven om namnet saknas.?13

Om djuroffren namns att man stryper djuret, varefter man flar det och tillagar
kottet till en maltid.22* En del av kottet och indlvorna avskiljs som forstlingsoffer.
Framfér allt hidsten ska ha varit ett framtridande offerdjur.215 Aven skyternas
stridsseder kan vara intressanta att se i sammanhanget. Herodotos beskriver att de vid
nedldggandet av en fiende dricker av dennes blod, varefter man tar en skalp, eller hela
huvudskalen. Den senare anvands senare som dryckesbagare vid hogtider. Vid en arlig
hogtid utfors daven ett gemensamt libationsoffer, med hévdingen som kultledare, dar
bara de som dodat en fiende under aret far dricka av det gemensamma vinet. Det ar
aven brukligt att dra av skinnet fran hogra handen pa fienden och anvanda dessa till sina
pilkoger. En besegrad skytisk krigare brukar daven fa hogra handen avhuggen (Herodotos
Historia, fjdrde boken, kap. 62-64, efter Lindskog 2004, se dven Macaulays oversattning
fran 1890; se dven kommentarer i Lincoln 1991:202-203; Asheri et al. 2007:628-629).
Herodotos har ansetts ha ett hogt varde som kalla till den skytiska kulturen (Asheri et al.
2007:548-555; jmf. dock kritik i Hartog 1979 och Weimer 2011:21-38).

4.3.3 Tyr och ovriga indoeuropeiska analogier

Studiet av indoeuropeisk religion utgar av naturliga skal fran sprakforskningen. Centralt
i indoeuropeisk religion har man tiankt sig en himmelsgud, da denne aterfinns i manga
indoeuropeiska kulturer. Gemensamt for de indoeuropeiska religionerna ar att gudarna
beskrivs som ” de himmelska”, vilket framkommer genom ordens gemensamma rot.216
Utifran detta har man tankt sig en grupp (av obestamt antal) gudar som residerar i
himlen, medan andra finns i jorden eller luftrummet daremellan (West 2007:3-11, 120-
123, 166-168).

213 Att den skytiske krigsguden férknippas med eder pa detta sitt kan ses som ett argument for
tolkningen av Tyr som rattsgud; men den skytiska utsagan ar samtidigt tydlig med att han erhéller denna
roll just i egenskap av krigsgud. Vissa har tolkat detta som en skytisk svardskult, men mer sannolikt ska
man forsta svardet i Lukianos dialog som en symbol fér gudomen, liksom hos Herodotos (Jacobson
1995:55).

214 Detta offerbruk framstills i kontrast till den grekiska, som innehaller brannande av eld, libationsoffer
och en blodigare slakt av offerdjuret. Att inget blod far spillas aterfinns i altaiska kulturers offertraditioner
(Asheri et al. 2007:626).

215 Detta bekriftas i arkeologiskt material (Asheri et al. 2007:626). Aven i den fornnordiska religionen
verkar hasten ha utgjort ett framtradande offerdjur. Simek vill dock se tjuren som det mest framtradande
offerdjuret till Tyr, vilket helt saknar belagg (Simek 1995:uppslagsord Tieropfer). 1 den skytiska kulten av
Ares offrades dven far och getter (Jacobson 1995:55).

216 Se 3.5 Etymologin.
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Den indoeuropeiska himmelsguden Dyaus, *D(i)yéus intar en mycket central
plats i diskussionen kring ett indoeuropeiskt ursprung hos Tyr.217 Den vediske Dydus
beskrivs ofta som en passiv himmelsgud, men ar dnda aktiv i vissa myter. Han utgor
ingen central mytgestalt, utan ndmns framst i samband med Dyavaprithivi '"Himmel och
Jord” (Oppert 1905:316). Den grekiske Zeus diremot, framstidlls som en aktiv
gudakonung. Han &ar ndra forknippad med dskan och stormen och hos Homeros
forekommer poetiska omskrivningar som “molnsamlaren”, "den som har moérka moln”
”Askaren hogt upp” och "Askviggens kastare”. Regnet kan beskrivas som dids émbros
'Regn-Zeus’, vilket visar att han identifieras med himlen och att blixten fungerar som en
epifani, Zeus Kataibates. Ikonografiskt framstélls han som bevdpnad, med en dubbelyxa,
eller en askvigg. Han residerar bland molnen pa bergens toppar (Cook 1904:266-269;
Burkert 1985:126; West 2007:168-169). Alla dessa egenskaper dr dterkommande for
himmelsgudar inom de indoeuropeiska religionerna, menar Schneider (Schneider
1956:300-307).

Zeus utgor saledes en tydlig och klar himmelsgud. Han harskar i ett himmelskt
ljusrike, och namnet ar etymologiskt utvecklat ur samma rot som den vediske Dyaus,
skr. dydus ’stralande himmel’, Dydus pitar "himmelsfader’. Aven lat. sub Iove "under lovis
(dvs. himlen)” bor tas i beaktning (Hopkins 1932:20-21, 26-27; Seebold 1991:29-31).
Zeus framstélls likaledes som en allseende gud, epitetet gr. Euruopa 'med vid syn’, och
flerfaldigt beskrivs Zeus allseende och allvetande egenskap. En liknande allvetande
egenskap, skr. visvdvedas-, tillskrivs den vediske Dyaus, Mitra och Varuna, liksom den
avestiska Ahura Mazda. Sannolikt dr denna egenskap starkt sammankopplad med
gudarnas celesta karaktar. Det verkar i vissa fall dven finnas en koppling till gudarnas
juridiska roller, vilket blir intressant i forhdllande till tolkningen av Tyr som en dieu
juriste. En germansk motsvarighet skulle kunna ses i Hildebrandslied 30, dar Hildebrand
svar en ed vid himmelsguden Irmin, wettu Irmingot obana ab heuene ”lat Irmingot veta
fran ovan himlen” (West 2007:171-173). I det fornnordiska kallmaterialet finns en
liknande formulering, dar eder svars vid guden UlL I Atlakvida 30 namns att eder har
svurits "vid Sigtyrs berg och vid Ulls ring” (at Sigtyss bergi ok at hringi Ullar). Ull har,
utifran denna vers, tolkats i linje med Mitra, som edernas beskyddare (Glintert 1923:71-
72). Sigtyr ar en kenning for Oden och den ring som asyftas ar troligen en slags edsring
(Nordberg 2006:406f).218

Epitetet 'fader’ ar en gemensam indoeuropeisk formulering, som dterkommer i
hett. Attas Siu$, skr. Diaus pitar, gr. Zev matep, lat. lu-piter, Diespiter, luw. Tatis 1Tiwaz,
och lett. Dievs debess tévs "Gud, fader i himlen”, samt ir. Oll-athair ‘allfader’ med en
rekonstruerad fras *sindos dago-deiwos ollo-[p]atir (Watkins 1995:8; West 2007:170-
171). 219 Intressant i sammanhanget kan vara att det dven forekommer
sammansattningar med Mars: Mars piter (Grimm 1882:196). Det finns ingen sddan
formulering med Tyr bevarad.220 En tankbar hypotes ar dock att kenningen Alfadir
'Allfader’ som tillskrivs Oden skulle kunna vara ett epitet som i ett tidigare skede
tillskrivits Tyr. Tyr skulle i sd fall passa in pa ett smidigare sitt bland de 6vriga
indoeuropeiska himmelsgudarna.

217 se 3.5 Etymologin.
218 Se ovan 4.1.2 Tyr och Ull/Ullin om Ulls relation till Tyr.

219 pet aterkommande epitetet ‘fader’ som kopplas till himmelsguden bér snarast tolkas som en
familjefaders-roll (lat. pater familias), an som en varldsskapar-roll (Watkins 1995:8). En "gudarnas
familjefader”, sdsom denna gud ocksa framstélls i t.ex. baltisk religion.

220 Det narmaste man kommer dr Fimbultyr, se 3.2 Skaldedikter och kenningar.

73



Romerske Jupiter har manga likheter med grekiske Zeus, men rader dven 6ver
seger i strid, dkrarnas fertilitet och dkallades nar eder skulle svdras. Som Iuppiter
Optimus Maximus dyrkades han som den framste i det romerska panteonet (Dumézil
1970:176-204, 283-291). Han har kvar en funktion som himmelsgud, vilket kommer
fram framst i poetiska sammanhang. Poetiska omskrivningar som sub loue "under (bar)
himmel”, motsvarar prosans sub diuo.

Tyr och Zeus verkar dock inte motsvara varandra som himmelsgudar i den
mytologiska framstéllningen. I det nordiska och germanska materialet ar dskan och
blixten som vapen forknippad med en annan gud an den krigiske och himmelske Tyr,
namligen Tor. Denna askgud framstalls istdllet som himmelsgudens son, vilket sedan har
overforts pa Oden, om denne tagit Tyrs plats.221 Nar da Tor och Tyr reser tillsammans i
Hymiskvida sa kan det vara rester efter ett mycket dlderdomligt motiv, om man tinker
sig att det speglar en adldre och mer arkaisk koppling mellan himmelsguden och
askguden.

Inom det indoeuropeiska religionsarvet kan man aven se ett mytiskt motiv dar
en gud eller hjalte dodar en drake, eller annat monster. I den fornnordiska eskatologin
framstalls Oden kimpa mot Fenrisulven (Tyrs drkeantagonist), med ordvalet vid tilf vega
”strida mot ulven” och vega at valdyre "strida mot lik-odjuret”. Liknande ordval aterfinns
i Beowulfeposet, (2400) pdm wyrme gewegan sceolde "strida mot ormen”. Just ordet fvn.
viga 'strida’, ur indoeuropeiska roten *uoik- (*ueik-), ser Calvin Watkins som en lank till
den indoeuropeiska roten *gvhen- och ett gemensamt indoeuropeiskt mytmotiv. Genom
att ur roten avledda ord forekommer i flera myter, fran olika indoeuropeiska kulturer,
som behandlar samma mytmotiv, vill Watkins rekonstruera en gemensam
indoeuropeisk myt med dédandet av en drake (Watkins 1995:417). Genom att samma
mytmotiv lever vidare dven om enstaka ord byts ut mot andra, men semantiskt
identiska, ord, kan man spara ett mytiskt motiv tillbaka till en gemensam Kkalla. Att
motivet med en eskatologisk kamp mot en monstrudés antagonist, motsvarande
Fenrisulven, utgor ett indoeuropeiskt motiv bor tas med i studiet av Tyr som krigs- och
himmelsgud. Det kan mojligen utgora ett argument for att Tyr ar en dldre foretradare for
Oden i ragnaroksmotivet, dar han kimpar mot Fenrisulven, men den narmaste analogin
ligger andock snarast i Tors kamp mot Midgardsormen.

Tyr utgoér en rest av en indoeuropeisk hog-/himmelsgudsforestillning, men
denna aspekt av guden hade i stort bleknat bort vid tiden for de litterdara kallornas
forfattande. von Schroeder menar att den indoeuropeiska hogguden framforallt innehaft
en roll som moralens vaktare. Funktionen som personifikation av himlen ska den
indoeuropeiska hogguden da ha slappt i ett tidigt stadium. Denna hoggudsforestallning
utgor en grundpelare i den indoeuropeiska religionsstukturen, menade von Schroeder.
Utvecklingen till krigsgud ar, enligt honom, ett vastligt fenomen i den indoeuropeiska
kulturutvecklingen, som gar igen hos greker, romare, kelter, och germaner.222 Epitetet
‘fader’ framstar daremot som mycket arkaiskt och sam-indoeuropeiskt (von Schroeder
1914:292-313, 562). Mitra ar den gud som narmast har tolkats som en
vedisk/indoiransk motsvarighet till Tyr (daribland Dumézil 1988). Etymologiskt har
Mitra harletts ur *mi-tro-m, ie. *m(e)i- 'binda’, och tolkats som snarast 'férbindande,
forpliktelse, fordrag, forbund’, i religios bemarkelse (Glintert 1923:51; von Schroeder
1914:367-373). Den indo-iranske guden Mitra ar en personifikation av mitrdm/mi6re
(n.) '’kontrakt’ (West 2007:135).

221 Tor beskrivs i kenningar som Odens son.
222 Aven den persiske Mithra har dock utvecklat krigiska sidor (von Schroeder 1914:565).
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Man har, vid sidan av funktionen som ett personifierande och uppratthallare av
kontrakt/férbund, tolkat Mitra som en personifikation av solen eller ljuset, likt hur man
tolkat Tyr. Mitra utgor da en gestaltning av solen/dagsljuset, som hor och ser allt. Denna
funktion ar aven kopplad till hans uppratthdllande av férbund, dd han ar allestddes
narvarande for att 0vervaka att dessa inte bryts. I Avesta har han dven blivit till en mer
utpraglad ljusgudomlighet, och utgér en arkefiende till l6gnen och moérkret (von
Schroeder 1914:380-383; Glintert 1923:55-64, 271-273).223 Nagot som ytterligare har
grundat en koppling mellan Mitra och Tyr &ar Mitras likhet med den
kontinentalgermanske Irmin/Mars. Liksom Mitra beskyddar kontrakt och férdrag, sa
beskyddar Irmin eder. Den foreslagna etymologiska kopplingen mellan *ario och *ermin
(>Irmin 'nara forbunden’) har starkt denna slutsats (Giintert 1923:80-84).

Jamforelsen inom den tredje nivan visar att de Kkeltiska namnen pa
motsvarigheten till romerske Mars, genom analogi och tesen om ett gemensamt
indoeuropeiskt ursprung, alla starker bilden av att den germanska guden *Tiwaz, och
den norroéna Tyr (fran sitt ursprung som himmelsgud) har utvecklats till en krigsgud. De
visar dven att guden sannolikt har dyrkats under manga olika epitet och binamn
beroende pa lokalitet och funktion for kulten. Mars Cnabetius, 'Mars den stympade’,
utgor en direkt parallell till den fornnordiske Tyr. Sannolikt skall aven Mars Halamardus
och Mars Thincsus tolkas pa detta satt, som lokala varianter av, eller epitet till,
krigsguden. Epitetet Thincsus kan da syfta pd hiren snarare an tinget i konventionell
mening.

Den skytiska krigsguden har dyrkats med inslag i kulten som starkt paminner
om den fornnordiske Tyrs karaktarsdrag, namligen enhdntheten. Narvaron av en
krigsgud som erhdller maéanniskooffer finner &dven en motsvarighet i
kontinentalgermanska analogier. Det vidare indoeuropeiska materialet starker tesen att
Tyr sannolikt finner sitt ursprung i en himmelsgud. Motsvarigheter aterfinns i flera
indoeuropeiska kulturer, varigenom man aven kan se Tyrs sarutveckling till en krigsgud.

223 yon Schroeder menar att den vediske Mitra knappast har utgjort en personifikation av solen, eller
ndrmare kopplats samman med solen, utan ser Mitra som den tydligaste gestaltningen av ett hogsta, gott,
varldsregerande himmelskt vasen (ein héchstes, gutes, weltregierendes himmlisches Wesen), vilket dven
utgdr von Schroeders mest utmarkande standpunkt i forskningen (von Schroeder 1914:383).
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5 Krigsguden Tyr

5.1 Tyr i myt och dikt

Epitetet 'enhdnt’ verkar vara helt centralt i gestaltningen av guden Tyr. 224 ]
kallmaterialet som ror Tyrs samrore med Fenrisulven kan man urskilja en framtradande
krigisk gestaltning. Hans mest typiska attribut, enhdntheten, utgor ett kdnnetecken for
hans mod och oférmdga/ovilja att forlika stridande parter. Motivet aterkommer bade
hos Snorre och i Lokasenna. Redan Grimm har traffande tolkat enhdntheten som en
symbol for gudens egenskap att bara kunna ge segern at en av de stridande parterna
(Grimm 1882:207).225 Jag menar att man maste lagga vikt vid eddadikterna som Kkallor.
Deras bild av Tyr accentuerar hans krigiska och tappra sidor.

Loke anklagar Tyr for att vara feg i Lokasenna, da han implicit papekar att Tyrs
forlust av den hogra handen medfor att han inte ar formogen att sldss, menar Philip
Anderson (Anderson 2002). D3 Tyr tillbakavisar anklagelserna med att han frivilligt lade
sin hand i Fenrisulvens mun, sa att ulven nu ar bunden till Ragnarok, maste Loke ge en
ny smadelse, och papekar da att Tyr aldrig fatt kompensation for det att Loke forfort
hans gemal. Eftersom episoden med Lokes forforande av Tyrs gemal inte finns beskriven
eller nimnd i nagot annat sammanhang i det bevarade kdllmaterialet, sd vet vi inte
narmare vad Loke syftar pa i detta fall, men utifran andra myter dar Loke har orsakat
skador sa tvingas han kompensera for sina dad, t.ex. i fallet med Idun, eller Sifs har.
Ndgot liknande lar ha forekommit i denna episod (Anderson 2002:146). Vi vet inte nagot
namn pa denna gemal till Tyr, dven om olika forslag har framforts. Olsen tolkar detta
uttalande som att Tyr inte har fatt ndgon erforderlig kompensation, da han inte kan slass
(i holmgang) utan sin svardsarm (Olsen 1960:33-34). Lokasenna utgdér en mycket
intressant dikt pa det satt att den vid flera tillfdllen refererar tillbaka till mytiska
episoder som for oss idag dr okdnda, men som sannolikt var valkidnda fér den
ursprungliga publiken. Lokasenna ger dven flera mytologiska gestalter relativt stort
utrymme, som annars inte brukar ges nagon framtradande plats i de bevarade myterna,
t.ex. Gefjon, Tyr, och Brage.

Intressant ar att Lokasenna 1 och 2 namner sigtiva synir "segergudens (Odens)
soner” som kenning fér asarna/gudarna som Kkollektiv, samtidigt som Tyr ndmns som
enskild gud senare i dikten. Det visar dels att de var tva dtskiljbara betydelser av namnet
och appellativet fvn. Tyr och tyr, och dels att Tyr rdknas som en av dessa sigtiva synir.
Appellativet tyr 'gud’ och namnet Tyr var alltsd atskiljbara i diktens ursprungliga
kontext. Det finns delade meningar om huruvida Lokasennas innehdll ar ett autentiskt
forkristet verk, med dess satiriska och till synes foraktfulla ton gentemot gudarna.
Eddan ar dock en samling av dikter om gudar, ingen kanonisk helig skrift. Darfor finns
det ingen anledning att misstro en dikt med ”satiriskt” innehall. Marteinn har dven visat
att det kan vara ett forkristet motiv eftersom det skulle vara 16nl6st av Loke att hana Tyr
for ndgot som helt saknar stod i traditionen. Det maste ligga en grund av mytisk sanning
bakom anklagelserna, om de ska vara verkningsfulla (Marteinn Helgi Sigurdsson

224 Aven i det ikonografiska materialet aterges gudens forlust av handen och med ett vidare perspektiv
kan dven Herodotos beskrivning av ett offer till skyternas motsvarighet till Ares (dar offrens hégra arm
huggs av) peka pa motivets utbredning (se 3.8.1 Ikonografiskt material och 4.3.2 Tyr och skytiska
motsvarigheter).

225 Det 4r sannolikt just detta Loke syftar pa i sitt nedsittande svar till Tyr: han som aldrig kan forlika
stridande parter ska inte heller f6rséka medla mellan Loke och de andra gudarna.
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2002:11-12). Lokes intention med smadelserna ar att hetsa fram det slutgiltiga brottet
mellan honom och gudarna, som utgor ett steg nidrmare undergdngen (Anderson
2002:140).

Att Tyr dr den som fostrar och ger Fenrisulven mat ar inte motsagelsefullt med
tanke pa att han senare gar i god for att Fenrisulven inte blir lurad. Ingen av gudarna
vore mer passande som garant dn den som har fott upp honom (och dirmed narmast
har ett fosterfaderskap gentemot Fenrir). Man kan dock dven tolka Snorres uppgifter
som nagot felplacerade, och syftar da pa att Tyr utférde ett djarvhetsprov da han lat
Fenrir bita av hans hand (saledes "mata” honom).226

I den nordiska mytologin spelar vargen som gestalt ofta en roll som en
antagonist till solen och ljuset. Skoll, Hati och Mdnagarmr, solvarg, och solulv ar exempel
pa dessa vargar som tdnks jaga efter solen eller manen. Namnet Skoll 'larm, skall’ hor
aven samman med got. skadus ’skugga’. Mojligen kan man tdnka sig att vargen i
sammanhanget ska forstds som en personifikation av det framsmygande morkret 6ver
huvud taget. Som en sddan har Fenrisulven sdkert fungerat da han ar nara férknippad
med de andra sol- och man-varggestalterna. Hati namns i Grimnismdl 39 som Hropvitnis
sonr (dvs. Fenrisulvens son) och Mdnagarmr rdknas i Voluspa 40 som Fenris kindir
"Fenris slakt” (Much 1898:218-219). Namnet Garmr bor sannolikt tolkas som ’den
hogljudde’ eller liknande, kopplat till no. garma ’bréla, ljuda starkt’ (jmf. Skoll). Fenrir
har etymologiskt tolkats som kommet ur fvn. fen ’trask, sumpmark’ (de Vries
1977:uppslagsord Fenrir, garmr, skoll; Simek 1995:uppslagsord Garm).

[ Snorres prosa (Gylfaginning) aterges flera namn pa platser och ting som ar
varda att diskutera i sammanhanget. Gudarnas bindande av Fenrisulven sker ute pa 6n
Lyngvi, vilket kan tolkas som 'l]ungon ur fvn. lyng 'ljung’ (de Vries 1977:uppslagsord
Iyng). On ligger i en sjo vid namn Amsvartnir 'den rod-svarta’, eller 'den helsvarta’.
Namnet ger bilden av en plats utanfor Asgard, troligen i ett gransland mot Utgard, eller i
narheten av Hel. Man kan notera att det tredje forsoket att binda ulven sker pa en
namngiven 0, vilket inte nimns om de tidigare tva. Det har foreslagits att namnen ar
uppfunna av Snorre, men det kan inte uteslutas att de bygger pa en forkisten tradition
(Holtsmark 1964:79-80; Simek 1995:uppslagsord Amsvartnir). Den forsta fjatter som
gudarna anvander vid bindandet av Fenrisulven kallas Laedingr, vilket kan tolkas som
’den med list bindande’. Den andra fjattern, Dromi, betyder enbart ’fjatter, kedja’ (de
Vries 1977:uppslagsord drémi, leedingr; Simek 1995:uppslagsord Drémi). Den tredje
fjattern Gleipnir betyder 'den smidiga’ och i vissa fall 'varg’. Simek menar att motivet har
tillfogats av Snorre fran en extern killa (de Vries 1977:uppslagsord Gleipnir; Simek
1995:uppslagsord Gleipnir). Motivet med de tva forsta kedjorna framstaller Fenrisulvens
"oovervinnerlighet”, vilket dn mer framhdver Tyrs mod i att mata ulven och offra sin
hand i dess kaftar. Att Tyr 4nda lyckas dvervinna en sadan "o6vervinnerlig” motstandare
maste ses som mytens kirna. Att detta djarvhetsprov sker pa en 6 finner viss likhet med
vissa rattsliga uppgorelser, t.ex. holmgang, som ju ocksa ingar i en krigisk sfar. Det ar
tydligt att myten forlagger detta avgorande skeende till en liminal plats.

Bindandet av Fenrisulven sker med hjilp av flera namngivna féremal. Fastet
som Gleipnir fasts i kallas av Snorre for Gelgja, vilket betyder 'stang, pale’ (jmf. nisl.
gelgja "Wangenbein eines Fisches, hagere Person’, nno. gjelgje, gjgje 'stang 6ver harden,
dar man faster kittelns kedja’. Det kan dven jamforas med sv. galge). Denna term ger en
bild av att Fenrisulven fasts vid en pale, eller ett tjuder i underjorden (de Vries

226 Kenningen tlfs fostra skulle dven den kunna ha en parallell hansyftning pa episoden Tyrs forlust av
handen (se nedan).
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1977:uppslagsord Gelgja). Simek tolkar dock Gelgja som ett rep (Simek
1995:uppslagsord Gelgja). Klippan som tjuderpalen fasts i heter Gjoll 'oljud, larm’ (jmf.
fvn. gjalla ’1ata hogt’, galdr 'trollsang’, eng. yell 'skrik, rop’), vilket &r samma namn som
floden Gjoll som rinner till Hel (de Vries 1977:uppslagsord gjalla, gjoll; Simek
1995:uppslagsord Gjéll). Mojligen kan det rora sig om ett missforstand, eller olika
traditioner kring ordet, dar det syftar antingen pa en flod eller en klippa. I vilket fall som
helst visar motivet pa att Fenrisulven tjudras i underjorden, vid Hel. Gelgja fasts dven
med en sten, bviti'den som slar’, vilket synes vara ett passande namn for den sten som
faster stolpen dar Fenrir binds. Simek menar dock att namnet ar skapat av Snorre
(Simek 1995:uppslagsord Thviti).

Handen bits av vid en led som Snorre kallar ulfslidr 'vargled’, dvs. handleden.
Man har tidvis varit tveksam till autenticiteten i Snorres utsaga (se t.ex. Holtsmark
1964:78), men utifran det sammantagna materialet ar uppgiften definitivt mojlig. Nar
gudarna fast Fenrisulven satter de dven en gomsparr i gapet, i form av ett svard, vilket
mojligen kan ha en koppling till Tyrs hogerarm som svardsarm. I och med att ulven biter
av (svards-)handen far han dven ha svardet i munnen. Ur munnen rinner sedan an Vdn
’hopp’, vilket dven aterfinns i Grimnismdl 28, dar floden rinner till Hel. Vi ser har
ytterligare en koppling mellan Fenrisulven och Hel.

Tyr spelar, utover fangslandet av Fenrisulven, en roll i eskatologin, da han slass
mot hunden Garm, fvn. Garmr, och de blir varandras bane (Gylfaginning 51).227 Att Tyr
slass mot hunden Garm aterfinns bara i en version av Gylfaginning, men utgor sannolikt
ett autentiskt motiv. Snorre bygger i redogorelsen for ragnarok mycket pa eddadikten
Voluspd, som han dven bitvis citerar.228 Motivet att Tyr kimpar mot Garm aterfinns dock
inte dar, utan torde harréra ur en annan kélla som Snorre hade tillgang till. Dock namns
bdade Garm och Odens kamp mot Fenrisulven. Det finns ingen anledning att se Fenrir och
Garm som tva ursprungligen skilda vasen (Olrik 1913:157-159; Ellis Davidson 1964:58).
Motivet med den fiangslade vargen som sliter sig 16s vid Ragnarok aterfinns i
Gylfaginning (dar Fenrisulven sliter sig 16s) och i Vgluspd (dar det ar Garm som sliter sig
16s).229 Det ar tydligt hur bada figurerar med narmast identiska motiv.

[ gudarnas sista kamp ar sjidlva huvudtemat att de sldss mot sin eviga
antagonist: Tor sldss mot Midgardsormen, Heimdall mot Loke, Fré mot Surt. Med den
mallen borde Tyr slass mot Fenrisulven, men istéllet tar Oden denna plats i de bevarade
kalltexterna och Tyr sldss mot Garm.230 Har torde det ha skett ett skifte av rollen. Oden
har i och med 6vertagandet av funktionen som den 6versta och frimsta guden dven tagit
over dess antagonist. Tyr behadller sina dvriga funktioner och sin motstdndare. Denna
antagonist gar dock namnet Garm.231

227 Se Appendix IL.

228 Se Appendix II.

229 Man har i tidigare forskning tinkt sig att Fenrir och Loke skulle utgéra vulkaniska visen, bada
fangslade djupt under jorden (Much 1898:220). Den fangslade Fenrir beskrivs i Gylfaginning 34 med
strommar rinnande fran kaften. Detta tolkar Much som en fantasifull bild av hur kallor springer fram ur
bergshalor.

230 [ ragnardksframstillningen himnas Odens doéd av hans son Vidar, som med sin speciella sko tar stéd
mot vargens underkdke och sticker sitt sviard i dess hjarta. Detta motiv, menar Much, passar béttre ihop
som en hdmnd for Tyr an for Oden. Det var Tyr som forlorade sin hand i Fenrirs kéftar och Vidar riskerar
att pa liknande satt forlora sin fot, om han inte skulle skyddas av sin sko. Much vill sdledes se en koppling
mellan Vidar och Tyr (Much 1898:223-224). Att Tyr inte nidmns i Vpluspd, men att bade Oden och Garm
gor det, kan visa pa att Tyr forlorat sin roll och plats i myten vid tiden for diktens skapelse.

231 Axel Olrik pekar pa likheten med andra indoeuropeiska undergangsmotiv, och i Garms fall inte minst
sydryska och 6steuropeiska analogier (Olrik 1913:157-166). Enligt Much b6r man tolka Fenrisulven som
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Myten om Fenrisulvens bindande ska sannolikt tolkas som ett bevis for gudens
mod, vilket dven Snorres prosatext direkt antyder. Troligen ska man se Tyrs mod och
djarvhet dd han matade ulven utifran hans 6vriga krigiska fortecken.232 Tyr dr modig
nog att offra sin egen hand for att fangsla Fenrisulven till ragnarok, varvid de moéts och
slass igen. Myten gestaltar Tyr som en krigsgud, en hjéltekaraktdr, som ar beredd att
offra sig sjalv i kampen mot moérkret och kaosmakterna. Ser man till epitet kopplade till
Tyr sd utmarker han sig framfor allt genom sin enhanthet. Strofen i Lokasenna ar full av
dubbeltydiga meningar. Att Tyr kunnir aldregi bera tilt med tveim syftar bade pa att han
ar enhdnt (och darmed inte kan bara med tva hander) och att han inte kan medla mellan
tva tvistande parter, utan bara skapar osamja och strid. Lokasenna ér, liksom den 6vriga
eddapoesin, en mangbottnad och komplex text, dir manga meningar och hindelser har
flerfaldiga lager av betydelser. Aven hogra handen kan tolkas symboliskt. "Hogra
handen” kan syfta pa dennas symbolik av vanlighet, fridfullhet, mildhet, osv. (Marteinn
Helgi Sigurdsson 2002:70). Att krigsguden Tyr helt saknar dessa egenskaper ar ratt
traffande. Inte minst i Lokasennas fall dar Tyr blir forsmadligt avford i sitt forsok att
lugna och medla mellan tva parter. Snorre namner dven att Tyr ska betecknas som
kampgud i Skdldskaparmdl. Tyr synes saledes i vissa killor vara en personifikation av
aggressiviteten och brutaliteten i strid. Snorres omnadmnande att Tyr ar bra att dkalla vid
strid och for krigare kan inte garna bli mycket tydligare.

Hymiskvidas motiv med hamtandet av Olkitteln kan sannolikt tolkas som en
variant av gudarnas erhallande av skaldemjodet (se Drobin 1991b), 4&ven om myten ar
nagot annorlunda utformad och har satt Tor istallet for Oden i huvudrollen (Simek 1984
(1993):uppslagsord Hymiskvida; 2003:149).233 Hymiskvida framstar i ljuset av det dvriga
kallmaterialet som en utméirkande och annorlunda myt om Tyr. Om man tolkar
kittelhdmtningen som en variant av stélden av skaldemjodet sa kan man tdnka sig att
Tyr ar utbytbar mot Oden i myten. En sddan tolkning bygger pa Tyrs nara relation till
Oden, men har en svaghet i att Oden i 6vriga sammanhang ar mycket nara forknippad
med mjodet, ruset och visdomen, vilket inte Tyr verkar vara. Man kan ocksa tolka Tyrs
roll i myten som en mycket gammal rest fran gudens ursprung som himmelsgud. Tyr

en morkrets foretrddare, och dirmed en given antagonist till en gud for ljuset och den klara dagshimlen
(Tyr), snarare an vindguden Oden (Much 1898:220-222). I detta resonemang lutar sig Much mot den
naturmytologiska skolan med Max Miiller i forgrunden.

232 Se dven s. 77. Det resonemanget dndrar dock inte argumentet for Tyrs djirva och krigiska karaktar.

233 Elof Hellquist menade att Hymiskvidas motiv, med hiamtandet av dlkitteln, var en mycket gammal myt
med indoeuropeiska rotter. Utifran ett naturmytologiskt perspektiv sig Hellquist myten som
motsattningen mellan 3 ena sidan molnjatten Hymer och a andra sidan solen (Tyr) och dskan (Tor). Han
kritiserade tidigare tolkningar att mytens kirna lag i motsittningen mellan dskan (Tor) och havet
(Hymer). Mytens karna skulle da enligt tidigare tolkningar ligga i att isjatten Hymer som har tagit kitteln
(tolkad som det 6ppna havet) i sitt vald. Tor representerar dven varen och sommarens antag i sitt
hidmtande av kitteln, varmed han évervinner kéldens grepp 6ver land och hav. Hellquist menade att dessa
tidigare tolkningar tog for liten hansyn till Tyrs roll i myten. Han ser Tors fiske av Midgardsormen som en
egen myt, som i senare redigeringar har fogats samman med kittelhdmtningsmotivet. Tyr fungerar i myten
som en solgud, vilket skulle ge en relativ datering av mytens uppkomst till tiden fore Tyrs omvandling till
krigsgud (Hellquist 1902:354-361, 363-364). Hellquist menar att Hymer bor tolkas som ’héljaren,
betiackaren’ (liksom grekiske Uranos, gr. Ovpavo¢ "himmel’ och indiske Varuna, ur roten *ver- 'omsluta,
tacka’) och etymologiskt ska kopplas till germanska ord for 'himmel’. En sannolikare etymologi ligger dock
i *keu ’svilla hoja sig, vag'(Glendinning 1980:92-93). Att grekiske Uranos ar far till himmelsguden Zeus
utgér da en parallell for Hymers faderskap till Tyr. Hymer skulle dd kunna utgdéra en ursprunglig
himmelsgud, *Tiwaz hum(x)jaz (Hellquist 1902:365-367). Mannhardt har tolkat 6lkitteln som himlavalvet,
medan tidigare naturmytologiska tolkningar har sett kitteln som det 6ppna havet (Hellquist 1902:354-
360). Aven om dessa forskare inte sjilva ansig sig arbeta med komparativ mytforskning, si dr de en
direkt efterfoljd av Max Miillers teoribildning (for utforligare redogorelse, se Glendinning 1980).

79



intar en relativt undanskymd roll i myten, bredvid Tor, vilket gor att man skulle kunna
tdnka sig att Tyr i detta fall fatt ge plats at Tor som mytens huvudprotagonist. Att Tyr
omndmns som Tors far beror sannolikt pa att det fanns flera parallella traditioner kring
slaktskapet inom ett panteon, inte en vedertagen sanning. Man tolkar kallornas
uppgifter for bokstavligt om man sitter dem mot varandra. De ska inte forstds sa
konkret, utan som en sanning pa ett annat plan. Att Tyr beskrivs vara Tors far i vissa
sammanhang visar pd hans framtradande roll i mytologi och panteon. Det ar ingen
motsattning att han i andra sammanhang beskrivs som Oden son, eller Friggs far.
Uppgifterna ar inte menade att siattas emot varandra.

Skaldediktningen pekar uteslutande pa en krigisk sfar relaterad till Tyr. Man
kan inte se nagon koppling till en rattsfunktion eller ndgon klar koppling till en
himmelsgud. Flera kenningar ger nagot av den tydligaste bild av Tyr som vi kan erhalla;
Ulfs fostra "den som ger vargen mat” (dvs. den som dédar fiender)234 och Vigagud
‘stridsgud, stridernas gud’ pekar bada pa en utpraglat krigisk karaktar. Kenningen
Einhenda ds oOverensstaimmer med eddapoesins gestaltning av Tyr, liksom det
ikonografiska materialet.

Skdldskaparmdl namner aven att Tyr kan kallas for hofa hilmir "hovens herre”;
alltsa ett tydligt indicium for en aktiv Tyrkult, alternativt som ett bevis pa hans roll som
overste gud, innan Oden 6vertog denna plats.23> Appellativet (eller mojligen namnet) tyr
anvands i de allra flesta fall i kenningar for krigare och sarskilt for furste/harskare/man
av hog status. Det visar att ordets semantiskt relaterades till strid, seger och ledarskap. I
de allra flesta fall anvands tyr i heitin for Oden i hans krigiska aspekt, vilket starker
slutsatsen att Oden och Tyr har den krigiska karaktdren gemensam (Mikoli¢ 2013:19,
21). Ordet anvands nagot olika i skaldepoesin och eddapoesin. I skaldepoesin anvands
ordet framst i kenningar och heitin, medan det i eddapoesin anvands i plural som
beteckning for gudarna som kollektiv (Mikoli¢ 2013:22). Ordet tivar verkar ha en
relativt vid semantisk inneboérd. [ eddapoesin anvands begreppet ofta i samma funktion
som asir, som ett 6verordnat begrepp som innefattar flera olika grupper av gudar. [ och
med appellativet tyr’s funktion i skaldepoesin sa kan man anta en forskjutning av
anvandandet till att framst knytas till Oden och darigenom asarna. Ett exempel kan ses i
Lokasenna dar begreppet sigtiva synir anvands. Orden esir, tivar och regin bildar ett
semantiskt kluster, diar de i skaldepoesin i princip dr utbytbara som namn for de
fornnordiska gudomarna. Regin och tivar har aven en associerad semantisk nyans av
’seger’ och 'ledarskap’ (Mikoli¢ 2013:46-51, 93-94).

Aven i rundikterna framtrider Tyr som en krigsgud. Rundikterna visar att
traditionen om Tyrs enhdnthet och antagonism mot Fenrisulven utgér hans framsta
karaktarsdrag. Han framstar ocksd som en centralt dyrkad gudom. Rundikternas
omnamnande att Tyr er zinhendr dsa, opt vaerdr smidr at bldsa, tolkar Schneider som
syftande pa Tyrs krigsfunktion. Smeden far géora manga vapen (Schneider 1956:361).

234 | sammanhanget kan det dven foreligga en parallell hinsyftning pa att Tyr har lagt sin hand i pant i
munnen pa Fenrisulven som sedan bet av och at upp den. Mojligt, men mindre sannolikt, skulle kenningen
kunna syfta pa att Tyr dven var den enda av asarna som vagade mata Fenrisulven under dess uppvaxt.

235 Wimmer har menat att detta ar ett missforstand och att strofen syftar pa Oden. de Vries har menat att
strofen ar intetsdgande (Schneider 1956:361-362). Kritiken baserar sig pa att Tyr intar en sa marginell
plats i kéllorna i 6vrigt att man ansett det tveksamt att Tyr skulle ha getts ett sd framstaende epitet. I ljuset
av det arkeologiska materialet och ortnamnen boér man dock revidera denna stindpunkt och anse att
Skdldskaparmdl syftar pa Tyr. Much menar att flera av Odens binamn och heiti snarare kan syfta pa
himmelsguden Tyr. Hdrr 'den hoge’ och Alfadir 'allfader’ pekar sannolik pa en hogste gud, Odens mantel
och slokhatt pa himmelskupan, och hans endgdhet pd solen, eller himmelsgudens soléga (Much
1898:225), vilket ar en tolkning helt i Max Miillers anda.
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Detta dr ett langsokt argument, som snarare kan forklaras med att man sokt ett dndrim
utan djupare inneb6rd, men innehallet ligger dndock i linje med Tyrs krigiska aspekter.
Runnamnet (*Tiw/Ti/) Tir motsvarande (Tyr respektive) fvn. tirr ‘glans, ara, rykte’ pekar
mot ett semantiskt falt som anvands i aristokratiska sammanhang, och foretradesvis i
aristokratiska krigarbeteckningar och kan peka mot en innebdrd narmast ‘'gudomlig
glans’, i sammanhang férknippade med strid (Lindow 1975:129-135; se 3.5 Etymologin).

De medeltida hagiografierna och apostlahistorierna framstéller saledes Tyr i en
uteslutande krigisk gestaltning, dven om de inte kan anvdndas som sdker intdkt for Tyr i
en forkristen kontext. De stoder dven bilden av Tyr som en aktivt dyrkad gud i kulten
och kopplar guden till kultbyggnader. Traditionen kring en Tyrkult verkar ha levt vidare
i det muntliga berdttandet och i bilden av den fornnordiska religionen under
medeltiden.

5.2 Tolkningen av Tyr genom det komparativa materialet

Tyr och Oden har en mycket ndra relation. PA manga satt verkar de utgdra tva
utvecklingar av en delvis gemensam forestédllning kring en krigsgud. Den krigiska
aspekten ar ocksad den framsta och mest idgonenfallande. Bdda gudarna framstalls i det
norréna materialet som utpraglade krigsgudar. Dumézil uppmarksammade dven deras
koppling genom sina lyten: medan Oden saknar ett 6ga saknar Tyr en arm. Detta ar ett
motiv som aterfinns i det vidare komparativa materialet. Méjligen kan man tanka sig att
den forlorade/offrade kroppsdelen motsvarar gudens verkningsomrade och
karaktdrsdrag; nar Oden lagger sitt 6ga i pant for att i gengald "se” battre (som en
metafor for kunskap och visdom) sa lagger Tyr sin hand/arm i pant for att bli starkare,
och darmed sldss battre. | den mytiska framstallningen finner Tyr och Oden dven en
nara samhorighet genom antagonisten Fenrisulven och deras relation till gudinnan
Frigg. Enligt en mdjlig tolkning av Hymiskvida kan man dven koppla bada till erhdllandet
av skaldemjodet (se nedan). Utifran ett vidare komparativt material, kan man se ett
samband mellan dem i epitetet 'allfader’, och féorekomsten av manniskooffer i kulten.
Bada gudarna verkar daven ha en koppling till den samhalleliga eliten. Odens nara
forhdllande till aristokratin behover knappast forklaras; Tyrs nadrhet ligger i det
semantiska faltet kring etymologin och orden fvn. tign ’ara, hog bord’, fvn. tirr 'glans,
heder, ara’, och forstarks i och med de arkeologiska fynden fran Tissg.

Tyr och Oden r pd ménga sitt svéra att skilja at. Aven i det vidare komparativa
materialet verkar Oden och Tyr vara o6verlappande och bitvis oskiljaktiga. Tyr har
genom sitt namn en etymologisk koppling till en himmels- och hoggudsférestillning som
Oden saknar. Oden har dock sannolikt fatt 6verta Tyrs ursprungliga epitet som allfader,
gudomlig fadersgestalt (for manniskor och gudar). Att Oden framstalls som Tyrs fader
ska troligen inte tolkas allt for bokstavligt, utan snarare ses som ett tecken pa deras nara
relation. [ den mytiska konfigurationen kan fader-son-forhallanden byta plats, sa att det
som ursprungligen bor ha varit fadern kan i ett senare skede vara sonen och vice versa.
Funktionen som dotter och gemal (i fallet med Frigg) ar likasda utbytbara.
Veckodagsnamnen visar dock att Oden och Tyr har uppfattats som tva olika gudomar
inom den germanska kontexten.
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Medan teofora ortnamn med elementet Ull- har sin starkaste utbredning i ett
strak over Malardalen och vasterut, sa saknas ortnamn med elementet Tyr- fullstandigt i
samma omrade. Det har forklarats genom en reell skillnad i trosforestédllningar och
religionsutformning, vilket innebar att en Tyrkult da saknas dar en Ullkult fanns. Men en
negativ bevisforing genom ortnamnsmaterialet bevisar inte franvaron av kult av Tyr,
daven om det kan peka pa en regional skillnad i religionsutformningen. Tyr och Ulls
komplementdra utbredning i det skandinaviska ortnamnsmaterialet har dven foérklarats
genom att dessa gudar fyller samma funktion i kulten, vilket i sd fall snarast maste
kopplas till deras himmelska aspekter. E. O. G. Turville-Petre hdavdar detta och skriver
aven “It looks as if Ull in the north was what Tyr was in the south.” (Turville-Petre
1964:184), varmed han tolkar Tyr som en central himmelsgud. Det finns dock inget
starkt stdod for tolkningen av Ull som en krigsgud, eller nagot i den mytiska
framstallningen som kopplar honom specifikt till striden. Den etymologiska
harledningen till 'glans, harlighet’ ligger daremot i linje med en tolkning av Tyrs
etymologiska ursprung och semantiska falt. Man skulle dven kunna tdnka sig en
komplementadr funktion i det att Ull personifierar den stjarnbestrédda natthimlen,
medan Tyr personifierar den ljusa daghimlen (jamférbart med Mitra-Varuna). I sédra
Skandinavien har Tyr dock bevisligen haft en kult knuten till sig, och pa kontinenten har
han fungerat som huvudgud for flera germanska stammar, till skillnad mot t.ex. Ull som
har haft en framtradande roll i kulten i Mellansverige, men som méjligen senare sjunkit
ned till en framst mytisk gestalt. Denna bild skulle dock kunna bero till stor del pa de
skriftliga kallornas vastnordiska ursprung.

Det sammantagna kontinentalgermanska materialet visar pa en mycket
framtradande krigsgud Mars/*Tiwaz/*Ziu som direkt motsvarar Tyr. Jamforelser med
det kontinentalgermanska materialet stiarker tolkningen av Tyr som en krigsgud och
visar dven pa en koppling till ursprunget som himmelsgud, vilket ocksa antyds genom
relationen till Ull, och namnens etymologi. Den krigiska aspekten av guden framkommer
mycket tydligt i bade de norréona och de kontinentala kdllorna. Krigsbytesoffer, och
diarmed manniskooffer (sannolikt av krigsfangar), verkar ha utgjort ett centralt
kultelement. Aven de beskrivningar som ges i den norréna litteraturen ger en bild av Tyr
som en krigsgud. Det baltiska materialet har daremot inte bevarat nagon forestallning
kring en krigsgud, eller himmelsgudens krigiska aspekter. Semnonernas heliga lund
(som omtalas av Tacitus) bor ses i ljuset av *Tiwaz funktion som stamgud i det
kontinentalgermanska materialet. Flera uppgifter i de romerska och grekiska kallorna
omtalar olika germanska stammars huvudgud i krigiska gestaltningar. Troligen kan man
dar se en aktiv kult av en krigsgud, som inte bara omfattades av krigsbytesoffer, utan
aven har ett storre spektra av helgedomar och kultpraktiker knutna till sig. Studiet av
Tyr bor ta dessa i beaktning, inte minst som bade det mytologiska och arkeologiska
materialet visar pa motsvarigheter pa nordiskt omrade.

*Tiwaz/Tyrs funktion som rattsgud, dieu juriste, verkar vara ett felslut. Det enda
kallmaterial som verkligen stoder en sdadan tolkning ar jamforelsen med Ovriga
indoeuropeiska himmelsgudar och en romersk votivstensinskrift som namner Mars
Thincsus. Jag sluter mig har till Baetke, i att detta ar en valdigt osdker tolkning och inte
kan anvindas till att dra langtgdende slutsatser kring den fornnordiske Tyr.
*Tiwaz/Tyrs framsta funktion och karaktar verkar vara hans krigiska aspekt, vilket bl.a.
stods av den hollandska inskriften Mars Halamardus; en eventuell tidigare rattsaspekt
maste ha fallit bort i ett tidigt stadium.

Aven om det keltiska materialet ir ndgot mer avligset det fornnordiska, sd kan
en vidare utblick ge en intressant bakgrund till den norréna gestaltningen av Tyr. Det
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keltiska materialet visar dven det pa ndrvaron av en utpraglad och framtriadande
krigsgud. Tolkningen av Tyr som en dldre krigs- och himmelsgud finner stod i att
kelternas krigsgud aven fungerade som himmelsgud, eller ar en utveckling av en aldre
himmelsgud, nara féorknippad med kriget. De visar dven att guden sannolikt har dyrkats
under manga olika epitet och binamn beroende pa lokalitet och funktion for kulten. Mars
Cnabetius, "Mars den stympade”, utgor en direkt parallell till den fornnordiske Tyr.
Sannolikt skall dven Mars Halamardus och Mars Thincsus tolkas pa detta sitt, som en
lokal variant av av krigsguden. Epitetet Thincsus kan da syfta pa hiaren snarare an tinget
i konventionell mening. Den iriska mytologins Nuada Argetldm "Nuada med
silverhanden” och kimbrernas kung Lludd Llawereint "Lludd silverhand” utgoér en
sldende parallell till den enhdnte Tyr. Sannolikt ror det sig i dessa fall om en gemensam
forestéllning, baserad pa ett gemensamt arv.

Herodotos beskrivning av skyternas kult av en krigsgud, genom interpretatio
graeca tolkad som Ares utgor, tillsammans med vapendepositionen fran Tissg och
kontinentalgermanska kultbruk, det niarmaste ett underlag for partiell rekonstruktion
av en kult tillignad Tyr, som vi kan komma. I fallet med kelterna och skyterna kan man
aven se en direkt 6verensstammelse med gudens karaktarsdrag, enhdantheten. Sannolikt
bor man se det rituella drickandet av blod och vin hos skyterna i sammanhang med
kulten av Ares. Blodet och vinet verkar ha en mycket nara relation. Man skulle kunna
tdanka sig att vinet som halls 6ver offrets huvud symboliskt 6vergar i denne (i form av
dennes blod) och genom offerblodet aterbordas till guden. Guden far ta direkt del av den
offrade, liksom krigaren som dricker sin fiendes blod, och aterbordar offerblodet i form
av vin vid libationsoffret (jmf. Lincoln 1991:202). Gudom och kultdeltagare tar bada del
av den offrade fiendens blod/vin och uppgar i en kommunion. Manniskooffret verkar ha
foljts av andra (djur)offer, med i sa fall tillhorande sakral maltid, varvid det inte ar allt
for djarvt att tdnka sig libationsoffer i form av vin dven i samband med krigsbytesoffret.
Man ska mdjligen se vinets relation till gudomen, offerblodet och dess roll i kulten, i
ljuset av mjodets roll inom den fornnordiska religionen (se t.ex. Fleck 1971:406-407;
Drobin 1991b; Nordberg 2003:185-195). Blodets koppling till vinet ar da ekvivalent
med mjodets koppling till blodet i myten om skaldemjodets uppkomst.

Att krigsfangarna som offras dven stympas, genom att hogra armen huggs av
och kastas upp i luften, varefter den inte far flyttas, kan kasta ljus éver Tyrs enhanthet.
Att det i den skytiska kulten av krigsguden ar just den hogra armen som huggs av ar
knappast en tillfillighet, om man ser till kontexten med dyrkan av en framstdende
krigsgud (motsvarande Tyr), gestaltad i form av ett svard.23¢ Ritualen skulle kunna ses
som en direkt efterlikning av guden, dar offret genom stympningen och blodet/vinet
overgar i guden, guden gors narvarande. Att kroppen, och inte minst armen, inte far
flyttas kan ses som ett indicium for att de dirmed ansetts ha ingatt i en numinds sfar,
som inte far storas. Att just avskiljandet av hogra armen utgjort ett signifikant inslag i
kulten stalls utom tvivel. Mojligen kan man se en koppling mellan hégerarmen (som
svardsarm) och svardet som symbol for guden i kulten.

Utifran det samlade kdllmaterialet kan man se att Tyrs krigiska egenskaper
skiner igenom i alla sammanhang, aven i det méjligen mest arkaiska mytmotivet ar det
den kdampande funktionen som bevarats. Jamforelsen med andra héggudar och
himmelsgudar inom det indoeuropeiska materialet visar att Tyr har getts en annan
gestaltning 4n manga av dessa, med storre fokus pa de vdldsamma sidorna.

236 Lincoln tolkar det skytiska offerbruket som ett utslag av hégerhandens koppling till krigiskhet och
styrkan hos de skytiska krigarna (Lincoln 1991:198-205).
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Gestaltningen som ’'fader’ verkar utgora ett mycket gammalt, och arkaiskt epitet, som
dock har overforts till Oden i det norrona materialet. Jamforelsen med de
kontinentalgermanska och keltiska analogierna visar att epitetet sannolikt har knutits
aven till Tyr. Tyr framstdr sdledes som ursprungligen en variant av den himmelske
fadersgud som férekommer i andra indoeuropeiska religioner, men har getts en mer
krigisk gestaltning i det germanska och nordiska materialet.
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6 Sammanfattning och konklusion

Denna uppsats har tvd huvudsakliga réda tradar. Den ena dr en vetenskapshistorisk
diskussion, centrerad kring hur tendenser inom forskningen har paverkat tolkningen av
(himmelsguden och krigs)guden *Tiwaz/Tyr. Jag redogor for ett antal inflytelserika
tolkningslinjer i tidigare forskning och i samband med det anvdnder jag mig av ett urval
forskare som jag har uppfattat som framstdende och betydelsefulla i det tidigare studiet
av Tyr. Den andra trdden ar en empirisk undersékning av det fornnordiska
kallmaterialet, dar ocksa vissa jamforelser gors med det kontinentalgermanska och det
baltiska materialet. Da det giller gudanamnet beaktar jag dven den indoeuropeiska
kontexten. Uppsatsens syfte dr sdledes att undersdéka guden Tyrs gestaltningar och
funktion i den fornnordiska religionen, utifrdn dels ett vetenskapshistoriskt, dels ett
empiriskt och jamférande perspektiv.

Tyr har sannolikt getts olika funktioner och karaktarsdrag i olika kontexter och
tider. Man kan dndock se ett par betydelsefulla drag i férestdllningarna kring Tyr; det
ena ar det etymologiska ursprunget i en himmelsgud, det andra ar (den enda val
belagda) funktionen som krigsgud. Det indoeuropeiska komparativa materialet ger vid
handen att en himmelsgudsfunktion synes vara mycket alderdomlig och arkaisk i
sammanhanget, samtidigt som de gemensamma krigiska dragen som Tyr delar med
kontinental-germanska och keltiska motsvarigheter ger vid handen att denna aspekt
maste ha utvecklats och blivit central relativt tidigt. Under férra delen av jarndldern har
Tyr (eg. hans foregangare *Tiwaz) i det narmaste forlorat sina celesta drag, och blivit en
renodlad krigsgud.

Tyr har inom den dldre forskningen tolkats som himmelsgud, solgud, rattsgud,
krigsgud och/eller hoggud. Dessa funktioner har kopplats samman dd man menat att det
ar naturligt att Tyr sdsom hoggud inte bara haft rollen som krigsgud, utan dven rattsgud,
himmelsgud, solgud, osv. Resultatet av min analys ar att denna tolkning saknar starka
beldgg i det empiriska materialet. Tyrs koppling till strid verkar vara den mest
framtradande funktionen dar.

Tyr framstar sammantaget saledes som en utpraglad krigsgud pa germanskt och
nordiskt omrade. Anledningen till att guden Tyr har bevarats med samma ord som
appellativet tyr kan bero pa en forlust av ett tidigare supplement, ett binamn som
markerade gudens karaktdr, jamférbart med hur andra gudar i den fornnordiska
religionen kan kallas vid ett binamn sammansatt med tyr (t.ex. Sig-tyr som en kenning
for Oden). Anvandandet av epitetet "Gud” for en specifik gud kan mycket val vara hamtat
fran kultspraket. Man tilltalar guden med "Gud”, ibland med ett epitet (t.ex. fader)
istallet for det specifika namnet, i kulten. Dessa tilltalsnamn kan sedan komma att leva
vidare som egennamn pa guden (t.ex. Ju-piter, ett tilltalsepitet snarare dn egennamn).
Detsamma kan galla Tyr. I kulten har guden da blivit kallad Tyr-N, eller N-Tyr, vid sidan
om ett annat egennamn, men med tiden har det kultiska tilltalsnamnet kommit att
anvandas som egennamn pa guden. Exempel pa detta kan man troligen se i inskrifterna
Mars(/*Tiwaz) Tincso och Mars(/*Tiwaz) Halamardus. Det ursprungliga appellativa tyr
kom da att bli en del i ett eller flera gudanamn. Troligen kan da tilltals-/noanamnet Tyr
ursprungligen ha kommit att anvdndas i kultiska sammanhang och i bon.

Att Oden sldss mot Tyrs drkefiende Fenrisulven vid ragnarék kan peka pa att
han tagit Tyrs plats i eskatologin. Tyr sldass mot Garm istéllet och de blir varandras bane.
Garm och Fenrir dr med storsta sannolikhet samma mytiska motiv, de ar utbytbara
komponenter. I Snorres text har de dock blivit tva olika motiv, som stills bredvid
varandra, da de fors in i samma berattelse. Troligen har det forekommit flera varianter
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av myten, med en kaosmakt i form av en varg, och de bada gudarna har delat pa rollen
som dess antagonist. Man skulle kunna drista sig till att hypotetiskt tianka att myten
kring Fenrisulven ursprungligen har kopplats samman med Tyr, men att Oden i och med
sitt undantrangande av Tyr dven har kommit att forknippas med hans antagonist
Fenrisulven. Motivet kan dock dven ses som ett exempel pd hur Tyr och Oden ar
utbytbara i t.ex. myter.

Pa samma satt dr motiven med Tyr som Friggs far (eller ursprungligen make
enligt vissa tolkningar) och Odens son inte motsdgelsefulla eftersom de forekommer i
olika kallor. P4 samma satt kan man se att Hymer framstalls som Tyrs far i Hymiskvida,
men Oden intar den rollen i Skdldskaparmadl. De visar att det finns en stark koppling eller
analogi mellan Oden och Tyr och att det fanns flera traditioner kring Tyrs
slaktskapsforhdllanden. De visar framfor allt att Oden och Tyr var utbytbara gestalter i
vissa sammanhang. De bada gudarna har onekligen mdnga beroringspunkter, samtidigt
som de utgor tva olika gestalter och har olika sidor och attribut. Aven veckodagsnamnen
visar pa att de redan under aldre jarndlder har uppfattats som tva olika gudomar. Den
svaraste troskeln for den kronologiska tolkningen, att Oden skulle ha 6vertagit Tyrs
plats, ar att sld fast nar detta 6vertagande skulle ha dgt rum. Oden har roétter lika langt
ned i kdllmaterialet som Tyr (etymologin undantagen); varifran skulle Oden da ha
kommit? Det uppstar en problematik som inte verkar kunna redas ut med hjilp av det
kallmaterial vi har till férfogande.

Veckodagsnamnet utgor den allra starkaste intdkten for tolkningen av Tyr som
en central gudom, med krigiska fortecken, i germansk och fornnordisk religion under
forra delen av jarndldern. Det rader konsensus i tolkningen kring att veckodagarnas
nordiska namn ar ldn fran vastgermanska folk. Att romerske Mars oversattes med Tyr
skedde enligt interpretatio germanica. Vi moter sdledes dar den emiska uppfattningen av
guden, som en krigsgud.

Resultatet av min analys kan sammanfattas med att den germanska guden
*Tiwaz, och den fornnordiske Tyr, framstdr som en ursprunglig himmelsgud, nara
forknippad med kriget; senare utvecklad till enbart en krigsgud. Vi kan dven se att den
aldre forskningen har sokt efter en gud som passar in i det system som lagt ut som en
matris; man har fogat in Tyr i en roll som passade utifrdn tidens radande
forskningsidéer, snarare an vad som forutsattningslost kan lasas ut ur materialet. Man
har velat strukturera upp det nordiska panteonet i olika atskilda funktioner, dar varje
gud fyller en plats i ett allmangiltigt system. Kdllmaterialet visar snarare att gudarnas
funktioner dverlappar varandra, och Tyrs omrade verkar i manga fall sammanfalla med
Odens. De stora likheterna mellan Oden och Tyr verkar kunna vara tva parallella
utvecklingar av en delvis samgermansk forestédllning kring en krigsgud, som skapar
stridigheter bland manniskor och ger sina skyddslingar seger. Tyrs enhdnthet verkar
vara det fraimsta kdnnetecknet for guden; det ikonografiska materialet, rundikterna, det
mytologiska materialet och kenningarna pekar mot detta. I ljuset av Tyrs krigiska
aspekter i ovrigt bor vi tolka hans enhanthet som ett indicium for hans mod, djarvhet
och krigiska karaktar. Studien har visat att den enda tolkning av guden som haller for en
ingdende analys ar i egenskap av krigsgud.
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Appendix I

»
"

fig. 3 Skiss av brakteat fran Trollhdttan (SHM inv. 1164).
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Appendix Il

Gylfaginning 25 (Codex Regius) i Anthony Faulkes utgava av Edda Snorra Sturlusonar
(1988:25):

Hdr segir: 'Sd er enn Ass er Tyr heitir. Hann er djarfastr ok bezt hugadr ok hann raedr mjok
sigri { orrostum. A hann er gott at heita hreystimonnum. Pat er ordtak at sd er “tyhraustr”
er um fram er adra menn ok ekki sésk fyrir. Hann var vitr svd at pat er meelt at sd er
“tyspakr” er vitr er. bat er eitt mark um djarfleik hans, pa er £sir lokkudu Fenrisulf til pess
at leggja fjoturinn d hann, Gleipni, pd trudi hann peim eigi at peir mundu leysa hann fyrr
en peir lpgdu honum at vedi hond Tyrs [ munn ulfsins. En pa er Asir vildu eigi leysa hann
bd beit hann hondina af par er nu heitir tlflidr, ok er hann einhendr ok ekki kalladr sattir
manna.

Gylfaginning 25 (efter Anthony Faulkes utgdva 1988), i oversattning av Karl G.
Johansson och Mats Malm (1997:54):

Hog svarar: "Annu en as dr den som heter Tyr. Han ar den djarvaste och modigaste och har stor makt éver
vem som segrar i strider. Honom gor stridskdmpar val i att dkalla. Man brukar siga att den som
overtraffar andra man och inte tvekar ar modig som Tyr. Han ar sa klok att den som ar vis kallas klok som
Tyr. Ett tecken pa hans djarvhet ar att nar asarna lurade Fenresulven att lata dem lagga fjattern Gleipne
om honom, da litade han inte pa att de skulle géra honom 16s igen férran de lade Tyrs hand som pant i
ulvens mun. Men ndr asarna inte ville slappa honom 18s, bet han av handen vid det stédlle som nu heter
ulvleden. Han dr enhdnt och man kallar honom inte en medlare fér manniskor.

Gylfaginning 33-34 (Codex Regius) i Anthony Faulkes utgdva av Edda Snorra Sturlusonar
(1988:26-29):

'Sd er enn taldr med Asum er sumir kalla régbera Asanna ok frumkveda fleerdanna ok
vomm allra goda ok manna. Sd er nefndr Loki eda Loptr, sonr Fdrbauta jotuns. Médir hans
er Laufey eda Ndl. Breedr hans eru peir Byleistr ok Helblindi. Loki er fridr ok fagr synum,
illr [ skaplyndi, mjok fjolbreytinn at hdttum. Hann hafdi pd speki um fram adra menn er
slaegd heitir, ok veelar til allra hluta. Hann kom Asum jafnan { fullt vandraedi ok opt leysti
hann pd med vaelraedum. Kona hans heitir Sigyn, sonr peira Nari eda Narfi. Enn dtti Loki
fleiri born. Angrboda hét gygr i Jotunheimum. Vid henni gat Loki prju born. Eitt var
Fenrisulfr, annat Jormungandr (pat er Midgardsormr), pridja er Hel. En er godin vissu til at
bessi prju systkin feeddusk upp i Jounheimum ok godin rokdu til spddéoma at af systkinum
pessum mundi peim mikit mein ok 6happ standa ok pétti ollum mikils ills af veeni, fyrst af
mdderni ok enn verra af faderni.

'Pa sendi Alfgodr til gudin at taka bornin ok feera sér. Ok er pau kému til hans pd
kastadi hann orminum i inn djtipa sz er liggr um ¢ll lpnd, ok 6x sd ormr svd at hann liggr {
midju hafinu of ¢ll lpnd ok bitr i spord sér. Hel kastadi hann i Niflheim ok gaf henni vald
yfir nfu heimum at hon skipti pllum vistum med peim er til hennar vdru sendir, en pat eru
sottdaudir menn ok ellidaudir. Hon d par mikla bélstadi ok eru gardar hennar forkunnar
havir ok grindr stérar. Eljudnir heitir salr hennar, Hungr diskr hennar, Sultr knifr hennar,
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Ganglati preellinn, Ganglpot ambdtt, Fallanda Forad preskoldr hennar er inn gengr, Kor
saeing, Blikjanda Bol drsali hennar. Hon er bld hdlf en hdlf med horundar lit - pvi er hon
audkend - ok heldr gntipleit ok grimlig.

‘Ulfinn foeddu Asir heima, ok hafdi Tyr einn djarfleik til at ganga at tlfnum ok
gefa honum mat. En er gudin sd hversu mikit hann 6x hvern dag, ok allar spdr spgdu at
hann mundi vera lagdr til skada peim, pd fengu Asir pat rdad at peir gerdu fjotur allsterkan
er peir kolludu Leyding ok bdru hann til ulfsins ok bdadu hann reyna afl sitt vio fjoturinn. En
ulfinum potti sér pat ekki ofrefli ok lét pd fara med sem peir vildu. It fyrsta sinn er ulfrinn
spyrndi vid brotnadi sd fjoturr. Svd leystisk hann ér Leydingi. Pvi naest gerdu Asirnir annan
fjotur hdlfu sterkara er peir kolludu Dréma, ok bddu enn ulfinn reyna pann fjotur ok toldu
hann verda mundo dgaetan mjok at afli ef slik storsmidi maetti eigi halda honum. En ulfrinn
hugsadi at pessi fjoturr var sterkr mjok, ok pat med at honum hafdi afl vaxit sioan er hann
braut Leyding. Kom pat i hug at hann mundi verda at leggja sik [ haettu ef hann skyldi
fraegr verda, ok Iét leggja a sik fjoturinn. Ok er Asir toldusk bunir, pd hristi tlfrinn sik ok
laust fjotrinum d jordina ok kntudisk fast at, spyrnir vid, braut fjoturinn svd at fjarri flugu
brotin. Svd drap hann sik ér dréma. Pat er sidan haft fyrir ordtak at leysi 6r Leydingi eda
drepi 6r Dréoma pd er einnhverr hlutr er dkafliga séttr. Eptir pat éttudusk Asirnir at peir
mundu eigi fa bundit ulfinn. Pd sendi Alfpdr pann er Skirnir er nefndr, sendimadr Freys,
ofan [ Svartdlfaheim til dverga nokkurra ok Iét gera fjotur pann er Gleipnir heitir. Hann
var gjorr af sex hlutum: af dyn kattarins ok af skeggi konunnar ok af rétum bjargsins ok af
sinum bjarnarins ok af anda fisksins ok af fogls hrdka. Ok péttu vitir eigi ddr pessi tidindi,
pbd mdttu nu finna skjétt hér spnn deemi at eigi er logit at pér: sét muntpu hafa at konan
hefir ekki skegg ok engi dynr verdr af hlaupi kattarins ok eigi eru reetr undir bjarginu, ok
pat veit triia min at jafnsatt er pat allt er ek hefi sagt pér pétt peir sé sumir hlutir er pt
mdtt eigi reyna.’

’Pd meelir Gangleri. ‘Petta md ek at visu skilja at satt er. Pessa hluti md ek sja er pu
hefir nu til deema tekit, en hvernig varo fjoturrinn smioadr?’

Hdr segir. 'bPat kann ek pér vel segja. Fjoturrinn vard sléttr ok blautr sem
silkirceema, en svd traustr ok sterkr sem nu skaltu heyra. bd er fjoturrinn var foerdr Asunum,
pokkudu peir vel sendimanni sitt eyrindi. Pd féru Asirnir it { vatn pat er Amsvartnir heitir,
[ hélm pann er Lyngvi er kalladr, ok kolludu med sér tlfinn, syndu honum silkibandit ok
bddu hann slita ok kvdadu vera nokkvoru traustara en likindi peetti d fyrir digrleiks sakar,
ok seldi hverr pdrum ok treysti med handaafli, ok slitnadi eigi; en p6 kvddu peir tlfinn slita
mundu. Pd svarar ulfrinn:

"”Sva lizk mér d penna dregil sem gnga fraegd munak af hljéta pott ek slita { sundr
svd mjott band, en ef pat er gort med list ok veel, pott pat synisk litit, pd kemr pat band eigi
d mina feetr.””’

'Pd spgdu Asirnir at hann mundi skjott sundr slita mjott silkiband, er hann hafdi
fyrr brotit stéra jdarnfjotra, - "en ef pu faer eigi petta band slitit pad muntu ekki hraeda mega
godin, enda skulum vér pd leysa pik.”

‘Ulfrinn segir: "Ef pér bindid mik svd at ek fzk eigi leyst mik pd skollid pér svd at
mér mun seint verda at taka af ydr hjdlp. Ofiiss em ek at Idta petta band d mik leggja. En
heldr en pér fryid mér hugar pa leggi einnhverr hond sina i munn mér at vedi at petta sé
falslaust gert.”

’En hverr Asanna sd til annars ok pétti nii vera tvau vandreedi ok vildi engi sina
hond fram selja fyrr en Tyr lét fram hond sina heegri ok leggr { munn tlfinum. En er ulfrinn
spyrnir, pd hardnadi bandit, ok pvi hardara er hann brauzk um, pvi skarpara var bandit.
bd hlégu allir nema Tyr. Hann lét hond sina. bd er Asirnir sd at ulfrinn var bundinn at
fullu, pd toku peir festina er or var fjotrinum er Gelgja heitir, ok drogu hana gognum hellu
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mikla - st heitir Gjoll - ok festu helluna langt i jord nidr. Pd téku peir mikinn stein ok skutu
enn lengra i jordina - sd heitir Pviti - ok hofdu pann stein fyrir festar halinn. Ulfrinn gapdi
dkafliga ok feksk um mjok ok vildi bita pd. Peir skutu { munn honum sverdi nokkvoru; nema
hjoltin vid nedra gémi, en efra gémi blédrefill. bat er gémsparri hans. Hann grenjar illiliga
ok slefa renn 6r munni hans. bPat er d su er Vdn heitir. Par liggr hann til ragnargkrs.

Gylfaginning 33-34 (efter Anthony Faulkes utgdava 1988), i dversattning av Karl G.
Johansson och Mats Malm (1997:56-59):

Till asarna raknas ocksa han som en del kallar asarnas fortalare, svekets upphovsman och alla gudars och
manniskors skam. Han heter Loke eller Lopt och &r son till jitten Farbaute. Hans mor ar Laufey eller Nal.
Hans broder ar Byleist och Helblinde. Loke dr skon och vacker att se pa, ond till sinnelaget, mycket
ombytlig till sattet. Han 4gde mer dn andra mian av sadan visdom som heter slughet, och han hade en list
for allting. Han satte stidndigt asarna i stora trangmal, och ofta 16ste han dem med sluga pafund. Hans
hustru heter Sigyn, deras son Nare eller Narve.

Men Loke hade flera barn. Angrboda hette en jattinna i Jotunheim. Med henne fick Loke tre barn.
Ett var Fenrisulven, det andra var Jormungand (det 4r Midgdrdsormen), det tredje var Hel. Gudarna fick
reda pa att de tre syskonen vaxte upp i Jotunheim, och de fick spadomar om att syskonen skulle bli till stor
skada och olycka. Alla menade att mycket ont var att vénta, forst pa grund av deras mdoderne och dn vérre
av fadernet.

Da sdnde Allfader gudarna att hamta barnen och féra dem till honom. Och nar de kom till
honom, kastade han ormen i det djupa havet som ligger king alla ldnder, och ormen véxte sé att han ligger
mitt i havet utanfor allt land och biter sig i svansen. Hel kastade han i Nifelheim och gav henne makten
over nio varldar for att bestimma 6ver vistelsen for dem som sandes till henne. Det ar de som har doétt av
sjukdom eller alder. Hon har en stor gard dar, stangslen ar forunderligt hoga och grindarna stora. Eljudne
heter hennes sal, Hunger hennes fat, Svilt hennes kniv, Ganglate trilen, Ganglat tralinnan, Fallférdarv
troskeln dar man gar in, Sjuklager sangen, Glansande Ofard hennes draperier. Hon ar till hélften svart och
till halften kottfargad, sa hon ar latt att kinna igen, och hon ser bister och fientlig ut.

Ulven fodde asarna upp hos sig, och Tyr ensam var djarv nog att gé fram till ulven och ge honom
mat. Nar gudarna sag hur mycket han viaxte varje dag och alla spadomar sade att han var bestamd att bli
dem till skada, beslot de att gora en stark fjatter som de kallade Leding. De bar den till ulven och bad
honom proéva sina krafter pa fjattern. Ulven tyckte inte att det var en dvermaktig uppgift utan lat dem gora
som de ville. Forsta gangen ulven tog spjarn mot fjattern, brast den. Sa lostes han ur Leding. Da gjorde
asarna en dubbelt s3 stark fjitter som de kallade Drome. Ater bad de ulven prova fjattern och sade att han
skulle bli mycket berémd for sin styrka om ett sa fortraffligt hantverk inte kunde hélla honom. Ulven
tankte att fjattern var mycket stark men ocksa att hans krafter hade vuxit sedan han bréackte Leding. Det
kom for honom att han maste riskera ndgot om han skulle vinna ryktbarhet, och han lat dem lagga fjattern
om honom. Nar asarna sade att de var klara, knyckte ulven till och slog fjattern i marken. Han slet kraftigt
och tog sparn, och fjattern brast sa att bitarna flég 1ang vag. Sa drog han sig ur Drome. Sedan dess siger
man att den som gor nadgonting med valdig anstrangning, den loser sig ur Leding eller drar sig ur Drome.
Efter det fruktade asarna att de inte skulle lyckas binda ulven. D& sinde Allfader en som heter Skirne,
Frejs sandebud, ner till nagra dvérgar i Svartalvaheim och 1at gora en fjatter som heter Gleipne. Den
gjordes av sex saker: kattens buller, kvinnans skédgg, bergets rotter, bjornens senor, fiskens andetag och
fagelns spott. Och dven om du inte kinde till det forut, kan du har finna sanna bevis pa att jag inte ljuger
for dig. Du maste ha sett att kvinnan inte har skdgg och att det inte blir nagot buller av kattens steg, att det
inte finns rotter under berget och vid min sjal, allt som sags dig ar lika sant &ven om det dr nagra saker du
inte kan prova.

Da sager Ganglere: "Jag kan forvisso forstd att detta ar sant. Bevisen du har givit kan jag sjalv se,
men hur smiddes fjattern?”

Hog svarar: "Det kan jag enkelt sdga dig. Fjattern blev slat och mjuk som ett silkesband, men sa
saker och stark som du nu ska fa hora. Nar fjattern hade forts till asarna, tackade de siandebudet val. Sa for
asarna ut till en holme som kallas Lyngve i en sjo som heter Amsvartne, och de kallade med sig ulven,
visade honom silkesbandet och bad honom att slita av det. De sade att bandet var ndgot starkare 4n man
kunde tro nar det var sa tunt, och de rackte det at varandra och provade det med hdnderna men det brast
inte. Men ulven kunde slita av det, sade de. D& svarar ulven:
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'Det ser inte ut som om jag skulle fa ndgon berémmelse av ett sd smalt band dven om jag sliter
av det. Men om det ar gjort med konst och list fast det verkar sa tunt, kommer det bandet inte pa mina
ben.

Da sade asarna att han skulle slita av ett smalt silkeband snart nog, nir han foérut hade brackt
grova jarnkedjor, 'men om du inte kan slita av bandet, da kan du inte heller skramma gudarna och da ska
vi l6sa dig fran det.’

Ulven sade: 'Om ni binder mig sa att jag inte kan komma loss, kommer ni att dndra er och sent
ska jag fa nagon hjalp av er. Jag vill inte girna lata er lagga bandet om mig, men hellre an ni tvivlar pa mitt
mod skall en av er ldgga handen i min mun som pant pa att ni goér detta utan svek.’

Asarna sag pa varandra och det hela tycktes dem nu dubbelt vanskligt. Ingen ville rdcka fram sin
hand forran Tyr strackte fram hogra handen och lade den i ulvens mun. Och nar ulven tog spjarn hardnade
bandet, och ju hardare han slet desto stadigare blev bandet. Da skrattade alla utom Tyr. Han miste sin
hand. Nar asarna sag att ulven var sdkert bunden tog de fjatterns dnde, som heter Gelgja. De drog den
genom en valdig hall, som heter Gjoll, och faste hallen langt ner i jorden. Sa tog de en stor sten, som heter
Tvite, och skot dnnu ldngre ner i jorden och hade som faste. Ulven gapade vialdigt och ryckte valdsamt och
forsokte bita dem. De stack in ett svird i munnen pa honom, hjaltet tog i underkdken och spetsen i
overkdken. Det ar hans gomsparr. Han ylar forfarligt och dregel rinner ur hans mun. Det dr den floden som
heter Van. Dar ligger han till Ragnarok.”

Gylfaginning 51 (Codex Regius) i Anthony Faulkes utgdva av Edda Snorra Sturlusonar
(1988:49-50):

bd verdr pat er mikil tidindi pykkja, at tlfrinn gleypir sélna, ok pykkir mpnnum pat mikit
mein. bd tekr annarr Ulfrinn tunglit, ok gerir sd ok mikit égagn. Stjornurnar hverfa af
himinum. Pd er ok pat til tidinda at sva skelfr jord ¢ll ok bjorg at vidir losna 6r jordu upp,
en bjorgin hrynja, en fjotrar allir ok bond brotna ok slitna. Pd verdr Fenrisulfr lauss. bd
geysisk hafit d londin fyrir pvi at pd snysk Midgardsormr [ jotunmdd ok scekir upp d landit.
bd verdr ok pat at Naglfar losnar, skip pat er svd heitir. ... Hrymr heitir jotunn er styrir
Naglfara. En Fenristlfr ferr med gapanda munn ok er hinn efri kjoptr vid himni en hinn
neori vid jordu. Gapa mundi hann meira ef rim veeri til. Eldar brenna ér augum hans ok
ngosum. Midgardsormr blaess sva eitrinu at hann dreifir lopt ¢ll ok lpg, ok er hann
allégurligr, ok er hann d adra hlid tlfinum. [ pessum gny klofnar himinninn ok rida padan
Muspells synir. Surtr ridr fyrst ok fyrir honum ok eptir baedi eldr brennandi. Sverd hans er
gott mjok. Af pvi skinn bjartara en af sélu. En er peir rida Bifrgst pd brotnar hon sem fyrr
er sagt. Muspells megir saekja fram d pann voll er Vigridr heitir. Par kemr ok pd Fenristlfr
ok Midgardsormr. Par er ok pd Loki kominn ok Hrymr ok med honum allir hrimpursar, en
Loka fylgja allir Heljar sinnar.

../Esir hervaeda sik ok allir einherjar ok scekja fram d volluna. Ridr fyrstr Odinn
med gullhjdlm ok fagra brynju ok geir sinn er Gungnir heitir. Stefnir han méti Fenrisulf, en
bérr fram d adra hlid honum ok md hann ekki duga honum pviat hann hefir fullt fang at
berjask vid Midgardsorm. Freyr bersk méti Surti ok verdr hardr samgangr dor Freyr fellr.
bat verdr hans bani er hann missir pess hins géda sverds er hann gaf Skirni. Pd er ok lauss
ordinn hundrinn Garmr er bundinn er fyrir Gnipahelli. Hann er it mesta forad. Hann d vig
moti Ty ok verdr hvarr gdrum at bana.

Gylfaginning 51 (efter Anthony Faulkes utgava 1988) i 6versattning av Karl G. Johansson
och Mats Malm (1997:85-86):
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Dd sker det som anses vara en stor hdndelse. vargen slukar solen, och mdnniskorna skall tycka att det dr en
vdldig olycka. Da tar den andra vargen mdnen, och han gér ocksd stor skada. Stjdrnorna férsvinner frdn
himlen. D@ kommer ocksd det att ske, att hela jorden och bergen skdlver sa att trdden lossnar ur marken och
bergen faller ihop, alla fjdttrar och band slits av. Dd kommer Fenrisulven Iés. Havet svallar upp éver ldnderna
ndr Midgdrdsormen vdnder sig i jdttevrede och séker sig upp pd land. Dd hdnder ocksd det att skeppet som
heter Nagelfar kommer loss. ... Hrym heter jédtten som styr Nagelfar. Och Fenrisulven far fram med gapande
mun, underkdften dr vid marken och 6verkdften ndr till himlen. Han skulle gapa dnnu stérre om det fanns
rum. Det stdr eld ur hans 6gon och nos. ... Muspells séner tar sig fram till fdltet som heter Vigrid. Dit kommer
ocksd Fenrisulven och Midgardsormen. Loke har ocksd kommit dit, och Hrym med alla rimtursarna; Loke
foljs av alla Hels mdn.

..Asarna och alla enhdrjar kldr sig i hdrkldder och beger sig till fdltet. Férst rider Oden med
guldhjdlm och stdtlig brynja och spjutet som heter Gungne. Han styr mot Fenrisulven, och Tor dr vid hans
sida men kan inte hjdlpa honom eftersom han dr fullt upptagen med att kimpa mot Midgdrdsormen. Fré
strider mot Surt och det blir en hdrd sammandrabbning innan Fro faller. Det blir hans déd att han inte har
det goda svdrdet, som han gav Skirne. Da har hunden Garm, som dr bunden vid Gnipahdlan, kommit I6s. Han
dr det hemskaste odjur. Han kimpar mot Tyr och de blir varandras déd.

Voluspa 44, 49, och 53 (Codex Regius, Hauksbok, Codex Wormianus, Trektarbdk, och
Snorres Edda) i Neckel/Kuhns utgava Edda (1962:10-12), med oOversattning (Codex
Regius, Hauksbdk) av Erik Brate (1913:6-8): 237

44,

Geyr Garmr migc Garm skaller grasligt
fyr Gnipahelli,?38 framfor Gnipahalan;
festr?3? mun?#0 slitna, fjattern skall brista,
enn freki renna; fri varder ulven.

fipld veit hon?#! freeda,?# Visdom vet jag mycken,
fram sé ec lengra?#3 langt vidare ser jag

um ragna roc, over segergudars valdiga
romm, sigtyva.?# slutliga 6den.

49,

Geyr nu Garmr migc

fyr Gnipahelli

festr mun slitna,
enn freki renna;
fiold veit hon freeda,
fram sé ec lengra
um ragna roc,
romm, sigtyva.

237 Brate utgick sannolikt i sin dversittning ifr&n Bugges utgéva fran 1867.

238 Gnupahelli i Hauksbék (Neckel/Kuhn 1962).
239 yestr i Codex Regius (Neckel /Kuhn 1962).

240 man i Hauksbok (Neckel/Kuhn 1962).

241 jn i Codex Regius (Neckel/Kuhn 1962).

242 fr60a i Codex Regius (Neckel/Kuhn 1962).

243 HauksbG6k har framm sé ec lengr, fipld kann ec segia (Neckel/Kuhn 1962).
244 sigtiva i Hauksbék (Neckel/Kuhn 1962).
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53.

bd kemr Hlinar Ett andra lidande
harmr245 annarr fram, for Lin dd kommer,
er Odinn ferr nar Oden gar

vid ulf vega, mot ulven att strida,
enn bani Belia, och Beles bjarte
biartr, at Surti; bane mot Surt;
bd?*6 mun24’ Friggiar falla da skall

falla angan.?48 Friggs dlskade.

Strof 44 och 49 tolkar Finnur Jénsson som en omkvadesvers, och markerar att ragnarok
nu ar ndra. Garmr befinner sig vid Hels ingang, som leder in till Gnipahalan. Freki skall
sannolikt tolkas som Fenrisulven. De ar sdledes parallellt framstdllda i dikten. Romm
syftar tillbaka pa rgc, med betydelsen ’stark, oavvarjlig’ (Edda. Utgv. av Finnur Jénsson
1932:14).

Hymiskvida 1-5 och 8 (Codex Regius och Codex Arnamagnaeanus) i Neckel/Kuhns utgava
Edda (1962:88-89), med 6versattning av Erik Brate (1913:61-62): 249

1.

Ar valtivar Det var en gang som stridsgudar
veidar?s9 namo, stek av villebrad

oc sumblsamir, och mjod desamma njéto,

dor sadir yroi; innan matta de blevo;

hristo teina

oc d hlaut sqd,
fundo?51 peir at £gis
agrkost hvera.?5?

2.

Sat bergbuii,
barnteitr, fyrir,
migc glicr?53 megi
miscorblinda;?5*

de skakade spadomskvistar,
skadade pa offerblod

och funno hos Ager
overflod pa Kittlar.

Bergsbon satt
barnaglad framfor dem,
mycket lik sonen

av Miskorblinde.

245 hamr i Codex Regius och Codex Wormianus (Neckel/Kuhn 1962).
246 pdr i Hauksbok och Snorres Edda (Neckel/Kuhn 1962).

247 man i Hauksbok (Neckel/Kuhn 1962).

248 gngan tyr i Codex Regius, annan i Trektarbék (Neckel/Kuhn 1962).
249 Brate utgick sannolikt i sin dversittning ifr&n Bugges utgava fran 1867.

250 yerdar enligt Rasmus Christian Rask, veigar enligt Corpus poeticum boreale (Neckel/Kuhn 1962).
251 fundot enligt Gunnarr Palsson (Neckel/Kuhn 1962).
252 pyeria i Codex Arnamagnaeanus, vera enligt Svend Grundtvig, hverian enligt Sophus Bugge

(Neckel/Kuhn 1962).

253 Jicri Codex Arnamagnaeanus (Neckel /Kuhn 1962).

254 Mistorblinda enligt Rasmus Christian Rask (Neckel/Kuhn 1962).
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leit  augo

Yggs barn i prd:
'Pui scalt dsom

opt sumbl gora.”?>>

3.

Onn fecc igtni
ordbaeginn halr,
hugdi af hefndom?56
hann naest vid goo;
bad hann Sifiar ver
sér feera hver
‘bannz257 ek gllom ¢l
yor of heita.”?58

4.

Né pat mdtto
meerir tivar
oc?59 ginregin
of geta hvergi,
unz af trygdom
Tyr Hlérrida
dstrdd mikit
einom sagoi:

5.

‘Byr fyr austan
Elivdga

hundviss Hymir,

at himins enda;

d minn fadir,
maodugr, ketil,
rumbrugdinn?60 hver,
rastar ditpan.’

8.

Mogr fann gmmao,?61
migc leida sér,

hafoi hofoa

Yggs son honom trotsigt
i 6gat sag:

”Gor du rikligt

gille at asarne!”

Brydd blev jatten

av den bistres ord,

pa hdmnd mot gudarne
han darefter tinkte;
han bad Sivs man

sorja for en Kittel,

”sa att at eder alla

jag 61 ma brygga”.

Det stod ej till

for de store gudar

och heliga makter

att hitta den nagonstades,
tills i fortroende

Tyr vanskapligt

ensamt at Lorride

en utvag sade.

"Dar bor i 6ster

om Elivagorna

den hogvise Hymer
vid himmelens anda;
min kicka fader

en kittel dger,

ett mycket stort karl,
en mil djupt.”

Sonen fann dar farmodern,
faslig att skada,
hon nio hundra

255 gera i Codex Arnamagnaeanus (Neckel/Kuhn 1962).
256 hefdom i Codex Regius, hefnd i Codex Arnamagnzaeanus (Neckel /Kuhn 1962).

257 pann i Codex Regius (Neckel /Kuhn 1962).

258 Codex Arnamagnaeanus har panz ek pllom ydr ol of heiti (Neckel/Kuhn 1962).
259 né enligt Kopenhagener Eddaausgabe (Neckel/Kuhn 1962).

260 riimbrygdan i Codex Arnamagnaeanus, riimbygdan enligt Rasmus Christian Rask (Neckel/Kuhn 1962).

261 qymo i Codex Regius, dmo enligt Rasmus Christian Rask (Neckel/Kuhn 1962).
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hundrud nio.
Enn gnnor gecc,
algullin, fram,
brunhvit, bera
biérveig syni.

huvuden hade;

da gar, som guld
glansande, en annan
ljuslatt, att bara

en bagare at sonen.

Strof 1, valtivar ar ett allmant namn for kamp-gudar’, dvs. asarna. Bergbtii ska tolkas som
‘jatten’, dvs. Hymer. Megi miscorblinda ar inte tolkbart. Opt skal i sammanhanget snarast
tolkas som ’rikligt’, men kan ocksad syfta pa att Hymer skall gora gille ofta. Tivar oc
ginregin visar pa en namnmassig atskillnad mellan asar och vaner. Fadir i strof 5, skrivs
fir i ms 478, vilket sannolikt dr en felstavning, men det rér sig sannolikt om ett
missforstand da Oden annars framstalls som Tyrs fader och den ljusa kvinnan (i motsats
till sin mor) omtalas som Tyrs moder. Den andra delen av strof 8 ska tolkas som en
beskrivning av Tyrs moder. Hymer ska i sammanhanget tolkas som hennes far. mmo
tolkar Finnur Jéonsson som 'mormor’ och dirmed Hymers gemal, vilket ger bilden av att
man moter flera generationer av slakten (Edda. Utgv. av Finnur Jénsson 1932). Tyrs
bendmns (i Skdldskaparmdl) som Odens son, vilket gor att man da far formoda att det
har funnits ett forlorat mytiskt motiv dir Oden har samrére med den ljushylta
(jatte)kvinnan hos Hymer.

Hymiskvida 33-34 (Codex Regius och Codex Arnamagnaeanus) i Neckel/Kuhns utgava
Edda (1962:94), med 6versattning av Erik Brate (1913:65): 262

33.

Tyr leitadi Tyr forsokte

tysvar hreera, tva ganger den rora;
stod at hvdro stilla &ndock

hverr kyrr fyrir. stod kitteln.

34.

Fadir Méda Modes fader

fecc a premi, fick fatt i kanten

oc [ gegnom steig?63

och fran stallet vid elden

golf nidr 264 sal; han steg ned i salen.
hof sér d hofud up Sivs man havde

hver Sifiar verr, pa huvudet kitteln,
enn d halom men pa hilarne
hringar scullo. handtagen skramlade.

262 Brate utgick sannolikt i sin dversittning ifr&n Bugges utgava fran 1867.
263 5t6d i Codex Arnamagnaeanus (Neckel /Kuhn 1962).

264 4 i Codex Arnamagnaeanus (Neckel/Kuhn 1962).
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Tyr ska enligt Finnur Jénsson inte forutsattas vara enhdnt i detta skede, i strof 33 (Edda.

Utgv. av Finnur Jénsson 1932).

Lokasenna 37-40 (Codex Regius och Snorres Edda) i Neckel/Kuhns utgava av Edda

(1962:104), med oversattning av Erik Brate (1913:72): 265

37.
Tyr qvaa:

'Freyr er beztr

allra ballrida?66

dsa goroom i;

mey hann né greetir

né mannz kono,

oc leysir ér hoptom hvern.’

38.
Loki qvad:

'Pegi pu Tyr!

pu kunnir aldregi
bera tilt med tveim;
handar innar heegri
mun ec hinnar geta,
er pér sleit Fenrir frd.’

39.
Tyr qvad:

‘Handar em ec vanr,
enn pu Hrodrsvitnis, 267
bol er beggia prd;
ulfgi hefir oc vel,

er i bondom?68 scal
bida ragna rocrs.’

40.
Loki qvaad:

"Pegi pui Tyr!
pat vard pinni kono,
at hon atti mgg vid mér;

Tyr sade:

Fro ar bast

bland balda hjaltar

uti gudars gardar;

mo han ej gramer

eller man hustru

och loser ur lankar envar.

Loke sade:

Tig du, Tyr!

Tva du kunde

aldrig att ena sig bringa.
Hogra handen,

henne vill jag ndmna,
som Fenrer ifran dig slet.

Tyr sade:

Handen mig rovats

men Rodvitner dig,

oss bada vallar saknaden sorg.
Ej heller ulven har det bra,
som bunden skall

i bojor ragnarok bida.

Loke sade:

Tig du, Tyr!
Min tillfalligtvis

var den son, som din hustru hade;

265 Brate utgick sannolikt i sin dversattning ifrdn Bugges utgava fran 1867.

266 pqldrida enligt Barens Sijmons (Neckel/Kuhn 1962).
267 Hrédvitnis enligt Hugo Ettmiiller (Neckel/Kuhn 1962).
268 pondom idrnom enligt Hugo Gering (Neckel/Kuhn 1962).
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oln né penning aldrig du fick
hafdir pt pess aldregi en aln eller penning
vanréttis, vesall.’ for oférratten, din usling!

[ sina kommentarer till utgavan av dikten 1932 oversatter Finnur Jonsson ballrida, strof
37, med ’'af alle de steerke ryttere, guderne’. Ordet tilt, strof 38, tolkar Finnur Jonsson
som neutrum till ett tilr, motsvarande got. (ga)tils 'passande’, ags. til 'duktig, god’. Att
bera tilt bor da snarast tolkas som ’bara forlikningsord’” och motsvara Snorres ord ok
ekki kalladr saettir manna i beskrivningen av Tyr. Hinnar ska tolkas som 'den andra’, dvs.
den vanstra, med en underforstddd betydelse av att 'den duger inte mycket till’. I
manuskriptet skrivs handar, men ska sannolikt ratterligen skrivas hond. Hrodrsvitnis
asyftar otvivelaktigt Fenrir, men namnet ar svartolkat. Moéjligen syftar Hrodr pa ’den
namnkunnige’ (Edda. Utgv. av Finnur Jénsson 1932).
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