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Bjérnfallar och Oden-religion

I Fornvannen nr 1, 1980, ldser man en ban-
brytande och virdefull artikel om "Bjorn-
fallen 1 begravningsritualen”, dir Bo Petré
stiller den intressanta frigan, om bjornfillar
under liken i jdrnaldersgravar dr en status-
symbol, speglande skinnhandeln pa orten.
Forfattaren menar, att “'det synes vara mdaj-
ligt att uppfatta seden att gravligga perso-
ner med hogre social status pa en bjornfall
under olika perioder av forhistorisk tid som
ett indicium pa en betydande fjarrhandel
med skinn” (Petré 1980, s. 13).

Till liknande resultat kom f{ér nigra ar
sedan Ulrik Mohl, som hade undersokt tre
gravar i Stilling pad Jylland och redovisade
nio gravar i hela Danmark med inalles 45
bjornklor: Att brint doda pa hela
bjornskinn “skyldes enten kult, mode eller
personlig ejendomsvaerdi (en form for pre-
stige). Sandsynligst er vel en kombination
af disse.,” (Maohl 1977, s. 126, kurs. har.)

man

Tvdrvetenskaplighet

En viktig synpunkt synes emellertid saknas
hir, namligen den religionshistoriska. Som
den germanska religionshistoriens hjélpve-
tenskaper riknar vi filologin, arkeologin,
folklivs- och ortnamnsforskningarna (Strém
1975, s. 44—50), och som ett kuriosum i an-
slutning till Greta Arwidssons rikning av
vetenskapligt citerade uppsatser i Fornvdn-
nen (Arwidsson 1980, s. 4) kan ndmnas, att
min germanska religionshistoria citerar 5 upp-
satser ur Fornvannen och dess foregingare
Manadsblad och 16 bidrag ur andra arkeo-
logiska periodiska publikationer (Strom 1975,
pas.n’rrl_).

Som i det féljande skall wvisas, ar det
manga ganger befruktande med omvinda
lan, d.v.s. om tvarvetenskapligheten ocksa
kan leda darhin, att arkeologi, folklivs- och
ortsnamnsforskning beflitade sig om att soka
och inarbeta religionshistoriska teorier och
resultat i sin framstéllning.
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Nir ett forsok hir skall goras att belysa
bjornféllsseden med ma-
terial, vill jag inledningsvis gora klart, att
nir det giller bjornens religionshistoriska
roll har vi att strikt halla tva skilda
omraden: 1. bjérnjagarkulturerna pa all cir-
kumpoldr mark frin lappar och finnar till
ainus och indianer (Paulsson-Hultkrantz-
Jettmar 1962, s. 74 f., 79, 93 f., 190—193
och 288 f.), 2. indoeuropeerna med deras
bjornmytologi. Endast den sistnimnda skall
hir sysselsitta oss.

religionshistoriskt

1S4r

Bjornen i kult och myt

Bjornen har sedan urminnes tid varit ett he-
ligt djur. Bjérnkult och bjérnoffer i hog-
linta hélor finner vi under medel- och sen-
paleolitisk tid genom talrika bjornfynd
(Zotz 1939, Filip I, s. 87 f.). En bjérn av
barnsten frin ca 6000 finns i Danmarks Na-
tionalmuseum, ett bjornhuvud av skiffer fran
Arnias, Angermanland, i SHM och en slip-
bild av en dver 2 m ling bjorn vid Fykan-
vatn, Glimfjord, Meloy, Nordland i Norge
(Broby-Johansen 1972, s. 12 och 18 f.). Ris-
tade bjornar finns ocksd i Finnhdgen, Valle,
Efjord, Nordland, 2,26 m ling, och pa Skav-
berget, Ser-Kvaley i Troms, 64 cm ling
(Broby-Johansen 1972, s. 26 f.).

En brandgrav frin vendeltiden grivdes
ut pd Eds pristgirdsmark vid Upplands Vis-
by 1960 och visade sig innehalla bjérnklo-
falanger frin ett skinn samt ett svird med
en bronsbjorn pa ovre hjaltet (Lamm 1980,
s. 3). Ocksa i batgrav XII i Vendel fanns
tvd hopkurade bjérnar som prydnader, i
detta fall pa lansholken (Stenberger 1964,
s. 590 f. med fig. 245).

PA de bronsmatriser till hjilmbleck frin
500-talet, som 1870 hittades vid Bjornhovda
(obs. namnet) i Torslunda socken pa Oland,
ser man pa en plat den enégde Oden, pa tva
andra en man med en, resp. tva bjornar
(Stenberger 1964, s. 593—596). Pa ett hjilm-




beslag fran Vendel star en yxbevipnad man,
som haller en bjorn tjudrad i ett rep (de
Vries 1956, s. 498 med plansch vid s. 448).

Bjornen har tillhdrt den gamla indoeuro-
peiska mytologin. I Iran hade urvarelserna
Yim och Yimak barnen "de svansforsedda
bjérnarna”, ett slags manbjérnar (Christen-
sen 1934, s. 21), som det beriittas i Bunda-
hishn 23: 1. I Indien prisas guden Indra for
att han riddar frin bjérnen (ental, Rigveda
VIII, 24:27). 1 Grekland var en av Zeus'
alskarinnor, Kallisto, bjorninna liksom Arte-
mis’ fljeslagerskor (Burkert 1977, s. 204, 235
f.) Vi har bevarade grekiska vasbilder med
béade bjornar och bjérnmasker (Burkert 1977,
s. 237, anm. 27). Bland kelterna dyrkades
bjérngudinnan Artio (av artes, fem. arta,
bjorn). Artio avbilldas i Muri med en bjorn
(de Vries 1961, s. 113 .), os.v.

Den germanska *bernu >
tyskt Bér, islindskt bj¢rn, svenskt bjorn be-
tyder 'den brune’ och ir ett noa-namn pa
det djur, som ursprungligen tycks ha be-
namnts med den stam vi har i sanskrit rksah-,
avestiskans arsa, latinets wursus och keltiskt
artos (Kluge 1967, s. 51). Nu upptrider
Oden hos Saxo ocksd uttryckligen under
namnet Bruno och dodar i en korsvens ge-
stalt sin forne vin Harald Hildetand (VIII,
4:8).

Lingt fram i tiden har Oden férknippats
med bjornen. En 1800-talsuppteckning frin
Undenias, ULMA 225:1 — ta-
lar om att en kaka bréd e. dyl. "skulle Oden
ha i1 inkomst. Han ridde om viltet.” (Eds-
man 1953, s.

Ett mirkligt drag i bjornjaktsritualet ock-
sa pa indoeuropeiskt omride dr att man ber
bjornen om ursikt for att man forgripit sig
pa honom och forsikrar, att dripet var en
olyckshindelse (Edsman 1956, s. 671, Vil-
kuna 1956, sp. 675). Liknande myt eller rit
forekommer i kulten av Odens motsvarighe-
ter hos andra indoeuropeiska folk: Indra,
Zeus, Mars (Strom 1975, s. 202, 303 och
321).

ordstamamen

Tiveden

Bjérnskjortorna

Islindska kéllor har bland sina fataliga no-
tiser om bjornen i mytologin den uppgiften,
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att Odens hirdméan omvixlande kallades ulf-
hednir och berserkir. Namnet ulfhedinn for-
klaras uttryckligen i Vatsdela saga 8 med
att de "hade vargpilsklider som brynja”.
Men vad betyder berserkr? Erik Noreen tog
pa sin tid upp en gammal Oversittning i
bara skjortan” (Noreen 1932, si senare
Kuhn: "4 berum serk, bad er brynjulaus”,
1949, s. 107, Bernstrom 1956, s. 663). Men
dels ligger analogin med de vargpalskladda
ulfhednir nira till hands, dels talar Snorres
Ynglingasaga om att Odenskrigarna under
birsirkagingen var “starka som bjornar”,
och man kan dirfor instimma med de Vries’
etymologiska lexikon: "Birenhduter (als Mit-
glied einer kultischen Gemeinschaft) ... Ab-
zulehnen die dltere Erklirung 'der im bloBen
Hemd kdmpfende’” (de Vries 1977, s. 34).
Till samma uppfattning kommer Nils Lid
(1956, sp. 502), sdrskilt med hénvisning till
nordiska forestillningar om manbjornen, ett
mellanting mellan minniska och bjorn, alltsa
en parallell till varulven (Nordland 1967, s.
144—146).

Birsirkarna och deras funktion
sd i en forkristen skaldedikt:

beskrivs

Bérsirkarma hylade,

kampen var iging,

de vargklidda skrek

och skakade spjut. ..

Om béarsarkaraseri vill jag friga,

om dem som dricker likets sj6 [blod]:
hur stir det till

med folk som gr

glada till strids?

'Vargklidda' heter

de som i slaktningen

biira blodiga skéldar.

De ridfirgar spjuten

nir de kommer till strid (Hrafnsmél 8 och 20 f.).

Emellertid kan det ha intritt en betydelse-
forskjutning, sa att konungens kimpar kalla-
des birsirkar oberoende av deras psykolo-

giska laggning (jfr de Vries ovan: “som med-

lem av en kultisk gemenskap™). Trots att
Kuhn har den gamla Gversiattningen, pavisar
han, att manga kungliga kdmpar (kappar)
kallas barsirkar utan anspelning pd nigon
barsarkaging (Kuhn 1949, s. 109—111).
Med tanke pa bjornfillarnas forekomst i
kvinnogravar, sirskilt pa Gotland (Petré
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1980, s. 9), bor det mirkas, att det under
vikingatiden talas om kvinnliga barsirkar i
flertal (bridir berserkja, Harbardsljod 37).
Som sirskilt de Vries har framhallit, har
den senare romantiserande litteraturen for-
vanskat barsirkarnas ursprungliga betydelse.
Bade berserkir och ulfhednir var helt enkelt
kungliga krigare eller hovfolk, klidda 1 djur-
fallar som medlemmar av en bestimd orga-
nisation.

Oden och de higre standen

Oden, bjornens skyddspatron och inkarne-
rande gestalt, hade nu vissa folkgrupper att
igna sig at: de hogre standen och deras doda.
Kungar och jarlar stir under hans beskydd
(Harbardsljod 24). Ynglingaitten i Sverige
och Skjoldungarna i Danmark hade honom
till stamfar och likasd Norges konungar och
jarlar och andra rikets min”, heter det i
prologen, 10, till Snorres Edda (Strém 1975,
s. 115), Oden ar vidare draugadréttinn, “de
dédas herre”
Odensjakten, de didas tdg, som brusar fram

(Ynglingasaga 7) och leder

i hoststormen och i en gammal fornsachsisk
forbannelseformel kallas "Wiitanes her und
83 f., 102,
121). Detta de dodas tig tycks ha framstallts
mimisk-dramatiskt av (Hofler
1936, s. 33). Nir Tacitus skildrar
hariernas krigare, for hans bild tankarna till
bide barsirkarna och dodstiget (Tacitus,
Germania 43: 4).

Vi har hidr att gora med en urgammal
indoeuropeisk foreteelse, som studerats av

alle sine man"” (Stréom 1975, s.

birsiarkarna
]'(’dil[l

forskningen dnda fran Sigurd Erixon, 1921,
till Geo Widengren, 1969, namligen alders-
klasserna eller mannaférbunden (kort refe-
rerande litteraturdversikt Strém 1975,
s. 262). Pa indiskt, iranskt och romerskt om-
ride studerades de tidigast av Stig Wikan-
der (1938) och Georges Dumézil (1948, s.
39—54). Dessa krigiska mannaférbund, som
i mimisk forklidnad framstdllde de doda for-

hos

fiderna och hade sin speciella organisation

och sed, framtridde i Norden som biarsirkar
eller kappar och hade nidra samband med
Oden (Hofler 1934, s. 41, 67, 77—84, 120—
126, Dumézil 1939, s. 87 {., Widengren 1969,
s. 47—63, 97—101). Enligt Mircea Eliade
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har Volsungasagan 1 berittelsen om Sinfjotle
(Volsunga saga kap. 7 och 8) bevarat det
inte lingre forstidda minnet av en initia-
tionsrit for bdrsirkar, och just utkliddseln i
skinn var "the essential moment of initiation
into a men’s secret society (Eliade 1977, s.
295).

Kungar och hégre stindspersoner, omgiv-
na av sina mannaforbund, hade nu traditio-
nellt ett nidra forhillande till bjornen.

Ett intressant vittnesbérd om tron pa bjor-
nens samband med konungen har vi i Rolf
Krakes med hamnskifte
Oden (Ynglinga saga 7):

saga samma S0m

Da ser Hjorvard och hans skara, att en stor bjorn
far fram framfor kung Rolfs min och mest nira
kungen (jafnan par naest sem Kkonungrinn er),
Han driper fler miin med sin ram &n fem andra
av kungens kimpar (kappar). Mot honom slinter
bide hugg och skjutvapen, och han forgor bide
min och histar av kung Hjorvards hiir, och allt
som @dr i nirheten krossar han med sina tinder,
sa att det blir ett mummel i kung Hjorvards hiir,
Hjalte ser sig nu om och varsnar inte Bodvar,
sin kamrat, och siger till kung Rolf: "Hur kan
detta komma sig att Bodvar gommer sig sA och
inte kommer till kungen, en sidan kimpe som vi
trodde han var och ofta visat sig vara?” Kung
Roll svarar, att han mitte vara ndgonstans som
gagnar dem bidst, om han (dn) &r i frihet...

Hjalte giar hem och ser di Bodvar sitta och
dasa i hallen. Han eggar honom da med det
gamla Bjarkamal (Kock 1946, s. 91 f., Saxo,
Gesta Danorum II, 7:4). Men nir han far
ut Bodvar i striden, férsvinner bjornen (er
pda  bjgrnin bort
kung Rolf forlorar slaget (Hrolfs saga Kraka,
33, s. 117—119).

De gotiska kungarna gick klidda i bjorn-
skinnsdrikt (Abels 1966, s. 30). En rest av
sidan klidsel kan mycket vil komma till sy-
nes i den kungliga vaktens bjornskinnsmos-
sor i Royal Foot Guards, pa Amalienborg
och Svea Livgardes grenadjarvakt. Visserligen

horfinn or lidinu), och

torde denna utstyrsel inte kunna spiras
lingre tillbaka an till 1740-talet i Sverige
och 1712 i Europa (Herlitz 1970, s. 25, Bel-
lander 1973, s. 347 {.), men den kan da inte
vara ett goticistiskt pafund utan kan rimli-
gen bygga pd gammal tradition. S& menar

ocksd Mohl, att vi dnnu har en “symbolsk




reminiscens stadig bevaret og at se i vagt-
paraden en gruppe af landets udvalgte
karlfolk — med bjernskindshuer” (Mohl
1977, 5. 126, jfr Carter 1978).

I det sammanhanget kan nimnas, att man
tidigt anviinde bjérnskinn som sittfillar eller
mattor for stindspersoner, t. ex. sat d berfjalli
(Volundarkvida 10, obs. ber-, inte bjorn-!)
och att denna sed levde kvar pa 1600-talet,
di pristen kunde sti pda en bjornfall vid
altaret, sasom i Sundborns kyrka i1 Dalarna,
dir det heter i inventarieforteckningen 1628:
"Bjorskin och klidhe pa altarepallen™ (Sj6-
holm 1963, s. 29).

Resultat

En dldre undersokning av bjdérnsdgner ger
foljande korta sammanfattning om bjornen
1 religionshistorien: "1 vilken utstrickning
vara nordiska forfider vordat och dyrkat
bjornen, veta vi icke. Nagra sikra vittnes-
bord hidrom finnas icke. Han har dock spelat
en mirklig roll i bréllops- och fastlagsriter”
(Zetterberg 1951, s. 256). Har asyftas de i
hudar utklidda min, som upptridde under
fastlagen och vid brollop (Hammarstedt
1913, s. 1—9, Hagberg 1913, s. 9—16).

Med hinvisning till Zetterberg skriver nu
Petré: "Mycken mystik och magi svivade
kring bjérnen som ansigs som ett hogre vi-
sen”” (1980, s. 12). En religionshistoriker kan
svarligen finna vare sig mystik eller magi i
bjornideologin men diremot vittnesbord om
det som Edsman antyder: "Att bjornriterna
hora hemma 1 ett vittférgrenat och kompli-
cerat religiost sammanhang, dr dock uppen-
bart”™ (1953, s. 103 f.). Vi kan, inte minst

med utgangspunkt fran Petrés uppsats, reda
ut ett stycke av det forgrenade och kompli-

cerade sammanhanget.

Allt det vi hidr dragit fram torde kunna
belysa bjornfillarnas roll i gravarna. Bjérnen
var Odens djur och darigenom de hogre
stindens, i synnerhet de doda standsmedlem-
marnas gud. Dirfor lit man girna de doda,
i synnerhet frin hogre sociala skikt, vila pd
bjornfillar. I denna mening utgjorde dessa
fallar en social statussymbol.
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Odin
thought of as a bear and his warriors and

prominent positions. himself was
those of the kings were called berserks, "bear-

skins”, of whom there were females, too.
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