ANDREAS NORDBERG

"En varg hinger vister om salen, en 6rn sianker
sig ner fran ovan.”

Om QOdins sal i Grimnismal 9 och 10

En av de mest vilkinda forestillningarna i den fornnordiska myto-
login 4r den om Odins boning Valhall och man kan kanske till och
med sdga att motiven ifriga har fatt mer utrymme i populirveten-
skapliga sammanhang, in vad som kan sigas vara motiverat utifrdn det
bevarade killmaterialet. Férutom hos Snorri skildras Valhall mer ing3-
ende endast i tre killor, dels de tva "eddiska” skaldedikterna Eiriksmal
och Hdkonarmal, dels i eddadikten Grimnismdl. Dessa tre dikter har
dessutom ett starkt inbordes sammanhang (se till exempel Nordberg
2003: 47-56 med hinvisningar). [ Grimnismal omnimns Valhall i en
langre rad strofer (4~17) som riknar upp mytiska gudaorter. Just denna
passage av dikten har varit féremal f6r manga diskussioner. Bland de
tidiga kommentatorerna av Eddan uppfattades merparten av stroferna
i namnlistan som antingen sekundira interpolationer eller korrupta
pé andra sitt (Miillenhoff 1908: 159, Boer 1922: 63 f., Sijmons—Gering
1927: 188 ff., de Vries 1950, Schroder 1958: 350). For inte s3 linge sedan
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kom denna uppfattning emellertid att bemétas kritiskt i en studie av
Elizabeth Jackson (1995), som istillet argumenterade for att hela listan
med gudaorter i Grimnismal borde ses som en enhet.

Sjalv kinner jag viss osikerhet 6ver hur uppkomsten av dikten ska
forstas, eftersom det finns goda argument for s3vil dsikten att Grimnis-
mal ir ett kompilat av strofer av skiftande ursprung, som uppfattningen
att dikten ska ses som en mer eller mindre ursprunglig enhet. Vad gil-
ler de strofer som riknar upp de mytiska gudaorterna forefaller enligt
min mening dtminstone de flesta av dem ha en gemensam bakgrund.
Med undantag fér just strof g—10, vilka ir féremélet for denna artikel,
foljer samtliga dessa strofer mer eller mindre samma syntaktiska och
semantiska uppbyggnad. Varje strof omniamner en mytisk ort (ndgon
ging tvd), pa ett sddant sitt att strofens forsta vers omtalar orten ifriga
medan en mytologisk kommentar tillfogas i den andra. Strof 8, som ir
den férsta av de strofer som berdr Valhall, lyder till exempel som fol-
jer' (for det mytologiska motivkomplex som denna strof anknyter till,
se Nordberg 2003: 153 ff.):

strof 8

Gladsheimr heitir inn fimti, Gladsheimr heter den femte [orten],
bars en gullbiarta dir det guldglinsande

Valholl vid of brumir; Valhall ligger vidstrickt;

enn par Hroptr och dir viljer

kyss hverian dag Hroptr [Odin] var dag

vapndauda vera. de som ska dé fér vapen.

Just efter strof 8 foljer dock tva strofer som stilmissigt till stor del
bryter fran de just foregiende stroferna. Aven dessa har dock ansetts
behandla forestillningarna kring Valhall. En vanlig 6versittning ar
ungefir som foljer:

strof g

Mioc er audkent, Mycket ir vilkint

peim er til Odins koma, for dem som kommer till Odin
salkynni at si3; och skddar hans sal;

scoptom er rann rept, av spjutskaft ir huset sparrat,
scioldom er salr pakidr, av skoldar ir salen tickt,
bryniom um becci strat.  brynjor ar pé biankarna strédda.

' Samtliga eddacitat 4r himtade ur Edda, ed. Neckel-Kuhn 1983, om inget annat
anges. Oversittningarna dr mina egna.
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strof 10

Mioc er audkent, Mycket dr vilkint

beim er til Odins koma, fér dem som kommer till Odin

salkynni at sia; och skadar hans sal;

vargr hangir en varg hinger

fyr vestan dyrr, vister om dorren,

oc drupir prn yfir. en 6rn sinker sig (alt. lutar sig ned) fr&n ovan.

Efter dessa tvad avvikande strofer fortsitter dikten upprikningen av
orter genom samma syntaktiskt och semantiskt uppstillda strofer som
dikten visade upp just fore strof g och 10.

Enligt min mening kan huvuddelen av listan med gudaorter mycket
vil ha ett gemensamt ursprung. Jag finner det daremot inte osannolikt
att de tva stroferna g-10 om Odins sal kan ha en annan bakgrund 4n
dvriga strofer i listan och forst sekundirt blivit inférda i densamma i
anslutningen till strof 8 om Valhall. Detta innebir naturligtvis inte att
det litteratur- eller religionshistoriska virdet av de bada stroferna per
automatik férminskas, men det kan diremot ha en stor betydelse for
hur innehéllet i stroferna ska férstés.

Tidigare tolkningar av Grimnismal g och 10.

Innehallet i de tva stroferna Grimnismal 9—10 ir gatfullt och det rider
ingen koncensus om hur raderna bor tydas. Utférliga tolkningar av
Grimnismdl g-10 ir dessutom till dags dato férvinansvirt fi. Den
forste som pa allvar gjorde ett forsok att tolka de bida stroferna var
Richard M. Meyer. I en artikel frin 1906 med den talande titeln Iko-
nische Mythen framférde han tanken att Grimnismal g—10 skildrade
ett till Odin vigt tempel som var smyckat med konstverk och erévrade
krigsbyten. Medan de brynjor, skéldar och spjut som omnimns i strof
g9 utgjorde exempel pa det senare, tinkte han sig att vargen och 6rnen
i strof 10 &syftade snidade trifigurer som smyckade templet (Meyer
1906: 174 £). For det senare hade snarlika tankar dock redan publice-
rats av Valtyr Gudmundsson, som tidnkte sig att drnen kunde avse en
utsmyckning av en frin taket utskjutande vindskiva (Gudmundsson
1889: 154). Annu under senare tid har varianter av denna idé fatt for-
héllandevis stor uppslutning (jamfér Lindow 1989: 350) och man har
dven pdtalat likheterna mellan de tinkta 6rnprydda vindskidorna pa
Odins sal och en bronsstaty férestillande en flygande 6rn, som Karl
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den store enligt en krénika frdn goo-talets andra del lit sitta upp pé
sitt palats takgavel (Grimm 1854: 600, de Vries 1957: 378).

En radikalt annorlunda tolkning lades fram av Gustav Neckel (1913)
i ett arbete, som till stor del byggde vidare pa en idé av Knut Stjerna
(1906). Neckel ansdg att strofernas innehall gick tillbaka p&d mycket
gamla mytologiska forestillningar, som var ildre 4n motiven med Val-
hall, men som sekundirt hade kommit att bindas samman med dessa.
Neckel menade att Valhall frin bérjan avsdg ett slagfilt efter striden,
vilket poetiskt hade stiliserats som en krigarhall och sekundirt ocksd
kommit att forestillas som en sddan. Men det var pi slagfiltet som
spjut, skéldar och brynjor lag spridda, och det var diar, menade han,
som strofernas varg och érn uppehdll sig for att frossa av de fallna. De
bida stroferna Grimnismal g—10 skildrade siledes egentligen ett slag-
filt. En ytterligare tolkning, som inte helt avskiljer sig frin Neckels,
publicerades ett halvsekel senare av Hans Kuhn. Denne menade att
Odins sal i Grimnismadl g—10 var en poetisk bild av en samling fallna
krigare, vars kroppar hade kastats samman i en hdg pa slagfiltet och
tickts med skoldar och spjut (Kuhn 1954: 427 £)).

Ett decennium senare presenterade Gabriel Turville-Petre (1964:
54 f) en helt annan syn pid de bada stroferna. Han menade i likhet
med Stjerna, Neckel och Kuhn att Grimnismal g—10 (tillsammans med
de 6vriga motiven med Valhall) borde betraktas mer som uttryck fér
poetiskt konstnirskap dn som en faktisk religios tro. Den gudahall dar
Odin samlade stupade kungar och hjiltar, framhéll han, fanns visser-
ligen i skaldernas bildspridk, men saknade i 6vrigt en mytologisk grund.
Istillet ville Turville-Petre (i likhet med minga andra, se utférliga hin-
visningar i Nordberg 2003: 22 not 1) identifiera det "dkta” Valhall med
vissa berg i framfor allt de svenska Gotalandskapen, som bar namn
som Valshalla och Vilehall, etcetera. Det ildsta och mest genuina
Valhall horde siledes hemma i det komplex av motiv som berérde
forestillningarna om dddsberget, medan motiven i Grimnismal g-10
endast delades bland de senvikingatida skalderna och dirfér saknade
mytologisk substans.

Tolkningarna av Grimnismal g—10 har siledes varit mycket skif-
tande, men ingen av dem kan std fri fran kritik. De gétalindska ”Val-
hallsberg” som har anférts som beligg fér Valhalls utveckling ur déds-
berget ir helt sikert en fabrikation frén goticistisk tid, dar berg med
namn som pidminner om Valhall — men som etymologiskt har helt
andra ursprung — felaktigt kopplades samman med Odins gudahall.
Tolkningen ifriga saknar dirmed helt underlag och maiste av allt att
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déma vara fel (Nordberg 2003: 22 ff). Dirmed kan man heller inte
avfirda de bida stroferna Grimnismal g—10 pa det littvindiga sitt som
Turville-Petre vill 1ata gora. Neckels &sikt att innehallet i Grimnismal
g-10 ursprungligen asyftade slagfiltet efter striden har fitt en relativt
bred uppslutning (se hinvisningar i Nordberg 2003: 14). And3 ir tolk-
ningen minst sagt problematisk. Det finns inte ndgon killa som de facto
talar fér att motiven med krigarhallen utvecklats sekundirt ur fére-
stillningarna kring valplatsen och tolkningen kan i sjilva verket endast
forsvaras genom hinvisningar till de teoretiska utvecklingstankar som
man méter i den evolutionistiska skolbildningen och i vilken Neckels
studie var djupt rotad.

Meyers sikt — att Grimnismal g—10 avsig ett med krigsbyten och
konsthantverk smycket jordiskt Odinstempel — har inte heller fatt
ndgon stérre anslutning. Odins sal har istillet placerats i gudavirlden
och uppfattats som en varierande benimning p& Valhall. Sjilv ir jag
emellertid inte helt siker pd detta, utan ser istillet tv alternativa méj-
ligheter. A ena sidan skulle Grimnismal 9—10 kunna asyfta Valhall i ett
sammanhang dar Valhall poetiskt gestaltades som en jordisk krigarhall,
men & andra sidan skulle de bida stroferna ocksé redan frin bérjan ha
kunnat avse en jordisk krigarhall och sekundirt forts in 1 Grimnismal
av en kompilator som felaktigt antog att stroferna asyftade Valhall.

Lat mig darfor halla bida dessa mojligheter 6ppna i den vidare dis-
kussionen. Jag ska hir forséka visa att innehéllet i Grimnismal g—10
innehaller flera poetiska anspelningar och antydningar som kan verka
otydliga och svarforklarade for oss idag, men som kan ha varit littfor-
stdeliga och sjilvklara for de minniskor som bér ha utgjort strofernas
tinkta dhérare — minnen och kvinnorna inom den yngre jirnilderns
aristokratiska krigarkultur.

Ett nytt forslag till tolkning av Grimnismal g—10

Uppfattningen att Grimnismal 9—10 innehaller en rad poetiska allusio-
ner som delvis gar over strofernas bokstavliga inneh3ll, men som med-
lemmarna inom den yngre jirndlderns krigararistokrati — men kanske
inte vem som helst i 6vrigt — férvintades forstd, styrks inte minst
av innehéillet i de tva strofernas inledande rader, dir det fastslas att
mycket dr audkent 'vilkint’, for dem som skadar Odins salkynni. Den
senare frasen bor vil hiar nirmast betraktas som en poetisk variant ay
uttrycket Odins salr, som i Eiriksmal brukas parallellt med Valhall som
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en bendmning p& Odins boning. Efterleden -kynni betyder hir "bostad,
hem’ och férekommer di och d& i kombination med andra ord for
bostad och hus, sdsom hitsakynni och heimkynni, etcetera (LP). Ordet
salr, sv. ’sal, hall’, &syftar en storre byggnad med statusfyllda fértecken.
Nir sal ingdr i nordiska ortnamn avses i regel en form av ceremonihall
pé den aristokratiska stormansgarden. [ salen (eller hallen) holl stor-
mannen gistabud och utévade sin politiska representation, men dven
andra formella och religitsa tilldragelser dgde rum i byggnaden. Av
intresse ir att ortnamn med sal ofta ir av sakral art och alltid férbinds
med Odin di ordet 4r sammansatt med ett gudanamn. Man kinner till
exempel tva norska TOdinssalr samt de svenska Onsala och Odensala,
vilka bada gir tillbaka pa *Odinssalir (Brink 1999: 27 ff)). Dessa ort-
namn bér vil nirmast betraktas som verkliga jordiska paralleller till de
mytologiska uttrycken Odins salr och Odins salkynni.

Pd en elementir nivd avspeglar de olika killornas mytiska motiv
med Odins sal en aristokratisk hallbyggnad i vilken kulten av Odin
dgde rum. Att denna reella byggnad kunde smilta samman med sin
gudomliga férebild (i det mytologiska perspektivet ar ju det inbérdes
forhallandet omvint), dr naturligtvis inte konstigare 4n att den kristna
kyrkobyggnaden kan kallas Guds hus. Men sannolikt finns det dven ett
betydligt djupare samband mellan den aristokratiska hallen och Odins
mytologiska boning, vilket kommer till uttryck genom den korthuggna
information som man méter i de andra verserna i Grimnismal g—10.
Jag menar att det ir hir som de verkliga anspelningarna gors pd en
mytologisk identifikation mellan Odins sal med dess einherjar och den
aristokratiska hallen med dess krigare.

Innehéillet i Grimnismal 9

Den andra helmingen av Grimnismal g lyder som foljer: "av spjut-
skaft ar huset sparrat, av skéldar ir salen tickt, brynjor ir pd binkarna
strodda”. Mycket talar for att innehéllet i denna halvstrof indirekt for-
medlar vilka som hade tilltride till Odins sal i dess mangtydiga mening,
namligen hogittade min inom krigararistokratin.” Budskapet ar dock
uttryckt genom en poetisk teknik som #ven dterfinns i vissa andra dik-
ter, namligen att méinnens vapen och krigsmundering stills i ett meto-

? Foreliggande tolkning av Grimnismal g ir en sammanfattning av en mer detaljerad
analys i Nordberg 2003: 196 ff. och kan ses som en utgingspunkt fér tolkningen av
Grimnismal 10 nedan.
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nymiskt forhéllande till sina dgare och symboliskt markerar nirvaron
av dessa i stroferna. Oftast knyts dock attribut som brynja, hjilm och
vapen mer direkt till sina dgare och utgdr di en form av kinnetecken
for minnens hoga sociala status. I Sighvatr Pordarsons dikt Austrfarar-
visur (strof 16) omtalas till exempel Olav den heliges kungahall som
den mest stitliga byggnad som kan skidas, med hirdmin som pryder
salen med sin nirvaro medan deras brynjor och hjilmar hinger lingst
viggarna som praktfulla bonader (Skj. B1, 224). Samma motiv 3terfinns
ocksd i till exempel den fornengelska dikten Beowulf, i en hogstimd
skildring av hirdminnen i kung Hrodgars hall (rader 1242-1250, ed.
Klaeber 1950: 47). Vid vissa arkeologiska utgriavningar av hallbyggnader
frin yngre jirnildern, som till exempel den si kallade "krigarhallen” i
Birka, har man kunnat konstatera att vapen och rustningsattiraljer fak-
tiskt har foérvarats ungefir s& som dessa dikter beskriver (Holmgqvist-
Olausson 2001). Att det verkligen ar de hégittade krigarnas nirvaro i
Odins sal som markeras i Grimnismal g framgér dirtill inte minst av
att brynjor var mycket eftertraktade och knappast igdes — eller bars
— av vilka som helst. Talande ir att brynjor 4r mycket ovanliga fynd i
gravar frin yngre jirndldern och patriffas endast i mycket statusfyllda
sammanhang i de verkligt sillsynta fall d& de faktiskt aterfinns (se
hirom Thordeman 1941, Arwidsson 1954: 28-53, Roesdahl 1983: 42,
48, Fredman 1992: 33, Solberg 2000: 306 f.).

Men sannolikt kan strofen uppvisa en vidare symbolik an si. De
spjut som ligger som taksparrar i Odins sal anknyter troligen till ett
viktigt komplex av férestillningar knutna till Odinkulten. Odin var
sjilv geirs drottinn 'spjutets herre’ (Skj. Bi, 37). Han dgde spjutet Gung-
nir, som enligt Sigrdrifomal 17 var malat med runor. Detta kan vara en
mytisk parallell till de malaspiét som omtalas i den fornvistnordiska
litteraturen samt till de spjutblad med runtexter, som har aterfunnits
frin romersk jirnalder och folkvandringstid (Ellis Davidson 1972: 8,
Kuhn 1978: 248). Odin kunde enligt vissa semimytologiska killor
skinka eller 1ana ut ett spjut till vissa kimpar som da blev odévervinn-
liga. Detta motiv avbildas méjligen pi vissa av de si kallade hjilm-
blecken frin Vendel, Valsgirde och Sutton Hoo, dir rustade krigare
till hist stir i begrepp att slunga iviig spjut som ser ut att styras av
vad som verkar vara mytologiska hjilpare eller beskyddare (Hauck
1954: 41). Vidare kunde fiender enligt vissa killor vigas till Odin genom
att ett spjut kastades &ver dem samtidigt som de verbalt dedicerades
till krigsguden, enligt en av mycket att déma autentisk rituell inled-
ning av stridshandlingar. Denna sed instiftades enligt Vpluspd 24 av
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Odin sjilv, som enligt Ynglingasaga 9 (IF 1979: 22) dessutom lit mirka
sig med ett spjut medan han tillignade sig alla min som dog i strid (se
Nordberg 2003: 107 fI. for fler exempel). Nar Grimnismal g uppger att
spjut ligger som taksparrar i Odins sal dr det svart att inte associera till
alla de konnotationer som spjutet i kombination med Odin ger. Mycket
talar f6r att skaldens avsikt dr att formedla att de min som sitter under
spjuten i Odins sal ir krigare, som i livet och déden var vigda till Odin
(Nordberg 2003: 201 ).

Nir dessa min i krigarhallarna stred gemensamt pa slagfilten stod
de ofta formerade tillsammans p3 sitt som kallades skéldborgar. Dessa
skoldborgar skapades genom att minnen héll sina skoldar titt bred-
vid varandra s att de skapade en "borg” med viggar och tak. I poesin
kunde skoldborgarna bland annat benimnas som hus, salar eller hallar
(se exempel i Meissner 1921: 170 ff)), eller som Snorri uttrycker det i
Skaldskaparmal 49 (SnE. ed. Faulkes 1998: 67): "skoldborgen ir kallad
hall och tak, vigg och golv” (skjaldborgin er kollud holl ok reefr, veggr
ok glf). Detta ir av intresse hir, eftersom vissa kenningar p4 samma
satt anknyter till just Odins sal. I Porbjorn Hornklofis Haraldskveadi
11 kallas skoldarna Svafnis salnefrar *Odins sals niavrar’ (Skj. Bi, 23).
Av sammanhanget i dikten kan man forstd att skéldarna ir placerade
bredvid varandra pé ett sitt som metaforiskt kan beskrivas som niver-
flak pa ett hustak. Men detta "hus”, som i kenningen kallas Odins sal,
ir i sjilva verket en skoéldborg. Samma metaforik dterfinns ocks3 i ken-
ningen salbrigdandi Sveigdis 'Odins sals [= skéldborgens] genombrytare
= krigaren’ i Gopbormr Sindris Hakonardrapa 5 (Skj. B1, 55 f.). 1 Bragi
Boddasons Ragnarsdrapa 12 omtalas en dekorerad skéld i Ragnars hall
som Suvplnis salpenningr 'Odins sals penning’ (Skj. B1, 3). Hir dterkom-
mer &terigen uttrycket Odins sal, men om detta hir avser den verkliga
hallen, Odins mytiska skdldbeklidda hall, skéldborgen eller kanske
genom en poetisk multivalens alla tre varianter pi en ging framgir
inte av sammanhanget.

Uttrycket Odins sal ar alltsd mangtydigt, och det ir inte osannolikt
att det var just denna polyvalens som skalderna 3syftade di benim-
ningen férekommer i diktningen. De krigare som festade och utdvade
religios kult av Odin i jordiska salar och hallbyggnader — vilka av ort-
namn att déma ibland till och med kallades Odinssalir, etcetera — var
ocksd de som stred i skéldborgar kallade Odins sal. De som foll i dessa
strider fick efter doden forena sig med Odin i Valhall, som ocksa kunde
bendmnas Odins sal. Det méste ha varit frestande for skalderna att 13ta
dessa betydelsenivéer poetiskt flyta samman.
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Innehillet i Grimnismal 10

Det huvudsakliga budskapet i Grimnismal g tycks siledes vara att de
som vistades i Odins sal i uttryckets flertydiga mening var hégittade
krigare som i livet och ddden var vigda till Odin. Men just eftersom
uttrycket Odins sal ir mingtydigt kan man stilla frigan om ndgon
betydelseniva dr primar i férhallande till ndgon annan. Saken ir kom-
plicerad, eftersom & ena sidan Odins mytiska sal metaforiskt askadlig-
gors som en kungahall i de mytologiska skildringarna, medan Odin 4
andra sidan tycks ha kunnat upplevas nirvara i kulten i de aristokra-
tiska hallarna, vilka i ett religiost perspektiv dirmed ocksi kan upp-
fattas som Odins salar. De bada nivierna flyter dirfér delvis samman
(Nordberg 2003: 169-195). I den eddiska skaldedikten Eiriksmal bru-
kas Odins salr tveklost som en synonym till Valhgll och s& som de bida
stroferna Grimnismal 9—10 stir i dikten (samt anvinds i Snorris Edda,
som ir beroende av Grimnismal), tycks dven Odins salkynni primirt
avse Valhall. Anda vill jag inte utesluta en alternativ mojlighet, nam-
ligen att de tv3 stroferna 9—10 ir sekundirt infogade i Grimnismal i
anslutning till strof 8 av en kompilator som tolkade Odins salkynni som
ett ekvivalent uttryck till Valhall, medan den skald som férst diktade
stroferna g—10 primirt — fast med aila de mingtydigheter som fram-
hallits ovan — skildrade en jordisk aristokratisk hall som var platsen
for de mest centrala delarna av den krigarideologi som Odinkulten var
knuten till.

Vare sig Odins salkynni primirt &syftar Valhall eller en aristokratisk
krigarhall ir det under alla omstindigheter endast med utgingspunkt
i den aristokratiska krigarkulturen som man kan férstd de poetiska
anspelningarna i de bada stroferna. I den andra versen av Grimnismal
10 uppges att “en varg hinger, vister om ddrren, och en érn sinker sig
(alt. lutar sig ned) frdn ovan”. Vanligtvis brukar denna vers dversittas
och behandlas férhallandevis oproblematiskt, men i sjilva verket inne-
héller den flera oklarheter som var for sig paverkar strofens semantiska
innehall.

"vargr hangir, fyr vestan dyrr”

Den vanligaste och kanske till och med schablonmissigt anférda
tolkningen av dessa ord ir att de 3terger ett motiv, dir Qdins sal ir
utsmyckad med snidade trifigurer eller andra prydnader, pd samma
satt som till exempel de medeltida norska stavkyrkorna #r dekorerade.
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Den hingande vargen skulle enligt denna idé vara en utsirad bild eller
dylikt p& en av Valhalls dérrar (se till exempel R. M. Meyer 1906: 174 f.,
de Vries 1957: 378, NO. Jimfér Lindow 1989: 350). Men frasen fyr ves-
tan dyrr maste under dessa omstindigheter betyda ungefir 'pd den
vistra dorren’ (jimfor till exempel de Vries 1957: 378 "Ein Wolf hingt
an der Westtiir”), vilket dr sprikligt mindre sannolikt. En rimligare
oversittning ir istillet 'vister om dérren’, vilket ocksd manga féredrar
(Kuhn 1968: 223, Brate 1992: 52, Collinder 1993: 84, LP vestan). Men
om vargen hidnger vister om dorren ir det svirt att tolka detta som en
beskrivning av den nimnda dérrens dekoration. Istillet miste diktaren
av strofen ha avsett nigot helt annat.

For att forstd andemeningen i versen bér man, enligt min mening,
utga fran verbet hanga, som mycket vil kan vara ett nyckelord for hela
strofens semantiska innehall. Fér dr det verkligen endast en tillfillighet
att vargen hangir vid Odins sal? Kombinationen ger direkta associatio-
ner till Odinkulten, eftersom Odin 4r intimt férbunden med hangning
och de hingda. I den s kallade Runatals pattr (i Havamal 138 ff.) ger
Odin sig sjalv till sig sjilv genom att hinga sig i virldstridets grenverk.
Han kallas dirfér till exempel Hangi 'den hingde’, galga valdr 'galgens
herre’ och galga farmr ’galgens borda’ (Skj. Bi, 136, 94, 60). Han uppges
ocksd kunna vicka upp de hingda for att samtala med dem (Havamal
157, Ynglingasaga kap. 7 IF 26 1979: 18 f.), vilket gav honom namn som
Hangatyr och Hangagod 'de hingdas gud’, samt Hangadroittinn 'de
hiangdas herre’ (Skj. B, 114, 182, Ynglingasaga kap. 7 [F 26 1979: 18 f).
En niraliggande tydning av strof 10 ir utifrin detta perspektiv snarast
att Odins sal 4r litt att kiinna igen, eftersom en varg hinger — det vill
sdga ir hingd — vister om hallens dorr.

Men om en vargr ir hingd vister om Odins sal, férutsitter det natur-
ligtvis ndgon form av hinganordning, sdsom en galge eller ett galgtrad.
Detta kan ocks3 antydas i strofen, eftersom galgen och galgtridet fak-
tiskt omtalas som vargtrdd i flera germanska sprak, sdsom till exempel
fornvistnordiskans varg-tré, anglosaxiskans wearg-treow och fornsaxis-
kans waragtreo (LP, ASDic., Dronke 1969: 232). Benimningen kom-
mer dirav att ordet varg inte bara var en synonym till hunddjuret ulv
(Canis lupus) i de germanska spriken, utan dessutom kunde betyda
'missdddare’, 'fredlos man’, etcetera (Fritzner 1973 vargr [3], AEW
vargr), vilket ocksd kan ha varit ordets ursprungliga innebord (Sahl-
gren 1918: 11). [ vissa medeltida killor uppges vidare att missgérnings-
min avrittades genom att hingas i galgtrid tillsammans med vargar (se
beligg i Strom 1942: 128 ff.). Den danske krénikéren Saxo Grammati-
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cus berittar till exempel att denna avrattningsmetod kunde anvindas
som bestraffning av tjuvar, eftersom ”"den ondskefulla mannens likhet
med vilddjuret framvisades genom deras identiska behandling” (Saxo
v, 137, 1998: 152). Detta styrker naturligtvis associationen mellan var-
gen/ulven (Canis lupus), vargen/den fredlése och galgen/vargtridet
ytterligare.

Men det var inte bara brottslingar som avrittades genom att hingas
i vargtrad tillsammans med ulvar. Saxo uppger att dven krigsfingar
kunde behandlas pa samma sitt. Om kung lormericus (fvn. Jormun-
rekkr) berittar han till exempel att denne lit hinga 40 krigsfingar
som alla hade bundits samman med var sin ulv. Saxo uppger vidare
att lormericus vid detta tillfille begagnade en avrittningsmetod, som
under hednatiden sirskilt hade anvints vid avrittningar av mordare
inom den egna itten (Saxo vui, 232, 1998: 255). Det sistndmnda ar
av stort intresse hir, fér nu nirmar man sig terigen den s till Odin
centrerade aristokratiska krigarideologin. Att déma av de killor som
stér till férfogande, tycks strider och mord inom de egna sliktleden
ha varit mycket vanliga i de aristokratiska gruppernas strivan efter
rikedom och makt. Men mer 4n s8 — i skaldepoesi som till exempel
Eiriksmal och Hakonarmal hyllas dylika did som storartade och idla
handlingar och bide dir och i sagor och hjiltedikter uppges de interna
stridigheterna om makten dessutom minga ginger vara framhetsade
av Odin! Dirfér dr det naturligtvis av ett mycket stort intresse att man
med denna bakgrund i Odinkulten och den aristokratiska krigarideo-
login aterigen kan dterknyta till begreppet vargr.

Det férefaller nimligen som om aristokratiska ynglingar som fatt
sina fider eller sliktingar mordade och gjorts fredlssa av anforvanter-
nas banemin, kunde antaga hund- och vargnamn och dessutom iden-
tifieras med hundar (fvn. sing. hundr) om de var mycket unga, annars
med vargar (vargr) medan de invintade tillfillen att himnas morden.
D3 dessa himndaktioner vil skulle utféras, bytte de dock identiteter
och kallades istillet ulvar (ulfr)* (Breen 1999). I till exempel eddadik-
ten Sigrdrifomal 35 ger Sigrdrifa den unge Sigurdr féljande rad:

Pat rad ec pér it tiunda, Det rader jag dig for det tionde,
at pu trair aldri att du aldrig tror pa
varom vargdropa en vargunges eder

* Ordet ulv patriffas ocksé i en rad germanska personnamn med kopplingar till den
aristokratiska krigarkulturen (se nyligen till exempel Sundqvist-Hultgird 2004). S4 4r
dock inte fallet med varg, som ir av storst intresse for forstdelsen av Grimnismadl 10.
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hvarstu ert brédur bani, om du ir hans broders baneman
eda hafir bu feldan fodur:  eller har fillt hans fader.
ulfr er  ungom syni, En ulv dr i den unge sonen,

bétt sé hann gulli gladdr.  dven om han glids med guld.

Saxo berdttar att tvd broder och kungaséner med namnen Haraldus
och Haldanus blivit fredlésa sedan deras fader, som ocks3 hette Haral-
dus, maordats av sin broder Frotho i kampen om kungamakten. De tvé
pojkarna fick dock hjilp av en beskyddare som gav dem hundnamn
och knét vargklor under deras fotter (Saxo vu, 181 f,, 1998: 201 f). |
Hrolfs saga kraka (kap. 3) blir de tv broderna Helgi och Hroarr for-
klarade fredldsa av sin morbroder Frédi, efter att denne mérdat sin
broder Hilfdan i strid om kungasitet. Eftersom Frédi fruktade att de
béda broderna skulle komma att himnas sin fader letade han efter
dem for att déda dem. Pojkarna efterséktes dock forgives, eftersom
de hade fitt hjilp av en beskyddare som statt nira deras fader. Nir
Frooi frigade en vélva till rids for att hitta sina brorséner fanns de
bida pojkarna forkladda i Frodis egen hall. Nedsjunken p4 sin sejdhjall
berittade vélvan att hon sig tvd min som hon misstrodde sitta vid eld-
staden. Frooi forstod dock inte hennes svepande ord och frigade om
hon menade de b3da brorsénerna eller min som hjilpt pojkarna. Vol-
van svarade d4 att hon menade de min som hade férstillt sig i "hun-
dars namn” (hunda nifnum). Signy, som var syster till de bdda pojkarna
och som bodde pa Froois gard, sprang nu upp och kastade en guldring
i volvans kni, vilket gjorde henne si tillfreds att hon slutade spa. Frodi
blev di vred och sade att han inte férstod sejdkvinnans spddom. Och
vad hade Signy fér sig? Kunde det kanske vara s, "att hir rader var-
gar med ulvar”? (at hér radi vargar med ulfum). Frodi krivde att volvan
skulle fortsitta spd och hotade henne med gissling om hon inte lydde.
Vélvan spaddde d4 att Helgi och Hréarr skulle ta kungens liv och sedan
sjdlva bli goda kungar. Direfter rusade hon ut ur hallen och férsvann
(FAS 2, 1944: 7 fF).

Gerard Breen (1999) ger flera ytterligare exempel ur sdvil den nor-
rona litteraturen som norska lagar, dir unga aristokratiska pojkar och
min kallades hundar eller vargar medan de som fredldsa invintade
himnd pad mord pa sina bréder eller fider, medan de istillet kallade
sig ulvar nir tiden for himndaktionen vil var inne. Motivet kan darfér
knappast ha varit okint fér det stora flertalet individer inom de krigar-
aristokratiska kretsarna. Tvirt om fir man férmoda att det var mycket
vilkint och ingick i det sévil sociala som litterira allmidngodset, som
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en del av ett storre semantiskt filt dir man dven terfinner den aris-
tokratiska hallkulturen, krigarideologin, maktkamperna, de politiska
morden, himndaktionerna, Odinkulten, hingningsriterna, etcetera.
Enligt min mening dr det dirfér motivet med den unge aristokratiske
hingda himnaren som 4syftas, nir en vargr hangir vid Odins sal.

Hirav foljer naturligtvis ocksd att det dven ar utifrén samma seman-
tiska filt som de ndgot dunkla anspelningarna i Grimnismdl 10 om
érnen som sinker sig ned dver vargen vid Odins sal bor tolkas. Men
innan jag forsdker visa hur, vill jag vinda blicken mot en intressant och
belysande parallell, som ocks3 aterfinns i den fornislandska eddadikt-
ningen och som kan vara av betydelse fér den fortsatta tolkningen av
Grimnismal 10.

Grimnismal 10 och Hamdismal 17

Vélsungaitten dr en av de mest omtalade kungaitterna i den forn-
germanska litteraturen. I en passage, som aterges i flera fornnor-
diska killor (hir foljer jag framfér allt Vplsunga saga kap. 40, FAS 1
1943: 87 £, se dven till exempel Gudrinarhvot, Skaldskaparmal 42 SnE
1998: 48 fT., Saxo v, 234, 1998: 257), berittas att Randvér sindes av
sin fader Jormunrekkr fér att fria till den vackra Svanhildr. Jormun-
rekkr hade dock en ond rddgivare vid namn Bikki, som nirmade sig
Randvér i hemlighet fér att évertyga honom om att be om Svanhildrs
hand fér sin egen ridkning. Direfter tervinde Bikki till Jormunrekkr
och berittade att Randvér och Svanhildr tinkte svika honom. P4 Bik-
kis uppmaning hingde Jormunrekkr d4 sin son och lat darefter, ater-
igen pa Bikkis inrddan, déda dven Svanhildr.

Den ondskefulle, intrigerande och sluge Bikki uppfér sig just s& som
Qdin brukar framtrida i hijiltedikter och fornaldarsagor och eftersom
Odin dessutom spelar en helt central roll i stora delar av den nar-
rativa korpusen kring volsungaitten (Brady 1940), kan man anta att
det ir Odin som déljer sig bakom Bikkis gestalt. Detta skulle ocksé
kunna forklara varfor dikten Hamdismal, som ocksd omtalar samma
hindelser, ger hingningen av Randvér drag av ett Odinsoffer. Dikten
berittar att Svanhildrs broder Hamadir och Sorli begav sig av fér att
himnas mordet p4 sin syster. D3 de nirmade sig Jormunrekkrs gird
sdg de Randvér hingande i galgtradet (Hamdismal 17, originaltext och
dversittning ir citerad efter respektive baserad pad Dronkes utgéva och
tolkning, 1969: 164).
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Fram lago brautir: Framat 1g vigar,

fundo vastigo de fann olycksstigar

ok systor son och systersonen [Randvér]

saran 4 meidi, sirad i galgtridet,

vargtré vindkold det vindkalla vargtridet

vestan boeiar. vister om girden.

trytti 2 trono hvet — Tranans eggelse [Randvér] gungade i vinden —-
titt varat bida. dir var inte lockande att stanna.

Denna strof &r intressant men ocks svirtolkad. Aterigen dyker ordet
vargtrdd upp, hir i frasen vargtré vindkold 'vindkallt galgtrid’ eller
'vindkall galge’. Detta vargtrad bér isyfta samma hinganordning som
den féregiende radens meidr 'trid, galgtrid, galge’, aven om wvargtré
vindkgld vil egentligen d4 borde std i dativform. Under alla férhéllan-
den ir orden i strofen lagda p4 ett sddant sitt att hingningen av Rand-
vér ger associationer till ett Odinsoffer. Randvér hingde "sdrad i galg-
tridet”. Detta antyder att han inte bara hingdes utan att han dessutom
antingen fére eller under hingningen gavs sddana sir att han successivt
tappades pi blod. Just denna tvifaldiga offermetod &terfinns iven i
andra sammanhang och ir d4 ofta knuten till Odin (se exempel i Beck
1967 sirskilt 134 ff., Nisstréom 1997). Det tvifaldiga offret instiftades i
sjdlva verket ocksd av Odin, som i en prototypisk mytisk offerakt, ter-
given i den s kallade Runatals pattr i Havamadl (strofer 138 F)), hingde
sig blodigt spjutstungen i virldstridet, for att dirigenom ge sig sjilv
till sig sjalv. Varldstradet kallas i samma passage vindgameidr 'vindigt
galgtrid’, vilket pAminner mycket om det vindkalla galgtrid i vilket
Randvér hiangde sirad.

Men, vill jag hivda, strofen i Hamdismal kan ocksd uppvisa vissa
betydande likheter med strof 10 i Grimnismal. Detta ir knappast en
tillfallighet och jag tror att motivet i Hamdismal av denna anledning
utgdr en utmirkt utgdngspunkt for att forstd de annars nigot dunkla
antydningarna i Grimnismal 10. Bida stroferna méste lisas med den
aristokratiska krigarkulturen som semantisk bakgrund. Bida tycks
anknyta till Odin och Odinkulten. Bdda handlar — om tolkningen ar
riktig — om hingda aristokratiska ynglingar; i Grimnismdl 10 om en
hingd vargr, i Hamdismal om Randvér som var hingd i ett vargtré. Bdda
dessa hingningar kan anknyta till ett offerritual. Dessutom hinger bida
"vister om” den aristokratiska girden — ett sammantriffande som inte
behéver vara en tillfillighet eller enbart beroende av alliterationen ves-
tan—vargr(tré). Nir kulthus patriffas i anslutning till hallkomplex vid
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arkeologiska undersékningar ligger dessa i princip alltid sydvast som
hallarna (Andrén 2002: 315 f). Man skulle dirfér kunna tinka sig att
sévil de arkeologiskt undersdkta stormansgirdarna som uppgifterna i
de bida eddadikterna anknyter till en delvis gemensam "kosmologisk”
arkitektur. Aven om de poetiska uttrycken som sddana var uppbyggda
kring alliterationen vestan—vargr, kan man sdledes indé inte utesluta
att de har en bakgrund som inte endast ir litterar.

Slutligen finns dir en ytterligare likhet, som inte ska forringas. I
béda stroferna omnimns en fagel. Och med detta kan det vara lage att
atervinda till den sista raden i Grimnismal 10.

"drupir grn yfir”

Den rad trytti e trono hvpt i vilken figeln omnimns i Hamdismal 17 ir
delvis svdrtolkad. Raden har dock getts en férklaring av Ursula Dronke,
som jag i princip helt vill ansluta mig till. Verbet tryta 'réra sig (fort)’
syftar i strofen pa den hingde Randvérs gungande och spinnande rérel-
ser for vinden i galgtridet. Randvér sjilv omnimns genom kenningen
trono hvpt 'tranans frestelse’. Ordet hvgt avser visserligen vanligtvis
en verbal eggelse, snarare in frestelser infér fysiska ting. Men efter-
som fysiska forema3l kan betecknas med abstrakta termer i kenningar,
ar uttrycket inte anmirkningsvirt (man skulle férvisso ocksd kunna
tinka sig att denna del av uttrycket anspelar p de knakande och knar-
rande ljud som galgrepets skavande mot galgstocken kan dstadkomma).
Arten trana ingdr i vissa kenningar fér asitande figlar och pa samma
sitt bor dess forekomst (fast som ett heiti) i Hamdismal 17 {6rstds. Som
Dronke betonar, dr det knappast troligt att nigon &horare kan ha miss-
forstatt innebérden av tranans niirvaro vid galgtridet. Raden sugge-
rerar den obehagskinsla som Hamdir och Sorli méste ha kint infér
"the twisting chain of the corpse on the gallows and clatter of carrion
birds rising into the air as they pass” p3 vigen mot Jormunrekkrs hall
(Dronke 1969: 232 f. citat 171).

Just detta motiv tror jag ocksd kan ligga bakom den nigot dunkla
avslutningen av Grimnismal 10. | strofen omtalas att en varg hinger
vister om Odins sal oc dripir grn yfir. Verbet dripa kan betyda sévil
'drypa, droppa, sinka (sig)’ som 'hinga ned (6ver ndgot)’ (AEW, Kuhn
1968: 39, LP, NO). I tidigare Sversattningar av Grimnismal 10 har
bada mojligheterna anforts. S& foresldr till exempel Bjérn Collinder
(1993: 84) tolkningen "en 6rn sitter lutad diréver”, medan Erik Brate
(1992: 52) Sversitter samma rad "en 6rn ovanfér svivar”. Enligt min
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mening och utifrdn den tolkning av Grimnismal g—10 som jag fore-
slar hir, 4r bida lisningarna semantiskt lika méjliga. Man skulle kunna
tanka sig att skalden dsyftade en 6rn som svivade éver den hingda
"vargen” i avsikt att sl3 sig ned och ita av liket. Men lika méijligt 4r att
han avsdg ett motiv dir drnen sitter pa galgstocken eller pi en gren i
galgtridet och i samma avsikt lutar sig ned dver den hingde.

[ bada fallen anknyter Grimnismal 10 emellertid till ett motiv som
dterkommer ett flertal ginger i sivil den fornvistnordiska som den
ovriga germanska litteraturen. Hir ska endast tvd exempel anféras
(se Beck 1967 passim, Nisstrom 1997, 1999, Nordberg 2003: 142 ff. for
ytterligare exempel). [ Beowulf (rader 2935 f., ed. Klaeber 1941: 110.)
svir Ongenpeow att sira sina fiender med eggvapen (meces egcum) och
hinga dem i galgtrid till figlarnas gamman (on galgtreowu[m] [ fuglum]
to gamene) i Korpskogen (Hrefnesholt). Denna tvafaldiga avrittnings-
metod, dir de tillfingatagna bade hiings och sticks med eggvapen, kan
antyda att vi hir dterigen moter forestillningen om att de som avrit-
tades i dylika krigiska sammanhang gavs som offer till Odin, i enlighet
med krigsgudens egen prototypiska offerhandling. Detta framgir dnnu
tydligare i Helgi traustis Lausavisa, frin mitten av goo-talet (Skj. Bs,
94, Oversittningen fdljer i princip Finnur Jonsons danska tolkning):

Asmodar gafk Odni Jag gav Odin
arfa prottar djarfan; Asmundrs djarve arvinge,
guldum galga valdi gildade till galgens herre [Odin]

Gauts tafn, en nd hrafni.  Gautrs [Odins] blodsoffer, och till korpen lik.

Nir verbet gefa aterfinns i sammanhang som det ovan, har det ofta
betydelsen ’'giva’ i meningen "giva (en offergiva)” och termen tycks
dessutom vara sirskilt knuten till Odinkulten medan de offer som
utgjorde givan ifriga di ofta var minniskor. Men iven sdvil gialda
'gilda’ som tafn ingdr i den fornnordiska offerterminologin. Tafn avser
vanligen blodsoffer, men forekommer dven som benimningar pd (blo-
diga) fallna krigare, dir dessa framstills som offergivor till Odin.
Vidare mottog Odin sitt blodsoffer under benimningen galgens herre,
nigot som tycks anspela pd det tvifaldiga offerceremoniel, dér offret
bide hings och sticks blodig med vapen (Kuhn 1954: 423 f., 1. Beck
1967: 120 ff., Nisstrom 1999: 165, Nordberg 2993: 142 f.). Slutligen
kan en ytterligare detalj i Helgis Lausavisa vara vird att observera.
"Asmundrs arvinge” gavs till Odin, men det var korpar som 4t av den
hingda kroppen. Det finns mycket som talar for att skalden med detta
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férmedlar att Odin mottog sin giva i korpens skepnad, vilket i s3 fall
har flera analogier i killorna (se Nordberg 2003: 136-148, jaim{6r ocksi
Hrefnesholt i Beowulf ovan).

Den kanske mest intressanta parallellen till Grimnismal 10 aterfinns
emellertid inte i skriven form, utan som en avbildning p4 en bildsten
fran Stora Hammar i Lirbro socken, Gotland (Lindqvist 1941 taf. 27).
Stenen ar av typ C, vilket ungefirligen daterar den till 700- eller 8oo-
talet. P4 stenen &terges flera motiv, men den avbildning som ir mest
intressant i detta sammanhang dterfinns p& dess centrala del. Motivet
tycks aterge en offerscen. En man ligger utstrickt éver ett altare medan
en annan man stdr delvis bdjd éver honom. En tredje man nirmar sig
med ett spjut i handen. Till vinster om altaret avbildas en konstruk-
tion, som knappast kan vara ndgot annat 4n ett galgtrid. I detta trid
hinger en krigare, som fortfarande bir sin skéld ver armen. Ovanfér
den hingde svivar en &6rn.

Eftersom scenen pé stenen tycks dterge den tvidelade offerceremonin
med spjutstingning och hingning som var sirskilt knuten till Odin-
kulten, dr det, som till exempel Karl Hauck (1984: 307 f.) har foresla-
git, fullt majligt att érnen gestaltar Odins nirvaro vid offret. Detta
skulle i s& fall ha flera litterdra paralleller. Odin bar sjilv namn som
Ari 'Orn’ och Arnhofdi "han med 6rnhuvud’, vilka har férklarats av
att Odin tog del av fallna krigares kroppar i skepnaden av en érn (de
Vries 1957: 76). Detta motiv kan mycket vil foreligga i till exempel en
Lausavisa (14) av Héavardr halti isfirdingr, frin omkring &r 1000 (jag
foredrar hiar Kocks 1932: 41 lisning framfér Finnur Jénsson Skj. B1, d&
den forre ligger nirmare handskrifternas originaltext):

Na 's jodraugum agis Nu flyger for fartygets folk

arnar flaug of bauga. Ornar 6ver skoldarna.

Hygg at heimbod piggi Jag tror, att de den hingde gudens [Odins]
hangagods of vangi. hembud frén filtet far.

Aterigen forekommer kombinationen av Odin som den hingde guden,
for vapen fallna krigare och asitande figlar. En niraliggande tolkning
av innehéllet i strofen dr dirmed inte bara att 6rnarna visade sig dir
strider skulle std i hopp om att f3 ita av de fallna, utan att érnarna
ocksd manifesterade Odins nirvaro vid slagfiltet, d4 guden i érnens
skepnad valde vilka krigare som skulle falla och direfter komma till
honom. Aven kenningen Agis jodraugr ir intressant har. AEgis jor 'Agirs
hist’ ir en kenning for skeppet och draugr 'tri, tridstam’ patriffas ofta
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i kenningar for man. Hela kenningen kan alltsi betyda ungefir 'Agirs
hists min’ och dsyfta fartygsfolket (LP draugr, jodraugr). Men draugr
kan ocksd betyda 'doding’, vilket i kenningens sammanhang vore en
nog s frestande poetisk dubbeltydighet med innebérden att minnen i
bétarna verkligen redan var dédsvigda.

Men oavsett om man accepterar den tanken eller inte, utgér strofen
under alla forhillanden ett bra exempel pd motivet med Odin som i
ornens skepnad tar till sig for vapen sdrade och fallna krigare. Dir-
med dr det heller inte otinkbart att det ir just detta motiv som ocksa
rovfigeln pé bildstenen frén Stora Hammar 4terger. Scenen pé stenen
ingar i sa fall i ett storre motivkomplex, till vilket dven de ovan anférda
avsnitten ur Beowulf, Helgi traustis Lausavisa och Hamdismal 17 till-
hor. Samtliga bér dterknyta till ett gemensamt semantiskt filt, som
man — 3terigen med Grimnismals ord — kan anta var audkent 'vil-
kint’ for de min och kvinnor som ingick i de aristokratiska kretsarna.
Motivet tycks i sjdlva verket ha varit s vanligt, att man kan férmoda
att merparten av dhorarna av till exempel en dikt som reciterades i
den aristokratiska hallen skulle identifiera det, dven om endast vissa
anspelningar pd motivet gavs i sjilva poemet.

Enligt min mening ar det med just denna utgidngspunkt som inne-
hallet i Grimnismal 9—10 kan forstds. De min som verkade inom jirn-
lderns krigararistokrati maste ha haft litt att identifiera sig sjilva med
de min i Odins sal, som bar brynjor, skdldar och spjut. Sannolikt hade
ménga av dem genomgatt initiationsriter som gjorde att de pa det reli-
gidsa planet stod Odin nira och férvintade sig bli upptagna till guden
efter déden. I livet var de Odins krigare. De kimpade i de ménga 4nd-
l6sa fejder om makten som utspelades under jirnaldern och som pi
det mytiska planet dessutom var initierade av Odin sjilv. Dirigenom
miste de ocksa ha varit inforstddda i den zoomorfa symbolik som attri-
buerades unga hdgittade, men fredlésa min, som invintade himnd pi
faders och bréders banemiin. De méste ocks4 ha kint till att dessa hun-
dar, vargar och ulvar hingdes om de togs tillfinga. Dessutom bér de
ha vetat att de hingda kunde dediceras till Odin och att Odin kunde
himta sina offer inkarnerad i asitande djur.

Som tolkning av innehéllet i Grimnismal g—10 vill jag darfér sam-
manfattningsvis foresld féljande: I strof g skildras insidan av Odins
sal. Skoldar smyckar tak och viggar, spjut ligger férvarade som spar-
rar over takbjilkarna och brynjor ligger strédda éver salens binkar.
Men hirigenom antyds ocksd symboliskt vilka mian som hade tilltrade
till Odins sal, genom att minnen ifriga stills i ett metonymiskt for-
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hillande till de attribut som pa det visuella planet ansigs karakteri-
sera dem bist — deras rustningar och vapen. Skéldar och brynjor bar
inte vilka som helst, utan kinnetecknade de hogittade minnen inom
krigararistokratin. Dessa stod Odin nira eller var till och med vigda till
honom, vilket troligen antyds av strofens spjutsymbolik. I den féljande
strofen 10 vidgas perspektivet och vi fir en vy frin utsidan av salen. I
vister (kanske i anslutning till storgdrdens kultplats?) hinger en vargr
i ett galgtrid — en himnare, som har dédats i kampen om makten.
Over den hingde, som &r dedicerad till Odin, sinker sig en 6rn. Kan-
ske ir det Qdin sjilv, som kommer fér att motta sitt offer i rovfigelns
skepnad.

Vad 3syftar d3 egentligen Odins salkynni i Grimnismal g—10? Ar det
en varierande benimning p4 Valhall eller 4r det en jordisk aristokratisk
hall? Saken beror delvis p& hur man stiller sig till frigan om Grimnis-
mdls sammansittning. Om stroferna primirt komponerades fér Grim-
nismdl och stir pa en ursprunglig plats i dikten, kan Odins salkynni
bara vara identisk med Valhall. Men om stroferna ir inférda sekundirt
i dikten — vilket dr en tanke som enligt min mening inte bor uteslutas
och som med tanke pd deras vad det forefaller inskjutna placering i
poemet kanske till och med ar att féredra — #r frdgan mer dppen. D4
finns ocksé en méjlighet att Odins salkynni ursprungligen avsag en jor-
disk aristokratisk hall (kanske i en idag férlorad hjaltedikt?) och forst
sekundirt fogades till motivet med Valhall i Grimnismal 8.

I ett religionshistoriskt perspektiv dr dock denna friga inte avgorande
for strofernas virde som killor. Valhall beskrivs under alla forhallan-
den med attribut som ir himtade frin den aristokratiska hallen. Detta
maste ocksd ha fallit naturligt. Fér liksom till exempel den kristna
kyrkobyggnaden kan sigas vara "Guds hus” var den aristokratiska hal-
len "Odins sal”. I hallen utévades kulten av Odin, och i kulten var
guden nirvarande. Hallen och Valhall flyter dirfor samman varfér
bida med ritta kunde kallas Odins sal.
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