GUNLOG JOSEFSSON

Var Embla en klingranka?

Om den fornnordiska skapelsemyten sdsom den
moter oss i Voluspa!

Den fornnordiska mytologin innehéller, trots att den i 6vrigt ar rik, bara
nigra fi notiser om minniskans skapelse. Den ena myten &terfinns i
Véluspa, och handlar om hur en man, Ask, och en kvinna, Embla, skapas
av de tre gudarna Odin, Hénir och Lodurr. Nedan dterges det aktuella
partietiv, 17 och 181 Véluspa i Finnur Jénssons tolkning och Bjérn Col-
linders éversittning till svenska:

Unz prir komu D4 kommo tre ur denna flock,

or pvi lidi starke ilsklige asar till girds;

oflgir ok astkir de funno p4 land féga miktande
cesir at hisi, Ask och Embla, utan kynne

fundu a landi

litt megandi

Ask och Emblu

arlpgslausa

Ond pau né jtiu, De dgde ej ande, dgde e sjil,

60 pau né hofdu, ej blod, €j rést, ej blomstrande hy;
lp né leeti Odin och Héne givo ande och sjil,
né litu géda; Lodur gav blod och blomstrande hy
ond gaf Odinn,

060 gaf Heenir,

lo gaf Lodurr

ok litu géda

! De birande idéerna i denna uppsats har presenterats pd Forskarseminariet p4 Institu-
tionen fér nordiska sprak, Lunds universitet. Jag tackar deltagarna p3 detta seminarium for
goda forslag och kritiska synpunkter. Jag vill ocks sirskilt nimna Ulf Teleman som med
intresse och engagemang har lyssnat p4 mina idéer och givit mig konstruktiv kritik. Till sist
vill jag dven rikta ett varmt tack till Gésta Holm for synpunkter pd de sprikvetenskapliga
aspekterna av uppsatsen och till Marianne Gérman fér virdefulla kommentarer till de reli-
gionshistoriska aspekterna. Ett stort tack ocks4 till Henrik Rosenkvist for virdefull kritik av
en tidigare version av uppsatsen.
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Myten om Ask och Embla terfinns ocksd i Snorres Edda, hir i Wilkens
utgiva och i Bjérn Collinders dversittning till svenska:

ba er peir gengu med sevarstrondu, Bors synir fundu tré tvau ok toku upp
tréin ok skppudu af menn, gaf inn fyrsti gnd ok lif, annarr vit ok hreering,
pridi asjonu, mal ok heyrn ok sjon; gafu peim kladi ok nofn: hét karlmad-
rinn Askr, en konan Embla, ok 61z padan af mannkindin su er bygdin var
gefin undir Midgardi

D& Bors soner gingo utmed stranden av havet, funno de tva tridstam-
mar och togo dem och skapade minniskor av dem; den férste gav ande-
drikt och liv, den andre vett och rérlighet, den tredje utseende och mél
och hérsel och syn. De gavo dem klider och namn, mannen fick heta
Ask och kvinnan Embla. Och av dem avlades minniskosliktet som fick
bygga och bo i Midgard.

Enligt den andra skapelsemyten, ocksa &tergiven hos Snorre, vixte den
férsta mannen och den férsta kvinnan ur jiatten Ymers armhéala, Hir tin-
ker jag inte beréra Ymermyten, utan koncentrerar mig pd Ask och
Embla. Den friga jag dmnar diskutera ér i vilka termer skapelsen be-
skrivs. Tolkningen kopplas till ett férslag till en ny etymologi fr kvinno-
namnet Embla.

Tidigare teorier

Enligt den traditionella tolkningen var den férsta mannen ett asktrid,
didrav mansnamnet Ask. Vad Embla stir for ir ddremot omtvistat. Ett
antal olika férklaringar har givits. Enligt en tolkning, framférd bl.a. av
Bugge (1886, s. XXVIII), vidarebefordrad i Sijmons & Gering (1927),
kan namnet Embla hirledas frin tridbeteckningen alm. de Vries (1977)
understryker att betydelsen ir oklar men fortsitter: "Entleuchtend ist
entw. <*Elmla < *Almildn, demin. zu almr” (s. 101-102). Till roten alm
har allts3 enligt denna tolkning lagts suffixet -il, och ordet har béjts i den
svaga feminina deklinationen med -on > Em(b)la. Teorin forutsitter att
i-ljudet faller och verkar omljud pa det initiala a-et, samt att det forsta
[-et faller. Konsonanten -b- ses som ett senare klusilinskott. Aven Holt-
hausen (1948) framfér denna tolkning som en av flera méjliga.

Sijmons & Gering (1927) leder Embla tillbaka till det grekiska Gpunerod,
ampelos 'vildvin’ eller 'kaprifol’. Enligt denna teori dr Embla besliktat
med det fornhégtyska kvinnonamnet Embila, som alltsi i sin tur ar beslik-
tat med det grekiska ampelos. de Vries gir p4 samma linje och menar att
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Embla kan knytas till ampelos 'vildvin’ eller det galliska amella 'kaprifol’,
mgéjligtvis dven till det fornindiska amras 'mangotrid’, som férmodligen
betecknar 'figelbar’ (Prunus avium). Aven Holthausen diskuterar méj-
ligheten av att ordet skall kopplas till en klingvixt, ampelos 'vinstock’.

Den tredje tolkningsméjligheten, som ocksi den 4terfinns hos Holt-
hausen, ir att Embla skall hirledas till amma *anmoder’ <*Ammila.

Idén att namnet Embla hor ihop med alm ir, menar jag, mindre trolig;
vi méste i s fall anta en ad hoc-forklaring till varfér det forsta l-et ir borta,
d.v.s. varfér formen inte dr Elmla. Det saknas ocksé en oberoende moti-
vering till varfor just tradslaget alm skulle kopplas till kvinnans skapelse.
(Som kommer att utvecklas vidare nedan ir det littare att motivera sam-
bandet mellan tridslaget ask och mannen.) Att hirleda Embla till amma,
vilket skulle ge betydelsen ’liten anmoder’, ir kanske inte sirdeles kon-
troversiellt rent etymologiskt, men man skulle férviinta sig nigon form av
parallellitet eller symmetri mellan mannens och kvinnans namn; "en ask
och en liten anmoder” ldter ndgot omaka. Menar man dessutom att en
viktig funktion hos myter 4r att maila upp en bild av en viktig hiindelse i
den mytiska urtiden verkar "liten anmoder” inadekvat. Om Embla redan
var en anmoder vid upphittandet s& maste hon ju ha skapats tidigare.
Snorres uppgift om att bide mannen och kvinnan skapades av tri blir
ocks# oférklarad. Min slutsats ir att kopplingen till amma ’anmoder’ bér
avvisas, dven om den nog kan motiveras strikt ljudmassigt.

Idén att Embla ir besliktat med det fornhdgtyska kvinnonamnet
Embila, som i sin tur skulle vara besliktat med ampelos 'vildvin’ eller
"kaprifol’ 4r p4 ménga sitt mirklig. Klingvixter av denna typ férekom-
mer, enligt Sijmons & Gering, ymnigt som "makar” p4 vixande trid. Vad
som ligger bakom ir férmodligen likheten mellan bilden av ett asktrid
omslingrat av en klingranka och ett sammanslingrat par. Problemet ar
dock att varken kaprifol eller vinranka ir sirskilt vanliga i den nordiska
floran. Inte heller finns det s mé&nga andra kandidater till den kvinnliga
rollen som klangranka. En annan méjlig kandidat, murgréna, dr ocksd
ovanlig i Norden. Andra klingvixter finns visserligen: nisselsnirja, snér-
vinda, snirjméra och krikvicker, men ingen av dessa verkar vara nigra
lampliga "urmoderskandidater”. Man kan i och fér sig hivda att motivet
ar 18nat sdderifran, frén trakter dir t.ex. murgronan ar vanlig. Ett rimligt
krav pd en myttolkning 4r dock, menar jag, att symbolerna ir relevanta i
den kultur i vilken myten fitt fotfiste, och att de utgdr centrala motiv
f6r minniskorna i den aktuella kulturkretsen. Detta giller i synnerhet ett
s& centralt mytologiskt tema som minniskans skapelse. Det ir alltsd inte
enbart pd grund av dess sexistiska anstrykning som vi b&r avvisa tolk-
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ningen av Embla som 'klangranka’. L4t oss gora en nirlisning av texten
for att finna en rimligare etymologi till kvinnonamnet Embla.

Hur gick skapelsen till?

De korta versarna i Véluspé ger inte sirskilt mycket detaljer om sjilva
skapelseakten. Det stir t.ex. aldrig att Ask och Embla skapades, utan att
de upphittades. Detta tyder p3 att Ask och Embla primirt inte behaver
uppfattas som egennamn, utan kan tolkas som appellativer. Gudarna kan
alltsd ha hittat en ask och en embla, som ligger dir litt mggandi och
orlpgslausa. Uttrycken betyder enligt Finnur Jonsson (1932, s. 5) "uden
kraft, d.v.s. livlase” resp. "uden skaebne”. Formen mggandi r presens par-
ticip av verbet mega 'form3, kunna, klara av’. Sijmons & Gering tycks
mena att bigge attributen syftar pd bidde Ask och Embla. Fér presens par-
ticipet litt megandi ir en plural syftning inte otinkbar. For arlpgslausa ir
detta dock inte troligt. Sijmons & Gering tolkar béjningen pa -a som ack-
usativ, maskulinum plural, och kommenterar att detta ir nigot mirkligt;
vi hade férvintat oss formen arlpgslaus, d.v.s. ackusativ, neutrum plural.
Dock, pépekar de, finns det undantag till regeln att en blandning av mas-
kulina och feminina referenter uttrycks med neutrum plural; undantags-
vis kan maskulinum plural anvindas i stillet. Frasen litt megandi kan dock
ocks4 tolkas som maskulinum, singular nominativ, anvind som predika-
tiv, och alltsd enbart syfta pd Ask. Det andra attributet, arlpgslausa, bor
knytas till det feminina substantivet Embla, vilket regelmissigt ger @ndel-
sen -a, for ackusativ singular, femininum (stark béjning). Denna l6sning
ar att foredra, eftersom vi slipper rikna med ett undantag mot den ovan
nimnda regeln om att neutrum plural anvinds {6r en blandning av mas-
kulina och feminina referenter. Enligt Geir (1910) betyder arlpgslauss
bl.a. "with fortune still undecided”. Tolkningen blir ungefir 'de funno p&
land (en) Ask, (som var) ofdrmdgen, och en 6deslés Embla’,

En intressant detalj om man jimfér Eddans version med Snorre ir att
Snorre lagger till en detalj: "Och av dem avlades minniskosliktet”. Det
kan i och for sig tyckas sjilvklart att de forsta manniskorna avlar barn,
men i och med att denna notis saknas i V6luspa 4r den intressant. Det
kan i princip finnas tre skal till att Snorre har med uppgiften: 1. Uppgif-
ten om barnafddandet hirrér frén en nu forkommen killa som Snorre
refererar till. 2. Han hittar p4. 3. Han gor en inferens av ndgot som ir out-
sagt i texten, men sjilvklart fér honom sjilv och hans samtid. Det forsta
alternativet méiste limnas outrett, av sjilvklara skil. Det andra alternati-
vet verkar inte troligt. L3t oss anta att det tredje alternativet ir det kor-
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rekta, d.v.s. att Snorre faktiskt ir medveten om vad han skriver och att
han drar en {8r honom sjalvklar slutsats. Detta skulle kunna betyda att
skapelseberittelsen har en sexuell bibetydelse som var uppenbar fér
Snorre, men som har forsvunnit i véra nutida tolkningar och éversitt-
ningar, d.v.s. att de tre gudarna skinker minniskosliktet sexualitetens
géva och lir dem att foroka sig.

En naturlig tolkning av Asks tillstdnd (eller 'askens’ tillstind) 4r alltsd
att han ar litt megandi d.v.s. "oformdogen, kraftlés’. Embla ir grlpgslausa.
Ordet gripg forekommer strax eftert i Voluspa, nimligen i vers 20, dir
de tre nornorna vid Urds brunn beskrivs (nedan i Finnur Jénssons tolk-
ning och Bjérn Collinders svenska 6versittning):

Padan koma meyjar Didan komma mér som mycket veta,
margs vitandi tre ur det hus som vid tridet stér:
briar 6r peim se, [Urd heter en, den andra Verdandi —
es und polli stendr; de skuro i tri — Skuld #r den tredje;]
(Urd hétu gina, de skipa villkor, skifta livslotter

adra Verdandi, miita 8det 4t minniskors barn.

skoru a skidi,

Skuld hina pridju)

beer log logou,

beer lif koru,

alda bornum

orlpg seggia.

Fran andra killor vet vi att nornorna hade med barn och barnafédande
att gora. Strom (1967, s. 201ff.) beskriver hur nornornas uppgift bland
annat var att bistd kvinnan vid férlossningen. Ett exempel p4 att denna
tro levde kvar langt fram i tiden var den s.k. nornegrauten som skulle
beredas vid ett barns fédelse. Groten anses ursprungligen ha varit ett
offer till nornorna. Att Embla lag gripgslausa betyder enligt Sijmons &
Gering (1927, s. 21) att hon @nnu inte hade fatt sin bestimmelse, vilket
naturligt kan tolkas s& att hon var utvald till att bli den férsta kvinnan,
och féljaktligen den som skulle féra sliktet vidare. Om detta stimmer ar
det ganska uppenbart vad som ligger i lydelsen litt megandi Ask och
Emblu grlpgslausa — Ask var kraftlds och oférmégen att skaffa barn, och
Embla barnlés.

Nir gudarna Odin, Honir och Lodurr hittar Ask och Embla skéinker
de dem olika gévor: Odin ger gnd, Honir ger 6d och Lédurr ger I och litu
goda. Betydelsen av gnd verkar vara ganska klar, det bér betyda 'ande-
drikt, andhimtning eller andning’. Vad 6d star f6r dr mindre sjilvklart.
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Finnur Jonsson dversitter ordet med “teenkende sjel”, Sijmons & Gering
med "vernunft, geist”, och férklarar vidare att detta ir "die seelenkrifte,
die den menschen vom tier unterschieden” (s. 21). Collinder har éversatt
ordet med ’sjil’; bakom det ligger sikerligen Finnur Jénssons tolkning.
Det finns emellertid anledning att ifrigasitta de foreslagna tolkningarna
av dd. I Lexikon poeticum ges tva forklaringar till gdr: 1. ’sjeel forstand’ och
2. 'digtereevne, digt’. For den férstnimnda betydelsen anges bara en
killa, nimligen den i V6luspa. Det ir, enligt min mening, ganska lang-
sokt att anta att 6dr i det aktuella stillet i texten syftar pa en forsvagad
betydelse av diktargdva, som d& skulle kunna &versittas med 'sjil’, vilket
maste ligga bakom férslaget i Lexikon poeticum. Odins koppling till skal-
dekonsten hér samman med hans kunskap, magi och férdolda visdom.
S&dana insikter och krafter var inte allmin egendom, utan férbehillna
vissa utvalda och invigda. Att anta att guden skulle ha skankt den férsta
minniskan den magiska diktargdvan, vilken hon sedan skulle féra vidare
till sin avkomma stimmer ocksd daligt éverens med vad vi vet om d&-
tidens syn pd skaldekonsten. Roten 6d férkommer emellertid dven i
adjektiv, d4 i betydelsen 1. 'mad frantic’ och 2. 'furious, vehement,
eager’ (Zoéga 1910, se dven Heggstad & al. 1990). Det ir rimligt att anta
att 6dr faktiskt betecknar samma sak som roten i motsvarande adjektiv,
namligen 'geist’, 'upphetsning’, 'hiftighet i rorelsen’.? Vi kan jimfora
med nirbesliktade betydelser som finns kvar i norska dialekter dir
adjektivet od alltjimt har betydelser som ir férknippade med upphets-
ning, brunst, raseri, hetsighet o.s.v. (Torp 1919).

Ordet I eller la Gversitts i Finnur Jonssons kommenterade utgiva
med "vaeske, livsveesken, blodet” (s. 5). Sijmons & Gering féljer Noreen
(1879~1880) och hivdar att betydelsen inte kan vara 'vitska’ eller, i &ver-
ford bemirkelse, 'blod’. I alla andra sammanhang dir ordet l4 anvinds
star det nimligen fér 'brinning, skéljande vatten’. Noreen foreslar att Ip
eller ld i V¢luspa i stillet ir relaterat till *vlaha-f., ett ord som motsvarar
femininet *vulka i latin (dterfinns bl.a. i ordet vulcanus). Betydelsen ir
ung. 'virme'. Noreen fortsitter: "Samma ord ir méjligen det af Fick
(Weérterbuch 113, 237) med Vulcanus sammanstilda sskr. ulka f. 'feuer-
glut’”. Sijmons & Gering gir s l&ngt att de hivdar att "I /. . ./ kann ohne
zusatz niemals 'blut’ bedeuten” (s. 21). Det skall tilliggas att kopplingen
mellan vatten, vitska och egenskaper som har med sexualiteten att gora
inte dr ldngsékt; vi finner det t. ex. i ordet sddesvitska. De dialektala ver-

2 Aven Holtsmark 1g50: 20 for fram tanken att betydelsen hos 6dr ska kopplas till den
betydelse som finns i adjektivstammen.
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ben léa (svenska) och lod(d)e (danska) kan betyda "visa tecken til at ville
kalve” (Torp 1919, se dven Hellgvist 1957). Torp tilligger att verben
egentligen betyder "skumme i kjgnsdelen”.?

Litu géda Sversitts av Finnur Jonsson med "skén (ansigts)farve”. Sij-
mons & Gering ger forklaringen "blithende farben”.

Leeti ir en egenskap som Ask och Embla anses sakna frin bérjan (v.
17), men den finns inte uppriknad som en av de egenskaper som tilldelas
dem av gudarna. Ordet leeti dversiitts av Finnur Jénsson med "stemme”,
alltsa motsvarande vart nusvenska ’lite’. Aven hir fir Finnur Jonssons
dversittning kritik bide av Sijmons & Gering och Noreen, som hivdar
att det i varje fall inte kan betyda 'lite’. Sijmons & Gering foljer dven hir
Noreen, som menar att ordet betyder '4thivor’, ’atbérder’.

Sammanfattningsvis kan vi siga att de egenskaper som Ask och Embla
far mycket vil kan tolkas i sexuella termer: andhamtning, upphetsning,
virme, rérelser och blossande firg. Om detta stimmer beskrivs ménni-
skans skapelse i V6luspa inte som en creatio ex nihilo, utan en akt dir
gudarna ingjuter liv i d6d materia. Clunies Ross (1998) beskriver manni-
skans skapelse som en akt av det hon, féljande Hiatt (1971), benimner
"manlig pseudo-alstring”. Clunies Ross ser nimligen det fornnordiska
mytkomplexet mer som en spegling av det fornnordiska samhillsskicket
in som ett arv frin en indoeuropeisk myttradition. Ett viktigt begrepp
inom det fornnordiska samhallet var, enligt henne, balans mellan det sty-
rande samhillsskicket och resten av samhillet. Denna balans stérs eller
hotar att stéras av incidenter av olika slag. I mytens virld motsvaras detta
av vixlingen mellan harmoni och konflikter mellan asar, vaner och jit-
tar. Harmonin inom gudavirlden under den férsta perioden efter skapel-
sen, "guldildern”, stérs for forsta gingen nir tre jattemder, pursa meyjar
(Voluspa v. 8), anlinder till Asgird, i Clunies Ross tolkning for att
erbjuda sina sexuella tjanster. For att &teruppritta balansen skapar
gudarna, "pseudo-alstrar”, forst dvirgarna och sedan mianniskorna:

De skapar genom pseudo-alstring tva slags visen [dvirgar och minni-
skor], som bada tjinar gudarnas intressen och dirvid fyller komplemen-
tira funktioner i virlden. Medan dvirgarna bekriftar gudarnas existens
genom att stilla sina kreativa krafter och sina materiella resurser, som
ddla metaller, till deras férfogande, 4r minniskorna den grupp varelser
som fér sin vilging ir beroende av gudarnas existens och gunst. Minni-
skorna blev ocks3 till nytta fér gudarna som nybyggare i Midgdrd: som

3Det nusvenska substantivet ldder ir en avledning med instrumentalt (eller lokalt)
-der. Det innehiller den ie. roten lau- 'tvitta’, allts samma rot som Finnur Jénsson menar
finns i Ig (Hellgvist 1922, s. xvi).
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sddana befolkade de virlden och férsvirade jittarnas expansion (s.
205-206).

Det tycks rdda enighet i forskarvirlden om att gudarna skapar minni-
skorna av trd (dven om detta inte uttryckligen star i versionen i Véluspa,
utan endast dterfinns hos Snorre). Exakt i vilken form tribitarna skulle
foreligga har diskuterats; forslag som tradstammar, drivved har forekom-
mit. [ Steinsland (1983, s. 84~85) framfors t.o.m. tanken att tribitarna var
trifigurer, manlikun, av det slag som dvirgarna M6dsognir och Durinn
tillverkade enligt v. 10 i Véluspa. Clunies Ross pipekar att en viktig
poing dr att "minniskoparet tidnktes existera i naturen som ett livldst
rdmaterial, vilket kanske hade en grov likhet med den minskliga skepna-
den och som gudarna sedan besjilade med sina speciella gudomliga
egenskaper” (s. 208). Den hypotes som jag vill féra fram ir att gudarna
skapar minniskorna, lir dem att féréka sig, genom att anvinda ett détt
trimaterial och sedan utféra en handling som under denna tidsperiod
ansdgs som helig, och som har anvints i religiést och magiskt syfte langt
inivér tid. Det handlar om framstillning av eld genom gnidteknik, d.v.s.
genom att man gnider tva tristycken mot varandra under s3 ldng tid att
friktionen far triet att gléda. I denna process anvinder man en pinne av
hért trd som roteras i en urgropning gjord i en platt tribit, den s. k. hir-
den eller tavlan, tillverkad av lite mjukare tri.* Den enklaste tekniken ir
att rotera pinnen eller borren med hinderna. Att frambringa eld pa det
sittet kriver bade uthillighet och ritt teknik (samt mycket torrt virke).
Man kan ocks2 ta hjilp av en bige vars string anligges runt drillpinnen.
Bégen dras fram och tillbaka, medan ett latt tryck utdvas mot hirden. Av
uppgifter i litteraturen att déma tycks det inte vara fullt lika krivande att
frambringa eld p4 det senare sittet.

Kopplingen mellan skapelseberittelsen i Véluspa och eldframstill-
ning dr inte ny, utan antyds redan i Sijmons & Gerings (s. 21): "Dazu
kommt, dass das ilteste, primitivste feuerzueg, dessen sich der mensch
bediente, aus zwei holzern bestand, einem stempel aus hartem holz
(und das eschenholz ist von besonderer hirte) und einem mit einem
loche versehenen scheit aus weichem holz /---/ und dass die erzeugung
des feuers durch das drehen des harten stempels in der héhlung des wei-
chen holzes geradezu als ein begattungsakt aufgefasst ward. /---/ So

*Termen tavla (tafla) nimns i Keyland (1912, s. 12-13). Enligt Keylands informant,
"Enkan Hopa Jans Katarina” i Ulvétrakten i Sméland, som i sin barndom kommit i kontakt
med tekniken att géra upp gnideld, skulle tavlan vara 33 cm ling, 26 cm bred och ung. 4 cm
tjock. Gnidpinnen skulle vara 18 cm lang och ung. 4 cm i diameter, men vidga sig mot 5 cm
i spetsen.
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konnte die vorstellung entstehen, dass der warmbliitige mensch aus der
begattung zweier biaume entstanden sei”. Det mirkliga med Sijmons &
Gerings teori ir att kopplingen till eldframstillning sker med utgéng-
spunkt i hirledningen av Embla frin det grekiska ampelos 'vildvin, kapri-
fol’ (se ovan). Folke Strém (1967, s. 67) gor néstan en direktoversittning
av Sijmons & Gering, men drar mer langtgiende slutsatser: "Férbindel-
sen ask-ranka kan délja en djupare innebérd dn den klichémissiga: kvin-
nan som den slingrande rankan kring den starka stammen. Vissa slinger-
vixter har i anslutning till ett hart trislag varit sirskilt limpade som
tindmedel vid uppgérande av eld. Eldframkallandets process liknas hos
maénga folk vid kénsakten: livet har en gdng uppstétt och tints genom
dktenskap mellan tv4 tradslag”.

Det ir besynnerligt att Sijmons & Gering (och dven Strém) kopplar
ihop just klingvixter med eldframstillning. Uppgiften kan spéras till en
utforlig artikel, eller snarare artikelserie, om eldframstillning av Nils
Keyland, i den kulturhistoriska tidskriften Fataburen 1913-1918. (Sij-
mons & Gering refererar explicit till Keylands artikel.) Keyland resone-
rar kring frigan om hur minniskor kan ha kommit p& gnidtekniken for
eldframstillning, och kastar fram tanken att naturen har varit minni-
skornas liromaistare: "P4 indoeuropeiskt omrade voro slinger- och para-
sitvixterna favoriterna, hvilkas ved man féretridesvis begagnade vid eld-
gorningen” (Keyland 1913, s. 235). Négot std for att pastiendet skulle
gilla Nordeuropa presenterar han emellertid inte. (Vi skall komma ihdg
att "indoeuropeiskt omrdde” omfattar dven Iran och delar av Indien.)
Keyland vidarebefordrar dock en uppgift frin Kuhn om sjilvantindning
av trid i skogen; i sin Mdrkische sagen (s. 253) pastir Kuhn (enligt Key-
land) att "konsten att gora upp eld dir kan tinkas ha uppkommit pé det
sitt, att man sett eld alstras genom deras gnidande mot stammen och
grenarne af tridet, hvarpa de viixte”. Han hinvisar ocks3 till en uppgift
hos Hough i Firemaking Apparatus (1890, s. 569) enligt vilken eldar kan
tindas i djungeln av bambustjilkar som gnids mot varandra i storm. En
liknande notis kommer fran von Steinen Unter den Naturvilkern Zentral-
Brasiliens (1894). Ytterligare en uppgift som Keyland stoder sig pé ir
hiamtad ur The Geographical Journal 1914, april s. 448 ff., enligt vilken en
T.Y. Eldridge berittar att han under lantmiteriforattningar 150 engelska
mil séder om Hong Kong blev vittne till upprepade episoder av sjilvan-
tindning i den torra vegetationen.’

3 En liknande uppgift kan man hitta i Pauschmann (1908, s. 39): "Wahrscheinlich zeigte
die Natur selbst, wie durch Reiben von Bambus gegen Bambus Feuer hervorgerufen wer-
den kénne".
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Keylands tanke verkar allts3 vara att sjilvantindning d3 grenar gnids
mot varandra i storm har gjort att ménniskor har "kommit pd” hur man
gor upp eld genom gnidteknik. Dessutom har man anvint slingervixter
nir man har gjort upp gnideld. Idéerna tycks mig mirkliga. Det ér klart
att eld kan uppstd genom &sknedslag, men tanken att bambustjilkar i
djungeln som gnids av vinden mot varandra skulle kunna spontanantin-
das verkar hégst mirklig, 4n mindre att detta sannolikt hogst ovanliga
fenomen skulle reflekteras i nordisk mytologi. (Detta inte minst med
tanke p& hur mddosamt det ir att framstilla gnideld, dven med ritt tek-
nik och torrt fnoske.) De stéd som Keyland anfér verkar till stor del vara
av anekdotisk natur. Overhuvudtaget verkar det mycket mirkligt att
slingervixter i varmare linder skulle ha nigot med den nordiska mytolo-
gin att gora, sirskilt som det inte nigonstans finns klart uttryckt att sling-
ervixter anvints vid eldframstillning inom Norden eller ens Europa.
(Inte heller verkar man ha anvint slingervixter som gnistfdngare vid eld-
framstillning. For detta dndamal anvindes frimst fndske som tillverka-
des av en parasitsvamp, fnosktickan.) Vi bor dirfér, menar jag, avvisa
tanken att skapelsemyten i Voluspa hor ihop med slingervixter och dir-
med 6verge kopplingen Embla — klingranka.

L4t oss didremot halla fast vid kopplingen till eldborrning. Det ér vil
kint att helig eld under historiens lopp och i manga kulturer har gjorts
upp genom gnidteknik. S&dan eld kallades for gnideld eller nédeld. For-
leden néd- i nodeld ir enligt Keyland (1912, s. 2) slikt med verben hnjéda,
hnéda 'sla, hamra, skrapa’. En islindsk beteckning fér gnideld ar brago-
alseldr efter bragdalr ’syl, drill’. I sin artikel i Fataburen (1913) beskriver
Keyland vilken betydelse gnideld har haft i historien, och refererar en
stor mingd etnologiska uppgifter om gnideldsceremonier, bl.a. notiser
om hur magiska riter med gnideld férekom ldngt in p4 18c0-taleti Sma-
land. Ar 1858, t.ex, utbrét kolera i Vistbo hirad. Den bekimpades
genom eld som gjorts upp genom gnidning. Elden med sin renande rok
bars genom de smittade omridena. Réken frén gnideld kunde ocksa bota
sjukdom, rena forgjorda fiskredskap, hejda skogsbrinder, och den vil-
kianda julbrasan skulle tindas med gnideld.

Anvindningen av gnideld i magiskt eller religist syfte ir inte begrin-
sad till Sverige eller Norden. Frazer har ett helt kapitel i The golden bough
om eldfester, dir han visar hur eld generellt har betraktats som en posi-
tiv, stimulerande, kraft, men idven en negativ, renande: Den mest kraft-
fulla elden var den som framkallats med gnidteknik. Sidan eld anvindes
fér rituella och magiska syften. "Sdsom vissa forskare iakttagit, ir det
mycket sannolikt, att i dldre tider elden vid de periodiska festerna erhélls
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genom att gnida tvé tristycken mot varandra” (s. 753). Frazer berittar
bl.a. att rok frin gnideld anvindes i Vogeserna for att skydda grodan och
ge god skord. S har dven skett pé Isle of Man. P4 andra stillen i Europa
har man drivit ofruktsamma kreatur genom midsommareldar som tints
med gnideld fér att djuren skulle bli fruktsamma. Frazer beskriver en
irisk tradition enligt vilken ungdomar skulle hoppa 6ver eldar tinda med
gnideld for att bli gifta och f& barn. Liknande kulturhistoriska notiser
finns frdn BShmen och Lechrain. Frazer (s. 758) konkluderar att néd-
elden sannolikt &r ursprunget till alla de ceremoniella eldarna.

Vi vet alltsd att gnideld eller nédeld har anvints ceremoniellt, bade i
vart land och i 6vriga Europa, och att sidan eld har ansetts ha stor,
magisk kraft. Vad ar naturligare att anta 4n att minniskans skapelse antas
ha skett genom att gudarna har gjort med tristyckena pi stranden som
man gdr ndr man gor upp gnideld, d.v.s. snurrar eller gnider pinnen mot
underlaget, tavlan eller hirden, tills virme och gléd uppstir. Likheten
mellan denna handling och den sexuella akten &r uppenbar. Det finns
manga paralleller. 1 Kulturhistoriskt lexikon for nordisk medeltid kan vi
ldsa att elden i dldre tid ansdgs vara ett levande visen. Ett exempel finns i
Ketil Hoengs saga, dir det stér att det "levde eld i huset”: lifdi par eldr i
skala. Keyland (1914, s. 251) refererar en berittelse frin en meddelare i
Jimtland som beskriver en metod att bevara eld &ver natten (min fet-
stil): "Eld férvarades frin kvillen till morgonen pé det sittet att nigot
eller n3gra storre kol griafvdes ner i askan i spisen, och d4 lifvde elden i
kolet till morgonen”. Ytterligare en likhet mellan eldframstillning och
sexualakten blir tydlig om man tianker p4 att hiarden, den "kvinnliga” par-
ten i ceremonin inte alltid utgdrs bara av en tribit med en urgropning.
En nutida handbok rekommenderar att man gér en utskirning, dir
fnoske placeras, si att gnistor fran den upphettade drillborren kan
hamna diar. En sidan hird skulle ha féljande utseende:

g

Eldframstillning med hjilp av eldborr. Efter Wisemnan 1986, s. 141.
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Keyland (1914, s. 196) diskuterar andra typer av eldframstillning, nir-
mare bestimt med hjilp av slagdon, dir uppgifter i litteraturen visar att
eldframstillningen setts som en relation mellan en manlig och en kvinn-
lig kraft: "Enligt egyptern Nonnos, Dionysiaica II, 493f. existerar mellan
de tvé stenarna den skillnaden, att den ene dr hankon, den andra honkén.
Hopsléendet af dem dr foljaktligen en aflelseprocess, och gnistan som
alstras dr barnet. En analogi till detta genusférhillande spérar man
méngenstides i de gamla indiska urkunderna, hvari eldvridningen skil-
dras som en aflelseprocess, dir vridpinnen representerar hankonet
(penis) och hirden med borrhélet honkénet”.®

Det finns fler indicier pd sammankopplingen mellan eld och fruktbar-
het. Det fornnordiska ordet kyndill 'ljus’ (jfr Kyndelsmdiss) ir enligt Loe-
wenthal (1916) slakt med ord for fodelse:

Die idg. Grundform [...] ist eine Ableitung vom Grundworte zu. lit.
gemit, gimti "geboren werden”: nach alter indogermanischer Auffassung
war der Vorgang der Feuererzeugung etwas wie eine Geschlechtsbetiti-
gung: das Feuer (agni-§) heisst ai. garbhas varnam "Leibesfrucht der
Hélzer”, das hirtere Feuerholz galt als das viterliche (pitdra), das
weichere als das miitterliche (matdra). Mit Agni [den indiska eldguden]
wird Matari-§van gleichgesetzt, d.i. nach E. W. Fay "materia puer”:
Matari-svan describes Agni as the product of the friction engendered by
the fire-drill in turning in a socketslab, and it means "slab-son” or "mate-
ria puer”. (s. 288-289).

Ytterligare indicier for ssmmankopplingen mellan fruktbarhetsriter och
eldborrning ir de kopplingar som har gjorts mellan eldborrning och de
skélgropar ("dlvkvarnar”) som ir ymnigt féorekommande i hallristningar,
vid gamla bosittningar och gravrésen m.m. Se t.ex. Almgren (1927), s.

Det skall understrykas att teorin om eldborrning bygger pa samldsning
av versarna i den poetiska Eddan och Snorres skildring; tanken pa att Ask
och Embla skapades av tri finns ju inte explicit uttryckt i Véluspa, utan
forekommer endast i Snorres version. Ett potentiellt problem fér den
foreslagna teorin ir att Snorre skriver om tré tvau, i Collinders 6versatt-

5En kanske nigot spekulativ tanke ir att elden redan ansgs finnas i triet, men méste
"lockas” fram, vilket skedde genom gnidceremonin. P4 samma sitt kunde man tinka sig att
froet till avkomman fanns i mannen, men méste "lockas fram” genom samlaget. Som
Clunies Ross papekar ir kunskapen om hur 4gg och spermie forenas en férhillandevis ny
kunskap (inte minst kunskapen om dggets "aktiva” roll i "utviljandet” av den spermie som
skall f3 befrukta agget).
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ning 'tv4 tridstammar’. Men 74 kan ocks4 betyda 'tristycke’ (Heggstad
et al. 1990). Snorre var kristen, och han skriver om de gamla myterna
fran denna speciella synvinkel. Vad giller virldens skapelse ur Ymers
kropp (en myt som jag inte gér in pa niarmre hir) visar Clunies Ross hur
Snorre i sin version harmonierar den fornnordiska skapelseberattelsen
med den bibliska i Férsta Moseboken (s. 194). Rent allmint menar hon
att de gamla myterna i Snorres version "férmedlas infattade i modere-
rande, kristet intellektuella ramar” (s. 21). Att iterge minniskan som
skapad av trddstammar har en stérre likhet med den bibliska skapelse-
berittelsen (inte minst om man tinker pd berittelsen om skapelsen av
kvinnan ur ett revben som Gud tagit ur mannens kropp). Det faktum att
den hir féreslagna tolkningen bygger pa tré tvau som syftande pa en eld-
borr av asktri och en "hird” av tri, inte tvé trid, bor alltsi inte ses som
sirskilt problematisk.

Sammanfattningsvis kan vi siga att likheterna mellan gnideld och
sexualakten ligger p4 flera plan. Den sexuella akten och eldframstillning
ger upphov till virme och liv. Bdde sexualitet och eld ir centrala kompo-
nenter i mianniskornas liv, och utan dessa kan inte livet fortga. Till detta
kommer naturligtvis den rent yttre likheten med mannens roll spelad av
borren och kvinnans av hirden/tavlan.

En etymologi for Embla

Etymologin for Ask blir inte sirskilt marklig om den foreslagna analysen
ir korrekt; ask kan enligt ordbdckerna ocks betyda "askspjut’. Ask ir ett
hart material, och vil limpat att anvinda som borr vid elduppgérning.
Asken dr det hogsta av de nordiska triden, och en naturlig fallossymbol.
Vi vet ocksa att asken var Odins eget trid; vi behover bara tinka pé
virldstradet, Yggdrasill 'Yggs, d.v.s. Odins, hist’, som dtminstone enligt
vistnordisk forestillning var en ask (Strém 1961, s. 97). Ocksd Loewen-
thal (1016) hivdar (efter Sperber) att mansnamnet Askr betyder "das
(minnliche) Feuerholz”.” (Loewenthal fér dock inget lingre resone-
mang om bakgrunden till sitt pastdende.)

Den kvinnliga motparten, hirden, ir alltsd Embla. Jag skulle vilja
foresld foljande etymologi fér Embla: Konsonanten b ir ett eufoniskt
klusilinskott, inskjutet mellan en nasal och en lateral, i likhet med den
labiala klusilen i himbla och gambla. 1 Eddan finns andra exempel pi

” Loewenthal framfor vidare tanken att ask och aska ir besliktade ord: "Demnach wire
auch die Esche schon in der Urzeit "das Feuerholz” nimlich "der Brenner” gewesen (s.
290-291).
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sddana klusilinskott, t.ex. b i Audumbla 'urkon’. Vi bér alltsa lata analy-
sen utgé frin formen Emla. Jag foreslér att ordet innehiller roten i ordet
eimr m. med betydelsen 'dimma, rék, eld’. (*aima ir en utvidgning av
roten *ai, som ingdr i ordet eld.) Till roten eim har lagts nomen
agentis-suffixet -il. Embla betyder allts3 'eldmakerska, rékgorerska’.
Enligt Torp (1973-1974) kan suffixet -il anvindas f6r nomen agentis,
nomen instrumentalis eller diminutiv. (Se dven Noreen 1903 och Kluge
1926; jfr -are, som likasd kan uttrycka nomen agentis, nomen instrumen-
talis och diminutiv.) Vi kan allts8 inte klart avgdra om Embla skall tolkas
som en animat nomen agentis eller en inanimat nomen instrumentalis.
(Samma glidning i betydelse finns fér Svrigt i ménga nutida are-
avledningar.) Suflixets i har synkoperats och det avledda substantivet
eim-(i)l- har sedan avletts/bdjts som en svag feminin on > -a.

Det flesta il-avledningar har avletts vidare i den svaga maskulina dekli-
nationen som nomen agentis eller instrumentaler, t.ex. gurtila "gérdel’,
bytla 'byggmistare’, spinnila 'spindel’, fihala 'violina’ och driscila 'slaga’
(Torp 1973-1974, Kluge 1926). Vi finner dock &tminstone ndgra svaga
femininer, till exempel skrilla 'skridsko’ (av skripla till verbet skrida) och
frilla 'ilskarinna’ (av fripla till verbet frida, jfr verbet frja 'dlska”). Enligt
Dumézil (1973, s. 101) dr namn bildade med ett feminint diminutiv, *-ilo
vanliga i Eddan, t.ex. Beyla, Hyndla och Bestla. (Dumézil antar att ocksd
namnet Embla ir bildat p4 detta sitt.) Sufhigering med -il (dér -i- har syn-
koperats) har gett upphov till monoftongering av diftongen. De exem-
pel som finns i Torp (1973-1974) visar att monoftongering kan ske ocksé
vid sammansittning eller suffigering. Tyvirr har jag inte funnit nigra
andra exempel pd monoftongering av ei + m + konsonant. Dock finns det
flera exempel pd monoftongering av ei + nasal + segment med initial
konsonant, t.ex *Einn-pride > Endride, eindéme > endeme och einka >
ekkia. Férhéllandena kan sigas vara jimfdérbara med Eim+la > Emla.

Roten eim &terfinns enligt The Oxford English Dictionary i engelskans
ember 'glodande aska’, dir b-inskottet ocks3 férklaras som eufoniskt. Vi
finner det ocksd i fornsv. ember, nysv. imma, samt i egennamn som
Emdn. | dessa fall tycks en betydelseférskjutning ha dgt rum fran "eldrok’
till 'vattenrok’ (i ordet imma snarast pa resultatet av sddan rok, namligen
en beliggning av smé& vattendroppar pi en plan yta).® Enligt Torps
nynorska ordbok ér ordet eimyrja f. 'gledende aske’ en sammansittning
av *aima > eim och *uzjé, i fornnorskan ysja f. ’ild, usli’.

8Vi kan notera att islindskans im betecknar ’tunn beliggning av sot o. dyl." (Wessén
1960).



Var Embla en klingranka? 8s

Myt-rit-kult

Berittelser om virldens och minniskans skapelse, om dodens intride i
virlden, om virldsundergingen och dylikt ir inte bara framstillningar
som traderades och berittades i skymningsmérkret f6r nojes skull. Tra-
ditionellt skiljer man p3 myter, legender och sagor (Pettersson 1992, s.
214). Det som sirskiljer myten dr bdde dess innehall och funktion. Myten
ar "allvarlig, reflekterande, och den sysselsitter sig med 'djupa’ problem”
skriver Pettersson (s. 215). Albrektson (1969) forklarar att myten 4r "en
berittelse om gudomliga girningar i urtiden, som ir grundldggande och
bestimmande for livets nuvarande villkor” (s. 145). Albrektson fortsit-
ter: "Genom denna definition understryks en viktig sak: myten handlar
om ett skeende, som #r upphov och forklaring till livet sddant det nu &r.
Det kunde kanske uttryckas s3, att ett typiskt skeende i myten skildras
som en engingshindelse: allmanminskliga upplevelser som priglar till-
varons ménster framstills i form av en hiindelse i den mytiska urtiden”.
En myt skildrar allts3 en hindelse i den mytiska urtiden, men i form av
en hindelse som mianniskor kinner igen fran sina egna liv. Slutsatsen jag
drar dr att myterna bér referera till situationer och hindelser som &r
aktuella i den milj6 och den kulturkrets i vilka de har traderats. Angs-
ende skapelsemyter menar Petterson att de inte syftar till att ge en intel-
lektuell orsaksférklaring. Myternas funktion ir i stillet att ge en bild av
det hela; “berittelserna tycks vilja visualisera och konkretisera de
mytiska hindelserna, s att man ser framfor sig, hur det gick till” (s. 219).
Den koppling jag gér till myten om minniskans skapelse i Vluspa ér att
den knappast kan ha handlat om vildvin, murgréna eller kaprifol som
klinger pa asktrid, utan bér ha sin grund i hindelser och ménster som
kan tinkas vara betydligt mer centrala i minniskors liv i Norden under
den aktuella perioden. En sddan dterkommande handling #r framstill-
ning av eld — en férutsittning for att minsklig existens éverhuvudtaget
skulle vara méijlig i denna kalla och stundom ogistvinliga del av virlden.
En myt ir alltsd inte bara en berittelse som traderades muntligt. En
vil etablerad &sikt inom en del av den religionsvetenskapliga forskningen
dr att myt och rit stir i ett intimt férhallande till varandra. "Kulten tjinar
livets uppehéllande och befrimjande, och i detta sammanhang hér
myten hemma: nir skapelsemyten reciteras, dvervinns kaosmakterna pa
nytt och livets seger sikras” skriver Albrektson (1969, s. 145). Aven om
Albrektson behandlar den bibliska skapelseberittelsen finns det all
anledning att tro att samma sak giller skapelseberittelser ocks3 i andra
religioner och kulturer. Pettersson (1972, s. 215) summerar den aktuella
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forskningen om forhéllandet mellan myt och rit och forklarar att myten
ir sammanbunden med riten: "Myten ir det heliga ordet som 3tféljer
handlingen och forklarar denna”.

Andra forskare framfér samma tanke. I sin bok Ragnarék, An Investi-
gation into Old Norse Concepts of the Fate of the Gods beskriver John
Stanley Martin forhallandet myt-rit i allminhet och i nordisk religion i
synnerhet: myten spelade en mycket viktig roll i méinniskornas liv och
for uppritthallandet av den gudomliga ordningen, p vilket manniskor-
nas liv vilade. Det som sker i riten ir att den gudomliga handlingen
genom ord och beledsagande handlingar aterupprepas "in the dream
time”, d.v.s. den mytiska tiden. Martin pekar speciellt pa det faktum att
riterna var periodiskt dterkommande. Ett av riternas syften var att hélla
samman samhillets medlemmar. Men riterna hade ocks4 en stérre upp-
gift, namligen att uppritthalla balansen i den yttre virlden, i universum
som helhet; "the primitive community sees itself as playing a significant
role in maintaining and restoring the vigourous forces of life in the exter-
nal world by periodically performed rituals” (s. 10). Begreppet 'reinvigo-
ration’, ung. "aterstillande av livskraft’ ir centralt, férutsittningen for
allt liv. Livskraften ges bara fér en begrinsad tid, och riterna behévs for
att uppehalla skapelsens ordning och f6r att man ska forsikra sig om livs-
kraft under ytterligare en period. Utan riter skulle samhillet och den
yttre virlden bryta samman och gi under.

Martin betonar att varken myt eller rit 4r primir i férhallande till den
andra. De ar parallella element som behévs fér att uppritthalla minni-
skans socio-religidsa funktion i ett ordnat universum; "myth is a drama-
tic narrative of a unique event on an eternal supernatural plane, linked
intimately with a recurrent ritual programme performed in time. Both
are centered on the same important theme, which is conceived in the
mind and expressed ritually in words and actions in symbolism embed-
ded in the culture” (s. 11). Podngen &r att myterna inte bara var berittel-
ser eller liturgiska formuleringar utan spelade en viktig roll i kulten. Vi
har med andra ord skil att anta att berittandet av myterna har knutits till
kultiska handlingar, antingen s att de har berittats, lists eller sjungits
som en del av riterna. Naturligtvis 4r det inte si att myterna, som de
mdter oss i Eddan och de andra killorna, utgjorde de liturgiska elemen-
ten, d.v.s. att de ord som méter oss i Véluspa ir de formuleringar som
anvindes i riten. Martin hivdar att de ir "literary articulation of older
cultic patterns of behaviour” (s. 15). Han fortsitter: "Our texts stand far
removed from the earlier setting we postulate, and both form and con-
tent have undergone considerable change to become a mere literary con-
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vention in later times”. Frigan man da stiller sig dr hur den kultiska
handling sdg ut som kan tinkas ha knutits till myten om minniskans ska-
pelse i fornnordisk religion. Som bér ha framgatt av mitt resonemang ar
mitt svar att manniskans skapelse har kopplats till eldframstillningsriter.

Folke Strom beskriver eldens roll inom kulten: "Inom det enskilda
kultlivets sfir utgjorde sdlunda den husliga hirden en sakral medelpunkt
av stor ideell betydelse. Liksom hos andra indoeuropeiska folk har dess
eld varit en helig eld. Man finner talrika spar av en dylik tro i senare folk-
tradition, vilken p4 denna punkt kan betraktas som vittnesgill” (s. 63).
Som tidigare har beskrivits har eldriter férekommit i folktron och magin
langt in i vdr tid. (Om man tinker pd majbalen kanske man skulle kunna
hivda att riterna fortsitter dven in i vér tid.) Om vi ser pa det hela histo-
riskt hittar vi spar av eldkult i vara skriftliga killor. Olof von Dalin skri-
ver t.ex. om templet i Uppsala pé foljande sitt:

I offerhuset framfor Afguda-belitets fotter stod altid et Altare Ofver-
dragit med jirn och stundom med dyrare metall, hvarpa en stor jirnhill
tiente til bordskifva: der upp4 brann den helige elden som ej upptindes
med wanliga medel, utan genom starkt gnidande i hardt Eketrid, hvil-
ket och gerna tiente til offer-wed. Elden fick aldrig slockna hvarken natt
eller dag och kring honom lgo allehanda redskap av koppar och jirn,
som brukades til offret. En sidan eldstad war i bruk langt fér Afgudabe-
laten och hinde ofta, att man i offerhuset hade eld midt pa golfvet, utan
att bry sig om hvarken Bild eller s priktigt altare. Bredevid altaret stod
et stort kopparkiril, kalladt Hlutbolla hvaruti offerbloden altid emot-

togs (s. 176).

Naturligtvis kan vi inte ta Olof von Dalins beskrivning av templet i Upp-
sala som bevis for att templet sig ut p3 ett speciellt sitt, eller ens att det
har funnits. Diremot kan vi dra slutsatsen att eldborrningsriten var en
vilbekant del av inventoriet av riter som var aktuella pa von Dalins tid.
Skildringen av Thorild Mostraskeggs Afgudahus pa Island i Eyrbygga-
sagan innehéller en beskrivning av en eld: "Altaret eller eldstaden (som
lér ej annat warit dn en 6ppen spis) stod mitt pa golvet och kirilen brede-
vid: der omkring war en ring, vid hvilken man skulle svirja Elden eller
gidra léften” (Dalin 1747). I Kjalnesingasagan beskrivs altaret i Torgrim
godes hov. P4 detta skulle det brinna en eld, som aldrig fick slockna. I
Biskupa ségur skildras ett underverk som har med gnideld att gora: "i
sama firdi vildu menn taka eld med bragdal sem hér er van til, ok fengu
eigi. Sidan vettu beir sliit i brunni peim, er vigt hafdi Gudmundr biskup,
ok med bvi vatni téku beir eldinn pegar i stad” ' samma fjord ville min
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taga eld med vridpinne, som hir sedvinja ir, och fingo ingen. Sedan
vitte de med slemmiga vattenvixter i den brunn som biskop G. hade
vigt, och med det vattnet togo de genast pa flicken eld’ (text och 6vers.
fran Keyland 1913, s. 233, se dven Fritzner 1954, s. 176).

Vi har alltsd goda skil att anta att gnideld forekom i kulten, bide i det
storre sammanhanget och som en del av huskulten. Det ir inte orimligt
att anta att myten om ménniskans skapelse ocks3 var en del av kulten,
och om den féreslagna analysen av skapelseberittelsen stimmer kan den
mycket vil ha knutits till en rit d4 man framstillde gnideld. Vi skall
komma ih4g att gnideld och rok fran gnideld har anvints l4ngt senare i
andra fruktbarhetsriter — riter som bade gillde vixtlighet, djur och
minniskor.

Andra férekomster av ordet Embla

Ett av problemen med att hitta en etymologi fér namnet/ordet Embla ir
naturligtvis att det inte fdrekommer s ofta. De enda spér vi har ir ver-
sen i V8luspa och Snorres tolkning/referat av samma text. Dock om-
nimns Embla (formodligen) i en lausavisa som ingdr i Egil Skallagrims-
sons saga (hir efter Sigurdur Nordals utgdva), samt i Per Wieselgrens
tolkning p4 svenska:

Bordumk einn vid atta Jag kimpat med 4tta, och tv3 ginger har

en vid ellifu tysvar, jag till och med slagits med elva.

sva fengum val vargi, Och fast i de dusterna ensam jag var,

vardk einn bani peira; jag bragte de andra att skilva.

skimtumsk hart af heiptum Jag fallde dem samtliga. Hart stod mot hért,
hlifar skelfiknifum; och skéld under svirdsbett vindades svart.
létk af Emblu aski

eld valbasta kastat

Aven om Wieselgrens tolkning r utmirkt vijer den for svarigheten med
de sista tvd versraderna. Stillet har kallats dunkelt (Sijmons & Gering
1927, s. 5), men kopplingen mellan eld och Ask och Embla 4r enligt min
mening tydlig. Problemet med de tv4 sista versarna ir participet kastat,
som inte har ndgot naturligt huvudord i satsen. Detter (1898) diskuterar
olika tolkningar av lausavisan och kommer fram till att den innehéller en
tydlig anspelning pd myten om Ask och Embla: "Ich glaube, dass ein
Deutungsversuch von dem Gedanken ausgehen muss, dass hier der
Mythus von Askr und Embla verwertet ist. Es kann unméglich Zufall
sein, dass diese beiden Namen hier nebeneinander stehen” (s 22). Den
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tolkning av de sista versraderna som Detter kommer fram till dr den
foljande: "létk kastat (verda) Emblu eld af valbasta Aski’, d.v.s. "Jag lit
(det bli) kastat stridsbastens eld frdn Emblas ask”. Eld valbasta 'stridsbas-
tens eld’, 4r enligt Meissner (1921) en kenning fér svird. Enligt min &sikt
bor “eld frin Emblas ask” d4 syfta p4 den magiska, destruktiva eller kon-
struktiva kraft som ansigs bo i eld som hade framstillts genom gnidtek-
nik. Svirdet kan t.ex. vara fortrollat, dess kraft vara forstirkt med magi,
t.ex. genom att det har blivit draget genom rék frin en gnideld. Den mer
specifika tolkningen av det aktuella partiet ir dock mindre viktig fér min
poing: det som #r avgérande ir att partiet anspelar p4 myten om Ask och
Embla och att denna myt naturligt kopplas ihop med eld. Den fore-
slagna férklaringen tycks mig i alla fall mer évertygande in t.ex. Gudm.
Finnbogasons (Skirnir 1925, s. 165): "Héndin var askurinn hennar Emblu,
af bvi ad hin fyrsta kona 4tti ekki annad ilét en héndina”. Enligt denna
tolkning skulle Egil benimna sin egen hand som 'Emblas ask’, d.v.s.
ungefir 'Jag liat (det bli) kastat sviird frin handen’.

Det skall understrykas att lausavisan dr dunkel och svartolkad. Jag
menar dock att kopplingen mellan Ask och Embla och eld ér tydlig— en
koppling som féljer naturligt av den i min artikel féreslagna analysen.

De tre gudarna

De tre gudarna som skapade Ask och Embla var Odin, Hénir och
Lodurr. Betyder det ndgot att det "rakar” vara dessa tre som befinner sig
pa vandring eller ir det bara en slump? For att den féreslagna teorin skall
stimma bdr vi kunna se att gudarna ir nigon form av fruktbarhetsgudar,
forekommande i myter som anknyter till skapelse och fruktbarhet.
Odin spelade olika roller i den fornnordiska mytologin. Han var krigs-
gud, dédsgud, visdomsgud, och i samband med det trollman, magiker
och skald (Holtsmark 1970, s. 20). Odin uppges ha haft stort kvinno-
tycke, och han har dyrkats som fruktbarhetsgud. Han krivde ibland blo-
diga offer, och det var till honom man enligt vissa killor offrade kungar
som inte lingre kunde garantera &rsvixten (Dumézil 1973, s. 26). Upp-
giften visar att det fanns en tydlig koppling mellan Odin och fruktbar-
hetskulten. Odin var magiker, och sejdade, en konst som han hade lirt
sig av Freja. Att han utévade sejd kan tyckas mirkligt, eftersom detta
anségs vara en kvinnlig sysselsittning. Att Odin utgdr ett undantag till
denna "regel” kan dock férklaras med att han var visdomens gudom —
magin anvinde han for att uppné visdom. Vida kind &r myten om hur
han offrade sig sjilv genom att hinga nio nitter i virldstridet for att
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uppnd hégre grad av visdom och myten om hur han offrade sitt ena 6ga i
Mimers brunn.

Hénir nimns enbart ett fital ginger i det fornnordiska materialet.
Emellertid forekommer han ytterligare en géng i Voluspa, nimligen i
vers 63. Scenen utspelar sig efter virldsundergéngen, hir i Finnur Jéns-
sons tolkning och Bjorn Collinders dversittning till svenska:

62. Munu dsanir Osadda skola akrarna vixa,

akrar vaxa; det onda skall bittras och Balder komma;
bols mun alls batna pé Hropts stridstomter bo Héd och Balder,
mun Baldr koma; pa kampgudars vihov: vet ni nu eller ¢j?
biia Hodr ok Baldr

Hropts sigtoptir

vel valtivar
Vitud ér gnn eda hvat?

63. Da knd Heenir Vil mande Hone da vilja sig blotspanor,
hlautvid kjésa Tvegges brorsdner bygga och bo,

ok burir byggva i Vindhem det vida: vet ni nu eller ej?
breedra Tveggia

vindhgim vidan.
Vitud ér enn eda hvat?

Det har diskuterats vad uttrycket kjésa hlautvid star for. Finnur Jénsson
hivdar att hlautvid syftar p& offerstickor; Hénir forrittar en offercere-
moni. En forklaring som ir kompatibel med Finnur Jénssons ir att vid
hir betyder ’trd’, och att den ceremoni som Hénir forrittar med detta trd
ir samma ceremoni som han férrittade en gang tidigare, d.v.s. han &ter-
skapar minniskorna p& samma sitt som han skapade det forsta min-
niskoparet en géng i tidernas gryning.® Verbet kjésa betyder enligt Bugge
(1899, s. 194) 'to bring to life by incantations’. Denna betydelse ligger
helt i linje med tanken p4 minniskans skapelse som kopplad till en eld-
framstillningsrit. Myterna sjongs, eller snarare mumlades fram, under

9En annan tolkning skulle kunna syfta tillbaka pa nornorna, som enligt vers 20 i Véluspé
skéru g skidi 'skar i trd’. Riten att skiira i trd bér ha att géra med 6desgudinnornas makt att
bestimma 6det for alla. Nornornas makt var mycket stor, och dven gudarna var underkas-
tade ddets lott; att vidja till ddesgudinnorna var fafingt fér gudar sdvil som minniskor. I
den nya virlden, den som uppstir efter Ragnarék, finns inga nornor. I stillet far Lodurr
sjalv ta 6det i sina hander. Budskapet i de tv3 versraderna skulle d vara att villkoren i den
panyttfédda virlden efter Ragnardk ar radikalt annorlunda jimfért med den nuvarande.
Gudar och minniskor 4r d4 inte lingre underkastade 6dets domar. Eftersom nornorna och
8det sillan uppfattas som positiva makter, utan bringare av déd, olyckor och lidande, skul-
le det alltsd betyda att den nya virlden &r fri frin sddan ondska.
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riterna, enligt Strém (1967, s. 84). Det som mojligen beskrivs i v. 63 ir —
i min tolkning — hur Hénir i sin prist- eller schamanfunktion fram-
sjungande de gamla myterna skapar nya minniskor genom att gnida tri-
stycken — asken och emblan — mot varandra.

Lédurr ndmns inte sirskilt ofta i det fornnordiska materialet. @yvind
Skaldaspiller skriver i sitt Hilgygjatal om Lédurr som Odins vin. Bide
Sijmons & Gering och Noreen identifierar L6durr med Loke. Om detta
ir korrekt fir vi en naturlig koppling till eld: Det har nimligen linge varit
en vanlig uppfattning att Loke var eldens sirskilde gud. Enligt Kulturhis-
toriskt lexikon for nordisk medeltid skall han ocks3 ha kallats Logi, d.v.s.
Lage. Bugge (1899, s. liv) pdpekar att Loke tinktes som en elddemon.
Hans far var Farbauti "he who strikes in a dangerous and destructive man-
ner”. Bugge nimner ndgra uttryck som vittnar om Lokes koppling till eld;
Loka spaenir var ett uttryck som anvints for att beteckna "shavings to light
fire with” (s. Iv), och i Telemarken i Norge anvinde allmogen uttryck som
'Loke slar sina barn’ nir det sprakade till i brinnande vedtrin.

Sijmons & Gering sammankopplar L6durr med det germanska *lopra-
'lockelse’, mhd. Iuoder 'lockbete’, louderen 'verlocken, verfithren’ (jfr
svenska luder). En annan koppling av A. Olrik ir *luhpurar 'feuerer, feu-
erspender’, till roten leuk, luk (se iv. Hoops’ Reallexikon 1], 164). Bigge
betydelserna, ’eldare’ och 'férférare’, stimmer bra in med den féreslagna
hypotesen. Kanske det t.0.m. kan vara s att det ir friga om en ordlek,
sjilvklar fér samtida lyssnare, men svér {6r nutida lisare att uppfatta.

Enligt Sijmons & Gering dr Hénir ett annat namn fér Heimdall. Om
detta stimmer kan vi kanske bittre forstd invokationen i bérjan av Vélu-
spa: Hljéds bidk allar helgar kindir, meiri ok minni, mogu Heimdallar 'Hor
pa mig, alla heliga ittlingar, hdgre och ringare Heimdallsséner’ (Collin-
ders 6vers.). Den instabila identiteten hos gudarna i fornnordisk myto-
logi kan kanske verka forvirrande pa nutida lisare. Man skall dock veta
att mytologiska personligheter ofta splittras upp p4 si sitt att framtra-
dande egenskaper hos dem personifieras. Fenomenet kallas for hyposta-
sering. Vidare bygger mytologin i ménga kulturer och religionerna inte
pé en koherent virld med sammanhéllna personligheter. Myterna stim-
mer helt enkelt inte inbérdes. Vi miste komma ihig att myter ir berit-
telser med ett budskap, som skall tjana ett visst syfte, och f6r att frstd en
myt miste vi begripa syftet med den. Ofta férekommer det naturligtvis
anspelningar p3 andra myter och andra mytologiska gestalter, men vi kan
inte forvianta oss att alla myter ingér i ett koherent system som beskrev
de en nirmast konkret, objektivt uppfattbar virld.

De tre gudarna kommer alltsd vandrande nigonstans ifran. Det sigs
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att de kom or pvi lidi. Vilken lidi "flock’ som &syftas dr oklart. De var
vidare oflgir och dstkir, d.v.s. fulla av kraft och lust. De kom at husi. Det
ir lite svért att forsta vilket hus som skulle &syftas, Asgard dr ju dnnu inte
byggt. Sijmons & Gering hivdar dock att texten innehaller en feltolkning
hir; ett diakritiskt tecken i hize har tolkats fel och gett upphov till lds-
ningen huse. I prosakontexter betyder ordet him n. 'skymning’, i poesi
har det kommit att sti for 'det dystra havet’. Om vi accepterar tolk-
ningen 'skymning’ fir vi féljande scenario: De tre vandringsminnen,
gudarna QOdin, Hénir och Lédurr, kommer vandrande framit skym-
ningen. De hittar tv4 tristycken, en askpinne och en tribit som ir lam-
pade att fungera som hird. [ en situation av detta slag dr det fullstandigt
naturligt att gora upp eld, vilket de gor.

Tolkningen hize som "havet’ ir inte orimlig heller. Clunies Ross fér ett
langt resonemang om havet som bild fér fruktbarhet och skapelse. Hon
menar att "den sannolika orsaken till att havet uppfattades som ett helt
dir manliga och kvinnliga krafter méttes och blandades var, att det skum
som bildades genom vigornas rorelse pdminde om sidesvitska” (s. 212).!°

Som en konklusion kan vi siga att det vi vet om de tre gudarna inte
motsiger hypotesen att skapelseberittelsen i V6luspa skall knytas till en
fruktbarhetsrit. Odins roll i fruktbarhetssammanhang ir klar, L6durs och
Honirs hégst plausibla.

Avslutning

Vi kommer naturligtvis aldrig att f3 ett slutligt svar pa frigan om vad den
fornnordiska skapelsemyten egentligen beskriver, eller hur namnet
Embla skall tolkas; i ljuset av den foreslagna teorin hinger tolkningen av
myten samman med tolkningen av namnet Embla. Vad vi kan gora ar att
viga de olika foreslagna teorierna mot varandra, och bedéma vilken som
ter sig rimligast. Det foreligger fyra huvudteorier om etymologin fér

Embla:

1. Embla ir en diminutivform av alm.

2. Embla ir slikt med grekiskans ampelos eventuellt via det tyska kvinno-
namnet Embila.

3. Embla kommer av amma ’anmoder’.

4. Embla kommer av eim+la 'eldmakerska, rokgorerska’.

19Ross papekar vidare i en not f6ljande: "Tron att havsskum eller 16dder har en manlig
fortplantningskraft r vida spridd. Det 4r férmodligen en dylik uppfattning som ligger bak-
om den grekiska myten om Afrodites fodelse ur havets skum” (s. 213). Jfr not 3.
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Férdelarna med almteorin ir att ask och alm ar tva tridslag. Ask ir ett
naturligt tridslag for den férsta mannen. Vi saknar dock férklaring till
varfor den f6rsta kvinnan skulle ha skapats av just alm. Vi maste ocksé
forklara hur [-et i alm har forsvunnit. Ad hoc-férklaringar som att [-et har
fallit 4r rent definitionsmissigt problematiska, dven om de naturligtvis
aldrig kan motbevisas.

Klangvixtforklaringen ir enligt min mening mirklig. Framfér allt byg-
ger den pé en foreteelse som inte kan ha varit sirskilt viktig eller vanlig i
den kulturella krets i vilken den traderades. Forklaringen av Emla <
amma 'anmoder’ ir kanske inte otrolig. Den har emellertid nackdelen
att den inte kan férklara hur Ask och anmoder hor ihop inbérdes, samt
hur skapelseakten kan tinkas ha gitt till. Som bér ha framgitt anser jag
teorin om Embla som ’eldmakerska, rékgorerska’, den "kvinnliga” par-
ten, hirden eller tavlan, i eldframstillning medelst gnidteknik, vara den
troligaste. Den stimmer rent sprakligt, utan att vi behover ta till ndgra ad
hoc-forklaringar. Den knyter de tvd participanterna, Ask(en) och
Embla(n) till varandra p4 ett naturligt sitt. Myten kan knytas till riter,
framfor allt fruktbarhetsriter och kultmonster som vi vet férekom under
denna tid. Skapelsen beskrivs ocks enligt ett monster som vi kinner till
frén andra kulturer. Konklusionen ir att vi bér anamma den sista, fiirde
teorin, som den mest troliga.
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