FAGLAR MED <GUDS ELLER DJAFVULENS BLOD>.

Faglar med »guds eller dj&fvulens blod:
af

N. E. Hammarstedt.

Om atskilliga faglar formialer folksignen, att de velat lindra fril-
sarens lidande pd korset, och att de dirvid outplanligt for alla
tider firgats af hans blod. Dessa faglar betraktas dirfor sisom he-
liga, eller #4ro rittare, for att begagna en vedertagen etnologisk
term, >tabw, d. v. s. man fir ej pa ndgot sitt skada eller oroa dem,
ty detta medfor olycka.

Om korsniibben, hvars siirskildt hos de ildre hanarna fram-
tridande roda firg faller i Ggonen, heter det i Bayern, Bohmen,
Tyrolen o. s. v., att han velat draga spikarna ur frilsaren hiinder.
Det var hiarvid hans nibb antog den underliga form, som den har.!
Liknande fortiljes i Steiermark och pa Malta om domherren, hvilken
dirvid erholl den roda firgen pé sitt brost.? 1 Frankrike (Charente)
siger man om svalan — tydligen egentligen ladusvalan med anled-
ning af hennes roda strupe och panna, om hvilka redan Ovidius for-
tiljer, att de Ffirgats af blod — att hon sikt utdraga tornena ur
Kristi panna.® Afven rysk folksigen liter svalan upptriada viil-
villigt vid Kristi kors* Detsamma, som i Charente fortiljes om
svalan, séiges ock i Frankrike samt i Belgien, Nederlinderna och
England om rodhaken® Frin Bretagne, Belgien och Skottland finnes

! E. Rolland, Faune populaire de la France, d. 2, Paris 1879, 5. 170; F. L. Grundtvig,
Fuglene i Folkets Digtning og Tro, Koépenhamn 1883, s. 93; 0. Dihnhardt, Natur-
sagen, d. 2, Leipzig 1909, s. 218.

* Dihnhardt, anf. arb. o. del, s. 218.

® Rolland, anf. arb. o. del, s. 320.

* Diahnhardt, anf. arb. o. del, s. 222—223.

® Rolland, anf. arb. o. del, s. 263; Grundtvig, anf. arb., s. 92—93; Dithnhardt, anf
arb. o. del, s. 218—219.
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dessutom om honom en sigen upptecknad, hvilken, sisom vi skola
finna, &r ganska mirklig. Da Kristus hingde pa korset, kommo tvd
faglar dit, den ena for att bespotta, den andra for att bista den
lidande. Den forra var skatan, hvilken den tiden bar grann hjisstofs
och stjirt men till straff forlorade dessa prydnader; den andra var
rodhaken, hvilkens brost, firgadt af en droppe af den heliges blod,
allt sedan den dagen bir sin lysande firg sisom ett hedersmirke.!

Foljde vi nu en viss mytologisk skolas metod att i kristna legen-
der och bruk se ursprunget till snarsagdt alla folktrofireteelser och
rituella folkseder, si skulle vi, utgdende fran det anforda sisom
primirt, i foljande signer se sekundira urartningar. Detta ér emel-
lertid orimligt. Hvarken kyrkliga eller folkliga legenddikter &ro spon-
tana utan hafva under omstidndigheternas inverkan mer eller mindre
framgatt ur forut varande forutsittningar inom kult eller tradition

Om rodhaken ir det ock i Skottland en allmiin folkdsikt, att han
har en droppe af Guds blod i sina adror? Man kunde vara frestad
att hiiri se endast en urartningsform af den i det foregdende anforda
siignen om denna figel vid frilsarens kors. »Guds blod> skulle 1 s
fall vara liktydigt med Kristi blod. S& &ér dock niippeligen forhdllan-
det; rodhakens upptridande vid korsfistelsen kunde ju ej medfora, att
figeln i sin inre organism upptog det heliga blodet. Snarare re-
presenterar den anforda skottska folktron ett tidigare stadium. Utga
vi frin denna uppfattning, kunna vi ock ana, huru filjande sigen
kunnat uppstd. I Bretagne forekommer om rodhaken icke blott den
anforda kyrkligt firgade siignen om denna figel vid Kristi kors,
utan man fortiljer dir ock, att Gud fader, ndr han kinner sig illa-
maende, pligar kalla rodhaken till sig i paradiset for att lita honom
utsuga det ddliga blodet ur kroppen.? Simpelheten i denna bretagn-
ska folksigen mildras, om vi icke tillskrifva den kristet utan hedet
ursprung, om vi antaga, att det egentligen icke idr blod frin de
kristnes gud utan fran en hednisk gud, som den lilla fageln insupit

1 Rolland, anf. arb. o. del, s. 263; Déhnhardt, anf. arb. o. del, s. 219—220.

2 Napier, Folklore of the west of Scotland, s. 111, anf. i H. C. Trumbull, The
blood covenant, London 1887, s. 142.

3 Rolland, anf. arb. o. del, s. 263.
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1 sina ddror. Vi kumna d& ock fran detta antagande draga den
sannolikhetsslutsatsen, att denna aderlatning ursprungligen ansetts
tima med anledning af négon vid viss tid arligen intridande krdmpa,_

Det sist anforda forklarar vidare, hvarfor det blod, som ena
gingen antydes sisom de kristnes friilsares, en annan gang kan an-
gifvas vara djifvulens. Om svalan, hvilken, sdsom vi forut sett, satts 1
samband med Kristus pd korset, heter det i Skottland, att hon har
en droppe af djifvulens blod i sina Adror.! Enligt nederlindsk och
tyrolsk folksiigen blir hon for kinslolost och tanklost upptridande vid
Kristi kors forbannad af den korsfiste.2 Afven om skatan, hvilken
vi ocksd sett upptrida vid frilsarens dod, ehurn som en begabbare,
siiges 1 Skottland, att hon har en droppe af djifvulens blod i sin tunga. I
Bohmen och Serbien séiger man édter, att hon skapats af djafvulens spott.s
Skatan ér alltsd, trots den kult eller hiinsyn man allmint agnar dfven
henne,* i folktron en éirkehedning, och i folksiignen upptrider hon konse-
kvent sisom Kristi fiende. I stiillet for att befria honom fran de sargan-
de tornena sticker hon sédana i hans panna och fstter, och da judarne

—

forfolja honom for att fingsla honom, forrader hon for dem hans
tillflyktsort. S& berittas t. ex. i Frankrike.? Enligt svensk folktro
i Sméland eller Ostergitland pa 1700-talet &r hon en Odens fagels,
och vid pask eller olsmessa (slutet af juli) far hon till underjords’
furstens boning for att draga hans vagn, plog eller harf.

Huru skola vi nu forklara, att skatan, som saknar hvarje an-
strykning af rodt i sin fjiderskrud, kunnat komma att tillhora denna
kategori af figlar med blod frin ett ofvernaturligt viisen i sina
adror? Hir mdste ndgon helt olikartad orsak foreligga. Jag vill
gora ett forsok att losa gatan.

Pa latin heter skatan pica (ital. pica, fransk. pie, eng. mag-pie).
Detta dr den feminina formen af latin. picus (fransk. pie; fransk.

! Napier, anf. arb. o. sid.

? Dihnhardt, anf. arb. o. del, s. 221; 222.

3 Grandtvig, anf. arb., s. 92.

* Jfr forf:is uppsats Figeln med segerstenen, s. 201 i Meddelanden frin Nordiska
Museet 1901, Stockholm 1903.

® Déhnhardt, anf. arb. o. del, s. 52.

¢ J. J. Torner, Samling af Widskepelser. Manuskript i Linképings stiftsbibl.
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dial. pica bo, beche bois; ital. dial. pica, picca linna; spansk. pica
maderos), hvilket &r benimningen pa hackspetten, och hos flera spe-
cies af detta slikte, sirskildt svart- och gronspetten, hvilka egent-
Jigen #ro de i de europeiska myterna omtalade arterna, framtrider
det roda mirke, hvilket, sdsom vi sett, utmirker >figlarna med Guds
blods, pa ett mycket i ogonen fallande sitt i den hogroda fjider-
kammen pd hjissan. Skatan har, menar jag, med anledning af sitt
romanska, flerstides med hackspetten rent af sammanfallande namn
erhéllit sin hedniska religiosa karaktdr af denne, hvilken dfvenledes,
sannolikt pa grund af sin betydelse inom grekisk-romersk religion,
af kristen uppfattning synes hafva stimplats sisom djifvulsk. St
Epifanios liknade i slutet af 300-talet denna figel vid djifvulen.!
Afven om hackspetten finnes en saga, som stiller honom i sam-
band med >Guds blod», men det ér i detta fall icke de kristnes utan
en hednisk guds blod. En gammal siigen, visserligen icke inom till
var tid bevarad litteratur upptecknad forr &n under forra halften af
andra drhundradet e. Kr.2 men otvifvelaktigt af aldrigt folkligt ur-
sprung, formiler foljande: »P4 Kreta lir finnas en helig grotta be-
bodd af bin, hvari, enligt siignen, Zevs fodes af Rea, och fir ingen
vare sig gud eller dodlig nalkas stillet. Men vid en viss tid hvarje
ar ses en miktig eld flamma upp ur hilan. Detta siges intriiffa,
nir blodet af Zeve fodelse uppflodar. Heliga bin, som dro Zevs'
ammor, innehafva denna grotta. Till denna dristade sig Laios,
Keleos, Kerberos och Aigolios att nalkas for att dsa at sig sa mycket
honung som mojligt, och med sina kroppar rundt om skyddade af
koppar oste de upp af biens honung. Och de skidade Zevs' lindor.
D4 brast kopparen fran deras kroppar. Zevs hojde dundrande viggen.
Men Moirorna och Temis héllo honom tillbaka, emedan ingen pi
den platsen fick omkomma. Zevs gjorde dérfor midnnen allesammans
till faglar, och fran dem leda foljande figelslikten sin hiirkomst:
Jlaioi», skeleoi», skerberoi» och »aigolioi». Och #ro dessa goda jér-

1 A. de Gubernatis, Die Thiere in der indogermanischen Mythologie. Uebersetz.
Leipzig 1874. . b44.
 Antoninus Liberalis, Metamorfoseon synagogé, kap. 19.
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teckengifvare och framfir alla andra figlar sannspiende, emedan de
skidat Zevs’ blod.»!

Hvilka figelarter de i denna saga forekommande grekiska fagel-
namnen beteckna torde forbli svart att afgora. Bland dem igen-
kiinnes dock i keleds (plur. keleoi) den grona hackspetten, hvilken
synes hafva varit den for hellenerna foretridesvis heliga arten, under
det att hos romarne och sabinarne den svarta arten, irsguden Mars’
figel, sdsom bekant, mest dyrkades. Huru &ldriga uppgifter den
anforda intressanta sagan om den kretensiske drs- och viixtlighets-
guden én skinker oss, dr det dock otvifvelaktigt, att han icke i alla
hiinseenden aterger den ursprungliga folkuppfattningen. First och
frimst strider det mot all etnologisk erfarenhet, att ndgon blir exta-
tisk, blir siare, genom att se blod. Diremot iir det en vida spridd
tro, att fortirande af blod verkar extas och siarskap,® nigot som
naturligtvis i énnu hiogre grad blir forhdllandet, om blodet hirleder
sig fran ett gudomligt visen. Detta maste ock hafva gillt hack-
spetten och de andra i den anforda siignen omtalade sannspdende
taglarna. Att hackspetten kommit i intimare bersring med det gu-
domliga blodet, visar ju for ofrigt hans fjiderskrud in i dag. Vidare
torde det pa rent naturliga grunder kunna dragas i tvifvelsmal, om
det ursprungligen varit Zevs’ blod, som siarfigeln fortiart. Det har
vil fast mer varit den stora gudamoderns, och hackspetten har diri-
genom blifvit en Zevs' jimlike. Slutligen #r det sanmnolikt icke
héller 6fverensstimmande med forngrekisk folkuppfattning, nir Keleds
framstilles sisom en biens fiende, hurn 6fverensstimmande med verk-
ligheten detta @#n ma vara. En grekisk tradition férmiler niémligen,
att Keleds var den forste priisten i Elevsis— alltsd den mytiske
grundliggaren af dess kult och mysterier, och att de forsta Deme-
terpréstinnorna vid denna at vixtlighetens och lifvets mysterier
vigda kultort kallades melissai, bin, och voro Keleos’ dsttrar.® Den
de vilda bisamhillena uppstkande och beskattande, men for dem dock

1 gt told Alog ov 10 adpa.

? Se J. G. Frazer, The golden bough, del 1, London 1890, sid. 33 fI.

® Pausanias, I, 38. Jfr F. Creuzer, Symbolik und Mgythologie, d. 4, 3 uppl.,
Leipzig 1842, s. 384.
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afven ldmpliga bostidder beredande hackspetten betraktades dir alltsd
icke sdsom en biens fiende utan fastmer sisom en deras sfaders, for-
myndare eller behirskare. En notis hos Plinius, att man, om man
diirvid anviinder nibben af en hackspett, utan risk kan plundra ett
bisamhiille pd dess honungskakor, synes antyda samma uppfattning.

Hackspetten édr alltsi en helig fiagel, emedan han fortirt af den
store gudens eller fastmer af den stora gudinnans blod. Detta dr den
slutsats, hvartill vi hittills kommit. Men det finnes ock hos en antik
forfattare (Suidas)' uttryckligen uttaladt, att Pikos, hackspetten, ar
Zevs, hvilket vill siiga, att hackspetten éir identisk med den kretensiska
ars- och vegetationsgud, som grekerna kallade Zevs, och som tydligen
ir mer eller mindre ensartad med den gudsgestalt, hvilken mater oss
savil 1 egypternas Osiris som i de gamla asiatiska kulturfolkens och
ifven andra folks viixtlighets- och drsgudar. Likheten mellan den iOsiris
trid sittande bennu-figeln, den i Attis trid sittande tuppen (gallus)
och #fven den i Odens trid sittande Vidofnir blir i §gonen fallande.
Att Vidofnir méste vara en inkarnation af Oden har for 6frigt t. o. m.
Bugge nodgats antaga,® och det intygas ofortydbart af Grimnismal
(34). Enligt Bugges teori borde Vidofnir, konsekvent sedt, vara en
hednisk ombildning af den heliga andes dufva. Hvad Picus’, hack-
spettens, visensfrindskap med Zevs betriffar, si intygas den for
ofrigt ocksd af hans hidrkomst. Bada uppgifvas vara soner af Kronos
(Saturnus), och sannolikt #r dfven, att de bidgge hafva samma moder,
nimligen Rea. Om biigge heter det ock, att de dro fader at Hermes.

Hackspetten — innehafvaren af yxfetischen (segerstenen), af
gudastéingeln (spriangorten) och af lifsimnet (gudamjodet)® dr siledes
sjalf en gud eller rittare en gudarnes foregangare. Han ir det
heliga tridets viisen, lifsgudinnans egen son. De roda fjadrarna pa
hans hjissa #ro ett tecken pd hans egen inneboende makt och kraft.*
Det iir i sjilfva verket han, det nya arets (viixtlighetens) bringare, som

1 Jfr Creuzer, anf. arb. o. del, s. 364—365.

2 S. Bugge, Studier over de nordiske Gude- og Heltesagns Oprindelse. Kri-
stiania 1881—89, sid. 497. Jfr ock sid. 472.

3 Jfr forf:s. anf. uppsats »Fageln med segerstenen> etc., s. 166 ff., samt »Inspira-
tionsfigeln> i Fataburen 1908, s. 83 ff.

4 Se tilligget om Roéda och gula fjidrar s. 199.
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ammats af de heliga bien. Det ér ock han, som forst gifvit var viirlds-
dels urinvénare anvisning pad honungen, hvaraf den forsta berusande
drycken bereddes. Han har, menar jag, en ging haft samma roll som
honungsgtken (Indicator major) é&n i dag har i Afrika, och af denna
hans egenskap liter ock forklara sig, huru han — kanske ej blott i
signen — kommit att framstd sdsom viigvisare for ett helt folk.

Af hvad hir i det foregidende anforts belyses ock slutligen det
forhallandet, att redan under kristendomens forsta arhundraden (i
Egypten) pelikanen blef en symbol af Kristus. I det fjirde drhund-
radet fortiljer Augustinus, att pelikanen hackar ihjil sina ungar,
hvarefter han sorjer dem under tre dagar. Men efter denna tids
forlopp tillfogar han sig sjilf ett sir och later blodet flyta ofver
dem, som daraf ater viickas till lif. 1 likhet med andra vegetations-
representanter, alltifran den dyrkade sista kirfven och dédrur fram-
gangna idoler till de stora vegetationsgudarne, do alltsa dessa vid
en viss tid pd dret och sorjas sisom doda men lefva dter upp genom
lifsdryckens underbara verkan.

Rdéda och gula fjadrar.

P)etriffande de roda fjidrarnas betydelse ma helt utkastmissigt
B ett par belysande drag bifogas foregdende uppsats. Om sago-
konungen Nisos (ett fagelnamm)' i Megara, hvilken »forvandlades»
till en fagel, fortiljer en af romerska skalder efter grekisk kiilla
anford sigen?, att han pa sin hjissa bar en purpurrod lock, hvari
hans makt hade sitt sdte och sitt villkor (magni fiducia regni).
Da han berofvades denna betydelsefulla purpurlock (fatalis crinis),
forlorade han samtidigt sitt konungaviilde, sin kraft och sitt lif.
En likartad berittelse finnes om sagokonungen Pterelaos (af pteron
= fjider, vinge), hvilken pd sitt hufvud bar en gyllene lock, som
gjorde honom ododlig och obfvervinnelig.® I dessa fall framstilles
alltsi den gudomliga makten, sisom miinskliga biirare dgnar och
L Jfr Aristofanes, Ornites, v. 480—481.

* Ovidius, Metamorfoser, b. 8, v. 6 ff. Jfr Vergilius, Georgica, s. 1, v. 404 ff.
3 Apollodoros 2, 4, 11.
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anstar, innebo i en hdrlock. Men mellan denna lock och de rod-
eller klargula fjidrarna pa en figels hjissa dr, sdsom ock namnen
pid de anforda sagokonungarne antyda, for en primitiv uppfattning
skillnaden liten eller ingen. Afven hir innehafva otvifvelaktigt fag-
larna prioriteten framfor gudar och heroer.

Af den under julen rituellt dodade kungsfigeln (Regulus cristatus)
utdelades i Irland fjidrarna sisom skyddande fetischer, och vi hafva
all anledning att antaga, att det foretridesvis varit hjissans gull-
gula fjéddrar, som hiérvid kommit i fraga. Det torde ock ursprung-
ligen hafva varit besittningen af dessa, som i Frankrike gjorde do-
daren af kungsfigeln till s>konung»> for det ingdende aret, d. v. s.
till vixtlighetsgudens representant och like. Vill man emellertid
antriaffa fullt patagliga och belysande exempel pa de roda och gula
fagelfjadrarnas fetischistiska makt och betydelse, bor man viinda sig
till polynesierna. Roda fjidrar spelade hos dem pd flera hall (Tonga,
Tahiti, Havajioarna) en betydande roll, och deras viirde kunde knappast
uppskattas nog hiogt. Till dessa kostbara fjidrar hora pa Havaji-
varna i#fven de klargula fjidrarna af Mohva fasciculata. De roda
fjadrarna himtades dels fran en art papegoja (Tahiti), dels fran den
roda tropikfigeln, dels ock fran en art honungsfigel (Drapanis cocei-
nea). I dessa fjadrar, hvilka egentligen blott tillkommo gudarne
och kungliga personer, ansig man en gudomlig makt innebo, och
man #gnade dem en rent af gudomlig vordnad. Nir pa Tahiti en
tronfoljare tilltridde sin konungsliga viirdighet, ifordes han en gordel
af roda fjidrar, hvilken ej blott gjorde honom till den hogste i landet
utan till en gud. D& i detta och andra likartade fall de roda fjad-
rarna hémtades frin ndgot tempel eller ndgon gudabild, har man
forklarat dessa ceremonier s, att enligt infodingarnas tro idolernas
egenskaper ofvergatt till fjadrarna, och att gudarna siledes genom
dem meddelat sin makt och sitt inflytande.! Sa dr dock niippeligen
forhallandet. Snarare hafva #dfven gudabilderna i likhet med ko-
nungarna de roda fjidrarna att tacka for sin gudomlighet. Guda-
bilderna, hvilka i regel bestodo af snidade triklossar, voro nimligen

L W. Ellis, Polynesian researches I, 338.
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ej blott, likasom ifven templen,' prydda med roda fjidrar, utan bil-
derna voro ofta #fven till sitt inre fyllda med sidana. Likasa inne-
holl det tygstycke, hvari belidtet var inlindadt, dessa maktforemal, och
pa Havaji utgjorde roda fjidrar stundom till och med hufvudmate-
rialet i gudabilderna. Hvilken makt man ansdg innebo i dylika
fjidrar i och for sig framgir ock diraf, att en pd Tonga hoende
stam betraktade en med rioda fjidrar inviifd matta sdsom sin skydds-
gud. De roda fjidrarna representerade den lifskraft, som skapar-
guden ingjutit i allt; de symboliserade pa en ging blodet och elden.
Man visade dem dirfor gudomlig vordnad, ja man betraktade dem
1 och for sig sisom gudar och skyddsandar. De tjinade sisom amu-
letter och skyddade i storm och faror. Vid bon holl man dylika i hén-
derna; i krig smyckade de de tornéimsta krigarne. Ej blott de prik-
tiga i vara etnografiska museer beundrade kungliga fjidermantlarna
utan ock de havajiska egendomliga hjilmarna af grekisk form iro
forfardigade af dylika. Afven krigskanoter smyckades med dessa
fjadrar, och skulle man leverera en sjsbatalj, uppbyggdes pd siir-
skilda invigda kanoter sma tempel, i hvilka roda fjidrar nedlades.
Man trodde, att med dem gudarna inflyttade i dessa tempel och si-
lunda beskyddande och bistdende deltogo i striden.? De hade mer
eller mindre samma innebord som den ddesdigra purpurroda locken
(crinis fatalis splendidus ostro) pa den forngrekiska sagokonungens
hjissa, och samma underbara makt torde man i var viirldsdel ock en
ging hafva tillskrifvit ej blott kungsfagelns guldgula utan ock
hackspettarnas hogroda hjisskam och kanske iifven vissa arters roda
stjartfjadrar. Den roda tuppfjidern i >Junker Hans» barett har
sannolikt urdldriga anor, och otvifvelaktigt dterstar atskilligt i detta
hiinseende én i dag att iakttaga inom europeisk folksed.

1 Jfr forfis anf. uppsats »>Inspirationsfigeln» sid. 90 (om Apollotemplet i Delfi).
2 Om detta #mne se, utom Ellis’ ant. arb.,, Th. Waitz, Anthropologie der Natur-
volker, d. 6 (1872), s. 380—381; F. Ratzel, Volkerkunde, b. 2 (1886), s. 141; 294; 333.



