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Inspirationsfageln
af

N. E. Hammarstedt.

Med anledning af min uppsats »Fageln med segerstenens i Med-
delanden fran Nordiska Museet 1901, Stockholm 1903, erhsll
jag fran den kiinde etnografen Richard Andree ett bref, hvari han
dels meddelar sina iakttagelser ofver de i stugornas tak upphingda
fagelfigurernas sprid-
ning inom Europa, dels
uttalar sin asikt om
dessa bilders betydel-
se. Jag tillater mig
att hiar anfora ett ut-
drag ur ndmnda skrif-
velse.

»En  fullkomligt
identisk fagelfigur med
den af eder afbildade
takfdgeln fran Skane
(fig. 1) antriffade jag

for nagra ar sedan i

ett bondhus pa Liine- Fig. 1. Takfagel fran Skane,
Totta Jarrestads eller Ingelstads hirad. Omkr. Ys.

burgerheden. N. M. ur 6171

exemplar forvaras nu
1 Stidtisches Museum i Braunschweig. Bonden, som dgde den, upp-
gaf, att det var endast en leksak. Afven i Bayern likasom ocksd i
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Oberosterreich forekomma dessa faglar, vanligen pa den plats i hu-
set, dir den fromme katolske bonden inriittat ett litet kapell, altare
eller dylikt. Hér forestiller fageln den helige andes symbol dufvan.
Skulle #nnu ndgot tvifvel rada om denna forklarings riktighet, si
erhiller man genom iakttagelser fran Bohmen full visshet i denna
fraga. Da jag nyligen befann mig dér, aterfann jag hos tsjeckerna
och i tsjeckiska folkmuseer takfigeln i tviinne gestalter ndmligen
dels helt forfirdigad af tré och liknande edert exemplar frin Jémt-
land (se fig. 2 & pl.), stundom i brokiga och granna firger, dels till-
verkad af ett madladt honsigg med ett didrvid fastklibbadt hufvud
af deg eller ost! samt med vingar och stjirt af veckadt papper (se
slutvignetten, fig. 8). Bendmningen pa dessa i boningsrummen upp-
hingda figlar &r zvaty duch, d. v. s. den helige ande. Vi hafva
alltsi en sammanhi@ngande utbredningskedja af till storlek och hos
de af trd forfirdigade exemplaren dfven till form och framstillnings-
sitt fullt identiska fagelfigurer fran Bohmen, Oberdsterreich, Bayern,
Niederdeutschland, Holstein #nda till Sveriges> — Sa liangt den
tyske forskaren. Till de af honom angifna linderna ma & ena sidan
liggas Lausitz, Schlesien, Galizien, norra Ungern (slovaker), Steier-
mark och Tyrolen, i hvilket sistnémnda land de af honsigg (pask-
dgg) framstillda takfaglarna édfven ldra antriffas, samt 4 andra sidan
Schleswig, Danmark, Norge, Finland och Ryssland. I en ursprung-
ligare form forekomma de, sisom vi skola se, dfven pd andra hall
1 och utom Europa.

Efter denna framstillning af takfiglarnas utbredningsomrade i
Europa, for si vidt jag for ndrvarande kénner det, ma det tillatas
mig att med anknytning till det citerade brefvet foretaga en gransk-
ning af den ddr uttalade asikten, att dessa fagelfigurer uteslutande
framstilla den helige andes dufva. Jag gor naturligtvis icke detta
for att offentligen bemota en privat skrifvelse utan for att nirmare
utreda denna friga, hvilken jag vid nedskrifvandet af uppsatsen
om >Figeln med segerstenen» afsiktligt limnade utanfor, emedan
jag ville ldngre fram upptaga densamma. Jag gor nu detta sd

1 Hos huzulerna anvindes vax.
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mycket hiillre, som jag finner, att dfven hir den lagen gir sig gil-
lande, att den som sagt a ocksd bor siga h. Den frijdade tyske
vetenskapsmannen saknar icke meningsfrinder och har, sisom vi
skola se, pd siitt och vis dfven fullkomligt riitt, men nippeligen
sd, som han sjilf menar eller dtminstone tillfilligtvis framstiller
saken.

Sdsom jag redan i uppsatsen om >Fageln med segerstenen» om-
nimnt, forekommer ock hos vart folk pa ett och annat hall samma
forklaring: figelbilden kallas dufva, och man uppgifver i Skdne,
diir den upphéinges till julen, att detta sker »for att den helige an-
des frid skall hvila o6fver husets. Jag har i samma uppsats uttalat
tvifvel gentemot denna forklarings ursprunglighet pa den grund, att
den helige andes figel vil snarare borde sittas i forbindelse med
pingst én med jul. Emellertid torde denna min invéindning kunna
jifvas. Trettondedag jul firades ursprungligen framfor allt till
minne af Kristi dop, dd den helige anden i dufvoskepnad sinkte
sig ofver frilsaren, och var for den idldsta kyrkan en hogtid af allra
storsta betydelse. Frilsarens gudablifvande, inspiratio, var ju af
vida storre betydelse éin hans minniskoblifvande, incarnatio. Dopet
blef enligt gnostisk dskddning hans egentliga fodelse och den helige
ande hans egentliga moder. Huzulerna i Galizien forklara ock tak-
figlarnas forekomst dirmed, att vid Jesu fodelse en dufva nedsvif-
vat ofver honom. I véra kyrkor forekomma ofta nog dufbilder af
tri anbragta sisom hingfdglar i predikstolstaken, och att dessa skola
forestilla den religiosa ingifvelsens figel, ddrom kan ju ej rida mer
#n en mening.

Men det finnes enligt min sikt &tskilliga motskdl mot att de
vanliga takfiglarna skulle till sitt egentliga visen hafva samma
innebord som dessa kyrkdufvor och i likhet med dem egentligen
forestilla den heliga ande. Férst och frimst forete de i stugutaken
upphiingda figelfigurerna i regel ett helt annat utseende én kyrk-
dufvorna och bendimnas dessutom hos oss oftast tuppar, jultuppar,
trituppar, julpyttor (julhonor) samt norrut spingokar, sillan dir-
emot dufvor, ndgot som knappast skulle kunnat intriffa, ifall dessa
trifaglar ursprungligen hos oss kommit i bruk sisom kristna sym-
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boler. Vidare finna vi, att dessa trifiglar #fven fran kyrkligt
kristlig standpunkt icke erhallit ndgon enahanda forklaring: ej
blott hos oss utan éfven i Holstein benimnas de ofta pelikaner
och dtergifva sivil pa dessa bigge hdll som ocksé i Norge ej
sillan alldeles ofortydbart den sitt eget brost uppristande figeln,
stundom med ungarna vid sitt brést (se pl). D4 nu pelikanen
dr en mycket tidigt framtridande kristen sinnebild, som i for-
bigiende sagdt redan under medeltidens forsta &rhundraden i#fven
hir i Norden blef en af folket med forkirlek omfattad symbol, men
i hvarje fall aldrig varit nagon representant for den heliga ande,
foljer hiraf, att antingen tva slags takfiglar af kristet kynne redan
fran kristendomens dldsta tid forekommit: dufvan och pelikanen,
eller ock att dessa bigge krist-
na fagelsymboler framspirat
ur eller inympats pd en ge-
mensam rot, hvilken i s& fall
maste hafva sitt fiiste i heden-
domens mark. Jag mdiste for
min del ansluta mig till den
senare forklaringen och ser i
den gemensamma urtypen den

inom méanga folks forestillnin-
_Fig. 4. Takfagel fran Anundsjé sn, gar framtridande viixtligheten
Angermanland. L. 0,158 m. N. M. nr 95158. éteruppvackande fiigeln, var-,
virme- och skordebringaren, figeln med »segerstenen, springirten
och lifsdrycken> eller, sisom jag hir under hans liangt framskridna
utvecklingsform vill kalla honom, inspirationsfageln.

Hvad dufvan betriffar éir det inom var religionsurkund forst i
evangelierna som vi méta henne sisom en skroppslig gestalts> af sden
heliga anden», »anden», >Guds ande» (Matteus evangelium 3,16; Mar-
kus ev. 1,10; Lukas ev. 3,22; Johannes ev. 1,32), men sedan upptri-
der hon #fven i de nytestamentliga apokryferna med likartad be-
tydelse. Enligt »Evangeliet om Marias fodelses (kap. 5 och 6) vardt
Josef utsedd till den heliga jungfruns make pa grund af de jir-
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tecknen, att hans staf i likhet med Arons slog ut i blom! samt att
>Herrens ande> i gestalt af en dufva satte sig ddrpa. KEnligt »>Pro-
toevangelium» (8,11) utkom dter dufvan ur sjilfva stafven och satte
sig pa Josefs hufvud.

Denna apokryfernas framstillning vicker, synes det mig, ovil-
korligen erinring om den romerska Picus-stafven likasom om dat-
skilliga andra trididoler och vid arshogtider forekommande hogtids-
stinger med en figelbild i toppen, sisom t. ex. vdra majstinger. *
Men tanken ledes #fven till den forngrekiska med en figelbild i
toppen forsedda hirskarspiran, hvilken bars af den helleniska sago-
tidens konungar — alltsi redan ‘under bronsdldern. Aristofanes
synes till och med gifva en vink om, att dessa spiror varit kult-
foremal, i det han (Ornites 509) antyder, att deras fagelbilder fitt
del af tributen till konungarne. Att denna uppgift ej alldeles ir
gripen ur luften tyckes intygas dels diraf, att Homeros (Ilias 2,100
ff) formiler, att Agamemnons spira var ett arf frin gudarne — frin
Hermes och Zevs, 4t hvilken senare underjordskonstniren Hefaistos
forfirdigat den —, dels diraf att Pausanias (IX, 40) har antecknat
om invdnarne i Kaironeia, att dessa verkligen bevisat Agamemnons
staf gudomlig dyrkan. Hos forntgypterna ansigs Faraos staf be-
sitta nigot af eller samma gudomliga makt som Farao sjilf,® och
fetischartade stafvar eller stinger tillhorde ej sillan deras religitsa
ceremonier. Det forefaller ej osannolikt, att ndgon likartad tradi-
tion ligger bakom de anférda legenderna om Josefs staf. Adagalade
méinne tillvaron af denna understaf, att spiran @nnu icke var tagen
frain Juda stam, och att Messias alltsd darifran @nnu var att for-
vinta? 4

Man kan ej girna undgd att finna den nytestamentliga fram-
stillningen af gudomligheten forkroppsligad sdsom en fagel (jfr

1 Jfr forf:s uppsats Om fastlagsriset och andra lifsstinglar och gudaspon, sid. 274
i Nordisk tidskrift 1902. -

2 Jfr forf:s uppsats Striden om vaxtlighetsstingen i Fataburen 1907, s. 194.

3 Jfr A. Wiedemann, Altigyptische Sagen, 1906, s. 113 o. f.

4 Sillsamt nog antog kungaspiran inemot slutet af forsta och i borjan af andra
irtusendet e. Kr. i germanska stater icke blott formen af en telning utan ock af en
staf med en diarpi sittande dufva.
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Lukas ev. 3,22) i hig grad hedenartad och erinrande om grekernas
och andra folks teriomorfistiska gudsbegrepp. Hvad sjilfva Josefs-
stafven betriffar har jag i min anforda uppsats >Fastlagsrisets (s.
274) pavisat, att forestillningen om understafven var urildrig hos
ebreerna. I 2 Mosebok (4,20) benimnes Moses’ staf till och med
uttryckligen »Guds staf> eller vil fastmer gudastafven, ett uttryck som
synes klart nog antyda en staf, hvari gudomlig makt — >Guds
ande> — innebor. Detta forklarar ock profeten Hoseas yttrande
(Hosea 4,12): »Mitt folk rddfragar sin staf>, hvarmed ma jamforas
Jeremias 2,27: >De kalla stafven (eller triidet) sin fader> Pa lik-
nande sitt spidde andra folk med grenar af sina heliga tréd, frin
hvilka de ock ofta nog torde riknatsitt upphof. Leder nu gudastafven
eller gudaspoet, »virga divinas, sin hiirkomst frin tridkulten, finner
figelns forbindelse med denna fetisch ock hiri sin nirliggande for-
klaring: fageln har forut tillhért det heliga triidet, innan han tilla-
des dess gren, den heliga stafven.!

Om oraklet i Dodona fsrmiler Herodotos, att man dir ursprung-
ligen inhemtade orakelsvar, alltsd ingifvelse, inspiration, af vildduf-
vor, som hollo till i den heliga eken. Jag har redan pa annat hall 2
pavisat, att dessa dufvor mdste hafva varit skogsdufvor (Columba
oenas), d. v. s. dufvor som hicka i haligheter i triidstammar, och
som dirfor af en primitiv dskddning kunnat anses sdsom triidets
egentliga visen, sisom ett slags dryader eller, nir tridets di-
mon utvecklat sig till en gudomlighet (Dione, Zevs), hvar och en
sasom ett dennes medium och sindebud. I sin under forra aret utkom-
na afhandling >Ekguden i Dodona» (sid. 45) har T. Segerstedt anfort
en grekisk sigen, som bekriftar denna min mening om Dodonaduf-
vornas art. En herde ville nedhugga den heliga eken, men afstod
fran sitt foretag, da en dufva tittade fram ur stammen och befallde
honom att skona tridet. I sThe cults of the Greek statess?® forvi-
sar visserligen Farnell alla uppgifter om duforaklet och om priis-
tinnor med bendmningen peleiader till sagornas omride. D& emellertid

1 Jfr »>Fastlagsrisets, s. 272 ff.
2 >Figeln med segerstenen», s. 205.
D1, s 38-:39
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Herodotos’ uppgift gillas eller bekriiftas af Sofokles, Strabon, Diony-
sios frdn Halikarnassos m. fl. och framfor allt intygas af sin egen
etnologiska innebérd, ma vil ocksi denna »saga> omsider anses kon-
staterad sdsom en full realitet, och vi fa fordndra Farnells omdome
si, att Herodotos’ uppgift i stiillet for att vara en saga #r en verk-
lighetsuppgift fran sagotiden. Evans omfattar ock den asikten, att
uppgiften om orakeldufvorna i Dodona visar tillbaka till den gre-
kiska religionens gryningstid och att dufvan tillhort den pelasgiske
Zevs' maka, Dione, laingt innan hon egnades Afrodite.! T sitt forut
anforda arbete meddelar T. Segerstedt en anteckning af Filostratos,
hvaraf framgir att i Dodona innu i senare tid bland andra idoler
forvarats en gyllene dufva. Sasom gudomlig visdoms- eller inspira-
tionsfigel moter dufvan ock inom den islamitiska legenden. I och
omkring Mekka finnes en otalig mingd dufvor, hvilka ingen vigar
ofreda, in mindre doda, emedan de skola hirstamma fran den dufva,
som, enligt signen, bragte Muhammed det heliga ordet fran him-
melen. ?

Men dufvan var redan i en afligsen forntid icke allenast en
orakelfigel, som sjilf en ddmon eller gudomlighet, en dryad, medde-
delade rid och visdom om framtiden eller ock sdsom en gudoms
medium eller sindebud fullfsljde detta kall. Hon ansigs ifven sa-
som en bringerska af den gudomliga substansen, af den fsda som
medfir gudomliga egenskaper, af det #imne som skiinker sfvermiinsk-
lig lifskraft eller siarformiga.

Sasom jag i detta samband pd annat hdll framhillit,® finnas
dufbilder, Astarteattribut, pi den vid Larnaka pd Kypern antriffa-
de kiirlvagnen hvilken, patagligen anviind vid rdgnmagi och dylika
ceremonier, ansetts innehdlla lifsviitskan for viixtligheten — for den
i dvala sinkte Tammus-Adonis. Redan vida mer #n tusen ar fore
var tidrikning betraktades siledes dufvan pa detta hdll sisom lifs-
dryckbringerska. Dufvor offrades diirfor ocksd at viixtlighetsguden.

1 A. J. Evans, The Mycenaean tree and pillar cult, 1901, s. 7.

? C. J. Steiner, Die Tierwelt nach ihrer Stellung in Mythologie und Volksglau-
ben, 1891, s. 226.

3 >Figeln med segerstenens, s. 206.
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Om Semiramis, hvilken i flere hiinseenden fatt lana drag fran Astarte
eller andra asiatiska lifsgudinnor,! formiler sagan, att hon sdsom
barn uppfoédts af dufvor, ja att namnet Semiramis betyder dufva
och att hon antagit dufvoskepnad. En grekisk-asiatisk myt later
ock Afrodite framklickas ur ett dufigg och vil alltsd ursprungligen
vara en dufva.

Homeros vet (Odysseia XI1I, 63) omtala, att dufvor bragt am-
brosia, ododlighetsfoda, dt Zevs, da denne &nnu var ett barn. Det ér
tydligt, att vi i detta fall hafva att gora med en Zevs, som i lik-
het med Tammus dr en viixtlighetsgud. Men det finnes dfven sig-
ner upptecknade, som férmila, att Zevsbarnet nirts med honung,
och melissai, bin, kallades de nymfer, som ammade guden. Enligt
en myt hette de dter Adrasteia (den frygiska Rea Kybele) och Ida
och voro dottrar till Kretas konung Melissevs, bivardaren. Melissai
var ock bendmning pa nymfer i allménhet, och sagorna fortilja om
nymfer som forvandlats till bin. P& samma ging var melissai,
miérkligt nog, #fven bendmning pd Demeters och den efesiska Dia-
nas pristinnor, ett forhdllande som sldende erinrar om de dodonska
pristinnornas bendmning peleiades; dufvor. Jag kan ej inse annat
dn att dessa forhallanden maste likavil som andra dylika foreteelser
hos grekerna — t. ex. Artemiskultens arktoi, bjérnar — forklaras
ur en djurkult, for hvilken biet och dufvan sjilfva voro gudomlig-
heter.? Af Pindaros beniémnes ock sierskan i Delfoi »>det delfiska
biet>, och enligt sagan var Apollos andra tempel i Delfoi bygdt at
fagelfjidrar och vax, »alltsd», siger Weicker?, af siargudens »sasom
faglar och bin uppfattade tjdnares. Kj endast gudar utan dfven
vissa sirskildt utkorade ménniskor hafva nirts icke blott af faglar
(Semiramis, Romulus och Remus, Elias) utan ock af bin. At skal-

1 Se W. Robertson Smith, Ctesias and the Semiramis legend, i English histo-
rical review, 1887, s. 303 ff. Om den hettitiska figelgudinnnan se S. Wide, Mindre
Asiens kultur (spec. s. 170) i »>Virldskulturen> (under utgifning).

? Jag tilliter mig hidr erinra om ett anférande i Segerstedts afhandling Ekgu-
den i Dodona, s. Y, dir det heter, att pristerna i Dodona, dd de voro i ekstas, »foro
upp och fligo sisom figlar>. Ménne de, di de siade, iklddde sig orakelfigelns vi-
sende?

3 G. Weicker, Der Seelenvogel in der alten Litteratur und Kunst, 1902, s. 24.
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den Pindaros skola salunda bin, d& han #dnnu var ett barn, hafva
bragt skaldekonstens gédfva (Pausanias 1X,23,2). Att de ursprung-
ligen i ihdliga trdd boende bina ansetts sasom dessa trids lifsviisen-
den, synes mig intygas af den i Lauenburg en gédng gillande
lagen, att eho som uttog bisamhille ur vare sig annans eller
eget Dbitrid, skulle antvardas bodeln, hvilken skulle linda den
brottsliges inélfvor kring den sbestulna furans> stam och diirefter
hinga honom i tridet,? mot hvilket han alltsd tydligen en ging
ansetts egentligen hafva forbrutit sig. — Det kan tyckas, som om
hvad jag hir anfort om bina, egentligen ej hor hit, men i sjilfva
verket ér enligt primitiv uppfattning biet, likasom andra bevingade
djur, en fagel (jfr t. ex. Syraks bok 11,3), och den af figlar bragta
ambrosian kan siledes samstiillas dfven med honungen, likasom folj-
aktligen i viss mén #ifven med det déiraf beredda mjodet.?

Ehuru jag i uppsatsen »>Fageln med segerstenen» behandlat detta
gmne, vill jag hir i korthet — dock med nagra tilligg — samman-
fatta hvad jag dir sagt om vegetationsfageln, sirskildt med hdnsyn
till hans egenskap af inspirationsfigel. Om hackspetten veta vi,
att denne Mars’, den romerske arsgudens, figel var icke blott en
orakelfigel utan ock en bringare af gudafodan. Den fornhinduiska
somafageln, hvilken uppfattas sisom en orn eller en falk, dr ej blott
en gudadrycken bringande fdgel utan dérigenom ock samtidigt en
'inspirationsforande figel.® Afven de nordiska myterna tala om
lifsdémnet, gudadrycken eller inspirationssubstansen bringande faglar.
I myten om suttungsmjodet ér det en orn (Oden i 6rnham); i myten
om huru ungdomskraftens gudinna édterfores fran jittarnes virld ar
fageln en falk (Loke i falkham); i Volsungasagan (1,2) #r det dter
en kraka (jitten Hrimners dotter i krikham), som fran gudarnes
hem i viirldstridets krona bringar den lifgifvande frukten. Me-
ningarna om den lifsimnet bringande fagelns art synas alltsd hafva

1 Steiner, anf. arb. s. 305.

? Se vidare forf:is upps. Sikaka och sddl s. 252 ff. i Meddelanden frin Nor-
diska Museet 1903 (1905) samt; Midsommardaggen i Svenska fornminnesféreningens
tidskrift, bd 12 (1903).

3 Jfr N., Sioderblom, Rusdryckerna i religionens historia, i Morgon, svenska
nykterhetgvinnernas julbok 1906.
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varit flere. I Violuspa’s berittelse om minniskornas skapelse ir det
guden Honir som bringar 49.1

I Gylfaginning (kap. 15) heter det, att i virldstriidets krona
sitter en >mycket vetande» orn, hvilken mellan sina 6gon har en hik.
Enligt den poetiska eddan #r det déremot en tupp, som sitter i
viirldstridets topp. Det synes mig foreligga skil for det antagandet,
att denna figel i viirldstriidet, af hvad art han under olika tidsske-
den &n mé ansetts hafva varit, uppfattats sisom lifsdryckens gifvare
eller birare. Viktor Rydberg har?® redogjort for den fornariska
myten om virldstridet. I kronan af detta ljufva, lifgifvande fruk-
ter alstrande tridd bo honungsitande faglar eller rnar. Enligt den
iraniska urkunden innehéll sjilfva tridet en hvit, litgifvande mjod-
saft. Enligt Gylfaginning dryper honungsdaggen, det gudomliga
lifsimnet, de saliga framtidsmiinniskornas niring, frin virldstridets
grenar. Men enligt samma urkund, likasom ock enligt Grimnismal,
dricka de ododliga i Valhall ett mjod, som hirleder sig frdn en i
viirldstridets krona betande get, hvilken vil alltsi dr att betrakta
sdsom en inkarnation af virldstréidets viéisen. Man erinre sig, att
Zevs’ amma Melissa, biet, ocksd berdttas hafva varit en get samt
ifven torde hafva varit mannaaskens (grek. melie) dryad. * En inkarna-
tion af virldstrddets visen synes mig ock den i dess krona sittande
fageln med storsta sannolikhet hafva varit och i likhet med guda-
mjodsgeten alltsa ursprungligen en viixtlighetsdéimon.

Om nagon i vérldstridet eller i Valhall férekommande niiktar-
skinkande fagel talas emellertid icke i de nordiska fornhifderna.
Dock forefaller det mig icke alldeles osannolikt, att dunkla hintyd-
ningar pd eller reminiscenser af en dylik tro forekomma. Den i
Héavamal (st. 13, jir 14) forekommande, for nutiden ofattliga meta-
foren for det af Oden druckna Odrerirmjodet torde anspela pa en
nu férsvannen myt om ett fagelmjod. I Skaldskaparmal* finnes en
mycket oredig berdttelse om gudamjidets uppkomst och tidigare

1 Jfr V. Rydberg, Undersokningar i germansk mythologi, d. 1 (1886) s. H5H2.
? Anf. arh. d. 2 (1889) s. 11 ff.

3 Jfr anf. upps. Midsommardaggen, s. 70—71.

4 Kap. 1. (Bragarzdur.)
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historia. H. Schiick! har i denna framstillning sett en komplex
af flere myter med samma motiv. Vidare har han i de i denna
mytsammanstillning forekommande personnamnen Galar, Fjalar,
Gilling trott sig finna héntydningar pa tuppen.? Jag édr bojd att
dela biigge dessa hans forslagsmeningar eller asikter. Hvad Fjalar
betriffar stiges det uttryckligen i Violuspa,® att han ér en tupp —
tuppen i galgtridet, d. v. s. virldstridet, hvari Oden hang. I Ha-
vamal (14) framstilles han siasom gudamjodets underjordiske vik-
-tare. Jag dristar ett forsok att oka sannolikhetsskiilen for Schiicks
hypotes. Om Kvasir, hvilken Schiick sammanstiller med Fjalar-
Fjollner,* siiges, att han, hvilken var si vis, att han hade reda pa
allt, och som for vida omkring for att meddela ménniskorna sitt
vetande, skapades ur ett kiirl, hvari asar och vaner gemensamt spot-
tat. ®° Det synes mig icke alldeles orimligt, att denna myt kan afse
framkomsten ur ett #igg — »tunnan med tva slags 611». Hvad egenska-
perna hos Kvasir, att han var vidtfarande och att han visste allt, be-
triffar, dr icke blott den fiérra utan dfven den senare karaktiiristisk
for mytens och fornforestillningens faglar. Faglarna visste allt; dérfor
blefvo de orakelfiaglar och jarteckengifvare. Ej blott antikens folk utan
dfven forngermanerna pa Tacitus’ tid spiadde af faglarnas lite och be-
teende. Det 4r detta forhallande, som ger sagornas uppgifter om vissa
personers kinnedom om faglarnas sprik sin ritta belysning. Fore gu-
darne hirskade figlarna ofver ménniskorna, och innan man gjorde
ed vid de forre svor man vid de senare, siiger Aristofanes.® Innan
jag limnar frigan om Kvasir sisom mgjligen virldstriddets visen i
fagelgestalt, ma det tillitas mig att framstilla &nnu ett par sanno-
likhetssatser. Schiick framhéller, att af de tre kirl, i hvilka, enligt

1 Studier i nordisk litteratur- och religionshistoria, del 1, 1904, s. b1 ff.

2 Anf. arb. o. del s. 83 ff.

3 Bugges ed. 42, 41, 32.

4 Anf. arb. o. del s. 77.

5 Forestillningen att varelser kunna uppstd ur saliv dr ej frimmande for folk-
lig uppfattning. Enligt polynesisk framstillning skapade gudarne sina tjinsteviisen
(i kini akua) af sin spott. A. Fornander, An account of the polynesian race, d. 1,
1878, s. 83. Ur »trollens spott» alstras enligt svensk folktro stritarna (Cicadina).

6 Ornites 481 ff., 520.
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Snorre, blodet af den dodade Kvasir gits, endast eft kan vara ur-
sprungligt nimligen Odrerir. Vi kunna alltsd hypotetiskt samstilla
de bigge »>vidtfarandes, for ofrigt obetydligt kinnetecknade mytiska
foreteelserna Kvasir och Od med hvarandra,® och om viiden ene se en
viixtlighetsdidmon eller en virldstridets gudom, ifven se detsamma
i den andra. Vi madste vidare i denna ursprungligen teriomorfa
gudomlighet, som i sig innesluter asars och vaners visen, se ett af
grundelementen i Odens mangskiftande gestalt: viixtlighetsguden,
som offrande sig sjalf at sig sjilf pa virldstridet, viickes till nytt
lif af mjodet ur Odrerir. 2

Likasom det fornariska och isynnerhet det fornnordiska viirlds-
tridet, frdn hvars grenar lifsdaggen faller, i forvinande grad erinrar
om fornigypternas lifstriid den heliga sykomoren, frdn hvars krona
den i tridet inneslutna gudinnan Nut, Osiris’ moder, nedgit eller
utdelade lifsimnet (dryck eller brod) 4t de hiidangdngne och &t
viixtlighets- och lifsguden Osiris sjilf, s& paminner den fornnordiska
vixtlighetsgud, hvilkens gestalt jag i det foregdende sokt antyd-
ningsvis aterstilla, lifligt om den fornagyptiske viixtlighetsguden.
I en hymn till Osiris heter det, att denne #r svirldens grunddmne,
fullkomliga spis och niiring».® Sidsom Frazer visat, dr Osiris till
sitt egentliga viisen en viixtlighetsgud och en tridgudomlighet. En-
ligt en mytframstdllning uppgick han vid sin déd i ett ericatriid,
men han har ock sammanstiillts med andra tridarter. S& framstilles
4 en milning gudens graf beskuggad af en tamarisk, i hvars krona
en fagel sitter. Bilden bidr den miirkliga devisen: »Osiris sjils. 4
Fageln ér siledes Bennu, den #gyptiska Foinix, hvilken betraktades
som en inkarnation af Osiris.® Uppfattningen af vegetationsddmo-

! Jfr forf:is upps. Midsommardaggen s. 69 i Svenska fornminnesféreningens
tidskrift 1903.

2 Havamal 138—141.

3 J. Lieblein, Gammelegyptisk religion, d. 2 (1884) s. 50. Texten torde kunna
ofversittas till dnnu ndrmare Ofverensstimmelse med hir uttalade teori. Fortsittnin-
gen af hymnen omnéimner, huru Isis blir hafvande af detta dimne.

¢ Litteraturforteckning i Frazer, The golden bough, 3:¢ uppl, d. 4 (1907) s.
342. Bild se Nordisk Familjebok, 2 uppl, art. Foinix,

® Maspéro, Histoire ancienne, 3:e uppl, 1878, s. 48. Jfr J. H. Philpot, The
sacred tree, 1897, s. 117.
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nerna sisom faglar #r for ofrigt icke sillsynt. Den forekommer t.
ex. hos flere stammar i Hindostan,! och vi skola se, att den icke
heller ir frimmande for europeiska folk.*

Att »makten» eller sdimonen», eller, sdésom vi mera nutidsmiissigt
dro benidigna att uttrycka oss, »sjélen», »anden, gudomlighetens inom
ett heligt foremél eller ett heligt omride antager figelgestalt och
sdlunda frigor sig, synes hafva varit en vida omkring pi jorden
forekommande tro. Den framtriider redan i den fornigyptiska litte-
raturen. D& guden Kunsu's bild blifvit ford till Asien och konun-
gen af Bechten icke ville dtersinda den, limnade guden i gestalt
af en falk belitet och &terviinde till sitt hemland. Hos letterna
sig man guden i figelskepnad flyga bort, nir de heliga lunderna
filldes,® och om Svantevits belite pd Riigen vet Saxo att omtala,
hurusom vid dess forstorande anden i korpgestalt limnade bilden.
Hos polynesier och peruanska indianer rader den forestillningen, att
gudens ande i figelham kan limna sin idol, hvilken dd blir kraft-
los.* Pa Gotland trodde man, att, om julkubben helt bréndes upp,
en gok, sommarfigeln, flog ut ur den. Skedde detta, begick man
emellertid ett fel, ty sista stumpen af julkubben, hvilken alltsd
inneslot triidets »makt> (figeln), borde tillvaratagas for att lagd i
humlegird, Aker eller fihus och #fven boningshus bringa lycka,
fruktbarhet och vilsignelse.® Afven en antropomorf gudomlighet
kan i figelham léimna sin kropp. Om Oden berittar Snorre,
att han formadde sdsom figel eller annat djur limma sin kropp,
hvilken lig som sofvande eller dod, medan guden svifvade bort till
fjirrliggande land.® I nammen pd Odens, enligt en viil senare men
dock redan pa brakteaterna motande mytframstillning, tvd korpar,
Hugin och Munin, kvarlefver tydligen ett minne af forestillningen
om gudens sjil i figelgestalt. I figelham var det vil ock, enligt

1 J. Campbell anf. i Globus, b. 5, 1864, s. 178—179.

2 Se dfven anf. upps. Figeln med segerstenen.

8 Mannhardt, Wald und Feldkulte, I (1875), s. 52.

4 Tylor, Primitive culture, 3:¢ uppl.,, d. 2 (1891), s. 161, 174—175.
5 N. Lithberg i Fataburen 1907, sid. 240; m. fl.

6 Heims kringla, Ynglingasaga k. 7.
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den ursprungliga myten, som Oden drack lifsmjod ur Odrerir, medan
hans kropp hang nio dygn liflés i virldstridet.! Den aldriga tron,
att minniskosjilen i dodsstunden sisom en figel limnar kroppen, ir
fullt sammanhiéngande med den teriomorfistiska forestillningen om
naturmakterna och de gudomliga viisendena sisom faglar. Likasom
tridets »makt> innebodde i tridets stam sdsom en figel, qch, om
tradet filldes, flog darifrdn, 84 limnade minniskans sjil i doden
kroppen sisom en osynlig eller vid vissa tillfillen synlig fagel. Ett
allmint kindt exempel limnar visan om >Liten Karins>. Denna upp-
fattning af ménniskosjilen sisom en figel var gammal hos forn-
dgypterna. Sjilfigeln afbildades hos dem med minniskohufvud och
har gifvit upphof till antikens siréngestalter, fran hvilka, sdsom
Weicker? siiger, en oafbruten utvecklingskedja stricker sig till
kristendomens framstéillning af énglarnes sjungande skaror. Enligt
samme forskare upptrider i Europa den minniskohofdade figelbil-
den redan under mykenisk tid i fynd frdn Knossos pi Kreta, men
tillhér egentligen den eftermykenska tiden.3 Emellertid anser ifven
Weicker, att tron pa sjilafigeln, ehuru icke minniskohsfdad, fore-
funnits hos grekerna lingt forut, och att den tillhér den »indoger-
manska> urtiden.* Med den animistisk-manistiska grundiskddning,
som behiirskar den tyske forskaren, formdr han emellertid icke ens
forutsitta, att denna >indogermanska sjilsfigel> kan hafva varit an-
nat dn en minniskosjil, och anar icke att den ocksd, och forst,
kunnat vara en »sjil> i tingen, en »makt» eller en »naturdimons,
som 4 ena sidan utvecklat sig till en ham for ménniskosjilen och &
andra sidan till en uppenbarelseform for de heliga foremdlens s>heli-
ga ande».

! Havamdl 138—141. — Jfr Skdldskaparmil, k. 1. (sid. 75 i Finnur Jénssons
edit.) Mirkligt ér, att, likasom Oden hir beriittas iga en underbar brynsten, enligt
fransk folktro hackspetten innehar en underbar ért, som meddelar éfvernaturlig kraft,
om man med den gnider sina lemmar. Mot denna ort bryner hackspetten sin nibb och
kan sedan hacka hil inda in i kidrnan pd de hirdaste ekar. E. Rolland, Faune po-
pulaire de la France, 2 (1879) s. 62.

? Anf. arb. s. 19.

3 Anf. arb. s. 93 samt tilligget.

¢ Anf. arb. s. 20.
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Bruket att i eller vid hemmet sdsom en viilsignelsebringande
eller skyddande fetisch upphiinga nigon slags figel eller bild déiraf
kan pa flere skilda hall pavisas. I Indien, déir ssom redan om-
némnts uppfattningen af vegetationsdimonerna sasom faglar fore-
kommer, hiénger man i boningshuset upp skinnet af en art hornfd-
gel (Buceros), pa hinduiska kallad dhanchirya, at dhan rikedom, for
att silunda tillforsikra familjen viilstind och viilmdga.! De i ih&-
liga trdd hickande hornfiglarna i#ro synnerligen egendomliga, e]
blott genom sitt utseende utan #n mer genom det sdtt, hvarpa i
triidets af dem tillmurade stam rufningen sker. P& Borneo fore-
kommer hos atskilliga folkstammar det bruket, att préstinnor till-
verka fagelbilder, hvilka ingen mer dn de fi vidréra, och som anses
bebodda af makter eller andar. Dessa bilder hiingas vid skirdefesten
i taket och holjas omsorgsfullt med brokiga dukar.?

I Europa synes seden att sasom fetischer upphiinga vissa figlar
vara dldrig. Apuleius (f. 125 e. Kr.) omtalar, att man uppspikade
ugglor.® I Sachsen och Sachsen-Weimar upphiinger man i fihuset
eller stallet en krika eller skata, skjuten till mars minads inging,
alltsd till det gamla varnyéret.* P& on Man bevarade man om-
sorgsfullt fjidrarna af den vid nyarets ingdng rituellt dodade
kungsfigeln (Regulus).® I Sverige ir det #nnu vanligt nog att
ofver stalldorren uppspika en dodad skata, hok, uggla eller annan
roffagel, eller att inne i stallet upphéinga en dod skata.

I detta sammanhang mé i forbigiende bertras den af Paulus
Diaconus ¢ omtalade seden hos longobarderna, att dd nigon af dem
omkommit i frammande land, bland familjegrafvarna resa en hog
stdng med en bild i trd af en dufva i toppen. Man har i denna
dufva sett en bild af den dodes sjil.” Hiarvid har man emellertid

! W. Crooke, The popular religion and folk-lore of Northern India, 2 (1896),
8. 249.

* Tylor, anf. arb., 2, s. 175.

3 Anf. i F. Liebrecht, Zur Volkskunde, 1879, s. 342.

4 N. W. Thomas, Animal superstitions, s. 260 i Folk-lore, XI, 1900.

5 Jfr forfis anf. upps. Figeln med segerstenen, s. 196 ff.

¢ Historia Langobardorum. I. V, ¢, XXXIV.

7 Weicker, anf. arb. s. 10.

348 /5. 74
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alldeles forbisett, att den resta stingen (pertica) otvifvelaktigt hade
lika mycket att betyda som dufvan.?

Afven dringsddmonen i figelgestalt, skordetuppen (der Ernte-
hahn), anviindes i Tyskland sdsom en huset skyddande talisman.
Sedan han vid skordefesten rituellt dodats, upphiéngdes han i at-
skilliga orter i boningshuset och fick dir kvarsitta till sdningsti-

Fig. 5. Jultupp (julekyppa)
fran Hogsiter sn, Dalsland. Omkr. /5. N. M. 108,991.

den, di man blandade fjidrarna i utsédet.® Stundom ersittes den
naturliga tuppen med en afbild forfirdigad af trd eller ock af papp
och séidesax. Si #r t. ex. forhallandet i Westfalen.?® Krinra vi oss
nu, att man i virt land allminnast kallar de i stugutaket anbrag-
ta figelbilderna for taktuppar, kan jag ej annat én i denna benim-

1 Hos kunamaerna reser man under likartade férhillanden endast en kipp pd
den tomma grafplatsen.

® 7. Jahn, Die deutschen Opfergebriiuche bei Ackerbau und Viehzucht, 1884,
s. 188.

3 Rochholz, Alemannisches XKinderlied und Kinderspiel, 1857, s. 231; Mann-
hardt, Die Korndimonen, 1868, s. 13.
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ning se en hiinvisning till vegetationsfigeln sisom skordetupp. I
sjilfva verket tillverkas ock i Sverige halmbilder af tuppen likasom
af dtskilliga andra skordedimoner till julen. Hvad betriffar ndgra
af dessa »jultuppar» af halm #r det endast bendmningen som anger

Fig. 6. Halmkrona
frin Hogsiter sn, Dalsland. Omkr. /5. N. M. 110,074

deras innebord, under det att utseendet saknar all gemensamhet
med en tupp. Ehuru atskilliga julhalmfigurer, sisom t. ex. julboe
ken, i vissa orter upphiingas i stugutaket, dr detta, sa vidt jag
vet, icke forhdllandet med nyss nimnda »jultuppar> af halm. Ej
alltid #ro jultupparna si oigenkiinnliga som de trebenta figurer
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jag nyss &syftat. Sa har Nordiska Museet nyligen frin Dals-
land erhallit en jultupp af halm, hvilken, sisom fig. 5 visar, &r
ganska naturtroget utférd, ja till och med sd naturalistiskt, att
hufvudet #r beklidt med verkliga honsdun, mahéinda en géng dm-
nade att inblandas i utsidet (jfr s. 98). Samtidigt har museet frin
samma landskap ocksd erhallit ett par miirkliga halmkronor, sidana
man ej blott i hela virt utan ock i manga andra land pligar upp-
hinga i stugutaket. Jag kan hir icke ingd pd en utredning af
dessa halmkronors betydelse. M&hinda fir jag nagon géng tillfille
att sirskildt behandla dem. Hvad jag hir vill framhélla dr, att
bigge dessa kronor dro prydda med honsfjidrar, och att & den ena
inuti hiinger ett niste med en af honsfjidrar gjord figel, som rufvar
af deg bakade #gg, fig. 6.! A halmkronor fran andra hill finnas
urblasta #gg. Skordetuppens gamla anor intygar, utom hans eget
viisende och innebord, den bild af en tupp med stjirt af sidesax,
som finnes pi en grafurna i Lateranmuseet i Rom. Urnan har
inneslutit askan® af en Attis-prist — en gallus.?®

Lika naturligt som det #r, att de ursprungligen otvifvelaktigt
hedniska, af halm eller af vissa kraftviixter forfardigade och i stugu-
taket upphingda kronorna under kristet inflytande kunde blifva till
i taket anbragta hiingkors, forfirdigade af helgade palmsondagsgre-
nar, lika naturligt dr det, att under samma inverkan den hedniska
vegetationsfageln kunde blifva till den helige andes dufva. I Steier-
mark férekomma silunda af i kyrkan pd palmsondagen vigd jirnek
forfirdigade hiingkors med en under dem anbragt figelbild af tri:
sden helige andes dufva»® I Schweiz bildar man af de sist skordade
axen en bild af en dufva, >der heilige Geist», hvilken hemfores frin
dkern och sittes bakom spegeln i stugan, diir hon fir kvarsitta till
siningstiden nista host, d& hon gnuggas sonder och blandas i ut-

1 Jfr forf:s upps. Sikaka och gullhéna i Meddelanden frin Nordiska Museet
1899—1900.

2 Frazer, anf. arb. och del, s. 233.

3 Se J. R. Biinker, Tischkreuze i Zeitschrift fiir Osterreichische Volkskunde
1907, s. 12 ff. Jfr anf. upps. Fastlagsriset, s. 271.
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siidet.? Har #r den helige andes dufva siledes alldeles uppenbar-
ligen ingen annan én skordefigeln.

1 forklaringen af den i boningstaket upphingda inspirationsfa-
geln sisom ursprungligen identisk med vegetationsfigeln synes mig
ock det sydosteuropeiska bruket att forfirdiga takfiglar, »den helige
andes dufvors, af piskigg finna en nojaktig forklaring. Afven det
lifskraft inneslutande vArigget var ett sommarbudskap, och, anvindt
t. ex. sasom sdiigg, ett dringsbringande medel. Det inneslot lifséim-
ne,? och den diraf bildade figelfiguren var alltsi en uttrycksfull
symbol for lifsimnebringaren.

Vid en aterblick ofver foregdende undersokning framtrida fol-
jande hir nedan i korthet sammanfattade hufvudpunkter. Figlarna
synas sen en urtid hafva betraktats sisom mer én andra djur, ja
mer #n minniskorna begdfvade varelser, sisom mer dn andra ve-
tande. De foro vida omkring och siégo mycket. Man tog dem dirfor
till och med till vittnen pa sanningsenligheten af hvad man sagt: man
gjorde ed vid dem (Aristofanes). Tillbaka till stendlderns stadium sy-
nes den forestillningen gd, att figlarna iro inkarnationer af na-
turmakter och sirskildt af vegetationsmakter. De #ro gudarnes fore-
géngare (Aristofanes). I synnerhet synes man hafva uppmirksammat
sidana arter, som hicka i ihdliga trid, sisom t. ex. hackspettarna,
goktitan, hornfiglarna, bladufvan. De voro de heliga tridens mak-
ter eller dimoner. Da tridet, diir en sddan figel hade sin bostad,
dgnats nagon viss gudomlighet, blef figeln uppfattad sisom en den-
nes uppenbarelseform eller sisom ett dennes sindebud och stéllfsre-
triidare. Frdn denna pd verklig naturforeteelse grundade dskddning
utvecklade sig enligt min hir framstillda mening & ena sidan den
forestidllningen, att ifven den i andra idoler inneboende makten
eller gudomligheten kunde antaga fagelskepnad, & andra sidan fram-
stillningen af den frén kroppen skilda minniskosjilen, >makten» i
miénniskan, sisom en figel. Sdvil i sin egenskap af mycket ve-
tande som i sin egenskap af >makt> i en fetisch eller en idol eller

1 E. Hoffmann-Krayer, Fruchtbarkeitsriten im Schweizerischen Volksbrauch, s.

262 i Schweizerisches Archiv fiir Volkskunde 1907.
2 Jfr L. Hagberg, Paskiggen, s. 153 i Fataburen 1906.
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sasom en gudomlighets representant eller budskap blef fageln (vissa
fagelarter) en jirteckengifvare, en orakelbringare.

Det heliga tridets fagel ansdgs ock #dga eller hafva tillging till
lifsémnet, och da detta identifierades med de i ihdliga trid boende
vildbinas honung, hvaraf hos de ariska folken den berusande, den
»inspirerande», drycken bereddes,® blef han hos dessa folk (hinduer,
greker, romare, nordbor) ocksa betraktad som inspirationsbringaren,
sasom meddelaren af ofverminsklig visdom, en uppfattning, som vil
lét forena sig med den urgamla tron pa faglarnas ofverminskliga
kunskap.

Ur dessa askidningssitt formenar jag, att de nytestamentliga
framstédllningarna af Gruds makts, den helige andens, inkarnation i
dufvogestalt framgéatt. Denne torde alltsa mer hafva ett europeiskt
dn ett asiatiskt, i hvarje fall néppeligen ett semitiskt ursprung.

Likasom det heliga triddets figel uppfattades sasom dettas visens-
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Fig. 7. Dufva med lifsbrédet.
Relief i Orlamiinde. Efter H. Bergner.

inkarnation och sdsom ett gudomlighetens budskap samt sasom en
bringare af lifs- och inspirationsémnet, sd dr ock dufvan i evange-
lierna Guds kraft eller en ofverbringare af Guds kraft. Sasom sai-
dan framtrider hon icke blott vid Jesu dop och i de férut om-
nimnda apokryfiska skildringarna af Marias giftermal utan ock
senare vid framstéllningar af conceptio immaculata. Hon dr ock
ofverforaren till ménniskorna af det gudomliga kraftimmet, af det
slifvets brod som nedkommer fran himmelems. A den hir fig.

! Jfr »Sdkaka och s&sl> s. 202 ff. Séderblom, anf. afh. sRusdryckernas.
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7, dtergifna bilden! ses hon sdlunda frin lifvets trid bringa
den korstecknade hostian, lifsbrodet, andens ododlighetsiimne, dt de
vid kunskapens trid stdende miinniskorna, representerade af Adam
och Eva. Om det kirl, hvarur den heliga oljan gits, nir de franska
konungarne fore revolutionen smordes till sin viirdighet, fortiljde
siignen, att en dufva dr 496 bragt det frén himmelen vid Klodvig
den forstes dop.

I sin egenskap af vegetationsdidmon blef vegetationsfigeln ocksd
ett offer for vixtlighet — pé siitt och vis ett offer at sig sjialf. Denna
4skddning synes hafva utgitt fran Orienten och torde hafva foljt si-
desodlingen vid dess utbredning frédn detta hall. Ett sidant déringsoffer
blef, efter tamhonsets inforande, tuppen, >der Erntehahn», pAi minga
hall bland germanska folk, och detta tuppoffer vid skorden har
bibehdllit sig till inpd senaste tid. Vixtlighetsfigeln inneslot i sig
nolikt ifven delvis, rituellt, af de i offerhandlingen deltagande,
mahiinda, sisom tyska namn péd dtskilliga olsorter »Brauhahns,
>Sathahn»? synas ge vid handen, uppblandadt med honung, mjod,
0l. Hos kunamaerna i nordostra Afrika bestinkes t. ex. dkern med
blod blandadt med durrasl.? Den dodade figelns kropp eller skinn
och fjidrar bevarades diremot i boningshuset sasom en vilsignelse-
bringande fetisch. Senare gjorde man af halm (den sista kirfven)
eller af tré bilder af denna fagel och uppsatte eller upphingde dem
i stugorna. Det &r dylika bilder, som vi édnnu i dag mota i de, sa-
som vi sett, hos minga europeiska folk forekommande takhingfag-
larna, #fven om dessa under kyrkligt inflytande ofta nog erhallit
en kristen hallstimpel genom att benimnas »den heliga andes dufvay,
en namnofverforing, hvilken vore si mycket mer berittigad om,
sdsom jag velat visa, evangeliernas heliga dufva i sjilfva verket,
dfven den, icke #r annat én en vegetationsfagel.

! H. Bergner, Handbuch der kirchlichen Kunstaltertimer in Deutschland, 1905,
8. H48.

2 Se Rochholz, anf. arb. s. 232.

3 A. Andersson, Ett och annat om Kunamaerna, 1903, s. 30.
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A den till denna uppsats horande, i firg utforda planschen
aro afbildade:

Fig. 2 (N. M. nr 87,220) en takhingfagel frin Jdmtland, hvil-
ken framstiller den sitt eget brost uppristande fageln: »pelikanens.
Sannolikt har figeln en géng burit sina ungar vid brostet, ehurn
dessa nu saknas.

Fig. 3 (N. M. nr 21,978) #éger ungarna i behdll. Om denna tri-
fagels hirkomst saknas tyvirr ndrmare uppgifter. Otvifvelaktigt dr
den dock inhemsk.

Miarkligt #r, att denna senare bild, hvilkens hufvud prydes af
en kam af samma typ, som i regel utmirker de svenska hiingfaglarna,
péd halsen bir ett rodt mirke, hvilket tydligen ér en rudimentiir
kam af den typ, som ses & fig. 2. Denna roda kam, hvilken sdle-
des #ér den ildre, har for att limna rum fitt draga sig undan till
den oegentliga plats den nu innehar. Egenskapen att biira en hjiss-
kam — att vara aves cristatee — synas vara kiinnetecknande for
vegetationsfdglar i regel, t. ex. Picus, Regulus, Gallus, Pavo, Vanel-
Ius, Iynx. For nigon dufart, som i detta sammanhang kan komma
i dtanke, @r emellertid ndgon dylik hjissprydnad ej utmirkande.

Fig. 8. Huzulisk pingstdufva. Efter W. Szuchiewicz.



