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RAGNAROKFORESTILLINGERNES UDSPRING

AF

AXEL OLRIK

en efterfelgende underspgelse slutter sig som fortsettelse og
D afslutning til den afhandling ,Om ragnarok* som jeg udgav
for ti 4r siden (Arb. 1902 og seerskilt i boghandelen, G. E. C. Gads
forlag). Medens denne swtter som sit mal at granske og forklare
det nordiske ragnarok, forst ved en kildekritisk undersegelse, der-
n®st ved en sammenligning med besleegtede overleveringer, som
antyder de forskellige tride der er medtes i vort nordiske ragnarok,
— bliver standpunktet nu at skaffe et almindeligt overblik over
de folkelige ragnarokforestillingers udspring.

En stor del af afhandlingen har ligget skrevet fra da. Jeg
har deri indarbejdet alt hvad andres forskninger — for en stor
del kaldte frem ved min undersegelse — og hvad egne iagttagelser
har bragt af nyt stof. En planmessig gennemsegning af de lavere
folkeslags tankeverden vilde sikkert kunne age stoffet; dog synes alle-
rede det her foreliggende at veere tilstroekkeligt til at skille de for-
skellige motiver ud fra hinanden.

Mit eemme er de folkelige ragnarokforestillinger i deres hele
udbredelse hos menneskeheden, Jeg forstdr herved de umiddelbare
naturforestillinger og de simple folkemytiske forestillinger, der alle
omhandler en stor katastrofe, som truer menneskehed og jordklode
ved slutningen af den periode som overhovedet folkets fantasi kan
overskue. Udenfor mine undersegelser falder de videregiende etiske
og religigse ideer om menneskehedens mal og de omvaltninger
hvorved disse idealer virkeliggores. Kun mere i forbigiende kom-
mer jeg til at behandle de hijere religioners eskatologiske begreber,
nemlig for si vidt de indeholder eller strejfer de simple natur-
motiver og folkemyter hvormed jeg har at gore.

Danske Studier. 1913. i



2 INDLEDNING

Jeg har sggt at holde mig fri for den dogmatiske opfattelse,
som er ret gengs blandt religionshistorikerne: at forestillingen om
en verdensafslutning forst skulde opstd nar tanken om en ,hinsidig*
fuldkommenhed har néet sin fylde; kendsgerningerne viser en ragna-
roks-historie herende udenfor denne tankekres. —

Ordet ,folkemytisk“ bruger jeg til at betegne alt hvad men-
neskeheden skaber indenfor sit ,mytiske trin“. I modsetning til
al videnskabelig eller religiss abstraktion omfatter del de blot
plastisk-anskuelige forestillinger, hvor handlingen udirykker hele
personens veerk og veesen. Folkemylisk er f. eks. frygten for at et
indespeerret uhyre skal bryde lgs og gdeleegge verden. Naturmytisk
er, 1 modseetining dertil, frygten for at himlen skal styrte sammen
og derved alt gd til grunde. ,Folkemytisk“ er altsd et artshegreb;
det er tillige, men kun i anden rsekke, en historisk karakteristik:
det folkemytiske er det @ldre trin, den absiraherende religion eller
naturbetragining er det senere.

Dette geelder til en vis grad; det gelder ikke tidsmeessig.
Det er ikke udelukket, at de mere udviklede religioners tanker
bliver — i sterkere eller svagere grad — omdannede til folke-
mytiske, hvis de vandrer ud til en menneskehed der stir pa
folkemytisk trin. Der findes f. eks. en kristen folkemytologi, hvor
frygten for at djevelen kommer lgs er hovedpunkt i dommedags-
radslen. I sddanne tilfelde giver folkeoverleveringen intet historisk
vidnesbyrd om ,ragnarokforestillingernes* oprindelse eller ldste
form; den giver kun et psykologisk vidnesbyrd om hvorledes en
barnlig menneskehed tsenker sig verdenskatastrofen. Eller den giver
os snarere lidt mere: den viser hvorledes den jevne bevidsthed
skreeller de hojere religiose forestillinger af og beholder folkemyten
tilbage.

At legge dette psykologiske synspunkt til grund for under-
sogelsen lader sig dog ikke gore. Min metode har veeret den
som er almindelig ved undersggelse af sagnstoffers
historie. Overleveringerne er forte sammen, ikke efter nogen
abstrakt idé, men efter de plastiske trek — de forestillingsbilleder
— der overhovedet goér dem til episke dannelser. Store dele af
det overleverede har ladet sig foje sammen til familier, hvis stérre
eller mindre stedlige (undertiden ogsa tidslige) udbredelse lader sig
fastsld; keeden af smé gradvise forskydninger er pévist, og i mange til-
feelde dens sammenheeng med sagnets stedlige flytning lagt for dagen.
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Det har ingen vanskelighed voldet at fi ragnaroksmyterne stillede
sammen efter samme principper som alt andet vandrende og
voksende sagnstof; ja de synes endog at have det vandrende
sagnstofs karakter i langt hojere grad end mange myter, hvis op-
‘treeden betinges af gudsdyrkelse eller andre udensagns forhold si
steerkt at der seeties sneevre grenser for den indre veekst og frie
vandring.

I disse sagnforskningens almindelige grundsetninger hviler
hele mit arbejde. Kun hvor jeg ved mit arbejdes slutning stéir
overfor rester o: historisk uforklarede overleveringer, hvortil vi
mangler de slegismeessig neere sidestykker, deer har jeg brugt en
bredere typekarakteriserende fremgangsméde, dog stadig sdledes at
det hvis udvikling lod sig historisk eftervise tjente som norm for
opfatielsen af det fritstdende. Nar alt dette overleveringsmateriale
tegnede sig som trinfelger i udviklingsreekker der virkede sig frem
pa ulige steder og ofte i uensartet retning, sd er det fordi stoffet
i sig selv ordnede sig i sidanne perioder.

II. DEN BUNDNE JATTE I KAVKASUS
§ 2. Den bundne jwtte: smdsagn nord for Elbrus.

Allerede i min forste undersggelse om Ragnarok har jeg gjort
rede for forestillingen om en frygtelig kempe eller uhyre der er
leenket eller indesluttet i bjergets indre, stadig prever at rive sig
los, og engang vil nd det til verdens pdeleggelse. Forestillinger
af den art speender geografisk over Evropa og den vestlige halvdel
af Asien. Efter indhold deler de sig i tre typer: 1) Den bundne
slange (persisk, oldkristen); 2) det bundne rovdyr (tartarisk, estnisk,
nordisk, nu ogsd russisk m.m.); 3) den bundne kempe (kristen,
nordisk, og fremfor alt i Kavkasus).

Efter mit skrift er fulgt et par undersggelser af ansete forskere:
Fr. v. d. Leyen, ,Der gefesselte unhold“ (1908)!, og Kaarle
Krohn, ,Der gefangene unhold* (1907)%. De rdder til en vis
grad bod pa den altfor lidt udiémmende behandling, jeg har givet
den sidste type, den bundne kempe. Men der treenges dog til en
undersegelse, som fordyber sig mere i sagnets enkeltheder, og som

1 Prager deutsche studien VIII ? Finnisch-ugrische forschungen VII
129—84.
1*



4 DEN BUNDNE JETTE 1 KAVKASUS

begynder deer hvor skikkelsen forekommer med den storste rigdom
af ejendommelige treek og med den nermeste tilslutning til den
omgivende natur. —

Kavkasusbjergene er nogle af de valdigste i verden.
Som en uhyre kam — 3000 meter hdj — heever de sig usadvanlig
brat over den transkavkasiske slette. Op over bjergkammen
knejser et par veeldige udbreendte vulkaner: Kasbek midtvejs,
nerved den eneste store vej over {jeldet; og lengere mod vest
Elbrus, det hdjeste fjeeld af dem alle (5643 m.). I de trangt
utilgeengelige dale mellem bjergkederne gemmer sig en utrolig
meengde af folkerester, udgorende den af mange sméastammer be-
stdende kavkasiske folkegruppe, og enkelte andre som tidernes
belgeslag har skyllet derind og ligesom glemt pd den afsides plads.
En verden af smlsomme, til dels @®ldgamle forestillinger har til
huse her.

Nordpd falder Kavkasus af med jsvnere belgende rygge ned
mod den sydrussiske slette. Ved den vestlige ende af Hojkavkasus
hever Ditz sig over de omgivende lavere dser, som afslutning af
den egenlige Kavkasus-kede. Af fjeclde der ligger i selve kaeden
eller teet ved den far vi kun lejlighed til at nevne et enkelt, lidt
gstligere end Kasbek: Sperosa neerved Tushernes land®.

I disse fjeeldegne frives forestillingerne om den bundne jette,
der stadig ryster jorden og engang skal rive sig lgs til menneske-
sleegtens gdeleggelse. Intet sted gror ragnarokforestillingerne si
frodig, stadig vekslende fra bygd til bygd og knyttet til forskellige
fjeelde, og dog si vidt sammenhsengende at vi kan fglge udviklin-
gens slyngede trade fra egn til anden.

Materialet til denne undersegelse er for allerstorste delen op-
tegnelser af nyere folkeoverlevering. Det storste stof fra trykte og
utrykte kilder findes i Wilh. Miiller (Vsevolod Miller), ,Prome-
theische sagen in Kaukasus“, 1883 (Russische Révue XXIII 193
—208)2. Senere har det pd russisk skrevne tidsskrift ,Samlinger
til studiet af land og folk i Kavkasus* (Svornik Materialov dl'a

! Om folkestammerne i Kavkasus se isser Erckert, Kaukasus und seine
volker (1887) og sprogkortet i hans Sprachen des kaukasischen stammes (1895).
Bedste almenleselige redegorelse er M. Anholm, T Gogs och Magogs land (Stock-
holm 1895); jf. Habhn, Aus dem Kaukasus (Leipzig 1892). Jeg har desuden
sogt oplysning i et storre tal af rejsebeskrivelser, hvoraf adskillige nmvnes i
det felgende. 2 Oversmttelse af en tilsvarende artikel i det russigske under-
visnings-ministeriums tidsskrifi (1883, 1100—116). I det folgende betegnet som RR.
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6 DEN BUNDNE JETTE I KAVKASUS

opisanija mssinostej i plem’on Kavkaza, Tiflis 1881 ff) blandt sine
folkemindebidrag bragt en meengde herhenhgrende tekster. Af en
del af dem findes der uddrag i M. Anholm ,Den bundne jette i
Kavkasus“ (Danske Studier 1904, 141—51) og i Kaarle Krohns
ovenfor nevnte afhandling. Ved velvillig stotte, bl. a. fra den pd
Kavkasus-egnenes omrade mest kyndige, dr. A. Lowis, har jeg fdet
hele dette stof gjort mig tilgeengeligt'. Selv har jeg gennemgiet
ikke lidt af rejsebeskrivelser og afhandlinger m.m., dels for at age
opskrifternes fal, dels for at falge hver opskrift tilbage til dens
forste trykte form og si ndje som muligt at fastsla dens hjem-
sted og almenkarakter. Der har sdledes foreligget mig et fyldigere
stof end nogen af de forskere der tidligere har behandlet smnet.
Jeg har segt at gore denne staerkt spredte literatur tilgengelig ved
at give den ordret eller i rigeligt uddrag; navnlig har jeg givet de
egenlige bjeergstammers overleveringer s& udferlig og nojagtig som
mulig.

Hvad der trods forgengernes arbejde ogsi savnes, er en
ordnende hind. Her kan eftervises simple naturbundne grund-
typer, disse kan enkeltvis folges i deres videre udformning, og man
kan tillige pavise de svagere krysninger af typerne, der har fun-

det sted.

' Det viser sig, at op ad de vestlige fjelde, Ditz og iser Elbrus,
findes grundtyperne; deres videre udformning streekker sig sstpd,
henholdsvis pd nord- og sydsiden af Kavkasuskeeden.

I. Fra Ditz, allervestligst i Kavkasus, i Tjerkessernes land,
har vi den simpleste af disse. Fjeldet hewever sig over en tre-
dobbelt mur af klipppeblokke, gennemhullet af huler; og vejviseren
peger for den rejsende pa et gabende hul i dets top: ,Dette er et
frygteligt sted for alt levende,“ siger han, ,ti i hulens dyb ligger
Dachkal, bunden med syv jernlenker. Ner ved ham ligger hans
sveerd, men han kan ikke nd det. Derfor ryster han sine lenker
i raseri si at jorden baver fra det ene hav til det andet. Men
nir hans tid engang kommer, da skal han gribe sveerdet, bryde
sine leenker og drage ud at tilintetgore menneskesleegten“. Ingen
vover sig op til hulen; man siger at en abchasisk honde engang
af dumhed tridte ind i den, han si Dachkal og dede af skreek.

t Jeg bringer dr. A. Aarne og stud. mag. Dirckinck-Holmfeld min bedste
tak for forskelliz hjelp pd samme omréde.
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Kilden for denne skildring af folketroen fra Ditz er en russisk
officer, v. Turnau, der i drene 1835—38, udkledt i landets dragt, gen-
nemforskede de indtil da ukendte bjergegne; han var adelsmand fra
Osterspprovinserne, en fin og mangesidig iagitager. Han offenliggjorde
sine erindringer anonymt i et russisk tidsskrift for 1864'; de er over-
satte 1 Brosset, Collection d’historiens Armeniens II (8. Petersbourg 1876)
s. 491—696. Stykket om Ditz (s. 595) fortjeener at gengives i sin
helhed:

sNeste dag [september 1836] drog vi 35 verst, gennem tet krat,
stadig med stigning og gjorde holdt for natten i en af de mange huler
der findes i udlgberne af fjeeldet Anchibot, der hewver sig som en kempe-
maessig port ovenover landsbyen Bag; egnen var fremkommelig til hest.
Undervejs kom vi forbi bjerget Ditz, omgivet af et tredobbelt hegn af
klippeblokke, hvor vi si dybe huler. Det nedirykkende ved synet af
dette bjeerg forklarer overleveringen om dets indhold, der pd én gang
minder om Prometheus og om Antikrist. Grebne af en utvivisom wmgte-
folt redsel viste Imam-Khazi? mig et sort hul, der gabede ved dens top,
og sagde til mig: ,Det er et frygteligt sted for hvert levende men-
neske’. Det er virkelig indgangen til en valdiy hule tvers igennem
bjergets fod; p4 bunden af den ligger Dachkal fastnaglet med syv
lenker. Denne Dachkal skal ved verdens ende komme frem blandt
menneskene og sli dem med reedsel, rejse broder mod broder og sén
mod fader. Tet ved ham ligger et stort sverd, som han forgeves
streeber at nd; ti hans tid er ikke kommen. Nir han i sit raseri giver
sig til at ryste lenkerne, da skeelver fjeldet; jorden beever fra hav til
hav. Hans tid er ikke kommen; men nir den kommer, skal han gribe
sveerdet, senderskeere sine bind og gd ud i verden for at legge men-
neskeheden gde. ,Hvem har set Dachkal?* spurgte jeg. ,Ingen‘, svarede
man; ,man havde ikke gjort det vovestykke, at treede ind i hans hule.
Gud bevares for det! Man siger at en abasisk hyrde, der dristede sig til
at treede ind i hulen, s& Dachkal og dede af skrak‘. Bjergboerne
frygter bjerget Ditz sd sterkt, at de ikke engang n®rmer sig til det.®

Senere optegnelser fra dette sted haves ikke pd grund af den
tjerkessiske befolknings udvandring i 1860erne: egnene ligger nu ade.

Fortellingen er rent bygget op ud fra den umiddelbare redsel
for at jordsklvsjsetten skal komme lgs. At han er lenket er blot
en tankeret slutning ud fra at et levende veesen merkes at ryste
sig i jordens indre; at han vil edeleegge verden er en naturlig

t Udkom i seertryk 1863; og nyttedes samme &r i Afanasievs skrift om
,Slavernes poetiske naturbetragtning' (I 757; > Leyen, Unhold 5). 2 Imam-Khazi
var en tartarhovding, der i 1825 var draget at bespge sine foraldre hinsides
(vest for) floden Urup blandt de uafhengige Tjerkesser i Kavkasus; han blev
da domt af Russerne pd en uretferdig mistanke og var pd vej til Sibirien,
men flygtede og sluttede sig til abrekerne (de frie kriger- og reverskarer i
Kavkasus). Han havde altsd i 1836 leenge boet i en overvejende. tjerkessisk be-
folkning og var uadskillelig ledsager for en tjerkessisk hévding (v. Turnau 578).
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slutning ud fra det raseri hans rystninger reber. Den eneste mere
vilkdrlige fantasivirksomhed i sagnets tilblivelse bestir deri at han
1) har el sveerd 2) at det er henlagt siledes at han ikke kan ni
det. Det forste er dog ret selvfglgeligt for et s krigersk folk som
Tjerkesserne. Det sidste kan have sin grund i den hang til Tantalus-
kvaler som vi under mange former skal mede i jetlesagnene fra
Vest-Kavkasus; maske ogsd trangen til at tmnke sig et bestemt
tidspunkt, hvor han kommer fri, har veret medvirkende. I hvert
fald er her skabt episk-plastiske treek ud over det geengse natur-
motiv; vi skal snart se disse treeks videre poetiske vackst.
Udenfor sagnets ovrige tankegang falder den sestning i op-
skriften, at Dachkal skal ,rejse broder mod broder og stn mod
fader”; intet i hans nuveerende stilling peger hen derpd, og noget
episk traek er det heller ikke; det er blot en videfe synskres
hvori meddeleren indfojer sin fjeeldjettes losrivelse. Den md veere
lint fra verdensundergangs- (eller djsevle-) forestillinger i en hojere
religion, kristen eller muhammedansk!. Navnet Dachkal, hvormed
han optreeder her, er sikkert en omdannelse af Deddjal, det navn
hvorunder Antikristen optreeder i Muhammeds lere. Denne til-
leempelse af Kavkasus-jetten efter muhammedanske Antikrist-fore-
stillinger treeffer vi ikke udenfor tjerkessisk synskres; den er selv
her lidet indgdende, og den mA vere forholdsvis ung: forst i
16de &rh., efter det ottomanniske riges udvidelse til disse egne,
begyndte Tjerkesserne at gi over til muhammedanismen.

II. Vi gdr nu til de mere episk-udformede overleveringer:
det henlagtessveerd samt forsgget pad at nd det ved et
menneskes hjelp. 1 sin simpleste form meder det hos Tjer-
kesserne nord for Elbrus:

IT a, tjerkessisk. ,Ved foden af et {jwld i Kavkasus sidder Tedzem
[9: Aniikrist] fastsmeddet til klippen med syv leenker; oppe pd toppen
af den ligger hans sverd. Tedzem har i mange drtusender straebt at
rejse sig op i sin fulde hijde og gribe sverdet; ti hans veekst er som
klippens hojde; men lenkerne holder ham fast. Dog ved hver af hans
anstreengelser tyndes de lidi. Ingen kender den klippe hvortil Tedzem
er lenket; kun en Tjerkesser ved navn Ibrahim kom tilfeldig til den.
Tedzem si Ibrahim og ribte glad til ham: ,Jeg har lenge ventet pa
dig, Ibrahim! rek mit sveerd ned til mig oppe fra klippetoppen!* Ibrahim
svarede at han ikke kunde resekke sveerdet ned si hijt oppefra. ,Gi si
til skoven,* sagde han, ,hug nogle lange stenger og bind dem sammen

1 Matth, 24,11; Luk. 21, 1e.
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ved enderne og lav en krog i den sidste; og rmk mig sverdet ned pa
stangen.* lbrahim gjorde alt hvad Tedzem bed ham, steg atter op pi
klippen og begyndte at fire sveerdet ned. Men pludseliy kom en engel
til stede og kastede ham med et sterkt stod ned fra klippen, si langt
bort at han siden aldrig kunde genfinde stedet hvor han havde truffet
Tedzem.* Nar Tedzem far sit sverd fat — og det vil en gang ske,
selv. om det ikke er s& snari, — si senderhugger han sine lenker, gor
sig fri og vandrer ud i verden, for at underlegge sig den.

(Herfra gir fortellingen over i den swmdvanlige muhammedanske
Antikrist-historie:) ,Han ferer spillemeend med sig, hvis spil lokker alle
til ham undtagen dem der bliver iheerdige i bonnen. Han spérger hver
enkelt om han vil anerkende ham som Gud; og nesgter han det, af-
hugger Tedzem deres hoved. Dette gentager sig tre gange; ti hver gang
vaekker Tedzem ham igen til liv, lader de afdedes ander vise sig som tegn
pd. hans guddomsmagt; men den der ogsi tredje gang veegrer sig, han er
frelst. Da kommer Kristus til stede med sit septer; han er, skont uhyre
af vaekst, ikke storre end at han ndr Tedzem til knxene; men Kristus
rerer ham med sit septer og han bliver til sten. S3 giver Kristus alle
de trofaste den evige salighed.* (Svornik Materialov XXIX 1 s. 119—20,
findes 1 en skildring af Temirgojernes levevis, forfattet af Vasilkov.)

Opskriften stammer fra Temirgojerne, en af de fi tjerkessiske
stammer, der — sterkt indskrenket i tal — er blevet tilbage i
sine gamle bopzle!. De bor pa den venstre bred af floden Laba,
nerved dens udigb i Kuban, altsd forholdsvis langt fra bjeerg-
keedens kam. Dette ma veere grunden til det ubestemte udtryk
-6t fjeld i Kavkasus®*. Det kan ikke veere Ditz der sigtes til, da
jeetten deer bor i hule; derimod er det typisk for Elbrusjetten at
veere leenket til den fritstdende klippe.

Jeetten i fjeldet er i dette Tjerkessersagn bleven keedet sam-
men med en rent muhammedansk fortelling om Tedzem (o:
Deddjal, Antikristen). Sammennitningen er tydelig: vi métte efter
det forudgiende vente, al han skulde gd ud at edeleegge men-
neskene, men i stedet for optreeder han som forfgrer. Navnene
Tedzem (her) og Dachkal (i I) ma begge g tilbage til arabisk Ded-
djal (forfereren); de viser ved deres indbyrdes ulighed at man uaf-
haengig af hinanden har foretaget denne tillempelse til muham-
medanismen. Dette er s& meget meerkeligere, som sagnformerne
i selve jwttesagnet er neer i slegt med hinanden. Det muham-
medanske motiv har da heller ikke svet nogen indflydelse pd det

t Erckert, Kaukasus und seine volker 111, der mener, at navnet oprinde-
lig er tartarisk, og kan tyde pi en kavkaseret Tartarstamme (meddelelse af
A, Lowis).
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egenlige stedsagn, men omfatter kun det perspektiv som &bner sig
nar han engang bliver fri,

Vi har i denne ,type II* handlingen f@rt et skridt videre end
i ,I¢. Der rakte han sig kun efter sit sveerd, og en filfeeldig be-
sogende bonde blev uden indflydelse pd handlingens gang. Her
er den tilfeldig bessgende draget med ind i handlin-
gen, idet jeetten opfordrer ham til at hjelpe sig med at
na sverdet.

Problemets lgsning ved at enm engel griber ind og pludselig
kaster den bespgende langt bort, synes os lidet poetisk; ti denne
deus ex machina havde vi ikke ventet. Men den svarer til folke-
troen hos beboerne af egnen omkring Elbrus; man tror at bjerg-
kongens eller dndekongens stemme, eller de uvejr han sender, eller
de 4nder som han udsender i uvejret, kan holde alle dristige
fremmede borte!. Men hvis forteellingen gentages af andre, der
ikke har samme umiddelbare bevidsthed om Guds eller &ndekon-
gens indgriben, vil der naturligvis krseves en bestemtere handlings-
sammenheeng; dette skal vi treffe som det neeste frin i udvik-
lingen. —

Osseterne er et meget ejendommeligt og hdjst gammeldags
folkefeerd; de lever i de trange dale og dybe kedler langs det
midterste af den stejle Kavkasuskade. De er af iransk afstam-
ning og er pi en eller anden swmlsom mide blevne kilede ind
mellem - de egenlige Kavkasusfolk. I vest nir de fil foden af
Elbrus; deres nmrmeste naboer her er Kabarderne, en sidegren af
den tjerkessiske stamme, p4 nord-(nordest-)siden af Elbrus; dem
lever de i nar og venlig forbindelse med. Derimod skilles de fra
slettelandet mod syd ved Kavkasus’ bratte hovedkeede, kun nogle
fa fodstier forer over; enkelte af dem er ad denne vej ndet til at
bosesette sig i det overste af de sydpad ferende fjeelddale. Den
gstlige gruppe af Osseterne bor omkring Kasbeks meegtige. sne-
deekte top. De ligger noget mere tilgengelige for feerdselen, idet
den eneste korevej over Kavkasus — brugt lige fra oldtiden af og
nu kendt under navn af den grusinske militeervej — forer til dem
fra det georgiske sletteland.

Folgende lille opskrift viser at de har det samme sterke
naturindtryk som de tjerkessiske og andre vestlige overleveringer: -

L Jf. nedenfor s.22f.
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oHos Osseterne herte forfatteren af disse linjer en forklaring pi
fjeldskred og jordskeelv. Til Elbrus’ klipper er en veldig kempe lenket
med tunge lenker. Nar han i et anfald af fortvivielse ryster i lmnkerne
af alle sine krefter, da skeelver bjmrgene, jorden vakler og klipperne
styrter sammen®. (S. Farfarofski, Kavkasiske sagn om Elbrus, 1908,
s. 103, i Svorn. Mat, XXXVIII, 1).

Men tillige ejer Osseterne en rig udfoldelse af det episke
jeettesagn.

IT b, ossetisk (RR XXIII 195 < ,Et ossetisk Prometheus-sagn‘ af
hr. Dunkel Welling i bladet ,Kavkds); fortalt i landsbyen lzergo i Ratsh,
»5ie existiert auch bei den Osseten der Mamissoner bergschlucht und
wird durch einige andere erziihlungen bestitigt. (Ratsh ligger omkring
Rion-flodens kilder, altsd& pa sydsiden af Kavkasus' hovedkzde og med
fald mod Sortehavet; det er den aller-sydvestligste af Osseternes bygder,
og Osseterne bor her sammen med de sydvestlige sletteboer, Imereterne.
Ved Mamisson-passet forbindes denne egn med de siérre nordenfjeldske
Osseterbygder ! ). ,

En hyrde ved navn Besso Simonishvidi forvildede sig i Elbrus-
bjergene og fandt i en hjergklsft en mand lenket til en klippeblok og
stonnende af smerte, fordi en grib &d hans indvolde; forgeves strakte
han sig for at nd en i hulens vag fastgjort lenke; hulens indgang var
strget med guld og selv, viben og klenodier. Han beder Besso at raekke
sig enden af kweden, men den viser sig at veere for kort. Da beder den
leenkede ham at smede en jernkede og gore den fast i lenken og reekke
ham den anden ende. Han gér tilbage til landsbyen, samler alt gammelt
jern og smeder keden. Byfolkene, som tror at han har fundet en skat,
folger ham. Men lige da han er ved hulen, styrter dens munding sam-
men og Besso falder besvimet om.

Fortellingen er bleven udpyntet i stilen?. Men dens hand-
lingstraek svarer neesten overalt til segle folkeoverleveringer. Den
navnlese ksempe, lenket i kloft og til fritstdende klippe er typisk
for Elbrussagnene; den hakkende grib findes igen hos de neer-
boende Kabarder (type 1V). Handlingen minder sterkt om det
nys meddelte Tjerkessersagn.

Den nedstyrtende fjeeldmasse, hvorved en usynlig guddom

1 Hahn, Aus dem Kaukasus (1892) s, 80 ff. Jf. Erckert, Der Kaukasus und
seine volker (1887) s. 115: ,En videregiende samfundsdannelse hersker ikke
blandt Osseterne, da de pd nordaffaldet af Kavkasus si godt som intet ved om
dem pa sydsiden. @vre-Osseterne hedder hos dem Ollag-ir (hvoraf Russerne
har dannet Alagir som bynavn), de lever i stori vemskab med Kabarderne®.
? Jeg har derfor i mit udtog forbigdet sidanne traek som kempens skonhed,
bl& Gjne og purpurkappe, samt hans forbandelser over den frygtelige bod han

er undergivel. Mon skatie og vdben pi hulens gulv skulde vare ,levn® af det
svierd der i andre opskrifter af samme type er henlagt pd stedet?
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speerrer den fraekke jordboer adgang, svarer. ogsd til Tjerkesser-
sagnet og endnu nojere til den meengde Elbrusoverleveringer hvor
voldsomme naturbegivenheder er de af bjergkongen sehdte hin-
dringer for jordiske bessg. Men der er imidlertid del pafaldende,
at de efterfolgende landsbyfolk slet ikke kommer til anvendelse.
Enten ma overleveringen veere bleven forvansket, eller ogsi har
— hos forteeller eller optegner — flere overleveringer megdtes, én
der lgste handlingens knude pa Tjerkessersagnets vis, og en anden
der laste den mere episk ved at blande nye personer ind i den.

Til denne dobbelthed svarer vaklen i stedsbetegnelsen: forst
er det en fritstiende klippe og en klgft (ligesom i andre Elbrus-
opskrifter), siden omtales det som en hule (siledes som det sed-
vanlig er i de gstligere og sydsstligere former af Kavkasusjeetten).

Interessant er det at sammenligne denne opskrift med en neer-
liggende, lidt gstligere:

IT ¢, ossetisk (RR 194, ,nach der erzéhlung eines alten ossetischen
bauern auf dem Kaukasus, namens Taimuraka Hetagurow aus dem Nar-
schen kreise“1),

»Amiran var en voldsmand og satie sig sdledes op mod Guds vilje;
men Gud overvandt ham ved list og indelukte ham i en hule. En gang
for en jeger vild og Gud ferte ham lige hen foran Amirans hule. En
kobberport forte ind til den, og Gud dbnede den. Jegeren treder ind
og ser Amiran sidde der og stirre pa sig med §jne si store som et
oksedg, jeegeren viger i redsel tilbage. ,Bliv ikke bange for mig, min
son, jeg er Amiran og bunden ved Guds forbandelse. Da ynglingen si
sig udenfor fare, sagde han: ,Af hvad art er du, smlsomme vasen, og
hvad gor du her?* ,Jeg er Amiran, af Daresanernes mt [en berémt helte-
sleegt i sagnene fra Nar], jeg var en voldsmand, der ikke undie menne-
skene nogen fred, stredes med dsuarerne (dnderne), og selv ikke regnede
Gud for noget. Da vrededes han pa mig, drev mig hid, og siledes er
jeg bunden; reek mig min sveerdskede, og jeg skal gire dig meget godt.*
Jegeren greb om den og drog, men forgeves. ,Tilgiv mig, jeg kan ikke;
hvad skal jeg da?* ,Bind sverdskeden ved din ene arm og rmk mig
den anden. Jwgeren gjorde som han bed, Amiran trak, og jegerens
lemmer var ved at splittes, ,Skin mig,’ sagde han, ,Jad mig leve!
Amiran ynkedes og slap ham. ,Gi, sagde han, ,og bring med hjemme-
fra en kwede, men uden at tale et ord, og nir du lsber mi du ikke
se dig tilbage, ellers lukker déren til hulen sig. Jageren opfyldie hans
bud og hentede kweden hjemme, uden at mele et ord. Men efter ham

! Nar og Mamison (se ovenfor under @) er navn pd to fjmldkedler tmt vest
for Kasbek; de gennemstrémmes af Nar-don og Mamison-don, som forener sig

og danner Ar-don, en biflod til Terek (Hahn, Aus dem Kaukasus 55. 76). De

seks fjeldkedler ved Kashek udgér den trangeste, men merkeligsie del af Os-
seternes land.
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leb hans familie og hele landsbyen. ,Han er fra sans og samling,’ ribte
de ,hvor bringer han kaden hen? Ynglingen lob, og var nzsten ved
hulens indgang; men det syntes ikke at vere Guds vilje, kobberdéren
sloges i og Amiran blev for evigt i hulen.*

Den mest idjnefaldende forskel fra forrige opskrift er at keempen
har et navn: Amiran, og en forhistorie: trodsen imod Gud som
straffes. Dette beror pd indflydelse fra den geengse georgiske form
af Kavkasusjstten, Amiran-legenden (§ 6); nogle bimotiver, Dare-
sanernes @t og kamp mod Aanderne, tilhgrer den mere heroiske
form af Amiran-sagnene, der foruden pd georgisk ogsi forekom-
mer p& ossetisk (§ 3). Amiran-sagnet har sikkert fulgt den gengse
handels- og folkevej igennem Darielpasset; og nu da vi nermer os
dette, meerker vi ogsd i sagnet den georgiske indflydelse.

De umiddelbare Elbrusminder er svundne; det er et ubestemt
Kavkasusbjeerg (ti i disse dale ses Elbrus ikke for de neermere
men lavere tinder); og i overenstemmelse dermed er keempen gemt
i hule.

Handlingens afslutning er den samme som fér: guddommen
lukker hulen til i det 6jeblik da hjeelpen for den bundne jeette er
nermest. Men samtidig meder vi to motiver, som ikke kommer
til anvendelse 1) den forfelgende sleegt, 2) jeettens pdbud om ikke
at tale eller se sig om under frelsesveerket. Der er ingen tvivl om
at de to uanvendte motiver herer sammen: landsbyfolkenes rib
‘fir smeden til at vende sig om og fale, og derved lukker fjeld-
doren sig. Jeevnsides med den mere umiddelbare fremstilling med
den standsende guddom gir en anden, mere episk udfert, hvor et
menneske sat pd preove ikke meegter al overholde den pélagte tabu.

Denne sagnform treeffer vi i den efterfolgende opskrift . Den
er fortalt pad georgisk; men indholdet betegner den som foregéet
i en af Osseter beboet egn, lige pd sydsiden af Kavkasus’ hoved-
kede ud for den fjmldkedel, hvor opskrift ¢ har hjemmme. Fortael-
lingens veesenlige bygning og en karakteristisk enkelthed rgber ogsé
dens osseliske udspring:

d (Svornik Mat. XXI 2 s. 91—95: Amiran, et grusinsk sagn!).
»Grusinerne fortwller, at pd skreenten af en af Kavkasus’ tinder, der hvor
floden Ljachva har sit udspring, stod der en grusinsk landsby?¢. En gang

! Ordret gengivelse af en del af fortellingen findes nedenfor s. 69. ? Ljachva
udspringer pd sydsiden af Kavkasus og laber mellem Dshava-bjergene, de syd-
lige udlebere fra Kavkasus, og falder ved guvernementsstaden Gori ud i Kura,
Fra Ljachvas kilder gdr man ad det 10000 fod héje Roki-pas over Kavkasus'
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sad en hyrde ved den og spillede pi sin hyrdefldjte, da opdagede han at
hjorden var lgben til fjrelds. Han satte efter den, og op fra en afgrund
herte han en stonnen eller torden, han vovede sig nermere og kendie
at det var et menneskes sténnen. Inderst inde i en hule fandt han en
uhyre menneskeskikkelse, leenket til jorden pid heender og fedder; en skal
fode og en krukke vand stod hos ham. Ikke langt fra ham var et sveerd
henkastet, si tungt at ingen kunde lofte det. Reedselsslagen viger han
tilbage; men kempen kalder ham til sig: han skal ikke vaere reedd for
en liggende og lenket. Jeg er Amiran, siger han, — hyrden ryster som
et espelev — Jesu Kristi gudsbn, og jeg padrog mig Guds vrede ved at
bringe ilden ned fra himlen til menneskene. En gang kom en olding og
udaeskede mig til kamp; jeg blev sleengt mod jorden og vdgnede ikke til
bevidsthed, for jeg 14 i denne hule, lenket, mit sveerd kastet fra mig.
Hver dag bringer en engel mig vand og fsde. kn gang hvert syvende
ir dbner en veg i mit fengsel sig. — Og han beder hyrden at hente
en lenke, hvormed han kan trakke sit sveerd til sig, for at han kan
hugge lenken over; men om nogen spérger dig, da svar ikke, t da
lukker doren sig! Hyrden skyndte sig hjem, samlede lenker og reb og
gik til hulen. Men da han allerede var nwrved mélet, sd jegere pi
{jeldet ham, de skyndte sig efter ham, men han Igb blot. De troede at
det var en afsindig, og da de ndede ham, vilde de binde ham. Da drog
hyrden sit sveerd og rabte at de skulde vige. 1 samme §jeblik hertes et
frygteligt brag. Hyrden slap fri og lsb mod hulen, men da var den
lukket, ,Men endnu den dag idag ser man, nir man gir forbi Kasbek,
de lenker og reb som hyrden havde bragt til at udfri den uovervinde-
lige keempe Amiran med.*

Fortellingen er fortalt af Georgiere. Af dens indhold herer den ind-
fleitede forhistorie til den georgiske Amiran-legende (Kristi gudstn og ud-
eskningen af Gud). Hovedhandlingen svarer derimod til de ossetiske op-
skrifier ved at det er en flok af meend der seger at standse hyrden;
i georgisk er det alletider en kvinde. En anden forskel er den, at de
tilsvarende georgiske overleveringer — med en eneste undtagelse — ud-
gor en del af Amiran-legenden; i ossetisk er det derimod alletider frit-
stdende sagn ligesom her.

Fortellingen er, efter skuepladsens vidnesbyrd, en sammenarbejdelse
af to overleveringer. Ved at folge Ljachva opefter kommer man ikke til
Kasbek, men til Roki-passet og fjeldkedlerne gst for Elbrus. De forbi-
vandrende, der ser lenken og rebene pa Kasbek, mi derimod vere komne
ad den storre Kavkasusvej (langs Kuras biflod Aragva, over Gudaur-fjcldet,
tet ost om Kasheks top, og nedefter langs floden Terek)!. At et sidant
stedfwste, dybt ind i Osseternes land, kan bevares af georgiske fortxllere,
mé have sin grund i at det ligger pi hovedvejen over bjerget.

hovedkede og kommer ned i Nar-dons fjeldkedel (se ved opskrift ¢; udferligere
hos Hahn, Aus dem Kaukasus 61 ff), Den gverste landsby i dalen er ikke —
som man efter fortmllingen métte tro — georgisk; befolkningen ved den gvre
Ljachva er Osseter, den sidste georgiske landsby ligger ved Para-dons udlgh
i Ljachva, ! Anholm, I Gogs och Magogs land 460 ff.
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Opskriften skyldes vist en mand med nogen boglig dannelse (f. eks.
udmalingen af hyrdens fortaben sig i sin fantasi), men har vel dog ve-
senlig sin rod i den georgiske, udferlig malende fremstilling af heltesagnet.
Et enkelt trek m4d stamme fra boglig kilde, det at keempen raner ilden
ned fra himmelen af kerlighed til menneskene; bdde tingen og dens be-
grundelse er ellers ukendt i Kavkasus, men svarer til den graeske Pro-
metheus-myte, den passer dirlig sammen med forestillingen om, at jetten
er ,Guds gudson“!.

Udenfor denne bjergfolks-overlevering treffes det samme op-
trin igen hos folkene syd for Kavkasus, ssedvanlig som en tilgift
til den mere legendariske behandling af Amirans liv (dog ikke fore-
kommende i alle legendens opskrifter), en enkelt gang — i egne
nerved vor d's — som selvstendigt sagn. Dens kendetegn i for-
hold til bjergfolkenes er, at det oftest er et okseforspand der
hentes, og en kvinde (hyppig hans hustru) der fir ham til at
bryde tavsheden. Ikke sjelden indflettes da en samtale mellem
keempen og den besggende hyrde, i slegt med vor nedennsvnte
Silype III*. Med andre ord: den episke komposition er fort et
stykke videre, samtidig med at sagnet beeres af et folk med over-
vejende agerbrug, og med en vis stigning i samfundsbygning (for-
holdet mand og kvinde treeder i stedet for at manden kun iagt-
tages af sine byfeeller). Som eksempel pa denne form meddeles
her den eneste fritstaaende opskrift (de andre findes nedenfor under
Amiran-legenden, § 6):

II ¢, georgisk. ,En bonde spaserede engang nwmrved bjergel Sa-
kornia, og sd der en megtig klippeklsft og dybt nede i den Amjiran
bunden ved en lenke. Han 14 der og krummede sig og anstreengte sig
af al magt for at nd sit veldige sveerd, der 13 ikke langt fra ham. Am-
jiran opdagede hurtig bonden og bad ham komme hen og hjelpe sig.
Den inderlige tone i kempens bion fik bonden til at gd hen til ham.
Amjiran talte venlig til ham og forsikrede at han var de faftiges og
undertryktes ven. Derefter tog han et bred ud af bondens lomme, og
trykkede det i sin meegtige hind s& der leb blod og sved ud af bradet.
I ulykkelige! sagde Amjiran, hvordan kan I dog spise sidant bred? Hvad
spiser du da? spurgte bonden. Se her skal du se, sagde Amjiran, og
trykkede sit bred, si der leb malk ud af det. Hvis jeg kommer Igs,
sagde Amjiran derneest, si skal ingen i verden mere spise brod med sved
og blod. Jeg hjelper dig! ribte bonden. Vil du hjzlpe mig, sagde Am-
jiran, sd leg dig ned mellem svardet og mig, tag fat i hindtaget, og jeg
treekker i fodderne: s& kan vi forhdbenlig f4 tag 1 det. Bonden gjorde

1 At det er en variant til Elbrusjettens ran af livsvandet (type IV) redder
ikke motivets @gthed i Kavkasus.
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dette; men neeppe begyndte Amjiran at treekke i benene, for han gav sig
til at skrige voldsomt af smerte. Hvis du har nogen gredi hjemme (gredi
er lavet af oksehud, og man kan ved hjelp af den spende 8—10 okser
for én plov) — leb si hurtig hjem og bring den hid; men du m4 ikke
tale med nogen. Bonden ilede hjem og tog under strengeste tavshed
gredien pd skuldrene for at lebe med den til Sakornia; men i déren
medte han sin kone, som med skeldsord gav sig til at trekke gredien
ned. Bonden slog fra sig, rev sig les og ilede mod doren. Hans tavs-
hed hidsede konen endnu mere, og uden at slippe gredien ribte hun:
Dette er noget du bruger til driften, men nu vil du edelegge det! nej
det bliver der ikke noget afl — Hvis du ikke holder op, din heks! —
ribte bonden til sidst, og puffede si voldsomt til hende at hun faldt pi
dortrinnet.  Andeles styrtede bonden til kleften; men kempen var der
ikke. Bjerget havde skjult ham i det &jeblik bonden fortalie sig. Men-
neskeheden blev siledes ved sit bred med blod og sved. Men Amjiran
vrededes heeftig p4 kvinderne.*

»Bjeerget Sakornia, Ornebjerget, deekket med evig sne, ligger deer
hvor den pankiske kloft begynder. Til dette bjeerg knytter sig forskellige
sagn om den georgiske Amjiran. Dari, Persernes konge, og Aleksander
af Makedonien kom engang, siger folkeoverleveringen, til foden af dette
bjeerg, bragt derhen af Amjiran.®

,Efter smedenes ord er Amjiran i hdj grad vred pid dem alle. Da
Amjiran var blevet bunden til klippen, gav hans trofaste hund sig til at
slikke lenken, og ved skeertorsdag bragte hunden det sd vidt, at lenken var
lige ved at gd i stykker; men pi den dag slog smeden[!] med sin hammer pi
ambolten, og lenken fik igen sin forrige tykkelse. Smedene tror, at der
vil hende dem en stor ulykke, hvis de lader lenken brydes; og derfor
slar de alle pA denne store dag med hammeren pi ambolten: Uden at
tale med nogen gir smeden tidlig om morgenen ned i smedjen og laver
med nogle fi slag et kors, som efter hvad man siger skal vere godt
mod hagelnedslag. (Sv. Mat. X 3, 47, de to sidste stykker er fodnote
s. 47; optegnet af lerer Sassjijef efter en kakhetisk smed).

Det er da klart at type I—II frembyder en sammenhsngende
udvikling, som fra simple former i vest beveeger sig gradvis over
mod de mere sammensatte i gst: 1) Den simple jordskelvs- og
ragnaroksjette, blot sget med den pinsel at han ikke kan nd sit
sveerd (type I, Ditz, tjerkessisk), desuden — uden episk sammen-
h@®ng — at en bonde engang skal have set ham. 2) Det samme,
men siledes at han tager manden til hjelper, en guddomsmagt
standser ham (type II ufuldkommen, Elbrus, tjerkessisk og — ulo-
gisk blandet med den folgende — vest-ossetisk). 3) Samme, men
hjeelpen standset ved den brudte tavshedstabu (den fuldkomne
type I, Kasbek eller andre midtkavkasiske fjeelde, ossetisk). 4)
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Samme, men ofte yderligere beriget, og sedvanlig indvevet i Ami-
ranlegenden (georgisk).

Det meerkelige er de overordentlig simple udgangspunkter for
den episke udvikling eller med andre ord det ganske lille plus af
fri fantasi der er knyitet sammen med naturmotivet. Kun om det
henlagte sveerd kan dette sidste geelde; ti hyrdens beseg har 6jen-
synlig gjort sig selv ud fra det iblandt befolkningen stadig fremsatte
sporsmdl: har nogen set keempen?

En ejendommelig iagtiagelse kan vi gdre: jo n®rmere vi er
ved kwempens opholdssted, des mere umiddelbar er raedselen for
ham; derfor er den ogsd sterk nok til at gyde liv i den korte
og ufuldkomne begivenhed der antydes. Jo fjeernere fra jettens
opholdssted, des usikrere er man bdde med hensyn til fjeldets
navn og dets enkeltheder, og des stoérre bliver trangen til i episk
situation at anskueliggore hvor truende neer hans frigérelse har vaeret.
Men selve det at man far det gjort til poetisk situation udenfor sig,
deernper p& den anden side den personlige ragnaroksfglelse. Typisk
i 54 henseende er den ovenfor meddelte georgiske opskrift, hvor ved
slutningen opmeerksomheden spredes i allehdnde andre retninger.

II. Den bundne jmttes sporsmdl. Medens ,det hen-
lagte sveerd“ treeffes nord, est og syd for Elbrus, forekommer det
aldrig vest for. Her — hos Abchaserne — meder man derimod
et andet smasagn, hvor det ogsd drejer sig om tilfseldigt bespg hos
den leenkede kempe.

Skarpest karakter af ragnarokssagn har det i efterfolgende
kabardiske overlevering, hvor dog svarene ikke gives af en jordisk
besggende, men af jettens vogter.

a, kabardisk (RR 194 uden nrmere kildeangivelse; Révue des trad.
pop. XI 137 < bladet ,Kavkds* 1846 nr. 35). ,Pa toppen af Elbrus
findes en stor kegleformet! klippe, p& den sidder en olding med skeg
og hdr der nir lige ned til hans fsdder; kroppen er overgroet med hér,
neglene pa hmnder og fedder er lange og ligner grneklger, de rede djne
skinner som gledende brande. Om halsen, om livet og om hander og
fodder er han fra umindelige tider smedet til klippen med en tung lenke.
For sin fromheds skyld stod han den store Tcha (Gud) ner2, men da han
vilde styrte ham for at hmve sig selv, bukkede han under og er nu for
evig smedet til klippen. — Kun f4 har set ham, si utilgengelig han er.
Ingen har set ham to gange, ,hvem der oplevede det, vilde g4 til grunde.

! kugleformet, R.  ? stand er dem grossen Tcha (Gott) nahe; et pouvait
4 loisir approcher de grand dieu Echa.

Danske Studier. 1913. 2
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Oldingen sidder for det meste helt stivnet. Nér han rerer pi sig, taler
han forst til vogterne: ,Frembringer jorden endnu siv og lam?* Der
vokser siv og der fedes lam,’ svarer vogterne. Kempen bliver rasende,
ti han véd at han skal pines si leenge jorden endnu frembringer siv og
lam. T sin fortvivlelse vil han spreenge lenkerne, derved dréner jorden,
klangen af hans lenke frembringer torden og lyn, hans voldsomme &nde-
pust skaber stormvind, hans stonnen det underjordiske drdn, og hans
tirer den brusende flod der si voldsomt skummer frem fra Elbrus®.

Til forstielse af sagnet hgrer den viden om Kavkasusboer-
nes levevis, at deres daglige neering er fireked og deres huse er
alle teekte med siv. S& lenge der fodes lam og gror siv vil
altsd sige: sdleenge vilkdrene for menneskenes liv varer = sdlenge
verden star.

Vi skal nermere komme tilbage til sagntypen ved omtalen af
de talrigere abchasiske varianter (§ 4); kun en enkelt af dem ()
har dog bevidsthed omat keempens sporsmél gelder varigheden af
hans pinsel.

Allerede i det vi har, har vi dog nok til at danne os forestilling
om det veesenlige i denne types bygning. De forskellige sagntyper
stemmer i naturopfattelsen og ragnaroksforventningen. De afviger
i pinslens art. Spddommen om at han skal komme lgs nir der
ikke mere frembringes lam og siv o: ved verdens ende, indeholder
en Tantalos-kval, der i sin virkning -—— men ikke i sin udformning
— er at ligestille med det henlagte sveerd i de forrige typer og
med den utilgengelige kilde i efterfglgende type IV. Der er altsd
skabt en ny episk udferelse (at keempen ikke slipper lgs si lenge
naturen gir sin vante gang); og den tjener ligesom de andre sagn,
eller rettere endnu mere, til at seette frygten for hans udbrud pa
afstand. Karakteristisk er det derfor, at Abchaserne — hvor dette
er den eneste geengse type — bekymrer sig overmdade lidt om hans
lgsrivelse ved verdens ende. _

Den nye udfgrelse, som giver denne tanke anskuelighed, er
formen af samiale. Bedst er situalionen klaret i den abchasiske
form der lader den tilfseldig besggende fra menneskeverdenen give
jeetten oplysningen. Vi ser her en ny — og simplere — made at
udnytte den tilfeldig bessgende pd. Som variant treffer vi at
svaret gives af vogteren, — en person som vi ogsi skal treeffe i
andre Elbrussagn, vel at meerke kun i sagn hvor der er episk brug for
ham: enkelthederne ved keempens pinsel forskyder sig stadig, sa at
de altid er i overensstemmelse med den enkelte sagntypes handling.
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IV. Lw®nket ved kilden, den hakkende grib. Medens
de tidligere typer ser keempens lidelser i sammenhseng med hans
udbrud ved verdens ende, og kun flygtig antyder hans forhistorie,
har vi en tredje, der ser hans pinsel i lys af forhistorien. Den
haves kun fuldsteendig i en eneste opskrift, fra Kabarderne nordgst
for Elbrus, — denne gren af Tjerkesserfolket, der, forholdsvis tidlig
undertvunget af Russerne, er blevet i sine gamle bopele, og har
bevaret en rigdom af seldgamle overleveringer.

»Der var engang — det er lenge siden — en kempe! med
kun ett 6je i panden. Han dristede sig til at treenge ind i Tchas
(Guds) hemmelighed og arbejdede sig op i sadlen mellem de to
toppe (pd Elbrus), lige til det sted hvor der hesever sig en keempe-
stor, for ajet synlig? klippeveg; ved dens fod springer der en kilde
ud, hvis vand er sd klart som bjergkrystal. Den udedelige Tcha
tdlte ikke denne freekke did af en dedelig og smedede ham med
en lang leenke om halsen til klippeveeggen. Mange ar gik siden
hen. Krigeren blev gammel. Hans lange skeeg, hvidt som joklen
pa Oshamalko (o: Elbrus), nar ham til kneeene; hans maeglige
legeme har krummet sig, og det stolte ansigt er furet af rynker.
Til straf for keempens freekke forseg har Tcha udsendt en rovfugl:
en grib kommer hver dag flyvende hen til ham og hakker ubarm-
hjeerlig i hans hjerte. Néir den lidende bdjer sig ned for at drikke
lidt vand af kilden, styrter roviuglen sig for ham ned og drikker
alt ud indtil sidste drdbe. Dette vand har vidunderlig kraft: den
hvem det lykkes at drikke af vandet, vil leve indtil verdens ende.

Den tid skal komme, hvor Tcha optendes til vrede mod Adams
syndige born: da skal han befri den enéjede fra straffen og sende
ham ud fra bjergets sked. Da ve menneskene! pd dem skal han
hevne sine drhundredlange lidelser.* (Sv. Mat. XII 9, 88—39;
< Vladykin, Ferer og dagbog pi en rejse gennem Kavkasus [Pute-
voditel’ i sobes¥dnik putesestvija po Kavkazu], Moskva 1885).

Et par opskrifier, der som helhed tilhgrer andre sagntyper,
indeholder nogle treek som ikke kommer handlingen ved, men sna-
rest er ldnte fra denne type:

Type II b, ossetisk (nzr est for Elbrus): En hyrde Besso Simoni.
shvidi herer en stemme ud fra en bjergklsft og ser deer, lmpket til en

t Den russiske tekst bruger ordet ,bogatyr, sterk helt. 2 Her ma menes
en for de ved fjeeldets fod stiende synlig klippeveeg (Lowis).

ox
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stor klippe overfor indgangen, en skén halvnegen yngling (1), i hvis ind-
volde en grib hakker.

Type III d, abchasisk. Amiran er af Gud lenket ved den lille flod
Hadsilgas kilde pid bjarget Elbrus; en drage gnaver, ikke pd ham men
pd hans lenker. Medlemmerne af slegten Zizibajev, blandt hvem han
er opfostret, vandrer op langs strdmmen si langt at de kan here hans
rgst og besvare hans spbrsmall,

Denne sidste sagnopskrift lerer os ikke, hvorfor Gud har
leenket ham ved kilden (sagnet har nemlig sin opmerksomhed ved
samtalen [type IlII] og ved lenkens magiske fornyelse [type VI]),
men vi kan udfylde det manglende efter den kabardiske opskrift:
han vilde treenge ind til flodens kilde der ogsd var livskilde, og
far deer sin straf.

Indbyrdes har denne ossetiske og denne abchasiske opskrift
intet feelles, ligesom der overhovedet er ringe forbindelse mellem
de trange ossetiske dale ast for Elbrus og Abchasernes bygder pi
vestsiden. Det er kun ved at vi har den kabardiske opskrift som
mellemled — bdde med hensyn til sted og til indhold — at vi kan
sette dem i forbindelse med hinanden.

Selve den kabardiske hovedopskrift gemamer en dublet af
pinsel, dels at hakkes af gribben, dels at veere lenket ved den
kilde man forgeves attrir at nid. En nedvendig sammenhseng
mellem grib og kilde er der ikke; ndr det hedder at gribben stadig
kommer ham i forkgbet ved at sli ned pa kilden, si er gribben
jo i virkeligheden overfladig; ogsd lenket til fjeldet er han jo
samme tantaliske kval underkastet at se kilden lige for sig uden
at kunne n& den. Denne lgsning er i sig selv simpel, og den
stemmmer med ,det henlagte sveerd og med andre tantaliske lidelser
for keempen, som vi siden skal treeffe. Gribben der drikker kilden
tom er et — lidt kejtet — forseg pd at bringe sagnets lgse be-
standdele i indre sammenhsng. Med andre ord: grib-og kilde-
feengsling er dubletter til hinanden; vi kunde rettelig betegne dem
som type IVA og IV B.

Af disse to motiver er gribben det mest umiddelbart plastiske
(ligefrem det der lettest lader sig gore til genstand for kunstnersk

! Hadsilga synes efter navnet at vare lig Haltz's'ga, en flod der (pd kortet
i Telfers Transcaucasia, Galizga pd Haxtausens kort) lgber ud i Sortehavet et
stykke nord for Ingurs munding; den udspringer dog ikke — sfledes som dens

nermeste naboer — pd hovedkmden ved Elbrus, men pd de lavere forbjerge
(Panavbjergene). Altsd sydligst i Abchasernes land.
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fremstilling!); det har i s henseende mest af den naive folkemytes
veesen. Men det er tillige det mest naturbundne. Dette fremgér
ikke umiddelbart af opskrifien ; men ses blot vi sammenholder det med
den anden kabardiske tekst (type 11l a): denne raslen med lenker,
denne rysten af fjeldet, denne stonnen ud fra dets klofter mé
vaekke den umiddelbare falelse af den veeldige skikkelse som lider
derinde, og hvis pinsler fra tid til anden bliver si frygtelige at
han prever at spreenge leenken. Myten om den af bjergets vilde
fugl hakkede keempe gor sig selv.

Anderledes med kildefeengslingen. Den hviler pd det folge-
rigtige i at den der attrir at tilrane sig livsvandet, leenkes sd han
netop ikke kan nd det. Dens nutidsbillede af hans lidelse er et
spejl af den skebne der har lenket ham ved kilden. Men blottet
for naturmotiv er denne forteelling dog ikke:

»Den férste Elbrus-bestigning udfertes Llte juli 1868 af nogle Eng-
lendere. Efter deres tilbagekomst spurgte Kabarderne i aalen Urusbijev
om de havde set ,keempen‘. Englenderne lo dem ud. — De havde set
klipper med vand, men ikke kunnet drikke af det. Det er heller
ikke tilladt at drikke af vandet. Man m& nok gse det op, men at drikke
af selve Oshamachos kilde har Muhammed selv forbudt.* (Sv. Mat. XII
1, 39 note).

»Nearved Elbrus-toppen findes seer og kilder, hvis vand giver men-
neskene serlige kreefter, men kun den som guderne vil vel kan ni dem,
for andre bliver de unyttige.* (Merzbacher, Aus den hochregionen des
Kaukasus II 601).

Disse overleveringer kan ikke betragtes som blot genskeer af
jeettesagnet, men synes at rebe at der pd den sieerkt vulkanske
Elbrus-masse findes dybt utilgengelige seger og kilder; den almene
tro p4 guddomskraften i og utilgeengeligheden af disse vande har
da fortmettet sig til sagnet om den ved kilden bundne jeette.

Vi star altsd overfor to motiver for keempens straf; men helt
skille dem kan vi ikke, ti de har kun én forhistorie: forseget pa at
treenge ind til Elbrus-kilden. Logisk set har Tantalos-pinslen den
storste ret til den, ti den hviler helt pd et sidant umseetteligt be-
ger. Men gribben kan heller ikke undveere et optrin, som sterkt
og héndgribeligt forer til bade at keempen leenkes pé fjeeldet og at han
gor sig fortjeent til si frygtelig en vdnde. Snarest er de da varianter
al samme type, en wldre og en yngre; men der ligger os mindre
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veegt pd deres indbyrdes forhold end pa selve deres forekomst i
disse egne som den tvedelte type ,IV A og B¢.

Vor kabardiske opskrift, den fuldsteendige type IV, er den
eneste der indeholder en virkelig forhistorie for jettens fmngsling.
De andre overleveringer fra fjeeldegnene har ellers intet eller en
kort antydning:

Type 1ITa: ,P4 grund af sin fromhed stod han den store
Tcha (Gud) neer, men da han vilde styrte ham for at hmve sig
selv, bukkede han under, og er nu for evig smeddet til klippen.*

Type I11H: ,Engang var han en betroet tjeener af den store
Tcha, udmserket ved fromhed og forstand; men da han blev hov-
modig og trodsig, blev han af Tcha overvunden i en langvarig
krig og smedet fast her.“

Type II'b: ,Amiran var en voldsmand og satte sig séledes
op mod Guds vilje; men Gud overvandt ham ved list og indeluk-
kede ham i en hule.“

Denne sidste hetegner sig ved navnet Amiran og ved antyd-
ningen om Guds list som pavirket af den georgiske Amiranlegende
(§ 6). Men i den foreliggende korte form giver den ikke mere end
de to andre: en antydning af et i hojere religioner ofte forekom-
mende almenbegreb om den oprerske &nds syndefald og straf. En
serlig forbindelse med Kavkasus mangler, — og overhovedet mangler
enhver kraftig individualisering af keempens skeebne. Den bundne
jeette er blot draget indenfor de hdjere religioners synskres, men
ikke virkelig formet ud fra deres standpunkt.

S& er der ganske anderledes kraftig myte i den tanke, at han
vil treenge ind til livskilden pa Elbrus og derfor lenkes tet ved
den. Men atter kommer opsstsigheden mod Techa i vejen; hvor-
for er det s& uméddelig en formastelse at treenge ind i ,Tchas hem-
melighed* og drikke af kilden?

Svaret er at den Tcha, der riader over livskilden pa Elbrus, i
virkeligheden ikke er den hdéjere religions Gud, men den hedenske
fjeldgud, hvis dyrkelse -— trods et ydre skeer af kristendom og
senere af mubammedanisme — har holdt sig som dyrket af Elbrus-
egnenes folkeslag. Man har f. eks. en afhandling (om nytarsskik-
kene i guvernementet Stavropol) hvor det hedder om Nogajerne,
et tartarisk folk der har sldet sig ned i nerheden af Kabarderne, at
de har optaget Kabardernes skik hvert nytar at gore en pilegrimsfaerd
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til landstreekningen Tatur-Pupa med dens ruiner af gamle hellig-
domme; her var tidligere ogsd fristed selv for drabsmeend, og alle
hojtidelige eder blandt Kabarderne blev aflagt her. Stedets hellig-
hed ,kom af, at man regnede det for umuligt at trenge leen-
gere ind i bjergmassen, hvor Djin-Padishah, d4ndernes
konge, efter Kabardernes tro skal bo pi bjerget Elbrus,
eller efter Adigeernes (Tjerkessernes) overleveringer
har sin bolig ved kilderne til Store-Selentshuk. Den
djigit, der har udfert disse ceremonier, skal det hele &r igennem
have lykke i alle sine foretagender, hverken fjendernes kugler eller
deres shashkaer kan treffe ham, og han lever i den overbevis-
ning, at han er sikker mod alle farer indtil tiden neermer sig til
atter at folge den nedarvede skik. Idet de bringer Djin-Padishah
deres hyldest, udtaler pilegrimmene nogle hemmelighedsfulde ord,
og nedlegger, til minde om deres bessg, nogle hassekugler, en
kniv eller andre genstande i en klippekloft.«

Om den nysn®vnte tjerkessiske tro fir man nermere underretning
fra v. Turnaus rejse 1836 fra Abchasernes land nordpa over fjeldet til
Tjerkessernes:

» Vi tilbragte natten udfor den store snedeskte keede i en hulning
med yppxgt gront, hegnet fra alle sider af héje klipper og veernet mod
sneskred af et teet fyrrekrat. P4 neer Khatkua og et par abasiske jegere
kendte ingen deite skjul eller vidste at finde vej dertil ... Et voldsomt
fald af nysne et par dage fér vor ankomst hindrede os i at overskride
fjeeldkammen til hest; vi besluttede da at fortseetie rejsen til fods ...
Vi bred op fra hulningen for solopgang og blev ved at klatre op ad
bjerget over den tilsneede skreent der speerrede vores vej, som et mur-
vierk af uhyre héjde, uden tradt spor, uden hvilested til at treekke vejret.
Vebnede med lange rejsestokke, jernsliede i begge ender, dbnede de
to Apbkhaser vort tog, og undersegte sneen som undertiden gemmer
revner, hvor man kan styrte ned og omkomme. Mand efter mand gik
vi og trddte sidledes en snmver og dyb sti gennem den lose sne, der gik
os til over baltestedet. Ikke mindre end fem timer varede stigningen,
under langsom fremmarsj, hvor vi ikke engang talte hojt for ikke at
fremkalde sneskred, ti pd sine steder hang de lige over hovedet, indiil
vi endelig ndede en jevn sneflade omtrent 500 sajener (alen) stor, med fri
udsigt til begge affald. Til hojre og til vensire rejste sig blendende
hvide takkede kiipper. Bagved os de aphkhasiske {jwides morke linje og
Sortehavets bld. Foran os klipper, skovkledte &ser, graskledtie udlebere
fra hovedkeden; imellem dem glimtede som sslvband Kuban og dens
bifloder. Strilende vejr, ingen sky pd himlen, intet vindpust, stille over-
alt, klart lys over synskresen bdde ner og fjernt. P4 éngang at se
Sortehavet og stepperne ved militerlinjen foran Kavkasus, sikkert fra en



24 DEN BUNDNE JETTE 1 EAVKASUS

hojde af 11000 fod over havet, — det var herligt! Ryggen af den
bjeergkede vi havde overskredet tegnede sig mellem kilderne il Bzyb,
der lgber til Sortehavet, og til Store-Endjik, en biflod til Kuban, hvis
navn Russerne for vellyds skyld har omdannet til Zelentshuk .... Solen
havde allerede overskredet middag, da vi niede det nordlige affald. P4
vandskellet (mellem kilderne til Store-Zelenzshuk og floden
Marzuk) rejste sig en snefri granitmasse ligesom et stort
alter, hvis top, en firkant pd omtrent 3 sajener, var til-
gengelig ved hjelp af trin, der var hugne i stenen. Midt
pa fladen var der en grydeformet fordybning. Klippen er
helliget bjergenes veernednd. Vore Aphkhaser klatrede derop, og
hver af dem lagde en ting i hullet: en kmiv, et fyrtd] eller en bgsse-
kugle, og tvang mig til for mit vedkommende at lmgge nogle smapenge,
for at stemme bjerginden gunstig; ellers, sagde mine ledsagere, vilde
han begrave os under sne ved nedstigningen, intet vildt sende os eller
give os i vore fjenders vold. Hullet var halvt fyldt af gamle penge-
stykker, pilespidser, rustede dolke, pistolleb, kugler og kvinde-spender
eller -ringe. Ingen bjergbo drager over 4sen uden at bringe
et offer til bjergdnden; og man kan veere vis pd at ingen fremmed
hand vover at tage hvad der tilherer ham.

Da vi skulde ned til Selentshuk-passet, sd vi ingen vej, kun en
uendelig snedynge, glat, ensartet hvid, hvor der ikke syntes at veere sted
til at feste en fod; sd jeg tevede og vidste ikke hvad jeg skulde gribe
til. Khatkua s mit tvivlsmal, han tog mig ved hdnden og trak mig hen
bagved sig og ribte: ,Gor som jeg!‘ Bagoverbijet, knusende under vore
hzle den fine isskorpe, der dekkede den blede sne, styriede vi os ned
ad skripingen, si hurtig at de sneklumper der reves lss ved vort leb
ikke kunde nd os. I nogle minuter havde vi tilbagelagt en hojde der
vilde have kreevet mange timer. Efter denne nedstigning fra hovedisen
medte vi forst en stor snedal, kom si tet ved en hdj fyrreskov, der
dannede snegreensen. [Et pludseligt tordenvejr med snefald bryder les
her]. Vi tog vor tilflugt i den skov der skjulte Selentshukpasset for os.
Jeg vendte mig om mod den side af bjerget vi kom fra, og si det
mest storsliede syn, jeg har haft pd denne rejse: En snekappe af flere
halve snese sajeners tykkelse, hvorover bjergtoppen ragede op; den
standsede, ligesom afskdren, foran passet, og fra dens grund, indsprengt
som en hule, sprang brusende et veldigt vandfald frem: det var Selent-
shuks kilde?.

1 Souvenirs d'un officier ayant servi dans le Caucase (Brosset, Historiens
arméniens II) s. 5564—56. Mwrkelig ordret stemmer hermed falgende beskrivelse,
der gzlder en lidt senere rejse (Archiv fiir wissenschaftliche kunde von Russ-
land XV [1856] s. 141): die erzéhlung eines reisenden, der vor kurzem die
quellen des Grossen Selentschuk-flusses besuchte: ,Im jahr 1853, gegen ende
des juni — schreibt er — stieg ich von den schneebedeckten hohen des ge-
birges in die schlucht des grossen Selentschuk hinab, welche die bergvélker
Endjik zu nennen pflegen. Am rande des abhangs, auf die nordliche seite des
bergriickens, sieht man einen schwarzen granitfelsen von viereckiger gestalt, der
von schnee frei ist. Diesem felsen néherten sich meine gefibrien, sowol
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Det fremgér al disse efterretninger, at folkestammerne taet ved
Elbrus tror at en megtig 4nd eller guddom har sin bolig pa
fjeeldets top eller ved den der udspringende flods kil-
der; naturlig nok tenker de sig ham i en si meget storre maéle-
stok som alt her er hevet over menneskeligt mil. Han er ikke
blot den som man bringer offer for rejselykke pd den farlige feerd
over fjeeldet og blandt fremmede stammers omstrejfere (sidan som
s& mange folkeslag kender offersteder med stedlige veetters dyrkelse);
men han er selve den meegtige guddom der har menneskers liv
og dgd og hele velfeerd i sin hand, derfor bringes ham ved nyt-
drstid ofre for det kommende ars lykke. Han er den utilnerme-
lige and eller dndekonge pé snefjeldet, hvem menneskene bringer
ofre pa det yderste sted, hvortil de kan néd. Kort sagt han er en
rent hedensk guddom pi fjeldtoppen, hvis dyrkelse med sejhed
har holdt sig under en skal af kristendom og senere af muhammedan-
isme hos disse kavkasusfolk med deres utrolige vedhaeng ved gam-
meldags livsformer.

Sammenligner vi nu dermed sagnene om denne ksempe der
vilde treenge ind til flodens kilde pd fjeeldtoppen, men af ,den
store Tcha* blev lenket til klippen i klaoften, da passer de to
forestillinger sammen som laget til sesken: keempen vil treenge
ind deer hvor guddomsboligen og hele udspringet for flodens kraft
er; derfor overvindes han og bindes af den guddom som rader
derinde. Det er ikke de kristnes eller muhammedanernes ene
himmelske gud; det er Elbrusguden, der er hans fjende.

Billedet af denne Elbrushersker fuldstendiggbres gennem en
reekke treek, samlede af S. Farfarofski i en afhandling ,Kavkasiske
sagn om Elbrus¢, 1908 (Sv. Mat. XXXVIII, 1, 99—107). ,Det
eneste af tusend bjerge“ kalder de indvandrede Tartarer fjeeldet;
Tjerkesser og Kabarder kalder det ,De saliges bjerg®, ,Verdens-
herskerens og &ndefyrstens trone*. Snart fremtraeder fjeldets
hersker i fugleskikkelse: en meegtig grd fugl Simurg, mange &r-

Muselménner als christen, und begannen mit blicken der tiefsten andacht ei-
nige kugeln oder ein messer in eine kleine vertiefung hineinzulegen. Auch
mich veranlassten sie dem berggeist ein dhnlicher opfer zu bringen, damit er
uns ohne hinderniss das gebirge zu iibersteigen erlaube und uns wild entgegen-
sende. In den felsenspalte lag eine menge pfeile, kugeln, messer, degenklingen
und zweischneidige schwerter, dic dort seit undenklichen zeiten rosten. Aber
kein einziger bergbewohner wagt dieses heiliglum anzutasten, um den berg-
geist nicht zu erzirnen.* — Man kunde nmsten tro her at have et lidt frit ud-
drag af v. Turnaus bespg 1836; men afhandlingen er udgivet 8 &r forend
v. Turnaus erindringer blev trykte.
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tusender gammel; med det ene dje ser den mod fortiden, med det
andet mod fremtiden. N&r den heever sig pd sine meegtige vinger,
skeelver jorden, bjergstormen lofter sig, havets bslger bruser; nédr
der fra Simurgs sneds:kte trone lyder klagesange, da forstummer
skovens fugle, da bojer markens blomster deres hoved, bjeerg-
bakken bruser vildt, og Elbrus’ top dmkkes af skyer; men nér
der fra Elbrustoppen lyder paradisskénne toner, da klarer himlen
op og stréler i det dybeste bla, solstrilerne gloder i Elbrustoppens
diamanter, blomsterne blomstrer og fuglene kvidrer.

Snart tenkes Elbrusherskeren som en mere menneskelig her-
sker. ,Efter Kabardernes overlevering lever pd Elbrus Djin-pa-
dishah, indernes fyrste og fuglenes hersker; han ejer vidunderlig
seevne til at se ind i fremtiden. Ogsd han havde i et eller andet
forsyndet sig mod Tcha og véd at denne til straf vil samle
frygtelige keemper fra de midnatsmorke egne, som skal undertvinge
hans morke hdjt over skyerne ragende rigel. Pint af uro hsver
den grihdrede olding sig undertiden fra sin jerntrone og kalder
fra alle hoje og afgrunde i Kavkasus heerskarer af ander frem iil
vern mod disse ksmper. Jorden skeelver under deres flugt, af
deres vingeslag haver stormen sig, blomsterne visner, strommene
svulmer, bjergene deekkes med tdge, klipperne skeelver og stonner,
tordenen ruller, og alt indhylles i tige®.

»1 utallige overleveringer fortzlles om den ,vise’ (sandsigende)
rost, der advarer folk mod at stige op pd Elbrus’ fop. Ismr
hyrder og jegere farer med sddanne sagn; og blandt dem har
dyrkningen af bjergherskeren holdt sig il vore dage: han hersker
i sit rige, han sender sne og snestorme, og slynger she og sne-
skred ned fra hojderne; ve den som uforsigtig eller overilet kom-
mer til greenserne af hans rige! mange forteller ogsd nu til dags at
de har hert hans stemme.* ,Khanen pd Krim Shagjin Gjirjei vilde
op pi Elbrus’ top; da han efter lang opstigning nermede sig det
forjeitede mal, bed bjergboerens ,vise' rgst ham at vende om.“
Kabarder og Tjerkesser tror ikke pd evropwmiske bjeergstigeres op-
givelser at de har besteget toppen; ,bjergherskerens rest tillader
ikke nogen dedelig at betreede hans rige.*

Muselmeendene tror ,at der bag Elbrusklsften findes porte
som forer ned til dndernes land, djinistan, hvor der lever evigunge

t Her blander sig muhammedanske spddomme om Gogs og Magogs her-
folk med indtrykket af Russernes erobringer i Kavkasus.
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fortryllende piger. De kristne tror at man fra Elbrus’ top kan
se ind i paradiset, men den som ser derind bliver blind.

Kort sagt fjmeldets veelde, men endnu mere dets utilgangelige
herlighed er grundtonen i hele kresen af dets mytiske forestillinger.
Men ,den bundne jette* er i vor ,type IV¢ netop det klareste
udtryk for denne tankegang. Sagndannelsen mé std pi skuldrene
af denne hjemlige sagndannelse, og sikkert gi tilbage til tider der
ligger forud for kristendommens forkyndelse i disse egne.

Ejendommeligheden ved disse sagn fra egnene tset under El-
brus er at de har si mange typer pd et forholdsvis lille omréde.
Der réder ingen almenforestilling om jeettens synlige tilstand og
hvad pinsel han lider. Leenket ved kilden, eller med det henlagte
sveerd, eller med sporsmélene om planteveekst, higer han overalt
efter det han ikke kan nd; stadig har han den lidelse som
kan omsmites i episk form. Selve hakningen af grib er en
del af et sagn, slutning pd beretningen om hans dristighed at
treenge ind i bjerget. Kun undtagelsesvis forekommer et treek,
der har sin betydning i én sagnhandling, som udmalende trak i
en anden; og intet synshillede af den bundne jette er fwmlles for
dem alle. I den frodige sagndannelse, som vi treeffer her i Elbrus-
dalene, har man ligesom aldrig haft tid til at sld noget bestemt
synsbillede af ham fast.

Hvad derimod er fmlles er forestillingerne om hans natur-
bundethed: drén og sténnen og sliden i lenkerne si jorden
rystes. De findes ikke i alle opskrifter; men de findes i s& mange,
at de viser sig at veere fwmlles for alle Elbrusstammer. Her har
vi ojensynlig det naturgrundlag, hvoraf de udformede opirin er
groet frem.

Udspringet til denne bundne jetteskikkelse taber sig altsa i
en fjeern tids naivi-mytiske opfattelse.

Hvad senere tider har haft at fgje til, er forholdsvis lidt.
Efter at Tjerkesserne (i 16de édrh.) er begyndt at gd& over til
muhammedanismen, har de i Elbrusksempen set den muhamme-
danske Antikrist, Deddjal. De to skikkelser er groft sliede sam-
men i Tedzem (Il a), flygtigere blandede i Dachkal (I); den ,en-
Ojede keempe“ (IV) har lant et treek fra samme kilde. Men uden-
for tjerkessisk synes denne identificering ikke at nd; og selv her
er den sket ved en rsmkke spredte lan uafheengig af hinanden,
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altsd snarest i en ret sen tid. Fraset dette nye ldn stdr han kun
som den navnlgse, ikke bestemt ved bensvnelse, men ved sin for
alle velkendte plads i fjeeldet. — Med lignende fiygtighed optreder
hans trods mod den store Tcha; den eneste gang den virkelig
fir mytestof til sig, er dannet af treck som rgber deres udspring i
en ganske anderledes primitiv religion end engudsdyrkelsen.
Netop dette flygtige forhold til hojere religioner vidner om
Elbrussagnenes nmre sammenhseng med eldgamle trosformer.

§ 3. Heltesagn syd for Elbrus.

Syd for Kavkasus meder sagnene om den bundne jette ikke
i sadanne enkeltoptrin som p& nordsiden, men i sammenhengende
forteelling. I @st, hos Georgierne, har den legendeagtig karakter;
hos de vestlige folkeslag har den preeg af heltesagn. Han har
altid et bestemt navn, i den georgiske overlevering altid Amiran,
derimod er detie navn ikke gennemfert hos de folkeslag der bor
ved udkanterne.

Til forestillingen om den leenkede keempe herer sidanne traek
som en vidunderliz hest, overnaturlig fedsel, troldekampe (eller
kampe mod landets fjender), — ting der i og for sig ikke har med .
ragnarok at gére, men som kommer til at gve sin indflydelse pa
de andre sagns bygning; navnlig pd grunden til hans fengsling
og hensigten med hans frigivelse.

Felgende forteelling fra Svanerne (et gammeldags folk i bjerg-
dalene teet indunder Kavkasus lige syd for Elbrus) turde i sin art
veere af de mest typiske; med hensyn til enkeltheder er der et
ikke lille spillerum fra opskrift til opskrift:

Svanisk. 1) Overnaturlig fedsel: Fra toppen af bjerget Jalbus
(Elbrus) herte man ved demringstid fortvivlede skrig. Smeden Darjedjan,
som boede ved bjergets fod, banede sig da ved hjelp af spade og broek-
jeern vej til toppen; fra den kan han se ned i en dyb afgrund: pid en
guldklump ligger en smuk kvinde og greeder og skriger, bjergene rundt
om er strgede med guld. Smeden gir ned i afgrunden og spirger hvad
hun jamrer for. Hun er selve Guds kone, men er ,udstedt fra himmelen
pi grund af en eller anden forseelse¥. Der kommer -elskovsforhold
mellem de to. Smedens kone fatter mistanke ved hans hyppige fra-
vaerelse, felger manden og treffer dem sammen. ,Hun fir pd en eller
anden mdde at vide, at hele hendes (den skénnes) kraft og fortryllelse
afhenger af hendes yppige hir, der breder sig som et twt net over hele
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hendes legeme; engang da den skiénne sov en dyb sévn, sneg smedens
kone sig hen til hende og rev hdrene af hende. Da den skdnne vignede
og s& at hun havde mistet sit har, kalder hun smeden til sig og siger
at hun snart md de, og derfor anmoder hun ham om at skille hendes
underliv og tage barnet ud derfra, det barn som tilherer dem begge.
Smeden vil ikke. S& &bner den skdnne selv sit liv, tager barnet og
giver det til smeden med de ord: Tag det og leg det pd en korsvej,
det skal nok selv sorge for sin opveekst! Smeden gjorde det siledes.®

2) Kristi gudsdn: ,Engang gik Jesus Kristus, den hellige Georg
og en af englene forbi det sted hvor barnet 14 De debte barnet og
kaldte det Amiran. Desuden tilfgjede de: Dersom Amiran tre gange
bryder sit givne ord, er han i djevlenes magt! Vandringsmesendene gik,
efterladende barnet pi stedet. Efter dette begyndte Amiran at vokse
ikke i dage men i timer. Snart var han en fuldvoksen mand og blev
umédelig sterk.©

3) Loeftet kempens ben: ,Engang gir Amiran hen ad vejen
og meder et optog: en arba kommer ksrende forspendt med tolv par
okser, pd arbaen er en kiste af umadelig storrelse, og i kisten ligger en
keempe; hans ene ben sleber pd jorden og efterlader en dyb fure i
den; bag efter kisten gdr en skare mennesker og strmber af al magt at
leegge koempens ben op i kisten, men til ingen nytte. Sammenhangen
var den, at da denne kmempe blev syg og merkede at enden nermede
sig, lagde han sig i forvejen op i kisten, da han vidste at ingen vilde
veere i stand til det ndr han var ded. Amiran tradte til, greb med den
ene hind om benet og pressede det op i kisten.“ [At trykke kempens
hand]. ,Kempen blev glad og sagde til Amiran: Giv mig din hind,
bror! Men Amiran giver ham en sten i stedet. Keempen klemmer den
til stev og ber ham pi ny at give ham handen. Amiran reekker ham
et tykt stykke egetrse. Men han klemmer traet til en span. Til sidst
giver Amiran ham hinden; kempen klemmer den, og den viser sig
altsd hirdere end stenen og treeet. ,Ktempen siger da til ham: Denne
din hénd skal visne dersom du ikke opdrager mine stnner!*

4) Amiran bryder sit ord: Amiran opsegte kempens sonner
og opdrog dem. En gang pd jagt faldt han i en dyb sévn og de holdt
vagt over ham. Pludselig viste der sig en mengde dyr, som omringede
den sovende Amiran, men de skod lgs pi dem og drmbte dem alle.
Amiran vigner og ser den store blodpsl omkring sig; han tenker:
Disse unge kunde vel ogsi finde pd at sl mig ihjel! Og uden at be-
tenke sig drebte han de to unge. Siledes bred han sit ord forste
gang; og djevlene begyndte da at forfalge ham.

En gang pd jaglen sov han igen, og hans hest Rashi vigede over
ham. En mengde djevle omringede ham, men Rashi vekkede ham i
tide. Djevlene leb bort og skjulte sig. Amiran troede ai hesten be-
drog ham og slog den ned. Men si kan jeg ikke mere vekke dig, selv
om djeviene =der dig, sagde Rashi. Nej, jeg handlede i vrede, jeg skal
ikke sli mere, sagde Amiran. Atter faldt han i sdvn, djevlene sprang
frem af buskene og omringede ham. Atter vekkede Rashi ham, djev-
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lene smuttede bort; men Amiran glemte sit givne ord og slog Rashi ned.
Saledes bred han sit ord for anden gang; ,meget snart efter bred han
det ogsa for tredje gang*.

5) Fanget af djmvlene og lenket: ,Da fik djmviene fuld
magt over ham. De mdlod sig i kamp med Amiran. Han drebte
mange af dem; men til sidst blev han s4 udmattet at han ikke kunde
rere sig. Tre djevle af de tilbageblevne greb ham ved arme og ben,
bragie ham op pa bjerget Jalbus’ top, kastede ham ned i en kloit og
bandt ham til en stor jernstolpe med en tung keede.®

6) Det henlagte sverd: ,lkke langt fra ham lagde de hans
sveerd, dog sidan at han ikke kunde nd det med hinden. Lige overfor
ham er til den samme peal bundet en tihovedet dev, som ogsd an-
strenger sig forgeves for at nd Amirans svierd med hinden: den af
dem som forst far fat 1 sverdet han vil sejre. Men det er kun muligt
for dem al nd sverdet, nar deres negle vokser ud. Svanerne, som
ensker at neglene skal gro hurtigst ud p& Amiran, skarer ikke deres
negle de fire férsie dage 1 ugen, i den fro at Amirans negle vokser ud
imens*®.

7) Udfrielsen standses stadig: ,Men se deite er ulykken:
sisnart Amirans negle er voksede si lange at han kan nd sverdet med
hinden, giver en lille fugl, der af djevlene er anbragt hos ham, dem
underretning derom. Djevlene kommer da og skeerer hans negle.“

8) Fremtidig udfrielse: ,Men for eller senere bemsgtiger
Amiran sig sveerdet, dreber deven og udfrir sig selv; da kommer der
gyldne tider bade i Svanerlandet og alle andre kristne egne.* (Svor-
nik Mat. XXXII [1908] 2, s. 141—44; ,nedskrevet i landsbyen Maglag i
distrikiet Kutais efter den svaniske arbejder Margian.*)

Vi har her et heltesagn for os med en i mange henseender
fortreeffelig bygning. Handlingens led er knyttede i hinanden ved
advarslen mod at bryde sit ord, og hvert led forer frem mod den
afgorende begivenhed: hans lenkning til Elbrus. Heltens ene-
stdende styrke er den bmrende forestilling igennem alle optrin, fra
den overnaturlige fodsel og de overnaturlige faddere indtil hans
sidste udfrielse; virkningsfulde er sidanne scener som den hvor
den deende keempe krammer sten til grus og eg til spdn, men er
glad da Amirans hénd ligger i hans. En endnu langt naivere
plastik er der i scenen hvor han ene kan lofte keempens ben. Kt
tragisk motiv er indvesvet i hans heltekraft: den utilmodighed,
som si ofte er de sterke heltes ufuldkommenhed, ferer ham i
undergang. Men denne rige kunstnerske udvikling reber digtningen
som forholdsvis sen, mange slegtleds arbejde méd have aflgjret sig
for denne sammensatte bygning var rejst.

Den tanke hvorom det hele samler sig, er den forestilling at
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det er troldene der har leenket helten. Den samme tanke
meder ogsd i form af ef ganske kort og naturbundet sagn fra
egnen ved Kasbek:

[Ossetisk]. ,Efter bjergfolkenes overlevering skal toppen af Kasbek,
ligesom af Elbrus, vere swde for den for-adamske slegt diverne, som
henfaldne i synd blev forviste derhen af Gud. De blev bekempede af
keempen Hashenk pd hans tolvfodede hest, men de drabte ham med
stenkast; nu ligger han begravet i bjerget og nir han streekker sine
lemmer finder sneskred sted*!, — Det mi vare en misforstielse, at
jeetten er stenet ibjel og begravet, men alligevel rorer sig; meningen mi
veere, at troldene har veltet stenene over ham, og at han rerer sig for
at komme fri (jf. i § 13 den tyske jordskeelvsjeette, som den anden jwmtte
har valiet ,stenhavet* over).

Et fyldigt heltesagn fra Abchaserne (ude pd vestkysten, pa
Kavkasus-affaldet) er bygget over en lignende tilfangetagelse af de
mod ham kempende dnders flok:

Abchasisk. 1) Overnaturlig fedsel: ,1 gamle dage levede der
i Abchaserlandet en meget smuk ung pige af fornem byrd. Lige fra
barndommen havde hun givet Gud det lsfte at forblive jomfru hele sit
liv; foreldrene satte sig ikke blot ikke imod hendes eonske, men hjalp
hende tveertimod til at leve pid den mdade hun havde valgt. Men efter
nogen tids forlsb blev den smukke pige svanger. Forwldrene vidste at
deres datter var uskyldig deri, og afventede derfor rolig barnets fadsel.”

2) Tapperhed: ,Det var en dreng der kom til verden. Han
voksede ikke 1 dage men i timer. I ti drs alder s& han ud som han
var 20, og han blev hurtig den smukkeste iblandt ungdommen. Lige
fra barn af udmesrkede Abrskil, siledes kaldte de ham, sig ved tapper-
hed og mod fremfor sine jevnaldrende; han skdnede ikke sig selv i
farer, og nar nabofolkene angreb Abchaserlandet tog han en frygtelig
hevn over dem der hjemsegte hans fedreland. Gud vernede ham,
ligesom han veernede sit feedreland. 1 kort tid udbredte hans storveerkers
ry sig over hele Abchaserlandet og ud blandt dets naboer; hans lands-,
mend elskede ham, fjenderne frygtede ham; enhver Abchaser og mange
udleendinge gnskede at vare under hans veern.“

3) Trods mod Gud: ,Alt deite indgav Abrskil en sidan stoltheds-
folelse, at han begyndie at regne sig lig med Gud og derved kaldte
Guds vrede over sig. — Abrskil tilintetgjorde uden skinsel redhirede
folk med bld 8jne, sivel blandt fangerne som blandt sine egne lands-
mand, beribende sig pa at de kunde dede med &jnene sdvel men-
nesker som dyr. Desuden sdelagde han slegterne Ash-tshba og Kazba,
Han odelagde vinranker der hang som keader over vejen, dersom de
hindrede ham i at ride under uden at bdje hovedet. Spurgte man

! Merzbacher, Aus den hochregionen des Kaukasus (1901) 1 848, uden
kildeangivelse; indeholder ogsd megen anden tro om Kasbek.
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ham, hvorfor han bar sig sidan ad, sagde han, at dersom han red frem
uden at sgnderrive ranken, blev han nedt til at bdje hovedet forover,
og dette kunde se ud som han blev nedi til at have erbegdighed for
Gud. Gud forlangte at Abrskil skulde holde op med denne meningslese
odeleggelse af folk og planter, og fastsatte 40 bdjninger som han skulde
foretage, for at befri sin sjel for hérd straf. Men helten adled ikke
Gud og gjorde ikke en cneste bdjning; han gav som grund at alle men-
nesker viste ham ere, altsd var han hojere end alle mennesker og folgelig
lig Gud. Gud skénede lenge Abrskil, i det hdb at han skulde bedre
sig; men Abrskil fortsatte pi samme vis. Da blev Gud vred og be-
falede sine engle at fange ham for at han kunde fi den forijente straf.®

4) Fanget af dnderne og l®mnket: ,Fra det tjeblik da Gud
vrededes pd Abrskil, udvalgte denne sidste sig to steder hvor han kunde
veere uden fare: ett pd toppen af bjerget Uarsachu, og et andet pd en
ode kyst ved Sortehavet. Hvergang englene viste sig ved toppen af
bjerget, satte hans hest Arash i et eneste spring over til kysten af
Sortehavet; her hvilede Abrskil ud indtil englene kom, spiste noget mad
som han selv havde lavet af en vild fugl, imens gressede hans Arash i
det fede grees og drak havvand. Ndr Arash merkede englene nwrme
sig, sagde den til sin herre at han hurtig métte sidde op, og satte i eit
spring til toppen af bjerget Uarsachu. Deer hvilede Arash og dens
herre igen, indtil englene viste sig. I lang tid fortsatte englene denne
forgeves jagt pd Abrskil. (I landsbyen Gyp ved bredden af floden Ea-pvzv
kan man endnu se sporene af Abrskil og hans hest i klippen, Abrskils
fodsil har en lengde af tre kvarter, og et par tommers dybde). Da
englene ikke formdede at fange deres modstander, henvendte de sig til
en listig gammel heks med bon om hjelp. Hun gav det rdd at ud-
spende en oksehud pi toppen af Uarsachu og oversmiére den med et
glat stof. Da det var gjort, delte englene sig efter heksens rad i to
flokke; den ene skjulte sig nerved huden, mens den anden viste sig ved
kysten. Da kom Arash derfra og sprang ned lige pd den udspendte
hud. Den kunde ikke fi fodfeeste og styrtede, Abrskil faldt af og kom
slemt til skade. De skjulte engle kom frem og bandt helten. — Rygtet
om Abrskils tilfangetagelse kom til Abchaserlandet; stor blev gleden hos
de redhirede folk med de bli &jne; og, modsat, umuligt at beskrive
sorgen hos hans venner! De sogte af al magt at befri deres uerstattelige
forer af fangenskabet; men det lykkedes ikke, da Gud straks besluttede
at anbringe ham i en hule hvor enhver adgang til ham var afskdren.
— Englene overvejede lenge, men kunde ikke finde et sidant sted; til
sidst kom de til at tenke pd deres hjelper heksen og kom til hende
med anmodning om at udpege et sted dertl. Hun viste dem en hule i
nerheden af Tshilou, ved foden af Panavhjergkedens sidekamme. Denne
hule havde efter heksens ord tidligere tjeent som fengsel for en kampe,
der pintes i den i 300 ar og trods alle anstreengelser ikke kunde slippe
ud, pd grund af den gamle kones pdpasselighed, som var hulens vogterske,
sdlenge den nddige Gud ikke vilde tilgive ham og fage ham ud at dette
frygtelige feengsel. Ind i denne hule forte englene Abrskil med hans
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Arash og overgav dem til dens herskerinde. Denne sidste befalede de
at legge ham i lenker og vogte ham vel.*

5) Lenkens fornyelse: ,Fra det §jeblik begyndte den trofaste
Arash at slikke leenken, for at det kunde blive muligt at rive den over
nar den var bleven tyndere. Englene bragte glade Gud det budskab, at
de havde fundet et sted til Abrskil. Gud befalede at sige den gamle
kone, at hun ikke under nogen omstendigheder mdite indlade nogen til
ham eller give ham nogen fede for han var niet til fuldstendig anger.
Lenge pinte den gamle kone fangen ved ikke at give ham mad, men
siden fik hun medlidenhed med ham og gav hemmelig ordre {ll at man
skulde bringe ham fgde. Dette blev forebragt for Gud, og han for-
vandlede den ulydige kone til en lille hund. Den lille hund kunde kun
dbne munden og indtage foden i det &jeblik hvor Arash ved sin slikken
havde gjort lenken sd tynd som en silketrdd. Men si snart den lille
hund, pint af sult, dbner munden og sder, fir leenken igen sin oprinde-
lige tykkelse, og Abrskil mister habet om snarlig udfrielse.“

6) Besgget i hulen; kempens spérsmél: ,Lenge pintes
Abrskil i denne hule, men han glemte ikke sit feedreland; stadig drémte
han om det og han snskede meget sterkt at se blot én af sine lands-
mend, som kunde fortxlle ham om forholdene hjemme i fedrelandet
efter at han var bleven skilt fra det. Som sidan budbringer kom til
ham hans forste beundrer Djomlat (efter andre beretninger Saszukra Ant-
shabadze). Han tog med sig nogle dygtige forere og tolv @sler lmssede
med vokslys, og gik ind i hulen; dwrinde var morkt, men da de tendte
lysene blev vejen tydelig og vandrerne kunde bevage sig fremad. P4
nogle steder blev hulen si trang at de madtte krybe pd alle fire; andre
steder stgdte de pid brede marker og haver med alskens frugtirer. De
beveegede sig stadig fremad, — men uden spor af Abrskil. Da deres
forrad af lys slap op, rddslog de om hvorledes de skulde komme ud
igen. Da herte de til deres gleede Abrskils stemme langt borte; han
forklarede dem at det var forgmves at de streebte at se ham, ti jo ner-
mere de kom desto lenger ferte man ham bort. Under samtalen spurgte
han om [de fjendtlige sleegter] Ash-tshba og Kazba endnu levede i Ab-
chaserlandet, og om der fandtes redhirede folk med bld jne. Djomlat
svarede, at Abchaserlandet var i samme stilling som da han forlod det,
og bittert graed over sin verners skebne. Helten sagde med bitter grad:
Det ulykkelige Abchaserland er gdet til grunde. Vandringsmeendene
spurgte hvorledes de skulde slippe ud uden lys. Vend jeres smsler om,
sagde Abrskil, og hold fast i halerne; de skal nok fere jer ud. Efter
leengere tavshed hilste man farvel fra begge sider, og Djomlat begav sig
hjem med sine ledsagere; Abrskil blev derimod tilbage fuld af dyb sorg
over at det ikke var lykkedes ham at se sine landsmeend. Da Djomlat
var kommen ud af hulen, fik han at vide at han havde tilbragt tre dage
derinde. “

7) Stedfeste: ,Nu forteller Abchaserne at Abrskil er levende og
forst kommer fri nir den anden opstandelse indtreffer; men hans Arash
anser man allerede for ded. Ligesom min forteller Chumpria Tuzba

Danske Studier. 1913. 3
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saledes betroede ogsd mange gamle folk mig, at den lille flod som leber
ud fra omtialte hule, indtil den dag da Omer paschas krigsher kom til
Abchaserlandet forte moget bort fra Abrskils Arash; alisd var den den-
gang sidst i live.“ (Svornik Mat. XIII 2, 32 ff, optegnet af V. Garzkija,
lerer ved den otshemshirske skole).

Atter en fyldig heltesagnsagtig fortwlling, men af en anden
karakter end den for meddelte svaniske: en reekke mere last for-
bundne optrin, og for en stor del sysler de — ligesom smésagnene
nord for Elbrus — med keempens forhold efter at han er bleven
bunden. Kun en eneste forudgiende begivenhed fremirseder med
sagnagtig anskuelighed: hans tilfangetagelse af dnderne. Dette er
det for begge forteellinger felles hovedmotiv 1 handlingen. Her er
dog anderne guds engle, der skal udfere den himmelske straf over
den trodsige keempe; men rigtignok engle der i veesen er meget
langt fra forestillingen om Guds almeegtige vilje: de md hos en
heks spge den nedvendige vejledning i hvorledes de skal over-
vinde helten ved list. I si henseende kunde flokken af engle lige
si geerne eller rettere bedre veere en flok af dever. Grunden til at
de skal gwlde for engle i dette abchasiske heltesagn, er dels et
skeer fra den pstligere, mere legendariske form af jettesagnet, dels
at de talrige abchasiske opskrifter aldrig kender helten som trolde-
udrydder; det er sit folks jordiske modstandere han strider imod.

Om de efterfolgende optrin, keempens kar efter fengslingen,
skal vi siden tale i forbindelse med smdsagnene, hvor de ret-
telig har hjemme. Forelgbig er det os nok at lsgge maerke til
at der foreligger to fortellinger begge byggede over det motiv at
anderne (deverne) fanger og lenker helten, men afvigende bade i
heltens navn, og i alle enkelte optrin, — et meerkeligt vidnesbyrd
om frodighed i heltesagnsudviklingen hos fo hinanden ganske neer-
boende folk.

Med hensyn til hjemsted viser Abrskil-sagnet at forbindelsen
med Elbrus ganske mangler; en hule og et fodspor viser det som
knyttet til steder nermere ud mod Sortehavet. Vi mgder. her en
iagttagelse som vi ogsi kan gore mangfoldige gange senere, — at
hvergang vi kommer pd afstand fra de store fjeelde med deres
jordskeelvagtige ytringer, da gror den episke interesse for heltens
jordiske bedrifter frem; og omvendi: nir man meerker natur-
yiringerne af den feengslede keempe, da sysler tanken med hans
nutid og fremtid. —
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Troldekampen i sin simpleste form {reeffer vi derimod i fol-
gende stedsagn:

Svanisk. ,Fra de tidlige 4r holdt Amiran serlig af at gd pa jagt,
men desuden drebte han alle dever. Men en af dem, som boede i de
Ratshiske bjeerge?!, kunde han pa ingen vis fa fat i. Det tral sig engang
siledes at de medte hinanden ansigt til ansigt. Deven kunde ikke ud-
holde Amirans frygtelige blik, og lsb. Amiran for efier ham. Deven
leb i retning af Kutais, derefter drejede han ind mod egnen Chon, men
da han ndede bredderne af Zcheryvs-Zchal (biflod til Rion fra dens
hijre side), ndede Amiran ham og idet han trykkede ham ind mod en
klippe pd den modsaite bred, drsebte han ham ved et sted af knwmet,
Pa dette sted er pi den venstre bred sporene af Amirans fod endnu
synlige, og pé den héjre en klippe med en fordybning pd midien, dannet
— siges der — af Amirans kneested, alt oversmurt med den drabte
devs blod.* (Svornik Mat. XXII 2, 145—47; ,nedskrevet i Kutais efter
den svaniske lerer ved preesteskolen i Kutais Djonchotzel“). Det evrige
af fortellingen tilherer det legendariske Amiran-sagn; sluiningen: type V
I naste §).

I gstligere egne forekommer den af troldene indespeerrede
helt vel i et simpelt natursagn (det ovenfor meddelte sagn om
Hashenk fra Kasbek), men aldrig i den fyldigere episke fremstilling
som knytter sig til navnet Amiran. Jettekampene er her
hovedindholdet; en overnaturlig fadsel (ved en overmenneskelig
moder) tjeener som 4rsag til hans heltestyrke og til dels ogsd som
episk indledning til jettekampene:

Ossetisk. ,Hvorledes Amiran draebte jeiterne.® 1) Over-
naturlig fedsel: Rostom skyder pi jagt en hjort og steger keddet
i hule. Fra hulens mirke baggrund kommer en stor kvinde med
hugteender; han giver hende med af kesddet. Hun krever at han skal
blive hos hende; nedig samtykkede han, og fi minutter efter dede
han, dgende bad han hende at kalde deres sén med navnet Amiran.
2) Amiran seger sin far: Amiran jager, spérger sig selv: findes der
ikke andre mennesker? havde jeg ingen far? Skyder en hjort og gar
hjem at udfritte moderen, der endelig fortzeller ham sammenheengen.
Gar gennem mange lande for at finde sin hjemstavn. 3) Jeettekampe:
Kommer til en by, hvor kvinderne kogte ked i store kedler; de maéite,
nu da Rostom var ded, give dette som skat til syv luftjmetter; den eneste
mand de har, Usabi, er ringere end en kvinde. Amiran bliver natten
over i huset, skjult i et kammer og veebnet med Rostoms sveerd. Ned-
hugger seks af jetierne ved gildet, den syvende slap gennem taget og
f15) bort. Den undslupne jeette raner gennem luften deres kveeg; Ami-
ran slagter en tyr og dekker sig med dens hud; jetten bortferer den

! Om landskabet Ratsh, sydest for Svanerlandet, se ovenfor s. 11.
3*
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til sin bolig, han gemmer sig bagved Usabi, der stdr bunden til slagining;
brydes med jetten og fwmlder ham, tvinger jettemoderen til at udlevere
skattene samt den rem hvormed jwmtterne laver sig vej fra himlen iil
jorden. .S& vandrede han ned til jorden med skattene og den frelste
Usabi. (Svornik Mat. VIl 2, 20 ff; > Hahn, Aus dem Kaukasus, 1892,
8. 109—113).

Georgisk (fra Gori), opskrift 4 af Amiran-legenden. 1) Overna-
turlig fodsell: Rostom jagede pd et bjerg, og kom nmrved en bolig,
indvendig forgyldt, men udvendig overmalt med jord. Da han sigtede pd
en hjort, kom en skon jomfru og rabte til ham: Drab ikke hjorten, det
er min ko! Han forlod dyret og gik til hende og giftede sig med hende.
Nogen tid efter drog han bort og sagde til afsked: Du vil fede en sbn,
kald ham Amiran. {[2) ,Jesus Kristus viste sig og debte drengen®, —
18nt fra den legendariske form.] 3) Faderhevn og troldekamp:
Amiran drager ud at finde sin sin far, kommer endelig til det hus, hvor
han har boet; farbredrene siger, at Rostom er bleven drabt af kemper,
og at de nu sidder inde i huset og driver spot med hans jordiske
levninger. Amiran drazber dem ,hurtig og jorder si sin faders lig.
4) Dragekamp: Amiran vandrer, med de to farbredre som stumme
tjeenere, til landet Filik, Undervejs drmber hanto drager i et paretre, men
sluges af den tredje, skeerer sig dog ud af dens bug. 5) Lefter den
dpde keempes arm: Ser i Filik en ded kempe fores pd en arba, armen
hanger ned og danner en hel fure i jorden; ksempens mor kalder ham
til at lefte handen op. Amiran lefter den op. Du er skyld i min stns
ded! rdber hun; var jeg ikke i denme stilling skulde jeg vise dig hvad
kempekraft er! — [Slutningen tilhsrer den legendariske form (kamp mod
Kristus, og leenken fornyet) og henger kun lest sammen med det gvrige].
(Svornik Mat. I 2, 158 —60; optegnet Gori 1881 A. Djavachov; > ,ge-
orgisk A“ Krohn 147).

En sterkt afvigende type er Amiran-sventyret: Amiran
drager ud, vinder sig en brud og feelder trolde; et par bredre
folger med som hans hjelpere. Denne type indeholder altsd gengse
eventyrmotiver; den er, ifslge en udgivers meddelelse, ligefrem
overfgrt fra en anden helt, Rustjavel, til Amiran.

@, imeretisk: 1) Amiran Jesu Kristi gudson, far sverd: drag
det kun ndr du erined! 2) Vundet kongedatter hinsides havel:
Amiran drager ud, fir undervejs kemperne Tarijel og Ivlian med; heks
givéer dem vidunderheste og falger med; hesten ,Fyrig* seetter i ef spring
ud over havet til slottets dor, han setter efter flere oplevelser tilbage med
Tamara pd hesten hos sig, forfalges af hendes fader og hans heer, Gud

! Herforan stdr, at de var tre brpdre: Rostom, Badri og Usup [0: levn
af den heltesagnsform der nedenfor omtales], og at han var sidan kraftkarl at
nir han slog sig i hovedet og skreg kom ksmperne fra alle steder i den egn
og bragte ham skat.
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skaber en feestning for Amiran; han gor udfald men kan ikke felde kongen,
der springer kun gnister af hans pande; da rdber Tamara ned til ham
at en elefant skal man drebe fra neden; ved at folge ridet faelder han
faderen, der der under forbandelse af sin datter; Amiran skenker heksen
slottet, takker ledsagerne, og vender hjem med sin brud. (Svornik
Mat. XXXIT 2, 148—51).

b, imeretisk. 1) Amiran og hans to bredre, Badri og Jusup, er pa
jagt; overvunden dev lover ham at hjmlpe ham til at vinde den skénne
me bag havet. Devens mor opbrender skoven med sin ildinde, men
Amiran er uskadt. 2) Dragekamp: Kongedatter ved kilden skal sedes
af havuhyre; han veekkes ved hendes tirer og skyder det en pil i hjertet;
anden gang vigner han forst, da det er sid ner at det sluger ham.
Uhyrets moder rider det at sno sig om den hellige Elias (!) for at fa
styrke &l at fordoje Amiran; Badri hugger dets hale af, Jusup riber til
ham at han skal skere sig ud med kniv. Skal have kongedatteren, men
da han allerede har kaldt hende sin sester, veelger han i stedet — efter
hendes rdd — en flyvende hest. 3) Vundet havkongens datter:
i ett spring over havet og bort med hende, kongen og heren efter ham,
sveerdet bider ikke i hans pande, men pi datterens rid hugger Amiran
fedderne af ham. 4) Barn kommer op af blodpelen, ber for sig men
dreeber i det samme Amiran. Hun dreber museunge, ser gammel mus
gire den levende med en urt; pd samme vis vekker hun da Amiran til
liv. (Sv.Mat. XXXII 2, 1562—57).

¢, svanisk. 1) Sxlsom fedsel: Amirans moder skal fade, beder
deende om at skere barnet ud af hendes liv og lade det ligge en maned
i en lille okses bug, dernest at pakke det i vugge og stille den ved Jaman’s
(stedets herskers) kilde. 2) Kristus deber ham med navnet Amiran,
3) Opvekst, fostbredre: Kvinderne henter vand ved kilden og bar-
net knuser deres krukker, Jaman tager barnet hjem med sig i sit stovie-
skaft; da hustruerne drog fodttjet af ham faldt det ud. De bestemmer
barnet til at veere tjmner for de to herskerstnner Vjisib og Badri, men i
stedet for at vugge dem stikker han dem med sin syl; giver sig selv
tilkende som Dals og Darjelians son; slutter broderskab med de andre to.
4)Hentet herskerens 6je hos trolden: De mishandlede jeevnaldrende
siger, at de hellere skulde hente deres faders dje; en trold havde péilagt
denne at hente en mengde brende hvert ir, og da bhan ikke kunde det,
métte han leskebe sine sonner med sit hojre Gje. De prever forst deres
kreefter ved at knmkke mellestene og giver sig s& pd vej. 5) Drage-
kamp: tre uhyrer imod dem, de drxber det rede og det sorte, men
det grd sluger Amiran; det vil sno sig om stolpen i sit hus, men brg-
drene kalder Amiran til at vdgne og skere det op med sin diamantdolk.
6) Mg friet fra trolde: ni devers gird med mandehoveder pd stager,
af devernes sesters bejlere; dreber med hendes hjelp dem alle; hun
danner dem bro over floden med sit hir, men Vjisib hugger broen over
med sabelen, s& hun ikke kan foige. Hun forbandeér ham s& han ikke
skal have ro fer han eegter ,Lysmeen“, Kjaklozai’s datter. 7) Anden
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me friet fra trolde: P& himmelhtjt bjerg sidder en dev, verdens-
altets hersker, og spinder irdde; de besgger ham, skal sdes nwmste dag;
devens sester, som var smedet i lenker i bendyngen, viser dem hans
diamantsabel, Amiran overhugger hendes lenker, og hugger devens tolv
hoveder af; stolpe med mennesketjne midt i huset, gverst Jamans &je i
guldeske. 8) Hentet ,Lysmsen® i himlen: hesten beder ham give
den et hirdt slag, den flyver til himmels med ham, han overhugger kee-
derne der bar ,Lysmpens® leje, det falder til jorden med hende. Neeste
morgen omringet af her, de to bredre falder men Amiran nedhugger
heren; ,Lysmgen® bringer dem til live med det vand hvori hun har vasket
sig. — Spegende slutning: fortelleren var med ved deres bryllup. (Sv.
Mat. X 3, 6—11, ,nedskrevet af lerer ved den luchvanske landsskole
D. Margianji fra S. Mulach®).

Som tilgift meddeler jeg en georgisk opskrift, hvor det heroiske
og det legendariske Amiran-sagn er forenede, men siledes at det
forste har fortellerens steerkeste interesse. Jeg meddeler nogle
partier ordret, dels af prosaforteellingen, dels af de indstrgede digte:

d, georgisk (opskrift E af Amiran-legenden). 1) Selsom fsdsel:
»Amiran var yngste stn af Sulkalmach og Daredjana, hans bredre hed
Badri og Usip. Amiran blev fedt da formldrene var i fremrykket alder;
moderen holdt swrlig meget af ham, derfor begyndte man at kalde ham
Daredjana-sénnen.* 2) Kristi gudsdn: ,Amirans gudfar var Jesus
Kristus; han gav sin gudstn hurtighed som et rullende hjul, dristighed
som ct sneskred, kraft som tolv par gksne og befler, gang som en ulv,
endelig: fattigdom og svaghed i barndommen, men et krigersk liv i mand-
dommen.* 3) Opvakst: Faderen ded kort efter hans fedsel, dever
gdelegger arvegodset, og moderen der af sorg; men Amiran voksede si
jorden skalvede under hans kraft; s.eder hver middag to bsfler o.s. v.
Hans broder Badri lignede en ung pige, Usip krystallets hardhed, men
Amiran lignede mérke skyer fyldte med regndamp, og hans tender var
af guld. 4) Den overvundne devi viser ham vej: De forfelger en
hjort pa bjerget Algetskaja, finder krystaltdrn, Amiran sparker veeggen
ind, og fandt der den dede Zamzun, en skrivelse lovede hans spyd til
den der havnede hans ded, og hans hustru og hest til den der begra-
vede ham. Amiran finder den plumpe devi, overvinder ham i brydetag;
trolden beder for sit liv og lover at fore ham til den unge Kamar hin-
sides havet. 5) Dragekamp: Han afhugger deviens ire hoveder, ire
slanger kommer ud af blodet og Amiran lader dem, trods bresdrenes ad-
varsler, lsbe. Snart kommer tre store drager syngende hen over mar-
" kerne imod dem. Amiran dreber de to, men sluges af den tredje; den
vil sno sig om en pel, hvor den plejer at slynge sig om for at knuse
sit slugte bytle, men advaret ved Badris rdb spratter han dragen op med
sit svaerd. Usip spottede over at han i dragens bug havde mistet hiret,
men Badri fulgte ham til en mand Igri der lavede ham nyt. Drwmber et
hus fuldt af devier. 6) Henter prinsessen hinsides havet: svem-
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mer over pi sin hvide hest, hun var ved at vaske sit indbo, han slir et
beger i stykker, indboet fiyver op til himlen og mlder hendes far om
den fremmede. Amiran til hest med hende; uvejrssky af forfalgende
fjender; nedhugger dem alle, faderen dog forst da hans datter giver radet
om hvor han kan sires. 7) Genoplivelsen: Finder bredrene drambte,
og gennemborer sig selv; Kamar draber en museunge ved ligei, dens
moder tryller den til live med en urt, Kamar efterligner det.

8) Loaftet kempens ben: Amiran meder et sorgefog, en vogn
med tolv par sksne forer liget af Ambri, hans ene ben sleber pd jorden.
Den dedes moder opfordrer Amiran til at legge benet op, men han kan
ikke. Hvordan kunde du tenke pd at sammenligne dig med ham, da
han var levende, ndr han som ded har sejret over dig? Amiran synker
hen i sorg, men Gud giver ham styrke som tre strémmende vande og
ire sneskred.

9) Udesker Kristus, bundet ved list: Foler sig sd sterk at
han udesker selve Kristus; Kristus svarer at man ikke skal stride mod
sin gudfar; Amiran treenger pi. Kan du f4 denne op af jorden, er sejren
pa din side, siger Kristus, og stikker sin stok i jorden. To gange treekker
Amiran stokken op og sperger hvorfor Kristus driver lojer med ham;
men iredje gang stak Kristus stokken ned og befalede den at skyde grene
og omfavne al verden og dens stamme at gro op i himlen. Forgmves
prover Amiran at drage den op; ,da forbandede Kristus Amiran og bandt
ham til et tree.*

10) Amirans pinsel: ,Over den bundne Amiran lagde Vorherre
bjerge med sne og is, nemlig Mkinvari (,det hvide bjwrg® o: Kasbek)
og Gergeti, for stadig at udelukke ham fra muligheden af at kunne se
himmel og jord, lys og glede. Gud fastsatte til nwring for ham én
portion brgd og ett beeger vin om dagen; en ravn bringer ham det.“

11) Lenken fornyet: ,Hos Amiran er en hund, der er fedt af
ravoen; hunden slikker ustandselig den rustne keede, hvormed Amiran er
bunden, si& den bliver tyndere; han lever i hibet om at den en dag
brister og han far sin frihed. Men det er ikke bestemt Amiran at fi sit
hab opfyldt; ti skeertorsdag morgen slir alle georgiske smede med ham-
meren pi ambolten, og lenken der er ved at briste fir sin styrke igen,
Amiran falder igen hen i sin sorg.“ 12) Det henlagte sverd. ,lkke
langt fra Amiran ligger hans sveerd, ogsd rustent og skimlet; ogsd sveerdet
greeder over sig selv ligesom dets herre.* 13) Bjerget adbner sig:
»Bjerget Gergeti dbner én gang om &ret doren til lyset for Amiran, men
Amiran er ikke glad, lysets strdler fornyr de smerter af tungsind og
lidelse, som allerede er blevne kolde.* 14) Stedfeste: dragen. ,Pa
bjerget Gergeti er en forstenet drage, den kom derop for at opwede den
lenkede Amiran, men Gud forbandede ogsid den; den ligger forstenet
inde i sin hule, uden at breendes af sol eller piskes af storm, ingen regn
vaeder den og ingen vind svaler dens pande, ingen stenbuk eller ged ser
ned i dybet til den; omkring den sveever kun forbandelsen, dsden og
forladtheden.® 15) Udfrielsen: ,Kristi sidste dommedag er grensen
for Amirans lidelser; da fir ogsd han sin frihed. Her en hemmelig rost,
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som kommer fra den gradende klippe: Glad jer ikke, demonmer! En
gang til skal I se Amiran, kledt i brynje, med sverd i sin hénd, for-
felgende og.sliende jer med sin megtige hind!* (Sv. Mat, XXXII 2,
158 —67, optegnet af M. Djanashvili; < bladet Iveria 1889 nr. 239—41.
244—4b; [> Krohn 148, opskrift E, kort udtog]).

Der findes altsd tre hovedtyper af den sydkavkasiske helte-
digtning om Amiran (eller helt med lignende navn):

1) Helten fanget og leenket af deemonerne. Udfert til
. heltesagn hos de vestligste folk, Svaner og Abchaser; men som
stedbundet natursagn i Midt-Kavkasus (Kasbek).

92) Helten som troldeovervinder. I et svanisk smisagn?,
episk rigt udformet og knyttet sammen med faderhevn (idet han
gores til sén af Persernes og alle Kavkasus-egnenes berémte helt
Rustem) kun hos de gstligste af Georgierne og de nsrboende
Osseter.

3) Helten som bortferer af havkongens datter, under-
tiden ogsd dragedreeber. Imeretisk, svanigk, undtagelsesvis georgisk.
(Amiran-seventyret).

1ste heltetype er utvivlsomt udgéet fra et simpelt natursagn
fra fjeeldene, om den indespeerrede keempe der rerer sig ved fjel-
dets rystninger. Den er et selvsteendigt sagn til forklaring af dette
naturfeenomen: jordskselvs-keempen i bjerget kan enten taenkes at
veere lenket af en steerkere eller mere guddommelig hersker over
fjeeldet (vor type IV i forrige §) eller at veere overveeldet eller over-
listet af en hel flok af hjeergets trolde. Hvilken af disse forkla-
ringer man kommer til, vil veesenlig afheenge af de mytiske fore-
stillinger man knytter til fjwldet. Ved Elbrus med dets sterke
dyrkelse af bjergkongen er ,type IV* pé sin naturlige plads; ved
Kasbek, der mere stir som troldenes bolig, er ,heltetype 14 den
naturlige forklaring.

2den heltstype, Amiran som jesttedreeber, kan synes os darlig
at passe sammen med forestillingen om ham som en i bjerget
indespeerret jeette. Men typens fremkomst bliver naturlig, hvis den
har 1ste heltetype til sin forudseetning. Ksmpens rolle som over-
vunden af troldeflokken kreever — om man skal fatte digtersk
interesse for ham - at han tidligere har vundet store sejre over
dem. Hermed stemmer typens forekomst hos de gstlige Georgiere

1 Hans kampe mod landets fjender i abchasisk overlevering er egentlig
sidestykke hertil, dog uden bestemte enkeltheder.
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og deres naboer Osseterne; disse sidste har sikkert 14nt denne helte-
verden fra Georgierne, men pa et =ldre, mere ublandet trin end
vi nu har den i georgisk. '

3dje heltetype gelder det samme om; den skaffer Amiran de
personlige storveerker i jettekampe. Og stedlig er de to typer va-
rianter til hinanden, den ene vestlig, den anden gstlig. Men ind-
holdet af den sidste har mere preeg af folkemventyr, og er et lige-
frem ldn fra en anden heltedigtning.

Det er da dbenbart al vi stir overfor en seerudvikling pa syd-
siden af Kavkasus, og at dens udgangspunkt er en egen form af
de naturbundne jeettesagn, — dog ikke noget af dem der grup-
perer sig om Elbrus.

Hertil fojes sd andre treek, der giver fylde og sammenheng i
hans helteliv. Mest udbredt er den overnaturlige fgdsel, som
bade i @st og vest gir ud pa at en jordisk mand treeffer en bjeerg-
kvinde og bliver fader til hendes barn: sdledes forklarer sagnet
hans umédelige styrke.

Som en meget sjelden variant hertil optreder den tanke at
Amiran er Vorherres gudsén, og derved forudseettes at have fiet
sin styrke i gave. Dette er derimod et sidende treek i den ost-
ligere, legendariske form af sagnet, og md vaere sivet ind derfra.

Det abchasiske heltesagn har derimod en afvigende form af
den overnaturlige fodsel; det overmenneskelige ligger i heltens
fiedrene udspring: en jomfru er pd en eller anden mystisk made
bleven frugtsommelig. Dette ser ud som et blot rodskud af samme
grundidé; men det kan godi veere at sleegiskabet er langt nermere
end det ser ud til: Abchasernes meerkelige lyst til at unddrage sig
fra troldeforestillinger kan- veere drsagen til denne afvigelse fra
normalformen.

Et andet seertegnende heltemotiv er det at helten skal lsfte
den dede keempes arm (eller ben) for at liget kan fores hee-
derlig til grav. I heltesagnene forekommer det séledes at han ud-
forer veerket som en prove pd sin kraft (og vel tillige visende hans
hensynsfuldhed med at skaffe den afdede vel i jorden); i Amiran-
legenden optreeder det med sd at sige forandret fortegn: Ami-
ran kan ikke lgfte armen (eller benet) pa den dede, og dette giver
anledning til en eller anden forbindelse med legendens religigse
hovedianke. 1 hellesagnet har vi optrinnet i to af opskrifterne:
i georgisk (,A*) lofter han armen op og dette giver anledning til at
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keempens moder udtaler at han méd vere drabsmanden (siden
ingen anden har veeret steerk nok dertil); men dette sidste motiv
stidr underlig lgsrevet fra sammenhengen. I det store svaniske
heltesagn flettes det ind i hovedhandlingen ved at keempen (der
her kun er dgende) efter at have set denne prgve pd hans styrke
beder ham at opfostre hans sénner. Her er sammenhsengen med
hovedhandlingen klar nok, men den er nylavet (keempen deende i
stedet for ded, det hele optrin veevet med ind i problemet: den
brudte ed). At motivet skal vise heltens styrke er da sikkert
nok, og dette problem er s& simpelt heroisk at det sikkert er
sagnets grundform; om der ogsi har vaeret en fuldt udviklet sagn-
form hvor helten var den desde keempes banemand, er ikke neer
sd sikkert; dens fortsettelse ma da snarest have vaeret at kempens
moder, der ikke selv kan udfere hesevnen, forbander Amiran og
derved fremkalder hans senere ulykke. En tredje form er den
vi mader i opskrifter af Amiran-legenden: Amiran er ikke i stand
til at lgfte den dedes arm eller ben, og moderen spotter ham for
hans dristighed at ville méle sig med den levende keempe. Denne
scene bliver i legendeopskrifterne pd en eller anden médde bragt i
forbindelse med Amirans overmod overfor Gud. —

Endelig indeholder heltesagnet undertiden en udfsrligere
beretning om heltens leenkede tilstand, men disse optrin
ma vi drefte sammen med de tilsvarende smdsagn.

Forelobig er det nok at have papeget karaktertreek og til dels
seerlige opirin i den heltesagnsagtige behandling af keempeskikkelsen.
Dens hovedemne er troldekampe, men skiftende i hojst forskel-
lige enkeltoptrin: stedsagn, heroisk faderhsevn, seeventyragtig vandring
med brudehentning. Dens faste optrin er 1) overnaturlig fodsel,
2) lofte den dedes arm, 3) helten fangen af trolde; dens rette
voksested er, biade med hensyn til opskrifternes tal og grede,
de vestlige egne syd for Kavkasus, men den findes dog ogsi ast-
ligere (georgisk-ossetisk).

Typemsessig danner den den store modssetning til egnene nord
for Elbrus: tilhgrernes umiddelbare folelse er pd kesempens side;
han er aldrig — i det udformede heltesagn — i forbindelse med
Jjordskeelvsfenomener, og end mindre er der nogen reedsel for
hans lgsrivelse. Nar sagnene desuagtet med adskillig inferesse ser
frem mod hans udfrielse, turde det ligge i at dette motiv er over-
taget fra smésagnene, den umiddelbare reedsel for den steerke
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keempes udbrud er ombyttet med den beundring, som man faler
med det store man er pa afstand for. Til den svekkede natur-
folelse svarer den stigende poetiske interesse, idet han har fast navn.

Som vi véd lader han sig dog ikke henfare til en poetisk om-
vurdering af de forestillinger som Elbrussagnene indeholder. Hoved-
begivenheden, at dnderne indespeerrer ham, har sin simple natur-
form i stedsagn fra Kasbek. Derfra md det heroiske motiv have
vandret syd og sd vest fra, og have suget nering til sig undervejs
af alskens heroiske forestillinger og af enkelte sagn om den bundne
Kavkasusjette.

4. Smdsagn syd for Eilbrus.

Abchaserne bor ude pd Kavkasuskaedens affald mod Sorte-
havet, et stridbart og ret afsluttet folkefierd i et uvejsomt land.
Sproglig indtager de en serstilling indenfor den kavkasiske stamme.
Geografisk tilhgrer de Sydkavkasus-landet; men ad fjeldstier har
de haft ikke lidt forbindelse med Tjerkesserne.

Deres overleveringer om den bundne keempe knytter sig til
dels til dem nord for Elbrus: smésagn, ofte af de samme typer
som dem vi allerede har lert at kende. Andre slutter sig mere
til den sydkavkasiske gruppe: fyldige fortellinger af heltesagns-
karakter, til dels med Amiran som ksempens navn.

Folgende opskrift er {ypisk tor de korte sagn:

»Efter Abchasernes sagn er der i det indre af bjerget (Elbrus) en
mand fangen, der {6rst kan & sin frihed, nar hele den nuveerende men-
neskeslegt er gdet til grunde i sin syndighed. Han vil da have det
hverv igen at befolke verden; men hvorledes han ene vil kunne udfere
det, derom tier sagnet. Neermer man sig til bjerget herer man i det
indre af klofter og huler den fangnes leenker rasle“. (Merzbacher, Aus
den hochregionen des Kaukasus, 1901, I 600; uden opgivelse af kilde).

Det er et kort sagn, sterkt naturbundet, keempen er navnlgs,
hans fortid dunkel, forst ved verdens ende skal han komme til
syne. Alt dette ligesom i smasagn nord for Elbrus; og sagnet
bestdr af selve Kavkasus-sagnenes grundelement, — ,type O* kunde
man kalde det. Kun én vesenlig forskel er til stede: kesempen
skal komme frem ved verdens ende for ,igen at befolke verden®.
Dette ser vilkdrligt ud og virker meget mat, i sammenligning med
Elbrussagnene om at han skal gribe sverdet og odelegge verden,
og med heltesagnet om at han skal frigore sig og adeleegge deemonerne.
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S4 mat at det md veere forvanskning, Hele Abchasernes sagn-
overlevering mangler reedselen for at kempen skal bryde ud,
sdvelsom interessen for hans troldekampe: derfor tager sagnet hos
dem denne lidet plastiske skikkelse. '

En hel rekke af abchasiske opskrifter svarer til hvad vi har
leert at kende (fra Kabarderne) som type III: keempens spdrs-
méil om landets tilstand. Den kabardiske opskrift (¢) er med-
delt ovenfor s.17. Vi har fire abchasiske (-¢), alle udmsrkende
sig ved at det ikke er keempens vogter, men den besggende frem-
mede der giver ham svar pd hans spGrsmal.

b, abchasisk. ,Tausch [den russiske kommisser i Pchiate] havde
pd sin rejse [i Abaserlandet i vinteren 1822—23] hert fortelle, at der
er et meget hijt bjeerg i Hoj-Kavkasus, maske Elbrus, som gemmer en
frygtelig afgrund, hvor der undertiden heres sterk lyd af lenker og af
sténnen. Abaserne forteller, at en mand af deres stammme berettede at
han havde steget ned i den og deer havde fundet en uhyre keempe, som
sagde til ham: ,Du jordboer, der er kommen at geste mig! hvad gir
for sig deroppe? Bliver grwsset ved at gronnes? hersker der fred i
hjemmene? er konen tro mod sin husbond, datteren lydig mod sin mor,
sonnen mod sin herre‘? Da Abaseren® svarede ja hertil, sagde han:
,Det er godt. Jeg er domt til endnu at blive her leenge’.* (Taitbout
de Marigny, Three voyages in the Black Sea to the coast of Circassia,
(1837, s. 187))

Atter et smasagn al Nord-Elbrus-arten; men den sterke frem-
skuen mod hans udfrielse er afdeempet. Samtidig meerker vi til-
neermelse til den rolle som abchasisk nationalhelt, der helt udfoldet
meder i abchasiske heltesagn: han interesserer sig venlig for fol-
kets moralske tilstand.

¢, abchasisk. ,Hos Abaserne i Kavkasus gar et sagn: P4 det hdje
bjerg med evig sne (Elbrus) er der pd den sverste top en stor rund
stenplade, og p& den ligger fastsmedet, med sveere kobberlenker om
hals, midje, hender og fedder, en ®ldgammel mand med snehvidt hir,
skeg lige ned til fedderne, neglene si lange som erneklger, djnene rede
og lysende som gloende kul. 1 drtusender har han siddet og lidt. En-
gang var han en betroet tjsner af den store Tha, udmerket ved from-
hed og forstand; men da han blev hovmodig og frodsig, blev han af
Tha overvundet i en langvarig krig og smedet fast her. Ingen fir ham
at se to gange; dog ser han gwerne besegende og spérger hver gang om
tre ting: 1) om fremmede gennemrejser landet, og der er bygget stader
og landsbyer i det, 2) om der i hele landsstrackningen findes skoler og

¥ Teksten har her ,Tjerkesseren®; dette ord bruges i @ldre kilder som
fwlles betegnelse for alle de nordvesi-kavkasiske stammer.
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bérnene fir undervisning, og 3) om de vilde frugtireer beserer megen
frugt. Et negtende svar gér ham meget nedsliet.“ (Globus NI, 1864,
s. 42; mig kun kendt af Henne am Rhyn, Deutsche volkssage, 1874,
s. 250 nr. 506).

Den forste del af denne opskrift mi modtages med nogen tvivi:
den stemmer sd ndje med den kabardiske (@) at den synes boglig
pavirket af den. Den reber sig ogsd ved sin vildhed som darlig
passende til den fredelige slutning.

Endelig har vi tilsvarende opfrin som del af storre, mere
heltesagnsagtige forteellinger.

d, abchasisk, ,byder den nye enkelthed, at Amiran er af Gud
lenket til Elbrus ved kilden til den lille flod Hadsilga“ [jf. type IV oven-
for s.20]; herefter type VI: dragen gnaver pi hans lenke og den sort-
kleedte kvinde fornyer den. ,Amiran var bleven opfostret af en Abchaser
af etten Zizibajev. Zizibajeverne gik engang opefter langs floden Hadsilga,
for at opsege Amiran; dog kunde de ikke komme helt hen til ham; de
kunde blot here hans stemme. Stemmen spurgte: Vokser der bregner
hos jer? Intet vokser der si meget af som bregner, svarede Zizibajeverne.
Det er en ulykke, sagde Amiran; har 1 redbirede mennesker? Vi har
nogle! Ogsd det er en ulykke; har [ ogsi vinstokke der snor sig over
smalle stier? Ja! Ogsd det er en ulykke. — Man péstir, at defte sidste
vaekker Amirans mishag, fordi menneskene nidr de gir under vinstokkene
bojer sig for Gud.® (RR 199 ,ligesom den anden meddelt af hr.
Demuria ).

Meddelelsen ma betragtes som uddrag af en storre noget helte-
sagnsagtig forteelling. Heltesagnsagtige er hans navn, hans til-
knytning til en bestemt st, og hans fjendskab mod redhirede
mennesker. Forte:llingen kraever desuden, at begge disse sidste
motiver mi veere udferie nermere i det forudgiende. Endelig
fremgar det af overensstemmelsen med opskrift e.

e, abchasisk, heltesagn om Abrskil, meddelt ovenfor s. 31. Abrskil
udrydder slegterne Ashtba og Kazba, samt redhirede folk med blad &jne
(pd grund af deres onde blik); trodser Gud ved ikke engang at boje
hovedet nir han rider under vinrankerne, men endog at udrydde dem.
Leenket efter Guds bud. Gor sine besegende landsmeend det spdrsmal,
om slegterne Ashtba og Kazba endnu lever, og om der endnu findes
rgdhdrede folk med bls djne. Motivet er vaevet ind i heltesagnet siledes
at beseget opfattes som vennernes forgeeves forseg pd at udfri Abrskil
af hulen.

Néar man ser bort fra slutningsreplikken (og til en vis grad
indledningen) i den forste af disse abchasiske opskrifter, indeholder
de intet om keempens losgivelse ved verdens ende. Man kunde
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tro at de intet havde med Ragnarok at gore, men kun var en
variant af det vidtudbredte sagnmotiv: keempen (jeetten) der sporger
den besggende om tilstanden i sin gamle hjembygd. Men det
viser sig at tilknytningen til vor ,type III* ikke blot beror p4i en
enkelt overgangsform, men pa en overensstemmelse i selve sagnets
hovedpunkt, spdrsmélene:

om siv og lam (a).

om grees (b).

om vilde frugttreeer (e).

om bregner (d).

om vinrankerne gror ud over stierne (d, jf. e).

Det er den vilde naturs neeringskraft der er grundelementet
og stadig kan bruges som fellesnevner for neesten alle former.
Vinrankerne har vel fiet en ny, religiss, omvurdering; men den
stikker s& meget af mod omgivelserne at denne tydning allerede
derved rgber sig som fremmed. .

Desuden viser der sig en kres af spdérsmail om Abchaser-folkets
trivsel: om fred og lydighed i hjemmene (8), om byer, samferdsel
og skoler (¢), — barne af en etisk-national interesse; og en anden
mere heroisk-politisk: udryddelsen af de rgdhérede meend og af
visse sleegter (de). Denne sidstes ulige art og ringere udbredelse
rober det som nydannelser. 1 bessget hos kempen handler
sporsmilene normalt om naturens tilstand, og de henpeger derved
pa Amirans lenkning i forhold til verdenslgbet; og dette optrin er
den hos Abchaserne hyppigste sagntype. Med andre ord: et
ragnarok-motiv for egnene iser vest for Elbrus, der ud-
viskes idetdet mere ogmere nationaliseres og heroiseres.

Type 1V: Ranet af livsvandet. Den nysnsevnte abchasiske
opskrift IIId siger at Amiran er lenket pd Elbrus ved floden
Hadsilgas kilde; og det fremgdr af den fglgende forteelling om be-
soget, at vejen dertil gir fra Zizibajevernes bygd op langs floden
til dens udspring. Men hvorfor Amiran er lenket pa dette sted,
derom giver overleveringen ingen oplysning; den er ,levn® af en
tankegang, hvis reite sammenhseng vi mi segge andensteds. Sam-
menheengen findes i den tidligere gengivne kabardiske opskrift
(type IV): i en kloft pd toppen af Elbrus findes kilden med livets
vand; keempen baner sig med moje vej dertil, men da lader Gud
ham leenke lige ved kilden; en grib hakker i hans hjmrie, og
slr ned p& kilden hver gang han spger at drikke af den. Vi mi
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hermed sammenligne den almindelige tro i egnen, at alle kilder og
sger pd Elbrus i kraft af deres nserhed ved guddommen har swl-
somme kreefter i sig (s.21). Vi méd logisk udfylde sagnet sdledes,
at Amiran vil treenge frem til flodens hellige udspringssted for at
vinde den guddommelige styrke, — og da er bleven standset i sit
formastelige veerk. Atter her er da den abchasiske overlevering
afstumpet form af en type, der forekommer renere nord for Elbrus.

Type I: Det henlagte sverd. Gar vi fra Abchaserne estpa
til Svanerne, treeffer vi et andet af motiverne fra de korte sagn,
men som del af et storre heltesagn (s. 28 f): Amiran er af deverne
leenket til en jernstolpe i en kleft pd Elbrus’ top; teet ved ham,
dog sédledes at han ikke kan nd det, lagde de hans sveerd. ,Lige
overfor ham er til samme pel bundet en tihovedet dev, som ogsd
anstreenger sig forgeeves for at nd Amirans sveerd med héanden.
Men det er kun muligt for dem at nd svaerdet, ndr deres negle
vokser ud.* Derfor skeerer Svanerne ikke deres negle de fire
forste dage af ugen, for at ogsd Amirans kan gro sterkere. Men
hvergang Amirans negle er voksede lange, kommer deverne og
skeerer dem, advarede ved en lille fugls kalden.

Fortellingen slutter sig til vor tjerkessiske ,type I af det
henlagte sverd; den melder sig som en videre udfsrelse af dennes
motiv. Med ,type II¢ af sveerdleegningen har den derimod ingen
seerlig forbindelse; denne drejer sig jo helt om et menneskes hj=lp
til at nd sveerdet. Derimod genfindes ,type 1I* i en rakke op-
skrifter gstligere i Kavkasus og ndje sluttende sig til dennes osseti-
ske form; men da de neesten altid optreeder som del af legenden
om Amiran, bdr de behandles sammen med den. Det meerkelige
ved den svaniske form er derimod 1) at den er indveevet i den
heroiske form, og 2) at den alene vedkommer den simplere ,type 1%,
9: er en mere kunstfeerdig udleber af den.

Det kan neeppe vere tvivisomt, at den meget sammensatte
handling i den svaniske forteelling beror pd yngre sammenarbejdelse.
Vi far ikke at vide af hvem og i hvad hensigt deven er leenket
lige ved siden af Amiran. En naturlig logik vilde snarere kraeve
at de sejrende djeevle havde sat deven til vogter af fangen, for at
hindre ham i at na sverdet; og en sddan vogter findes jo ogsé
i flere (navnlig abchasiske) overleveringer. Endelig er motivet med
at menneskene skal undlade at skeere negle, for at ogsd Amirans
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kan vokse, overfladigt, nir dog djevlene stadig kommer og skeerer
dem. De negleskerende djevie og de ikke-skeerende mennesker
synes at vere to motiver, der hvert for sig er vokset ud af den
grundforestilling at han forst kan nd sveerdet nar hans negle er
vokset leengere.

Hvorledes det si forholder sig med disse enkeltheder, si
passer i alt fald grundmotivet ,det henlagte sveerd« fortreeffelig
til heltesagnet om Amiran. For helten er svardet og hesten
uadskillelige ejendele, eller rettere dele af hans eget vaesen. I det
abchasiske heltesagn om Abrskil (s. 32 f) er den raske Arash lukket
inde i hulen med sin herre, uden at i virkeligheden nogen anden
grund er til stede end dens samherighed med ham'; her i det
svaniske sagn er det henlagie sverd en tantalisk kval for den
lenkede, tilfojet ham af de sejrende dever; men tillige indeholder
sveerdmotivet den tanke som er si almindelig i folkedigtning, at
intet er hell umuligt; der er en udvej ud af enhver vanskelighed
eller pine, selvom den kan synes prakiisk at veere afskdren.

Vanskeligere er det at forklare sveerdmotivets optreeden hos
den jeetteagtige keempe nord for fjeeldet, blandt Tjerkesserne o. fl.
Sammenhsengen turde snarest veere, at motivet er opstdet pd syd-
siden i en mere heroisk digtning om kesempen og hans strid mod
deverne, og at det siden har pavirket de mere jectteagtige sagn
pé nordsiden.

P4 sydsiden af Elbrus freffes dog ikke blot de motiver, vi
allerede har mgdt pd nordsiden, men ogsi nye. P& nordsiden
teenker man kun pd hans lesrivelse i ubestemt fremtid, ved ,ver-
dens ende¥, eller man gyser i umiddelbar angst for den stwerke
odelegger der foles gennem jordskselvel. Vest for fjeldet swmtter
man hans komme pd afstand: silenge jorden, beerer sin daglige
grgde til menneskers neering, s& leenge véd jeetten derinde at hans
tid endnu ikke er kommen. Men i landet syd for Elbrus spérger
man: hvorledes kan de magter der har bundet ham
hindre ham i at bryde sit feengsel? vil han ikke kunne slide
lenken? vil han ikke kunne rokke pealen? Og det stadige svar syd
for Elbrus er dette: en overnaturlig vogter holder 6je med ham,

! Den anvendelse som sagnet gér af Arash, at den slikker p3 sin herres
lenke for ai skaffe ham fri, er s kendelig overfsri fra anden side; se lengere
ned i denne §.
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og i det djeblik da han er ved at rive sig lgs sorger vogteren for
at det standses.

Sin simpleste form har denne tanke i det nysnaevnte svaniske
heltesagn: hver gang hans negle vokser si lange at han nwsten
kan nd sveerdet, kalder en lille fugl ad deverne, og de kommer og
skeerer hans negle.

To mere udviklede former af dette motiv meder dog: den
atter nedrammede pel eller sojle (type V) og den fornyede leenke
(type VI).

Type V: Den stadig nedrammede s6jle. Hos Svanerne
(lige under Kavkasusmuren, nwrved Elbrus), hos Mingrelierne
(deres sydvestlige naboer) og hos Imereterne (sletteboerne syd
for dem) rider den forestilling, at kempen ikke er bunden til
fjeeldet, men til en i jorden nedrammet sdjle eller pesl af jeern.
F.eks. i det nysnevnte svaniske sagn, hvor dog stjlen — ned-
rammet i en kloft pd toppen af Elbrus — ikke gér anden gavn
end at Amiran er bunden til dens ene side, deven til den anden.
Men i de andre svaniske og imeretiske overleveringer har det den
form, at keempen i sit raseri slir efter fuglen, men hugget rammer
peelen s& den atter synker i jorden.

a, svanisk (blanding af heroisk og legendarisk form, se ovfor s. 35
og § 6 H). ,Neppe havde han endt disse ord [udwskmngeu til Gud],
for bjeerget [toppen af et bjeerg i Kavkasus] dbnede sig, og han befandt
sig i en afgrund, bunden med en tung kaede til en jernpzl ... Amiran
rykker i den stolpe han er bunden til; men si snart han er kommen
si langt, at pelen er lige ved at springe op af jorden, smiter der sig en
lille fugl pd enden af hans stolpe og begynder at skrige: ,Amiran kommer
los, Amiran kommer lgs!l* Af wmrgrelse herover svinger Amiran en kelle
mod fuglen og slar pd ny pelen i jorden.* (Sv.Mat. XXXII 2, 146,
onedskrevet i Kutais efter den svaniske leerer ved presteskolen i Kutais
Djonchotzel*).

b, mingrelsk. ,Ameran var en ond mand og en fjende af de for-
nemme. Han havde en stor stok, hvormed han sprang fra det ene
bjerg til det andet. Fordi han var en ugudelig og vaniro mand, hakkede
en gronspette i hans stok, si den faldt i dybet og bredes i stumper og
stykker. Selv blev han styrtet ned i mundingen af Thuartsheli!, og pi
den Héjestes bud lukkede to bjerge sig sammen over hans hoved. Ved
klippernes fod hevede sig to jwrnstetter med lenker, hvormed den
bredefulde blev bunden. Et bred og et glas vin om dagen blev tilstiet
Ameran, og neppe havde han spist, f6r bred og vin atter viste sig.

Ameran sled i sin lenke, og ved sin overnaturlige styrke halte han

* Forklares i noten som ,b=:kken Samurzakan®.
Danske Studier. 1913. 4
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lidt efter lidf stetten op af jorden; men da saite en lille hvid fugl, der
altid vipper med halen, en sikaldt mazakela (vipstjeert), sig pi toppen af
den. Kempen, som var udstyret med en hammer, blev rasende ved at
se fuglen altid sidde deer og fgrte nogle frygtelige men spildte slag efter
den, ti hvert slag faestnede kun hans lenker ved at drive stotten dybere
i jorden*.  (Contes mingreliens d’aprés le texte de M. Tsagarelli pro-
fesseur & la Faculté des Langues Orientales & Saint Petersbourg, par
J. Mourier, 2.éd., Odessa 1883, s.50; < Tsagareli, Mingrelskie etyudy,
S. Petersburg 1880, mingrelsk tekst med russisk overswmitelse, fra de
egne der har remest mingrelsk sprog og er mest fjwrnede fra fremmed
pévirkning 1),

¢, mingrelsk (Amiranlegenden opskrift C). ,Amiran, Jesu Kristi
gudsdn, foreslog en gang sin gudfar al kempe med sig. Kristus svarede
Amiran: Forst vil jeg legge nogle trdde om dig, som du mi rive i
stykker, og kun derefter vil jeg indlade mig i kamp med dig. Amiran
gik ind pd dette vilkdr. Kristus stodte en peel ned i jorden, bandt trade
pi den og kastede dem over Amiran. Denne rev i trddene, men de
gik ikke i stykker; derimod forvandledes de til lenker, pi den maide
var Amiran bunden. Han vil nu befri sig fra lenkerne og river stadig
i dem, hvorved pezlen loftes op. Nér et &r er forlobet og pmlen er lige
ved at springe op af jorden, kommer en lille fugl flyvende, en mejse
eller vipstjert (denne regnes hos Mingrelierne for hellig) ogf seetter sig pé
pelen. Amiran bliver vred, griber en kelle og svinger den mod fuglen;
men det lykkes mejsen at flyve vaek, og han slir kellen mod pelen; pelen
gir igen ned i jorden, og Amiran forbliver leenket®. (Sv. Mat. XVIII
3, 378, optegnet i Kulashi af Mashurko, lerer ved gymnmasiet i Kufais).

Hos Imereterne knyttes forestillingen ikke til Amiran-navnet,
men til en mere hjemlig jestteskikkelse:

d, imeretisk. ,1 guvernementet Kutais lever et almindelig udbredt
sagn om en kempe Rokapi, der med lenker er smedet til en jern-
stolpe. Denne kempe vil rykke stolpen op af jorden. I heksenatten,
mellem 14de og 1Hde avgust, anspender Rokapi sin sidste kraft og er
ner ved at nd mdlet; da korhmer en lille fugl flyvende og swtter sig pa
stolpen. Den lenkede slir med en stor hammer pd stolpen for at dreebe
fuglen, men forgweves: fuglen flyver uskadt bort, men stolpen frykkes
dybere i jorden. Siledes gder han selv et helt drs arbejde. Men nér
det engang lykkes Rokapi at gore sig {ri, si kommer verdens ende.®
(RR 197, ,fra Imeretien, meddelt af fyrst W. S. Mikeladse i Tiflis¢).

e, imeretisk. ,Herskerinden over heksene, Rokapi, blev bunden af
Gud selv ved hjelp af en jeernlenke til en lang jernstang der var stukken
ned i jorden. Rokapi anstreenger sig for at rive jernstangen op af jor-
den og undkomme; men sisnart hun er lige ved mdlet, viser pludselig:

1 Jf, Wardrop, Georgian folktales, s. ix. Opskriften meddelt mig af C. W.
v. Sydow.
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vipstjerten sig, seetter sig pd stangen og begynder at vippe med halen,
men Rokapi tager en meeglig stor hammer og svinger den af alle sine
krefter mod den lille fugl, men denne flyver bort, og slaget falder med
hele sin vagt pd stangen, som pd ny gar ned i jorden til det samme
sted som fér. Sédledes pines Rokapi ar efter 4ar, og der er ingen frelse
for hende*. (Sv.Mat. XVHI 3, 37 < Sv. Mat. IX, 2, 179).

Om denne Rokapi haves fplgende mingrelske oplysninger:
»Rokapi, gammel kvindelig deemon, hersker over heksene; hun bor
pa bjeerget Tabakhela, hvor hun én gang om é&ret forer forswede
ved de onde &nders fest¢. Et eeventyr kender flere sgstre Rokapi,
hver boende pa det sjeette bjerg (o: langt fra hinanden); jorden
skelver nir man er i hendes neerhed?!.

VI. Den slikkende hund og lenkens fornyelse. I de
ovenanferte abchasiske heltesagn treeffes et andet motiv for kem-
pens forspg pa befrielse og den stadige hindring deraf.

Abchasisk a (det ovennmvnte sagn fra Hadsilga-floden, s. 20 og
43). ,Hos Amiran findes en drage, som gnaver pi lenken. Sa ofte
den er lige ved at gnave den igennem, kommer en kvinde med en sort
kleedning og rerer ved den med en stok, hvorved lsenken atter bliver
hel. (RR 199).

Abehasisk b (ovfor s. 33). Abrskil er fanget af inderne (,eng-
lene%) og efter heksens rad indesparret i en hule ved Tshilou; hans tro
hest Arash er hos ham. Hesten slikkede pa lenken for at gore den tyn-
dere. Den gamle kone vogtede ham, hun métte ikke give ham mad.
Men da hun alligevel gjorde det, skabte Gud hende til en hund. Hunden
kunde kun tage fsde i det &jeblik da lenken var ved at slikkes over;
men nidr den lsb hen at sede blev lenken i det samme lige sd tyk som for.

Den férste af disse beretninger er klar, for si vidt en magisk
indgriben af en guddomsmagt kan siges at veere det. Den sidste
er forvirret; &jensynlig har fortellingen lidt under at s mange
figurer skulde anbringes: den tro hest, den vogtende kone og
hunden. —

Desuden mgder en tilsvarende tro hos folkestammer der bor
fjeernere fra Elbrus, Georgiere og Armeniere. Hos Georgierne
mgder den dels som slutning pd Amiranlegenden (hvorom neer-
mere i § 6), dels som selvstendig tro om Amiran. I armensk er
det sagn og tro om en afded konge Ardavast der er forsvundet
i fjeeldet Arrarat. Overalt hos disse folk er det en hund (i ar-

! Tsagarelli, Contes mingréliens s.25, jf. 34 manden ser sin hustru blandt
heksene hos Rokapi pd Tabakhela, '
. 4*
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mensk: to hunde) der slikker pd sin herres lenke for at skaffe
ham fri. Og overalt er det menneskelige smedes slag der frem-
bringer leenkens fornyelse. Kun en enkelt opskrift af Amiran-
legenden danner pd sidstneevnte punkt overgang til Elbrus-sagnene:

Georgisk G: ,Han har sin tro hund tilbage der stadig slikker pd
lenkerne .... Men Guds dje lukker sig aldrig: hvert 4r skeertorsdag
kommer der en smed op af jorden og smeder fangens leenker sammen
og gbr dem sterkere fast i klippen*?t.

Den anden form, hvor de jordiske smedes slag pd am-
bolten skertorsdag morgen fremkalder leenkens fornyelse; findes i
de andre opskrifter af Amiranlegenden (ABDEF samt II ¢) og i
nogle serskilte meddelelser om den georgiske smedeskik:

a (pote til 4 fra Gori): ,Nogle af de georgiske smede anser det
ogsd nu for deres hellige pligt hvert &r om forsdagen i den store faste-
tids sidste uge at sld nogle slag med hammeren ps ambolten (Sv. Mat.
o 2, 160). ‘

b: ,Uden tvivl henger denne [armenske] skik sammen med den
georgiske legende om kwempen Amiran, de gamles Prometheus, som
Ligger lenket i en hule pa Elbrus, men hvis lenker forlengst var blevne
gennembrudte af hans tro hund, som stadig gnaver paa dem, hvis ikke
disse tre hemmelighedsfulde hammerslag hvert &r gav dem den tidligere
tykkelse igen. Blot plejer de georgiske smede at udfere dette arbejde
skesertorsdag morgen®. (Das neujahrfest im gouvernement Stawropol,
i Erman, Archiv filr wissenschafiliche kunde Russlands XV, 1856, s. 146).
[Magazin des auslandes 1855 nr. 67 >> Mannhardt, Germanische mythen
88, synes at vere af samame indhold.]

¢ (Georgierne). ,Ogsd de kalder fangen pa Elbrus Amiran. Han
er fra umindelige tider lmnket til bjerget Jalbusa (Elbrus). Den jwern-
lenke hvormed han er smedet fast kan han pd ingen mdde bryde. 1
hulen hos Amiran findes en hund, som uafbrudt slikker pd sin herres
lenker. P& denne made var han allerede forlengst bleven fri, om ikke
de georgiske smede hvert 4r pi skeertorsdag slog tre slag pa ambolten.
Ved disse slag fir laenken igen sin gamle styrke, og Amiran kan ikke
fri sig af sine lenker for pid Herrens genkomsts dag (RR 197).

1 Dulaurier i Révue de deux mondes 1852, 254, ,endnu fortalt i Georgien*,
formodenlig efter Emins skrift om de armenske heltesange. Jf. RR 197: In einer
andern variation derselben sage [det georgiske om den slikkende hund og sme-
dene] von h, Emin mitgeteilt wird von Amiran erzihlt, dass am charfreitag [!]
aus dem schoss der erde ein schmied emporsteige, der auf die schon diinn ge-
wordene kette heftig slage; wodurch sie ihre friihere festigkeit wieder gewinne.
Darauf verschwindet der schmied um im niechsten jahr wiederzukommen. —
Denne sidste tekst stammer alisd fra privat meddelelse fra Emin. Skulde mon
»langfredag® i denne tekst, der ellers slutter sig sd noje til &, bero pé en fejl-
tagelse ved mundtlig meddelelse?
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@ (georgisk). ,Pa bjerget Jalbuz (Elbrus) pines en lenket fange,
keempen Amiran. En trofast hund slikker uopherlig sin herres lenker,
og den vilde for lenge siden have revet dem i stykker, hvis ikke de
georgiske smede slog tre gange pd ambolten hver skeertorsdag meorgen.
Pa grund af disse slag fir lenken sin forrige styrke igen, og Amiran er
domt til forst at udfris pid dagen for den anden genkomst*.  (Sv. Mait.
XVII, 8, 381 << P. Nadeidin, Natur og folk pi og om Kavkasus). —
Svarer merkelig ordret tl ¢.

Det som de mange opskrifter viser, er hvor ensartet skik og tro er
over hele det georgiske omrdde. Hunden tenkes overalt slikkende pd
lenken (kun i b gravende). Altid smedeslagene om skeertorsdag; i le-
gendeopskrifterne kun almindelig antydede, i irosopskrifterne udtrykkelig
som tre hammerslag pd ambolien skertorsdag morgen; i en enkelt dog
udferligere: smeden gar skeertorsdag i morgendemringen ned i smedjen
og slir pa fastende hjeerte tre slag pd ambolten B. Lidt afvigende i Ife:
yuden at tale med nogen gir smeden tidliz om morgenen [skertorsdag]
ned i smedjen og laver med nogle fi slag et kors, som efter hvad man
siger skal vmre godt mod hagelnedslag. — At Amiran engang skal
komme les, nemlig paa dommedag, omtales ret sjwlden (Eed); derimod
vel hans had til smede (og — som felge af ,det henlagte sverd* —
til kvinder).

Denne type VI, leenkens fornyelse, farer en skikkelse frem,
som vi hidtil ikke har haft noget sidestykke til: Amirans hund
der slikker pa leenken, for derved at hidfsre verdens ende. Vi
skal siden se at den tilherer en fra Kavkasus-jetten forskellig
type af verdensgdeleegger, ,det bundne rovdyr“. At den er uop-
rindelig i denne forbindelse er klart nok; den spreder opmeerk-
somheden bort fra den veelde der findes i selve den indespeserrede
keempes skikkelse.

Samler vi resultatet sammen, da har vi fra bjergfolkene en
rekke overleveringer om den leenkede kempe: nesten altid korte,
en enkelt sluttet handling, eller endnu mindre, en situation. Hver af
de stammer vi kender mgder frem med sin: det er som om fjeldet
kun udstrilede almenindiryk eller motiv, og hvert folk formede det ud
i anskuelige treek. Den ejendommelige eevne til spliftelse, til at
fastholde seerudvikling, som de kavkasiske sprog viser i si grelle
treek, preeger neesten lige si sterkt deres ragnaroktro. Derfor kan
vi nevne de enkelte sagntyper efter folkestammer, og ikke sjzlden
folge motivets vaekst fra situation til sagn hos to neerboende folk:

»Det henlagte sveerd“ (type I og ufuldstendig type II): tjer-
kessisk (og en sidetype af I: svanisk). — Den fuldstaendlge type I
v1dere udbredt mod est: ossetisk-georgisk.
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»Kempens sporsmal® (type III): abehasisk og kabardisk.

»Bespget hos keempen®: anvendt i type II (tjerkessisk osv.)
og i ,kempens sporsmdl“ (type III abchasisk).

»Den hakkende grib“ (lype IV A): kabardisk (og vestlig-os-
setisk).

sLeenket ved kilden* (type IV B): kabardisk (og abchasisk).

»Den nedrammede s6jle“, med den vogtende vipstjeert, simpel:
svanisk.

»Den nedrammede sdjle, med den vogtende vipstjeert, stadig
sldet dybere (type V): svanisk-mingrelsk-imeretisk.

sDen slikkende hund“, med lenkens fornyelse (type VI): A
overnaturlig fornyer, abehasisk (og 1 georgisk), B smedenes slag,
georgisk.

Den ene ejendommelighed, der her viser sig, er motivernes
stedlige udbredelse: det lille rum, som de fleste af dem heveeger
sig pd. Den anden ejendommelighed er — som allerede tidligere
bergrt — det at der ikke er noget for hele Kavkasuslandet feelles
billede af keempen (ud over det at han er lenket i eller ved fjeel-
det); han optreeder snart med grib, snart med hund, snart med
vipstjeert, reekkende sig snart efter sveerdet og snart efter kilden,
snart med en vogter, snart kun med en tilfeldig besggende; men
kun som enestdende tilfeelde har han mere end en enkelt af alle disse
ting. Denne famlen i selve synsbilledet skyldes Ojensynlig at han
kun har s& meget attribut som der kan skabes en episk situation
af. Men ingen af disse stedfgdie episke forestillinger har veeret
stoerk nok til at tage magten fra de andre og skabe et almenbillede.
Det vilde ogsd veere utenkeligt at forklare alle de mange ulige
typer som afledte af en enkelt; kun som selvsteendige udtryk for
den grundforestilling, jordskalvsjeetten skaber, er deres tilblivelse
forklarlig.

De episke motiver gir i to retninger, tilbageskuende og frem-
skuende; ingen overlevering dveeler alene ved hans pinsel. Enten
sporger den: hvorfor pines han siledes? eller hvorndr fir han
gjort sig fri? Men af disse motiver er det sidste ulige det sterkeste;
det andet er indskreenket til blot at omfatte type IV. 1 egne neer-
ved fjeeldet patreenger angsten for den kommende gdelagger (eller
hiabet om endnu at fri sig for ham) ganske opmeerksomheden.

Kort sagt: smisagnene er en reekke natursagn, allesammen
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fodte ud af den almene forestilling om jordskeelvsjetten. Nord
for Kavkasus, neerved fjeldene altsd, er de enerddende. Syd for
Kavkasus begynder de at vave sig ind i storre episke helheder,
men har dog ofte deres gamle selvsteendighed; og den bestemthed
hvormed typernes geografiske omréder gor sig geldende, pa trods
af de stérre sagndannelsers udjevnende lyst (den fuldiudviklede
type II, samt heltesagn og legende), viser hvor rodvoksne de er.

Har smdsagn (og smdsagnstyper) syd for Elbrus ikke meddelt
os nogen vasenlig anden forstdelse end den som allerede frem-
tradte klarere i de nordlige sagn, har de dog tjeent til at legge
grundlaget hredere, og givet et rigt materiale af natursagns over-
gang til storre episke helheder. At disse sydelbrusske sagns en-
kelte trsek ogsd spiller en rolle til at folge jeettemotivets videre
vaekst p& andre steder, vil vi snart fi at se.

5. Armenske heltesagn, Ardavazt og Mher.

Hos Kavkasus-folkenes sydlige naboer, Armenierne, mader atter
sagnene om den bundne ksmpe i en afvigende form; knyttet til
et hjemligt fjeld Arrarat, og til en historisk skikkelse Ardavazt.
En af kilderne gér tilbage til en langt tidligere tid end vore andre
optegnelser. Sammenhsngen med Kavkasus-landene robes steerkest
af de slikkende hunde og smedeslagene der fornyer keden. Jeg
gor derfor forst rede for opskrifterne af denne tro:

@ Moses af Khorni's Armeniens historie, Il bog k. 61: ,Gamle koner
forteller om Ardavazt at han er indespeerret i en hule bunden med
jernlenker; to hunde gnaver uafbrudt pa Ardavazts lenker,
og han anspender sig for at bryde ud og frembringe verdens ende, men
ved smedenes dronende slag bliver lenkerne atter sterke. Derfor
felger mange smede endnu i vore dage sagnets forskrift og slir tre eller
fire gange pa ambolten, den forste dag i ugen, for — som de
siger — at festne Ardavazts lmnker“!. (Den gvrige del af be-
retningen — f{ra historien og heltesange — meddeler jeg nedenfor).

b En anden form meddeles af Emin i noterne til hans overswttelse
af Moses af Khorni (RR 200): ,Der levede engang en armensk fyrste ved
navn Artavasd; han havde en 4ndssvag sdn Shidar. Pa sit dedsleje
overgav Artavasd ikke riget til Shidar, fordi han var andssvag. Derfor
udbred uroligheder og hele landet blev harget. Engang besteg Shidar
en hest og lod kundgdre, at han vilde tiltreede regeringen; men selv

1 Moise de Khorene, Histoire d'Arménie, par Le Vailland de Florival,
Paris, 1 293. Mere kortfatiet gengivet RR 199 (< Emins overswttelse) og Zs. d.
vereins fir volkskunde XII (1912) 401.
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gav han sig pd jagt sammen med en udvalgt skare af ryltere, Men
knap var han kommen til broen, da en ond 4nd griber ham; han styrter
i vandet og forsvinder. Rytterne udspreder det rygte at guderne har
grebet Shidar og lenket indesperret ham i det mérke bjerg
Masis. To hunde, en hvid og en sort, slikker uopherlig pa
Shidars lenker. Ved enden af hvert 4r bliver lmnkerne
tynde som et har. Nér de brister og Shidar befrier sig, si tlintet-
gor han hele vor verden. TFor at hindre det har prasterne pabudt at
den forste dag i méneden Navassarda skal alle smede, hvad
arbejde de s& er beskeeftigede med, give tre slag pa ambolten, for at
Shidars hirtynde lenke alter skal blive stemrk, ellers river han sig los
og edelegger vor jord.*

¢. 1 en afhandling om ,Nytirsfesten i guvernementet Stavropol* [o:
landet tel nord for Kavkasus], som har stiet i det stedlige russiske blad
og siden er oversat i Erman, Archiv fiir wissenschaftliche kunde Russ-
lands XV (1856) s. 144—146, hedder det, at en del af de derboende
Armeniere har optaget Russernes tid og former for nytirsfest, men ,i
smébyerne Sw. Krest og Edessa har de bevaret mere ejendommeligt®.
,1 tidligere tid begyndte hos Armenierne nytir i Navasart eller august
mined; da stenker de vand pi hinanden, lader duer og insekter flyve,
skeenker hinanden eg (dette sidste til dels overfert {il pasken). ,Hos
Armenierne i Edessa og Sw. Krest skal det veere overleveret, at sme-
dene i nytdrsnat slir tre gange med en hammer pad ambolten®,

d. ,Hos de persiske Armeniere hersker indtil nu felgende skik: 16r-
dagaften, inden smeden lukker sin smedje, slir han af fuld kraft tre
gange pid ambolten® (RR 200, <C Emins noter til hans overseitelse af
Moses fra Khornit).

Overleveringerne om smedeskikken fordeler sig altsd pa et tids-
rum fra 5te arh. e.Kr. indtil nutiden; i indhold viser de en vaklen
mellem en arlig hamren pd ambolten (pa den persiske nytarsdag,
be) og en ugenlig, enten om aftenen pa ugens sidste dag (d) eller
om morgenen pd dens forste (a). Alt detle viser hvor indgroet
denne skik og den tilsvarende tro er. I de nyere overleveringer
kender man dog kun skikken, ikke dens forbindelse med nogen
bestemt mytisk skikkelse, Det er kun i de weldre kilder, at vi
finder en mytisk beretning som dens forudssetning.

Fortellingen hos Moses af Khorni lyder i sin helhed sdledes:
sBfter Ardashes hersker hans sén Ardavazt. Denne fyrste
fordriver alle sine brgdre fra [provinsen] Arrarat og forviser dem
til distrikterne Aghiovid og Arperan, for at hindre dem i at bo i
t Jf. ,La méme coutume [som hos Moses af Khorni] subsiste encore 4

Djougha, Emin, Dissert, sur les chants populaires de I'Arménie p. 41 (en ar-
ménien)* (Révue des trad. pop. XI 134).
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Arrarat pd de kongelige ejendomme. Kun Diran beholder han
hos sig som medhersker og tronarving, ti Ardavazt havde ingen
stn. Efter nogle dages regering blev han, da han red over broen
i staden Ardashad for at drage pd jagt efter vildsvin og vildsesler
ved kilderne til Kine, — forvirret ved et overfald af vanvid,
styriede hid og did med sin hest og faldt i en dyb afgrund, hvor
han fuldstendig forsvandt.

Feglgende sagn forkyndes i sangene fra Coghten om
Ardavazt: Ved Ardashes’ ded, siger sagnet, blev efter hedensk
skik udgydt en mengde blod. Seende dette med sorg sagde Ar-
davazt til sin fader: ,Da du er ded og tager hele landet med dig,
hvad skal jeg da gdre? hvorledes skal jeg herske over resterne?p*
Derfor forbandede Ardashes Ardavazt og sagde til ham: ,Nar du
rider ud at jage pd det eedle fjeeld Massis [o: Arrarat] da skal
dets tapre beboere tage dig og fore dig hen pi det edle fj=ld
Massis; du skal blive deser og aldrig mere se dagens lys’.

Gamle koner forteller om Ardavazt, at han er indespeerret
i en hule bunden med jeernlenker; to hunde gnaver uafbrudt pa
Ardavazts leenker, han anspender sig for at bryde ud og frem-
bringe verdens ende, men ved smedenes drénende slag bliver
leenkerne atter steerke. Derfor folger mange smede endnu i vore
dage sagnets forskrift og slar tre eller fire gange pd ambolten den
forste dag i ugen, for, som de siger, at feestne Ardavazts lenker.
Men sandheden er det som vi ovenfor har fortalf.

Man siger endvidere at ved Ardashes’ fodsel skete der en
ulykkelig heendelse. Kvinderne af Astyages' @t gik for at have
kastet en ond skabne pd Ardavazt; derfor forfulgte Ardashes dem
pd tusend méader. Folgende fortelles i sagndigtene: drage-
®tlinge bortforte den unge Ardavazt og satte en demon i hans
sted. Men denne efterretning synes mig bekreeftet ved at Ardavazt
fra sin fedsel indtil sin ded var besat af vanvid. Hans broder
Diran arvede kronen.*

Moses af Khorni er Armeniens eldste historieskriver. Hans
historie (,Det w.edle Armeniens slegirekke') gir til 441, han skal
selv veere dgd o.487. Som banebryder for en ny boglig dannelse
stottel pa greesk og kristen kultur forfattede han sit store historiske
arbejde, dels pa grundlag af fremmede skrifter, dels af hjemlige
digte og sagn som han ofte anferer ordret. Seerlig de historiske
digte fra Coghten, det gstligste, senest kristnede af de armenske
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landskaber, anferer han oftere som sine kilder. Der er i nyere
tid rejst tvivl om eegtheden af hans skrift; man har henfort det
til 8de arh., og ment at forfatteren selv har lavet sine citater af
heltesangel. Men sd vidt jeg kan se, er denne mening ikke trengt
igennem. For undersggelserne af hans folkeoverleveringer har dette
sporsmdl dog noget ringere betydning; i dette tilfeelde kan vi ved
hjelp af mange andre kilder vise at hans meddelelser virkelig har
lydt pa folkemunde. Men med hensyn til sagnenes historiske
grundlag er karakteren af hans veerk naturligvis af betydning.

Et par oplysninger om den historiske sammenhseng vil vere
ngdvendige til fuld forstdelse af den.nu meddelte beretning. Ar-
dashes herskede — ifelge vor kremikeskriver — i 41 &ar over Ar-
menierne; han var samtidig med Trajan og Hadrian, og en trofast
vasal af Romerne. Han ordnede sit lands forhold og fremmede
dets neeringsveje. Hans begravelse foregik med enestdende pragt:
en mengde af hans yndlingshustruer og treelle ofrede frivillig deres
liv; hans bédre var af guld, trone og leje af fint lerred, hans kappe
guldveevet, kronen var sat pd hans hoved og sveerdet foran ham;
i sorgefesten deltog en umédelig skare af kongesetlinge, hévdinger,
krigere, sorgekleedte unge piger, greedende kvinder og af hele folket;
rundt om hans grav fandt de frivillige aflivelser sted. Det er dette
der sigtes til i det ovennavnte digt, hvor Ardavazt klager for sin
fader (o: sin faders &nd) at han har gjort hele landet gde, og hvor
han til straf derfor bjergtages af fjeldets ander.

De ‘af Moses citerede sange ma have veeret fyldige og steerkt
lovialerske; ofte synes deres tilblivelse at have ligget naer ved de
historiske begivenheder2. Dette coghtenske digt har i si henseende
samme karakter: Ardashes’ kostbare hegravelse har sikkert mere
interesseret.den nermeste eftertid end fjeernere tider.

Hvad Moses fortaller som selve de historiske begivenheder
synes at veere ret palidelig historie. Som hjemmelsmand for den
udferlige skildring af Ardashes’ dgd og jordefeerd anfsrer han en
greesk forfatter, Ariston af Pella; og han gor i det hele indiryk af
at veere velunderrettet.

! Révue des traditions populaires XI 223, med literaturhenvisninger.

 Jf. Lalayantz, Les anciens chants historiques et les traditions populaires
de I'Arménie, Révue des traditions populaires, XI, 1896, s. 1—14 (alm.), 129—38.
837—51 (s. 1—2 literaturhenvisninger; s. 132—38 Ardavazt); E. Dulaurier, Les
chants populaires de V'Arménie, Révue des deux mondes, 1852, april, 224—55.
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Om Ardavazt hgrer vi, foruden skildringen af hans kortvarige
kongetid, at han i sin faders sidste tid ved kampe ryddede de
hovdinger af vejen, som hans fader havde stettet sig til. Det er
i samklang dermed at han giver sine bradre ejendom i landska-
berne syd for Arraratbjerget, men holder dem borte fra hoved-
staden®.

Om hans ded har vi hos Moses af Khorni tre forskellige be-
retringer, som synes at veere lige si mange trin i sagnels udvikling:

1) Kronikeskriverens egen fremstilling, som vi har grund til
at betragte som historisk rigtig: Ardavazt bliver greben af vanvid,
da han rider ud af sin hovedstad for at jage pd Arrarat, han
styrter da fra broen ned i dybet med sin hest og ses aldrig mere
siden, Historisk er endvidere hans fjendske forhold til hovdinger
og bredre. Mindst klart er sporsmélet om vanvidet; den snart
efter citerede overlevering lader ham veere vanvittig fra fodselen
af. Men da sagn mere grunder sig pd begivenhed end pd perso-
nernes indre tilstande, ligger dette sporsmél udenfor vor opgave.
Hans levetid falder midt i 2. arh. e. Kr.

2) Historisk digt fra en neer eftertid: han bliver indfanget af
anderne pd bjeerget Arrarat og skjult i bjerget; det opfattes som
hans fader Ardashes’ forbandelse fordi sonnen ikke undte ham
den kostbare jordefierd. — Endvidere har de historiske sange et
andet mytisk treek: veesner af slangesmt har forbyttet ham i hans
barndom og lagt en skifting i hans sted. Dette sagn skal vel
forklare hans grumhed, og mdske hans vanvid. En variant dertil
er det, at kvinder af Astyages’s st har forhekset ham. Astyages
er efter Moses af Khornis sprogbrug betegnelse for den i Demavend
indesluttede trolde- og slangekonge (Azi-Dahaka); og det hele er
en mere rationalistisk variant til det i digtene indeholdte skifting-
sagn. Men sidanne rationalistiske varianter til de meddelte digte
findes oftere hos Moses af Khorni, og synes kun at vere hans
eller hans hjemmelsmends omfortolkning af sangenes indhold.

3) De gamle koners fortelling at han er indespeerret i Arrarat,
og at hunde gnaver pa hans lsenker for at han skal kunne komme
ud og haevne sig ved at gdelegge verden; samt smedenes skik at

t Maerkelig nok fortsller Moses af Khorni det samme om hans navne,
kong Ardavazt I, at han ved sin tronbestigelse forviste sine seskende til de
samme landskaber og at han hengav sig til jagt (I p. 22). Efterretningen synes
dog at passe bedst pd den yngre Ardavazt.
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sla pd ambolten for at hindre det. Begge dele eksisterede i 5te
irh. men synes da at vesere gamle.

Foruden de tre hovedkilder som Moses af Khornis tekst rum-
mer, har vi endnu en beretning, der maa veere hentet fra en eller
anden krgnike (overfor meddelt som 4). Den lader som om den
var velunderrettet; men ndr den gor Ardavazt til faderens navn,
er det en grov forveksling; og ndr den henferer den indre strid.
til den unge konges regering, er det nseppe rigtigt (om stridens
personer véd den intet neermere). Dens historiske del er i gvrigt
som en afbleget gentagelse af Moses af Khornis krenikesiykke.
Néir det hedder at ,rytterne udspredte det rygte®, vil det vistnok
sige at forfatteren kendte et sddant ,rygte® o: en folkeoverlevering,
og at han gengav dette ,rygte, vel ikke med fuld nojagtighed,
men sdledes som han mente det oprindelig havde lydt, altsd snarest
rationaliserende det i enkeltheder. ,Rygtet* gir forst og fremmest
ud pd at guderne har indespeerret kongen i fjeeldet Masis; det er
altsi en variant til hvad sangene fra Coghten indeholdt, at dee-
monerne indespzrrede ham i Masis. Neeppe dog en umiddelbar
affedning af teksten (kvadet) hos Moses, men en folkeoverlevering
af lignende indhold: her hvor han optreder som kommende ver-
densgdeleegger, md man swette guderne som é&rsag til hans fengs-
ling. Og om verdensgdeleeggeren havde denne kilde en egen over-
levering; det viser den afvigende form af smedeskikken.

Ardavazts ded méd settes midt i 2. arh. e. K. Under det
umiddelbare indiryk af hans forsvinding mé& det sagn veere opstéet,
at han er bjergtagen i Arrarat!. Hermed stemmer det at kvadet
har noje kendskab til andre historiske begivenheder: Ardashes™
pragtiulde begravelse. Det samme eller et andet kvad har kendt
hans vanvid og méaske hans fjendskab til bredrene. Endelig ligger
de gamle koners og smedenes fortellinger om hans komme til
verdens ende adskillig forud for o. 450, formodentlig ogsd forud
for Armeniens kristning (beg. af 4de &rh.).

Vi kan sédledes tidsfeeste det -armenske heltesagns udvikling til
tiden o. 150—300, deraf sangene i den tidligere del, ragnarokmo-
tivel noget senere, — et tidsfmste der er af betydning for hele-
vor bestemmelse af ,den bundne jeottes“ udvikling.

Det er uomtvisteligt at den armenske overlevering i én hen-

1 Jf. ogsd at troen pd kejser Frederik som bjerggemt helt stammer fra.
at samtiden ikke blev kendi med Frederik II's ded og begravelse.
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seende henger sammen med den georgiske: den fornyede leenke.
Hundens (i armensk: to hundes) slikning pd ksmpens lenke fore-
kommer kun syd for Kavkasus, fyldig hos Georgierne, sparsomt
hos enkelte af de vestligere stammer; smedenes hammerslag kun
i georgisk. Her er en overfprelse fra Georgiere til Armeniere eller
omvendt en uundgdelig nedvendighed.

Selve fortzllingen om Ardavazt har derimod ingen tilstutning
til den georgiske Amiran-legende; dennes episke motiver og kristen-
religisse forudseetninger er Ardavazt ganske fremmede.

Men indenfor selve den armenske overlevering er der en spalt-
ning. For den nere eftertid var det en umulighed at tenke sig
den pd jagten forulykkede unge konge som kommende verdens-
gdelegger og at mobilisere alle Armeniens smede til at hindre
hans lgsrivelse. Og til handlingen i sangen fra Coghten lader der
sig ikke foje nogen slutning af denne art. Med andre ord lenkens
fornyelse er i forhold til Ardavazt en yngre tilssetning.

Netop en tilsetning, ikke udvikling; der er ingen indre forud-
setning i den unge konges sagnskikkelse, der kunde fore til at
betragte ham som verdensgdeleegger. Det er forestillinger udefra,
9: fra Kavkasus, der smitter af pd ham fordi de éngang er vante
til at hegte sig ved den bjerggemte ksmpe.

Hertil svarer det at Armenien ligger yderst i kresen af Kav-
kasuslandene. Vi har set det store spredningscentrum ved Elbrus,
de svagere ved Kasbek og andre fjeelde; og yderst i dette sagn-
og tros-omride treffer vi nu Armenien. Vi har set trostypernes
famlende udformning omkring Elbruscentret, indtil sagndannelsen -
har ndet den karakteristiske form med smedeslagene og beholder
den over et stort omride. Ogsi i si henseende gir vejen fra
Elbrus og Kavkasus udefter.

Selve Ardavazt-sagnet har i sin =ldste form, sangen fra
Coghten, intet med leenkens fornyelse at gére; og den kunde efter
sin natur ikke have med det at gére. Men ogsd i denne skikkelse
har det sammenhseng med Kavkasussagnene. Helten der ridende
pa fjeeldet indespeerres af de deer boende demoner er jo hoved-
motivet i den sydkavkasiske heltetype, i primitiv form knyttet til
Hashenk i Kasbek, i fyldigere til Amiran (eller Abrskil). Ganske
vist spiller forestillingen om den bjerggemte helt ogsi en stor rolle
i persisk (se ndfor § 25); men troen pi at han er indespeerret af
de pa fjeeldet boende trolde synes at veare et serkende for denmne



62 DEN BUNDNE JETTE I KAVKASUS

vor sagngruppe. Opfattelsen af Ardavazt som bjeergtagen er da
fra forste feerd af pdvirket af Kavkasus-sagnene, af Amiran, og
dette bergringspunkt har da draget ragnarokforestillingen og leenkens
fornyelse efter sig.

Vi fir herved holdepunkter for tidsbestemmelse af en del af
Kavkasussagnene. Ardavazts bjergtagning mé veere opstdel neer
efter hans ded, altsd endnu i 2. &rh. e. Kr. Heltesagnets grund-
motiv, den af deemonerne indespearrede helt, mé altsd vere eldre
i sit udspring. Vor type VI (den slikkende hund og smedeslagene)
mi i 8dje til Bte arh. veere indvandret i Armenien og overfrt pa
Ardavazt; dens forudsetining, Elbrus-kresen, m& da veere opstaet
i lgbet af endnu fjeernere tidsaldre.

Ardavazt er dog ikke den eneste, der hos Armenierne beerer
ragnarokstanken. ,Hos de tyrkiske Armeniere findes et lignende
sagn. st for festningen Wan straekker sig en bjergkede med
tre spidser; den mellemste af dem kaldes for Mhers port. Den
dannes af en afsleben klippe i form af en port, en sort vedske
drypper ned pd den fra oven. Sagnel beretter, at bag denne
port er efter Guds bestemmelse Mher og hans hest inde-
lukkede. Bag porten findes et hjul der drejer himmel
og jord. Mher stirrer stadig ufravendt p& hjulet. Néar
hjulet stir stille, skal Mher udfris; han kommer si frem
og pdelegger verden“l.

Mher, stn af David, er en fremireedende skikkelse i den ar-
menske heltedigtning, sdledes som denne lever i vore dage pa
landsbyfortellernes leeber; en ejendommelig blanding af iranske
og andre fremmede elementer med nogen grad af hjemlig over-
levering® Det smdvanlige hovedoptrin i hans liv er det, hvor en
fiende er lige ved at overvinde ham; da blotter Mhers hustru sit
bryst og lover modstanderen at hvile ved det om han skéner Mher;
men da fjenden ser op, fir Mher ham i det samme feeldet. Ra-
sende over det ubluferdige i sin hustrus list rider han i syv ar
alverden omkring, indtil ,den aldrende jord‘ ikke mere vil beere

! RR 201, uden kildeangivelse; ordret ligesi Lalayaniz (Révue d. trad.
pop., XI) s, 135, ,meddelt af den serveerdige fader Servantztiantz®, men stammer
méiske kun fra RR. 2 Se om denne: Chalatianz, Die armenische heldensage,
Zeitschrift des vercins fir volkskunde, X1I, 1902 (om Mher s. 269—71 og 401).
Jeg folger Chalatianz’s fremstilling af forholdet mellem Mher og Ardavazt.
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ham!. ,Pa hans bon indelukker Gud ham i klippen ved Wan,
hvor han findes endnu den dag idag og vel lige til dommedag.
Sagnet om denne berémte klippe, der er ndje knyttet til Mhers
navn, lever endnu hos indbyggerne i Wan. Efter folketroen abner
klippen sig engang om é#ret, om natten for Kristi himmelfartsdag,
og den indelukte helt ser ud i verden.®

Sagnhelten Mher er opstdet af den oldpersiske solgud Mithra
(jf. nypers. mihr, sol), eller rettere: denne som den sejrende lysgud
besungne skikkelse har afgivet sit navn til armensk heltedigtning,
som derom har skabt et livsisb med de for heltedigtningen ka-
rakteristiske treek. Vi ser endvidere, hvor let overleveringen svejer
imellem om han blot er den bjergtagne helt, eller han tillige er
verdens kommende gdeleegger. Ikke fordi disse begreber i sig selv
er sd ensartede; men fordi det viser, hvor ladet disse egne er med
forestillinger om den lgsbrydende jeette i fjeeldet. Neermere bestemt
er forbilledet for Mher den georgisk-armenske forening af poetisk
helt og ragnaroksjstte; allernarmest selve Armeniernes Artavazd:
begge styrter ud i vildt ridt og indelukkes i fjeldet.

Et enkelt af de andre optrin i Mhersagnene mé ogsi neevnes.
Den unge Mher med sin ustyrlige legemsstyrke leegger al stadens
ungdom ede, og fornemme borgere kommer il kongen med klager,
men heller jkke han kan magte sénnen, og han forbander ham da
til at do sonnelgs. Ogsd Ardavazt der ung og sonneles som folge
af sin faders forbandelse, — efter fremstillingen i det gamle helte-
digt. Man vilde vente at det var til forsvinding i f{jecldet, faderen
forbandede ham; men optrinnet er os kun at finde i en overle-
vering af Mhersagnet, hvor bjergtagning ikke kendes. Naturlig
sagnlogik vil ellers kraeve, at nar bjergtagningen kendes, si mé
den som hans livs hovedbegivenhed veere frugten af hans faders
forbandelse.

Lidt senere (indenfor samme overlevering af Mhersagnet) fore-
kommer det optrin, at Mher gér til sin faders grav og klager over
at han er fordreven fra hjemmet; en stemme heres da ud fra
graven, som rader ham at drage til Aleppo; undervejs vinder han
en brud, og i Aleppo overvinder han kongen og swmtter sig pa
tronen. Motivet at klage for sin afdede fader over sit livs van-

! Lignende motiv i russisk kempevise om Svjatogar: jorden vil ikke mere
bere ham og han legger sig til hvile i kisten der lukker sig over ham.
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skeebne er atter et lighedspunkt med Ardavazt-digtet. Hvad der
er enhed i Ardavazt-digtet, er splittet i stumper i Mhersagnet.

Hovedbegivenhederne i Ardavazts liv var ellers den voldsomme
fremfeerd mod hans faders gamle venner og hans egne bradre.
Dette — skulde man vente — var grunden til Artasches’ forbandelse
af sin son; men digtet, som vi har det, lader ham vredes over de
umadelige omkostninger ved hans faders jordefeerd, — rimeligvis
fordi disse scener har veeret folt neert og sterkt af digteren. Vi
tor dog antage, at Ardavazts grumhed og voldsomhed ikke er
bleven ukendt for sagndiginingen, som gik tilbage til hans neer-
meste eftertid; men i si fald ma dette motiv ogsd have tiltrukket
faderens forbandelse. Det er i hvert fald denne sammenheeng, der
forefindes i Mhersagnet, blot at vi i stedet for de bestemte histo-
riske skikkelser — stormeend og kongesonner — finder et af helte-
digtningens gaengse optrin: den steerke yngling der i sin voldsomhed
lemleester eller draeber de jevnaldrende. Vi tér vistnok da slutte
tilbage, at sagnet om Ardavazt har indeholdt forbindelsen af hans
to livsbegivenheder: voldsomheden mod stormsend og forsvindingen
i Arrarat, sdledes at hans faders forbandelse udgjorde bindeleddet
imellem dem, — men at denne forbindelse nu kun foreligger os
som genklang i Mhersagnet.

Vi tor i alt sla fast, at udviklingen er géet fra Ardavazt til
Mher, fra den =ldre sagnhelt til den yngre; at sagnet om den
indespeerrede verdensedeleegger ligesd har vandret regelmeessig syd-
efter: fra Elbrus til Arrarat, fra Arrarat til klippen ved Wan.

Tyngdepunktet i digtningen om Mher ligger i hans storveerker,
bjeergtagningen er en tilgift. Sagnet viser os den steerkest gennem-
farte udvikling af den oprindelige ragnaroks-jeette til heltedigtningens
sedvanlige helt. Amiran (opr. Ahriman, som det snart vil ses),
Ardavazt og Mher er trinnene pa denne vej.

Spredningen fra det givne centrum og hénd i hidnd dermed
omdannelsen, har gdet sin jeevne gang.

6. Amiran-legenden.

Georgierne er blandt Kavkasusfolkene det talrigste og i kultur
mest fremskredne, siddende inde med gammel kristelig og ridderlig
dannelse. Hos dem treeffer vi sagnene om den bundne jette i
den religigst mest udviklede og poetisk mest hojtstiende form; den
kan under eft bensevnes Amiran-legenden. Dens vesenlige
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punkt er den sejrsstolie kempes udweskning af Gud, efterfulgt af
at Gud leegger ham i lenker i fjeeldboligen, swmdvanlig efter en
sejr der viser Guds uendelige overlegenhed i snille og magt. Den
er steerkt udbredt blandt Georgierne, eller rettere i de to georgiske
landskaber der ligger Kavkasus nermest: Gori i nordvest og Telav
i gst. Desuden optreeder den leengere vestpid hos de med Georgi-
erne narmest beslegtede folk Mingrelier, Imereter og Svaner, men
dog som mere sparsom variant fil de deer rddende heltesagns-
agtige Amiran-sagn.

Vi har ni opskrifter af denne type. Jeg nmvner dem i det
folgende med de samme bogstavmerker som Krohn 147 ff (A—F)
og fortseetter dernewest rekken videre (G—J).

A, georgisk (fra Gori 1881). ([Forste og storste del er heltesagnet
om Amiran; ovenfor s. 36. 2) ,Jesus Kristus viste sig og debte dren-
gen“]. 6) Kristus udesker ham. ,S4 begyndie Amiran at preve
sine krefter, ogsd pd almindelige folk, iblandt dem drsbte han mange
kristne. Men Jesus Kristus gjorde hurtig ende p& hans sidste kempe-
veerker.  Kristus dbenbarede sig engang pd jorden i almindelig men-
neskeskikkelse og opfordrede Amiran til tvekamp.* 7) Tvekampen;
fengslet ved list: ,De to kempende begav sig op pd et af de hoje
kavkasiske bjwerge; her tog Herren en rem i henderne, tog den om
halsen og rev den hurtig i stykker: dette gjorde Amiran ogsd, men hans
rem forvandlede sig til en meglig kede, og den hidtil uovervindelige
kempe fandt sig pludselig lenket ved himmelsk kraft.* 8) Fange-
stedet: ,I det samme &jeblik, hvordan det nu end gik til, sked et
meget hojt bjerg frem med et jernhus indeni. Amiran, lenket med
keeden, blev af Jesus Kristus indespamrret 1 dette hus.* 8) Leenkens
fornyelse: ,Og nu lever han stadig deer, og han har til sin tjeneste
kun en trofast hund, som uafladelig fra ar ti 4&r slikker keden for at
gére den si tynd at Amiran let kan rive den i stykker og befri sig. Men
hvert 4r pd skertorsdag gir enhver smed til ambolten og slir nogle
slag pd den med hammeren, hvorved leenken pd Amiran igen fir sin
forrige storrelse.® (Sv.Mat. II 2, 158—60, opt. af A. Djavachov).

B, georgisk (fra Telav). 1) Guds gudsén: ,Ambri var en be-
romt kempe som slet ingen i verden kunde overvinde. Amiran var
Guds gudsén og udmerkede sig ligeledes ved overordentlig krait og be-
hendighed, siledes at han havde overvundet sire mange helte og be-
gyndte at gore sig rede til kamp med selve Ambri. 2) Den dede
kempes arm: ,Da Gud erfarede sin gudstns hensigt, blev han urolig,
da han var overbevist om, at Ambri vilde sejre over Amiran, og for
ikke at pifere sin gudsén nogen skam sendte han forst deden til Ambri,
for at de ikke skulde modes og komme i tvekamp. Da Amiran kom til
det sted hvor Ambri boede, forte man allerede denne pd en stor slede

Danske Studier. 1918. 51
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til jordeferden. Amiran blev i hdj grad forbavset og stod tviviradig. I
dette djeblik bemerkede den dede keempes mor, at hans hind var gledet
ned fra brystet og slebie pd jorden; hun bad Amiran om at komme og
lpfte den op. Amiran adled, gik hen til sleeden og tog i Ambris hind.
Men hénden var si tung at han med al sin kraft ikke kunde lgfte den.
Da moderen s& hans magteslashed, vendie hun sig til hamm med denne
spot: Du, ulykkelige, vilde indlade dig i kamp med min stn uden at
kunne lgfte blot hans ene dede hind! Amiran skammede sig over sit
uheld og begav sig til sin gudfar, nemlig Gud ... Men Ambris moder
fik ved alle sine tjmmestefolks hjelp bragt den dades hind i lave og
forte liget bort, hvor det skulde, og overgav det til jorden. Da Amiran
kom til Gud, talte han silunde: Hvad skal det gaclde, Gudfar! du for-
sikrede mig at ingen kunde overvinde mig, og nu kunde jeg ikke engang
lofte den dede Ambris hind. Ja min lille son, sagde Gud, nu kan i
virkeligheden ingen overvinde dig: derfor var det jeg tog livet af Ambril®
3) Udesker Gud: ,Amiran felte sig beroliget og fortsaite: Far, giv
mig lov til at kempe med dig! Gud svarede til det: Se jeg har friet
dig fra den skam at blive overvunden af Ambri; det er dig nok, men
[4) tvekamp, fengslet ved list] hvis du vil preve din kraft, sd er
her en snor og en pel, sli pmlen i jorden, og bind derefter den ene
ende af snoren til pzlen og den anden til dit ben, og trek til, vi vil s3
fa at se om du er i stand til at bryde denne tynde snor! Sisnart Amiran
havde fulgt opfordringen, skabte Gud &jeblikkelig snoren til en steerk
jernienke, og pelen til en tyk jmrnstolpe, og siledes fandt Amiran sig
pludselig sterkt lenket“!. b) Fangens tilstand: ,Da Amiran var
bleven leenket med de sterke keeder til jeernpslen, indesluttede Gud ham
i en serlig indretning: Amiran blev indelukket i en klippehule med
sterke doére, der efter Guds vilje snart kunde &bnes og snart lukkes.
For at Amiran ikke skal de af sult, holder han i den ene hdnd et
stykke bred, i den anden en kande vand, og begge dele kan ikke slippe
op. I nogen afstand fra kempen, netop sidan at han ikke kan nd der-
hen med hinden, ligger hans sverd hvormed han vilde kunne sld sine
loenker i stykker, hvis han kunde tage det med heenderne. Desuden er
der hos Amiran en hund, som uafladelig slikker leenken med sin tunge.
Men bredet, vandet, sveerdet og hunden — alt dette er blot forforerske
hab for at holde liv i den deende Amiran.* 6) Laenkens fornyelse:
»Rigtignok bliver skertorsdag, ved hundens ihezerdige slikken, Amirans
tykke keeder gjorte si smd som et tyndt hir; men ved morgendemringen
den dag gir smedene overalt forsetlig ned til deres smedjer og slar pd
fastende hjeerte nogle gange med hammeren pd ambolten; hvad der har
til folge at Amirans lenker igen bliver store og hundens arbejde pa ny
begynder.* 7)Besesget i hulen, han presser blod og melk af bredene;

1 QOpskrifien tilféjer: ,Siden den tid er Amiran rasende ond for det forste
pd smedene — som laver feenker — og for det andet p& kvinderne som laver
snore; og hv1s han nogensinde bliver hefriet fra sine lenker, havner han sig
grusomt pi dem for sine lidelser.* Men deite horer rettelig til tillegsoptrinene
(lenkens fornyelse, og det henlagte sveerd, se s. 67 av.).
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8) det henlagte sverd, hente plovrem, en kvinde fir ham til at
dbenbare sin hensigt. ,Og ve kvinderne, sivelsom smedene, hvis det
nogensinde lykkes ham at udfri sig fra fangenskabet! Men smedene og
kvinderne véd det godt, og derfor glemmer de forste aldrig deres pligt
pa fastende hjerte at sl& med hammeren pd ambolten skeriorsdag, og
de andre passer néje pd at ingen skal hjelpe Amiran.“ (Sv. Mat.
XVII 2, 139—43; ved lerer ved gymnasiet i Telav J. Stepanov).

C, ovenfor s. 50 (guv. Kutais). 1) Kristi gudsbn, 2) udesker
Gud, 3) fengsles ved list: trid om ham bunden til pml, 4) vip-
stjerten pd palen og Amirans hammerslag. (Sv. Mat. XVIII 3, 378).

D, mingrelsk (guv. Kutais). 1) Udesker Gud. ,Man siger at
Amiran var meget sterk, og at ingen kunde overvinde ham. Engang
sagde han, at han var i stand til at besejre Gud.* 2) Tvekamp,
fengslet ved list: ,Neppe havde han udialt disse ord, férend en
gammel mand viste sig, siddende pd en klippe. Da kempen fik bje pd
ham, vendte han sig straks til ham og opfordrede ham til tvekamp.
Men den gamle s& pd Amiran med foragt og sagde til ham: Skulde jeg
give mig til at keempe med en sidan gronskolling? ns, lad det nu veere
som det er, jeg prover forst din styrke! Derefter gav han Amiran en
ndl og en trdd idet han sagde: Tred triden ind i nilen, stik nilen i
klippen, og kast triden om dig selv: hvis du river triden i stykker
uden at brakke nilen, vil jeg keempe med dig; Amiran gjorde som den
gamle forlangte og trak trdden i. Men den forvandlede sig il en lenke
og ndlen blev til en pel; oldingen forsvandt.* 3) Det henlagte
sveerd: hyrde, skaffe keder, konen far ham til at se tilbage, ,i samme
ojeblik skjultes Amiran af tige.* 4) Lanken fornyet: ,Hos Amiran
er der en lille hund, som hele tiden slikker den lenke der binder fangen.
Nér skertorsdag indireffer, er keden ved hundens slikken lige ved at
briste; men den dag slir smedene med hamrene pi ambolten og lenken
bliver p4 ny tyk. Hvis Amiran kommer lgs, si vil han sli alle kvinder
og smede fordwrvet.® (Sv. Mat. XVHII 3, 379, fra Satshikvamo, i en
samling sagn ,fra guv. Kutais og Tiflis* ved M. Mashurko).

E, georgisk (ovenfor s. 38f). 1) Selsom fadsel, 2) Kristi gudson,
3—17) Amiran-zventyret, 8) lofter kempens ben, 9) udmsker Kristus,
bindes ved den i jorden stukne stok, 10) ligger under Kasbek og Gergeti;
11) slikkende hund og smedeslag, 12) det henlagte sveerd [uden hand-
ling], 13) bjerget dbner sig [uden] handling], 14) stedfwste: dragen;
15) spidom om udfrielse og kamp mod demonerne. (Sv. Mat. XXXII 2,
158—67).

F, georgisk. 1) ,Amiran var Guds gudsén® og besad en uhyre
styrke“. 2) Fengslet ved list: ,Engang stak han en lang stok i jor-

1 T teksten stir ,livegne*; men det beror (som Krohn 149 gor opmzerksom
pd) p& misforstielse af to neerlydende russiske ord. .
5
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den og bed enhver forbigiende at drage den op, under ftrusel at det
skulde koste ham hans hoved om han ikke udferte det. Men stokken
var stukken sd& dybt ned i jorden, at ingen var i stand til at drage den
op, og Amiran drebte uden skidnsel alle. Da steg selve Gud ned i
skikkelse af en olding og gik forbi Amirans stok. Amiran ribte til den
gamle: Vent! trak siokken op, eller jeg slir dig ihjel! Gud svarede:
Hvad forlanger du af en gammel mand? hvordan skal han trekke
stokken op? Som en rasende love styrtede den vrede Amiran over ol-
dingen. Men hurtig trak denne med en eneste finger stokken op, og
forbandede Amiran.* 3) Fangestedet: ,Gud lenkede ham dernsest
og kastede ham ind i et glashus som han skabte pd toppen af bjerget!.
Amirans sveerd blev lagt hos ham i1 nogen afstand. Husets port &bner
sig en gang hvert hundrede ar¢. (Ved opskriftens slutning: ,Nu kalder
man bjerget, som findes i Dshavalandet, ,Amirans bjerg®; for resten kal-
der man ogsd Elbrus og Arrarat Amirans bjerg“). 4) Lenken for-
nyes: j,Amiran havde en lille hund der hver dag slikkede pd lenken,
sd at den skertorsdag var lige ved at briste; men pi denne dags morgen
slog smedene pd deres hamre pi ambolten si lmnken atter blev hel.*
5) Besoget 1 hulen: sporger benderne om plov, trykker blod af
brgdet; 6) det henlagte svaerd: hente reb, konen fir ham til at se
sig tilbage, (RR 198, ,mitteilung des hr. Potanin“?, ,nach der er-
zithlung des Georgiers Aslom Gelovam aufgezeichnet®).

G, georgisk. 1) Kristi faddergave: ,En kvinde blev pid vejen
overrasket af fodselssmerter og bragte et barn til verden, der fik navnet
Amiran. Hun snskede ivrig at f§ det debt, men der var ingen til at
opfylde hendes fromme onske. Hun var helt fortvivlet; da kom en
gammel mand og gav barnet ddben, og pi moderens begwring lovede
han at bede Gud om veldig legemsstyrke for ham. Den hellige
mands bén blev hert, og da Amiran var bleven yngling, begavet med
overmenneskelig styrke, udferte han de mest enestiende tapperheds-
prover. 2) Udesker Gud til tvekamp: ,Opblest af sit held drev
han sit overmod si vidt at han vovede at udwmske selve Himlen*.
3) Fengslet: ,I sin vrede herover bandt Gud ham med jernlenker i
en af klofterne i Kavkasus. Amirans sverd ligger faldet pd jorden toot
ved ham*. 4) ,Han har kun sin tro hund tilbage, der stadig slikker
pi lenkerne og sidledes arbejder pd at udtynde dem og befri ham. Med
forheerdet sind venter kempen utdlmodig pa det jeblik, hvor han kan
gd ud og fuldbyrde heevnen; men Guds dje lukker sig aldrig: hvert 4r
skeertorsdag kommer der en smed op af jorden og smeder fangens
lenker sammen og gdr dem sterkere- fast i klippen®. (Ed. Dulaurier,
Chants populaires de 1'Armémie, Révue de deux mondes, april 1852,

! Der er ikke navnt noget bjerg i forvejen; men den foregiende prave
med stokken md vel vere sket pd et bjerg. Fejlen stammer méiske fra at
Miller kun har givet uddrag af fortwllingen. * Ifolge RR 199 er dog sivel
denne som den efterfolgende abchasiske ,von hrn. Demuria mitgeteilt* (for-
modenlig optegnede af denne og indsendie af Potanin). — Om Dshava se s. 88.
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s. 2564, ,endnu fortali i Georgien*!. Uden nmrmere hjemsted, men den
overnaturlige vogter og fengslingen i kleft i bjerget samt fraver af
smedeskikken viser hen til Sydvest-Kavkasien).

H, ,svanisk“. 1) Uszdvanlig fedsel: ,Der var engang en
mand og en kone; lenge havde de ingen bern, men til sidst forbarmede
Gud sig over dem og skenkede dem en son“. 2) Kristi gudsén:
,Foreldrene var si fattige at de ikke engang kunde holde en ddb. Si
engang kommer der tre vandringsmend til dem: en prest, en diakon
og en vidtrejst mand; den sidste var Kristus. Han debte barnet og
kaldte det Amiran. Barnet voksede ikke i dage men i timer; i tidrsalder
var han allerede en fuldvoksen mand.* [3) Troldekampe; herer til
den vestkavkasiske heroiske sagndannelse; se ovenfor s, 351, 4) Ud-
#sker Gud: ,Da Amiran var ferdig med deverne tog han fat pi ede-
leeggelsen af sine andre fjender; snart var der ikke et veesen tilbage pé
jorden, der kunde madle sig med ham. Stolt af sine sejre og sin for-
ferdelige magt steg han op pa de kavkasiske bjerges top og vendte sig
til Gud med felgende ord: Du ser, Herre, at ikke en eneste af dine
skabninger kan male sig med mig i styrke; kom ned fra himmelen at
jeg kan mdle mig med digt* 5) Fengslet: ,Neppe havde Amiran
endt disse ord for bjerget dbnede sig, og han befandt sig i en afgrund,
bunden med en tung keede til en jmrnpel. Ikke langt fra ham ligger
hans sveerd som han dog ikke kan nd med hdnden, og foran ham er
der et beeger vin som dog aldrig kan blive tomt, og et stykke bred.* —
6) Besgget: ni svaner pd jagt, han kryster blod og mmzlk af de to
bred; 7) Det henlagte sveerd: de skal hente okserem, men kan ikke
finde vejen til ham igen. 8) Den lille fugl, der fir ham til selv at
sld pelen i jorden (type V, se s. 49). (Sv. Mat. XXXII 2, 145—47, ,op-
tegnet i Kuiais efter den svaniske leerer ved preasteskolen i Kutais Djon-
chotzel*. Overleveringens hjemsted kan fasisettes nermere ved at trolde-
kampen er stedfestet i landskabet Ratsh ved Rions gvre lgb; jf.s. 14).

I (,Georgierne fortwller. Hovedhandlingen er hyrdens hjelp til
al nd sveerdet, knyttet til den sverste landsby i Ljachva-dalen, dens sagn-
stof vasenlig ossetisk, type 11 d, se ovenfor s. 13 f; heri er indlagt Ami-
rans tale:) ,Jeg er gudsdn af selve herren Jesus Kristus og havde ofte
lejlighed til ai veere 1 himlen. Han sagde mig hver gang at jeg ikke
métte bringe ild bort derfra; men jeg kunde ikke undlade det; og da
jeg s& hvor menneskene traengte til den, si bragte jeg den ned til dem
og pidrog mig derved Guds vrede [lin fra Prometheus-sagnet!]. Engang
kom en olding il mig og udeskede mig til kamp; jeg vrededes, ti jeg
troede at der ikke pa jorden var nogen jevnbyrdig modstander, og
bredes med ham i raseri, hibende pa at overvinde ham som et halmstra.
Men det gik ikke sidan; han greb mig og slengte mig med magt til

! Uden nwrmere kildeangivelse; men efterretningen md vist gé tilbage til
den armenske viseudgiver Emin, hvis skrift (pd armensk) om Armeniens folke-
viser danner grundlaget for Dulauriers artikel. Dette stgites ved en beslegtet
overlevering. RR 197 ,von h. Emin mitgeteilt* (ovfor s.52).
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jorden, si jeg mistede bevidstheden. Da jeg kom til mig selv, fandt jeg
mig 1 denne hule hvor jeg nu er, bunden med lenker, mit sveerd kastet
hen langt fra mig. Siden da er mange &rhundreder gdet; jeg bor i det
fengsel lenket som en fange, alene fordi jeg har bragt menneskene
ilden [!]. Hver dag kommer en engel og bringer mig vand og mad.
En gang hvert syvende 8r abner en vaeg i mit feengsel sig og jeg fir lov
at nyde frisk luft og dagens lys. O Gud, fer mig ud af dette pinefulde
feengsel 1¢ (Sv. Mat. XXI 2, 91).

Det er ved forste Gjekast vanskeligt at fremstille Amiran-legen-
dens normale sagntype ud af opskrifternes mange afvigelser: op-
trin findes i nogle og mangler i andre, og de afgérende begivenheder
i handlingen synes at vaere en stadig forskydning underkastet.

Normal form af handlingen er dog folgende: 1) Amiran er
Kristi gudson og har som sddan fiet uovervindelig styrke. 2) Stolt
af sine sejre udeesker han selve Gud til tvekamp. 3) Kristus stiger
ned og byder ham forst vise sin styrke ved at leegge en rem om
sin hals og senderrive den, den bliver til en leenke, han seettes i
fjeeldhule. 4) Amirans hund slikker p4 hans lenke for at skaffe
ham fri, smedenes hammerslag fornyer lseenken. — Desuden op-
treeder bespget i bjeerget, med Amirans forspg pd at nd svaerdet,
sd ofte, at det i nogen grad mdi betragtes som hgrende il sagnets
normalform; i nogle opskrifter er det udvidet med at han klemmer
blod og meelk af brgdene. _

Arsagen til uregelmeessighederne er af dobbelt art: 1) lan fra
heltesagnene om Amiran, 2) sammenblanding med keempens lenk-
ning til peelen.

Linene fra heltesagnene er stadig forskellige: A har fiet den
georgisk-ossetiske type sat foran, E derimod Amiran-seventyret; H
og E har optaget hver sine stedlige smésagn.

Mere indgribende er sammenblandingen med Amirans leenkning
til pelen. Den forekommer i alle de vestlige opskrifier (CDH), og
den spores ogsd i georgisk (E, og svagt i B).

En se;erlig stilling indtager preven med at lofte den dede
keempes arm. Den findes bdde i Amiran-legenden (BE) og i helte-
sagnet (heltesagnsdelen af vor A, samt svanisk, se s. 29. 36), men
med modsat udfald. Dens grundformm og oprindelige plads har
allerede veeret genstand for seerlig underspgelse (s.41).

Pai de enkelte opskrifter fordeler de normale optrin sig siledes:

1) Kristi gudsdn i alle undtagen D, i G dog en jordisk from mand
der skaffer ham styrken i faddergave fra Gud. I de fleste opskrifter
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nevnes hans styrke i umiddelbar sammenhsgng med ‘at han er Guds
guds6n, uden at defte dog opgives som 4arsag. — Enkelte opskrifter til-
skriver ham tillige en usedvanlig fedsel (gamle folks barn EH, fadt
pé vejen G; den overnaturlige fodsel i A herer derimod med til helte-
sagnspartiet af denne opskrift).

2) Udeskning af Gud, alle undtagen F, der anvender et rsver-
motiv: kempen der pilegger alle forbikommende at lase en opgave, og
Gud kommer da i skikkelse af gammel mand og viser sig som den
overlegne ; afvigende i AEI: Kristus udeesker Amiran pi grund af hans
ugerninger.

3) Tvekampen, Amiran patager selv leenken: han legger
remmen om sig AB; han legger den ved paten bundne tradd om sig C
(D); skal treekke stok op EI. Optrinnet mangler i GHI, han fengsles
blot i kraft af Guds overlegne magt.

4) Hundene slikker og smedene fornyer leenken ABDEFG; han
sldr selv pewlen ned (,type V¢) CH.

5) Det henlagte sveerd, den &bne fjmldport og den besegende:
BDEFGHI (i EG dog kun antydet); mgl. i AC. Udvides med at han
klemmer blod af bredet BFH. — Ligeledes i den georgiske opskrift af
stype 1I* (ovenfor s. 15).

Det optrin, der volder nogen uklarhed, er det hvor Gud fér
Amiran til at udfere kraftpraven og derved fir ham fangen: skal
hovedinteressen veaere knyttet til leenken eller til pzlen? Det faste
holdepunkt er, at den store meengde opskrifter er enige om at
hunden slikker pid lenken og at den dog stadig fornyes ved
smedeslagene; selv en af de vestlige (D) er med i denne opfattelse.
Kun CH holder i modsstning dertil fast ved den hjemlige fore-
stilling, at Amiran er leenket til jeernstolpe, og at han stadig rokker
den op, men selv i raseri slir den i jorden. Men nir lmnkens
fornyelse er normalform, méd ogsd dens palegning vere handlin-
gens afgérende punkt. Vi finder den da ogsd som afgorende ikke
blot i AB, men ogsd i den vestlige G (med peel i tilgift), skoni i
denne peelens oprykning siden traseder i steedet for leenkens slid.

Pwzlens oprykning har som sagt kun kunnet heevde sig i op-
trin 4 i nogle vestlige egne, hvor den beeres oppe af stedlig sagn
og tro (,type V¢ i forrige §). Men poetisk, o: i feengslingsscenen,
har den kunnet gd langt videre om land. Typisk i s& henseende
er opskrift E: Kristus swetter stokken to gange i jorden og Amiran
drager den op, tredje gang kan han ikke, ti Gud skaber den til
et tre der spender over hele verden, ,og Gud bandt Amiran til
et tree (skal naturligvis veere: til dette trae). Men pludselig springer
handlingen: Gud lseegger Amiran hen med bjergene Kasbek og
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Gergeti over sig. Ojensynlig brydes det vestfra kommende stolpe-
motiv med et hjemligt fjeeldmotiv, og sammennitningen af de to
er kun altfor tydelig.

Amiran-legendens hjemsted kan ,vi se allerede deraf, at den
navnlig er biret af Georgierne, at den i sydvestegnene kun fore-
kommer i knappe og blandede former, og helt ud i vest, sivelsom
nord for Kavkasus, ikke magder i en eneste opskrift.

Et andet vidnesbyrd er forekomsten af forseget pa at nd det
henlagte sveerd. Som frit sagn forekommer denne ,fuldt ud-
viklede type I1¢ kun hos Osseterne og en enkelt gang hos Georgierne;
den mé altsi fra nerliggende overlevering veere géet ind i den
storre georgiske digtning. — Meerkeligt er det for gvrigt at se de
to gruppers — den ossetiske og den georgiske — forskel bade i
kultur og i natur. I ossetisk er det hele landsbyens befolkning
eller sleegten der iler efter smeden for at standse ham i hans fore-
havende; i georgisk er det en kvinde, seedvanlig hans hustru:
enkeltmennesket og enkelthjemmet begynder at lgse sig ud af
flokken. Og naturen er bleven en anden: denne bonde der gir
hjem at hente oksens plovrem minder mere om sletteland end om
hojfjeeld L.

Lignende gelder om del hermed sammenhzngende optrin:
keempens spOrsmdl og hvorledes han klemmer blod og melk af
brgdene. Detie forekommer som selvstendigt sagn, og i en form
der sikkert er grundform, hos Osseterne. Se herom lengere nede
i denne §.

En nzrmere undersggelse af Amiran-legenden md forst og
fremmest g& ud pi to ting 1) at bestemme hvorfra de for den
gjendommelige motiver stammer, 2) at fastsld dens forhold til
andre sagn om den bundne jette indenfor de moliver som er
feelles for begge parter.

Det ny i Amiran-legenden er forst og fremmest kristen-
dommen, Ubetinget kristen er heltens stilling som gudstén og de
gaver dette forhold medfgrer. Oprer mod Gud, endogsi formet
som udeeskning til tvekamp, forer os i hvert fald til de forasiatiske
hojere religioner®. At den onde leegges i bdnd ved Kristus' eller

! Séledes i H (svanisk), B (estlig, fra Telav) og i den frie georgiske af
otype II* (ovfor. s. 15); ¥ har derimod reb, og D keader (ligesom ossetisk).
? Djeevelens udseskning af Gud forekommer i det franske sagn om lenkens for-
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Guds overlegne snille, er et betydningsfuldt motiv i kristen mytologi.
De lmnkeformende hammerslag pa skeertorsdag viser tilknytning til
kristendommens storste fest.

Alle motiver som vi ikke har truffet i de andre Kavkasus-
former tilhgrer kristendommen eller hesenger i alt fald sammen
med den.

Vi har derved et stotiepunkt for at tidsfeeste Amiran-legenden
indenfor visse greenser, medens de andre former kun kunde hen-
feres til primitiv mytologi, i nogle tilfeelde med et vagt sker af
hojere religions synspunkt (trods imod Gud). Det var i det
2det arh. at Georgierne gik over til kristendommen. Amiran-legenden
er altsd yngre end dette tidspunkt, rimelig en rum tid yngre, s&-
ledes at kristne forestillinger har haft tid at gennemirenge de
nationale overleveringer.

De enkelte sagnmotiver, der udirykker denne kristne udform-
ning, kan for en stor del eftervises. Det at helten er Kristi egen
gudson og derved fir sine seerlige sevner, kommer oftere igen i
russiske eeventyr, uden at jeg dog har haft lejlighed til at samle
materialet med nogensomhelst fuldsteendighed!. Ejendommelig er
estnisk legende: Djavlen sgnderriver i raseri sin egen sén, som
var Guds guds6én; Gud samler stykkerne op og sdledes opstod de
ni djeevlesénner, den yngste af dem var den veerste og gdelegger
verden nér han kommer lgs2. Meerkeligt er det, at her den veerste
og Ojensynlig sterkesie af djevlene, den der volder verdens under-
gang nar han kommer lgs, gores til Guds gudstn. Men ligheden
med Amiran-legenden kan dog veere tilfeldig.

Det nmste motiv, at Gud narrer den onde til selv at legge
leenken om sig, svarer til den kristne verdens forestillinger om
djeevelen; se nermere i § 10.

I gvrigt gor man let den iagttagelse, at Amiran-legenden op-
trin for optrin svarer til de tidligere behandlede, dels heliesagn,
dels de typiske smésagn, enten sdledes at handlingsstoffet er det
samme, eller dog sdledes at der frembringes samme resultat:

nyelse pd palmestndag (§ 8). Men pa forhdnd kan denne ikke opfores som en
af Amiran-legenden uafhwngig overlevering.

! Krohn 154 anforer et lillerussisk seventyr, hvor der til mgens sén kom-
mer en ridder og i faddergave skanker hendes sbn styrke m.m. Fortaellingen
har en vis flygtig lighed med Amiran-legenden, for s vidt hans svigefulde
moder binder ham. ? Kallas, Mirchen der Ljutziner-Esten nr. 64 (Verhandl
der gel. estn. gesellschaft XX 191).
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legenden:

kempen fir sin styrke ved at blive
Guds gudson

keempen ud@esker Gud og lenkes til
straf i fjeeldet

keempen narres i fangebdnd
hunden slikker p& leenken

smedene slir pd ambolten skeer-
torsdag morgen

heltesagn (h) og smdsagn
(type I—VI):

kempen fir sin styrke ved at vare
son af helt og overnaturlig bjerg-
kvinde (h)

keempen vil rane livsvandet fra Gud
og lenkes til straf til (i) f{jeeldet
(type IV)

hunden slikker pi lenken (iype VI)

smedene sldr pd ambolten nytirs-
morgena: fordrsjeevndogn (type VI
armensk)

Det samme geelder for de partier der mindre fast er indleddede

pa legendens handling:

kan ikke Isfte den dede ksmpes
arm

bondens samtale med den bundne
keempe

bondens hjmlp til at ni sverdet

lofter den dede keempes arm (h)

bondens samtale med den bundne
kempe (type III)

bondens hjelp til at nd sverdet
(type 1I).

Allerede et forste blik pd denne motivraekke veekker formod-

ning om at Amiran-legenden er sammenarbejdelse, omarbejdelse
og kristning af de kavkasiske overleveringer, langt mere end at
den er nogen selvsteendig nybegyndelse.

Selv hvor der optreeder nyt handlingsmotiv, er opgaven der
skal lgses den samme som de egenlige Kavkasus-sagn stiller; —
og at forklare disse opirin som skabte ved omarbejdelse af eldre
Kavkasussagn er den simpleste lgsning. At begynde med Rostoms
elskovseventyr med bjergkvinden, og af dette udspring at forklare
Amirans overmenneskelige styrke, vilde darlig passe for en digt-
ning med kristen-religiss hovedtanke: motivet mitte ombyttes med
et mere religiost; og dette kan have veeret grunden til at indfere
ham som Guds gudsdn. Snarest mi man da opfatte det som en
bevidst eendring. Men da ,Guds gudsén® er folkeligt seventyr-
motiv i @steuropa, kan det vere en naturlig tilbleven variant til
bjergkvinde-fgdslen, — og denne variant blev sd foretrukken i den
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legendariske behandling af sagnet. Dette sidste er altsi en mulig-
hed; men den kreever antagelsen af et ikke eksisterende led: en
form af heltesagnet hvor Amiran var Guds gudsfn uden at for-
teellingen igvrigt var omkristnet, — og dette vilde veere lidt
kunstigt.

Simplere stir sagen ved kempens fengsling. Vi har en
hedensk form hvor ksempen prover at treenge op til livskilden pa
fjeldet, deer hvor selve Gud bor, og lenkes midt i sit formastelige
veerk. Og en fra hojere religion, hvor det ikke er ranet af nogen
enkelt ting, men opreret mod Gud der fremkalder straffen., Her
méatte ganske simpelt en forskydning finde sted néar folkets religion
omdannedes. Kun neerved selve Elbrus og i en befolkning der er
megtig bunden i gamle sedvaner kunde undiagelsesvis det gamle
holde sig, idet man deer pd stedet stadig bevarede troen pi en
utilnermelig bjergkonge. Flere af de andre Elbrussagn har en
ubestemt forestilling om trods mod Gud som grund til hans fengs-
ling: den naturlige folge af at den ny religions skeer faldt over de
gamle sagnoptrin. Og endelig her, fjeernere fra Elbrus, finder vi
det omsat i bestemte handlingsoptrin, der svarer til det nyere
religigse optrin. Rimeligvis er disse optrin komne udefra; i den
simpleste form blot udeeskning, i den mere sammensatte udaesk-
ning + Guds list med lenken. Det har skaffet det episke stof
som man manglede nir den gamle myte om kilden ikke mere
tilfredsstillede, og som man tillige treengte mest til jo fjeernere
sagnet kom fra selve kildespringet pd Elbrus.

At Elbrussagnet er det oprindelige, og Amiran-legenden den
afledte, kan vi ogsd iagttage pd en anden mdde. I Elbrussagnet
{type IV) er der fuld mening i at keempen vandrer op pd bjerget:
han vil nemlig nd flodens kilde (livskilden) og han fmngsles af
bjeergets gud, da han er lige ved at nd den (kabardisk, fengslet
ved kilden ogsi abchasisk). Amiran-legenden lader ham ogsd
vandre op pd bjerget, men famler efter en rimelig drsag dertil,
hvad der sikkert har sin grund i at motivet er ,leevn“ fra et
®ldre sagntrin. ‘

I 4 vandrer Kristus og Amiran sammen op p& toppen af et bjerg
for at prove krefter. [ JI stiger han op pd bjerget for at udeeske
Gud. 1 F forudsmites kampen at foregd pd et hjerg, uden at vi af det
foreliggende udtog kan se hvorfor han er kommen derop. De meget
kortfattede (vestlige) opskritter CDG indeholder intet derom. B og E
flytter ham pa en akkavet méde fra peelen (trecet), hvorved han forst er
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bunden, til en hule i fjeldet (o: en uheldig blanding af vestlig og estlig
sagnform). Det md dog tilfgjes, at vandringen op pd bjergel alene
findes indenfor et midter-sydkavkasisk omrade: Gori (4), Svanerlandet
(H), Dshava o. fl. (F). Men denne scene stir dog i plastisk kraft sa
langt over de andre svage eller sammenstykkede optrin, at den turde
vaere den oprindelige.

Med de slikkende hunde og leenkens fornyelse er vi i
en ganske anden grad i det folkelige stof. Det kristne motiv
indskreenker sig til at smedenes slag pd ambolten sker skar-
torsdag. En dybere grund til dette at den onde lenkes pd
skeertorsdag savner man dog. Kristelig set skulde langfredags
lidelse eller paskemorgens opstandelse vare sejr aver djevlen.
Nir den fest- og mytefattige skeertorsdag fik smedeskikken, mi
det vel bero pa at en hedensk skik fik sin plads indenfor kristen
péaskeskik pd det sted hvor der var tomt rum til den. Nar vi
treeffer skikken uden kristen forbindelse hos Armenierne allerede
fra bte arh. og den deer forudssmttes at vaere gammel, m& den
have vmret folkelig-hedensk, inden kristendommen ndede at sli
rod hos Georgierne. Grunden til dens overforelse til pisken ligger
i tidspunktet af dret: hos Armenierne var den pd deres nytdrsdag,
den forste dag i méneden Navassart; men denne var ,efter den
eldre armenske kalender pa fordrs-jeevndogn!. (Da den armenske
kalenderreform foregik 551 ell. 5562, er vi herved i stand til med
nogen sandsynlighed at tidsfeste overferelsen?.)

I gvrigt indeholder lenkens fornyelse intet kristent i sit ud-
spring; derimod vel de geengse nykavkasiske ireek. De slikkende
eller gnavende hunde der arbejder p& at hidfere verdens under-
gang kender vi igen fra Abchaser og endnu ndjere fra Armeniere;
selve det enkelte motiv ragnarokhundenes losrivning skal vi granske
nermere i neste kapitel og se at det ikke er den georgiske form
men den abchasiske der ligger grundformen negermest. Amiran-
legenden bliver derved sat pd sin plads som sidst i udviklingsreekken.

At det ikke er Amiran-legenden der er stamform for Syd-
Elbrus-typerne, men omvendt, ser man yderligere deraf at den pa
dette punkt ikke har nogen fast form: dens slutning retter sig efter
stedlig tro, i vest ,type V¥, hos Georgierne ,type VI¢. Slutningen
folges i s& henseende ikke med selve forteellingens hovedoptrin,
hvor — som vi si — palemotivel har storre udbredelse; dette

! Dulaurier, Chants populaires Arm. (Révue de deux m. 1852) 252,
? 8¢ nmrmere i: Tilfojelser og rettelser.
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bevaeger sig frit, overalt hvor det kan vaekke poetisk interesse;
slutningen med den deri indeholdie folketro er derimod geografisk
bunden.

Amiran-legenden er altsd en omskrivning af op-
trin i det gamle heltesagn og i folkesagnene.

Ulige storre er de dele af Amiran-legenden, der svarer til de
ikke-kristne kavkasiske overleveringer.

Kristi gudson som fortellingens begyndelse er variant til den
overnaturlige fodsel i heltesagnet: begge har til hensigt at skaffe
ham hans overmenneskelige styrke.

P4 lignende mide med forspget pa at lgfte den dode kaeem-
pes arm. Motivet er i sig selv heltesagnsagtigt, og i heltesagnene
om Amiran meder dets simpleste udformning, at Amiran virkelig
udfgrer det han opfordres til. Legenden har det poetisk mere
spendende, at han ikke er istand til at lgfte den; men netop
derfor turde det vere det afledte. Hver af de pageeldende op~
skrifter har pd sin mdade.vevet det ind i det religisse problem.
Amiran synker hen i sorg over sin mangel pd styrke, og da
skenker Gud ham stérre styrke end for, — men dette frister ham
til trods mod Gud (E); eller Gud trgster ham med al han har
ladet keempen dg for at redde Amiran fra at falde for hans hind,
— nu er Amiran altsd8 den sterkeste af alle og han udsesker i
sit overmod Gud (B). Denne sidste sammenheseng turde i Amiran-
legenden veere den oprindelige; den krever ikke nogen ny ud-
deling af styrke (et motiv der allerede er brugt til ,Guds gud-
son“) men lader handlingen gd videre si at det ene optrin felger
det andet. Men denne indgriben af Gud er utvivilsomt en yngre
form af arm-motivet end at lade det virke ved sin egen kraft.

Alt dette viser at Amiran-legenden er en videre-bearbejdelse
af optrin dels fra Elbrus-sagnene, dels fra heltesagnet, — en be-
arbejdelse der kunstnerisk og religiost stir hojt, men netop derfor
er mindre oprindelig end de simple og for en stor del natur-
bundne sagn.

Karakteristisk for Amiran-legenden er derimod at dens sted-
feeste til et af Kavkasusbjergene oftest er ret flygtigt (& danner
undtagelse ved sine bestemte stedfsester, men de passer darlig ind
i den egenlige handling), og endnu mere karakteristisk er dens fuld-
steendige mangel pa naturmyte. Georgierne henfarer ikke jordskeelvet
til nogen Kavkasus-jeette; de tror, at den fisk der beerer verden engang
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imellem taber sin hales spids, som den holder i munden, og da
snapper for igen at f& den fat!. Det synes at veere en lov for al
digtningen om den bundne jette i Kavkasus, at jo nsermere den
er ved naturgrundlag og den stedlige folketro, des mere holdes
den fast i de simpleste former for forteelling; jo mere den fjserner
sig fra alt detie, des mere er den sammensat og er den kunstne-
risk selvsteendig.

Det samme blik p4d Amiran-legendens tilblivelse fir man ved
at granske de partier, som ikke udgér nogen ngdvendig del af le-
gendens handling, men i opskrifterne forekommer ret ofte, dog ikke
altid. Det drejer sig her om kempens forsgg pd at nd det hen-
lagte sveerd (BDFH[I]? og type 1lle), ofte udvidet med kem-
pens sporsmél og det at han trykker blod ud af bredet (BFH
og Ile).

Skarpest ses tilblivelsen pad sagnet om bhredet:

B, georgisk (fra Telav): ,Amiran blev indelukket i en klippehule
med sterke dore, der efter Guds vilje snart kunde dbnes og snart lukkes.
For at Amiran ikke skal de af sult holder han i den ene hénd et stykke
brgd, i den anden en kande vand, og begge dele kan ikke slippe op
... Engang da dérene til hulen stod ibne, kom en fremmed jeger ind
til den lenkede Amiran, hilste pd ham og gav ham et stykke af sit
bred o: af den slags som de almindelige dedelige nwrer sig ved pid jor-
den. Amiran tog brgdet fra jegeren, men idet han klemte det i sin
ene hind, pressede han blod ud af det medens han af sit eget uop-
brugelige bred med den anden hiénd pressede melk ud. Da sagde
Amiran til jegeren: Det er jo #benbart at man hos jer mennesker
neerer sig ved bred der er vundet ved blod.®

F, georgisk (synes knyttet til et ,Amirans bjeerg® i Dshava-bjergene,
9: nordvestligst blandt Georgierne): ,En gang da porten stod dben, gik
bender forbi, men da de si& Amiran flygtede de af skrak. Amiran
kaldte ad dem og forsikrede at han var en Guds skabning si vel
som de selv. Benderne besindede sig og vendte om. Amiran mod-
tog dem venlig, frittede om deres levned og drift og spurgte: Hvorfor
speender 1 der ofte par eksne for en bjelke og sleber den om pd
marken? Det er en plov, svarede benderne; med den arbejder vi i jor-
den og vinder bred. Amiran ber om bred, og klemmer det steerkt i

* Anholm, I Gogs och Magogs land 298. Jf. nedenfor § 13. ? I har
— som man erindrer — det henlagte svard il sagnets hovedmotiv, men i
dets ossetiske form (ovenfor s.18). E og G har blot antydning af ,det hen-
lagte sveerd“. — Type Il e (georgisk, se s. 15) er her regnet for et skud af
Amiran-legenden, fordi dets enkeltheder stemmer med denne, og den forekom-
mer i egne hvor ,det henlagte sverd® ellers ikke kendes som selvsteendigt sagn.
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hénden; der flyder blod af bredet. S& tager han det bred som Gud
havde givet ham, og da han klemmer det flyder der malk af bradet.“

H, svanisk: ,lkke langt fra ham ligger hans sveerd, som han dog
ikke kan nid med hinden, og foran ham er der et bager vin, som aldrig
kan blive tomt, og et siykke bred. Engang var ni Svaner pd jagt i
bjergene.“ [Deres raedsel ved at se ham; nedstigning i kleften]. ,Her for-
talte Amiran dem alle sine hendelser. Derefter bad han dem om bred
og trykkede det i hinden. Der kom blod ud af bredet. Si tog han
sit eget bred i hinden og ud af det kom der melk. Der ser I, siger
han til dem og peger pd sit bred: da jeg regerede pa jorden spiste I
sidant bred, men nu spiser I den slags!“

Sagnets hovedpunkt er det at der af menneskenes brgd flyder
blod ndr det klemmes hérdt, af Amirans melk. Bade B og F er
sig bevidst at dermed udtrykkes modsaetningen mellem menneskenes
ved uret vundne fgde og den guddommelige neering. H lader der-
imod Amiran forklare at siddant bred spiste man i hans tid; men
det m& veere tillempet efter det gengse sagnmotiv ,samtalen med
den gamle jette* hvor modsesetningen mellem fortid og nutid er
hovedsagen. Ife har en lignende tanke: det er brodet fra Amirans
jordiske tid der er tilbage (og som han trykker meelk af), og hanlover
al optreede som en samfundsforbedrer som vil skaffe alle det bred
der ikke er vundet ved blod, safremt han kommer fri. Men denne
opfattelse af Amiran turde veere ganske uoprindelig. I hvert fald
forklarer ingen af de to sidste former, hvorledes han skulde have
bevaret bredet fra sine unge dage. Kun ved at opfatte det som
det bred Gud har undt ham, fir vi mening i handlingen, 9: den
udgor et bevidst led i Amiran-legenden.

Andensteds forekommer et tilsvarende optrin selvstendigt og
ganske uden den religigse farve:

Ossetisk heltesagn. (En gang gik Daredsanerne — Kavkasuslandenes
beromte helteslegt — pd vandring: de steder om natten pid noget som
standser deres spydspidser; ved dag ser de at det var baskkenet af en
afded keempe. De beder Gud irylle ham til live at de kan se ham og
tale med ham.) Hvad er det for noget broget? sporger kempen., Det
er en mark hvor man kerer még ud og spreder det. Han fir at vide
hvorledes man plojer, sir, {ersker og bager til bred. I vore dage, siger
han, tog vi blot en handfuld jord, trykkede saften af den og levede deraf
hele ugen. De rakker ham et bred, og han klemmer det si der flyder
blod deraf. Han beder ogsié om at se en ost, de vzlier en stor hvid
sten hen til ham; han trykker den si den bliver til bare sand: I stakler,
er det jeres neering! lad mig g, verden er bleven helt anderledes! (S4
bruste det i luften, jorden rystede, og kun det gamle bekkenben 14 til-
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bage.) (Sv. Mat. VII 2, s. 16 > Hahn, Aus dem Kaukasus, 1892,
s. 104 ff.)

Der kan nwppe veere tvivl om at vi her har grundformen: det
er en variant af den vidt udbredte type, at den gamle jatte ud-
sporger om de forandrede forhold i hans hjemstavn, og den inde-
holder intet treek der ikke svarer til den givne situation. Amiran-
legenden har indrammet den i en stérre handling (om end kun
lgselig) og har da omkristnet den. —

Merkeligt er det forgvrigt at se Osseternes forhold til Amiran-~
digtningen. De ‘har stadig den ikke-legendariske form af den: 1)
heltesagnet om Amiran som Rustans og skovkvindens stn som
serskilt overlevering (derimod er det i georgisk 4 kesedet sammen
med legenden); 2) forseget pad at nd det henlagte sveerd som seer-
skilt; 3) keempen der klemmer blod af bredet — seerskilt, uden
forbindelse med Amiran, og uden religiss karakter. Pa alle disse
punkter forer de ossetiske former os bag om Amiran-legenden, til
enkelisagn af heroisk karakter; i (2) og (3) kommer vi til grund-
typer for motiver i legenden, i (1) til grundform for en enkelt
overlevering (Amirans meerkelige fadsel og ungdomskampe fore-
kommer jo aldrig selvsteendig i den sydkavkasiske overlevering).
Derimod mangler Osseterne helt den legendariske form eller har
kun svage strejf af den.

Osseterne har her bevaret det eeldre trin. Ikke saledes at dette,
senere til Kavkasus indvandrede iraniske folk er dets skabere; men
de har slet og ret det =ldre trin af georgisk digtning om Amiran:
det forlegendariske. —-

Den hele forteelling om brgdet synes snarest at here hjemme
i den vesilige del af Amiran-legendens omréide; den eneste mere
pstlige opskrift (B) har jo ogsd andensteds indflydelse fra vestligere
overlevering (leenkning til peelen, se s.71). Det er da i geografisk
henseende ret rimeligt, at denne form for samtalen med den len-
kede keempe stdr i en vis forbindelse med den tilsvarende, som
vi har lert at kende som ,type IlI* og som var seertegnende
for Abchasernes sagn om den bundne ksempe, — ikke siledes at
denne kan veere dens enesie kilde (i indhold ligger det ossetiske
jeetlesagn jo langt neermere), men sdledes at fortellingen i sin nu-
veerende bredde (o: som led i den stérre Amiran-legende) beror
pa sammensvejsning af en vestfra kommende samtale med jeetten
(krysset med det jettesagn vi kender i ossetisk) og et mere gstligt
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bespg hos jetten (type II ,det henlagte sveerd*). Det vil passe til
den ophobning af de =ldre keempemotiver, vi nu oftere har iagt-
taget i den legendariske form. —

Om selve bespgets hovedhandling, ,det henlagte sverds,
er der ikke meget tilbage at sige. Jeg meddeler opskrifterne for
at man kan se, hvor lille typens afsendring er indenfor Amiran-
legendens tekster; dens forudgdende udvikling har vi allerede haft
lejlighed til at iagitage under de nordlige smésagn (§ 2).

B (fra Telav): ,Amiran blev indelukket i en klippehule med sterke
dore, der efter Guds vilje snart kan dbnes og snart lukkes ... 1 nogen
afstand fra kempen, og det netop i sidan afstand at han ikke kan na
derhen med héinden, ligger hans sveerd hvormed han vilde kunne sia
sine lenker i stykker, hvis han kunde fage det i henderne. ,Engang
da dorene til hulen stod dbne, kom en fremmed jeeger ind til den len-
kede Amiran.* [Amiran presser blod af jegerens bred, mwmlk af sit
eget.] ,Derpd bad Amiran sin bespgende om at give ham hans sverd.
Jeegeren forspgte at give Amiran det sveerd han bad om; men det gik
ikke sddan: det var ham ikke muligt med alle sine kreefter at lofte det
tunge sveerd. Amiran bad ham si at streekke sig ud pd jorden og gribe
kraftig med henderne om sveerdet, Amiran skulde si trekke ham i fed-
derne og derved treekke sit kostbare sveerd til sig. Jegeren adled, greb
med h®enderne om sverdel og strakte fadderne hen til fangen; men
neppe havde Amiran grebet om hans fadder og var begyndi at traekke
til sig, for jegeren begyndte at skrige rasende, fordi fedderne nwsien
blev revne af kroppen pid ham. Amiran blev nedt til at holde inde; og
efter det begyndte han at bede jegeren om nir han kom hjem at tage
en tyk rem (djambara) af den slags som Grusinerne bruger til at spande
det forste par oksers &g fast til det bagerste dg med, og slebe det hen
til ham i hulen, dorene vilde imens blive stiende dbne. Dersom jegeren
fik bragt den djambara, han bad om, derhen, skulde han binde den ene
ende til sverdet og give den anden i Amirans haznder; denne vilde da
kunne trzkke sit meget attriede sveerd til sig. Samtidig med at Amiran
gav jegeren denne opgave, bad han ham, i tilfelde af at han skulde
mede en kvinde som trengte ind pd ham med spérsméil em hvorhen
han bar djambaraen, da skulde han under ingen omstendigheder vende
sig om til hende og dbenbare hende sin hensigt; ti i modsat fald vilde
nemlig doren til hans — Amirans — bolig straks lukke sig, og jegeren
kunde da ikke give ham den forlangte djambara. Jmgeren lovede at
efterkomme opfordringen ndjagtiz og begav sig hjem til sig selv. Han
kom hurtig hjem, tog der en djambara og vilde bringe den til Amiran.
Til ulykke for denne bemsrkede en kvinde jegeren og begyndie at irmnge
ind p4 ham for ai han skulde &benbare hende, hvor han slebte djam-
baraen hen. Det hjalp ikke at jegeren gjorde sig si hird han kunde, den
iheerdige kvinde vandt sejr og han dbenbarede hende forsagt sin hensigt.
Efter det lukkede sig — ganske rigtig — lige p& ojeblikket indgangen

Danske Studier. 1913, 6
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til Amiran, hvorhen jwmgeren til ingen nyile sleebie sin byrde. Amiran
forstod naturligvis hvad der var sket, og fyldtes end mere med folelse
af had til kvinder; og ve kvinderne, sivelsom smedene, hvis det nogen-
sinde lykkes Amiran at befri sig fra fangenskabet! Men smedene [hen-
tydning til type VI: lenkens fornyelse] og kvinderne véd det godt, og
derfor glemmer de forste aldrig deres pligt: pd fastende hjerte at sld
med hammeren pi ambolten skertorsdag, og de andre passer ndje pé
at ingen skal hjelpe Amiran.“

D, mingrelsk: ,Amiran vilde kunne senderhugge lenken med sit
sveerd og udfri sig selv; men sveerdet kunde han kun nd med den lille
finger uden at have nogen mulighed for at fi fat i det med héanden.
S4 fir han &je pd en hyrde, kalder bam til sig og ber ham om at give
ham sverdet. Sveerdet viste sig meget tungt, og hyrden kunde ikke
lofte det. Amiran ber si hyrden om at binde et belte fast til sveerdet
og give ham den ene ende. Beltet kan ikke beere sveerdets veegt og
brister. S& sender Amiran hyrden efter nogle kaeder, idet han siger:
,Tag nogle keder og leb herhen til mig med dem, men du mi ikke se
dig tilbage, ellers bliver jeg usynlig for dig‘. Desuden lover keempen at
lonne ham rigelig, hvis det lykkes ham at udfri ham fra leenkerne. Hyrden
gik hjem tog nogle keder og gav sig med dem til at lsbe til Amiran.
Men hyrdens kone, der sd sin mand lsbe afsted, ribte efter ham: ,Hvor
skal du hen? Men han blev ved at lghe videre uden at svare eller se
sig tilbage. Konen blev ved at felge ham lige i hwmlene, og da han
nesten havde ndet Amiran, rabte hun, si voldsomt at han vendie sig
om mod hende og i vrede kastede keederne pd hende. 1 samme 8jeblik
skjultes Amiran af tige og forsvandt for hyrdens blikke®.

F, georgisk: ,Gud lenkede ham si og kastede ham i et hus af
glas, som han skabte pi bjergets top. Amirans sverd blev lagt lidi fra
ham. Husets port &bner sig engang hver hundrede dr ... Engang da
porten stod dben gik nogle bender forbi, men da de si& Amiran flyede
de af redsel. Amiran kaldte pi dem og svor at han var en Guds skab-
ning ligesom de. [Her folger Amirans sporsmil om plov m.m., s. 78.]
Da benderne bred op, bad han en af dem om at bringe sig et reb, men
bonden maétte pd vejen tilbage til glashuset ikke se sig om, ellers lukkede
porten sig. Bonden opfyldte hans bon, hentede et reb og vendte tilbage
til Amirans hus; men hans husiru fulgie efter ham og bad ham sige,
hvorhen han gik. Hendes pigdenhed sergrede ham, og han vendte sig
om og jog hende tilbage til landsbyen. Men da han kom til stedet hvor
Amiran var, var han ikke at finde; Amiran var forsvunden, man véd ikke
hvorhen®.

H, svanisk: ,Engang var ni Svamer pd jagti bjergene ... Amiran
bad Svanerne om at give ham sveerdet; men de kunde ikke beveege det
ud af stedet. S& gav Amiran dem det rdd, at binde en ende af de
okseremme, de havde hos sig, til sveerdet og give ham den anden ende.
Men da Amiran trak til, brast remmene. 84 lod Amiran Svanerne gi
hjem og bad dem skaffe sig remme af ni tredrgamle okser. Men efter
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dette lykkedes det ingensinde Svanerne at genfinde Amirans opholdssted,
sd snart de kom neer til klaften, skjulte den sig*.

Former der — i alt fald tilsyneladende — svarer til den simple
»type 1 (henlagt sveerd uden hjelper) findes derimod i et par af
de georgiske Amiran-opskrifter:

Georgisk E (del af et stirre heltesagn, stedlagt til bjergene Kasbek
og Gergeti): ,lkke langt fra Amiran ligger hans sveerd, ogsd rustent og
skimlet. Ogsd sveerdet greeder over sig selv ligesom dets herre. Bjerget
Gergeti dbner én gang om dret doren iil lyset for Amiran; men Amiran
er ikke glad, ti lysets strdler fornyer de smerter af tungsind og lidelse
som allerede er blevne kolde“. [Intet om forseg pid at na sverdet!
Ved Kristi komme skal Amiran fa sin frihed og bekempe troldene.]

Georgisk G: ,1 sin vrede bandt Gud ham med jernlenker i en af
klpfterne 1 Kavkasus. Amirans sverd ligger faldet pd jorden tet ved
ham*.

Men ser vi neermere efter, opdager vi at det henlagte sverd
i E optreeder sammen med at bjeerget dbner sig én gang om aret;
men denne &bne fjelddor er netop det karakteristiske treek for den
menneskelige hjeelpers optreeden, og forekommer aldrig ellers. E
reber sig derved som ufuldsiendig form af type II; méske er det
selve den foredrager der har givet £ dens nuveerende halvt poetiske
skikkelse, som har udeladt optrinnet: den menneskelige indgriben
vilde dérlig passe til den lyrisk-tragiske tone hvori digteren fremseetter
sagnet (se gengivelsen ovfor s. 38). I s fald turde det veere rimeligt
at ogsd G i sit udspring stemmer med denne og med de gvrige
georgiske overleveringer. I hvert fald er det sikkert at motivet
ingen af disse steder har sin oprindelige karakier: spsendingen for
om Amiran vil nd sveerdet er ganske vegel; sveerdmotivet er selv
et rustent inventarstykke i det poetiske rustkammer?.

Det star da fast, at indenfor legenden er den eneste kendie
handlingsform af ,det henlagte sveerd® at henfore til den fuldkomne
2: yngre type, og at de par tilfeelde hvor det blot er scene-
rekvisit, peger tilbage mod samme grundlag. 1 mods=tning dertil
stdr de vesiligere egne (syd og nordvest for Elbrus) med den op-
rindeligere ,type 1¢; enkel og naturbunden ved Ditz, i det svaniske
heltesagn derimod til overmdl rigt udfert, dog séledes at dens
hovedtanke — kempen der selv rakker efter sveordet — blot er
sat yderligere pd spidsen. Som seedvanlig ligger da den simpleste

1 Jf, ossetisk type II b, hvor de pd gulvel henstrpede vdben ogsd kun er
sceneudstyr; del er en i veggen fesiet leenke han rekker sig efter (s. 11).
6*
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form udenfor Amiran-legenden. Jeg har tidligere givet grunde for
at udspringet til dette motiv snarest ligger i heltesagn om Amiran
i egnene syd for Elbrus (s. 48).

For den fuldtudviklede ,type II* (hjelperens uheld) har vi
bestemtere grund under fedderne. Det drejer sig nssten altid om
at bjerget til en eller anden tid dbner sig og atter — da tavs-
hedsforbuddet brydes — pludselig lukker sig till. Dette forudseetter
at keempen er bunden inde i bjerget; men det er han ikke ved
Elbrus, derimod knytter denne forestilling sig til hans feengsling i
Kasbek, og det er i egne der ligger n=r ved dette — nord eller
syd for Kavkasus — at sagnene har nwsten hele deres udbredelse.

Dette midt-kavkasiske sagn om fjeldet der dbner sig turde
da efter sin natur veere en hos bjsergboerne fodt tros-forestilling (sé-
danne forestillinger meder hos talrige folkeslag), der senere er blevet
indlemmet i legenden om Amiran.

Fra disse enkeltheder vender vi os til nogle for hele sagnet
veesenligere sporsmél.

Navnet Amiran udmerker, som vi véd, alle opskrifter af
legenden og de fleste af heltesagnene; nu og da optreeder det i
smasagnene, dog aldrig i egnene nord for Elbrus og er ved Kasbek
ikke eneridende, ikke heller vest for Elbrus hos Abechaserne. Det
er klart at det har sit udspring i heltesugn 4 legende; og hvis le-
genden er afledt af heltesagnet, har det sit udspring i dette.

Eller for at sige det simplere: navnet Amiran er georgisk. I
Georgien optreeder det uden undtagelse, endogsd i et stedligl smé-
sagn (fra Sperosa, nedenfor s.88); alle andre steder er det ukendt
eller ma keempe om sin ret med andre navne,

Navnet lader sig naeppe skille fra persisk Ahriman (oldpersisk
Angramainyu, den Onde And)?. Begge er menneskehedens verste
filender og skal ved verdens ende komme frem for at preve pi
dens gdeleeggelse. Ogsd Ahriman ligger leenge begravet i morket,
lammet ved Ormuzds sejrrige ord. Selv om han mangler jord-
skeelvsmotiv og jordisk hjemsted og hele den anskuelighed som
Elbruskeempen har, er ligheden dog stor nok til at hans navn kan
vaere overfort pd denne.

! Kun D der er fra vestligere egne (mingrelsk?) lader Amiran veaere bunden
ved en pwl pd fjeldets top og i det jeblik da tavsheden brydes blive ,skjuit
i tAge¥, — et ulige mindre virkningsfuldt motiv. 2 Siledes forst Krohn 146.
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Alle de ved Persien narmeste lande er si gennemsyrede med
persiske religiose ideer, at det ikke kan undre om den persiske
djeevleskikkelse smeeltede sammen med den hjemlige jette. Geor-
gierne havde, da de i 2det irh. e. Kr. gik over iil kristendommen,
en blanding af persisk gudsdyrkelse og kavkasisk hedenskab.

Med dette geografiske udgangspunkt er det forstieligt at navnet
Amiran kun satte sig fast hos den sydkavkasiske hovedstamme, og
at det er ukendt for stammerne nord for Elbrus.

Ret merkeligt er det, at jordskeelvsjetten ikke smeltede sam-
men med den i Demavend-fjwldet indelukte slange (senere: slange-
menneske) Azi-Dahaka, der som indespeerret ragnaroks-uhyre havde
en ganske lilsvarende rolle; men den umiddelbart religigse tro om
den onde Ahriman har &jensynlig haft storre spredningssevne end
den stedbundne forestilling om verdensedeleggeren, —

Det er vistnok ikke blot navnet og almenbegrebet der er 1ant
fra persisk; ogsd bestemte episke enkeltheder. I et af Avesta-
skrifterne, ,Skabelsesbogen* (Bundehesh k. 1) forteelles at Angra-
mainju i sin misundelse rejste sig fra dybet for at stride mod
lysets skabninger og deres herre. ,Bestem en tid til kamp,
under godt og ondts blanding, i 9000 4ar“, sagde Ahura Mazda.
Angramainju gik ind pa overenskomsten; ,da viste Ahura Mazda
ham: sin sejr og hans magteslashed, devernes aftagen, opstandelsen
og det evige liv, og Angramainju blev bedgvet og faldt tilbage til
det morkeste sted og 14 3000 &r i bedgvelse“l. Hvis dette stykke
persisk teologi skulde gd over til simpel folkemyte, kunde det
vanskelig ske stort anderledes end sdledes som det fremstilles i de
simpleste former af Amiran-legenden, hvor kampen blot bestdr i
at Gud i sin veelde kaster ham ned i bjergdybet; den dobbelte
indledning, at den Onde gor angreb og at Gud opfordrer ham til
en bestemt afgreenset kamp, métte i folkemyten naturlig smeelte
sammen til at den Onde udeeskede Gud?2.

Bagved den kristnede Amiran-legende ligger der altsd en eldre,
der beror pa at en persisk myte om den Onde har kryssedes med
Kavkasusforestillingerne. Den nye bevaegelse har medfert keempens
navn; men det er sandsynligt at den ogsd har bragt udseskningen
og den Ondes nedstyrtning i dybet.

Tiden for denne pévirkning md veere den senere oldtid, da

! Dihnhardt, Natursagen I 8. ? Ogsd i georgisk A er det Kristus der
udesker Amiran; men denne lighed turde dog veere tilfeeldig.
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persisk religion vandt indgang i Georgien, dog forud for landets
kristning i 2det drh. e. Kr., eller i alt fald ikke meget senere end
den. Ogsid navnets form Angra Mainju > Ahriman > Amiran
viser at ldnet er sket i yngre persisk tid.

Amiran-heltesagnets udvikling md derimod ligge imellem disse
to perioder: efter al navnet var lant fra persisk, og for legenden
fik sin fyldigere, mere kristne form. Heltesagnet har ikke Amiran
som eneste navn pd helten, men det er det mest udbredte; det at
keempen havde et for alle velkendt navn har naturligvis spillet en
rolle for sagnets udbredelse og dermed for dets udviklingsmuligheder.
Vi forstir nu at heltesagn om Amiran mere opstod i de vestlige
Kavkasus-lande; her var pavirkningen fra persisk religion svagere
end hos de gstligere og mere udviklede Georgiere.

Saledes fojer led sig i led til at vise den kristne Amiran-
legende som groet ud af @ldre simplere forestillinger, idet Elbrus-
sagnene udgdr keernen, og tilforte motiver udtrykker de hojere
religigse ideer man kommer i forbindelse med.

Redegorelsen for ,den bundne jeette* i Kavkasus-landene er
hermed til ende for sagntyperne og deres udvikling. Men ved siden
af de beveegelige sagntyper findes de ulige mere stedfaste fore-
stillinger om den fangne jeettes plads i bjerget, som vi allerede
flere gange har dveelet ved i korte antydninger, men nu skal se pa i
sammenhaeng og med fuldsteendig udnyttelse af kilderne. Forst og
fremmest m& vi gore rede for, i hvilket omfang der er stedlige
typer pad dette omrade.

1. Jeetten leenket i en synlig hule er indskreenket til de
aller vestligste egne: hulen neerved toppen af bjerget Ditz (abcha-
sisk-tjerkessisk greenseegn, type 1) og ,en hule i nerheden af lands-
byen Tshilou, ved foden af Panavbjergkedens sidekamme* (ab-
chasisk heltesagn, s. 31f).

2. Keempen lenket pd fjeldet tilhgrer den vestlige del
af Kavkasus, omkring Elbrus, oftest knytiet til dette fjeeld (ikke
sjeelden blot ,et meget hojt bjerg i Kavkasus*, men egnen og
typen viser at det horer herhen); kun en enkelt georgisk — altsd
lidt fjeernere — overlevering neevner et andet fjeeld, Sakornia!. De
nermere omstendigheder er: A) leenket pa fjeeldets top, B) lenket
til klippe eller (syd for Elbrus) sojle, C) leenket i klaft. Kun nogle

it Dettes nermere plads er det ikke Iykkedes mig at udfinde.
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fa opskrifter ner pd Elbrus har dem alle; de fleste har kun et
eller to af motiverne:

A+B+ G ,l sadlen mellem de to toppe [pdi Elbrus], lige
til det sted hvor der hwmver sig en kempestor klippeveg, ved dens
fod springer der en kilde ud“ (IV, kabardisk). — ,Tre af djevlene greb
ham ved arme og ben, bragie ham op pa bjerget Elbrus’ top, kastede
ham ned i en klaft og bandt ham til en stor jernstolpe med en
tung keede® (svanisk heltesagn, s. 30); ,neppe havde Amiran endt disse
ord [p4 toppen af et bjerg i1 Kavkasus] for bjerget dbnede sig, og han
befandt sig i en afgrund bunden med en tung kaede til en jernpel®
(leg. H, svanisk).

A -+ B) ,pd toppen af Elbrus findes en stor kegleformet klippe,
p4 den sidder en olding ... fra umindelige tider smedet til klippen*
(LI a, kabardisk); ,pd det hije bjerg med evig sne (Elbrus) er der pi
den pverste top en stor rund stenplade og pd den ligger fastsmedet
med svere kobberlenker en mldgammel mand“ (Il ¢, abeh.).

B + C) i Elbrushjergene i en bjergkleft en mand lenket til en
klippeblok (II'b, ossetisk [i det fslgende omtalt som en hule hvis ind-
gang styrter sammen 9: Kasbekiypen]). — ,Amiran er af Gud lenket [til El-
brus?] ved kilden til den lille flod Hadsilga® (Il d, abch.). — ,Selv blev
han styrtet ned i mundingen af [bakken] Thuartsheli, og pa den Hbjestes
bud lukkede to bjerge sig sammen over hans hoved, ved klipper-
nes fod havede sig to jernststter med lenker, hvormed den brede-
fulde blev bunden* (V b, mingrelsk).

B) ,ved foden af et fjeld i Kavkasus, fastsmedet til klippen med
syv lenker, oppe p& toppen af den ligger hans sverd, hans veekst er
som klippens hojde“ (Il a, tjerkessisk); ,iil Elbrus’ klipper er en veeldig
keempe lenket® (s. 11, ossetisk). — Pal alene (Ve, mingrelsk; leg. D,
mingr.); ,Rokapi med lenker smedet til en jernstolpe* (V d, imeretisk);
sa. (Ve, imeretisk); pelen ma dog forudsewttes at veere pa fjeeldet, da Rokapi
er bjergets herskerinde.

C) ,Et meget hojt bjeerg i Hoj-Kavkasus, mdske Elbrus, som gemmer
en frygtelig afgrund, hvor der undertiden heres steerk lyd af lenker og
af stonnen® (I b, abch.); ,i sin vrede herover bandt Gud ham med
jeernlenker i en af klgfterne i Kavkasus® (leg. F, georgisk): bjerget
Sakornia, ,en magiig kleft og dybt nede i den Amjiran, bunden ved
en lenke, ,bjerget havde skjult ham i det djeblik bonden fortalte sig*
(Il e, georgisk). Disse georgiske former danner overgang til den snart
nedenfor nevnte Kasbektype B.

Undtagelse: ,efter Abchasernes sagn er der i det indre af
bjerget [Elbrus] en mand fangen, der forst kan f§ sin frihed nir hele
den nuverende menneskesl®egt er gdet til grunde (abch., s. 43).

3. Indespearret i fjeldet, fra Midt-Kavkasus, seerlig
Kasbek, georgisk og ossetisk. A) Natursagn fra Kasbek om den
under stenmassen begravede ksempe. B) Knyttet til den ,fuld-
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stendige* {ype II: ,det henlagte sveerd“: en bjergvaeg abner sig,
eller fjeeldets kobberdtr &bmer sig, eller — sjeelden — Amiran er
skjult i bjeerget eller i et glashus p& toppen af bjerget; overleverin-
gerne savner navn pd bjerget, eller vakler mellem flere navne.

A), ,Toppen af Kasbek skal vere smde for den for-adamske sleegt
diverne, de blev bekampede af kempen Hashenk pd hans tolvfodede
hest, men de drebte ham med stenkast, nu ligger han begravet i bjerget,
og nir han straekker sine lemmer finder sneskred sted® (ossetisk, s. 31).
— Overgangsform til B: ,Over den bundne Amiran lagde Vorherre
bjeerge med is og sne, nemlig Kasbek og Gergeti, for stadig at udelukke
ham fra at se himmel og jord, Iys og glede“ (leg. E, s.39, georgisk).

B) ,Besso er allerede ved hulen, men pludselig vakler klippen med
hulens abning og styrier i dybet* (Il b, ossetisk, begyndelsen horer der-
imod il stedtypen Elbrus); ,en kobberport forte ind til hulen, og Gud
dbnede dep® (Il ¢, ossetisk); inderst inde i en hule en uhyre menneske-
skikkelse leenket til jorden pa hender og fedder, ,hvert syvende &ar
dbner en veeg sig i mit fengsel“, frygteligt brag da hulen lukker sig,
endnu ses pd Kasbek lenkerne og rebet (I d, ,pgeorgisk“); ,bjerget
Gergeti sbner en gang om é#ret déren til lyset for Amiran“?! (leg. E,
georgisk); ,Amiran blev indelukket i en klippehule med sterke dire, der
efter Guds vilje snart kunde &bnes snart lukkes® (leg. B, georgisk fra
Telav). — ,De to kempende begav sig op pd et af de hoje kavkasiske
bjerge*, ,i det samme &jeblik skod et meget hojt bjerg frem med et
jeernhus indeni“ (leg. 4, georgisk fra Gori); ,Gud lenkede ham der-
neest i et glashus som han skabte pi toppen af bjerget*, ,nu kalder
man bjerget, som findes i Dshavalandet, ,Amerans bjerg’, for
resten kalder man ogsi Elbrus og Arrarat for Amirans bjerg® (leg. F,
georgisk). Denne sidste, og mest kunstige, form er indskrenket til en
lille stedlig afgreenset gruppe af de legendariske opskrifter, — liggende i
udkanten mod vest af den indespeerrede jettes omridde. Miske er glas-
huset pa fjaldets top en mellemform mellem Elbrustypen (fjmldets top)
og Kasbektypen (indelukket); Dshavalandet har jo netop en mellemstilling
mellem begge?,

(4) Endnu estligere end Kasbek treeffes et sagn, knyttet til
en af tinderne pd Sperosa, desverre kun meddelt i en kortfattet
turistoptegnelse:

»Himlen var noget overskyet, men henimod morgenen blev det
noget klarere, og vi blev Kasbek var, hvis veldige hoved tronede over
skyerne. 1 vest, nermere ved os, ragede de maleriske, mangetakkede
og stejltaffaldende toppe af Sperosa og Massias-gruppen op, begge over
10000 fod héje og endnu dekkede af sne. Den yderste tak pa
Sperosa barer navnet ,Amiran‘. Intet menneske kan bestige den,
kun djevlen kommer nu og da derop; det deer oppe synlige murverk er

1 Derimod ligger hans fjende dragen ien dyb klgft. 2 Dshava, Dshavage-
tien, er fjwldbygderne nord for Gori omkring St. og Lille Ljachva.
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ikke udfert af menneskehdnd. Der er kempen Amiran lenket.®
(C. Hahn, Aus dem Kaukasus reisen und studien, 1892, s, 247 jf. 109;
hert 1890 pa en {jeldvandring gennem Tushernes land. Tusherne er
en lille serpraeget georgisk folkestamme, hoende i fjelddalene nord for
Telav).

Fortellingen fra Sperosa er ikke fuldt tydelig!. Det synes dog
utvivisomt, at fjeeldets forhold til Amiran heenger sammen med dets util-
gengelige stejlhed; han md da vere lmnket pi dets top. Dette kan
tenkes i lighed med Elbrussagnene: lenket under dben himmel. Men
det kan ogsd opfattes som om Amirans bolig er deroppe, altsi som i
det nysnavnte sagn fra Dshavalandet; omtalen af bygninger pi f{jeldets top
mi snarest pege i den retning. Man synes i fleeng at have opfattet
denne utilgengelige fjeldtop som djevlens bosted og som Amirans bo-
sted (hvad der kunde passe til navnets oprindelse: <C Ahriman, den
Onde And). Endelig er der det memrkelige at — efter beretningen —
Amiran bruges som navn pd fjeldet. Dette kan tyde pd, at man egenlig
har tenkt selve fjeldet som identisk med jetten (en tre man rundt om
i verden finder ved fjeldjeetier), og sagnet vil da svare til enkelte treek i El-
brusoverleveringerne; men tanken er for svagt bevidnet til at vi kan
legge veegt pd den. Vi md altsi lade std hen, om det er en garmmel
overforelse af Elbrustypen eller et serformet sideskud af Kasbektypen.

Det falder i Gjnene, at Kasbektypen — irods den anselige
stedlige udbredelse — har en forholdsvis fattigdom pi episke
motiver. Den har kun den indespasrrede helt (der afgiver motiv
for heltesagn) og fjeeldets &bning (som anvendes i den fuldsten-
digste 9: yngste form af ,det henlagte sveerd“); begge er ikke
blot efter deres forekomst bundne til det midterste af Kavkasus-
landet, men ogsd betingede af det lukkede fjeeld der rummer
keempen.

Ditztypen har kun ett udpraeget motiv, den simpleste form af
»det henlagie sveerd*; men efter sin art behgvede motivet ikke
ngdvendig at veere opstfet ud fra keempens feengsling i hule.

Elbrustypen har derimod en rigdom af episke motiver, der
udtrykkelig forudseetter feengsling pa det &bne fjaeld: IV A (gribben),
IV B (kilden), V (s6jlen, den vogtende fugl); ligesd II a (sveerdet
reekkes ned til den bundne keempe). Mindre vist er det om ,be-
sgget hos jetten“ og ,jettens sporsmal (II) er udgdet fra Elbrus
eller andet vestligt sted. Men sikkert er det, at Elbrus, skont liggende
midt blandt steder med den fjeeldgemte jeette, indenfor overleve-

! Den fjwldvandrende gymnpasielerer fra Tiflis har nzppe gjort sig umage
med at sporge til bunds. Hvad han igvrigt meddeler om Amiran, er den
slikkende hund og nytirssmedningen ,i Tiflis og andre steder®.
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ringerne haevder sin sarret til de optrin som forudsetter jetten
pd det abme fjeeld og som udgdr de mest udpregede plastiske
typer. Vi fir derved en bekreftelse pa vor tidligere iagttagelse,
at her under de sterkeste naturindiryk skyder sagndannelsen om
den verdensrystende kesempe stadig nye skud.

Indenfor Elbrustypen meder vi to veesenlig afvigende former:
A) top, og C) kleft. I vor type IV finder vi dem forenede:
keempen er leenket i klgften mellem Elbrus’ to toppe. Men om
en si speciel oprindelse ligger bagved hele den elbrusske over-
levering, turde dog veere tvivisomt. Den veesenlige naturbundne
forestilling om ham som jordskelvsjette forudssetter jo at han
skal veere i fjeeldets indre, i hule eller i det mindste i klsft.

En mulig drsag til hans forbindelss med Elbrustoppen kan
méske soges i et naturspil. ,Professor Mushketov har gjort den
iagttagelse, at den vestlige top af Elbrus, set fra den i gst liggende
jokel Asace, ved sine omrids levende minder om en keempestor
menneskelig skikkelse* (RR 194). Der kunde heri ligge en forkla-
ring bade af hans forbindelse med Elbrus-toppen og af sagnforestil-
lingen at vandrere i fjeeldet ser ham en enkelt gang men aldrig oftere.

Dette sidste forudseetier at jeetten skulde veere si stor som
selve fjeeldfoppen. Dette er imidlertid ingenlunde den geangse fore-
stilling; han plejer vel at veere af langt overmenneskelig storrelse
(sveerdet!), men ikke fjeldstor. En antydning af noget andet
ligger dog i I a, hvor han har klippens hojde!; og det vil svare
til den rundt om i verden gengse forestilling at den fjeeldboende
jeette, slange ell. desl. er stor som selve fjeeldet?. — Man ventede,
at jordskeelvsjetten skulde veere gemt i fjeeldet som han ryster
(denne tanke kommer frem, vistnok ganske af sig selv, i en tid-
ligere neevnt abchasisk opskrift fra Elbrus). Den i overleveringerne
gengse form turde da snarest veere en krysningsform mellem den
fjeldgemte og den synlige fjeeldstore jeette.

Dog hvorledes det si forholder sig med oprindelsen, den pa
Elbrus leenkede jeette er den eneste faktiske type; og hans veesen
er til en vis grad skilt fra fjeldets hele masse, han semttes i for-
hold til mere hegrensede genstande: gribben, svaerdet, kilden.
Det er denne jette pd Elbrus, vi mi betragte som den kavkasiske
hoved- og grundtype, — og som vi senere skal vende tilbage tiL

L Jf, at den keempestore Kristus nir ham kun til knzet. % Jf. nylig oven-
for om den top af Speroza, der bzrer navnet ,Amiran®.
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7. Djevlens lenke smedes sammen.

Den samme tro, som vi har medt hos Georgiere og Armeniere,
at de jordiske smede ved slag pd ambolten nitter kaederne sam-
men for den fangne verdensgdelegger, findes igen i en del egne
af Evropa, naturligvis henfert til kristendommens djevel:

Kirnten. Die schmiede fithren jeden vierten oder flinfien
hammerstreich nicht auf das erhitzte eisen, sondern auf den blossen
amboss; junge schmiede tun es aus gewohnheit, weil sie es so gelernt
haben, aber die alten wissen zu erzéhlen, dass durch diese streiche die
kette wieder befestigt wird, an welcher Lucifer angeschmiedet ist, und
die er durch fortwiirendes herumrasen stark abniitzt. Der lezte streich
eines schmiedes wird auch immer auf den blossen amboss ge-
fithrt.  (Zeitschrift fiir mythologie IV, 1859, s. 413 ur. 15).

Steirmark. Schmiede machen, ehevor sie abends die werkstiitte
verlassen, drei schlige auf den amboss. (Rosegger, Volksleben
in Steirmark, 1905, s. 7).

Tjekkisk. [a]. Mancher schmied schligt samstag vor dem feier-
abend, wenn er die arbeit beendet hat, noch dreimal mit dem ham-
mer auf den blossen amboss, wodurch der hollengeist wieder fiir die
ganze woche angeschmiedet ist. Sonst wiirde er die eisen, mit welchen
er in der holle gefesselt ist und an denen er die ganze woche geriittelt
hat, zerreissen und die ganze welt aus ihren wurzeln reissen. Mann
nennt das den teufel fesseln (Certa vazati), [b], cfr. Hanu$ baj. kalendaf
209. 215, wo der gebrauch auf bestimmte tage beschriinkt ist
(Michaeli) [29. sept.]. (Grohmann, Aberglaube und gebriiuche in Béhmen,
s. 27 nr. 133).

Tirol. . Nach einer weissagung wird vor untergang der welt
Lucifer von seinen ketien loskommen und alles wiitend mit sich fort-
reissen; um es zu verhiiten, dass dies jetzt schon geschehe, war es vor
kurzem noeh in manchem abgelegenen tale Tirols bei den schmieden
iiblich, samstags oder an anderen feierabenden nach einstellung
der arbeit drei streiche auf den blossen amboss zu tun; dadurch
sollten die ketienglieder des héllischen ungeheuers wieder festgeschweisst
werden. (Zingerle, Sagen mirchen und gebriuche aus Tirol, 1859,
8. 290 nr. 516, < ,Beilage zur Donau, 1855, nr. 31641),

b. Die schmiede hatten einst den brauch (ein vor 10 jahren verstorbener
schmied im Zillertale tat es noch), dass sie an feierabenden nach ge-
taner arbeit noch drei starke streiche auf den amboss gaben; warum?
»weil Luzifer, der oberste der teufel, der durch den erloser der welt an eine
kette geschmiedet worden, nach und nach von der kette loskommt, denn
er reisst unbiindig daran; durch die drei schlige wird sie wieder fest.

! Samme kilde ligger til grund for Vernaleken, Alpensagen, 1858, s. 69.
{Lignende udiryk om Lucifer, men uden hammerslag, Zs. f. myth. IV, 1859,
s. 208, Salzburg-egnen).
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‘Wiirde Luzifer los, und kime er in die weli, dann wiirde er dieselbe mit
sich ins chaos reissen. — Diese sage wird auch auf folgende weise von
den alten biuerlein erzihlt. Ein ,grimmiger wolf“ oder ein ,drache mit
vielen kopfen* oder ,der héllenfirst Luzifer* wurde von Christus da-
durch fiir die welt unschidlich gemacht, dass Christus ihn ,hinter neun
eisentliren an einer dreifachen kette befestigte*, weil er sonst die unter-
gang der welt veranlassen wilrde. Durch die drei schlige der schmiede
werden ketten und tiiren im alten festen stande erhalten, welche somst
nach und nach zerbrochen und das untier frei werden wiirde. (Alpen-
burg, Mythen und sagen Tirols, 1859, s. 252).

¢. Nach der mitteilung des herrn studiosus Moser in Salzburg an
der Bergsirasse pflegen die schmiede in mehreren tilern Tirols in feier-
abenden nachdem sie die tagesarbeit beendet, drei streiche auf den
blossen amboss zu tun. Dies geschah damit Lucifer immer aufs neue
angeschmiedet wurde. Denn kime er los, so wiirde er die ganze welt
mit sich fortreissen. Hin und wieder z. b. in Wildschénau hingt dieser
gebrauch mit einer dunkeln erinnerung an den grimmigen wolf zusam-
men. Derselbe ist hinter neun eisentiiren an einer dreifachen kette an-
gelegt und weil er die ganze zeit mit aller kraft daran reisst, um frei-
zukommen, muss jene immer zusammengeschmiedet werden. Sonst
stirzte die ganze welt Uber den haufen. (Mannphardt, Germanische
mythen, 1858, s, 87).

Bayern, ¢. In Waldkirchen in Niederbayern und in der dortigen
gegend ist es brauch, dass der letzte der schmiede, meister oder ge-
selle, welcher am feierabend die werkstitte verlisst, mit dem hammer
einen kaltien schlag auf den amboss macht. Das geschieht, damit
Lucifer seine kette nicht abfeilen kann, denn er feilt immer daran, so
dass sie immer diinner wird. Am tage nach Jakobi [25. aug.] ist
sie so diinn wie ein zwirnsfaden, aber an diesem tage wird sie auf ein-
mal wieder ganz; wurden die schmiede nur einmal vergessen den kalten
schlag auf den amboss zu machen, so kiénnte Lucifer seine kette ganz
abfeilen. (Panzer, Bayerische sagen und briuche II, 1848, s. 56, nr. 69
[ Sepp, Altbayrischer sagenschatz, 1893, s. 607; Leyen 17).

b. Dr. Otio Mausser erzihlt mir aus dem bayrischen wald: in
Waldkirchen, bezirksamt Wolfstein (lokalbahn Freyung-Passau) in Grafenau
und im bezirksamt Vilshofen macht einer der schmiede beim verlassen
der werkstiitte zum feierabend einen hammerschlag auf den amboss, den
sogenannten ,kalten schlag“, denn der teufel ist an eine grosse eiserne
kette gefesselt, an der es glied um glied durchzufeilen bemiht ist. Am
Jacobitag sind bereits alle glieder durchgefeilt, bis auf eines, das aber
ebenfalls schon der feile zum opfer gefallen und nur noch so stark wie
ein faden ist. Wirden die schmiede nur einmal den kalten schlag
unterlassen, wiirde der Teufel am Jacobitag auch dieses letztes und schon
fadendtinne glied durchfeilen — und er wire los und ledig.  (F.v.d. Leyen,
Deutsche sagen vom weltuntergang, i Volkskunst und volkskunde 1907, 65).

¢. Lucifer filer pd sin lenke; hver smed skal ved slutningen



7. DJEVLENS LANKE SMEDES SAMMEN 93

af sit dagverk sld to kolde slag pa ambolten. (Arb. 1883, 331
<2 Guitzmann, Die heidnische religion der Baiwaren, 1860, s. 100).

Swvejts, kanton Argau. Nach der alten zunftbrauch der grobschmiede
wird kein feierabend gemacht, ohne nicht drei kalte streiche auf
dem amboss getan zu haben. Die erzihlung einer familienhandschrift
des 18. jahrh. aus Brugg, die Rochholz sah, berichtet, dass diese kalten
schlige geschahen, um die ketten Lucifers zu nieten, die dieser sonst
durchfeilen wiirde. (Leyen 1 <C Rochholz, Deutscher glaube, II, 1867,
s. 58).

Svejts [Store Sankt Bernhardf. ,De gamle koner i Svejts forieller,
at S.Bernhard holder djmvlen lenket i et af bjergene omkring klosteret
Clairvaux ; derfor har smeddene den skik hver mandag fér de giver
gig til deres veerk at sld tre slag pa ambolten, som for at
styrke djeviens lenke at han ikke skal slippe les* (P. Sébillot, Les for-
gerons 16 ff, i hans Légendes et curiosités des métiers, Paris, uden 4r).
— Denne efterretning, 1 et populert verk og uden kildeangivelse, er
sikkert ikke helt ndjagtig. Sagnet om djevlens lenkning i fjeeldet hen-
fores andensteds til den S. Bernhard der grundede klosteret Store S. Bern-
hard i Alperne, ikke til den hellige Bernhard af Clairvaux (se nedenfor);
og sidstnmvnte kloster ligger ikke i Svejts men pd grensen af Burgund
og Franche comté. Det er muligt at ogsd de tre slags henforelse fil
mandag morgen er misforstielse for lérdag aften.

Det falder let i 6jnene at skikken er velkendt indenfor et
sluttet omrdde, men helt ukendt udenfor det. Omridet udgores
af Alpernes nordlige affald indtil Donav, og et enkelt bjsergland
nordenfor Donav: Bghmen.

Udenfor dette omrade har man endnu aldrig eftervist et eneste
sikkert eksempel pd smedeskikken. Derimod findes hist og her i
Nordtyskland og Sydsverig forestillinger om lenkens fornyelse,
som stdr i et vist forhold til denne skik:

Pommern, sagn: Der bliver kaldt pi en smed tre nwmiter i trak,
endelig den sidste gang gir han ud; der bliver sagt til ham at han skal
komme med sit verktsj; han feres af en ukendt, med tilbundne &jne
hen hvor lutter ildsprudende djevle 14 i lsenker; midt i er en ambolt
hvor tre svende hamrer pi en lenke men ikke kan fi den i stand.
De opfordrer smeden til at komme og sld tre slag; han gor det, og
Ieenken er hel. Far til tak skedskindet fuldt af kul, og feres tilbage pa
samme made som han kom; kullet viser sig at vere guld. (Jahn,
Volkssagen aus Pommern und Riigen, 1889, s. 298 nr. 378).

Dette enestende sagn, hvis tankegang ikke er smrlig klar
(hvorfor skal netop denne smed nsdvendig hidkaldes? og hvorfor
sldr han kun tre slag?), er sikkert kun smedeskikkens ssdvanlige
tre hammerslag, omsatte i en fantastisk situation. Men for at et
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sidant sagn kan opstd, kan smedeskikken ikke eksistere i pigeel-
dende egne, men vel si neer at et eller andet rygte om den kan
nid sagndigteren.

Fra en egn tet ved det pommerske sagns hjem har vi en
ganske anden overlevering om lenkens fornyelse.

Moklenburg. Als unser herr Christus nach der holle runter ge-
fahren ist, hat er den teufel mit 'mer grossen holzkette festgelegt. Nun
hat der teufel 'ne feile, mit der feilt er immer an der kette und will sie
enzwei feilen. Wenn ein mensch zum andern bei der arbeit sagt ,Helf
Gott’, dann ist die karbe, die der teufel in die keite gefeilt hat, immer

wieder zu und der teufel muss seine arbeit von vorn anfangen. (Bartsch,
Sagen auns Mecklenburg, I, 1879, s. 523 nr. 3b).

Den stemmer med Alpeegnenes overlevering deri, at det er en
stadig gentaget religiss handling af mennesker der skaber ksedens
fornyelse. Men her hvor man ikke har smedeskikken, tager man
sin tilflugt til pakaldelsen af Guds navn. Med det pommerske
sagn har det ikke anden lighed end at de begge bliver forklarlige
ved at fi Alpeegnenes smedetro til forudsetning, o: vi har her de
svage og i indhold famlende udlgbere fra smedeskikken. Det er
indenfor selve denne vi ma sege om tiraek, der viser tilblivelsen.

Vi kan sammendrage det hele stof til kort overblik:

Armensk e: 3 ell. 4 slag, 1. ugedag.

—  be: 3 slag, nytirsdag.

— d: 3 slag, lérdagaften.

Georgisk: 3 slag (ell. nogle slag), skeertorsdag.
Kirntisk: sidste slag, ell. hvert 4de—bte slag.
Steirmark: 3 slag, hver aften.

Tjekkisk a: 3 slag, lordag aften.

— b: [3 slagl, Mikkelsdag (29. sept.).
Tirol: 3 slag, lordag aften (hellig aften).
Bayern ab: 1 slag, hellig aften; leenken fornyes dagen efter Jacobi

(o: 25. aug.).
— ¢: 2 slag, hver aften.
Svejts, Argau: 3 slag, helligaflen.
Svejts, S. Bernhard: slag: mandag morgen.

Visse tider kommer hyppig igen, men alt i alt er der en pi-
faldende veksling indenfor skikken. Meerkeligst er det at det ar-
mensk-georgiske omride stemmer med Alpeomrddet, ikke blot i et
enkelt tilfeelde, men i flere hvoraf det ene synes at udelukke det
andet.
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lérdag aften: armensk 4 — tjekkisk, tirolsk, bayersk, svejtsisk.

ugens forste dag: armensk ¢ — vestsvejtsisk.

nytirsdag [avgust], armensk — 25. avg., bayersk — Mikkelsdag
[29. sept.], tjekkisk.

En si gennemgdende overensstemmelse kan ikke vel tenkes
uden en pavirkning fra den ene af parterne til den anden. Hos
Armenierne kendes skikken tilbage til 5le drh. og er sikkert endnu
e®ldre. P4 s4 tidlig en tid var ugeinddelingen og hojtideligholdelsen
af sondag som hviledag neeppe treengt igennem hos folkeslagene
nord for Alperne. Heller ikke kan de kristne helligdage s& tidlig
have spillet nogen rolle; og vi kender n=ppe nogen hedensk fest
i avgust eller september, som har veret si betydningsfuld at den
kunde beere smedeskikken (siledes som den armenske nytérsdag)
og som kunde aflpses af nogen af de nesevnte helligdage.

Hertil kommer at disse helgendage overhovedet er darlig
egnede til at baore smedeskikken; de spiller ingen rolle i det kirke-
lige liv som kan svare til en sidan meegtig sejr over det onde.
,Dagen efter S.Jakobs dag“ er et meget svagt begreb i si hen-
seende; S. Mikaels dag er dog altid lidt bedre, fordi han er seerlig
djeevieovervinder (den der i Johannes’ Abenbaring nedstyrter den
gamle drage); men med lenkens sammensmedning har han ikke
at gore, — og hvis han har at gére med den er smedeslagene ret
overfladige. Derimod er nytarsdag pd sin plads, et fuldstendigt
sidestykke til hammerslagene pa den fOrste ugedag. Armeniernes
nytarsdag (1. navassart) falder i august; Jakobsdagen og Mikkels-
dagen kan kun veere forsgg pa at oversetie den til den kristne
festkalender. Det er et ret mat (og forholdsvis lidet udbredt) for-
spg pd at indpode skikke, der i sig selv ikke er kristne, i den
kristne festkalender.

Forspget er forholdsvis nyt. Det er den yngre armenske nyt-
drsdag i avgust, som man har haft til forbillede; ikke den seldre
armenske kalenders pd fordrsjeevndogn. (Til denne sidste svarede
derimod Georgiernes hammerslag pd skeertorsdag; den synes altsd
at vere tidligere optaget hos |Georgierne end lenkens fornyelse
ndede til Alpelandene).

Hermed synes det at veere bevist at pavirkningen er gdet fra
Armenierne til Alpelandene, dog uden at vi med det foreliggende
stof kan pdvise dens veje nsermere. Sporsmélet er blot, om det
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er hele smedeskikken eller kun visse seerlige treek som skyldes
denne pavirkning. —

Nar man vil klare den hele sammenhang med smedeskikken,
er det noget af det vigtigsite at vide om den er opstiet som folge
af troen p4 den lenkede djevel og hans arbejde med at lgsrive
sig, eller om den har en tilveerelse uafheengig af denne tro.

Hvis vi kun kendte skikken og ikke den dertil knyttede tro
pa den bundne djeevel, vilde vi da gatte pd at noget sddant var
drsag til hammerslagene? Nej ingenlunde; vi vilde sgge en meget
mere nerliggende arsag.

Nogle sidestykker fra beslegtede omrdder viser i ganske anden
retning. Jeg begynder med nogle eksempler der er mig hjemlige: fra
Danmark., Kniven pa de gammeldags skeereveerk til hakkelse skulde
om aftenen stryges tre gange for man forlod stalden, ,ellers kom
nissen og bragte uorden i alting“'; ,nir hestkarlen ender dags-
arbejdet, skal han give sin le tre strog med strygestikken pa leens
underside, for ellers kan skidt folk ,ta stroget fra ham‘, si at han
aldrig mere kan stryge en le?. Dette er fra Vendsyssel; pd Nord-
fyn skal hestkarlen til slutning ,hveette leen som swedvanlig, ,glem-
mer han det, rider heksene pd den om natten“2, 1 England ma
man ikke g& fra leen uden at stryge den, for at ikke heksene skal
ride marken rundt pA den og derved goére den slgv*.

Den samme beskyttelse mod troldt6j, som leen fir ved at
stryges (stryges ire gange), for man forlader den, treenger ambolten
naturligvis til (smede har altid meget med troldtdj at gbre); og
mon den ikke har fiet den ved de tre hammerslag?

Hammerslagene er som sagt indskreenkede til Alpelandene (og
Kavkasus). [ Danmark hjelper man sig mod troldtdjet ved at
leegge hammeren pi ambolten, eller omvendt ved at gemme den
for at nisser og troldtdj ikke skal gére ondt ved den®.

Hammerslaget er i sig selv et veern mod frolde. I en engelsk

1 DFS 1906, 23: 1291, fra @Oland i Limfjorden, opt. 1908 af J. Miskow.
2 E. T. Kristensen, Jysk almueliv, ny rekke I nr. 49 nr. 261; Feilberg, Jysk
Ordbog III 614. 8 Sstds, nr. 262, Jf. Skattegraveren X 45 nr. 178: ,Hvis en
mejer har lagt sit mejered fra sig og der sd gdr en hen og stryger op ad
=ggen pid leen med en knappendl, si fir han den ikke til at skzre mere,
forend den bliver sleben* (Swmlland, Roskildeegn). Jf. DFS 1906, 23: 421).
* Folklore XII (1902) 176. 5 Fra Dansk Folkemindesamling II 24 (fra Mgen):
ellers bruger Fanden hele natten smedens gejst til at smede for sig; DFS 1906,
23: 421 (Seelland).
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trylleformel nagles febertrolden fast med hammerslag pa enden af
den syges seng!.

Den eneste naturlige forklaring ud fra stoffet er at skikken
gir ud pid at holde trolden borte. Dertil svarer de mange af-
sendringer af skikkens tidspunkt som vi meder rundt omkring: ved
dagverkets slutning, ved helligaften, ved ugens begyndelse, ved
drets begyndelse. Alle gelder tidspunkter, hvor det er bedst at.
sikre sig mod indflydelse fra onde magter.

Et bimoment har vist ogsd gjort sig geeldende, iser ved nyt-
drssmedningen. En ting udferes symbolsk ved arets begyndelse.
Blandt adskillige herhenhgrende skikke kan seerlig mindes om den
symbolske forarspléjning hos flere folkestammer af vor @t2. En
nytirssmedning finder sted flere steder i Danmark, snart med
karakter at offer, snart som symbolsk handling med eller uden
noget jernstykke der tildannes. Som handling svarer den for-
holdsvis néje til den armenske nytirssmedning, men den har ikke
det mindste med verdens afslutning at gore?.

Det mé da veere rimeligt, at smedeskikken fra forst af eksisterer
som skik, uafheengig af alle forestillinger om lenkens fornyelse.
Hertil svarer det ogsd, at leenkens fornyelse ved smedenes ambolt-
slag slet ikke folger den videre udbredelse, som leenkens fornyelse
ellers har, men er bunden til et par afgrensede omrader, et i
Alperne og et armensk-georgisk. Den har djensynlig sveert ved at
treenge ind, hvor den engang ikke er hjemme.

I Alpeomridet optreeder smedeskikken med religisst endnu
mindre udviklede former end i armensk. Man slar et slag pd
amholten hver gang man forlader den (Kérnten), ligesom man
stryger leen hver gang den legges. Man slir 3 slag hver aften
(Steiermark), ligesom man stryger leen tre gange ved dagveerkets
slutning. Her har vi de gamle primitive former af smedeskik; i
den md den armenske tanke om bekempelse af verdensede-
leeggeren — det mere mytisk-religigst udviklede standpunkt —
veere bleven indpodet.

! Folklore 1898, 186 (> Danske Studier 1908, 200). * DSt. 1910, 14
(A. Olrik, Gefion). & Som offer til en ,Palle jeeger* (Odinsjmgeren) pd Fyn,
som blot festhandling mange steder pd Szlland (DFS 1906, 45: 16; o. fl).

Danske Studier. 1913. 7
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8. Djawovlens lenke fornyes om pdsken.

1 stedet for den stedbundne tro pd hammerslagene finder vi
pa sterkt spredte omrdder den foresiilling, at Gud selv fornyer
djevlens lenke, og at dette sker arlig ved pdskefesten. Forud-
seetningen er ojensynlig at han pd piskemorgen har overvundet og

“ bundet djeevien, og at det derfor &rlig gentager sig ved denne tid.

Albanesisk: djevlen ligger bunden med en lang lenke (slynget om
en klippe), han slider i den og hver piske lérdags aften er den slidi si
tynd som et blad; da kommer pd piskemorgen Herren med en ny
leenke og binder ham. (e Hahn, Albanesische studien I 165 [>> Mann-
hardt, Germ. mythen 88; Leyen 5]; b Garnet, Women of Turkey I1 301,
efter albanske kvinder).

Store-Russisk: Kristus har ved sin opstandelse (himmelfart b)) bundet
djeevlen (under en klippe, under 12 jerndére @), under 12 ldse og 12
leenker; i drets leb bider ham dem i stykker en efter en, men hvergang
han er ndet til sidste led, lyder pid padskemorgen ,Kristus er op-
standen®, og i det samme bliver lenkerne hele. (Leyen 6 < a Afa-
nasjev, Poetiteskija vozzrénija slavjan 1 757, og & Ethnogr. Obozrénije XIII,
1901, 4 s.33; jf. Krohn 140).

Lille-Russisk: (Indledning: Kristus stiger ned i Helvede og fir
djzevien til selv at tage den lenke pd han har smedet; si dommer
Kristus ham til at ligge i jern til dommedag). ,Djevlen gnaver nu pa
denne lenke, og nir han nsesten har bidt den igennem, da lyder ribet:
JKristus er opstanden’, og jernet fir atter sin gamle tykkelse*.
(Leyen 18 < Cubinskij, Trudy etnograf-statist-eksped. 1 195).

Finsk, Nordsavolax: Prosatilfgjelse til det i finsk velkendte kvad
om djevelen der smeder lenke til Frelseren, men selv narres i den:
,Fra den tid af filer djeevlen pi sin lenke indfil den bliver tynd som
et hir; men natten fér langfredag bliver lenken lige si sterk som
for.« (Erohn 141)%,

Fransk, provinsen Nivernais ved Loire: @ (Indledning: Djevlen var
den skonneste af englene, men ondsindet mod Gud. Gud narrede ham
ved at dele afgreden med ham s& at han hvert &r fik det ddrligste. I
sin vrede udweskede han Gud, men Gud overvandt ham og kastede ham
lenket ned i det til ham byggede fengsel: Helvede). Djevlens lenke er
tyk, men han gnaver uafbrudt pi den ved dag og nat; palmesdndags
morgen er den si tynd som et hir. Men da falder djevlen udmattet
om og synker hen i sdvn. Dette er netop i det &jeblik, da optoget
med blomster og frugtsmykte stave (la procession des Rameaux) néar
kirken, og presterne banker pi kirkedéren sd Helvedes porte slis ind; i

1 Af de andre finske former af fornyelse indeholder de fleste intet, en en-
kelt et svagt flimmer, af sammenh®ng med pisken, Om dem og deres svenske
freender se nwoeste §.
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det Gjeblik smedes lenken sammen, og npdr djevlen vagner op finder
han den lige si steerk som for et ir siden, og ma atter give sig til at
gnave. (Révue des traditions populaires, HI, 1888, s. 166; conté par
Jaques Magnand, né & Murlin, Niévre).

b. ,én gang om d&ret, nir Gud lenker djevlen; det er palmestndag,
i det ¢jeblik da preasten slar pa kirkedoren®. (Révue des trad. pop. XIX,
1904, s. 35; récit Iégendaire de Thouleur, commune de Laroche Milay,
dans le Haut-Morvan Nivernais).

Desuden indeholder begge, at i samme &jeblik dbner klipper sig og
skjulte skatte kommer til syne, m.m. .

Rtaliensk, Abruzzerne. Se under § 10 italiensk a. Leenken fornyes
hver paske; men nir pédsken kommer narved maj, er den meget tynd-
slidt forinden.

Vi ser at paskemorgen er det sedvanlige; kun den swerlig
stedlige fest (palmestndag i Vest-Frankrig, ,blomstrende piske“
som den kaldes) har gjort at hans sprengning af Helvedes dore
har kunnet henleegges til denne dag. Finsk har ,natten for lang-
fredag® uden at vi ser en serlig grund til at vaelge dette tids-
punkt af pdsken. Det er Guds indgriben der fornyer leenken; be-
stemt udtalt i fransk &; i albanesisk endog plastisk udformet
(hans nedstigning med en ny lenke). Menneskelige handlinger
skal kun genkalde Guds storveerk (paskeribet i russisk, bankning
pa kirkens — og Helvedes — dore i fransk). Derfor findes heller
ingen fast formel for leenkens fornyelse; skikken skifter helt fra
sted til sted.

Med den nysnsevnte skik at smede djevlens lenke sammen
har den ikke andet fwmlles end leenkens fornyelse én gang om aret.
Hverken i tidspunkt eller middel eller geografisk omrade er der
lighed.

Det eneste punkt, hvor vi har nogen neermere lighed, er —
atter Kavkasuslandene. Det er den stadige georgiske smedeskik
om skeertorsdag (i én tvivlsom variant: langfredag). Ogsd den har
atter den Arlige fornyelse af leenken ved paske, altsi med forestil-
ling om at det er-Kristi sejr over djsvlen der gentages, men
rigtignok sdledes at det her er menneskenes virksomhed der er
hovedsagen. Markelig er ligheden mellem finsk og georgisk, de
to stammer der bor hinanden fjernest: den ene har ,natten fér
langfredag®, den anden skeertorsdag (eller langfredag). Denne vide
udbredelse kunde tyde pd at dette er grundformen. Detle sigties

yderligere ved at der ikke synes at veere nogen grund i fest eller i
7*
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lidelseshistorien som giver seerlig stotte for dette tidspunkt; man
vilde derfor vanskelig skabe det pd to steder uafheengig af hinanden.

Det er ikke blot pa dette punkt at den georgiske overlevering
repraesenterer grundformen; den md i det hele veere stamform for
de evropmiske former. Dens hammerslag er del af en smedeskik
som gar tilbage 1 hvert fald til 5te &rh. og sikkert til forkristen
tid (armensk). Dens tidspunkt, skeertorsdag, svarer til den armenske
smedning pa nytarsdag, der tidligst var pa forarsjeevndogn; det
georgiske er en kristen omdannelse af denne datering, den hele
smedeskik var — som vi nu véd — bestemt ved arbejdstider, ikke
bare ved religigs tro.

Ogsd ad en anden vej md vi na til samme resultat. Disse
spredte forestillinger om lenkens fornyelse ved pdsken (albanske,
russiske, finske, franske, italienske), uden fast skik, uden ensartethed,
mé vi bedomme som de vagere udigbere til de georgiske smedes
hammerslag, — ganske som de nordtyske forestillinger var i for-
hold til den sydtyske smedeskik. Forskellen er kun, at den fornyede
leenke om pésken har haft stérre spredningssevne, ti den knyttede
sig til sd populeert et emne som Kristi nedstigning og sejr i p&-
skenatten. )

Sluttelig mé goéres opmeerksom pd den geografiske udbredelse.
Medens den armenske smedning har slaet sig ned i Mellemevropa
(hvor den har fundet serlig gode livsvilkdr i rodbeslegiet smede-
skik), har den georgiske — vel passende med dens udgangspunkt
— nsesten alene bredt sig over det gstligste Evropa.

9. Heksene filer pd lenken.

Der blev nylig nevnt en enkelt opskrift af den finske vise,
hvor ,den ondes folk® filer pi leenken, men hver gang de legger
sig til hvile bliver den hel pd ny. Dette treek optrddte i forbin-
delse med lenkens fornyelse om pédsken; men nogen virkelig me-
ningssammenheeng er der ikke til stede. ,Den ondes folk“ er i
forhold til pasken et nyt og ukendt begreb.

Det far sin forklaring i en rakke svenske hekseforestillinger,
hvor den lenkede djevel er en fremragende skikkelse. Snart er
det djevlen selv der filer pd lenken eller slider i den med sine
klger, snart er det hele flokken af dem der har forsvoret sig til
ham, der ma gore tjeneste med at file pa leenken, eller en enkelt
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.gammal kiring® der gnaver pa den for at fA den itu; jeg med-
deler reekken af bdde den ene og den anden art sammen:

Svensk, a. ,Under de forferdelige hekseopbrmndelser i det 17de drh.
bekreeftede de forpinte stakler, at deres herre og mester djevelen var
bunden med sveere lenker. Disse arbejdede de dr for ar pd at file af,
men si tit som de ndede namsten at fi en ring filet over kom der altid
i samme Ojeblik en engel og loddede den sammen igen.* (G. Stephens
i Arb. 1883, 330).

b (hekseproses 1673, Virmland). ,En blikullafarare Marit Anders-
dotter skildrar infér Fryksdals hiradsriitt silunda: Sjelva bostaden var en
stor kringbygd och rodmalad gird, och midt pi golvet i salen fanns ett
stort hal, hvarur uppsteg en bla liga, och der nedifrén hordes skrin
och grit. Efter denna liten dansade trollkiringarne uppe i salen alle-
sammans pd huvudet och baklinges. Satan sjelv var bunden med
en grov jernkedja, invid hvilken ldg en gammal kdring, som
gnagde derpd, men nir hon hunnit nistan sondergnaga en link,
tjocknade denna éter och blev som forut.® (Djurclou, Den
onde i folktron, Sv. fornminnesféreningens tidskrift VII 197).

¢ ,P4 den kedja, hvarmed Satan @r bunden, sdga trollpackorna
mycket, men nir linken ir aynétt, kommer engeln och léder
honom ihop.“ (J. M. Bergman, Beskrivning om Dalarne I 1 (1822)
s, 219).!

d Jonas Hikanssons uppenbarelse, et helvedsyn der skal veere set
af en mand i ,Hogsby socken i Smaland“; haves i tryk fra 1801.
,Men midt i afgrundsdjupet var Beelzebub bunden med ofantliga kedjor
pé hvilka han filade, och s& snart han nira avfilat en link, sprang
den till sin férra tjocklek igen*. (Bickstrom, Svenska folk-
bocker 1T 122). ’

¢ In Smiland berrscht ganz derselbe volksglaube, nur mit dem un-
terschiede, dass hier Luzifer die schwere kette mit seinen klauen
zerreisst, nicht abfeilt. (Menzel, Odin, 1855, s, 81; mindlich durch
[schulinspektor] K. Russwurm [in Hapsal]Z.)

f (Dalarne, Gagnev sogn, 1858 ; forher om heksebeseg i et deer i sognet
liggende sted Josefsdal, der isr iblandt bernene optridte som hel epimani).
,De flista beskrevo honom som en mycket stor man med svart ansikte,
stygga 6gon, en miinniskofot ock en histfot, horn pad kniina, ryggen som
ett sigblad ock svaria vingar., An har han méssa pa huvndet, &n &r
han utan, ock d& synes i stillet hornen ... En gosse sade om hans
utseende: ,Jeg kan just icke siiga, att han hade klider pi sig, utan han
var luden som en hund‘. I handen bir han en gaffel eller lie, ibland

! Dette og foregdende meddelte af dr. H. E. Hammarstedt ved Nordiska
Museet. * Det ses ikke tydelig af sammenhsngen, om ,samme folketro*
ogsd gelder lenkens fornyelse ved hammerslag. Men noget andet vidnesbyrd
om hammerslaget i Sverig eller dets nabolande har vi ikke.
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svart, ibland rod, eller ocksi en kedja. Med denna kedja &r han
bunden, ock stundom sitter han mitt §ver svavelligan ock filar p4
den, men di kedjan genom filandet gdr upp, I6per hon strax
ihop igin. Som sillskap har han en stor svart hund, som ocksi &r
bunden med kedjor, tre om halsen ock tre om livet, ock har silverringar
pd sina klor. Denna hund smeka barnen, ock han visar sig ond, nir
nigon av dem befrias ur hans hiirres vald. Eit barn ytirade, att den
onde ir sjilv den med kedjor bundne hunden ... Aven talades om sa-
tans ,betjiinter, som lopa av ock an i Josefsdal, di deras hirre &r bun-
den‘.* (Sv. landsmélen 1912, 19).

Dette er ikke den gwengse svenske folketro, ti den opfatter i
almindelighed djeevelen som frit feerdende ude. ,Den bundne Sa-
tan tréffas néstan uteslutande i beskrivningar pd bldkullafirder
och betraktades foretradesvis sdsom alla leda qvinnfolks skydds-
herre.¢ ,Han forekommer icke heller numera i folkets minnen
utan i samband med blikullafirderna, och denna djevulstyp kan
derfére anses sdsom nistan forgaten*?l.

Det der swmrtegner denne type er da, 1) at den veaesenlig heorer
sammen med troen pd heksepagt med djevelen, 2) at lenkens
filing eller slid ofte skyldes en eller flere hjelpere, nemlig heksene,
3) at fornyelsen sker stadig og af sig selv (ikke til visse tider eller
ved nogen bestemt handling af guddom eller mennesker, — med
andre ord at interessen er ved den situation at lenken slides, ikke
ved problemet om dens fornyelse.

Meerkeligst af dette er begrebet: djsevlens hjelper eller hjelpere;
ti nogen sddan optreder ellers aldrig i Evropas sagn om lsenkens
fornyelse. Vi kender alene noget tilsvarende fra Georgiere og Ar-
meniere. 1 sarlig grad er det pifaldende at en gammel kelling
ligger og gnaver pi lenken, — svarende til den gnavende hund
i georgisk (og de to gnavende hunde i armensk)?. Det plejer ikke
at vere keellingers natur at ligge og gnave pd lenken, derimod
vel hundes. Heraf md sluttes, at det georgiske sagn har det op-

! Djurclou, a.st. 198—99 (s. 197 en hekseproses fra Fryksdals herred i
Virmland 1682: avgrundsfursten, som av trollpackorna helsas med namnet Fris
.. satt vid bordindan p& en svart ,leedstool’, bunden om halsen med en grov
jernkedja fastslagen i viiggen, ... ormar till hdr och skiigg samt stora klor pi
hinderna). — Ifglge meddelelse af dr. E. Hammarstedl findes der intet om
lenkens fornyelse i Nordiska Museets samlinger, og nmppe heller i Kroning-
sviird, Blakullaforderna (2 1845—49; denne bog har ikke vearet mig tilgsengelig).

* Det minder dog noget om de nysnavnte russiske overleveringer hvor
djevlen selv gnaver lenken.
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rindelige, den svenske iro det afledte. Ogsd er det naturligt for
en helt som Amiran at have en trofast hund; derimod plejer hund
eller lignende dyr ikke at hgre til djeevlens folge.

Af alt dette ma vi slutte, af grundformen er den georgiske,
og at motivet derfra har fundet vej ind i evropmisk djeevletro.
Nar det har udvandret og hvad veje det har fulgt, vides ikke;
men til Sveriz mi det vistnok veere ndet i 16de eller 16de é&rh.
som et led i heksepagternes forestillingskres.

I sin art skiller den sig bestemt ud béde fra leenkens fornyelse
ved smedeslag i Alpelandene, og dens fornyelse pa pdskedag der
mest tilherer @stevropa.

Foruden de svenske former har vi et par ikke ner si klare former
i finsk.

Finsk 1. Nogle opskrifter fra Russisk og Finsk Karelien af kvadet
om helvedsmedenes fengsling (se nzmste §) indeholder en slutning om
at den der sliber knive om stndagen han filer derved pa djevlens lenke.

2. oI en opskrift fra Russisk Karelien vigner det af solen ved Frel-
serens grav isévnedyssede djevlefolk og kommer for at file helvedsmedens
lenke af. Da folkene har filet en dag til ende, udswmiter de arbejdet
for neste morgen at gére det ferdigt. Men da finder de lenken dobbelt
sd tyk som fér. Da de atter har filet en dag igennem, bliver de trette
og lwgger sig til at sove. Men tredje morgen er lenken tre gange si
tyk som férst. Sa opgiver de at file den igennem.“ (Krohn 141).

Felles for begge former er det for denne gruppe mest sertegnende,
at det ikke er djevien selv der filer, men en flok af hans hjwmlpere. I
(1) er det oven i kebet de ilde handlende mennesker der besdrger for-
nyelsen, — svarvende til dem der stir i pagt med djevlen i svensk. Med
et vist spring i tanken er dette sat i forbindelse med sondagsarbejdet.

(2) indeholder det mye motiv med lenkens fornyelse hver nat; si-
ledes fornyes ogsd i muhammedansk overlevering det bjeerg, som Gog- og
Magog-folkene filer pi, hver eneste nat (§ 16); sdledes fornyes — i
fransk — lenken hver palmesbndags morgen ndr djeevlen falder i sovn
(8 8); endelig har vi noget lignende fra Kavkasus (abchasisk): nir hunden
laber bort efter @de, fornyes imens lenken (s. 51). Dette motiv pa
vidt spredte steder og i ganske uensartede typer synes at kunne opstd
af sig selv rundt omkring; imidlertid er det muligt at der, ad os ukendte
veje, gdr strdmninger til Russisk Karelien hvorved treek fra Muhamme-
danernes Gog og Magog er tilforte den finske djsvleforestilling.

Endelig finder vi i (2) ogsé en svag og noget uklar sammenhswng
med opstandelsen, hvad der vel skyldes pavirkming fra den ovennmvynte
russiske form, — der jo ogsd har sat sig et enkelt tydeligere spor i finsk
(s. 98).
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10. Djevlen narret i lenke.

Endnu en overensstemmelse er der mellem kristenmytologiens
djevel og de georgiske sagns Amiran: begge bliver bundne til
verdens ende idet Gud ved list leegger leenken pa dem.

Religiost set er tanken ganske primitiv: det er ved snedighed
at de guddommelige veesner overvinder troldene. Men en sd pri-
mitiv mytedannelse kunde jo nok derfor opstd i en kronologisk
set sen tid. Vi ma preve om vi kan komme nsrmere ved at se
dens forskellige former.

Alene i @stevropa har vi en seerlig virkningsfuld form af den:
djeevlen smeder leenken til Kristus, men Kristus stiger ned i hans
smedje og lokker ham til at vise sig hvorledes leenken legges pi
— og da er han bunden. Sailedes i lillerussisk, lettisk, finsk, lap-
pisk (Krohn 130—40; Dihnhardt, Natursagen I 184).

Miéske skal ogsa en estnisk overlevering (K 139) betragtes som
en ufuldsteendig form af denne; den indeholder i alt fald nedstig-
ningen til Helvede.

En ganske anden type er den at djevlen fir lagt et bdnd om
sig, der pludseliz — ved Guds tryllemagt — bliver til jern. Vi
har den alene i et par sterkt adskilte italienske opskrifter.

(Abruzzerne). Djevlen ser Jesus med en kén guldkede og beder
at lane den; men da den er om hans hals, bliver den til jernlenke.
Jesus lover ikke at fage lenken af ham, férend olivenen mister alle sine
blade, saltet gror og paske kommer i maj. (Pitré, Archivio IV 488
> K 140).

(Aostadalen nedenfor Store St. Bernhard). Djevlen herskede uind-
skreenket pa Monte Joun (Store St. Bernhard) og nér han si vejfarende
styrtede han sig over dem og tog den sidste i flokken. Da drager den
hellige Bernhard af Mentone (+ 1081) i spidsen for et optog af pille-
grime op pid fjeldet. St Bernhard kastede sit abbedbdnd (stola) om
halsen pi djmvlen og kastede ham til jord. ,I det samme blev stolaen
til en jernlenke, der brendte ved berering med den onde pid newr de
to ender som helgenen holdt i henderne*. Nogle forteller at helgenen
bed djevien at vende tilbage til Helvede, andre at han er gemt under
et nerliggende bjerg Maillet. En tredje variant er den at ,efter at kempen
var fmldet blev hans lig kastet i en dyb klsfi, hvorover St. Bernhard
senere har lagt grundvolden til sin kirke og sit gastehjem®. Andre for-
teeller at det var pd Lille Si. Bernhard (Colonne Joun) at St. Bernhard
stred med en kempestor demon. ,Han l®nkede ham og indsatte
ham i en megtig hule, der skal findes under klosterets grundvold. Hvert
400 a&r ryster djevelen sine lenker og giver et redselsfuldt skrig, der
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far hele klosteret og de omgivende bjerge til at skalve®. (Rivista
della tradizioni populari italiane I 416—18; jf. ovior s. 93).

Tilsvarende findes Lil en vis grad i den georgiske Amiran-
legende:

A: Kristus kommer i menneskeskikkelse til Amiran og ud-
fordrer ham til kamp. De gér op pa det hojeste bjeerg i Kavkasus.
Kristus binder en rem om sin hals. Amiran skal gére ham det
efter, men i det samme bliver remmen til en jernlenke, og han
indelukkes i en jernhveelving,

BCD: Amiran udesker Gud til kamp. Gud byder ham at
binde snoren til en pxl og prave om han kan rykke den over
med sin fod. ‘Da bliver den til jeernlenke!.

Den georgiske sagnform er ingenlunde indentisk med nogen
af de italienske. 1 den ene af disse drejer det sig om list, i den
anden om &ben kamp; men i georgisk er det en vaeddestrid med
forgdende udweskning til styrkeprave.

Pi den anden side er der en merkelig overensstemmelse
mellem italiensk o og georgisk A:

1) Italiensk begynder med at Kristus og djevlen gir op pa
et bjerg; i georgisk gar de op pd det héjeste bjerg i Kavkasus.
Dette sidste er sagnmeessig i orden: kampen sker pd dette fjeeld i
Kavkasus, siden han lenkes deer. Italiensk begrunder det med at
djeevlen siger: Kast dig ned for mig! Men dette er sagnets hand-
ling ganske uvedkommende; den nytestamentlige fristelseshistorie
er ganske lgst knyttet til, sikkert for at skaffe den manglende an-
ledning til at Kristus og djavlen falges op pd fjeeldet. Fjeeldet er
da bevis for at sagnet tilherer Kavkasusjetten fra forst af.

2) Den italienske foriwmlling slutter med at Kristus siger til
djeevlen, at han ikke skal komme fri forend olietreeet mister alle
sine blade, saltet gror, og pdsken kommer i maj. Néar pasken
kommer silde, da tyndes lenken, men da den aldrig kommer i
maj, bliver lenken atter sveer som den var for. — Her mader
blandede i hinanden to motiver, det ene at visse ting er kendetegn
og sikkerhed for at djeevien ikke kommer lgs; det andet — her
uklart og flimrende — at lenkens fornyelse finder sted arlig og
stir i sammenheng med pésken?. 1 Kavkasuslandene finder vi

! Varianterne Z og F, hvor det blot drejer sig om at trekke pzlen op,
vedkommer os ikke i denne sammenhang. ? Sagnet forudsewtter, men fir
ikke udtalt, at den &rlige fornyelse af leenken finder sted om pésken; derfor er
faren storst nr pédsken kommer sent.
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de to motiver klart adskilte. Det ene er naturens kendetegn pa
at djevlen. ikke kan bryde ud og gdelegge verden; det findes
klart hos Abchaserne p4 Sortehavets kyst (og en svag genklang i
georgisk). Det andet, lenkens fornyelse om pasken, er det faste
treek i al georgisk overlevering, og stotter sig i de allerfleste til-
feelde til den georgiske smedeskik.

For begyndelsen og slutningen af fortellingen er sammen-
hengen da kendelig; og de nesermere omstendigheder viser det
kavkasiske som stamformen. Ogsd lighederne i hovedpartiet (guld-
kaden eller remmen, som Kristus legger om sin hals og som
lokker djevlen til efterligning) m& da have samme &rsag.

Overforelsen er sket i kristen tid; sikkert i middelalderen, da
Italienerne, sewerlig Genueserne, havde store handelsforbindelser med
den kavkasiske kyst. Snart efter lagde den tyrkiske erobring og
de vestkavkasiske landes overgang til muhammedanismen hindringer
i vejen.

Med den anden italienske overlevering, fra Aosta-dalen ved
Store St.Bernhard, har vi ikke neer si store overensstemmelser;
bandet der bliver til jern indeholder ikke i tilsvarende grad et
moment af list. Men vi finder et motiv som vi ellers ikke treeffer
1 de evropmiske sagn om djeviens lenkning: det rene naturmotiv
at keempen er gemt i fjeeldet og ryster sig i jordskeelvl.

Ogsa ved sagnet fra Abruzzerne md vi tage et vist forbehold
med hensyn til den rene kavkasiske afstamning. Abchasernes sagn
fra Kavkasus gdr ud pd at visse daglige ting stadig vedbliver at
vaere til (ovfor s. 46); det italienske sagn derimod om visse ting
der ikke synes merkelige, men som desuagtet aldrig indtreder;
det typiske eksempel er: ndr oliventrseet mister alle sine blade.
Dette sidste er en omkring i Evropa velkendt sagntype: Gud ind-
gir en overenskomst med djevlen om at han skal have et eller
andet, nir egen mister alle sine blade, nir alle treeer mister deres
lov el lign., og Gud s véd — hvad djevlen glemmer — at dette
aldrig finder sted. Men med djevlens feengsling og verdens ende
plejer den ikke at have at goreZ.

Ved lenkens fornyelse om pasken ma bemeerkes at dette fore-
kommer flere steder i Evropa, rimeligvis som ldn fra georgisk
(§ 8), men at det i Italien ikke kendes uden som del af feengs-

1L § 8.

? Ddhnhardt, Natursagen [ 178—85; Feilberg, Ordbog II 518, III 868.
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lingssagn, — og der derfor ikke er nogen grund til at tillegge
det andet oprindelse end de andre motiver i Abruzzer-sagnet.

Noget anderledes forholder det sig med den estevropmiske
gruppe; den udgdr en bestemt afgraenset type: helvedsmedningen,
en kunstferdigere form af det sedvanlige motiv at djevlen narres
til at ifere sig leenken. Men et lighedspunkt er at den undertiden
seettes i forbindelse med lmnkens fornyelse pd péskemorgen, — i
en af de lillerussiske opskrifter og i en prosatilfojelse til en enkelt
af de finske opskrifter; i sidste tilfelde er forbindelsen altsi uop-
rindelig. Herfra kan man ikke slutte til en fast forbindelse mellem
»helvedsmeden* og ,l®nkens fornyelse“, — langt snarere det mod-
satte, at disse motiver nu og da har fundet sammen. Man finder
jo i evropeeisk snart en, snart en anden historie om den narrede
djeevel brugt som indledning til leenken®.

Hvorvidt Amiranlegenden er stamfader til alle de evropmiske
sagn om djevlens fengsling ved list, er yderlig tvivlsomt. Selv
er det jo netop ikke nogen blot fortseettelse af de hjemlige Kav-
kasusmomenter, men en indpodning af et religigst, vaesenlig kristent
motiv.

Selve motivet, at bindene bliver til jeern (i nordisk brugt om
Loke) er vistnok en art fellesgods for ikke fi folkedigtninger. Og
motivet at en jwette overvindes ved en guddoms eller et menneskes
snille er et uendelig forgrenet element i al mytologi og =ventyr-
forteelling (jf. § 13 Fenresulv).

Men den levedygtighed, som det har fiet ved bersring med
Kavkasusjeetten, har i alt fald veeret steerk nok til i mindst ett til-
feelde at sprede den georgiske seerform ud til et af Evropas lande.

11. Den bundne Prometheus.

Vi gir nu fra de evropmiske sleegininge tilbage til selve Kav-
kasus, dog ikke til den hjemlige overlevering, men til hvad greeske
kilder fremstiller som jettesagn fra Kavkasus: den bundne Pro-
metheus,

Den =ldste kilde er Hesiodos’ ,Theogoni‘ (samt hans ,Veerker
og dage'). Den fremstiller, hvorledes Zeus straffer Prometheus for

1 [ den franske fra Nivernais (s. 98), djmvien der skulde dele afgreden
med Gud [FF type 1030]; i den lettiske (s. 104) trolden der blev fanget ved at
komme ol i bronden (det der i den klassiske oldtid fortaltes om den fangne Silén).
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at han har ranet ilden fra himlen ned til menneskene: han lader
ham lenke til en sojle (der siges ikke hvor) og en ern hakker
daglig i hans indre, ,og med valde end den listige holdes af mag-
tige lenker i faengsel®.

Tillige findes der vers i Hesiodos’ tekst om at Prometheus
blev befriet af Herakles, der dreebte grnen med sit pileskud. Men
at dette er senere udvidelse hos Hesiodos, rebes ved den hele
tankegang, og ved den udirykkelige slutningsseetning at han endnu
Lholdes i lenke®.

Prometheus’ befrielse, mener de klassiske filologer, er et yngre
motiv, ikke digtet ud fra Prometheus-myten, men opstéiet af lysten
til at skabe et Herakles-epos; derfor lader man Herakles ikke
blot dreebe ernen for den bundne jette, men ogsd fi ham til at
vise sig vej til Hesperidernes have. Tillige har der ved denne ny-
dannelse rort sig en seerlig greesk folelse: medlidenhed med den
menneskelige titant.

Neer til Hesiodos slutter sig de aldste billedlige fremstillinger.
Den forste gruppe er den hvor man kun ser den bundne skeeggede
mand og den hakkende fugl, oftest siddende og bagbundet, under-
tiden stdende og segende at holde fuglen fra sig; i sidste tilfeelde
er en stolpe tydelig nok underforstiet, i det andet antydes hans
plads ved et skammelagtigt underlag. De to zldste fremstillinger
er et par skdrne stene fra 6te—7de 4rh., men gdende tilbage til
en eldre uudviklet type, maske endog férhellensk. Til 6te &rh.
henfares broncerelieffer fra Olympia og Bootien.

Den forste kilde der tydelig viser hans fangested er en drikke-
skdl fra Caere; han ses her negen og skeegles, en fugl (grib?)
hakker i hans bryst, en anden sidder pa den.sojle han er bun-
den ved.

En hel rekke af de sldre vasebilleder viser Prometheus sam-
men med fuglen, der fieldes af Herakles’ pil; han er siddende eller
halvknewlende (pd disse billeders underlig stivnede méde), leenket
til en i jorden stdende trsestamme.

Ingen af de w®ldste kilder nevner Kavkasus eller antyder
overhovedet Prometheus’ forbindelse med noget fjeeld; sammen-
knytningen med Hesperiderne indenfor Heraklessagnene synes endog

* K. Bapp, Prometheus (Roscher, Mythol, lexicon); sa., Prometheus ein bei-
trag zur griechischen mythologie (gymnasieprogram, Oldenburg 1896); Weiske,
Prometheus und sein mythenkreis (1842).
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at give ham plads i et ganske andet verdenshjgrne. Den slutning,
som nyere mytologer har udledt heraf, er at Prometheus fra forst
af intet har med Kavkasus at gore: han er en fra forste ferd
rent graesk skikkelse. Der er imidlertid det meerkelige, at det
kendetegn som skal vise det — sOjlen i stedet for klippen —
netop svarer noje til Kavkasusoverleveringerne; det er den ene-
ridende forestilling fra Elbrus sydpd indtil Kavkasus-folkenes
greense. Altsd endogsd den der ved sin beliggenhed havde lettest ved
at nd til Greekenland. Og det andet motiv: den hakkende rovfugl, er
ligeledes noje stemmende med Kavkasus-overleveringen. Forskellen
ligger overhovedet ikke i lidelsen, men i forhistorien. Kavkasus-
keempen vil rane livsvandet fra guden, Prometheus raner ilden;
der er s§ vidt lighed, at den slutning — straffen — som fandtes i
den ene af disse forteellinger ogsd lod sig overfere pi den anden.
Men for Kavkasus-sagnets vedkommende er sammenhesengen klar:
keempen irenger op pd fjeldet for at nd kilden, og derfor ienkes
han deser; i forhold til hans ildran er straffens omstendigheder
ganske tilfeeldige.

Endelig er der et lille treek som fortjeener opmeerksomhed. En
af de billedlige fremstillinger viser os en fugl siddende pa toppen
af den sojle hvortil Prometheus er bunden; ganske séledes sidder
vipstjeerten pd sojlen i hele den syd-elbrusske overlevering og ad-
varer pd en eller anden méide s& at keempen ikke slipper les.

Selv om Graekerne intet ved om Kavkasus som skuepladsen
for sagnets sldste form, si reber dets egne trek tydelig nok dels
byrd. —

I den foelgende tid sker den forandring, at sagnet far Kavkasus
til skueplads, og at stjlen forsvinder: keempen bliver lenket {il
selve fjeeldet. Saledes meder sagnet i Aiskhylos’ ,Bundne Prome-
theust, hvor stedet dog omtales som et bjerg i Skythien og i hans
,Lgste Prometheus*, der synes udirykkelig at have nevnt Kavkasus.
Og sédledes stod det for oldtidens almindelige bevidsthed!. Hans

L Qg i det fjerne de have sig si de kavkasiske bjerges
brat opstigende tinder, hvor hijt pd stenede fjwmlde,
smedet i bojler af malm pd hender og fodder, Prometheus
metted den daglig pd ny fremsveevende grn med sin lever. ..
Snart derefter de ogsi& Prometheus’ stonnende verdb
herte, da fuglen ham hakked i leveren; trindt gennem luften
lpde de jamrende skrig, til omsider fra bjergene samme
vej den gradige ern de s&’ svave tilbage. [Noten fortamttes.]
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feengsling til klippen findes fra 5te arh. i alle billedlige fremstil-
linger.

De nye treek er her henforelsen til Kavkasus, og lenkning
til selve klippen. Det forste stemmer med neesten hele den kav-
kasiske overlevering; det andet med Elbrus-overleveringen.

I sen-antik tid havde man endnu bestemtere forestillinger om
fjeeldet: ,Fra [floden] Hippos indtil Astelefos og Dioskurias sd vi
Kavkasusbjeerget, og af Kavkasus vistes os en tinde ved navn
Strobilos, hvor man forteller at Prometheus skal vaere ophsngt
af Hefaistos. pa Zeuses bud.“ Séledes leeses der i Arrians skrift om
Sortehavets kyster (Periplus Ponti-Euxini 5, 11), der er tilegnet
kejser Trajan og altsd forfattet o.120 e.Kr.

Der kan ikke veere nogen tvivl om, hvad det er for en tinde,
der rager si synlig op over Kavkasuskeden nir man nsrmer sig
til den fra Soriehavet; det er toppen af Elbrus!. Vi behgvede i
si henseende slet ikke den nyere sagnoverleverings vidnesbyrd;
betegnelsen er tydelig nok i sig selv.

Denne beretning stemmer altsd endnu ndjagtigere med den
nyere Kavkasus-overlevering end de eldre kilder gjorde.

Indenfor den antike literatur som helhed savner vi ellers
nojere betegnelse af stedet for Prometheus’ pinsel. Den enesie
undtagelse er at Aleksanders haer p& hans Indienstog traf en bjerg-
keede Parapamisos, som den ansi for det sagnberémte Kaukasos,
og ef hojt fjeeld med en hule, hvor der sds spor af Prometheus’
leenker. Men denne fantastiske henleggelse af Kavkasus-sagnet til
de fjeelde de mgedie i det fjmerne gsten, kan vi ganske se bort fra.
De lmrer os bare, hvor lidt oldtidens Hellener vidste om hvor
Kavkasus 14; denne pludselige opdagelse af Prometheus’ hule méa
udmgnstres fra reekken af virkelige overleveringer, — men i Gre-
kernes geografiske literatur spillede dreftelsen af dette sporsmal
unaegtelig en rolle. —

Der mi bestd en sammenheng mellem Greekernes Prometheus-
sagn og overleveringen i selve Kavkasus. Sporsmélet er blot, hvem
af dem der har affadt eller pévirket den anden.

Den ene mulighed er at Graekerne selv har skabt Prometheus-
myten, at de senere selv har henfert den til Kavkasus, og at de
Apollonios, Argonautertoget (Christensen - Schmidts overswmitelse) 2, 1250 ff

(jf. 8, 850). Aiskhylos citeret hos Cicero (Tusec. 2, 10): guitee quee saxa assidue
installant Caucasi. 1 O, Lange, Kavkasus, s. 13; o. fl.



1i. DEN BUNDNE PROMETHEUS 111

som sidste led i reekken har stedlagt den til Elbrus, denne sidste
form skulde da vwsere optaget af landets indbyggere, og udviklet
videre igennem tiderne helt til vore dage.

Den modsatte mulighed er den at sagnene fra Kavkasus har
affedt den greske Prometheus-myte.

Endelig er der mulighed for et mellemstandpunkt, repreesente-
rende en blanding eller gensidig pédvirkning.

Pa det forste standpunkt star vistnok alle de klassiske filologer,
for s& vidt de i det hdjeste nsevner selve Kavkasussagnene i forbi-
giende. Og ligesd de forfattere i Kavkasuslandene jeg kender.

P4 mellemstandpunktet stir V. Miller i sine ,Prometheische
sagen*: Graekerne herte i Kavkasus myter om Rokapi, Amiran
0. desl., de opfattede dem som identiske med deres egen rodbe-
sleegtede Prometheus og kom derved til al henfsre hans feengsling
til Kavkasus.

Det tredje standpunkt, et udspring i Kavkasus, har — sd vidt
jeg véd — ikke en eneste forsker heaevdet.

Det som der stadig henvises til er at Prometheus-sagnet i sin
®eldste form ikke kender noget bjerg, endsige noget Kavkasus;
Hellenerne har altsd forst senere enten henlagt deres egen myte
til Kavkasus eller opfaitet den som variant til de sagn de traf péd
i Kavkasus.

Denne forklaring var tilfredsstillende i forhold til det materiale
der forela de seldre forskere; men pa hvad der nu foreligger, passer
den slet ikke. Keempen der er bunden til sojlen tilhgrer hele landet
syd for Elbrus, bide Svanernes lige syd for Kavkasus og Mingrelierne
og Imereterne pd sletten. Den wldste greeske form stemmer netop
med overleveringen fra den del af Kavkusus der ligger Grakerne
nermest. At fjeeldet og klgften mangler i greesk, kan ikke undre
os; thi allerede nede pd sletten — hvor man endnu kan se Elbrus
— er kun sojlen ene tilbage, mindet om fjeeldet mangler. Og
endnu ett er at meerke: denne wldste form stir pd det aller-
veesenligste punkt nmrmest ved Kavkasus-sagnene: ,0Og med
veelde end den listige holdes af meegtige leenke i fiengsel.* Feengs-
lingen er i al senere greesk overlevering sunken ned til en fordums
begivenhed. Det problem der skal lgses er da ikke det, hvorfor
Ajskhylos eller andre senere forfattere henforte Prometheus til
Kavkasus, men hvorfor stemmer hans feengsling hos Hesiodos treek
for treek med Elbrus-sagnene?
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Nér tidligere forskere er kommet s hurtig over spérsmdlet,
er det ikke blot for Hesiodos’ skyld. De har regnet at de kavka-
siske sagn stammede fra de greeske simpelthen i kraft af tidsfor-
holdet: Hesiodos og Aiskhylos overfor folkemindeoptegnelser fra
19de 4rh. Men selve denne slutning indeholder en tilsnigelse: at
sagnene om den bundne jette skulde veere ukendte i selve Kak-
kasus i sidste drtusend for Kristi fodsel. Og en sddan teori strider
pa det mest afgérende mod den mytiske opfattelse af jordskaelvs-
fienomener som synes uadskillelig fra en tidlig menneskeheds
made at opfatte pd. Den afgjorthed, hvormed nutidens bjergho
svarer at Amirans tilveerelse ikke er noget man skal tro pa, men
noget som kan iagttages, — den md en tidligere menneskehed
have haft i endnu hojere grad. Si lenge Kavkasus har veeret
beboet, m& man have haft forestilling om en indespaerret jord-
rystende jeette.

Hertil kommer at tidsregningen ikke vil sl& til. Vi har set
mylderet af yngre og udvidende sagnmotiver, der er groet op
jeevnsides den simple Elbrustype (den der neermest svarer til vor
Prometheus). Men det sidste og fjeerneste led i denne udvikling,
Armeniernes Ardavazt-sagn er opstdet i 2det arh. e. Kr.; hvis myten
skulde veere lant fra Greekerne mdétte hele denne udvikling og
vandring veere treengt sammen i en ufrolig kort tid. Samtidig
med at Elbrusfjeeldet férsie gang nesevnes i greesk literatur (hos
Arrian), nar Kavkasussagnene deres sidste trin i udvikling og spred-
ning ved den unge Armenierkonges ded pd Arrarat.

Endelig passer teorien om en senere greesk indvandring heller
ikke iil selve sagnforholdet. Elbrussagnene stemmer ikke med den
senere graeske overlevering, der lader egrnen falde for Herakles'
pileskud; den har tveertimod — ligesom Hesiodos’ grundtekst —
troen pd jeettens fortsatte pinsel. Hvis sagnet i Kavkasus skyldes
overforelse fra Graekenland, md den forste overforelse vaere sket
allerede for Hesiodos’ tid (og for de aldste seglstenes — @stenenes
— tid); ti sojlen her svarer jo ndje til de sydelbrusske forudseet-
ninger. Men pd den tid havde Grekerne ingen lige forbindelser
med Kavkasus; ej heller kendte de selv Prometheus’ henfarelse til
Kavkasus.

Mest urimeligst af alt er dog den tanke at disse ndje sted-
bundne sagn, knyttede til kilderne pa fjeeldet og til en rekke af
jordskeelvsfeenomener, ikke skulde vare skabte af befolkningen
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selv, der daglig har alt dette for dje, men af de flygtig besggende
Greekere.

Med det modsatte udgangspunkt bliver derimod alt klart i sin
sammenhaeng. Det er givet at man fra en ganske fjeern tid af
matte opfatte fjeldets dron og stonnen som et uhyre indespserret
veesen der arbejdede pd at komme fri. Det er endvidere en kends-
gerning, at i alle egnene tet ved fjeeldet har den stadig og steerkt
gentagne folelse heraf haft en meerkelig sevne til at skabe sagn-
typer hvori denne angst for sdeleeggeren kom til udiryk. Det er
endvidere pdvist, at flere af disse typer har en merkelig svne til
at udbrede sig videre fra folk til folk; vi har set landene s& langt
hen som Armenien gennemirsengte af dem; vi har set dem i
kristnet form sprede sig over Evropa dog med ulige mere pletvis
forekomst. Den tanke ligger da neer, at ogsd den greeske Prome-
theus-myte helt eller delvis er udvandret Kavkasus-stof. Den af-
gorende lighed, den endnu fengslede tifan, findes i den eeldste
greske form; den seerlig greeske behandling af den bundne jeette
(udfrielsen) havde endnu ikke opstiet dengang den greske og den
kavkasiske myte skiltes, o: Elbrus-sagnet er i en forhistorisk tid
udvandret, formodenlig langs Sortehavet; naturligvis har det sat
sit stedfeeste over styr inden det kom til sd fjeerne steder. Som
et spor af vandringsvejen har vi sojlen, som Prometheus lenkes
til; den forteeller at sagnet er giet gennem landene syd for Elbrus,
det naturlige bindeled mellem Elbrusdalene og Lille-Asien. Det naste
trin er, at Grszekerne bliver regelmaessig sefarende pd Soriehavet;
man undgir da ikke at blive kendt med dette rigest udviklede
sagn i Kavkasuslandene, og resultatet er at man henlegger den
hjemlsse Prometheus til Kavkasus, og at man optager det sagntreek
fra Elbrus-folkene, at han er lenket til klippen. Dette sker for
ble arh. f. Kr. Et sidste trin i udviklingen er det, at Graekerne
(senest i 2det arh. e. Kr.) far at vide, at det var selve Elbrus.
Vi ser altsd, ligesom i de andre tilfeelde, den stadige strom af for-
teelling fra Kavkasus udefter, ligesom bglgeslag pa bolgeslag fra en
elektrisk kraftgiver, — ganske som vi for si de gentagne strom-
ninger der sivede ind i det kristne Evropa.

Lad os for en sikkerheds skyld se os om efter den tredje
mulighed: en blanding af gensidige pavirkninger. At denne teori
er kunstig, beviser jo ikke afgérende at den er fejl. Vi mi dog
pd forhdnd udelukke den mulighed at selve jeetten skulde veere

Danske Studier. 1912 8
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indplantet fra gresk; ti han opstir naturnedvendig af de givne
forudsatninger. Vi md ogsi gore undtagelse for hans henfarelse
til Kavkasus, og nermere bestemt til Elbrus; alt dette — som
Grakerne sent og gradvis nér at gore rede for — ligger i Kavkasus
i naturmotivet. I naturmotivet ligger ogsi at han er lenket til
fjzeldet (ikke, som de fleste jordskeelvskeemper indeni det); ti sagnet
er knyttet til klaften ved kildens udspring, muligvis tillige bundende
i Elbrustoppens lighed med en jeettestor skikkelse.

Det skulde da veere et traek som den hakkende grn eller grib,
der var lint fra greesk; men i greesk er der ingen seerlig drsag til
den, anden end det almindelige at han skal pines; mindst af alt
er der arsag til den i Hesiodos' sagn, hvor han er bunden til en
sojle. Hos Elbrusfolkene har den derimod sin arsag, kempens af-
brudte pinsel der ytrer sig i fjecldets dron til forskellig tid; og her
hvor keempen er lenket ved flodens kilde, neer bjergkongens
bolig, er den stadig geestende ern eller grib pd sin naturlige plads,
béde som bjeergets fugl og som bjergkongens undergivne.

Vi mad ogsd gore undtagelse for sojlens vedkommende. 1
Prometheus-historien er den vilkdrlig. I Elbrussagnene herer den
ind i en rekke variationer over et og samme tema: lenket — til
fjeeldioppen — lenket til klippeblok i klsften — lenket til frit-
stdende stjle (mingrelsk og imeretisk); den er ganske simpelt ud-
viklet af naturmotivet alt som overleveringen fjeernede sig fra selve
Elbrus.

Men ndr alt dette undtages, hvad er det s& egenlig der skulde
vere vandret fra Graekerne til Kavkasus?

Skulde det veere forhistorien, som Grasekerne har overfert til
Kavkasus, det at den formastelige Guderaner straffes (i greesk ild-
raneren, i kabardisk raneren ved livskilden)? Men ogsi denne har
i Kavkasus sin naturlige sammenhseng: han lenkes der hvor han
er treengt frem, og pinslen bestdr i at han stadig véd sig mélet neaer
uden at kunne na det. I Prometheus er der ingen naturlig 4rsags-
keede mellem ran af gudeilden og lenkning til en sojle eller
klippe, med en hakkende grib. Han kunde veere straffet med
hvadsomhelst andet.

Endnu et synspunkt m& anvendes. Den greaeske myte har en
ret rig episk udferelse: en lang forhistorie (Prometheus’ formastelse),
den har en fyldig situation (den hakkende grn), og en afsluttende
begivenhed (den befriende Herakles). Men den mangler natur-
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grundlag; intet jordisk fenomen treeder i forbindelse med den
bundne jette, undtagen vulkanske udbrud i en enkelt kilde, af
forskerne opfattede som efterligning af den under Atna begravede
Tyfon. Stedleggelsen glipper ganske hos Hesiodos; den er vag i
hele den senere hojgraeske literatur. Aleksander den stores sol-
dater, der i Indien opdagede sporene af Prometheus’ lenker i
hulen, udtaler i virkeligheden en skarp sagnlig kritik over det
greeske Prometheus-sagn: dets mangel pa stedfeste, som bliver si
meget mere iojnefaldende ndr man har det beslegtede kavkasiske
til sammenligning. Her er en svaghed, som forflygtiger sagnets
hovedoptrin. Men et forsvundet eller forflygtiget stedfeeste betyder
neesten altid at et sagn er vandret fra sit rette hjemsted.

Trak for treek méa vi altsd frafalde tanken om greesk ind-
vandring i Kavkasusdalene (de har jo i det hele veeret lidet mod-
tagelige for kulturstrémninger). Ogsd om forhistorien toér vi sige
det samme; tet indveevet med de hjemlige forestillinger om flod-
kilderne oppe i fjeeldet, hvor guddommen har sit sede og livs-
kraften fremveelder, berer den intet preeg af at veere en blot om-
dannelse af den graeske ildraner. N

Alt dette viser, at hele stromningen i sagnet har gdet — her
som ellers — fra Kavkasus udefter.

Sporsmélet er da blot om Graekerne har haft noget Prome-
theus-sagn uafhsengig af den kavkasiske myte; ndjere bestemt,
hvorledes den greeske ildraner forholder sig til den kavkasiske raner
af livsvandet.

Det er givet at vi ingen ildraner finder i kavkasisk overlevering®.
Det er givet at Prometheus’ rolle som ,ildbeerer* danner grund-
laget for Grakernes interesse for ham; séledes dyrkedes han i
Athen og andensteds i forbindelse med ildguden Hefaistos. Den
slutning ligger da ner, at Elbrusfjeldets raner af livsvandet og
Hellenernes ildraner mindede s& vidt om hinanden, at de for myte-
digtende bevidsthed kunde gelde for en og samme skikkelse. Om
Prometheus har vearet nogen lidelse underkastet, inden han fik
Elbrus-sojlen og Elbrus-grnen, far vi lade std hen; det har nappe
veeret nedvendigt for at fremkalde forestillingen om de to myte-
skikkelsers identitet.

! Undiages mi en meget ung og grumset opskrift (ovenfor s.13f), hvor
ildranet og menneskekerligheden sikkert er litersert lan,

8*
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Séledes er forholdet for umiddelbar betragtning. Set i videre
sammenheng ser det sdledes ud:

Myten om ildraneren gor et eget primitivt indiryk. Og de
forskere har sikkert ret der indordner den blandt en reekke sagn-
dannelser fra seldgammel tid om hvorledes ilden, vandet eller andre
kulturgoder er komne i menneskers eje, seedvanlig ved at en art
kulturheros stjeeler dem fra deres meegtige troldeagtige besiddere.
Ogsa Nordboernes Loke har treek af denne art.

Det gar da ikke at betragte denne myte som en blot af-
endring af Elbrusmyten om kempen der vil treenge ind til livs-
vandet. Snarere er de to i deres art sidestillede myter, hvoraf
den ene gir ud pi at rane ilden, den anden pa at rane vandet,
den sidste mest afeendret fra urtypen, idet vandef (som oftere i
mere udviklet mytologi) er blevet livsvandet, og myten er sammen-
vaevet med seerlige Elbrusforestillinger om guddommens sede ved
kildeveeldet pd fjeldets top. 1 hvert fald er ligheden imellem de to
myter (at den formastelige treenger ind i gudeboligen for at tilrane
sig hvad guderne har forbeholdt sig selv) si staerk, at Kavkasus-
Jjeettens lidelse lod sig overfore pd Prometheus; Groekernes moralske
og religisse begreber kreevede jo en gengeldelse for guderanet.

Men det er ikke guderanerens forhistorie, som er genstand
for min underspgelse. Det mi vaere nok at have pdvist, at den
greeske Prometheusmyte som forestilling om den bundne jette
naturlig fojer sig ind blandt udlgberne fra den kavkasiske myte,
og at ingen anden forklaring tilfredsstiller end en stadig fortsat
udstromning fra denne kilde.

En stor forskel er der ganske vist. Kavkasus-myten drejer
sig om en kommende verdensgdeleegger; Prometheus-billedet er,
selv i sin wldste form, uden fremblik mod det kommende. Men
dette er naturligt nok. Det var det umiddelbare naturindtryk, som
vakte angsten for hans komme. P4 afstand svales reedselen for
ham, og Grakerne, som i =ldre tid intet bestemt sted havde til
ham, og som senere henlagde ham til en fjeern skueplads, métte
ganske mangle denne tilskyndelse. Méiske forestillingen om at den
bundne jette vilde bryde ud som verdensgdelegger allerede var
tabt inden sagnet ndede Grakenland?.

* Jf. min ,Myterne om Loke’, Festskrift til H.F.Feilberg (1911) s.573.
? Muligvis har vi ,levn® af den i et enkelt Prometheus(?)-billede, hvor den
vogtende fugl sidder pd séjlen (s. 108).
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T hvert fald matte Graekernes mytologi, som har en merkelig
mangel pad ragnarok-motiver, veere utilbojelig til at optage en si-
dan forestilling, — snarest stridende mod den hellenske forkeerlig-
hed for det hvilende og ligeveegtige. Det eneste ,ragnarok-motive,
som vi mader, er spAidommen om at den under Atna begravede
Tyfon skal bryde lgs og gdelegge landet; men — Graekerne ind-
skreenker det til at geelde Siciliens undergang, ikke menneskever-
denens.

Tillige lod Prometheus sig ikke opfatte som menneskehedens
odelegger, da den greeske myte holdt fast ved ham som men-
skehedens ven og velgbrer. Intet under da, al man, trods den
stigende bergring med Elbrus-folkenes overlevering, aldrig optog
forestillingen om verdensgdeleeggeren; men sterkt beveegede sig i
modsat retning: Prometheus’ befrielse ved en menneskelig helt.

I denne henseende undergir myten hos Graekerne en udvik-
ling: den afgiver stof til heltesagn. Dette minder om den udvik-
ling jeettesagnet har undergdet si snart det fjeernede sig fra Elbrus,
i Sydkavkasuslandet; dog bliver i graesk myten ikke selv udgangs-
punkt for heltedigtning, den hesenges pa en af folkets storste heroer
som et enkelt optrin i hans liv. Men heller ikke dette er ene-
stdende; vi skal finde det samme i endnu hojere grad i de tar-
tariske ragnarok-sagn.

Ser vi os om i den greske myteverden, opdager vi at Pro-
metheus ikke er den eneste der har bergring med Kavkasus-jeetten.
En hel lille reekke af dem der i Hades lider pinsel for deres
formastelse viser en meerkelig overensstemmelse!. -

Tantalos skildres — tidligst i Odysseens 11lte bog, den
senere tildigtede Dgdsrigesang, — som stdende i vand til hagen,
men hver gang han vil drikke viger vandet bort; dejlige frugttreeer
lader deres grene henge ned over ham, men ndr han griber efter
dem drager de sig i vejret. En anden form af sagnet gir ud péd
at Zeus til straf har henlagt et bjerg i Lilleasien ovenpd ham.
En mere spekulativ variant lader et bjeerg veere ophengt over hans
hoved, s at han lever i evig angst for at det skal knuse ham.
Som grund til hans pinsel opgiver sagnet, at han var gudernes
bordfelle, men rpbede deres hemmelighed; en mere héandfast
variant véd, al han stjal gudernes nekiar og ambrosia.

! Det er C. W.v.Sydow der forst har henledt min opmarksomhed derpa.
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Tager vi af denne gruppe sagnforestillinger ikke de psyko-
logiske, men de mere handgribelige varianter, fir vi rsekken:
jordisk veesen hengemt i bjeerget til straf, hans brede er ran af
gudedrikken, hans pinsel er ikke at kunne ni drikke. Der er
da en forbavsende overensstemmelse med kildemyten fra Elbrus
(type IV B): keempen treenger ind til den af guddommen beboede
fjeldtop for at tilrane sig livsvandet, han lenkes ved kilden, men
hver gang han vil drikke af den viger den bort!. Slsegtskabet vil
vanskelig kunne nsgtes. Men det er ikke den i oldtiden geengse
form med de psykisk-etiske hovedmotiver og henlagt blandt andre
straffe i den hinsidige verden; det er den umiddelbare myte, natur-
bunden til en jordisk skueplads, der viser ligheden. Slecgtskabet
gir da snarest gennem Tantalos-sagnets grundelementer, ikke gen-
nem dets klassiske form. Kavkasus-myten har i sig selv en sam-
menhang (ksempen hensat lenket neerved kilden med livsvandet,
som han strebte at nd til); hos Tantalos er de to meotiver ad-
skilte: han raner gudedrikken, men er hensat si han ikke kan n4
vandet. T den greeske myte er det oprindelig sammenhgrende
blevet adskilt. Overleveringen fra Kavkasus byder da grundformen
til handling, men dette vil da rimeligvis sige, at sagnets hjem er i
Kavkasus, eller nojagtigere ved Elbrus. —

Jeevnsides med Tantalos fremstiller Odysseens Dgdsrigesang
Tityos:

Ogsa jeg Tityos s4, hvem den hwedrede jord havde frembragt,
strakt pd sletten han 14, hans krop ni marker bedaskked,

og pd hans side der sad to gribbe som leveren hakked,

treengende dybt under kedet, omsonst han med henderne kes dem.
Vold han gved mod Leto, Kronions livsalige mage,

dengang til Python hun drog hen gennem det skénne Panopeus.

Myten melder sig som hgrende til i Delfi-egnens bjerge. Dens
tilblivelse vil klassiske filologer helst henfere til det 6te 4rhs
streeben efter at give sansernes treelle en til deres lave drifter sva-
rende straf i den hinsidige verden?. Xmnet kan veere taget fra
Prometheus’ pinsel, siledes at srnen er sendret til grib og samtidig
fordoblet. Men den kan ogsi vare et eget skud fra den store

1 Forestillingen at guddommen har henlagt fjeldet ovenpd ham genfindes
i ossetisk-svanisk-abchasisk overlevering. Se ovenfor s. 30 ff. 2 Gruppe,
Griech. Myth. 1018; jf. Preller 1* 513.
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Elbrus-gruppe; at det er, s& at sige: virkelige gribbe (og ikke
nogen Zeuses ern) md snarest pege i denne retning.

Sidst i reekken af bundne jeetter treeffer vi Otos og Efialtes,
de to Aloeus-s6nner, ,jordfpdte*, ,nmrede af markens grede; de
voksede en alen eller en favn i hvert ar (eller tre fingerbred i
hver méned) indtil de ni dr gamle overgik guderne i styrke. Da
de vovede kreefter ogsi mod dem, faldt de for Apollons pile eller
for Zeuses lyn, eller — efter den geengse fortelling — de sked
deres spyd efter en hind, sendt af Apollon eller af Artemis, og
draebte derved hinanden. Deres overmod mod guderne ytrer sig
hyppigst i at de fangede selve krigsguden Ares; en enkelt forteel-
ling lader dem dynge Pelion oven pa Ossa for at stige op til selve
boligen i himlen; atter andre lader dem sgge at voldtage Hera og
Artemis eller en af dem.

Kun en eneste kilde (Hygins ,Fabule') tillegger dem en straf
ud over deden: ,Det siges at de i Hades lider folgende straf: de
er bundne med slanger til en s6jle med ryggen til hinanden, og
pé denne sojle sidder der en hornugle!«.

Dette sidste sagn minder pdfaldende om Amiran-sagnet fra
Svanerne tet syd under Elbrus: i en kleft i Elbrus findes, begge
bundne til en sojle, men med ryggen til hinanden, Amiran og en
dev; pa sojlen sidder en fugl og advarer ved sin kalden deverne
om nar han er ved at gore sig fri. Ligheden med Otos og Efialtes
er si gennemfprt, at der ma veere et bestemt slegtskab mellem de
to overleveringer.

Otos og Efialtes er et par thessaliske heroer. Egenlig er de
veetterne i den hurtig opgroende og pludselig aflivede swed; selve
deres navne betegner dem som hestningens guddomme. Derfra
skriver sig deres jordvoksne styrke, hastige grode og voldsomme
ded; menneskene undgir i myterne altid at tilstd, at det er dem
selv der dreeber afgraden? P& Naxos og pd Kreta har man dyrket
dem. Deres mest kendie storveerk — og derfor formodenlig det

* Hi cum Dianam comprimere voluissent, quee cum non posset viribus
eorum obsistere, Apollo inter eos cervam misit, quam illi furore incensi dum
volunt jaculis interficere alius alium interfecerunt. Qui ad inferos dicuntur,
hanc poenam pati: ad columnam, aversi alter ab altero serpentibus sunt deli-
gati. est styx [udgiveren retter det til: strix] inter columnam sedens ad quam
sunt deligati (Hyginus, fabule 28). — Se i gvrigt Roscher, Myth. lex. I 254.

1Y 1, 1231; Pauli-Wissowa, Realeneyel. 1 1590 ff, 2 Jf min Danm. helte-
digtning 11 257 ff.
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@ldste — at fange Ares menes at have en national og kulturlig
baggrund (Thessalernes overlegenhed over Thrakerne, agerdyrkernes
over vildfolkene). —— Men da Hellenerne i alle jeetieagtige veesner
g8 trods mod guddommen, blev ogsd disse regnet med til gigan-
ternes skare. Fald for Zeuses lyn og Apollons pil er gaengse
gigantmotiver, ligesd forspget pd voldteegt, som vi sidst sd hos
Tityos. Areskampen er, som omtalt, vistnok bunden i gammel
stedlig overlevering. Nye er da himmelstigningen og lenkningen
til sojlen.

Hvis vi i stedet for himmel, indseetter Thessaliens gamle gude-
bolig Olymp (og disse to begreber blandes jo ofte), svarer myten
til Elbrus-jetten der spger at bane sig vej til gudefjeldets util-
gengelige top, men standses ved den veernende guddomsmagl og
leenkes. Selve deres dobbeltleenkning svarer derimod s& noje til
Amirans lenkning i kleft pd Elbrus, at slegiskabet ikke med nogen
rimelighed lader sig neegte.

Det er vanskeligt at oprede sammenhsengen helf, fordi dobbelt-
leenkningens plads indenfor Elbrus-sagnenes udvikling ikke er os
fuldt klar. S8 meget er sikkert, at fuglen pi séjlen ved at komme
over i Elbrus-sagnene ikke blot fir betydning for handlingen, men
ogsd bliver led i den syd-elbrusske sagngruppe, hvor fuglen pa
peelen altid er det afgérende motiv. I modseetning dertil er den
tilovers i den greeske myte. At den er en ugle (ofos) forklares
kun ved navneligheden med Otfos; men hvis straffen — som
mytologerne mener — kun bestar i at here pa ugleskrig, er den
s4 ringe, at Otos-myten her ma veere det bloite leevn af en eldre
tankegang. )

Der md da foreligge et 8n fra kavkasisk til gresk. Vor ,El-
brus-type V*¢ (5: den swrlig svaniske form med dobbeltlenkning
og fuglen pa sdjlen) har altsd& veeret til i oldtiden og pévirket
Hellenerne. Tiden for overforelsen kan snarest veere den tid hvor
Hades-straffene udvikler sig kraftigst i greesk myteverden, omkring
6te arh. Da ligger den nsere handelsforbindelse med Syd-Kavkasus-
landet (Kolkhis) lige forud; og overferelsen bliver tilnermelsesvis
samtidig med at man — som felge af umiddelbar bergring — mod-
tager Kavkasus som Prometheussagnets skueplads og klippen som
hans pinested.

P3 neer selve Prometheussagnet, der tidlig og ad ukendte veje
er treengt ind i Greekenland, er alle de til Elbrussagnene svarende
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greeske optrin henlagte til Hades: Tityos, Aloeus-sénnerne, og vel
ligeledes Tantalos. Vi kan herved tidsfeeste dem som forholdsvis unge,
til en steerkt efterhomerisk tid da Hadesstraffene groede op, og vi
kan typefwste dem som afledte i sammenligning med sagnene fra
Kavkasus. Den gamle jordskeelvs-sagnkres har — ved udvandring
— tabt naturgrunden under fedderne; og nu seeties den pd aftegt
i den hinsidige verden, siledes som man plejer at gore med geogra-
fisk-mytisk inventar der er bleven foraldet.

Det er markeligt at se hvorledes én Elbrus-myte er stykket
ud for at neere Hellenernes steerke trang til mytedannelse. Keempen
der trenger ind til livskilden p& Elbrus meder klgvet til tre myter:
opstigningen til den utilgengelige gudebolig (himmel, Olymp, El-
brus) hos Otos og Efialtes; ranet af gudedrikken, og straffen at
feengsles ved vandet uden at nd det, til Tantalos; selve klippe-
leenkningen og rovfuglen til Prometheus.

Dette er vidnesbyrd om hvor sterkt Hellenerne har gst af
det episke stof. Hvad man derimod aldrig finder, ikke engang
nir fuglen pa sdjlen overferes, er ragnarokforestillingerne; for dem
synes Graekerne at have veseret mere umodtagelige end noget an-
det folk.

12. Den bundne Loke.

Vi vender os nu til de nordiske forestillinger om den bundne
Loke. Hvis Prometheus rebede afstamning fra de kavkasiske jord-
skeelvsmyter, mé der i endnu hdjere grad veere mulighed for sam-
menheng mellem dem og Loke; ti treek efter treek er de identiske:
et jetteagtigt veesen, lenket til klippen afguderne som
straf, stadig pinl af et dertil tjeenende vilddyr (i nordisk
edderorm), rystende sig i sine smarter og derved frem-
kaldende jordskelv, endelig til sidst rivende sig lgs til
verdens gdeleggelse.

Hvis vi medte denne Lokeskikkelse indenfor Kavkasus, vilde
vi slet og ret betegne ham som en variant af type IV A, med en
edderdryppende slange istedetfor den hakkende grib, og en almen
forestilling om misgerninger mod guderne i stedet for den be-
stemte indtreengen i gudernes verden. Den har i udpreseget grad
jordskeelvet, ndr pinselen stiger; og den har den sterke almene
forestilling om lgsrivelse til verdens ende.

Skont Loke, efter jordskelvsjetters sesedvanlige vis, teenkes
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indelukt i bjerget, fremheeves stadig en lenkning til en eller flere
fritstaende klipper: aserne rejste tre klippestykker pd kant og
bandt Loke dertil: en under hans skuldre, en under hans lender
og en under hans knehaser (Edda); ,aserne skal binde dig til
klippen med din s6ns tarme*, hedder det kort og godt i Lokasenna.
Dette minder om stediypen Elbrus: lenket til en kegleformet
klippe, en stor rund stenplade pa fjeldets sverste top, ell. desl.

Selve ormen har i alt fald en bergring indenfor Kavkasus-
kresen: en abchasisk overlevering neevner hos kempen en gnavende
drage, riglignok ikke gnavende i ham selv, men — ved blanding
med ,type VI* — i hans lenker for at skaffe ham fri. Der vilde
da kunne foreligge en udviklingsreekke: hakkende grib — gnavende
slange — edderdryppende slange; dette sidste métte da skyldes
den nordiske overlevering, hvor edderspyende eller edderdryppende
drager ogtorme er almindelige, gnavende slanger langt sjeeldnere?!.
Selve vekslingen mellem grib og slange er endnu mindre péfal-
dende; sisnart jeetten teenkes indelukt i fjeldet, vil slangen natur-
lig treede i gribbens sted.

Rent typemeessig lader den bundne Loke sig da opfatte som
en lidet afeendret form af Kavkasus-jetten (af type IV A).

Det eneste trek ved Loke, der stir helt fremmed overfor
denne sagntype, er at hans hustru Sigyn stir hos ham og holder
en skdl under edderdryppet; hvergang hun gdr bort at tomme
skdlen, krymper han sig sd jorden ryster. I sig selv er dette op-
trin yngre end den fengslede Loke; det er blevet til for at for-
klare den biomstendighed at jordskeelv sker sid sjelden. For
Kavkasushoerne, der stedse havde de steerke lydindtryk af stonnen
og larm fra fjeeldet, var denne forklaring overfledig; for Nordboerne
(og flere folk) der langt sjeeldnere mserkede til jordskeelvskreefter
var den naturlig.

Meaerkelig lighed med Loke og Sigyn har et littavisk wventyr,
som v. d. Leyen har henledt opmeerksomheden p4%: Den onde
sgster bliver til straf smedet fast til veeggen med en lenke om

! Dodningesal med orme der spyr edder fra loftet, i Voluspd; jf. Udgérds-
lokes hule p8 Torkel Adelsfars rejse, Sakses 8de bog; Midgirdsormen og
Favoer osv, edderspyende. Edderdryppende orme af anden art i Sakses Bal-
dersaga og hans Erik-mélspage-saga. De i menneskets indre gnavende orme
viser sig forst med det sydfra kommende sagn om Burgunderkongen Gunnars
ded i ormegédrden. ? Miarchen in den Gotiersagen des Edda 30.
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livet, hun kommer ikke ud for hun har greedt en kedel fuld af
tarer og slidt lenken over. — Her er sagnets logik sd darlig i
orden, at noget andet synes at gemme sig bag ved det: kedlen
med tirer har méaske sin grundform i den skil som Sigyn holder
under edderdryppet eller er pd en eller anden mide heslegtet
med den; fangen der skal slide sine lenker sender minder i alt
fald om Loke og Kavkasusjetten. Er der slegtskab, giver det
vink om de veje hvorad Kavkasusjetten kan veere vandret til
Norden .

Det er da klart at Loke og Elbrusjetten stemmer i overor-
denlig grad: de beerende treek har Loke fxlles med denne, ligheden
streekker sig helt til enkeltheder (lenket til klippeblokken), og af-
vigelserne i andre enkeltheder bliver let forstdelige som nordisk til-
leempning af sagnstoffet.

Man vil mdske indvende at denne overensstemmelse kan
veere tilfeldig; samme drsag kan pd forskellige steder have frem-
bragt samme virkning. Men hvor er si voldsomme indiryk af
steerke kraefter i dybet, der synes at arbejde pid en omveltning af
alt? hvor er noget der kan svare til jordskeelvsrystningerne i Kav-
kasus? 1 de nordiske lande er jordskeslvene si svage at de for
mange gir uxnsede hen; en rsedselindgydende styrke har de aldrig,
og om de nogensinde i fortiden har veeret sterkere, har de dog
neppe haft sddan hyppighed at de afsatte en fast bevidsthed om
et arbejde pad verdens undergang o: blev til ragnarokmyte.

Forskere, der skal forklare myten om Loke som arsag til jord-
skeelv, vender sig da geerne til Island hvor de voldsomme jordskeelv

1 ] denne forbindelse kan nsvnes et andet aventyrmotiv: den bundne
og indesperrede jette, som den tilfeldig bessgende skaffer fri
Dets udbredelse alene i det sydestlige Evropa kunne tyde pd at det var en
fri omdannelse af Kavkasusjetten. Efter at helten har vundet sin brud, gér
han ind i det sidste — forbudte — vzerelse pa slottet eller i den dybeste kalder;
deer finder han en jeette lenkef, som beder om vand, men i def &jeblik da han
far det, brister leenkerne og han bortferer heltens unge eegtefelle. Meddelt mig
af G, W, v.Sydow med fglgende henvisninger: 1) ,Skytten* [Grundivig =v. 24
= FF 304], rumansk Sainénu s, 345. 461—63. jf 463—64; jf Legrand, Contes
grecques s. 145; jf Dozon, Contes albanais nr. 24 (befrir ,Halvt-jeern-halvt-mand®);
serbisk Krauss I nr. 34 (,jernpashaen®); sa. nr. 79 (,ildkongen*); Jagic II nr. 16
(sDen rode vind*); Asfanasieff nr. 94 (,Koshishi-uden-ded®); jf mingrelsk
Wardrop, Georgian folktales s. 112 << Tsagarelli, Contes mingréliens nr. 14.
2) ,Svanejomfruen* [Grundtvig =v. 1 = FF 400}, serbisk Vuk or.4; rumensk
Sainénu s. 282. 283. 284. 344. 371 jf 372.
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forekommer (Ragn. I 182). Men meget hiblgst. Skont vi er for-
irolige med islandsk sagnverden tilbage til tidlig tid, er der intet
om at noget enkelt voldsomt vaesen skulde veere drsagen til jord-
skeelvet; intet sted udpeges som hans hule, intet stednavn fyder i
den retning. Selv ved Islands storste og uhyggeligste hule, Surts-
hulen, var man ikke veerre greben end at allerede i landnamstiden
en mand gik op til dens munding og forebragte ,jeetten* derinde
en @redrapa. Det eneste vi véd om hedensk opfattelse af de
vulkanske udbrud, er at de troedes at veere udslag af gudernes
vrede!, Det viser hvor langt man var fra den umiddelbare natur-
besjeeling! At lade Loke som jordskeelvsjette og kommende ver-
densgdeleegger blive til pd Island i 10de arh. er at semtte hele
Nordboernes mytedannelse og religiose tenkemide ganske pé
hovedet. Oven i kebet er der al sandsynlighed for at det Edda-
kvad, der sterkest maler Lokes lgsrivelse 1il ragnarok (Vegtams-
kvida), ikke er digtet pd Island men er sldre end Islands be-
byggelse.

Men heller ikke i andre af vor folkestammes gamle bopele,
de tysk-gotiske dele af Mellemevropa, er der den naturgrund hvoraf
en verdensedelegger skabes. Og seger vi fjeernere ud, da vil intet
sted indenfor Evropa byde sd egnet et grundlag.

Der vil da neeppe ud fra naturforholdene kunne rettes grundet
indvending mod at der hvor myten har sin typiske plads i sy-
stemet, deer har den ogsd — sd underlig det straks kunde lyde
— sin historiske plads: den bundne Loke er, ad veje vi forelgbig
betegner som ukendte, udgdet fra egnene ved Elbrus’ fod: Han er
Elbrussagnets vandring mod nord, ligesom Amiran var mod gst,
og Prometheus var mod sydvest.

Man vil mdske tenke, at Loke — hvis han ikke er hjemme-
fadt ud fra naturmotivet — kan veere ldnt fra Greekernes Prome-
theus eller fra de kristnes djeevel. Men med Prometheuns har han
ingen lighed ud over hvad de begge har feelles med Elbrustypen IV A;
med de serlige treek hos Prometheus vil man ikke finde en eneste
overensstemmelse; og de vaesenligste treek, jordskelv og ragnarok,
mangler netop hos Prometheus.

De kristnes djsevel ligger for sd vidt neermere, som lgsrivelsen
ved verdens ende ogsd karakteriserer ham. Men jordskeelvet
mangler; der mangler ogsd de for Loke ejendommelige enkelt-

1 Kristnisaga k. 11. Surtshellir: Ragn. 1 230.
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heder: leenkning til klippeblokken og dyret der volder hans pinsel.
Kun i én henseende stir djevien narmere end Kavkasusjsetten,
idet han ligner Loke i at vare almenond, og Lokes straf netop
mere bygger pd det alment onde ved ham end pé noget enkeit
forssg. Men denne overensstemmelse ndr ikke til de plastiske op~
trin; deer er intet seerligt djevleagtigt, alt er Elbrusagtigt. For sa
vidt der i Loke foreligger pavirkning fra de kristnes djevel — og
det er ingenlunde utroligf — s& indskreenker den sig til det al-
mindelige lysskeer, der falder over hans skikkelse, selve optrinene
er kavkasiske.

Loke — i sit feengsel — er da ogsd en udvandret Elbrus-
jeette, ligesom Prometheus, ligesom Amiran. Ngjere bestemt slutter
han sig til den form som sagnet har hos Kabarderne pi nord-
siden af Kavkasus, ligesom Prometheusmyten der vandrede mod
sydvest har sin seerlige bergring med den sydelbrusske overlevering
(s6jlen).

Sammenlignet med Prometheus og med Amiran viser vor
Loke, at vort nordiske ,barbariske* folk har holdt nojagtigere fast
ved stamformen end Greaekere eller Georgiere gjorde.

Tanken studser dog endnu ved at denne nordlige udlsber fra
Kavkasus skal spges pd sd fjeernt et sted som i norrén digtning.
S4 14 dog bide Prometheus og Ardavazt ganske anderledes neer i
sted, og gjorde derved en overfgrelse trolig!

Men selv lange veje kan tilbagelegges af sagnet. Forestillingen
om fjeldet med de verdensgdeleeggende hunde (som skal granskes
udferlig i neste kapitel) er felles for folkestammer, hvoraf den ene
bor midt inde i Sibirien, den anden ved @sterseens kyst, — uden
at vi nu kan pdvise noget stedligt mellemled. S8 md ogsd den
bundne jette kunne vandre fra Elbrus til Norden.

Sporger vi: hvor mange nye tungemal méitte sagnet leere, og
hvor mange myteverdener métte det tillempes efter, inden det
kunde treeffe Nordboerne? — bliver svaret: slet ingen! I den sidste
romerske kejsertid grundedes det megtige ostgotiske rige i det
sydlige Rusland; en anden gotisk stat bestod p&d halveen Krim,
hvor det gotiske tungemadl holdt sig hele middelalderen igennem;
Vestgoterne boede i deres neerhed og siden pd Donavsletien. Fra
disse gotiske riger, iser fra det ostgotiske, gik i folkevandrings-
tiden livlige forbindelser nordpa til de nordiske lande. Kriger-
skarer feerdedes mellem landene; varer af alle slags, en ny kunst-
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stil (dyreornamentikken) udbredtes nordpd; der menes at den hid-
til ukendte brug af skrift — runerne fulgte samme baner, og
selvfolgeliz har en mesengde andelige pdvirkninger fulgt de samme
spor?.

Den folkestamme som @stgoteriget havde til sydaestlige naboer,
var — Tjerkesserne. Efter forskellige kilders vidnesbyrd har de
béde i oldtid og middelalder ndet fra Kavkasus til det Asovske
hav. ,Anternes“ (Tjerkessernes) kampe mod en overlegen fjendt-~
lig folkestamme ,Gut* omtales i en gammel kabardisk sang; man
genkender heri Goternes gamle navn pi sig selv, Gutans.

Fra gotisk kilde — Jordanes — véd vi om de sejrrige kampe,
som stgoterkongen Vinithar, allersidst i 4de &arh., ferte mod ,An-
terne®, indtil dette forseg pd at rejse den gamle Goteveelde blev
tilintetgjort af Hunnerne. Vinithar faldt i et slag syd for Kavkasus
(som han altsd mé& have overskredet) ved Rion-floden?.

Det sagn der mest af alle optog de vestkavkasiske stammer
métte naturlig finde vej til Goterne; og det er sikkert intet til-
feelde, at det netop er den kabardiske (a: tjerkessiske) overlevering
som Lokemyten stemmer med. Men forpvrig métte de ogsid ad
andre veje fA sagnet tilfert: for sefarende pa Sortehavet ragede
Elbrus’ top vidt op, tindrende i sin sneglans og omstrilet af mytisk
skeer fra sagnet om den bundne jwtte®. Goterne der fardedes
som vikinger pa Sortehavet, kunde heller ikke undgd ad denne vej
at lere det at kende. Men fra Goterne gik der slagen landevej
til Norden, og den gotiske kulturbeveegelse greb dybt ind i den
nordiske folkevandringskultur. —

Sa vidt kommer vi altsd ved studiet af selve den bundne
jeettes sagntype. Men for Lokes vedkommende hsenger optagelsen
af motivet ,den bundne jette* sammen med en ejendommelig ud-
vikling, som jeg har eftervist i en artikel ,Myterne om Loke‘#:
For eddamytologiens opfatielse af Loke er hans svigefuldhed mod
guderne, og hans pifelgende siraf, del afgbérende; men denne
opfatielse md veere yngre. Hovedmassen af myterne viser ham

1 B.Salin, Die germanische tierornamentik (1904); O. v. Friesen, Runin-
skriftens ursprung (Ups. univ. drsskrift 1904); Bugge, Norges indskrifter med de
seldre runer, Indledning: Runeskriftens oprindelse (1905). ? Se nm:rmere
herom i den efterfolgende afhandling: Goter og Tjerkesser, 3 Se ovenfor
s. 111, * Festskrift til H. F. Feilberg (1911) s. 548—93; jf. Efterslet til Loke-
myterne, Danske Studier 1912, 87—101.
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som Odins snilde ledsager eller som tordengudens svage men listige
folgesvend ; disse to mytegrupper tilhgrer henholdsvis en vestlig og
pstlig gruppe af vor folkeet. En tredje flok af Lokemyler drejer
sig om ham som fangst- eller ransmand, og er rimeligvis laevning
af en =ldre opfattelse af ham som ,kulturheros* (i lighed med
den type der er si fremtreedende i de indianske sagn) der sestter
menneskene i besiddelse af de naturgoder som forskellige trolde
til en begyndelse har ejet. Der var i myterne om Loke s& megen
snedighed, at han — under pdvirkning udefra — kunde gi over
til at beiragtes som den onde og renkefulde. Almenbegrebet af
den onde skyldes sikkert bekendiskab med de héjere religioner,
forst og fremmest kristendommen; men myten om hans pinsel
lintes fra Elbrusjetten der havde mere af folkesagnets naive
plastik, og som i kraft deraf og af sit tydeligere stedfeeste lettere
vandt indgang hos os.

Det er intet under at Elbrusjettens type —i Loke — blandes
med en vis almen forestilling om de kristnes djevel. Tid efter
anden tager han farve fra de hojere religioner. For de persisk
pavirkede Georgiere omkr. Kr. fedsel blev han selve Ahriman
( Amiran); de muhammedaniserede Tjerkesser halvandet drtusend
senere si i ham en Antikrist (Deddjal > Dachkal, Tedzem).
Goterne ved Sortehavet pdvirkedes fra den ene side af de kristne
Graeekere, fra den anden side af de Elbrusboende Anter. Fra de
forste tog de almenbegrebet af den onde; fra den anden side den
naturbundne verdensedelegger med de skarpe folkemytiske treek.
Almenbegrebet iler ofte forud, mens enkeltmyten géir i de vedtagne
spor. Sammennitningen ses endnu pd Loke: hans leenkning og
pinsel er plastisk nok, men der mangler en bestemt forhistorie;
straffen feenkes knyttet til hans ondskab i almindelighed.

13. Den lenkede Deddjal (Antikrist).

Deddjal (forfereren) er navnet pd den muhammedanske Anti-
krist. Mubammed har overtaget forestillingen om den store be-
drager og verdenshersker foran dommedag umiddelbart fra Jo-
hannes’ Abenbaring.

Den mere fantastiske arabiske literatur véd imidlertid at foje
nye treek til. ,Udtog af Vidundere*, det segyptisk-arabiske skrift
fra 10de drh., forteeller om Chikk, en sonnesonsson af Sem; han
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havde kun ett 6je midt i panden, og en ild delte hans ansigt:
»Deddjal, siger man, er et af hans born; andre tror at han er
Deddjal, og at Gud holder ham lenket pd en @ i havet hvor han
afventer hans komme. Han var med et halsjern bundet til
en klippe, og djevlene bragte ham hans n#ring; men efter andre
overleveringer levede han uden at tage newering. Témim-ed-Dari
s& at han havde kun ett §je. Han fortalte dette til Profeten der
genfortalte def efter ham; han sagde: Jeg har fra Témim-ed-Dari
at — —, og han fortalte Deddjals historie*!.

Samme skrift nevner straks efter en anden stedlaeggelse: ,Man
siger at han havde sin bolig under kuplen af Wadi-Berhout [en
vulkan] i Yemen, og at man gjorde pilegrimsrejse did.* ,Man for-
teller at han aldrig sov, og at man over hans ojne si en hvid
ild. Samme fzenomen berettes om det sted hvor han var lenket:
man si omkring dette sted en strilende ild om natten og en rog
ved dag.®

Denne Deddjalforestilling adskiller sig fra de kristnes bundne
djeevel, der vel er lenket til dommedag, men ikke pd et jordisk
fjeeld, derimod i helveddybet. Den stemmer her med Kavkasus-
jeetten; leenket til fritstiende klippe minder den om jeetten pi El-
brus, — blot henlagt til det alleryderste af den kendte verden.
Derhen plejer overleveringen jo at flytte de forestillinger der bliver
husvilde fra deres egenlige hjem. Dette leder tanken hen pid at
denne form af Deddjal er en udvandret Elbrusjeette.

Skildringen af at dnderne, efter Guds vilje, bringer den leenkede
hans fede, minder om Amiran, siledes som hans ophold skildres i
legendens besggeopirin, Om mubammedansk overlevering har pa-
virket georgisk eller omvendt, kan vi ikke se af dette treek i og
for sig. Men det samlede stof viser den lenkede jette som frem-
med i muhammedansk, hjemlig i Kavkasus. Der er tillige et
mattere preeg, ikke den umiddelbare lgsrivelsesstyrke, over Deddjal:
hans rolle skal jo ikke veere den fysiske edeleeggers, men den store
forfarers.

Forholdsvis hjemlig optreeder han i stedfeeste fra vulkanen i

1 1’Abrégé des Merveilles par Carra de Vaux, Paris 1898, s, 150f. Jf. 5. 38:
2De fleste ssmeend er enige om at sige, at Deddjal bor pd pen [Bratail i Siam-
havet] og at han skal drage ud derfra nir hans time er kommen* (ligesd s. 57).
— 8. 152 Deddjals henfarelse til vulkan i Yemen.
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Yemen 9: han er identificeret med en hjemlig vulkanjettel. Men
netop her merker man mest savnet af den fysiske styrke i hans
Deddjalnatur.

Geografisk set har vi i den arabiske Deddjal den sydlige yder-
greense for den bundne ragnarokjettes omrdde, ligesom Nord-
boernes Loke dannede den nordlige ydergrense, og Elbrusjetten
geografisk og typemaessig viser sig som spredningscentret.

14. Jordskelvsjetien. Tilbageblik.

Inden vi forlader Kavkasus-jeetten, méd vi endnu kaste et blik
pd selve hans grundmotiv: den indespeerrede jordskeelvskempe.

At opfatte jordskselvet som fremkaldt ved et stort levende
vaesens rorelser under jorden er almenmenneskeligt. Denne tanke
forekommer med en uendelighed af afendringer, snart rent indi-
viduelle, snart giende igen pd en reekke steder, ofte indenfor et
vist landomrdde?Z.

Til de spredte myteforestillinger horer sidanne som at jorden
ryster sine lus (Provence), eller jorden danser (Karaiberne), en
underjordisk smed hamrer og hans hund ryster lus eller sne af
sig (Kamshatka), en hval svemmer under landet, eller Indianere
under jorden sprojter vand ud af munden?®.

En mere fast type er den at et dyr, smdvanlig et stort eller
steerkt, i hvert fald et baredygtigt, har den rolle at beere jorden
oppe; ndr det da ryster pd sig, skeelver jorden:

Jorden pa hornene af en vild ko pd en skildpadde pi en
slange (indiske Sigdjnere)4, pd hornene af okse (Bulgarer)® — &jen-
synlig for at fremhweve dens usikkerhed, pa okse (Muhamm.), fra
(Lamaer), elefanter (Hinduer, undertiden 8 i tal). Brahmaismens
store verdensbazrende slange hgrer 6jensynlig til denne familie®.

t Det er vel ikke helt udelukket, at det persiske slangeuhyre i vulkanen
Demavend, Azi-Dahaka (> Sohak), der efterhinden mere tager menneskelig
skikkelse (§ 25), kunde veere stamform til denne form af Deddjal, selv om
positive kendetegn mangler. Men til den ved klippen leenkede Deddjal passer
Demavenduhyret ikke. 2 Tylor, Primitive culture 1® 364—67, Sébillot, Le
tremblement de terre, Révue des irad. pop. II 99—105.  ® Révue tr. prop.
X1 400 (Provence); Nederl. volksk, III 119 (hval, o.fl); Journal of amer. folklore
X 277 (spréjte vand, andre V 296). 4 Folklore VII 95 nr.445. ® Schismanoff,
Légendes rélig. Bulgares (1896) s. 12, jf s, 11: pd to helgeners tommelfingre!
¢ Sesha ligger under alle de syv verdener og barer dem oppe med sine 1000

Danske Studier, 1913. 9
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Denne forestilling synes indskraenket til det indiske og muhammed-
anske omridel.

En nermere udformet variant heraf er den verdensomspeendende
fisk eller slange, der bider sig selv i halen: hvis den taber
biddet og napper efter halen, da skslver jorden. Hvis holdet
helt glipper, da forgdr verden, —— tilfdjes i nogle opskrifter; og
dette er jo en nedvendig fslge af den givne forudsetning. —
Forestillingen er i serlig grad gstevropeisk: i bulgarsk en slange
der ligger i verdenshavet og bider sig i halen, i georgisk en
tilsvarende fisk, i bogumilsk to sammenkoblede fisk, og i polsk
to fisk over kors?. Nordboernes Midgirdsorm, der ligger i ver-
denshavet og bider sig selv i halen — uden anden grund end
sin egen lengde -— herer vistnok til denne familie, men har
da mistet det naturmotiv der forklarede dens tilveerelse. Eller
rettere to forskellige tankegange har mgdtes i den; den ene er
»jordomspeenderen® (umgjord allra landa, som den kaldes); den
anden er den for Nordhavsfolkene velkendte ,store seslange®, til-
veerelsens storste og farligste vilddyr (dette sidste har atter til-
trukket et episk motiv: tordenguden som slangedreeber). Ogsé til
det hebrziske havuhyre Leviathan knyttes i nogle kristne over-
leveringer forestillinger af noget lignende art3.

Tanken om en menneskelig jordbeerer som drsag til jord-
skeelvet treeffes i ganske andre egne: hos Karenerne, pd Celebes,
Tongagerne, Chibchagerne, Tlaskala. Det er alene de tropiske
egne, forst og fremmest Stillehavsgerne, som har denne tanke:
jordmassens lidenhed synes sterkt at begunstige dens fremveekst;
og den findes iseer hos folkeslag med ringe kendskab til husdyr.

Alle disse jordbsrende veesner vedkommer dog ikke vor un-

hoveder; ,nir han i raseri spmrrer gabet op, da skealver verden med alle dens
skove, fjmlde, sger og floder*; men ved enden af den hele verdensalder skal
der udgd ild fra dens mund, som forterer Helved, menneskeverden og him-
mellandene (Vishnu Purana 2, 5 jf. k. 3; transl. by Wilson II 211f, V 192 ff).

! Tylor navner ogsd skildpadde fra Nordamerika. Dette mi hore til de
tilfeeldige ligheder.  ? Schischmanoff, Légendes réligieuses des Bulgares (1896)
s.11; Anholm, Gogs och Magogs land 298 (ovenfor s.78); Dihnhardt, Natur-
sagen 1 40. 49, 5 ,Enten er det et jordskalv, eller Leviathan der omgiver
hele verden slir med sin hale for at omsiyrte verden® (gl. irsk heltesagn,
Zeitschr. f. vergleich, sprachf. 28, 559). Hos Pseudo-Beda ligger Leviathan om- °
kring verden og skaber ebbe og flod ved at drikke vandet og give det fra sig
igen (lignende om en slange ved verdens ende, shetlandsk tro: Mélusine II 182).
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derspgelse, undtagen for si vidt de viser at jordskeelvsvaesnerne
ofte optreeder med bestemt type og indenfor et vist geografisk
omréde.

Neermere ved vort semne ligger den tanke at jordskalv o. L.
skyldes et under jorden indesperret folk, der klager sig og praver
at komme fri: de faldne engle hos Armenierne i Siebenbiirgen
eller Rumznien!, de afdede pd Andamangerne2, de i fjeldhulen
indespeserrede onde mennesker i Sierra Nevada®. Som man ser er
tilfeeldene ganske spredte, o: tanken opstir uvafhengig af hinanden
pd flere steder. I et flertal af tilflde mangler den bestemt natur-
tilknytning; kun den sidste har et stedfeeste.

Den type som vedkommer os her er derimod et enkelt i et
bestemt fjeeld indesperret vesen, som arbejder pd at
komme ud og derved virker jordskalv.

Rigest udviklet har vi typen i de Kavkasus-sagn vi nu har
syslet med.

I Persernes Azi-Dahaka, indespeserret i Demavend, skal vi
snart treeffe en lignende fuldsteendig repreesentant for typen: en
slange (senere menneske), leenket, med drén og damp og rystelser
som sine livsytringer, og brydende ud ved verdens ende for at
gdelegge menneskeheden.

Kempen Chikk, henlagt af Gud under en vulkan i det syd-
lige Arabien, og kendelig ved ild og reg der stiger op fra fjeldet,
skal ved verdens ende komme frem som Deddjal (forfereren). Den
skiller sig altsid fra de foregiende ved det svagere vulkanske
feenomen, og det mindre voldsomme udbrud (der sikkert skyldes
l8n andensteds fra, se § 13).

Et lignende veesen er Greekernes Tyfon, et ildspyende fanta-
stisk vaesen (en mangehovedet trold, halvt orm halvt menneske),
Zeuses lyn har strakt ham til jorden, og gudeherskeren har lagt
et fjeld over ham. Iliaden naevner Arimabjerget som hans ,leje-
sted¥, vistnok et sted i Lilleasien; senere overlevering opfattede
ham som gemt under Aitna (eller de lipariske ger, o. ). Navnet
synes al betyde ,damperen; digterne fra Hesiodos af, udmaler
hans fremirseeden som et ildsprudende bjergs. Hos Aiskhylos fin-
des en spidom at han engang skal edeleegge Sicilien, — et tillsb
til en ragnaroksdannelse, som Greekernes manglende interesse for
verdensafslutningen har holdt indenfor si sneevre grenser.

¢ Didhnhardt, Natursagen 1 49. ? Ndfor § 34. 8 Ndfor § 35.

9*
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(Derimod hgrer Prometheus ikke herhen, sifremt filologerne
har ret i at den eneste kilde der giver ham vulkansk natur, beror
pd ldn fra Tyfon. Som type er han: en fra sin naturgrund lgs-
reven jordskalvsjette, — uden jordskeelv og uden ragnarok).

I Tyskland og Svejts findes en lignende type af jordskeelvs-
jette, — men i sterkt formindsket mélestok. I Rauhe Alp (i
Schwaben) har Kristus nedstyrtet djsevlen i den sdkaldte Teufels-
klinge; ,her ligger han endnu stadig leenket, men levende, og nir
efter steerk regn baekken svulmer op, siger man at djevlen vrider
sig i sine band“. ,P& Felsberg (i Hessen) ligger under det si-
kaldte Felsenmeer en kempe, som en anden ksempe skal have
begravet under disse sten, og man herer ham endnu undertiden
bréle*. Under Hohenak ligger en keempe, som man kan hare
stonne. Desuden flere lignende tilfzelde af feengslede keemper, dog
uden at deres livsyiringer omtiales i de foreliggende kilder; men
médske de underforstds ved at de ,ligger der levende*l.

Hertil kommer endnu Nordboernes Loke og Esternes helt
Kalevipoeg.

Loke har typen fuldsteendig, med hule og lenker, med jord-
skelv og med ragnarok. Kun mangler han det, som alle de fore-
giende har: et bestemt sted hvis naturyiringer var skikkelsens
ophav og stadig holdt den i live. Som vi véd, manglede de nor-
diske lande jordskeelvsfeenomener af en sddan styrke at de kunde
frembringe en verdensgdeleegger. Allerede heri ligger, at han mi
veere tilfort udefra; vi kender nu tillige mytens afstamning fra det
kabardiske sagn.

Kalevipoeg vandrede ned i underjordsriget og slog sin hénd
mod fieeldveeggen, men hénden blev fast i stenen; nar han treekker
i den skeelver jorden. Her mangler vi bade synligt jordskeelvs-
motiv og ragnarok. Det sletteboende folk havde intet at tage de
steerke tilintetgorelsesforestillinger fra. Ogsi her mi de veaere til-
forte udefra. Kalevipoeg der — i underjordsriget — vil trenge
ind i fjeeldet, minder om Elbrus-jetten der vil treenge ind gennem
fjeldkleften for at rane livsvandet. Myteoptrinnet er — som sd

1 1 Rotseer Ried ved Bodensgen ligger djmvlen lenket. I sgen pd Pilatus-
bjerget er Pilatus manet ned. I sgen pd Steinsberg i Elsangdalen sank en
keempe ned, medens den forfulgte jomfru undkom, ,han ligger der endnu
levende og sterkt lenket* (Menzel, Odin 80—81).
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ofte — flyttet over i det hinsidige, nir det ikke mere passer i det
synlige verdensbillede.

Det veere nu hermed som det vil, si turde der dog veere en
overvejende sandsynlighed for at det i {jeeldet bundne jordskeelvs-
veesen har et sluttet omride. Det ikke lille stof af jordskeelvsmyter
som flere forskere har samlet, giver et ret veegtigt bevis mod
tankens almindelige forekomst; og nye fund kan vanskelig helt
omstgde det. Den bundne jordskelvsjamtte tilhgrer et vist sluttet
omrade, og forudsestter en spredning fra et fwelles centrum. Kraft-
centret er Gjensynlig at finde i de neer sammenhgrende egne, hvor
jeetten bar veeldigst mdlestok: Kavkasus, Lilleasien, og nordvest-
hjornet af Persien. Forestillingens udspring méd da gé tilbage til
en fjeern fortid, langt eldre end de persiske og greeske skrifter der
nu er vore ldste kilder.

Det er naturngdvendigt, at de tidligste mennesker (eller: meget
tidlige mennesker) i disse egne har opfattet jordskeelvsytringerne
som levende veesners rerelser. Det vi nu far at vide, er at mo-
tivet den feengslede jordskeelvsjeette er gammelt men sewerligt for dette
omréide.

I en enkelt henseende kan vi datere det lidt nermere. Jattens
leenker (seedvanlig af jern, en enkell gang af kobber) spiller i
Kavkasus-egnene en fremtrseedende rolle; de er ikke blot frugten
af eftertanke, man hgrer lenkens raslen ud af fjeeldet (s. 18. 43.
44). De forudsetter imidlertid en ret udviklet metalkultur; andet
artusend f. Kr. bliver yderste tidsgreense for motivets opkomst.

Et eldre motiv end leenken er det vel, at slet og ret fjeeldet
tjeener som jeettens gemme: Zeus har lagt det over Tyfon; den hes-
siske keempe har lagt ,Stenhavet* over den anden, og man hgrer
ham bréle derinde; deverne pd Kasbek har deenget stenmassen
over Hashenk. Eller han er — hyppigere — indsat i fjeeldets
indre. Elbrusjetten er dog ikke uden videre afledt af denne type,
han tenkes stadig leenket til den fritstdende klippe; derfor er han
nedt til at veere bunden; kun en eneste flygtig opskrift lader ham
vaere gemt i Elbrus, men alle de ndjere stedkendte (sdvelsom Prome-
theus-myten) kender intet dertil. —

En ting bor undersireges ved disse indespserrede veesner: ver-
densundergangen som felge af deres lgsrivelse er steerkere frem-
treedende end i nogen af de andre mytiske tydninger pé jordskeelvet;
Kavkasus og Demavend bringer os et fuldt udviklet ragnarok, Tyfon
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indeholder tilleb dertil; af de ufuldsteendige former indeholder Loke
et bevidst ragnarok. De fleste folk ser ubetydelige og tilfeldige
yiringer i jordskeelvet; her er derimod en stadig hensigt, det en-
kelte — uhyre — veesen, det bestemte sted, og de vilde og uhyg-
gelige naturindtryk deer virker pd en ganske anden méde reedsels-
vekkende pd en barnlig fantasi end den almene forestilling om
jordskeelv.

Nu da undersegelsen er fort til ende, er det godt at se tilbage
pd de vigtigste forskeres standpunkt overfor Kavkasus-sagnene.
Mannhardt i sine Germanische mythen (1858) henfarte alle de
mellemevropziske og nordiske forestillinger vedrgrende en feengslet
jeette til den nordiske Loke; og han fandt hos Perser, Armeniere
og Kavkasus-folk vidnesbyrd om al denne skikkelse havde veeret
feelles arisk. Om nyancering eller udviklingsirin synes der pd
Mannhardts tid ikke at veere blevet spurgt.

W. Miller gir i ,Prometheische sagen in Kaukasus“ (1883)
ud fra det samme standpunkt: de bevarede fwellesariske myter; han
gir endog her si vidt at han smtter ambolislagene i forbindelse
med Hefaistos og andre sagndigtnings-smede. Det nye hos ham er
at han ser en udvikling fra de vilde troldeskikkelser (Tyfon, Azi-
dahaka) til den menneskeliggjorte Prometheus; han kan derved
ogsd stette sin — og tidens — yndlingstanke, at det alt oprindelig
drejer sig om morkedragen, der af lysets gud bindes inde i fjeeldet.
Forholdet mellem Prometheus og Kavkasus-sagnene forklarer han
. siledes at de er samme type som Prometheus, men pi et eeldre
mere troldeagtigt trin. Forst da Grakerne leerte Kavkasus-sagnene
at kende, henflyttede de deres Prometheus til dette fjeeld.

Trods inddragning af meget uvedkommende stof (kejsersagnene
o. m. a.) er der dog ikke ringe vegt i Millers tankegang. Dens
svaghed er, at den er bunden i den eldre tidsalders tilbojelighed
for et eneste udspring til alt. Béade begrebet ,ariske myter og
den péstiede ,grundform* for de forskellige myter vil vi omgds med
varsomhed. Med vor tids kendskab til jordskeelvsforestillinger verden
over vil man vanskelig driste sig til at hevde jordskeelvsvesner i
menneskeskikkelse som de eneste der tilhorer en yngre udvikling;
de er snarere de almindeligste og optreeder mest hos de primiti-
veste folk. Kempen i Kavkasus og slangen i Demavend er os pd
forhind lige gamle; den sidste titherer et land der har store slanger,
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den forste et der ingen har. Vi vil overhoved veere forsigtige med
at konstruere sammenhaenge og opfattelser der ikke findes i folke-
overleveringen; vi vil g4 fra det mindre til det storre uden for-
hdnds at binde os til en vidirsekkende teori.

Fr.v. d. Leyen’s ,Der gefesselte unhold® (1908) virker ved
siden af de =ldre arbejder ganske nutidig: det rige materiale fra
mange sider, den forsigtige sammenstilling af de enkeltheder der
virkelig oplyser hinanden, srligheden til at vedgd at den samlede
udvikling endnu ikke er os klar. Helt fri for de @ldre tiders teore-
tiseren er han dog ikke. Han gir, ligesom de, ud fra at en enkelt
grundform har affedt alle forestillingerne om ragnaroks-uhyrer; og
denne grundform finder han — i overensstemmelse med eldre
tiders forkeerlighed for solmyter — i de solforfelgende uhyrer ved
solformorkelsen. Ved et dristigt spring lader han dem omdanne
sig til underjordiske uhyrer indespeerrede indtil verdens ende (skont
hver mand indenfor den mytiske tid vidste at de stadig var pé
feerde og til tider ,4d* solen!), og dette uhyre i fjeeldet ,klaver
sig* atter i keemper, slanger, drager, hunde ogulve. Til v.d. Leyens
®re ma det dog siges at hans behandling af de enkelte nordiske
forestillinger, navnlig af Loke, er bide forsigtigere og skonsommere
end hans almenteorier®.

Kaarle Krohn’s ,Der gebundene unhold“ (1908) udmeerker
sig ved den afgjorthed hvormed den har kastet de aldre stand-
punkter overbord. Den bevaseger sig kun i sagnvandring, ikke i
naturmyter, urtids-arv eller sligt. Den fjeerner sig yderligere fra
de =ldre standpunkter ved kun at se udisbere af en folkelig-kristen
myteverden i de forskellige skikkelser af bunden djeevel.

Overbevisende forekommer Krohns vurdering af sagntyperne
dog ikke. Det er let, siger han, at se grundformen for alle legen-
derne om den lenkede djievel. Men eksisterede der overhovedet
en grundform? Almenforestillingen om den leenkede djevel var,
fra oldtidens slutning af, den kristne kirkes fwxlleseje; der matte
rundt omkring gruppere sig alskens biforestillinger, sagn og tro,
om den. Med hvad ret afleder man f. eks. Alpeegnenes hammer-
slag fra denne felles grundform? de indeholder jo aldrig noget om
den list hvorved djevlen leenkes. Med hvad ret regner man over-
hovedet lenkens fornyelse for en udvidelse af sagnet om djevlens
feengsling ved list? Hver for sig kan jo opstd ud fra den feengslede

! Om Fenresulven se under nsste kapitel,
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djeevels almenforestilling. Hvorfor skal endelig grundformen veere
den meget pointerede situation, at djevlen fengsles i den lenke
han selv har smedet for Kristus; det er da snarere troligt at de
mindre kunstnerske former af Kristi list er de eldre.

Svagest er Krohns forhold til Kavkasus-sagnene. Her praver
han i enkelte tilfeelde at forklare de simplere sagn som afledte af
de kunstigere, i reglen streeber han blot at neegte forbindelsen
imellem dem: Amiran skal std i afledsforhold til kristne myter,
ikke de til ham; sveerdepisoden erkleres — med rette — for at
veere ossetisk, og dermed er den ude af historien! Den med leenke-
fornyelsen sd ligeartede nedramning af pelen afvises, fordi dens
hovedperson baerer andet navn; den lenkefornyende kvinde i ab-
chasisk skal veere omdannet af en smed, — fordi hun er sortkledt.

Krohn har manglet dje for den myteskabende indftydelse som
de steerke og truende naturforhold si let gver pa folkefantasien;
han har ikke prgvet at tage disse som udgangspunkt og se hvor
langt den vej rakte. Forsgget er nu gjort i det ovenstdende. Jeg
mener at have vist, ikke blot hvor sterk en umiddelbar frembrin-
gelse af undergangsskraek der gemte sig i denne enestdende vilde
fjeeldnatur, men ogsi hvorledes sagnmotiverne vokser ud deraf og
lag for lag wsges i episk henseende alt som de kommer fjeernere
fra det voldsomme naturindtryk. Af disse vaekstlinjer kan en stor
del -folges ud i den kristne mytologi sivelsom i den sldre hedenske
sagnverden, medens en del af de kavkasiske forestillinger kun far
stedlig betydning.

Alt i alt er dog modseiningen mellem Krohns og min forskning
mindre end den efter resultaternes ulighed kunde synes. Vi er
enige om at ragnarok-forestillinger vandrer, ligesom s& megen anden
folkedigtning. Vi er enige om forskningsmdaden: sagnenes slegi-
skab (og dermed deres vandringsveje) mé bestemmes efter de ireek
de virkelig indeholder, ikke efter en eller anden ,betydning® som
gemmer sig under det synlige sagn. Endelig er vi enige om i
Asien at sgge de mest primitive, forkristelige grundelementer til
den i fjeeldet indespeerrede verdensgdeleeggende keempe eller vild-
dyr. Blot har min undersegelse taget sit udgangspunkt deer hvor
Krohns slap.

Seerlig ma jeg omtale Lokemyten. Jeg er enig med Krohn i
at en jordskeelvs-ragnaroks-jette mangler naturgrund i Norden og
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mé veere tilfert udefra!. Jeg er enig i, at Loke som det ondes
princip ikke er seldgammel. Men at han ,ikke er eftervist i gotisk
gudetro for vikingetiden“, har intetsomhelst at sige; vi kender jo
sd uendelig lidt af de egenlig mytiske forestillinger i kilder seldre
end vikingetiden. Selviglgelig er der da intet i vejen for at dette
begreb kan veere tilfert i folkevandringstiden, en tid da hele den
gotiske verden var i neer forbindelse med sydevropsisk kultur.
En anden sag er, at det er kun almenbegrebet af den onde, som
har neermeste sidestykke i kristendommen. De enkelte treek i den
bundne Loke (det pinende dyr — jordskeelv — ragnarok) star
ganske anderledes nser ved Elbrus-type IVAZ2,

Jeg skal preve at sammenfatte resultatet af hele denne under-
sogelse.

1) Kavkasus-boerne, navnlig de nermest Elbrus, har fra ganske
fjeerne tider haft lignende forestillinger som en stor del andre ev-
ropziske og asiatiske folk, at jordskeelv skyldes en i bjerget
feengslet keempe der prover pi at bryde ud.

2) Tidlig mi man have tenkt sig kempen bunden til frit-
stdende klippe i klgft eller pd top af Elbrus (medens andre
jordskeelvsjeetter i Kavkasus og andensteds tros at veere inde i
bjeerget); ti {6r o. 1000 f Kr. eksisterede allerede den afledie form
at han var bunden til sdjle (den sydelbrusske seerform).

3) I neer forbindelse med hans ophold pd den dbne Kklippe
stdr forestillingen om hans lenkning; man herer endogsa lyden
af hans lenker ud fra fjeelddybet. Forestillingen forudsmtter en
smedekultur, der ikke kan vere =ldre end 2det &artusend f. Kr.
(dog snarest dettes sidste del).

4) Jeettens brol og rystninger henfares til en grib der hakker
i hans indre. Det opfaties som en straf for hans forspg pa at
treenge ind i bjergkongens rige (til livskilden ell. lign.). ZAldre
end o. 1000.

5) Senest 0. 1000 udvandrede dette sagn (type IVA) gennem

! Dette gelder derimod ikke den dryppende edderorm som skal volde
Loke pinsler, Jf. Sinfjotle der — som yiring af sin heltestyrke — ,talte edder
uden p& huden®; andre har alisd ikke tilt den. 2 Om man vil regne ,Elbrus
IVA* for lant fra Prometheus, eller omvendt, er i forhold til Loke ligegyldigt.
— Den ,djevel® der i tyske sagn har jordskelvsagtige ytringer, er ingen ver-
densgdelagger eller overhovedet noget verdensomfatiende veasen; han er et slet
og ret naturbesjmlende veesen, og er i andre ligestillede sagn en almindelig jeette,
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Sydkavkasuslandet (sojlen!) og Lilleasien (??) til Graekenland, hvor
den bundne jeette smeltede sammen med den hjemlige myté om
ildbeereren Prometheus. Denne sagnform foreligger i Hesiodos’
digt (8de 4rh.) og i billedlige fremstillinger (1000—500).

6) I disse arhundreder tildigtede Greekerne Prometheus be-
frielse ved Herakles.

7) Ved Graekernes skibsfart p& Sortehavet 800—600 leerte de
Elbrusmyten at kende i dens hjemland; under dette optog de
kempens lenkning til fjeldtoppen i Kavkasus. Gennem
Aiskhylos’ tragedie (o0.500) og al den falgende tids billedlige frem-
stilling sloges denne henforelse fast for Greekernes bevidsthed. —
Senere (for ar 100 e.Kr.) lerte de ogsd den bestemte fjecldtinde
at kende, hvor han var lenket (Strobilos 2: Elbrus).

8) En variation af Elbrussagnet er samtidig eller lidt yngre:
jeetten vilde tiltvinge sig adgang til livskilden pad fjeldet, men
blev til straf lenket sd ner ved kilden at han aldrig kan nd den
(type IVB). Sagnet vandrede forud for ir 600 gennem Lilleasien
til Greekenland og viser sig her som Tantalos-mytent.

9) Forventning om kempens lgsrivelse og gdelaeggelse
af verden opstir og udvikler sig i tre trin: I) den simple fore-
stilling om @deleeggeren, II) de neerelbrusske sagn om udsetning
af lpsrivelsen (det henlagte sveerd, sporsmadlene), III) den sydel-
brusske fornyelse af leenken. Det blotte ragnaroksmotiv er vistnok
gammelt. Det heenger vel sammen med primitive vestasiatiske
forestillinger om et udbrydende verdensgdeleesggende udyr. MéAske
har den persiske udvikling af ragnarok-forestillinger givet det vind
i sejlene. — P& den tid da de graeske lin fra Kavkasusmyterne
fandt sted har den neeppe endnu haft de mere plastiske optrin;
og ved sin abstrakthed og stedlgshed ikke veeret i stand til at
treenge ind alene.

10) De n=relbrusske ragnarokmotiver (det henlagte sverd,
sporsmélene, — type I—III) lader sig ikke nsermere tidsfaeste,
da vi intet sporer til at de er udvandrede. Men indenfor selve
Kavkasuslandene optraeder de som del af sagnenes gamle grundstok.

11) Leenkens fornyelse (type VI) opstod i landet syd for
Kavkasus, ved krysning med et sydestevropaisk ragnarokmotiv,
den slikkende hund. Dens yngre form (med hammerslagene)

! Det mi dog tilfojes at Tantalosmytens greske udvikling ikke ligger si
klar som Prometheus'.
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er i sit udspring vistnok armensk og fra 3dje 4de arh. e. Kr., om-
tales i 5te arh.

12) Den atter nedrammede sdjle (type V) opstod i egne
syd for Elbrus, og stir i sammenheseng med lenkens fornyelse.
(Muligvis et enkelt treek af dens forudseetninger, den pi sdjlen sid-
dende fugl, tidligere er giet over i greesk myteverden).

13) I &rhundrederne omkr. Kr. fadsel gér persisk indflydelse
sig sterkt geeldende i Georgien. Amiran-skikkelsen opstdr idet
Kavkasuskeempen blandes med den onde 4nd Ahriman (< Angra-
mainju). Udseskning af Gud treder vist allerede da i stedet for
den gamle Elbrusmytes ran af livsvandet.

14) T egne syd for Kavkasus udvikler sig heltesagn om den
indespeerrede keempe, med heltens indespeerring ved deemonerne
som hovedpunkt, senere med alskens heroiske bedrifter. Det be-
stemte navn (Amiran) virker som stotte for dets veskst; det mi
altsd. navnlig tilhere drhundrederne omkring Kristi fadsel.

15) Omkr. 200 e. Kr. virker denne sydkavkasiske heltedigtning
ind p4d Armeniernes sagn om deres nylig i fjeeldet Arrarat for-
svundne konge Ardavazt.

16) 3dje til 5Ste arh. overferes til Ardavazt og Arrarat den
sydkavkasiske ,type VI“: kommende verdenspdeleegger, hund der
slikker pa lenken, smedenes slag; det sidste snarest tilleempning
af =ldre armensk skik.

17) 3dje til 4de arh. overfores Elbrus-myten i sin gamle (nord-
elbrusske) form fra Tjerkesser til deres naboer Goterne, hvorved
myten om den bundne Loke der river sig lgs i ragnarok opstar,
formodenlig ikke uden berering med den krisine tros djevel. Myten
fores snart efter til Norden af den tids vandrende krigerskarer.
Omtales tidligst her i digte fra 9de og 10de &rh.

18) Efter Georgiernes kristning (2det—4de érh. e. Kr.) omdannes
jeettesagnet til Amiran-legenden (Guds gudsén, udsesker selve
Gud, bindes ved list; smedeslagene henlegges til skesertorsdag -—
vistnok for midten af 6te &rh.)

19) I middelalderen over den armenske smedeskik sin indfly-
delse pid Alpeegnenes smedeskik, der da opfattes som djevleleenkens
fornyelse pa helligaften eller pa en bestemt dag af aret.

20) I middelalderen spredes det georgiske motiv lenkens
fornyelse om pasken ud over @stevropa. — En anden strom-
ning af samme art er: hjmlperne der gnaver pd lenken; den néar
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Sverig 0. 1600. — (Djevlen bunden ved list stammer fra Amiran-
legenden, eller omvendt).

21) 1 middelalderens sluining ndr Amiranlegenden og et
enkelt vestkavkasisk treek — overforte pd djevlen — ad sgvejen
til nogle enkelte steder i Italien og Frankrig.

22) I 16de—19de &rh. (nsermest det sidste) bliver Kavkasus-
jeetten hos alle de tjerkessiske stammer opfatiet som Muhamme-
danernes Antikrist (Deddjal > Dachkal, Tedzem), men uden at
der skabes nogen virkelig ny mytedannelse.

III. DET BUNDNE ROVDYR
15. De tartariske hunde i [jeeldet.

Jeevnsides med forestillingen om den bundne og indespserrede
keempe lgber forestillingen om det bundne eller indespeaerrede
rovdyr, der river sig lgs til verdens ende og @deleegger alt. Un-
dertiden forekommer begge hos samme folkeslag, hyppigst dog kun
el af dem. Rovdyret er mere knyttet til folkestammer med lav
kultur; det har nsesten ingen efterhistorie indenfor de hojere re-
ligioner, men har givet stof til faniastisk heltedigt og til folke-
@ventyr.

‘ Den ejendommeligste form af alle er den, der mader i Siberien,

i et kvad fra de tartariske stammer der strejfer om pd hoj-
sletterne mellem Jenesai-floden og Altai-bjeergene, i egnene vest
for Baikal-sgen. Jeg har allerede tidligere (I 238) givet udtog af
det; men da adskillige enkeltheder kreever opmeerksomhed, gentages
det her noget udferligere:*

I heltesangen om Ala Kartaga forekommer en spiddom om
verdens ende: ,Sadant rygte gir i folket, at enden virkelig er neer;
der skal vere et land i det fjeerne langt fra vort land, deer hvor
manen og solen gar ned, ved det store store hav med det hoje
jeernbjeerg. Ved bjerget bor Jedai Khan. Syv hunde har Jedai
Khan bundne med stmrke jeernlenker. Kommer de syv hunde lgs,
gor og hyler de kun én gang: da er enden pa ait, pA mennesker,
dyr og fugle®. Fulde af uro rider heltene til den vise Dshalaty og
sgger rid. Han trester dem med, at s& leenge Jedai Khan er i

* Schiefner, Heldensagen der minussischen Tataren (Petersburg 1859) s.
128—67; udiog i Mélanges Asiatiqués IH (1859) s. 79—81,
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live, kan hundene ikke sgnderrive deres lenker. For at sikre sig
yderligere gar Dshalaty ud at lyite til fuglenes og dyrenes tale, men
vender nedsliet tilbage, ti alle skabninger klager og greder. Han
sender to falke op til himlen, en slange ned i jorden, en gedde i
havet, og en hermelin ind i bjergets gange. Falkene kommer til-
bage med budskab om Kudai (Gud, eller himmelguderne): han sad
hensunken i sorg over at alt skulde forgd. Fra dybets herre horte
slangen det samme bud, fra havets gedden, og fra skovguden her-
melinen: at enden pd alt var neer. Ved neeste morgengry udsporger
Dshalaty to sorte flyvende ravne, somn har bolig i de himmelhsje
leerketreeer pd jeernbjerget, deer hvor solen og ménen gir ned.
De forteller ham hvad der er sket: I Jedai Khans telt under jeern-
bjeerget er den unge helt Ala Kartaga bleven opfostret; i tredve
4r har han kempet med Jedai Khan, og endelig har han fzeldet
ham. Men i det 6jeblik da Jedai Khan faldi, rev hundene sig los
af jernlenken; dog Ala Kartaga greb dem i lenken og bandt dem
pa ny, han lagde en mundkurv af kobber p4 dem, si at de ikke
kunde gs. Da ravnene har talt, ser Dshalaty sig atter om: men-
nesker, dyr og fugle er ophprt med deres klager.

Herefter gir hundemolivet helt ind i den episke fortaelling.
De to helte der forst sengstedes ved rygtet om verdens-enden, har
under Ala Kartagas fraveerelse bortranet hans forsldre og deres
kveeg!. Dshalaty rdder dem til at forsone den veeldige Ala Kar-
taga ved at sende formldrene og kveeget tilbage til deres gamle
hjem, og selv — fem i tal — at drage Ala Kartaga i mede med
det mundforrad han efter tredve &rs faste steerkt kan treenge til.
De mgder Ala Kartaga, som ikke har villet dreebe hundene, men
forer dem med sig; ti den som er herre over de syv hunde han
kan aldrig rammes af alder eller dgd. Til tak for feden skenker
han dem fem af hundene, at de kan leve sammen som en udgdelig

! Forhistorien er denne: Ak Khan siger til sin husiru at han vil vise
deres syvirige son Ala Kartaga fremmede lande; de rider i syv 4r og kommer
til-jernfjeldet hinsides det store hav. Ved stranden stdr Jedai Khans telt
med gyldne stolper foran, men hverken kveweg eller mennesker; ti Jedai Khan
treenger ikke til sligt: Dengang bjergene heved sig, og himmel og
jord blev til, da kom ogsé den tapre i dette telt til live. De treder
ind, hvor Jedai Khan ligger pd sit leje, med opspeerrede &jne, frygtelig at skue.
Ak Khan efterlader sin s6n til at opfostres hos Jedai Khan. Medens Ala Kar-
taga savnes i hjemmet, ranes al ejendommen af to helte; de graver Ak Khan
og hans hustru i jorden blot med et lille lufthul ned til dem.
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fostbroderflok; hundene m& de aldrig give fede, men vogie dem
vel: slipper de engang bort, lgber de hjem, kaster mundkurven af
sig, og blot de gor én gang er enden neer for alle.

Den unge helt rider nu i syv ar til sit hjem og finder for-
eeldrene, men afbrydes i gleden ved at hundene har revet sig lgs
fra de andre. Han farer som en pil pa sin blihvide hest igennem
verdens ni lande, indtil han kommer til stedet hvor sol og méne
synker; griber alle hundene med et tag i keeden inden de har néet
at gs. Han forer koblet bundet ved sin sadelrem, og kommer med
alle heltene til guldbjeerget med klippeporten; han &bner den som
man &dbner en teltdér, indespaerrer heltenes hunde bag den gyldne
klippedor; pdlegger heltene, en efter anden med et rs mellemrum
at komme til bjerget ,for at se om ikke hundene har skrabet den
gyldne dor igennem med deres skarpe jeernklger“. Heltene svarer
at de vil vwelte en hel klippeblok for doren, si det bliver let at
vogte den. Dage gik og ar gik; atter hgrer Ala Kartaga at hun-
dene er brudt ud. Han ndr dog pa sin bldhvide hest hurtigere end
de til deres gamle bolig; ser fra jeernfjeeldet hvorledes de kommer
lgbende fra det andet fjeeld; hugger med ett hug alle deres hoveder
af: ,Ogsd uden jer kan jeg leve, om Gud vil unde mig alder!*
Kommer i vrede til heltene. Af reedsel drikker de sig drukne, si
de ikke kan tale, men kun béje sig for ham; han hugger alle fem
hoveder af i ett hug: ,Ogsd uden jer kan jeg leve!* Han rider
til guldbjeerget; intet spor af heltene! altsd har de sveget ham med
vagten. Derfra rider han hjem og hugger hovedet af de sidste to
hunde: ,Ogs& uden jer kan jeg leve, om Gud vil unde mig alder!«

Vi har her et karakteristisk eksempel pd de tartariske helte-
kvad, med deres heltes vidtdrevne styrke og mangfoldige seventyr,
ofte gennemvevede med mytiske forestillinger.

Den ene af den art forestillinger er her de verdensgdeleeggende
rovdyr, den anden deres vogter, Jedai Khan pa bjeerget ved verdens
ende, deer hvor sol og mdne gir ned. Rovdyrene forekommer
alene i denne digtning; Jedai Khan et par gange ellers:

Alten Taktai leder efter sin bortkomne hest lige til verdens ende,
indtil han ved randen af det store hav ser Jedai Khan. ,Gud havde
indsat ham, kdret ham til stor-khan, til khan over alle khaner; med lyset
blev han fedt, er ikke underkastet ded; som méneskiven veksler, veksler
Jedais alder: ung er Jedal Khan ved nyméine, med ménen e=ldes Jedai
Khan“. Alten ser i nattens morke kveg og folk vrimle om Jedais rige
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telt!l; neste morgen gir han til ham og fir sig en guldmanket hest,
der stir omhyggelig tojret ved stolpen, — og ledsager ham hen at bejle
til en vidunderdejlig jomfru (Schiefner 349 ff).

I ,Alten K6k“ er Jedai Khan sunken ned til en gammel vis hov-
ding, der blot n®vnes i forbigiende som far til heltens modstander (s. 382).
Men denne digining om en fattig dreng der sgter den til kat forvandlede
prinsesse er si meget nyere i hele sit stof, at den ikke kan stilles i linje
med de andre kvad. —

De enkelte forestillinger om Jedai Khan findes til dels igen anden-
steds i tartarisk heltedigining. Jernbjerget ved randen af verdens-
havet er almindeligt (Radloff 1 194. I 643 osv.). Og de hunde, til hvis
bevarelse Jedais liv er knyttet, minder om et i flere heltekvad forekom-
mende motiv: at jetten har sin sjel skjult i et eller andef, og nir det
aflives der han (Schiefner nr. 13; Radloff alm.; jf. Ragn. I 249); dette er
et vidtudbredt eventyrmotiv men optrader her i swmrlig enkel form.

De verdensgdeleeggende hunde ved jordens ende forekommer
ikke uden her. Men forestillingen om bundne uhyrer og verdens
undergang er si tydelig at der ingen ivivl er om den.

De enkelte treek er i mangt og meget forskellige fra hvad vi
ellers mader, tankegangen er helt hedensk og primitivy; de bundne
vilddyr udtrykker kun deres egen frygtelige adeleeggelseslyst, de har
intet at gore med godt eller ondt, eller med andre menneskefjendske
magter. De har end ikke, som i Kavkasus-sagnene, et kendt bosted
og et naturmotiv (jordskelv osv.); begrebet om dem kender alene
verdens undergang, og selve deres plads er, i overensstemmelse
hermed, ved verdens ydergranse.

Ganske ejendommeligt er det, at en anden af de tartariske
heltesange, fra samme kres som Ala Karthaga, viser en vild hund
som menneskenes veerste fjende:

Kiireldai Mirgin sidder med sin sester, hun rader ham at
drage ud at bejle til Kara Khans datter; han vil pd sin vej mede syv
reeve, der omringer ham og ger som hunde, men han skal ikke agte
dem; han vil s& mede syv ulve, der omringer ham og ger som hunde,
men han skal ikke agte dem; ndr han kommer pd bjergets top, da vil
en gysen gribe ham, da gwlder det at han ikke ser sig om. Han falger
hendes rdd de to forste gange, men pd bjerget bliver han si angst at
han ser sig om til alle sider. P& nedvejen herer han en sterk piben
fra alle sider, ser da for forste gang bagud, og ser en sort hund sta
deer med ilddjne og blodig snude; den lsber snusende frem og tilbage,
og kommer snusende hen til ham. Kiireldei vender sig om imod den
og drager sit sverd, men da han styrter imed den, er den i det samme

! Han undveerer alisf ikke fode, siledes som i ,Ala Kartaga®,
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forsvunden. Kiireldei foler sig syg og vender om, men inden han nar
teltet styrter han ded af sadlen; hans trofaste hest stir og holder vagt
over liget. Sesteren hjemme i teltet véd hvad der er hsndt ham, hun
tager sin dragt med srnevinger frem af guldskrinet. Finder brorens lig
og dekker det. Da ser hun den sorte hund lgbe med ildSjne og blodig
snude. Efter hunden sprenger en red ganger, og pd dens ryg sidder
en helt med spyd pa 40 alen og med sveerd i hind. Snart kommer
han tilbage med hunden spendt i jernksede og jernring om snuden.
Hun folger efter pd sin brors blihvide sglvmankede hest. Fra fjsldets
top ser hun pi sletten en hytte og den rede hest bunden derved. Hun
treeder ind i teltet; helten sover under silketeeppe, en jomfru sidder og
syr, hun herer en Iyd og ser bag sig hunden med ildSjne bunden til
doren. Helten, Kan Mirgtin, vigner, modtager hende vel og gir hende
sin sosters silkekjortel da hendes egen er.vad, er villig til at drage ud
og prove sine midler p4 hendes bror der ligger ude pi steppen. Han
bad jomfruen, sin sester, at holde den sorte hund bunden ved doren,
oti der gaves ingen helt her pi den vide jord der kunde méle sig med
den, ti hunden var en ond ,aina‘’.“ Da han er bhorte, slar sesteren
hende i hovedet med en jmrnstang, fordi hun har fiet hendes kjortel;
tager s ringen af hundens snude og slipper dyret les. Mens de to
kvinder sidder tavse overfor hinanden, kommer Kan Mirgin tilbage med
den til live vakte Kiireldei; denne drager videre og bejler til Kara Khans
datter, der straks bliver tilstiet ham. Medens bryllupet fejres, herer man
jorden dronme under hestefjed og den blodrede kommer spreengende;
siger med mandergst, at medens Kan Mirgiin sov har hunden med ild-
djnene grebet ham i sit blodige gab og er ilet ud i verden med ham.
Kireldei setter sig pd gangerens ryg. Bag syv himmellande, siger hesten,
er et bjerg, pd dets top sover hunden nu med Kan Mirgin, men siden
ikke i syv 4r; nar vi ikke bjerget idag, geelder det din brors liv. Hesten
advarer ham ikke at sli hunden, ti da vigner den. Hesten spreenger
frem si dens skridt ikke heres; Kiireldei neermer sig med sverd, med
lenke og jernring; skyder jernringen over dens snude, legger lenken
om dens hals, binder dens fsdder, si sliber han sit sverd og 4bner
hastig hundens bug. Kan Mirgiin kommer levende ud, kun var haret
giet af; Kireldei vasker ham i havvand, og s& i den vilde rosmarins
saft, s haret atter gror. De takker hinanden for at de har sksnket
hinanden livet. De opbrender liget af hunden, ti den var verre end
alt ondt; men endnu verre er hans onde sester. Kan Mirgin rider hjem
og slir hende ihjel; sleber liget op pid fjmldet og brender det. Sa
falges de to helte til Kiireldeis telt, hvor Kan Mirgin =gtede sesteren;
og derefter levede de sammen i fred: ingen, helt eller trold, vovede at
give sig i lag med disse to helte. (Schiefner, Heldensagen 219—31).

Denne heltesang om Kiwreldei Mirgéin viser os vildhunden,
ikke blot som mytisk veesen, men som det farligste af de i den
gde verden omstrejfende rovdyr. Den viser os de samme ele-
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menter, som er brugt til ragnarok-mytens omdannelse i heroisk
retning: det fjeeldet tilhorende vilddyr, der tvinges af helten og
nedsages til at folge ham, men stadig skal vogtes at det ikke skal
rive sig los og skade. Kiireldei-sangen kunde i og for sig godt
vaere forbillede for ragnarok-forestillingernes omdannelse i ,Ala
Kartaga®“.

Der er imidlertid det at meerke at nogen virkelig vild hund
eksisterer der ikke i de lande hvor Tartarerne faerdes!. Digtnin-
gens vildhunde synes at vere en fantastisk forstorrelse af tam-
hundene. (Forholdet mi vaere lignende som hos Irerne, hvor den
vilde krigs- og jagthund spillede en stor rolle, og hvor drabet pa
en angribende vild hund fremstilles som helten Cuchulinns forste
storveerk). Kiireldei-sangen giver da ikke nogen umiddelbar af-
spejling af Tartarernes forhold til hundene. Miske endog ,Ala
Kartagas“ ragnarokhunde er dens forbillede; hunden der bor ,bag
syv himmellande pd toppen af et bjerg* er méiske blot genskin
af Jedai Khans hundeflok pd jernbjerget ved verdens ende, og
det allerede heroiserede ragnaroksagn har da veeret Kireldei-
sangens kilde,

Det veere nu hermed som det vil. [ hvert fald viser den
tartariske digtning, hvor indlevet disse forestillinger om de verdens-
pdeleggende hunde i fjeeldet er. De mader i en helt hjemlig helte-
digtning, men sdledes at den rent mytiske forestilling skinner klart
igennem. De mangler derimod i al den mytedigtning hos Tarta-
rerne, der peger hen mod kristent, persisk, muhammedansk eller
buddhistisk udspring.

Men hvor oprindelig den tartariske ragnarokforestilling si er,
giver den ikke svar pa to spoérsmal: hvorfor hunden skal veere ver-
densadeleggeren? og om noget naturmotiv er udspring il den i
fjeeldet indelukkede hundeflok?

Vi vil forelebig kun tage disse motiver som noget givet og
folge dem videre om land.

Nyt er — i forhold til alle forestillinger om den bundne jette
— hundenes store tal af syv. Vi vilde egenlig ikke tenke os at
verdensgdeleggerens redsel gges ved at stykkes ud pd s mange,
snarere mi den mindskes. — Syv er i det hele den folkelige sagn-
verdens udtryk for et stort tal; men det er ganske sewrlig Tarta-
rernes betegnelse for de storste mytiske veesners veelde: syv kudai

1 Meddelelse af biblioteksassistent Svend Dahl.
Danske Studier. 1913, 10

4
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eller guder sidder pd skyerne uden nogensinde at personliggires
som seerskilte veesner, syv aina’er eller djevle kigger frem af jord-
dybet; Jilbdgins (solforfolgerens og storuhyrets) styrke udtrykkes
ved at den er et syvhovedet uhyrel. Denne mangel pd begrenset
og sikker form mgder man stadig ved shamantroens mytiske
skikkelser. De syv verdensgdeleeggere passer ypperlig ind i tar-
tarisk tankegang. Om de kan folges videre om land, vil den fol-
gende undersegelse vise.

16. De estniske hunde i fjeldet.

Samme 4r (1859) som Schiefner (i maj) udgav sine ,Helden-
sagen der minussischen Tataren®, fik han tilsendt et estnisk
®veniyr fra folkemunde. Det var optegnet i en kystegn, Strand-
Wierland af den som folkemindesamler velkendte Kreutzwald (sam-
menarbejder af et estnisk epos ,Kalevipoeg® i lighed med Finner-
nes ,Kalevala“). Kreuzwald opfattede det som et meerkeligt side-
stykke til de verdensedeleggende hunde i ,Ala Kartaga“. Schiefner
forelagde dette eeventyr i Petersborg-akademiet samme -efterdr,
sammen med en udferlig sammenstilling med nordiske mytefore-
stillinger, som dog neppe indeholder noget for os meerkeligt. Sa-
ledes blev det trykt i Mélanges Russes IV (1859) s. 17—18: Zum
mythus vom weltuntergange. Med det stemmer ordret (ifslge med-
delelse af Kaarle Krohn) den estniske tekst, som Kreutzwald senere
optog i sin store =ventyrsamling; derfra er det atter optaget i
Lowes tyske udvalg?

Fattig hyrdedreng sendes ud at sege efter bortlshen ko og
fatter det forseet aldrig at vende hjem til girden. Gammel mand
ridder ham til at finde sin lykke ved at vandre mod est, syv ar
igennem, og giver ham sin overnaturlige flaske og brgdpose med
pé vejen, i posen findes ogsi et klgverblad han kan folde ud som
bad. Han nér efter syv ir bjeerg der rager op i skyerne. P4 bjeerget
iler forst en slange forbi ham, sd en stor frg, si en flyvende grn.
En mand pd sort hest med vinger pd fedderne spérger ham ud

t Andre tyrkiske folkestammer tillegger ham 9 hoveder, eller tenker ham
ridende p& en tyr med 40 hoveder. Radloff bemzrker at han ,synes ikke at
veere en bestemt personlighed, men en mangde onde &nder der stir i Arliks

{jeneste® (Gott. gel. anzeiger 1868, 1663). ? Kreutzwald, Ehstnische mérchen,
itbers, von F, Lowe (Halle 1869) nr.7 s. 98
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om den, og fir svar; han tager drengen i sin tjeeneste, bag bjerget
er hans bolig. Pi tre dage ndr han toppen, pi andre tre ned-
stigningen. Manden lejer ham til at vogte sine hunde, indelukte i
en hule bag tredobbelte jerndore; han skal sorge for at de ikke
graver sig ud under doren, ti kommer blot en eneste af dem lgs,
da er heller ikke de andre til at holde, de folger da efter deres
formand og tilintetgor alt levende i verden; da har sol og méne
skinnet for sidste gang. Han forte ham til et bjerg af opstablede
granitblokke: Disse stene er slebt sammen for at ndr en hund
graver hul, man da siraks kan velte en ny sten for. I husbon-
dens stald stdr 100 gksne, der skal sleebe sten til, 6 par med en
stensleede for hver sten der skal flytles. Tre gange hver dag og
en gang hver nat skal han holde 8je med doren. P& et par
méneder kradsede hundene hul og han valiede da en blok for. —
Arene gik og drengen tjente god lén, men han kedede sig ved
tjeenesten, iseer nar hans husbond syv uger ad gangen 14 i dyb
sovn. Da kommer grnen (som var hans husbonds fjende) og
ridede ham at tage den vindfodede hest og rejse bort, ved at
ride mod vest vil han pd fi uger nd menneskene; men bind hesten
med jeernleenke at den ikke lgber tilbage igen. Hvem skal s&
vogte dorene, mens husbond sover? spurgte drengen. Du er og
bliver en ddre, sagde grnen; har du ikke fattet at Gud har skabt
ham til at vogte helvedhundene? kun af dovenskab sover han i
stedet for at passe sin dont. — Drengen tog hesten og bandt sin
pengepose pd den, og red afsted. Han var ikke kommet langt fra
det hoje bjeerg, da han herte sin husbonds rest: Stop! stop! gd i
Guds navn med pengene, men lad mig have min hest! Men
drengen agtede ikke derpd; han red videre til han ndede men-
neskene. ,Deer byggede han sig et smuki hus, eglede en ung
kone, og levede lykkelig som en rig mand. Og om han ikke er
ded, md han leve endnu; men den vindfodede hest skal for lenge
siden veere omkommen.

Ligheden i myteforestillinger mellem den esiniske og den
tartariske overlevering er idjnefaldende: en flok af vilde hunde, syv
i tal, der, om de kommer fri, vil gdeleegge hele verden; et hojt
bjeerg ved verdens ende; hundeflokken indespeerret i en hule, med
metal- eller stendére; en stadig vogter af overnaturlig art; sten-

- 10*
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blok mé stadig veltes for for at sperre dem udvejen. (Da man i
tartarisk undlader med tilsynet og stenveltningen, bryder de ud).

Den mytiske forestilling er altsd ens. I tartarisk er den dog
ved at klgve sig steerkere, sikkert fordi den er bragt i neermere
forhold til episk handling: hundeflokken holdes forst i lmnke og
siden speerres den i et fjeeld med klippedore, hvor der skal velles
sten for indgangen; skuepladsen er forst ,jernbjerget, hvor
vogteren bor, siden ,guldbjeerget*, hvor de speerres inde i fjeeldet.
(Helten der griber de allerede udbrydende hunde i lenken, og
hans sluttelige halshugning af dem, samt deres wvne til at bevare
deres ejermands liv, md derimod helt smttes p4 heltedigtningens
regning). Estnisk har ogsd sin mindre afvigelse fra grundtypen:
medens naturlig tanke krever at de skal veere indelukte i fjseldet,
lader det fjeeldet kun veere en hindring der skal overskrides; det
er det i sventyrene geengse fjeeld ved verdens ende, der her har
gjort sig gweldende pd den swerlige mytes bekostning.

Handlingen i de to fortellinger er derimod ganske forskel-
lig. De mytiske forestillinger m& veaere hesengt pd eller smeeltet
sammen med — pd det ene sted et heltesagn, pi det andet et
folkesventyr.

Den estniske fortalling optreeder slet og ret som eeventyr (den
navnlgse helt; at finde sin lykke; og den legende slutning ,hvis
han ikke er ded s lever han endnu“). Men egenlig udgér den
kun et halvt ®ventyr. Den ,lykke* som den gamle mand har
lovet ham fir han jo kun indledningen til; hvorledes han vandt
sin brud, métte vere lykkens hovedpunkt. Den vindfodede hest
spiller vel en rolle til at fare ham bort over bjeerget; men man
venter uvilkdrlig at here mere om den, ti helten og hans hest
plejer at hore nermere sammen i seventyr. I virkeligheden er det
da kun indledningsafsnittet af et eeventyr; vi ventede at
hore om hestens anvendelse og brudens vinding, — og dette mdtte
da udgore fortellingens hovedstykke.

Foruden denne afstumpethed frembyder den estniske form en
anden meerkverdighed. Den svarer ikke til nogen af de geengse
@ventyrtyper. Disse ejendommeligheder har endogsd bragt Kaarle
Krohn til at tvivle om opskriftens segthed?.

Imidlertid genfindes typen andensteds. I Jens Kamps ,Danske
folkeseventyr¢ (I, 1879, s.75—8b) findes en fortwmlling fra Boge

! Gottinger gel. anzeiger 1912, 223, og privat meddelelse.
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2Hans hyrdedreng“: en hyrdedreng tager tjmneste hos en
gammel mand der kommer ud af et hult tree (0: en trold), han
skal fodre hans fire store lenkede hunde; efter et drs
tjeeneste kreever han som 16n en hat og en stok, nemlig usynlig-
hedshat og forsteningsstok. S& gdr det over i ny handling: konge-
datter udlovet til den der kan sejre over fjenden. Hans hyrde-
dreng udferer det ved sine tryllemidler og fir trods nogle vanske-
ligheder kongedatteren.

Den danske og den estniske @ventyrindledning er veesenlig
identiske: det drejer sig om at passe jeltens hundeflok, og helten
forlader jeettelandet med tryllegenstande af den art, hvormed helten
i eeventyr plejer at vinde sin lykke.

Det danske @ventyr gor det ogsd forstieligt, at den estniske
overlevering har kastet hovedpartiet bort: deite har sikkert veeret
en af de gengse weventyrtyper, og en estnisk forteeller har udeladt
det for ikke at komme til at gentage en historie der var altfor
velkendt for mange af hans tilhgrere.

Den estniske fortelling er altsi ikke af den grund usegte, men
den er blot ufuldsteendig fortalt. Det er et ret geengs forhold, at
overleveringer der i sig selv md betragtes som myte eller folke-
sagn, kommer ind i seventyrverdenen ved at bruges som indledning
til de gengse handlingstyper. Et eller andet folkeslag — og da
sikkert et gstevropewisk — har i sin asventyrverden optaget fore-
stillingerne om de verdenspdeleggende og deres vogter.

Det passer godt hertil, at den danske overlevering fra Bogs
ligger yderst i omrdde og fjernest i indhold i forhold til de andre
opskrifter af forestillingerne om den overnaturlige hundeflok.

Man kunde jo ogsd tenke sig den modsatte udvikling, at det
danske aventyrs vogter af troldhundene var det oprindelige, og at
ragnarokmotivet senere var tilfort pa sstevropaisk (estnisk) grund.
Men denne opfattelse vil stgde pd to vanskeligheder: 1) Der vil
ganske mangle spending ved at drengen vogter troldens hunde,
nir man intet hgrer om det maerkelige ved disse dyr; men néir
han skal hindre dem i at gdeleegge verden, bliver det ganske en
anden sag; 2) i begge former af verdensedeleeggende hunde spiller
vogteren s& stor en rolle, s det vil veere urimeligt at han skulde
veere indkommet i fortellingerne fra andet eeventyrstof.

Det naturlige bliver da, at det er de indespszrrede hunde og
deres vogter som fra myten har forplantet sig over i eseventyret.
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Felles for det tartariske heltesagn og det estniske eventyr er
myteforestillingen om derinde indespaerrede hunde ved verdens
ende og om den overnaturlige vogter. I den episke anvendelse af
disse motiver ligner de hinanden i at andre (jordiske) personer
indtreeder i rollen som vogtere; men da den ikke stemmer i nogen
enkelthed, md det snarest gelde som en falles episk tllbojelighed,
en mide hvorpid myteforestillingen lader sig anvende i fortelling,
— end for et felles nedarvet handlingsled.

Det er rimeligst at forestillingen blot er vandret som et
»Iygte der gir i folket, at enden er neer¢ (ganske som verdens-
undergangs-forestillinger gir i vore dage); men alt som det satte
til af sin umiddelbare folelsesstyrke, er det blevet anvendt som
episk stof.

Det sikre er i hvert fald at disse forestillinger er vandrede,
siden de genfindes pd si vidt spredte steder som hos Tartarerne
og ved Ostersgens kyst (med en svagere udlgber pd de danske ger).

17. Gogs og Magogs folk indesperret.

Hos en arabisk historieskriver fra 10de &rh. findes bevaret en
muhammedansk fortelling, der har meerkelige ligheder med den
tartariske digining om de verdensgdeleeggende hunde:

Aleksander den store kom til foden af det store bjerg (i
kommentaren: Kavkasus) hvis toppe med evig sne er @vre-Asiens
vandbeholdere, og hvis gronne dale husede vilde folkestammer,
der ofte som et flammende sveerd har styrtet sig ud over jorden.
Det storste af disse folkeslag var Gogs og Magogs folk, atlinge af
Noahs son Jafet, tallgse som havets sand og {rseernes blade. De
bor i en bjergkedel med kun en eneste kloft til dbning. Nogne
og lodne strejfer de om i skovene og parres i fleng som vilde dyr;
de er heweslige af skikkelse, har grer si lange at de sveber sig ind
i dem om natten. De nsrboende folkeslag bad Aleksander at
sette et bolveerk for dem, s de aldrig kunde bryde ud. Han lod
da bygge en demning af jern, malm og kul, helt op til bjerg-
toppenes hdjde; skaffede store blesebslge og lod kullene tende, sd
det hele smeltede sammen til en ugennemtrangelig mur. .

Denne Gogs og Magogs mur stir indtil den yderste dag; for
lykkes det dem ikke at gennembryde den. Hver dag slikker de
pd den med deres filskarpe tunger, og pa én dag filer de den si
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tynd som en seggeskal, og ved enden af deres dagveerk siger de
stolt: Ganske sikkert slikker vi den igennem i morgen! Men nér
de kommer om morgenen, er muren lige s tyk som fér. Men
ved verdens ende vil — med Guds tilladelse — en af dem sige:
Gogs og Magogs sonner! i drtusender har vi hver dag slikket
denne mur s tynd som en seggeskal og gleedet os til at nd maélet
neeste morgen. Lad os nu blive kloge af skaden og ikke mere
sige: 1 morgen slikker vi den ganske vist igennem; men: I morgen
slikker vi den igennem om Gud vil. Om Gud vill riber hele
folkei, og nmste dag slikker de den helt igennem og gir ud og
heerger jorden. Sd stor magt er der i ordet ,om Gud vil*, at
intet menneskeveerk lykkes uden def og at det gor selv kesempe-
styrke til skamme. —

Siledes fortelles hos Araberen Tabari i hans verdenshistorie,
der gir til 921 e.Kr.; den er os bevaret i en forkortende persisk
gengivelsel.

Beretningen er i megel ulig den tarlariske; den bygger pd et
kulturfolks stérre geografiske historiske og religisse synskres, — og
dog ligner den i veesenlige traek de verdensgdeleeggende hunde.
Her er fantastisk-vilddyragtige veesner i flokketal, indesperrede af
fjwlde med en dbning som ved menneskeveerk er lukket for dem,
og de arbejder stadig pd at fjeerne hindringen (ved kradsen eller
ved fileskarp slikken). Men forst til verdens undergang ndr de at
bryde ud og hjemsoge menneskeheden. Et svagere lighedspunkt er
det, at hindringen stadig bringes i sin forrige stand, men rigtignok
pé forskellig made (i tartarisk ved et menneskeagtigt veesens stadige
arbejde, i arabisk ved en avtomatisk virkende guddommelig ind-
griben).

Derimod er der en kendelig lighed mellem dette sidste forhold
og den armensk-sydkavkasiske tro pa hundenes slikken og leenkens
stadige fornyelse: vilddyrenes ejendommelige slikken pd kaden
for at fi den over, og den regelmeessig, ofte ved guddomumelig
kraft virkende fornyelse af den, hvergang det er i sidste ojeblik.
Begge er enige om at lgsrivningen og dermed verdens ende ind-
treeder i det ojeblik da fornyelsen opherer. —

Der er da ikke tvivl om at fortellingen har slegtskab med
begge de to hovedformer af bundet ragnaroks-qhyre. —

! Genfortalt i Hammer, Rosendl (1813) I 287—91 efter en tyrkisk over-
swttelse af den persiske.
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De historiske og geografiske elementer kan vi for en stor del
udskille herfra. ,Gog og Magog* skal veere et plyndrende folke-
slag, men alle de treek, hvormed de udmales, fremstiller dem rent
ud som vilddyr; fremfor alt galder dette det for hele handlingen
afgérende moment: deres slikken med raspetunge for at komme
ud af fengslet.

To forskellige tankegange mé her have madies og kryssedes:
den ad fjeldibningen udbrydende ragnaroks-rovdyrflok og de over
kulturlandene indbrydende vilde folkeslag. Begge er de ragnarok-
motiver, men med skilt oprindelse og pd ret ulige kulturtrin.

Forestillingerne om Gog og Magog gir tilbage til jediske over-
leveringer. I folkestamtavlen i 1. Mosebog! neevnes Gog som an-
den son af folkestamfaderen Jafet. I Hesekiels profetier (k.38 —39)
mgder forst spdidomme om Gogs, fyrsten af Magogs, uhyre ryiter-
skarer der ,om lang tid* ,ved drenes udlgb“ skal komme fra det
yderste nord og heerje, indtil de pé Israels bjerge lider et uhyre
nederlag, mens ogsd Herren lader ildregn, pest og jordskelv til-
intetgore dem (hentydningen synes at knytte sig til Skythertoget
gennem Kavkasus til Syrien &r 633 £ Kr.). I Johannes Abenbaring
(20, 7—9) gentages det samme kort, men siledes at det bliver led
i den nu fuldt udviklede dommedagsforestilling: ,Og nér de tusende
ir er tilende [hvori Satan var bunden], skal Satan Igses af sit
fengsel, og hanskal gd ud at forfore folkeslagene ved jordens fire
hjorner, Gog og Magog [her forekommer forste gang denne for-
bindelse!], for at samle dem til krigen; deres tal er som havets
sand. Og de drog op over jorden si vid den er og omringede de
helliges lejr og den elskede stad; og der faldt ild ned fra himmelen
og forterede dem.*’

I Muhammeds dbenbaringer meder skildringen siledes i en
dbenbaring sa tidlig som 616%. Men af en senere &benbaring ser
vi, at forteellingen om Aleksander og muren har veret til pd Mu-
hammeds tid, endogsd nedskreven. ,De skal sporge dig om den
Tohornede (9: Aleksander), siger Gud da. ,Svar: Jeg skal op-
leese eder en beretning om ham.* S84 fortemlles der, hvorledes
Aleksander drog til det yderste af jorden i ost og vest, og derneest

1 10,2 (> 1. Krenikernes bog 1,s). * ,Det er en nedvendig skabne for
en stad som vi har bestemt at forderve, at de ikke skal angre, indiil Gog og
Magog slippes ind, -som da skal skynde sig ned fra alle hojder* (Koranen,
XXI, 96).
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drog til jordens tredje yderkant mellem de to bjergveegge, ,bag
hvilke han fandt et folk som ej forstod et ord. De sagde: O
Tvehornede, Gog og Magog gir edeleggelser pa jorden. Skal vi
betale dig en bestemt skat at du bygger en vold mellem os og
dem? Han svarede: Hvad min Herre giver mig, er bedre end en
skat: Giv mig jeernstykker, lige til mellemrummet mellem bjerg-
keederne er fyldt. Blees til alt bliver som ild! Fer til mig smeeltet
kobber som jeg kan heelde derover. Gog og Magog skal ej veere
1 stand til hverken at stige over den eller gennembore den. Han
sagde: Dette er en nddesbevisning af min Herre; men nir min
Herres lpfte er fuldbyrdet, da skal han gore den til stev; i min
Herres lofte er sandhed. — Pd den dag*® (siger Gud) ,skal vi lade
dem treenges mod hverandre som bglger, og der skal blmses i
basun“ (herefter folger Dommedagsskildring).

Det ses ikke tydelig, om det er Kavkasus, Muhammed her
sigter til!, Den almindelige mening blandt forskerne er, at for-
teellingen om Aleksander den stores mur har sit udspring fra den
store kinesiske mur. I hvert fald — og det er for os det afgorende
— benzgter Muhammed udirykkelig de vilde folks sevne til at
pdeleegge muren, forend Herren selv lader den falde til stav.

Dette vil da sige, at fortellingen senere er bleven gget med
de to motiver murens gennemslikning og murens stadige fornyelse
(ligeledes med et tredje: den gudspédkaldelse der forer til murens
gennemslikning).

Disse to motiver er identiske med vor Kavkasus-type VI. Det
ligger da neer at slutte, at vor fortelling om Gog og Magog be-
stdr af det sldre Aleksandersagn + vor ,type VI-.

Men slet si simpel er tingen ikke. Der vilde vanskelig findes
nogen grund til at overfere den trofaste hunds slikken pd lenken
til atl geelde et helt folkefeerds indespeerring; og en hurtig gennem-
slikning af den uhyre malmmur er en lidet trolig forestilling, aller-
mindst ndr den sker pd én dag.

! Haxtausen (Transkaukasia, 1856, 11 88) gengiver Koranen — vistnok frit
— sdledes: ,Hinsides Kavkasus bor Gog og Magog. Engang i tidens fylde vil
de overskride bjmrgene, og de skal dreebe de troende og tilintetgére de troendes
velsignede rige.* — Om Mubammeds (ufuldkomne) kendskab til Aleksander-
sagnene se Sprenger, Leben Muhammeds (1862) 1I 464—75. — 1 kristen over-
levering optreeder Aleksanders murbygning imod Gog og Magog ikke meget
senere: i pseudo-Methodios’s spAdomme, der er blevne til under krigene med
Muhammedanerne o. 676—78 (Bousset, The Antichrist legend 53 jf. 51).



154 DET BUNDNE ROVDYR

Sagen kraver et mellemled, hvor ,Gog og Magog* opfattes
som en vilddyrflok, og den spamrrende mur som en indesperring,
og man tror pd en gradvis sdeleggelse af dette fengsel indtil
uhyrerne ved verdens ende bliver fri,— da far vi elementer hvortil
»type VI® naturligere lod sig knytte. Men det er netop et side-
stykke til de tartariske fjeeldindespeerrede hunde der forudssttes.

Selv om vi ikke havde haft disse ydre holdepunkter, vilde en
indre kritik af forteellingen godtgére en lignende oprindelse. Tanken
om en med sd uhyre snille tilvejebragt mur passer ikke med-troen
pd at den pd én dag senderslikkes og pd endnu kortere tid for-
nyes. Den naturlige tanke méi veere at vilddyrene i en lille evig-
hed kan slikke i denne malmmur inden det lykkes dem at skaffe
abning.

Yngst af det hele er naturligvis formen for det endelige gen-
nembrud af muren, ikke blot fordi den forudsstter den svrige
historie som eksisterende, men fremfor ali fordi den taler ud fra
en religigs opfattelse, der er den naive folkemyte fremmed, og som
for resten reber sin fremmedhed ved at tillegge vilddyrflokken en
ydmyg eerefrygt for Guds vilje. Det er djensynlig de muhamme-
.danske preaesters opbyggelige tilseet.

Men forud mé der altsi. veere giet en indpodning af eldre
folkemyte-siof, og efter hvad her udvikledes, af tartarisk, dernsest
af kavkasisk.

Den tanke at fornyelsen sker af sig selv nar de arbejdende
vilddyr forlader arbejdet genfinder vi ikke blot i en af de kavka-
siske former (abchasisk), men ogsd i den efterfslgende sydrussiske.

De senere muhammedanske forfattere tenker sig ikke, som Koranen,
at muren falder i stev ved Guds vilje, men lader vildfolkene selv gen-
pembryde den. Om dette skyldes’ en seclvstzndig omdannelse af Kora-
nens udtalelse eller en krysning med vor ovennavnte fortzlling lader sig
neppe afgre med sikkerhed; men i hvert fald kan disse kilder nwppe
gore krav pd at vere ®ldre end Tabaris kronike. Jeg skal give nogle
eksempler:

Et geografisk verk ,Udtog af Vidundere“, forfattet i Algypten i
10de 4rh.: ,Historikerne nevner 40 folkeslag som Gog og Magog, for-
skellige i legemsbygning og storrelse, hvert med sit rige, dragt og sprog.
Nogle af disse folk har mennesker pd en eller to favmes hdjde, andre
vanskabte som f. eks. ligger pd det ene gre og dekker sig med det
andet, eller har hale, horn og panser, andre der bevager sig i spring
.... De drog fordum ud fra deres lande for at angribe nabofolkene;
men Aleksander sperrede dem vejen ved at opfere den berdmte mur.
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De skal igen dbne den ved verdens ende efter hvad Gud har forkyndi“
(L’Abrégé des Merveilles, par Carra de Vaux, Paris 1898, s. 1141). —
Omtalen af de 40 folkeslag med forskelligt tungemdl viser at det vistnok
er Kavkasus der sigtes til. Vilddyrudseendet og swrlig langererne reber
sleegiskab med vor ovenfor givne beretning.

» Talte Perler*, en meget udbredt muhammedansk troslere, forkynder
at efter Deddjals (Antikristens) ded skal Gogs og Magogs folk gennem-
bryde dsemningen og oversvgmme hele verden som en edeleggende strom
intet kan modstd, pid deres vej drikker de Evfrat, Tigris og Tiberias-seen
tomme og belejrer Jesus i Jerusalem; men Jesus og de belejrede pakalder
Gud og han tilinteigor dem alle pad én gang; pd Guds befaling berer
lammegribbene ddslerne bort og en meegtig regn skyller jorden ren for
blod (Hammer, Rosendl, 1813, I 306; deres belejring af Jerusalem m. m.
er umiddelbart efter Johs. Abenbaring).

»Jagugs og Magugs gennembrud af demningen® forekommer som
et af Profetens ni kendetegn for Dommedag (Kremer, Geschichte der
herschenden ideen des Islams, 1868, s. 306 < D'Ohsson, Tableau général
de l'empire ottoman I 231), Ligesi i en rekke tegn, der er i slegt med
ovennevnte Talte Perler: ,gennembrud af den demning der omgiver(!)
folkeslagene Jagug og Magug® (Kremer 283 < ,de muhammedanske
teologer*).

Derimod uden Gogs og Magogs forbindelse med bjergmuren hos
den arabiske geograf fra o. 1300 (Nansen, Nor i taakeheimen 445). —

Jeg skal endnu blot tilfgje, at de lange eren, hvori vildmenneskene
svober sig, ikke indeholder nogen naturhistorisk oplysping om hvilke dyr
der cr sagnets forbilleder. Det er et af den klassiske oldtids vilde folke-
slag 1 nord der afmales siledes (Nansen a.st. 70f).

18. Den lenkede himmelhund ¢ Rusland.

En sydrussisk folketro melder at der til stjeernebilledet den
Lille Bjern er leenket en hund, men den arbejder stadig pa at bide
leenken over; ndr den fir den over, indtreeder verdens ende.

Andre forteeller, at stjeernebilledet den Store Bjorn er et spand
heste med seletdj; hver nat gnaver en sort hund for at bide sele-
tojet over og derved gdelegge verden, men det lykkes den ikke;
ti nir den ved morgenrgdens tid lgber hen til en kilde for at drikke,
sd fornyer seletdjet sig imens og vokser sammen?.

Denne tro hgrer Sjensynlig sammen med de andre fortallinger
om indespaerrede vilddyr der arbejder pa at senderbryde fengslet
og hidfere verdens undergang. [ alle de estevropesiske og vest-
asiatiske er det hunde der slikker, gnaver eller roder med dette

L Afanasev, PoetiCeskija vozzrénija slavan na prirodu I 763.
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formall. Neermest stir den sydkavkasiske gruppe, hvor det er en
enkelt hund og den slikker (gnaver) pd leenken. Leenkens fornyelse
findes i hele denne gruppe og i den muhammedanske; at det sker
hver nat, ndar dyret forlader sit arbejde, stemmer med den mu-
hammedanske form; at det sker ved at hunden lgber bort for at
drikke svarer til en af de sydkavkasiske opskrifter (abchasisk),
hvor lenken fornyes hvergang hunden lgber bort efter ®ede. Sam-
menheengen er altid si gennemfert, at slegtskabel er uomtvisteligt.
Derimod er det et nyt motiv, at hunden er anbragt pd himlem
og har at gore med stmrnebillederne. Ellers har vi hundeflokken
i et bjeerg ved verdens ende (tartarisk, estnisk), den enkelte hund
i et bjeerg i selve landet (hele den sydkavkasiske gruppe?, men
kun fordi den er sammenvaevet med ,den bundne jeette i Kavkasus«).
Tankegangen i stjeernemotivet er dog ikke sé helt klar. Mindst
forstieliz er den i den opskrift jeg har sat sidst, hvor den over-
gnaver hestespandets seletdj. Hvorledes skal dette hidfere verdens
undergang? Selv om man — hvad opskriften ikke gtr, men hvad
der vilde ligge naturfeenomenet neer, — teenkte sig dette hestespand
som dragende himmelhveelvets omdrejning, si folger jo ikke af
deres lgsrivelse, at verden forgdr, men kun at drejningen standser.
Dette vilde ganske vist have til folge at natten bliver stiende og
ingen dag mere oprinder; men at frembringe et si sammensat
resultat synes lidet at ligge for en voldsom med t=nderne slidende
hund: den vil snarere umiddelbart ud at gdelegge! Tydeligere og
mere stemmende med de andre vilddyrsagn er den {orst meddelte
tekst: hunden er lenket (sverst pa himmelhveaelvingen) og bider
stadig pd lenken for at fi den over; den er et rigtigt ragnaroks-
uhyre, en umiddelbar verdensgdeleegger. Men hvad der er marke-
ligt ved begge disse stjernebilled-sagn er at hunden aldrig er synlig
skont den agerer mod de synlige stjeernebilleder. Dette kunde ikke
godt eksistere hvis den var fedt som himmelvesen; den mi veere
hentet ind andenstedsfra, o: den er en af vore sedvanlige verdens-
gdeleeggende hunde hvis plads plejer at veere ved verdens ende.
Sammenholder vi den sydrussiske form med den sydkavkasiske,
viser den den afvigelse 1) at den er ulige simplere end den kav-

! Kun i den muhammedanske — sterkt blandede — form er det fania-
stiske menneskedyr (lodne, langerede — altsd for s& vidt hundelignende).

2 Muhamm. indtager her som overalt et mellemirin: bjergklaft ved den
beboede verdens ende (og med bismag af at vaere Kavkasus).
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kasiske, 2) at den indeholder den almindelige forestilling, at det
slidende udyr selv er verdensedeleegger, 3) at den er fri for sam-
menblanding med den seerlige Kavkasustype ,den bundne jeette.
Den russiske mi da gelde som stamform (bortset fra stjernemo-
tivet), og den kavkasiske for afledt.

Om hundeflokken (tartarisk-estnisk-{muhamm.]) eller den en-
kelte hund er det oprindelige mé& vi forelgbig levne uafgjort. Det
er for vor undersegelse en uvsesenlig sag.

19. Garm og Fenresulv.

I Voluspds skildring af verdens sidste tid findes der en strofe,
der stadig gentages som en art omkvaed: ,Garm ger hojt foran
(inipahulen, leenken slides seonder, ulven lgher; meget véd jeg af
frasagn, frem ser jeg lengere, over kampguders hirde ragnarok®.
Denne Garm md altsd have stdet for digteren som det tydeligste
udtryk for ragnaroks nerhed; og nir lenken slides sgnder, ind-
treeder undergangen.

Garm er tenkt som en hund, ti der bruges udirykket ,go*
om den. I digtersproget bruges garmr for ,hund“, men kun med
seerligt hensyn til det voldsomme og edeleggende. Garm var ogsd
navn pi den sagnberdmte Rolf Krakes hund, og tilherer her et lag
af digtning der md henfares til 10de—11te arh.s Nordboer, snarest i
de vestlige lande, — en tid der passer godt til at jeettehunden i
Voluspd kan veere navnets forbillede!. Kun i en enkelt forbindelse
bruges ordet om ulv: den kun hos Snorre forekommende Mdna-
germr, den méneforfolgende ulv.

I sidste linje af Voluspés halvstrofe hedder det at ,ulven (freki)
lgber“. Freki er digtersk udtryk for ,ulv¥ (og navn pd en af
Odins ulve); egl. ,den gradige«.

Adskillige af udgiverne mener at freki her sigter til Fenres-
ulven; om den véd vi jo fra forskellig side at den skal komme las
af sin lenke til ragnarok?. Men det vil veere en frygtelig forrin-
gelse af strofens digterske veerdi om dette omkveed indeholder ikke
et sluttet billede, men to ensartede rovdyrs konkurrerende optreeden.
Og rent sproglig vil de der hgrer ordene ,Hunden ger hojt, lenken
slides i stykker®, umulig teenke sig andet end at det er den gmende

! Danm. heltedign. 1 208 f (Hrolfssaga, Bjarkarimur, og tilfojelser i Grim-

nismél; de sidste ikke yngre end 12te drh.). ? Miillenhoff, Di. alt.V 139 (>
Heinzel-Detter, Sem, Edda Il 59; Symons-Gering, Edda II 292).
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hunds lenke der slides i stykker. Al anden tolkning er — trods de
ansete moderne forskere der har sat navn under den — et zoologisk
pedanteri, som er de gamle tiders digtersprog ganske fremmed. Man
sammenligne, foruden de nysanferte treek, kvadet Fjelsvinnsmal,
hvor to garmar (hunde) vogter indgangen til Menglads borg, men
den ene bxerer navnet Gere ligesom Odins ulv; eller skjaldesprogets
personliggdrelse af ilden, der i fleng betegnes som garmr og wifr;
ikke at tale om den mengde vilddyr og trolde som ordet vargr kan
anvendes pi. Bdade vor verdensgdelseggende hund og verdensgde-
leggende ulv har deres naturlige plads som varianter indenfor den
store gruppe af lignende vesesner som vi nu har lert at kende.

Garm gor i Voluspd ,foran“ en hule, o: den har plads ved
hulens indgang som dens vogter; hulen selv gir ind i en brat
fjeldveeg (gnipahellir). En rekke af nordiske kilder viser at man
var fortrolig med lenkehunde i nordisk oldtid!. Allerede dette
viser at vi i Garm har at gore med et viesen der kommer lgs ved
verdens slutning.

Garm (i Voluspd) og Fenresulven (i mange kilder) er varianter
til hinanden, to forskellige former af det samme ved verdens ende
udbrydende vilddyr, som vi nu kender i en stor del overleveringer.
Garm er hund, Fenrer ulv; Garm hgrer til fjeeldhulen, Fenrer er
i forskellige kilder lsenket pd holm i vandet.

Af disse har Garm den neere tilslutning til de sstevropeeisk-
asiatiske forestillinger. Her er sdeleggeren neesten altid en eller
flere meget glubske hunde. Det bratte {jeld (Gnipa-; jf. gnipe
,hojt stejlt med overdelen fremoverhsngende fjeld*) svarer til
Esternes ,skyhdje fjeeld* og det tilsvarende uhyre bjeerg i tartarisk.
Hulen finder vi igen i de samme kilder (samt i Kavkasus). Neer-
mest ligger ellers den sydrussiske form, hvor der ogsd er tale om
en enkelt hund og at den sgnderslider sin leenke; kun bjeerget og
hulen savner vi deer, fordi en — sikkert ret ny — overflytning
til stjeernehimmelen har fundet sted; flytter vi den sorte hund fra
himlens pol ned til det sedvanlige fjeeld ved verdens ende, har vi i
sydrussisk det noje sidestykke til eller forbillede for Nordboernes Garm.

At Garm er flyttet hen foran hulen og gjort til leenkehund,
kan ikke undre os; den estniske (og bogeske) og iseer tartariske

! Hund og bjern bundne foran Hladgerds bur (Sakses Ragnarsaga, S.442);
hund ved Billings datters seng (Hdv. 101); jf. danske loves pibud om at holde
ulv og bjsrn bundne.
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overlevering har gjort steerke tillgb til at betragle de verdensgde-
leeggende hunde pa samme méde.

Sluttelig mé jeg fremhseve at Garm intetsomhelst mytetraek
har, der ikke har tilsvarende i sstevropaiske former af ,det bundne
rovdyr“. Selv dens navn udtrykker for oldtidens Nordboer kun
vilddyrforestillingen. —

Fenresulven er en variant dertil, som forholder sig ganske
anderledes frit overfor hovedtypen. Den har i sammenligning med
Garm en hel verden af mytetreek: 1) et ejendommeligt navn,
2) familieskab, 3) myten om hvorledes den blev bunden, 4) neer-
mere oplysning om hvor og hvormed den er bunden, 5) at dens
gab ved losrivelsen ndr fra himmel til jord, 6) at den opsluger
Odin, 7) at Vidar klgver dens gab ved at treede i det med sin
keempestore, af smi lederstumper sammenarbejdede sko, 8) at en
meengde andre uhyrer og navnlig solulven er dens afkom.

Alle disse trazk stir i forbindelse med ragnarok; Fenre har intet
handlingstreek som ikke geelder ragnarok, og selv hans slegtskabs-
forhold viser dels ligefrem pd ragnarok dels i almindelighed pa et
bittert fjendskab mod gudeverdenen.

Kun om selve navnet Fenrir véd vi ikke, hvorvidi det henger
sammen med ragnarok eller ikke!. For vikingetidens Nordboer
métte navnet lyde som beslegtet med fen (,mose*; digterisk ,hav¥).
Dette er miske drsagen til at Fenrer — ganske afvigende fra vore
andre ,bundne rovdyr® — taenkes lenket ,udfor dens munding¥,
altsd pd en holm i en flodmunding.

I én henseende er Garm og Fenresulv ens. De mangler begge
den fornyelse af leenken, som plejer at knyttes til den enlige
ragnarok-hund; de har ikke engang noget der svarer til estnisk-
tartarisk hvor en vogter stadig skal vamlte stenblokke for, til at
speerre hulens dor med. De nordiske former stir pd samme en-
kelte trin som alle de nordkavkasiske sagn om ,den bundne jeette®
og som alle de forskellige former af bunden okse og bunden slange
som vi siden skal gore bekendskab med. Det er froligt at de
nordiske former i s henseende udgdr en =ldste og simpleste form
af det bundne rovdyr, dog med sidestykke i den ene af de sydrus-
siske former.

! Bugge (Home of Eddic Poems Ixxiii) vilde opfatte det som et fra krisine

lint navn for ,Helvedulven* o: djevlen (Infernus lupus > *Fernir > Fenrir).
Men denne tydning er hojst usikker.
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Hvad der er det sikre, er, at Garm stdr s overordenlig neer
ved den sydrussiske form af bundet uhyre, at vi md regne den
for en ret uforandret omplantning af sstevropeeiske traditioner; og
at Fenresulven viser et tilsvarende veesen men rigere udstyret med
episke motiver: selve Fenres — sd at sige naturhistoriske — be-
skaffenhed (o: dens daglige optreeden) afviger mere i uvsesenlige
enkeltheder, men har ikke noget eget mere indgribende moment.

Om dens episke tresk, dens fortid og fremtid m& vi skaffe os
oplysning ved seerskilt undersogelse. —

Inden vi skilles fra det nordiske ragnarok-vilddyr, m4d vi endnu
en gang fweste blikket pd seenen i Voluspd, denne gang i hele dens
sammenhaeng. ,@Ostpd sidder den gamle i Jeernskoven og fostrer
der Fenre-setten; en af alle dem bliver himmellegemets raner i
troldeskikkelse . .. Deer sad pd hojen og slog harpen gygens vogter,
den glade Egder ... Garm ger hojt foran Gnipahulen, leenken
slides og ulven lgber.* Det drejer sig her om — hvad vi ellers
ikke finder i nordisk mytologi — et helt ulvekuld der opfostres til
verdens pdeleggelse. Solulven (efter Snorres opfattelse maneulven,
men se 1 189f) er flyttet ind med i denne flok; i alle andre kilder
teenkes den jo lgbende i solens neerhed. Om ogsd Garm er tenkt
som en af disse Fenris kindir, kan man ikke se klart af sammen-
hengen. En hojst gidefuld person er Eggpér ,gygens vogter*;
»&ygen® kan efter sammenhsengen ikke veere andre end ,den gamle®
der fostrer ulvekuldet i Jernskoven, og hendes vogter, der skil-
dres som ,glad“ og harpespillende, ma efter sin natur vere uden-
for jettemtten. Men hvorfor han er til stede som vogter, synes
at veere en gide.

Der vil veere mening i det, hvis han ikke er gygens vogter,
men ulveyngelens. I hvert fald har vi her to arter veesner som
minder om den estnisk-tartariske ragnarok-forestilling: en flok af
vilddyr, der venter p& at bryde frem til verdens pdeleggelse, og
en menneskelig eller guddommelig vogter i deres neerhed. Hvad
der derimod mangler, er det tredje hovedpunkt: indespeerringen i
fjeeldet. Den tanke, der da ligger neer, er at vi her har at gore
med ,levn“ af de i bjerget indespeerrede hunde. Bjeerget er blevet
borte, fordi ulveflokken i en skov var et for Nordboer mere ner-
liggende livshillede, og fordi fjeeldmotivet allerede var anvendt ved
den enkelte hund (Gnipahulen).

Noget tvingende bevis herfor kan ikke gives; {i her mangler
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jo det afgorende lighedspunkt, indespeerringen i fjeeldet. Men selve
det at vogterens tilveerelse gores forstdelig for os, er allerede et
veesenligt fortrin ved hypotesen: han er levn fra en sagnform man
er ved at lese sig ud fra og forflygtige.

Hyvis dette er rigtigt, er forestillingerne om det bundne rovdyr
niet Norden til to eller tre forskellige tider. I Fenresulven har vi
en ret fri og formodenlig gammel overforelse af det leenkede rov-
dyr. I Garm har vi den samme skikkelse, men endnu ndéjere i
sleegt med sine sydestevropeiske forbilleder. 1 ,Fenrestten® med
»gygens vogter“ har vi en overferelse af den tilsvarende nordligere
type (estnisk-tartarisk, med hundeflok og vogter).

Af disse myteskikkelser er Fenresulven ubetinget den vigtigste.
Den ikke blot nsevnes mangfoldige gange, men der har ogsi om
den dannet sig en hel mytekres (dog udelukkende med sigte pd
dens optrseden i ragnarok). Det gor den til den egenlige hoved-
figur i nordisk ragnarok.

Den bliver bunden ved list; naermere bestemt to elementer:
1) leenken dannet af mange smlsomme tilsyneladende svage ting;
2) den lokkes til at samtykke i bindingen.

Hovedpunktet er den villige modtagelse af den tilsyneladende
svage lenke. Vi kender den i Amiran-legenden i den forsterkede
form at kempen selv legger bandet om sig. I et vidtudbredt
eventyr om ,Tvillingbradrene“ fir heksen helten til at legge et
af hendes hir pd hunden, et pi hesten og et pi sig selv, de er
da tryllebundne. I et andet seventyr, det om den svigefulde moder
(eller saster), lader den sterke helt sig undertiden binde med en
silkesnor ell. lign.t. Endelig optraeder der den mere pointerede
form af motivet i den sstevropmiske legende om helvedsmeden der
narres til at tage den lenke pd, som han selv har smedet til
frelseren®. Derimod har vi ikke den simple form af motivet hen-
fort til djeevlen og Kristus, uden i ganske fi opskrifter, som ved
andre enkeltheder viser sig at std i et seerlig neert forhold til Ami-
ranlegenden (o: er afledt af den). Noget absolut om motivets ud-

t Krohn 154 f, undertiden blandet med motivet at hans styrke er i tre
hir (Krohns henferelse til Samson som grundiype synes dog meget uvis; de
pigeldende russisk-finske opskrifter synes snarest at vere yngre krysninger
(mfske pdvirkede af ,Tvillingbredrene®). 2 [ sin art ligestillet med irolden
som Gud begravede under den sten han vilde slynge (jadisk hos Krohn 184;
meget udbredt som muhammedansk: L’Abrégé des Merveilles, s. 143).

Dauske Studier. 1913 11
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spring véd vi da ikke; det synes at tabe sig blandt den uhyre
meengde af sagn om den overlistede trold*.

Nér lenken, skont tilsyneladende svag, dog kan holde det
keempesterke uhyre, har folkediginingen to mdader at forklare det
pd: enten har den en smlsom kunstig tilblivelse der skjuler dens
styrke, eller den forvandles efter at den er lagt pd. Den forste
vej gir Fenremyten: leenken er en forening af det allersterkeste
(bjernesener, bjergenes redder) og af det flygtigste (kattefjeds lyd
osv.). Den modsatte vej gir Amiranlegenden: bandene bliver til
jeern. Hver for sig er en folgerigtig udformning af den givne si-
tnation. Fenrelenken stdr indtil videre uden neere sidestykker?

Ulvens fengsling er i nordisk sat kraftig i scene med at Tyr
leegger sin hidnd i dens gab til pant og fir den bidt af. Myten
om himmelgudens afbidte hind har sikkert fra forste ferd intet
haft med lenkning eller ragnarok at gére. Hos Inderne far Surya
sin hind bidt af af en ulv.

Rimeligvis har tankegangen her oprindelig veeret en lignende
som i den serbiske folketro: Gud har gjort ,tordneren Ilija* (Elias)
lam pd hojre arm, ti ellers vilde han ikke blot forfelge djeevlene
men wpdeleegge hele jorden3. Det kan sammenstilles med folkets
tro pa Samoa, at Maui (gud og jordskselvskeempe) har fiet sin
arm afrevet, ,det er godt at Mafui kun har én arm; havde han
to vilde han rive hele verden i stykker*+.

! Den overlistede trold har man f. eks. i folgende sagn fra Gulland om
spogelset Taksteinar, som der hentes en sortekunstner fra @land til at over-
vinde: forst tvinger han spegelset til at tale og da kaster troldkarlen sin ,run-
kafle¢ pi det; ,spark den fra dig!® siger karlen, men da Taksteinar spendte i
den med foden blev foden fast, ,spark med den anden fod!* ogs& den blev
fast; ,tag den les med hénden!* ogsi hinden blev fast; anden hénd ligesd;
»bid med munden!* tenderne blev fast (Sv. landsm8len XIV 6, s.40, opskrift
fra 1696; lignende sagn om Kettil Runske og troldkarlen pi Visingsp, Ragn. L
255). — Grovere former for den bundne trold er: menneskene der haelder vin
i bronden og s binder den drukme skovirold; eller den wallisiske setrold
(afane) som jomfruen dysser i sbvn ved sit bryst s& han lmnkes (Rhys, Celtic
folklore 1 130). — Planmessig eftersggning vil vistnok kunne give narmere
ligheder.  ? Fjernere ude stir et engelsk sagn: en pige skabes af egens blomst,
gyvel og mjodurt (Burnes, Shropshire 155). Jf. det indiske: Crawley, Mystic rose
331 — Med sin hunds magiske lenke fanger Irernes helt Finn en ildspyende
hund der skulde draebe ham (M. Dougal, Folk- and hero-tales 19). — De nys-
nevnte mventyr, hvor en kvinde binder med sine egne hdr, indeholder ligesd
en bestrabelse efter at legge magisk kraft i den uanseelige lenke. 3 Das
kloster IX 575 f. ¢ Révue des trad, pop. 11 100 (<< Cook, Voyage II 477).
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Sdvidt altsi om Fenresulvens fortid; men ogsa dens deliagelse
i ragnarok har samlet mytetreek op. Medens andre folkeslag kun
har den almene raedsel for uhyrets eller keempens lagsrivelse, moader
Fenremyten med bestemte plastiske treek: 1) gabet nér fra himmel
til jord, 2) den sluger Odin, 3) Vidar flenger dens gab tredende
deri med sin tykke sko.

Flygtigst af disse opirin er Odins opslugning. Den mangler
ganske neermere traek; fremireeder som en folge af ulvens uhyre
gab og af dens betydning som gudernes veerste fjende; og som en
blot indledning til Vidars sejr. En sammenheng med keltisk synes
dog at veere til stede (saledes som udviklet i Ragn. T 218): i slaget
pa Turedsletten feldes gudekongen men heevnes af den unge gud.
Fenresulven har da fiet sine episke treek ved at indfSjes i det
store gudeslag.

Det himmelnfende gab er et velkendt moliv i eveniyr og
undertiden i heliedigtning!. Oftest drejer det sig blot om at helten
skal vove sig gennem gabel. I et tartarisk kvad og en serbisk
legende speerres uhyrets gab op med spyd2 og de opslugte men-
nesker gores fri. Vidar, der tvinger gabet op, kan vwere en fri
omdannelse af dette sidste optrind.

Ser vi mere bredt pa sporsmélet, md vi sige at uhyret altid
har en wvne til at tiltreekke helten som dets overvinder og men-
neskenes befrier. Vi skal indenfor ragnarokforestillingerne snart se,
at Persernes slange i Demavend drager en herosskikkelse, Keresaspa,
til sig som sin banemand.

Sdledes ordner Nordboernes Fenresulv sig ind med i reekken
af ,bundne rovdyr®, med den forskel blot, at motivet her er {aget
op af en rig mytedannende fantasi, hvis dristige mod endogsi ser
rolig ind i verdensundergangen; andensteds standser man i reedselen.

20. Tilbageblik pd det bundne 1'ovdylr.
Den underjordiske okse bryder ud.

Sammenfatier vi kort resultatet af vor draftelse, bliver det
folgende. En forestilling om et eller flere bundne rovdyr der en-
gang skal rive sig los og edeleegge verden, er udbredt over Norden,

! Ragn. I 250; Ralston, Russian folktales 69; Rambaud, La Russie épique
182; Révue des traditions pop. XVI 297 ff. ? Ragn. T 246ff. 3 P& den
anden side minder det flengede gab om Jedernes Samson imod lgven.

11*
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den gstevropmiske slette og det tartariske omride af Vestasien.
Desuden optreeder det, blandet med andre undergangsmotiver, i
Kavkasus og i muhammedansk. Altsa et sluttet geografisk omride.
Dets sydlige greense understreges ved at det deer ikke optreder rent
men blandet med andre former.

Vilddyret er i det langt overvejende antal af tilfzelde hund
(undtag. Fenres-ulven og de fantastiske vilddyr ,Gog og Magog®).

To hovedformer optreder, hver med sit geografiske omride:
vilddyr-flokken indespeerret i bjeerget; tartarisk-estnisk, samt
blandet i muhammedansk, og med en usikker udlgber i nordisk
(ulveyngelen og ,gygens vogter). Dens szrkende er: fjeldet ved
verdens ende, vogter, veelte sten for. Dens geografiske omride er
et nordligt og sostligt.

Det enkelte rovdyr er nordisk (Garm og Fenre), sydrussisk;
og blandet med Kavkasusjetien. Altsd et vestligt og sydligt om-~
ride. Dette falder atter i to afsnit: et nordligt hvor dyret blot
slider i leenken (nordisk og den ene russiske), og et sydligt hvor
leenken stadig fornyes (en russisk, Kavkasus; og muhamm. som
lan herfra).

Denne regelmaessige stedlige fordeling — medens
motivet synes at vere helt ukendt andensteds — tyder
pd en jevn udbredelse ved meddelelse fra folk til folk.
Forestillingen méa veaere vandret over den gstevropeisk
(-asiatiske) slette og standset hvor denne endte.

Dyrets karakter af hund kan felges over det hele omréde,
hvad der for si vidt kan synes merkeligt som man snarere ven-
tede et vilddyr end et tamdyr. Kun én (to?) af de nordiske former
ombytter den med ulv. En ejendommelig afendring af motivet er
dog at treeffe i den sydlige udkant (Kavkasus, med den derfra af-
ledte muhamm.); her holder overleveringen sejt fast ved at den
slikker lenken igennem. Som bekendt har hundeslegten ingen
raspetunge, sdledes som kattesleegten har; man har altsd blandet
fremmede — fantastiske — treek ind i hundeskikkelsen for at gore
den mere farlig. Nordisk mytedigtning har gjort et lidt storre
spring for at gore den til vilddyr: Fenresulven. — Der er alisi
ingen tvivl om at det er en hund eller henholdsvis en hundeflok.

Denne hunds eller hundefloks plads er derimod ikke si klar
undtagen i den nordastlige gruppe: deer er den indespeerret i
et fjeld ved verdens ende. (Man ndr dertil ved i syv ar at
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vandre mod gst, estn.; Jernbjerget der hvor solen og ménen gir
ned, tart.; indelukket fjeldkedel mod verdens nordlige udkant,
muh.; Jernskoven gstpd i jeetteverdenen, Vspd). 1 den sydvestlige
hovedgruppe, hvor der er én hund og den er lenket, er stedet
mere usikkert: lenket everst pd himlen, russ.; lenket ved Gnipa-
hulen estpa i jetteverdenen, nord.; leenket pd en holm i en mytisk
dmunding, nord. (Leenkning i hule i Kavkasus eller Arrarat kommer
ikke i betragining, da den skyldes Elbrusjetten, ikke rovdyret).
Fellesneevneren her synes at veere et sted mod verdens ud-
kant; en nermere bestemmelse af stedet som fieeld og hule har
vi kun i nordisk (Garm), men her er der -— som for nevnt — en
mulighed for at fjeeld og hule egenlig tilherer vilddyrflokken og
vogteren. Det eneste sikre er at det bundne rovdyr aldrig
horer til pd noget sted indenfor menneskeverdenen.

Her ligger Ojensynlig et sporsmdl og venter pd sin lgsning.
1 evrigt ligner ,det bundne rovdyr* og ,den bundne jeette* hinanden;
begge lenkede, ofte indespzerrede, og slidende for at komme ud
at edelegge verden, og deres streeben skal engang krones med
held. Men medens natursammenhengen, og dermed naturdrsagen,
er tydelig nok hos jetten, er der aldrig mindste hjemmel i den
synlige verden for rovdyrets optraeden; det er overalt kun et ,rygte
der gér i folket“. — Skulde mon helt forskellige arsager have frem-
bragt si ensartet resultat?

Vi har altsi to uleste sporsméal: hvorfor er det bundne rovdyr
en hund? og hvorfor ligner det Elbrusjetten sd vidt, ndr det dog
savner dennes naturgrundlag?

Besvarelsen af begge mé sikkert findes pd ett og samme sted.
Den indespeerrede hundeflok der ger i fjeeldet vender straks tanken
mod vulkanske feenomener, svarende til Elbrusjettens stonnen og
leenkeraslen.

Det bundne rovdyr (hunden) er sikkert et jordskeelvs-
uhyre, der p4 sin vandring over det vide sletteland har
tabt sit naturgrundlag.

Denne seetning optreeder forelgbig som en hypotese; men vi
skal efterhanden fi den stettet ikke blot fra Elbrusjetten, men fra
uhyret i Demavend og fra flere steder.

Sporsmélet md dernaest vaere: hvor findes de vulkanske ytringer,
der har frembragt forestillingen om den ggende hund eller hunde-
flok? Det mi oOjensynlig veere indenfor eller i nsrheden af fore-
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stillingens geografiske omride. Her vender tanken sig uvilkérlig
mod de store vulkanske bjergmasser der danner slettelandets syd-
lige kant. Mindst kan man tsenke pad Kavkasus der allerede har
si typisk en skikkelse som Elbrusjetten, og hvor hundemotivet
kun viser sig i en forholdsvis sen blanding. Nsermere ligger det
at tenke pi de persiske bjerge, forst og fremmest Demavend-
fiseldet, iseer da vi hos Persernes nordlige naboer, Tartarerne, har
den oprindeligste form af naturmotivet: den i bjeerget indespeerrede
hundeflok. Det er da det rimeligsie at det fra de sydestlige steppe-
folk, Tartarerne eller oldtidens Skyther, er vandret nordvest pa over
sletten, indtil det niede Norden.

Forestillingens udspring taber sig sikkert, ligesom Elbrusjetten
o.fl., i en ganske grd oldtid. Den ndede sit endepunkt endnu et
langt stykke tilbage i nordisk hedenskah, ti den ndede at suge
alskens mytestof til sig og at blive midipunktet i Nordboernes
ragnarokskamp. Efter en billedlig fremstillings vidnesbyrd har den
veeret kendt i Danmark i 5te drh. e. Kr. (guldhornet).

Et andet holdepunkt for aldershestemmelsen byder den kav-
kasiske hund der slikker pd sin herres lenke. Den var niet sd
langt som til Armenierne, hvor den neevnes i Ste &rh. e, Kr., men
da var den ,de gamle koners snak® og mi veere overfert i 3dje
og 4de drh. Forud for dette ligger atter den abchasiske form med
leenkens avtomatiske fornyelse (der senere ombyttedes med ham-
merslagene). Vi er altsi ved tider omkring Kristi fgdsel. Men
atter forud for den ligger den form, som reprasenteres os af syd- -
russisk: den selvsteendige hundeskikkelse, med lsenkens avtomatiske
fornyelse. Vi kan skonsmeessig sige, at den ikke er yngre end nogle
drhundreder for Kr. f. Men den endnu eldre simplere form (som
vi ogsd har i sydrussisk og som vandrede til Norden) mé have
eksisteret tilbage i det forste artusend eller endnu eldre. Natur-
ligvis bliver sd fjeerne tidsfeester preegede af en vis skénsmaessighed.

Mere veerd at legge mserke til er den simple bygning som
forestillingen overalt har. Der er ikke, som ved Elbrusjetten,
nogen forhistorie, allermindst en formastelse der straffes. De inde-
sperrede eller lenkede vilddyr vil gore sig i og adelegge verden
alene i kraft af det at de er vilddyr. De har den samme simple
naturlighed som de mange folkelige jordskelvsveesner har, uden
religisse eller lignende hojere hensyn. Mytedannelsen er standset
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pa et ganske tidligt trin, og det i folket gaende ,rygte® virker kun
ved sin umiddelbare reedsel.

Fra ,det bundne rovdyr® (der ved nsermere eftersyn viste sig
al vare en gegende hund eller hundeflok) vender vi os til et andet
vilddyr, der ogsi opireeder som den store sdelegger ved verdens
slutning. Vi har en lille reekke, eller vi skal méske hellere sige
nogle spredte tilfelde hvor det er okse eller ko.

Med naturmotiv viser den sig alene i svensk overlevering.

Svensk, a (Ydre harad i Ostergotland): 1 Urberget i Ostgetland er
indelukt den ko Urkon, som har skrabet seen Somnen; en troldkarl
af iroldesleegt har bundet den med en hestesko om halsen, og indelukt
den i bjeerget. Nar det er mod uvejret herer man den ryste sin lznke.
o Till {6da #r f6r henne framlagt I berget en stor ndthud, av hvilken
hon hvarje julafton far uppiita ett hir, och di alla dessa #ro fértirda,
slipper hon lés och fdrstdrar sa vil Ydre hirad som hela
var varld“ (Rasf, Ydre hirad, 1856, 1 311).

En @ldre optegnelse (fra 1736) nesevner ikke denne spidom
men vel naturfeenomenet med koens raslen i lenken:
b: ,Den er af en kempe bleven bunden med en jernlenke og op-

staldet i Urbjeerget, og hver julemorgen ved ottesangs tid ryster den sin
leenke sd voldsomt at egnens folk kan here det®?,

Det er da dbenbart, at koens ,brél“ inde i fjeeldet, 2: de drén
der hgres ud fra Urbjeerget, er grundlaget for troen pd dyrets inde-
speerring, og at det netop er opfattet som ko pd grund af denne
brolen i fjeldet. Dertil er tanken om at den engang vil bryde ud
s& naturlig kommen til, stottende sig tillige pd sagn om at den i
gamle dage er kommen frem og har drebt konger der vovede sig
indenfor herredets omrdde.

Nir der ud af denne spidom er opstiet tanken om en @de-
leegger forst af Ydre herred, s& af ,hele verden®, véd vi ikke.
Det sidste led i reskken er formodenlig forst ndet under pavirkning
af nyere (o: af kristendommen tilferte) forestillinger om verdens
gdeleeggelse, — selv om intet bestemt treek af kristen forestillings-

! Laurenius, Dissertatio de Ydria (1736) s. 33: a gigante catena fervea liga-
tain, in monte Urberget stabulari, et quotannis sub natutinis Natalis Christi
adeo vehementer catenam quassare ut id audiant accole. — De samme kilder
(jf. Danm. helted. I1 248) indeholder ogsd en tro pd at Urkoen bryder ud og
draber enhver fremmed konge der trenger ind i herredet. Dette sagn passer
egenlig dérlig til forestillingen om den som lenket.
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kres meder. Hvad der har interesse er at vi har et jordskelvs-
uhyre der uden forstyrrende bimomenter udfolder sig til ragnaroks-
uhyre.

Med dette svenske eksempel, ikke som historisk grundform
men som typisk forbillede fir vi en slags forstdelse af den okse
der ved verdens ende kommer op af jorden.

T Johannes' Abenbaring forekommer et ,dyret fra jorden®
(13,5, jeevnsides med et ,dyret fra havet*): ,Og jeg si et andet
dyr stige frem af jorden, og det havde to horn ligesom et lam og
talede som en drage*. (Den gvrige udmaling gir ud pd at frem-
stille dyret som et billed pd den store forferer).

Hos Mubammedanerne spiller det en mere selvsteendig rolle,
idet det stadig forekommer som et af Profetens ni kendetegn pd
verdens ende. Opfattelsen er her endnu mere mytisk og natur-
agtig: ,Tre dage er det om at rode sig frem af jorden, dets hoved
er en tyrs, dets Ojne et svins, dets gren er en elefants, dets bryst
en lgve, og det forener alle disse dyrs styrke i sigl. Endnu kan
man dertil foje en overlevering fra Rutenerne i Bukovina, selv om
det ikke fremgdr af opskriften, at dyret kommer frem af jorden:

Rutensk fra Bukovina: Der skal komme blodige krige, hungersned,
graeshoppesveerme; fugle med jeernnseb hakker alle levendes djne ud; en
kempe-urokse drikker floderne tomme og afgrasser engene;
syv klafter dybt breender jorden; en storm bleser tre hoje sammen pi
Josafat-sletten, hvor Kristus skal holde dom. Guds moder skal da ligge
i dyb stvn si hun ikke kan bede om ndde for de onde (Am Urquell I 17).

Nér vi sporger om, hvad dette okseagtige dyr er, der kommer
frem af jorden i det jedisk-muhammedanske omride, er den naer-
meste udvej at gd ned under jorden og se hvad mytisk dyr der
forekommer.

Vi har tidligere (§ 14) oplyst, at jordskelvet forklares deraf at
jorden hviler pd en okse (Muhammedanerne), pid hornene af okse
(Bulgarer), pd hornene af vild ko (Siggjnere). Sammenholder vi
disse to forestillinger med hinanden, med Urkoen i Urbjerget, og
med rekken af forestillinger om den bundne jette, kan man naeppe
veere i tvivl om sammenhsengen. Dommedagsoksen og jordskselvs-
oksen er egenlig kun to sider af det samme vaesen; den levende
skabning som ved jordske:lv eller jordstyrining heres ,bréle¢ under

1 Talte Perler* = Hammer, Rosensl I 307,



20. DEN UNDERJORDISKE OKSE BRYDER UD 169

jordfladen. For en videre spekulation har dyret udfoldet sig dels
som en jordbserer (pd grund af dens uhyre storrelse og dyrets
styrke), dels som en jordedel:egger fordi den rystede sig for at
komme fri.

Med den svenske ko i Urbjerget har den altsd lighed i grund-
motivet, men ikke i den nsmrmere gennemforelse, og en historisk
sammenhaeng mellem dem er usandsynlig; ligheden er blot typisk.

Et hovedmotiv ved Urkoen er dens lenke (ganske som hos
Kavkasusjetten); ,dyret fra jorden* rgber ikke den mindste an-
tydning af noget sidant. Den er — ligesom de fleste jordskeelvs-
dyr — blot et veesen der roder og rerer sig under jorden og ar-
bejder pd at komme frem. I denne henseende stir Urkoen neerved
,det bundne rovdyr* og ,den bundne jette®; ,dyret fra jorden*
star langt fjeernere.

Til det sidste svarer derimod den underjordiske slange,
hvoraf forskellige former allerede tidligere er behandlede (I 253—61).
Sin simple naturbundne form har den i den lindorm der tros at
gnave sig igennem Ty; den ,hores* af dem der saver kalksten i
Norbjerge bakke, den ,er set* i Svinklgv; og nir den fir gnavet
sig ud ved Bulbjerg klint, skal den edeleegge hele verden. Noget
lignende forestillinger har man pd Fargerne (og Island). med den
forskel at det kun tros at veere bygden den skal edelagge. Rigere
mytisk udformet mader den derimod i Tirol: ndr lindormen kommer
frem af jorden skal den tage skikkelse af Antikrist og underleegge
sig alle lande, indtil Elias overvinder den i kamp. — Forholdet
imellem dem er altsd ganske som mellem Urkoen og Abenbaringens
,Dyr fra jorden*.

Det synes siledes at vise sig, at vort ,bundne rovdyr* (sként
i de foreliggende former ikke mere naturbundet) ordmer sig ind i
en rekke af store underjordiske dyr der roder for ved verdens
ende at arbejde sig ud og gore pdelmggelser. Arten er i en meer-
kelig grad bunden til et gstevropaisk-vestasiatisk omride.

I Persernes slange i Demavend skal vi snart treeffe endnu et
eksempel pd typen, og méske det ved sin sagnudvikling meerkeligste.
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IV. DE PERSISKE RAGNAROK-FORESTILLINGER.

21. Avesta-hyimnerne og deres lere om fornyelsen.

Ligheder imellem de persiske forestillinger om verdens sidste
tid og Nordboernes vagnarok er allerede i I, del blevne bergrte;
men for en fuldsteendig lpsning af dette sporsmal og en opklaring
af hele deres betydning for ragnaroktankerne vil det veere nedven-
digt at dveaele ved den persiske leere derom i dens egen sammen-
heeng og under betragining af de enkelte kilder.

Det er almindelig kendt, at den persiske mytologi ikke fore-
ligger optegnet pa et lignende udviklingstrin som den nordiske.
Alle skrifter tilherer tiden efter at profeten Zarathustra har givet
stedet til en udvikling i etisk og monoteistisk retning. Dog er det
i ikke ringe mdl lykkedes de nyere myteforskere at skelne imellem,
hvad der tilhgrer den eldre folketro, og hvad der er skabt ud fra
Zarathustra-lerlingenes teologiske tankegang.

Persernes eskatologi er behandlet serskilt af Hiubschmann ,Die
parsische lehre vom jehnseits und jiingsten gericht® 1879 (Jahrbucher
fiir protestanhsche theologie, V 225 ff) og af Erik Stave ,Uber den ein-
fluss der parsismus auf das judentum® (Haarlem 1898) s. 146—56;
Windischmann’s ,Zoroastrische studien* (1863), s. 19—44 og 231
—59, hevder dog endnu sin plads som den grundigste gennemgang af
de enkelte myteforestillinger; et kort overblik findes i Spiegels ,Erani-
sche altertumskunde* (I 158-—67). De wldste eskatologiske forestillinger
er behandlet af K. Geldner, Yasna 46 (Bezzenberger, Beitrige zur
kunde der indogerm. sprachen, XIV, 1889, 1—29, iser 19 f). Men
intet af disse skrifter sysler indgdende med de sporsmal, som er af storst
betydning for nwrveerende arbejde. Jeg har veesenlig mittet samle stoffet
sammen af kildeskrifter og deres kommentarer.

Stérre betydning for mig har det, at forskningen har fundet ud-
springet til mange enkelte mytefigurer, og at hovedlinjerne i den nyere
opfattelse er si simple, at de let lader sig overfore pa det pvrige mytestof.
Jeg har forst og fremmest benyttet Edv. Lehmann ,Zarathustra® (1898)
og Geldner ,Awestalitteratur® (Grundriss der iranischen philologie II).

Det er overszttelserne i ,Sacred books of the east* (Darmeste-
ter’s af Avesta, og West's af pehleviskrifterne), der ligger til grund
for mine gengivelser. Jeg har i stort omfang brugt kildernes egne ud-
tryk, men dog afkortet pi deres vidtleftighed og deres hang til gentagelse.
I navnenes skrivemade har jeg sedvanlig gennemfert den avestiske sprogform,
forikke at forvirre lseren ved ganske uensartede skrivemdder af samme navn.

Efter at min fremstilling var udarbejdet fremkom N. Séderbloms
store og grundige arbejde om den persiske eskatologi (La vie future
d'aprés le mazdéisme, étude d’eschatologie comparée, Paris 1901 = An-
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nales du musée Guimet, 1X). Det er mig en glede ikke blot at finde
en bekreftelse af min fremstilling i hans helbedsbehandling af Mazda-
leren men ogsd at finde ganske de samme optrin udskilte fra Mazdaleren
som folkelige natur- og kampmotiver. Derimod er vi ikke enige om flere
al disse motivers oprindelse. Han synes at forudswmtite, at de alle er
eldre end Zarathustra; jeg har segt at finde den forskellige uvdviklings-
historie for hver enkelt af dem.

Kilderne er af forskellig alder og forskellig karakier. Gathaerne
er &ldst. Det er Persernes allerhelligste hymner, fra en tid hvor
den nye lere om Ahuramazda og &nderne kesempede sig frem i
strid med den gengse gudsdyrkelse, altsid i det seneste fra 6te
eller 7de arh. f. Kr. De andre Avesta-skrifier tilherer den fuldt
udviklede Mazdareligion; den har udformel sit system, og den
har indlemmet store afsnit af den f{olkelige gudetro indenfor sine
greenser. Endelig har vi den yngre literatur pd pehlevi-sproget,
af mere samlende teologisk art. For en stor del er den bearhej-
delser af tabte Avestaskrifter, tilsatte med yngre leerdomme af
folkeligt eller af teologisk udspring.

Hvad der er reddet os af selve Avesta, indskreenker sig til et
par samlinger hymner og desuden Persernes religigse lovbog; men
de leerer os den persiske religion at kende i en fuldt si oprindelig
skikkelse som de tabie teologiske skrifter vilde veere i stand til.
P4 den anden side er videnskaben ogsd begyndt at udsondre seldre
og yngre lag indenfor hymnernes kres. Gar man saledes reekken
igennem af de saxrlige hymner, de sakaldte ,yast“, viser de fem
forste (til Ahuramazda, til serkeenglene osv.) sig som eftergjort
genklangspoesi; derimod treeder andre frem ved deres betydnings-
fulde indhold og hele prag af alder og segthed. Seerliz nevnes
de to store hymner til ,kongeglansen* og til ,veerneinderne® eller
»fylgjerne (Zamyad-yast og Fravardin-yast) — Persernes Voluspd
og Grimnesmdl kunde man kalde dem: den ene et overhlik over
myteverdenen i kort historisk sammenhseng, den anden omsteen-
delig katalogiserende.

.Hymnen til kongeglansen* (Zamayad-yast) er den korte
lyrisk farvede fremstilling af tilveerelsens gang fra skabelsen og til
verdens ende. ,Kongeglansen® teenkes som en lysglans eller gud-
domskraft, der ,aldrig kan gribes med magt®, men efter reekke-
“folge ledsager alle de ypperste forkeempere. Den er udgdet fra
Ahuramazda da han skabte verden, den ftilherer ham og hans
erkeengle og alle guddomme og ,de velsignede, fedte og ufadte,
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som skal udfere verdens fornyelse*; den har ledsaget den forste
konge, der herskede over jorden, og som udryddede to tredjedele
af dens djevle, og hans eftermand, der red selve djevlen Angra-
mainyu — i hesteskikkelse — hele jorden rundt fra ende til anden.
Den har ledsaget Yima, dengode firehyrde, i hvis rige der ikke
var kold vind eller hede, ikke alder eller ded, — ,indtil han 16j,
indtil han havde glede i falskheds og usandheds ord“; ti da fl6j
kongeglansen bort fra ham ,i skikkelse af en ravn!¢, Kfterstraebt
af trolde og fjender, snart skjult i Vourukasha-seens mytiske vande,
snart béren af keekke jeettedrsebende helte, bevares kongeglansen
igennem tiderne. Den fulgte den hellige Zarathustra, s& han
ieenkte, talte og virkede efter Herrens lov, og for hans ojekast veg
djeevlene bort; den fulgte kong Vistaspa, som gjorde sig til arm og
statte for Ahuramazdas lov, og han greb kongeglansen og satte den
midt i verden, hojt herskende, aldrig styrtende, hellig. ,Vi pakalder
den raedselsindgydende kongeglans, skabt af Ahuramazda, som skal
ledsage den sejrrige Saoshyant (o: fornyeren) og hans hjelpere,
ndr de skal forny verden, si den aldrig weldes eller der, aldrig
sygner eller smuldrer, evig levende, evig voksende*; da skal
Astvatereta (o: den som fér til at opstd) dukke op fra spen Kasava,
kendende den sejrrige kundskab; han ser med sit visdomstje ud
over hele den levende verden, og han forlsser al skabningen til
udedelighed. ,Og deer skal alle hans venner komme frem, Asi-
vateretas venner [de der for betegnedes som ,hjeelperne og som
»de velsignede, fadte og ufedte“], som er f{jendefeeldende, velteen-
kende, veltalende, velgtrende, folgende den gode lov, og hvis
funger endnu aldrig har udialt et falskheds ord. For dem skal
Aeshma (vreden) med det sirende speer, som ingen kongeglans
har, boje sig og fly; han (Astvatereta) skal feelde den veerste heks,
of ond seed, fedt af morke*. Da kemper hver af Ahuramazdas
srkeengle imod den tilsvarende af de onde ander, og sejrer: Vel-
vilje imod Ondvilje, Sandhed imod Falskhed, Sundhed og Udede-
lighed imod Hunger og Térst; ,den onde Angramainyu bdjer sig
og flyr, han mister sin magt.* Hermed standser digtet, og det
ender i en lovprisning og velsignelse over fjeldet Ushidarena,
hvor den hellige lykke har sit seede: kongeglansen som Ahuramazda
har skabt og som ikke kan gribes med magt.

1 ,Ravnen er en af sejrsgeniens legemliggtrelser® (Zend-Avesta I 294 jf.
236~41).



92, KONG YIMA OG STORVINTEREN 173

I ,Hymnen til fravashi“ (til vaerneinderne eller fylgjerne) med
dens lange navnerakker treeffes atter og atter hentydninger til den
fremtidige hersker i fuldendelsestiden: ,han skal vsere Saoshyant
(velgorer), fordi han gor vel mod den legemlige verden, og han
skal veere Astvatereta (den der far til at opstd), fordi han som en
levende legemlig skabning modstdr de legemlige skabningers til-
intetgorelse. Hymnen kender ogsd navn pid hans to forgengere;
de fodes den ene efter den anden henimod verdens sidste tid, og
alle tre er pd underfuld made sonner af Zarathustra, hvis seed har
veeret skjult i Kasava-sgen. Den senere teologiske tradition lader
hver af dem herske et artusend, sdledes at hver af disse perioder
forer et stort skridt frem imod fuldkommenheden. Fravashi-
hymnen giver os tillige navnene pa Saoshyants seks hjelpere; efter
senere tradition virker de de dedes opstandelse i lgbet af de forste 57
ar af hans herskertid. Endelig forekommer der i hymnen navne pé
en del skikkelser, deriblandt et par af den episke diginings udedelige
helte, der synes at std i et vist forhold til verdensfornyelsen.

Verdensfornyelsen, udedeligheden og de dedes opstandeise,
samt det godes gradvise sejr over det onde i kraft af sin egen
indre magt — det er Zarathustralerens grundtanker om de sidste
ting, fremtreedende enkelt og klart i hymnerne, omspundet med
rigere episke traek i prosaskrifterne, men altid dog som det utvivl-
somme midtpunki. Altsd veesenlig forskellig fra det nordiske
ragnarok, og vel snarest frembragt ved en ganske modsat tanke-
heveegelse. — Vi skal nu g& over til de motiver, der ikke har til-
svarende hjemmel i de gamle hymner.

22. Kong Yima og storvinieren.

Det eneste stykke af episk prosa, som findes i de bevarede
dele af Avesta, er forteellingen om kong Yima. Den handler dels
om jordens indretning til menneskebolig, dels om den fremtidige
fornyelse, og er hensat som en slags indledning til renselsesbogen
{Vendidad), Persernes religigse lov. — Handlingen begynder med, at
Ahuramazda, ,den velgérende &nd, skaberen af den legemlige ver-
den, han den hellige®, overdrager ,den fagre Yima, den gode fére-
hyrde®, omsorgen for menneskenes legemlige trivsel; meengden af
mennesker og meengden af kveeg vokser, og sé ofte det gores
nadigt, udstreekker Yima jorden, sdledes at der bliver plads til
flere folk og mere kveeg. Atter kalder Ahuramazda guderne til
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ting, og han talte til Yima og sagde: ,Fagre Yima, stn af Vi-
vanghat! over den legemlige verden skal der komme frygtelige
vintre med barsk, gruelig frost, og der falder snefog si teet at det
ligger en aredvi hojt over de hojeste bjeergtoppe; og alle tre arter
af dyr skal omkomme, de der lever i vildmarken, og de der lever
pd bjergtoppene, og de der lever i dalens sked, i staldenes ly ...
Dan derfor en vara (en kveegfold), si lang som en ridebane pi
hver led i firkant, og bring did sed af fir og gksne, af mennesker,
af hunde, af fugle og af den redtblussende ild; dan en vara til ly
for mennesker, dan en fold for kveegflokke.* Og Yima sagde til
sig selv: ,Hvorledes skal jeg kunne danne den vara, som Ahura-
mazda bgd mig at danne?* Og Ahuramazda sagde til Yima: ,Du
fagre Yima, son af Vivanghat! stamp jorden med trykket af din
heel, og ®lt den med dine heender, ligesom pottemageren slter
leret.* Og Yima gjorde, som Ahuramazda enskede. Han stampede
jorden med sin heel, og han w=ltede den, som pottemageren gor
med leret; og han dannede en vara, lang som en ridebane pd
hver side i firkant; og han lod deer vandene flyde i et leje, som
var en hathra bredt, og han gav fuglene holig ved de stedsegronne
dbrinker, som beerer aldrig svindende fode; og han dannede bo-
steder, huse med svalegang og girdsplads. Derind bragte han
seed af meend og kvinder, af den stdrste, bedste og smukkeste art
pd jorden; derind bragte han sed af hver slags kveeg af den
storste, bedste og smukkeste art pa jorden; derind bragte han sed
af alle slags treeer af den storste og hedste art og af enhver slags
frugt, den mest nwmrende og vellugtende. Alle disses seed bragte
han, to af hver art, for at bevares uforgsengelig deer, s lenge
som menneskene skal blive i varaen. Og der var ingen pukkel-
rygget eller forvoksen, ingen impotent eller ménesyg; der var ingen
fattigdom, ingen logn, ingen lavhed eller skinsyge; ingen smulret
tand, ingen spedalsk, eller nogen af de plager, hvormed Angra-
mainyu heerger de dedeliges legemer. Og Yima lasede varaen
med en gylden ring, og han dannede en doér og et vindu pa denl.

Yderligere forteclles der om varaen, at stjeerner, méne og sol

! Lige foran stir en setning, at Yima dannede ni gader, deer hvor pladsen
var storsi, seks gader hvor den var mindre, og tre gader hvor den var mindst,
og han bragte til de lengste gader seden af 1000 mand og kvinder, til de
mellemste af 600 og til de mindste af 300. Disse tal mi dog vare senere til-
setninger, miske af boglig oprindelse; ti lidt ovenfor hedder det, at han
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kun én gang om é&ret stir op og gir ned, sd hvert 4r synes som
én dag. Til slutning opkastes det sporsmal: hvem bragie Ahura-
mazdas lov til den vara, som Yima dannede? og der svares, at
den himmelske fugl Karshipta bragte den, og at denne verdens
hersker er Urvatadnara og hans fader Zarathustra!. —

Hele denne fremstilling mangler ikke blot stetie i Avesta-
hymnerne, men stir ligefrem i modstrid med ,Hymnen til konge-~
glansen®, der lader udedeligheden og det ondes tilintetgorelse frem-
komme ad helt andre veje. Heller ikke Fravashi-hymnens digter
har kendt eller godkendt denne myte; ti han neevner hundreder
eller tusender af fylgjer, som vager over hver ting der er af be-
tydning for livets bevarelse og dets endelige sejr, — men om Yima
og hans vara findes der ikke et eneste ord. Kildekritisk set kan
der da ikke veere tvivl om, at troen pa en eller flere Saoshyant
er det rette udiryk for Zarathustra-lerlingenes tankegang, og at
Yima kun er en yngre og neeppe heldig variant. Men sagen har
ogsd en anden side.

Det er almindelig godkendt af de nyere forskere, at sagnene
om Yima ikke har deres rod i Zarathustra-leeren, men i den eldre
myteverden. Yima er perserfolkets gamle hyrdegud; derfor tenkes
han ogsd som kulturens grundlegger, der har dannet det forste
samfund; desuden synes han fra tidlig tid at veere en deds- og
paradishersker, svarende til den indiske dedsgud Yama. Vi har
ogsi ydre vidneshyrd om Yimasagnenes alder og deres udspring
udenfor den egenlige Mazdalere. Allerede i Gathaerne hentydes
der til hans stilling som kulturskaber; men han navnes kun med
daddel, fordi han har lert menneskene at sede dyrenes ked; Maz-
daleeren betragtede det jo som en fuldkomnere tilveerelse kun
at leve af m=:lk og urter?’. Endnu ,Hymnen til kongeglansen“
stdr ganske pd samme standpunki: Yima styrer hele den jordiske
verden med fred, udedelighed og trivsel, indtil han ,ialte falskheds
og usandheds ord*; da floj kongeglansen fra ham, og trolden Azi-
Dahaka tilvendte sig riget. Ordene om kong Yimas synd skal
sikkert forstds i overensstemmelse med den senere tradition: han
straffedes, fordi han vilde gore sig selv til gud. Vi har da det
skarpeste udtryk for det, der allerede gdr gennem gathaens udsagn

bragte ,alle disse swd, to af hver art*, alisi ogsi af mennesker. Tanken er jo
ogsd, at den overfarte sed kun skal blive spiren til en hel verden af hver art
veesener. * Zend-Avesta I 11, ? Zend-Avesta III 61 (Sacred books, XXXI).
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om Yima: sagnet om hans syndefald synes at veere skabt netop
for at bekempe den gengse forestilling om hans guddomme-
lighed. —

Ser man pd selve fortellingen om storvinteren og ,vara’en®,
maerker man, hvor lgst den henger sammen med tanken om Ahu-
ramazda som verdensstyreren; men endnu svagere og mere til-
feeldig optreeder her en anden af Mazdalerens grundtanker, nemlig
Zarathustras stilling som den store kundgérer af Ahuramazdas
vilje: den er flikket til i en myte, hvor der allerede fra Yimas
hind er skabt den egenlige fuldkommenhedsverden. Hertil kom-
mer yderligere den dybtgiende modsigelse imellem Yimas fuld-
kommenhedsverden, der fremkommer ved et udvalg af enkelte
eksemplarer, medens hele menneskeheden ellers omkommer, og sd
den ssedvanlige Avestalere om de dedes opstandelse ved verdens
ende og deres evige liv i fuldkommenhed. Selve mytens hovedirek
rober den alisd som ikke skabt af Mazdapreesterne.

Storvinteren og den skjulende kvaegfold er da ikke en del
af den avestiske leere om verdensfornyelse, den er dublet til den,
eller om man vil, den er dens modsetning. For Avestahymnerne
er fornyelsen et etisk problem; for Yima er den et fysisk, ligesom
i det nordiske ragnarok. For Avestahymnerne er der en stadig
fremskridende sejr over det onde, fra Zarathustras forkyndelse og
indtil den endelige velgérers optreeden; Yimamyten djner forst den
truende tilintetgorelse, og forkynder si at livet alligevel skal
frelses og forynges.: Ogsd deri ligner den ragnarok. Eller rettere,
den er ragnarok. Forud for den profetiske Zarathustalere med
dens tro pd det godes sejr, gdr den mytedigtning, der endnu bglger
imellem frygt for tilintetgorelsen og hib om livets redning. —

Det er af betydning at vide, hvilke naturbetingelser Persien
byder for en sidan mytes fremirseden. Til en vis grad md det
jo undre at finde en verdensundergang af sne og kulde i Persien,
»lovens og solens land%, i hvis dérken luften er fattigere pa vand-
damp end noget andet sted pa jordem, og hvor torken lige fra den
mytiske tid og indtil nu er menneskets veerste fjende. Dog har
landet nogle betingelser derfor i sit fastlandsklima; de gledende
soldage veksler med kolde natter og ublide vintre.

Dog fremviser de forskellige dele af landet stor afvigelse i
vinterens streenghed. Helt udenfor det swedvanlige stir kystlandet
i syd, der slet ingen vinter kender, og imod nord affaldet til det
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Kaspiske Hav, hvis frodige dalferer har vinterregn og oversvem-
melser. Ogsi oppe pd hojsletten er der forskel, saledes at den
nordlige og ostlige del, der ogsi er mere bjergrig, har et afgjort
forspring. I Ghazna (mellem Kandahar og Kabul) begynder natte-
frosten i september, og om vinteren fryser mennesker ofte ihjel;
Kandahar er lidt mildere; men i Kelat har man hird frost og sne-
fald fra november indtil februar; i 6rknen Khorasan, der strsekker
sig tveers over Persien, ligger sneen i seks méneder; ved Kabul
er det undtagelse, at der ikke ligger sne pd sletten, men kun pi
de omgivende hdjder; ved Balk ses sneen i kun 8 mils afstand i
selve den hedeste sommertid. Fra de nordlige randbjerge neevnes
lignende eller endnu streengere vinfer; men gar vi til Perserfolkets
gamle graenseegne mellem Aralssen og det Kaspiske Hav, kan kul-
den ga til + 40 grader reaumur; i Kiva er den brede flod Oksus
tilfrossen fire méneder af dret, og nir nordgstvinden suser ind fra
de sibiriske stepper, kan ingen del af det menneskelige legem ud-
holde den,

Fra det vestlige Persien klages ogsd over den streenge vinter,
men efter en langt svagere malestok. 1 Shahrud er der rigeligt
snefald i januar, og sneen ligger undertiden flere dage uden at
smeelte; pa sletten syd for Elbrusbjergene stir treeerne endnu grénne
i december, men termometret kan gd under frysepunktet; kun det
hojtliggende Teheran er i leengere tid begravet i is og sne, men
lider dog mest under fordrets bratte omslag mellem to og kuldel.
Gar vi mod syd til Shiras og det gamle Persepolis, roses de for
deres milde vejrlig.

Disse naturforhold forklarer flere af ejendommelighederne ved
myten. Det er intet under, at alle de w=ldste kilder, hymnerne,
intet har at gére med storvinteren og Yimas rige; ti Mazdaleren
udgdr fra de gamle kulturegne i det vestlige Persien. Rigets @st-
lige dele haver sig forst til betydning i tiden efter Aleksander den
store, og pa tilsvarende médde holder storvinteren sit indtog med
de lidt yngre dele af Avesta. Gar vi lengere ned i tiden, for-
andrer Yimamyten sig: dens karakter af storvinter udviskes, og
man gor den til en uhyre vandflod. Denne forandring har veeret
sd steerk, at det forst var vor landsmand Westergards kyndighed
i Avestasproget og hans viden om den nordiske fimbulvinter, der
bragte det oprindelige forhold for dagen; og endnu gives der

1 Spiegel, Eranische altertumskunde T 245—47, 48.

Danske Studier. 1913. 12
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forskere, som anser Yimamyten for et sideskud af syndflodsagnet.
Arsagen til denne omdannelse kan vel til en vis grad ssges i ind-
flydelse fra den semitiske verden; men navnlig geelder det, at
Persien selv ikke frembsd en natur, der holdt myten fast i det
der var dens udspring: redselen for en undergang i sne og kulde.

Fra mytens overlevering kommer vi til sporsmalet om dens
oprindelse. Det er nu klart, at det persiske folk som helhed ikke
har frembudt betingelserne for dens skabelse. Til en vis grad har
de bjeergrige wostlige egne (Afghanistan) haft det. Men i langt
hojere grad findes dens fedsels- og livsbetingelser i egnene nord
for Hindukush, ind over den store tartariske steppe, hvor nu kun
sparsomme folkelevninger af den gamle ariske stamme er hosatte
iblandt Kurder og Tyrker. I disse egne op mod Aralsgen, hvor
Perserfolkets vugge har stdet, har vi den stdrste geografiske sand-
synlighed for ogsd at have hjemstedet for storvinteren. Tiden for
dens tilblivelse er da formodenlig forud for den historiske periode,
ligesom hele sagnkresen om Yima bunder i Persernes gamle hyr-
deliv.

23. Gudeslaget,

Vi skal nu felge de andre motiver, sidledes som de kommer
frem i1 den senere teologiske literatur.

Om verdens sidste tid, indtil fornyelsen finder sted, har vi et
serskilt skrift, Bahman-yast; og i den store myteleere Bundehesh
findes et langt kapitel om ,opstandelsen®, der ligesom danner fort-
swttelse af Bahman-yast. Hovedtrdden i denne leere om de sidste
ting er de tre pd hinanden fglgende drtusender, hvori det ondes
magt aftager. Folgelig bliver der ikke nogen egenlig katastrofe.
Dog findes forestillingen om 4ndernes sidste strid (der allerede
meder i ,Hymnen il kongeglansen“) udfoldet med storre rigdom af
enkeltheder i Bundehesh k. 30: Efter at Saoshyant og hans hjelpere
har kaldt de dede til live pd Ahuramazdas bud, angriber Ahura-
mazda den Onde And, og hver af hans syv srkeengle angriber en
tilsvarende modstander: Velvilje gdr mod Ondvilje, Retfeerd gér
imod Andor (ham der lammer menneskene i deres vilje til dyden),
Godstyrelse imod Savar, tyranniets dnd; Gudsfrygt kemper mod
Ulydighed, Sundhed og Udgdelighed imod Zarev og Tarik, bedragets
og giftsmdens dnder; Sraosha (andagt) imod Aeshma (vrede). Da
bliver kun to fjender tilbage, nemlig Angramainyu og slangen Azi.
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Ahuramazda kommer nu til jorden som offerprest, og Sraosha
(andagt) felger som hjelpepreest; han lefter det hellige offerbeelie
i sin hand. Den Onde And og slangen flygter tilbage til morket,
ad den vej hvorad de lgb ind i himlen. Da opbraendes slangen
i de strémme af smeeltet malm, der rinder fra den brandende
jord; og alt dedsrigets smuds breendes bort i malmen. Og Ahu-
ramazda sender den gledende malm over den hule, hvor den Onde
And er flyet ned; og han bruger dedsriget il at gore verden stérre,
efter hans vilje fornyes hele tilveerelsen som udedelig og evig!.

Hovedmotivet i denne strid har vi allerede leert at kende i sin
oprindelige form i ,Hymnen til kongeglansen“. Den er ganske ab-
strakt: dydernes sejr over lasterne. Derfor ser vi i kongeglans~
hymnen hverken selve skaberen Ahuramazda blande sig i striden
eller Saoshyanl og hans menneskelige ,hjeelpere* st overfor per-
sonlige modstandere. Dermed er ogsd mytens udspring givet; den
er fodt af den preestelig-zarathustriske tankegang uden det mindste
af den plastiske kraft og den interesse for personlighed, som kende-~
tegner alle folkemyler. 1 den yngre skildring nsermer motivet sig
mere til det folkelig-mytiske. Den har preg af katastrofe; Ahura-
mazda treeder selv med i striden, og pd modsat side selve ,den
Onde And® og ,slangen“; deres flugt og forsvinding i ildfloden er
af meeglig malerisk virkning. Og dog wmeerker vi, hvor steerkt
tanken er bunden i det teologisk-abstrakte. Ahuramazdas dad er
ikke hammerhug som Thors, men helliggorelse ved gudstjenesie.
Den Onde And, Angramainyu, omkommer ikke i striden, men
kvaeles eller udslettes ved verdens fuldkommengorelse, 1 sd hen-
seende stir Zarathustralerens grundopfaltelse som en uoverstigelig
skranke for plastisk udformning; allerede hos en graesk forfatter i
det 4de darh. f. Kr. forekommer ,magernes“ leere om verdenspe-
rioderne og om at Ahriman, efter at have udspyet sine odeleggelser
og plager, skal ,ganske gé til grunde og forsvinde“? Derfor bliver
dndestriden aldrig til mere end den ufuldkomne katastrofe, og det
som liner den noget af folkemytens farvepragt, er et andet motiv.
Lysskaeret fra verdensbranden lader skikkelserne synes storre
og veeldigere, end de virkelig er.

! Bundehesh k.30, jevnfart med de onde &nders karakieristik i k. 28,

2 Windischmann, Zoroastr. studien s, 233. Sstds. 257 findes henvisning til
de Avestahymner, der har veret forbillede for Ahuramazdas optreeden i kampen
og for de mere personlige djevienavne (egl. gamle gudenavne),

12*
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24. Den styrtende stjorne.

Det hedder i Bundehesh (kap. 30, 17—20): ,Nar [stjmrnen]
Gohikar falder gennem himmelrummet fra en ménestrile ned pa
jorden, da vil jordens ned blive s& stor som fdrets, nér ulven over-
falder det. Dernsst vil ilden og dunsten smeelie malmen i bjserg
og fjeeld, og den rinder pa jorden ligesom en flod; da skal alle
mennesker gd gennem den smmltede malm og blive rene derved.
Nir en er retferdig, da synes det ham, som om han stadig gér
gennem lunken melk; nir en er slet, da synes det ham som at
gd i smeeltet malm*. Snart efter forieelles der, som nylig omtalt,
at ,Gohikar brender slangen i den smeltede malm, og al den
stank og smitte, som er i helved, breender op, og det bliver helt
rent¢; ogsd den Onde And breendes i malmen.

Pa et andet sted i samme skrift (k.5, 1) hedder det, at de
fem planeter og de to halebeserende stjeerner (o: kometer) Muspar
og Gohikar vogtes af de syv stjeernehdvdinger (solen, ménen, Sirius
0sv.); ,solen har bundet Muspar til sin strilekrans ved gensidigt
samtykke, for at den ikke skal veere istand til at gore skade“.
Gohikar tenkes altsi pd samme mdde bunden til méinens striler,
indtil den engang river sig lgs og styrter ned, si at den tsender
jorden i brand. Hele denne forestilling synes at bero pd iagtta-
gelse af de styrtende meteorer i himmelrummet; og man har da
opfattet det som de venlige himmelmagters opgave, at holde de
truende kometer fjeernet fra jorden.

Det forste spérsmal, vi md gore os, er, om denne verdens-
brand grunder sig pa =sldgammel folketro, siledes som storvinteren
gjorde. Men man vil nseppe kunne udpege noget treek, der viser
tilbage mod en tidlig mytedannelse. Renselsesilden p& opstandel-
sens dag er ingen primitiv tanke, men er sikkert fostret af selve
Mazdaleeren. Frygten for, at en komet skal ramme jorden, herer
nok si godt hjemme i en hojere kultur. Leeren om de syv onde
stjeerner, ,Angramainyus syv hdvdinger®, der har gjort indfald i
himlen og er blevne tagne til fange, kan — som Spiegel har pavist
— ikke veere oprindelig; ti nogle af planeternes navne i persisk viser
at de fra forst af er opfattede som venlige veesner!l, Hvad skulde
ogsd. Perserne i forhistorisk tid med en verdensbrand? De havde
jo allerede et ragnarok, den uhyre vinter. Tillige vilde et oldpersisk

! Spiegel, Eranisclie altertumskunde II 181, 185.
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ragnarok, sammensat af ild og af kulde, veere en underlig selv-
modsigelse.

Vi m& derfor preve pd at udfinde den persiske verdensbrands
tilblivelse og udvikling indenfor den historiske tid.

I gathasangene optreeder der slet ingen naturmotiver, men
kun en abstrakt religies omdannelse af menneskelivet; den benavnes
»fuldendelsen®, ,verdens sidste tilstand* og lignende. Hertil horer
forst og fremmest en ildpregve; menneskene skal gd gennem strémme
af gledende malm, der som en gudsdom eller ordal skal gore
skel imellem gode og onde.

Nogle forskere vil opfaite dette som en religiss omdannelse
af verdensbranden; og denne verdensbrand skulde veere en gammel
myte, feelles for hele vor ariske et. Men denne urmyte er si
tvivlsom en ting, at den ikke bor piberibes som hjemmel; og af
selve gathaerne kan der ikke udledes noget om en eldgammel
opbrending af jorden. Tveertimod svarer denne proveild for gode
og onde menneskesjeele til en lignende forestilling hos Inderne i
meget tidlig tid. [ et skrift fra sluiningen af vedatiden hedder
det, at de dede pa deres vej til den hinsidige verden skal gi mellem
to ilde, der breender de onde, men lader de gode slippe igennem?.

Heller ikke i de andre gamle kilder finder man nogen fysisk
verdensbrand. ,Hymnen til kongeglansen® lader fornyelsen ind-
treede ad historisk-religies vej uden fysisk katastrofe. Graekeren
Theopompos har i 4de arh. f. Kr. givet en skildring af verdenslivet
efter den persiske leere uden det mindste treek der peger i retning
af verdensbrand; den Onde Aand omkommer selv i den fra ham
udgiede pest2.

En brand over hele jorden meder ikke for i de yngste kilder,

1 Macdonell, Vedie mythology 167 (Grundriss d. indo-ar. philologie III).
Om gathaernes renselsesild se Soderblom 238—39 og Stave 148—49. Mills
overseiter dog de pdgeldende gathasange anderledes, og ser i deres vidnes-
byrd kun sidanne udiryk om ildens rensende magt, som har givet anledning
til de senere forestillinger om en dommedags-renselse. Jeg kan ikke démme
om de filologiske grunde; men jeg vil pd forhind vere mest tilbojelig til at
folge den oversmttelse af gathaerne, der nmvner en preveild for de afdede,
fordi det stemmer bedst med den indiske lmre om en pregveild for de afdede
sjeele. Soderblom anferer, at pehleviskriftet Dinkart i sin gengivelse af Ave-
staerne henlegger proveilden til sjelens liv efter deden; derved vil sammen-
hangen med den indiske lere yderligere styrkes.

? Windischmann, Zoroastr. studien 233 ff.,
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pehlevi-skrifterne. Det eldste {idsfaste vidnesbyrd om den er fra
midt i 2det arh. e. Kr. 1 sit forsvarsskrift for kristendommen (I
kap. 20) siger Justinus, at bide Sibyllen og Medernes konge Hysta-
spes [o: kong Vistaspa, Zarathustras beskytter] leerer, at verden
skal tilintetgores ved ild. — Sdledes synes det godtgjort gennem
en underspgelse af kilderne, at sjeelenes renselsesild er det oprin-
delige, og at naturmotivet verdensbrand er et ungt tilleg til den.

Vi mé preve, om det ikke er muligt at bestemme dette na-
turmotivs oprindelse lidt nsermere og lidt sikrere. Her ma vi be-
gynde med det skarpt serpregede treek, at den styrtende sijeerne
teender jorden i brand, og se hvor langt det kan fslges om land.
Man har en jedisk sibylledigtning, den sdkaldte 5te bog af de si-
byllinske orakler, der er underlig forvirret og forholdsvis rig pa
hedenske elementer. Den har fiet sin endelige skikkelse i Anto-
ninernes tid, men er i det veesenlige forfattet neer efter Jerusalems
pdeleeggelse; skrifiets hensigt er den for sddanne arbejder sedvanlige,
at indsmugle den jediske verdensopfatielse iblandt esterlandenes
greesktalende befolkning. Sibyllens reekke af {remtidssyner sluttes
med en vildi fantastisk skildring af, hvorledes stjeerner eller stjerne-
billeder begynder at ksempe indbyrdes, indtil Uranos (himlen) i
vrede ryster dem af sig og de styrter ned og tender jorden i
brand. For de tidligere fortolkere har denne slutning stdet som
gadefuld eller ,vanvittig. Del ses dog let, at det ene motiv —

de styrtende stjeerner — i hoj grad svarer til den persiske leere
om verdensbranden, og at det andet motiv — stjeernernes ind-
byrdes sirid — ogsd byder en meerkelig parallel til leren om, at

de syv stjerner er ,Angramainyus hovdinger®, og at de syv venlige
himmeltegn sireeber at gére dem uskadelige. Men derved er vi
ikke naet neermere til oprindelsen. Sibylledigtningen, med dens -
udmaling af stjeernebilledernes kampe, byder os kun en fantastisk
og meningslgs gentagelse af motiver, der i Persernes tro har bide
en astronomisk og en religiss mening. Def er de persiske motiver,
der som rent episk stof er vandrede ud til Forasiens folkeslag.
Vi skal siden treffe den styrtede stjeerne igen -— ganske vist i
mere afdempet form — i den tidligste kristne spddomsdigtning.
Her i den jodiske sibylle ma den dog ikke opfaties som virkelig
jedisk motiv; digteren har kun grebet til det geengse episke motiv,
fordi det nogenlunde svarede iil en forestilling, som da gjorde sig
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steerkl geldende i jodedommen: troen pd en af Gud fremkaldt
verdensbrand.

Hos Persernes naboer imod gst, Inderne, har jeg ogsi truffet
den styrtende stjeerne, men kun en enkelt gang og i en kilde af
tvivisom alder. Englenderen Dow giver i sin skildring af den
indiske religion bl. a. store ordrette uddrag af et skrift, der geelder
som hellig bog for en i Dekan vidt udbredt braminsk sekt. Om
verdens undergang findes her fglgende: ,Nir de fire verdensaldre
er forlebne, da skal Rudra [guddommen som gdeleegger] sammen
med de ti oplgsningens ander rulle en komet ind under ménen,
som skal tende alling i brand og legge verden i aske; da skal
Gud alene veere til. ti stoffet vil veere fuldsteendig tilintelgjort«.
Her er ikke tvivl om, at der mi foreligge ei ldn fra Perser til
Inder eller omvendt. Falles for de to kilder er ikke blot kometen,
men ogsi dens ejendommelige forbindelse med ménen. Dog er
udspringet neppe at sege i Indien, da den brahminske religion har
sin egen gengse leere om de syv sole, der teender verden i brand;
og detie motiv lader sig ikke bringe i samklang med kometbranden.
Der er heller intet i vejen for, at Inderne har lint et sidant motiv
fra Perserne, méaske endogsd ad boglig vej. Siden det 8de arh.
e. Kr. sogte persiske menigheder jo tilflugt p& indisk grund, og fra
15de &rh. kender vi oversmtielse il sanskrit af nogle af deres
hellige skrifter?.

Disse kildesteder har altsd ikke fort os til oprindelsen for den
styrtende stjeerne; men uden betydning er de dog ikke. De har
atter vist os hen til den persiske religion som denne forestillings
midtpunkt og hovedstamme (med svage udlsbere i st og i vest),
og de har bekraftet vor tidligere erfaring, at motivet optreeder i
en forholdsvis sen tid. Det kendes aldrig i skrifter sldre end 1sie-
2det &rh. e.Kr., men er da forholdsvis udbredt.

! Dow, Dissertation concerning the customs ete. of the Hindoos, s. xlviii
(The History of Hindostan, I, 2d ed. London 1770, 4t0). Ifelge meddelelse af
nu afdede prof. 8. Sorensen mid det her omtalte skrift ,Bedang Shaster*
(o: Vedanga Kshatra) veere en ret moderne bog; ti den viser ikke spor af lighed
med de @ldre vedanga'er. Dog kan dette skrift vaere et udtog af en eller anden
purana (et teologisk leresystem); og at den virkelig er det, fremgdr med temlig
stor sikkerhed deraf, at den tilskrives Vyasa (,Beuss Muni*). Nir bogen siges at
veere gennemset af en ,Sirrider Swami*, ma det vere den samme som Ksidhara
Svamin, som ogsd andensteds kendes som kommentator til mldre vaerker; og
sammenhangen er sikkert den, at han har uddraget denne laerebog af en purana.
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Denne sene optraden galder ikke blot naturmotivet, jordens
antzendelse ved en komet; men den geelder ogsd for dets religiose
forstdelse, leren om de beveegelige stjeerner som onde. ,Det kan
ikke fremheeves eftertrykkelig nok*, siger Spiegel (II 185) ,at hverken
tilbedelsen af stjeernebillederne i dyrekresen eller leeren om plane-
ternes onde virkninger har nogensomhelst hjemmel i Avesta“. Den
optreeder dels i de sene pehleviskrifter, dels og fremfor alt i zer-
vaniternes lere. Den zervanitiske sekt titherer Perserrigets senere
tid, og under Sassanidernes kongeslegt synes dens leerdomme at
optriede ved selve hoffet. Dens ene hovedlerdom var, at hade
ondt og godt havde samme oprindelse idet ,tiden* (zrvan) var fader
til alt; den anden og i dagliglivet mere betydningsfulde var leren
om de gode og onde stjeerners strid imod hinanden. Den sidste
af disse lerdomme skyldes pdvirkning fra den babylonske stjeerne-
kyndighed, mens den forste snarere peger i retning af greesk filosofi.
Zervanismen beror altsd veesenlig pd indpodning af fremmede ideer;
og den tithgrer den tidsalder, der begynder med Aleksander den
store og fortsmttes i drhundrederne efter Kristi fodsel, og hvis
ejendommelighed netop er sammenblandingen af gstens og vestens
ideer. Fra zervanismen er — efter Spiegels formodning — leren
om de onde stjeerner sivet ind i den persiske teologi.

I denne senpersisk-zervanitiske forestillingskres hgrer den tanke
ngdvendig hjemme, at ménen hindrer den onde halestjeerne i at
breende jorden. Selve den forestilling, at jorden skal antendes af
en komet, kunde i og for sig opstd uafheengig heraf; men de hi-
storiske holdepunkter ferer os herhen, og den kan lettere end
af noget andet vere opstiet af zervaniternes frygt for de onde
stjeerner.

Séledes kan vi forklare den styrtende stjeernes fremkomst ud
af persiske trosretninger til given tid. Derimod er det mere end
tvivisomt, om den persiske religion virkelig rummer forudssetnin-
gerne for den fysiske verdensbrand i det hele. Béde Hinduer og
Greekere har skabt deres leere om verdensbranden langt tidligere;
og 1 tiden omkring Kristi fedsel dukker den op — som ved et
spring — i snart sagt alle Forasiens religioner, deriblandt ogsd
den persiske. Muligvis har zervaniternes spekulationer tjeent som
mellemled til overferelse af hellenistiske tanker.

I alt fald er det klart, at den persiske dommedagsbrand gem-
mer pa en markelig modsetning eller selvmodsigelse, Pa den ene
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side skal den veere den hellige rensende ild, som udsletter det
onde og lutrer de brodefulde, men lader de gode uskadte; pd den
anden side skyldes branden en troldeagtig stjeerne, og de venlige
magter har efter svne hindret den i at gére skade. Denne styi-
tende konmet er et trodsigt naturmotiv, der ikke rigtig vil boje knee
for den gamle zarathustriske leere om den rensende og guddom-
melige ild.

25. Keresaspa og den bundne slange.

Der findes i Persernes laere om den sidste tid et optrin, hvor
katastrofen, kampen mellem godt og ondt, er voldsommere og mere
spendende end pid noget andet punkt i Mazdaleeren. Slangen
Dahaka er bunden til fjeldet Demavend, ved verdens sidste tid
river den sig lgs og edelegger alt, men da rejser oldtidshelten
Keresaspa sig af sin dvalesévn og faelder den.

Denne begivenhed omtales nesesten ikke i Avestahymnerne, men
hyppig 1 den senere teologiske literatur og de nypersiske overle-
veringer. Bundehesh, der her pdberiber sig et tabt Avestaskrift
,Abenbaringsbogen“ som sin kilde, har en ret udferlig beretning:
,Om Dahaka hedder det, at da Thraetaona fangede Dahaka, var
han ikke i stand til at dreebe ham, og da bandt han ham i fjecldet
Demavend; nar han kommer lgs, skal Sama [o: Keresaspa] rejse
sig, og han skal nedsla og felde ham*. ,0Om Sama hedder det,
at han blev udedelig, men pd grund af hans ringeagt for Mazda-
leren sirede en Tyrk ved navn Nihag ham med en pil, mens
han sov pd Pesyansai-slelten; og dette padrog ham den overna-
turlige dvalesdvn midt i heden(?), og himlens lysglans stir over
ham, for at han, ndr Azi-Dahaka kommer lps, kan rejse sig og
sla ham; og 10000 af de retferdiges veernedinder viger over ham*?!.

Om selve kampen lweses der udferlig i Bahman-yast, den seer-
lige fremstilling af verdens sidste tid. Den skildrer, hvorledes men-
neskesleegten i det sidste &rtusend, Hushedar-mahs artusend, skrider
leenger og leenger frem imod udedelighed og fuldkommenhed, men
da giver en enkelt last, t8lsomhed overfor keetteri, den Onde And
kraft til at gore endnu et forseg mod menneskeheden. ,Da gir
Angramainyu til fjeeldet Demavend, til Bevarasp [0: Dahaka], og

1 Bundehesh 29, 7—9; jif. gengivelsen af et andet Avestaskrift (West IV
214) hvor det skildres udferlig at Thraetaona ikke kan falde Dahaka, og Abu-
ramazda byder ham at holde inde.
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han kalder: Nu er 9000 &r gdet, og Thraetaona lever ikke; hvorfor
stdr du ikke op, selv om dine leenker ikke er {jeernede, nu da verden
er fuld af folk, og de er bragte fra den indhegning, som Yima
dannede? Da stir Azi-Dahaka op, men af frygt for Thraetaona
fjeerner han ikke leenken fra sin krop, indlil Angramainyu tager
den af. Og Azi-Dahakas styrke vokser, og hans gluhskhed ved-
varer; han sluger pd stedet keetieren, og styrter ud i verden for
at gve synd, og udferer utallige grove synder; han sluger en tredje-
del af mennesker, af kveeg, af far, og af Ahuramazdas andre skab-
ninger; han gder vand, ild og planteveekst, og gér grov synd. Da
treeder vandet, ilden og planteveeksten frem for herren Ahuramazda,
og de klager sig: Kald Thraetaona til live igen, at han kan til-
intetgore Azi-Dahaka; ti om du ikke gor det, kan vi ikke veere til
i verden. Ilden siger: Jeg vil ikke varme. Vandet siger: Jeg vil
ikke flyde. Da siger skaberen Ahuramazda til Sraosha og til en-
gelen Neryosang: Ryst Keresaspa-Samans legem, indtil han star
op. Da gir Shraosha og engelen Neryosang til Keresaspa; tre
gange kalder de, og den fjeerde gang star Sama [o: Keresaspa] op
med sejrsfalelse, og gir al made Azi-Dahaka. Og Sama lytter ikke
til dens ord; den sejrende kglle rammer dens hoved og drsber
den. Da vandrer fortvivlelse og modgang bort fra verden, et nyt
drtusende begynder. Da gir Saoshyant skabningerne rene pd ny;
og opstandelsen og det kommende liv tager sin begyndelse.®

Keresaspas sejr over Dahaka omtales tidligst i et af de yngre,
teologiske partier af Avesta, der nu kun foreligger i senere udtog
{(West 11 370—380). Og i selve de gamle sange hentydes der en
eneste gang il denne myte. Det hedder i Hymnen til veernein-
derne: , Vi pdkalder de retfeerdiges gode, sterke, velgorende fylgjer,
som viager over Keresaspas Sama-sons legem, kellesvingerens med
det flettede hdr; og deres tal er 99999%. Det samme uhyre tal af
veernednder vager over verdenshavet, over Karlsvognen og over
Zarathustras sed, hvoraf verdensfornyerne skal fades.

Keresaspa neevnes ret ofte i hymnerne som den store folkehelt.
Han er ,den sterkeste iblandt mennesker neest efter Zarathustra®;
hans kamp med den menneskesedende, slimgronne slange fortelles
udfprlig; der omtales sejre over en vandtrold, den guldhmslede
Gandareva, over hans broders banemand, over det stenhirde jette-
barn og over rgvere og trolde; men han bringes aldrig i forbin-
delse med Dahaka. Og dog er Azi-Dahaka en af Avestas yndlings-
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skikkelser: slangen med de tre munde, de tre hoveder, ,den versie
trold, som Angramainyu har skabt imod den legemlige verden®;
ham, der tilintetgtr Yimas lykkelige rige og swmtter sig til mél
at gore hele jorden mennesketom; men Thraetaona ,af helte-
setten, ,den raskeste af mennesker neest efter Zarathustra“, griber
kongeglansen, der i skikkelse af en fugl var flgjet fra Yima, feelder
uhyret med sin kolle og udfrier Yimas dotre, de to fagreste kvinder;
kampen udmales med episke eller fantastiske treek: hans bon inden
kampen til gudinden Anahita, og at han i striden red pa fuglen
Varengana, vistnok blot et billedligt udtryk for hans store mod.
Ingen, der blot leser Avesta, vil danne sig andet billede af kampen,
end at han virkelig ombringer slangen; Dahaka omtales aldrig som
endnu levende, nevnes aldrig i forbindelse med fjeldet Demavend.
Man kan sige, at disse negative vidnesbyrd ikke kan veje ret steerkt;
men en nermere undersegelse viser, at de er bindende. Vi har i
»Hymnen til kongeglansen® en fremstilling af alle de storste helte-
gerninger ikke blot i fortid, men ogsd i fremtid; men Keresaspas
sejr over Dahaka, der métte veere den storsie af dem alle. og som
vilde udgore en pragifuld afslutning af digtet, findes der ikke.

P4 dette alderstrin (den almindelige opfattelse i Avestahym-
nerne) er myterne om Thraetaona og Keresaspa rent og skeert
helteepos. Slangen Dahaka har intet at gore med Demavend, med
fjeeld eller vulkanske feenomener. For si vidt de rummer nogen
gudemyte, er det tordenguden Indra og hans sejr over skyslangen,
der klinger igen i de kelleferende, slangedrsbende helte. Men forst
nu, ved slutningen af den avestiske hymnedigtning, sker det, at
der gir religion i disse heltesagn: béde slangetrolden og oldtids-
keempen omswzttes i levende skikkelser, hvis fremtid frygies og
hibes som hele tilveerelsens skaehne.

Men hvorledes har Zarathustra-leren kunnet frembringe
denne myteforestilling? I det bundne uhyre og den dvalebundne
helt, der vigner til frelse, findes hele den naive mytes plastiske
kraft i s& herlig skikkelse som maske intet andet sted i verden.
I Zarathustra-leeren hersker torhed; den etiske og dndige vurdering
opheever stadig fantasiens {rang til legemliggorelse; selv hvor den
streeber at skabe myte — siledes som i dndernes store kamp —
er den bunden i abstraktion; og endnu fjernere fra den egenlige
myte stir det veesenligste religisse indhold: leren om det stadig
stigende herreddmme over synden og om den endelige fornyelse.



188 DE PERSISKE RAGNAROK-FORESTILLINGER

Ved flygtig leesning af kildeskrifterne kan man fi det indiryk,
at kampen mellem Dahaka og Keresaspa er selve afgorelsen af
striden mellem godt og ondt; verdensfornyelsen indirseder jo straks
efter slangekongens fald. Men grundigere leest vidner hvert af
skrifterne om, at det for den rettroende Perser er helt anderledes.
Afgorelsen ligger i den udvikling, som sker efter at Zarathustra
har bragt Guds lov til menneskene. Dahaka-striden er ligesom de
andre enkeltoptrin kun det ydre skel imellem de &rtusender, der
hvert forer menneskeheden et stort stykke frem imod mélet. S&-
ledes er altsd kampen, set med teologiens ¢jne. Betragtet i og for
sig er den derimod vsesenlig nok; da er den katastrofen, afgtrelsen
imellem ondt og godt, — men derved er den dublet til Mazda-
lerens egen tro pd dndernes strid og det ondes tilintetgorelse.
Enten vi méler med den ene eller den anden mélesiok, er myten
et overfladigt led i Mazdalseren.

Og religiost set er Keresaspa ganske fremmed i disse omgi-
velser. Han mangler ganske de dyder, som Zarathustras lov kreever:
den etiske selvudvikling og den ndjeregnende troslydighed. Hans
dyder sdvelsom hans lyder er folkeheliens; han er modig og veeldig,
men il overmdl letsindig eller troskyldig, lige fra den gang han
koger sin mad p& den menneskeadende slanges brede ryg, og indtil
han sovende rammes af Tyrkens dedspil.

Ikke nok hermed! Den persiske teologi er sig klart bevidst,
hvor fremmed han er for dens idealer. Den griber derfor enhver
lejlighed til at nedseette ham: ,han viste ringeagt for Mazdalseren®,
- ,han slukkede den hellige ild“, ,der klebede afguderi ved ham*“.
Dette males pa gribende méde i et avestisk afsnit, hvor Keresaspas
sjeel ireeder frem for Ahuramazda og som menneskehedens red-
ningsmand kraever den himmelske salighed; men den hellige ild,
hvis alter han har slukket, opirseder som hans ubdnherlige an-
klager og kreever ham nedstadt til helvedes dyb; da gred alle
engle og alle de salige sjecle, og pa deres ydmyge forbon fik han
lov at blive i himlens forgérd, hvor sjelene hviler i dvaletilstand,
indtil opstandelsen finder sted. — Det kunde neeppe siges i sterkere:

! Vendidad 1, 10; Bundehesh 29, 7 (citerende Ahenharingens bog); og
fremfor alt udtoget af den tabte Sudkar Nask (West II 873 fi); samt West IL
381. Keresaspa findes aldrig i rakken af de ,udgdelige®, der medvirker ved
verdens fornyelse, sként han efter sin natur herer derhen og undertiden sam-
virker med dem.
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ord, at Keresaspa kun er talt af teologerne; de seger al
seeite hans fortjenester si laft som muligt. Hvorledes kan han
veere det forste menneske der veekkes af dede, — sporges der i
et senere skrift — siden hans gerning har veeret den at sld men-
nesker ihjel?

At Keresaspa fra forst af er en slet og ret folkehelt af samme
art som Perseus, Sigurd Favnesbane og andre, det er letfatteligt
nok. Merkeligere er det, at denne oldtidens heros lever op igen
til verdensmyte. Her mi enkelthederne granskes. Forst og frem~
mest den tap, hvorom den hele tro drejer sig, fjeldet Demavend.
Det er Persiens hojeste punkt; neer op imod Elbrus-kedens sydside
hever det sin uhyre kegle, hojere end Montblanc. En forfatter fra
det 10de &rh., historieskriveren Masudi, siger at man pa 100 para-
sangers (500 kilometers) afstand ser dens top i skyen og teet rog
stigende op, mens dog evig sne kroner den; nir man bestiger
selve fjeeldet, finder man henimod dets top en tredve Kklsfter,
hvoraf en svovlet damp stiger op, og der kommer drdn ligesom
tordenbrag; dette dron stammer fra den ild, som brender derinde.
Flere forfattere fra middelalderen omtaler Demavend som vulkan;
nu er selve krateret udbreendt, men hulerne med svovldamp findes
endnu og den meegtig brusende lyd heres deroppe; hele omegnen
er ofte hjemsggt af jordskeelv. Disse vulkanske feenomener stér
Ojensynlig i neermeste forbindelse med myten om, at slangetrolden
er bunden inde i Demavend; ,ud af Dahakas og troldmeendenes
bolig under bjerget stiger en stor meengde af rog op*, hedder det
hos Araberen Ebn Haukall. P& den anden side er det klart, at
forestillingen om fjaeldet som skjulende et uhyre levende veesen
ikke er betinget af Dahaka-myten i den ene eller den anden form,
men vil opstd hos den stedlige befolkning ganske af sig selv.
Tanken om det bundne uhyre vil opstd ud af selve naturmotivet.
Ti for en «ldgammel animistisk tankegang er det den eneste rime-
lige mide at opfatte fjeeldet pd: som om det skjulte et uhyre
levende veesen, hvis dndedret meerkes som rog og dron, og hvis
rarelser fremkalder jordskeelv. Selve navnet Demavend eller Dun-
bavend betyder ,bleseren® eller ,droneren®, og indeholder allerede
i sig spiren til en sidan mytedannelse2.

! Macoudi, Prairies d'or (Paris 1861) I 193—94; Ritter, Erdkunde von Asien,
VIII 3 s.563—70; Spiegel 1 70—74. Petermann, Mittheilungen 1859, 49 ff,
? Om navnet se Spiegel, Iran. altertumskunde I 70.
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At dyret i fjeeldet opfattes som slange, har gammel hjemmel
i den indisk-persiske myteverden. 1Rig-Veda opfattes alle fjeldene
som beboede af uhyre slanger, eller maske snarere som identiske
med slanger. Med bjergenes form — og méske ogsd med slan-
gernes ophold i huler — som udgangspunkt er denne mytedannelse
simpel nok; det er den videre udvikling, der har vor interesse.
Den begynder i det &jeblik, da mennesker férste gang under dron
og jordskeelv gribes af den tanke, at nu seger slangen at bryde
ud. Og den nir sin fuldendelse, nir det er blevet en geengs spé-
dom, at sddant en gang vil ske. Forestillingen om det bundne
eller indestengte uhyre er da bleven et ragnarckmotiv.

Det mé altsd forudseettes, at Perserne engang har troet pd en
ragnarok-slange, der ikke var identisk med den heroiske verdens
Dahaka; og en sddan forestilling findes netop i kilderne. Vi har
den tidligere gengivne skildring af den store gudekamp (s. 178),
hvorefter de onde dnder bukker under og kun Angramainyu og
.slangen® eller ,Az“ er tilbage, og de begraves i glodende malm-
stromme. Navnet Az (avest. Azi) kan bade betyde ,slange* og
»gradighed%; den sidste opfattelse har sikkert veeret den rettroende
persiske, da Azi ofte neevnes i Avesta som en af de farligste onde
dnder, men nir den her opireeder som slange, hvad den ellers
ikke vides at gore, tyder det unesegielig pd, at belydningen ,slange
er den oprindelige, og at Mazdaleren her, som si ofte, har lagt
en ny abstraki betydning i de gamle folkemyter. I sd fald har vi
sikkert her det =ldgamle Demavend-uhyre, der har afstroget sit
naturmotiv og fiet en zarathustrisk abstraktion i stedet.

Endelig har vi det sidste trin i udviklingen, da Demavendslangen
bliver opfattet som Azi-Dahaka, det uhyre som Thraetaona har over-
vundet. Her synes et sprogligt forhold at have grebet med ind: da
man havde glemt, at azi betad ,slange*, métte Azi (i Demavend) og
Azi-Dahaka let kunne opfattes som egennavn for samme veesen.

Nér heltedigtningens slange séiledes er heevet til ragnaroks-
uhyre, kreeves der ogsd en tilsvarende modstander, og myten nér
sin fuldendelse, idet Keresaspa vigner af dvale og felder uhyret.
Ogsé dette motiv er stedbundet, men til en anden egn af Persien,
til det gstlige hojland. Pisan- eller Pesyansai-sletten er et hojde-
drag syd for Kabul; her oppe, hvor der trods den omgivende
hede er svalt, er det, at Kerasaspa ligger i dvale, ramt af Tyrkens
pil, med himlens kongeglans over sig og titusinder af fylgjer til
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sin vagt, siledes som Bundehesh skildrer. Allerede i Avesta-hym-
nerne betegnes Pisan-dalen som hans hjemsted, her ofrer han til
gudinden Anahita for det lykkelige udfald af sin kamp; i Vendidad
navnes Vaekereta (Kabullandet) pd samme made: da Gud skabte
dette, skabte den onde til gengasld afgudsdyrkelsens fe Knathaiti, der
klebede selv ved den ypperste helt Keresaspa. Det er kun ganske
unge kilder, der flytter Keresaspas dvale hen til egnen ved Demavend.

Keresaspa hgrer sammen med den kres af persiske heroer,
der betegnes som ,udedelige*. Skint teologien vil regne dem med
til verdens frelsere og fornyere, som skal komme igen for at indlede
opstandelsen, er de hver for sig lidet zarathustriske og har snarere
deres udspring i gamle gude- eller herosmyter. Der er f eks.
Agraeratha, ,oksen“ eller ,halvmanden*, menneske indtil midjen,
men nedefter okse; han finder sin ded for en Tyrks hénd, men
desuagtet teenkes han overflyttet til den mytiske sg Airanveg (deer
hvor Persernes Ygdrasil gror), og han gyder stadig viet vand i
sgen, for at ingen skadelige vaesner skal udvikle sig ved dens bred.
Han synes at veere en gammel regn- eller vandgud, der er sunken
ned til herosverdenen. Til de udedeliges kres horer ogsd Fradaksti
Khumbya, til hvis liv vi kender sare lidt, men som ogsd ligger i
dvale pa Pisan-sletten. Endelig er der den store sagnkonge Hus-
ravah (Kai Ksosru) der med sit folge vandrede op pd fjeldet og
overfartes til de udedeliges land?.

Denne forestilling om de udedelige helte synes at veere seld-
gammel; vi genfinder den rundt omkring hos beslegtede folk.
Hos nogle af dem netop i den form, at hellen kommer til hjelp
en gang i fremtiden, nar hans landsmeend treenger mest til ham.
Hos Greekerne bliver udvalgte helte overflyttede til et salighedsland
langt i vest, f. eks. Menelaos; og Odysseen giver som grund hans
nere slegiskab med guderne. Ogsa treeffes der helte, som en eller
anden guddom har ,nedsat® i en underjordisk hule; Zeus skjuler
Amfiaraos for hans forfelgere under jorden nserved Theben, Athene
nedsmtter Erekhtheus pd Akropolis osv.; her lever disse helte
som genstand for en stedlig dyrkelse?. Blandt Kelterne er de
irske helte Oisin (Ossian), Kondla o. fl. bortferte levende af over-
naturlige veesner til ,ungdomslandet“ i det fjeerne vesten; Briternes
konge Artur blev dedelig sdiret i kampen mod sin freende Mordbed,

1 Om de udgdelige se Bundehesh k.29 og Windischmann, Zoroastrische
studien 244-49; jf. West II 78; Soderblom 325 ff. 2 Rohde, Psyche 106—26.
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men drog bort til gen Avalon, udedelighedslandet, og derfra skal
han atter komme tilbage at overtage riget!. Endnu nsermere ved
persisk ligger den tyske og til dels den slaviske folketro. Om kejser
Karl, kejser Frederik, Wedekind og Sigfrid tros det, at helten
sover inde i bjerget og en gang skal komme sine landsmeend til
hjeelp i neden; lignende tror man i Danmark, men ved en ret sen
sagndannelse, om Holger Danske. Serbernes yndlingshelt Marko
Kraljevitsh blev fart bort midt under kampen og skjult i en hule;
her ligger han i dvale, og hans sabel er stukken ind i stenen, men
den glider langsomt ud, og ndr den falder mod gulvet, vigner
han op og drager ud i verden?2.

Dette bringer ikke blot stadfsstelse for, at den dvalebundne
og derved udedelige helt er eeldgaminelt motiv. Men det viser til-
lige, hvorledes hibet om hans genkomst vokser op rundt omkring,
sd ofte en serlig folelse driver folket til at se hen til ham som
redningsmand. [ Britannien var det Englendernes sejre, som fik
Briterne til at hibe pd Arturs genkomst; hos Serberne er det
Tyrkerkampens helt, Marko kongesén, der skal vende tilbage.
Perserne omformer motivet siledes, at helten rejser sig af dvale,
da hele menneskeheden er ved at edeleegges. Siledes skabes den
helstebte myte, hvor de andre kun har det vagere hédbh.

Denne kres af sagn giver os tillige oplysninger om, hvorledes
forestillingerne om den udgedelige helt opstir. I nogle tilfeelde er
der religigse grunde: en gammel kultus pd heltens grav eller hule
(séledes i flere af de graeske sagn), eller mytelevninger (oksemanden
ved regnsgen); men det er ogsi pd sine steder et poetisk hensyn.
Hvor heltesagnet ingen dedsméde kendte for den store helt, eller
ikke kendte en dedsmdide der tilfredsstillede folkets krav til hans
storhed og betydning, deer gor fantasien oprer, og nsgter at han
er ded. Séledes ser vi Briternes nationalhelt Artur fores fra
kampen til Avalon slot; og sdledes er i ganske sen tid samme
sagn dannet om Serbernes storste helt Marko Kraljevitsh. Keresaspa
har den samme egenskab; han er, som den ortodokse hymne
siger, ,den sterkeste mand neestefter Zarathustra®, han er sejr-
herre over alle de frygteligste slanger og jetter. Han har den

t Galfrid af Monmouth, Historia regum Britannie XI 2 (San Martes ud-
gave s.417—20 med videre henvisninger). 2 Grimm, Myth. 2903—13; Dozon,
Poésies populaires des Serbes 68 (= Darmesteter, Ormazd 218); Talvj, Gesdnge
der Serben II? 30—31 (jf. Kohler, KL schriften I 411).
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heltekraft, pd hvis uforgengelighed man uvilkirlig tror, og selv
om Tyrkens dreebende pil skyldes gammel overlevering, er intet
sagn om hans ded eller om heevn derfor pd dndelig héjde med
ham selv. Dette sagn om hans dvalesévn, stedbundet i hans
gamle hjemstavn og i fuld harmoni med hans kempevesesen, ma
da tilhere heltesagnets Keresaspa og ikke veere skabt for rag-
naroks skyld.

Den udviklingsgang, jeg her har fremstillet, er, om man vil,
en hypotese. Men den er byggel over det i kilderne givne motiv,
at Keresaspa ikke fra forst af har hafl at gére med Dahaka, og
den opstiller som sagnets to udgangspunkter netop de forestillinger,
som vi ved sammenlignende myteforskning finder som de @ldste:
uhyret i Demavend og dvalesdvnen p& Pisansletten. Yderligere
har vi en geografisk stgite. N&r vi opstillede tre udviklingstrin
1) jordskeelvslangen i Demavend, 2) slangen bryder ud til verdens
undergang, 3) Keresaspa vigner da op og felder den, — da svarer
det til den stedlige fordeling af disse motiver. Som udgangspunkt
har vi fjeeldet Demavend; opfattelsen af det som dxkke over et
uhyre levende veesen skyldes sikkert den animistiske tankegang
hos omegnens befolkning, og forst efter at vaere vokset op til rag-
narokmotiv bredes den i videre krese. Det neeste trin, al Azi
(slangen) kommer ved verdens undergang, foreligger i den persiske
teologi, der nermest knytter sig til de ret newrliggende sydvestlige
kulturegne; (man vil tillige leegge merke til, at idet Azi indgdr i
det teologiske system som repreesentant for det onde, afstryger den
sit jordiske hjemsted). Endelig ligger det tredje udviklingstirin
ogsd fjeernest i rum; forestillingen om slangen i Demavend har
bredt sig i alt viderc krese, indtil den i egnene omkring Kabul
stgder sammen med den dvalebundne Kercsaspa.

Det sidste og meerkeligste udviklingstrin tilhgrer i henseende
til sted den gstlige del af Persien. Herfor taler ikke blot det seer-
lige forhold til Pisansletten, men ogsi de almindelige omsteendig-
heder, at @stpersien er heltediginingens faste borg, og at det sent
kom under den fulde indflydelse fra Mazdaleeren. Mytens tilblivel-
sestid kan vi nogenlunde datere: @ldre end de avestiske prosa-
skrifter, men yngre end de meerkeligste gamle sange, navnlig end
»Hymnen til kongeglansen®!,

! ,Yngre* skal selvfolgelig ikke gelde med matematisk nojagtighed, men
betyde: sd ung, at den enduu ikke er treengt ind i den egenlige Mazdalere.

Danske Studier. 1913 13
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Den tidsfolge, vi da fir for alle de persiske ragnarokforestillinger,
er folgende: 1) seldgammel, sikkert for Persernes indvandring i
Iran, er storvinteren og Yimas vara; 2) gammel folkelig, pd Per-
siens egen grund, er ragnarok-slangen i Demavend; 3) pa zara-
thustrisk grund opstér den afgérende kamp mellem de gode og de
onde dnder, der i fidens lgb bliver mindre abstrakt og blandt
andet drager ragnarok-slangen til sig; 4) omtrent samtidig opstér
i Ostpersien den heroiske ragnarokskamp, hvor Keresaspa feelder
ragnarok-slangen; 5) yngst, og pdvirket af den geerende idéblanding
i tiden efter Aleksander den store, er verdensbranden med den
styrtende stjerne.

26. Persiske motiver pd vandring.

Det stir endnu tilbage at kaste lys over ragnarok-forestillin-
gerne ved at felge de persiske motivers vandring, vestpa til For-
asien og Evropa og ligeledes nordpa til de tartariske folkeslag.

Min undersggelse omfatier ikke hele leren om de sidste ting,
men kun et enkelt mindre omride. Den indskreenker sig til de
mere plastisk udformede oplrin, de der i selve deres handling ud-
trykker katastrofen med bestemt afgorelse i den ene eller den anden
retning.

Verdensbranden ved den styrtende stjeerne er, som vi véd, en
af de ejendommeligste dannelser i det persiske ragnarok. Den gen-
findes i en tidligere omtalt jedisk sibylledigining fra 1ste-2det arh.
e.Kr.,, men siledes at naturforstielsen (den truende komet) er ghet
tabt; netop herved rgber sibyllens lere sig som afledt. I denme
forteelling om stjeernernes indbyrdes kamp (udmali med alle den
hellenske stjeernehinimels myteskikkelser: Fosforos, Orion, Leven,
Skorpionen osv.) har vi en indtérret, for ikke at sige episk kry-
stalliseret, form af den persiske myle; og formodenlig har den en
tid lang vandret fra mand til mand, siden den sdledes har afstriget
de religizsse og fysiske treek. Vi far her en oplysning om, hvor
lel sidanne grelle optrin sivede ud i vide krese af de sydgstasia-
tiske folk, — béde dem som den jediske digter havde sin viden
fra og dem som han henvendte sig til med sit skrifi.

En mere gennemgdende lighed med persiske forestillinger traeffer
vi hos de wldste kristne i Lille-Asien, nemlig i sclve Johannes’
Abenbaring, »0g der blev en krig i himlen: Mikael og hans engle
tog til at krige med dragen, og dragen krigede og dens engle; og
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de kunde ikke std sig, ej heller blev der mere fundet rum for dem
i himlen. Og styrtet blev den store drage, den gamle slange, som
kaldes djevelen og satan, hele jorderiges forferer, han blev styriet
til jorden, og hans engle blev styriede med ham® (k.12). Den
persiske leere om srkeenglenes kamp med Azi og djevlene svarer
hertil treek for treek, ogsd med de stedlige omsteendigheder: el angreb
ind i himlen, hvorfra de onde atter uddrives; kun gor vor persiske
kilde djesvlen og slangen Azi til to veesner, dog med ganske samme
virksomhed. Senere forlwller de persiske skrifter, at Azi kveles
af dybets gledende malmstrémme; Abenbaringens gamle drage
bliver kastet i ildsgen (hvad der forklares som ,den anden dgd*).
Kort foran denne sidste skildring treeffes slangekampen under en
ny form: En engel stiger ned fra himlen, griber den gamle slange
»,0g bandt ham for 1000 ir; og han kastede ham i afgrunden og
lukkede og forseglede over ham, for at han ikke mere skulde for-
fore folkeslagene, férend de 1000 &r var til ende; efter dem mé
han lpses en liden tid“ (k.20). Sdledes bliver ogsd slangen Auzi-
Dahaka bunden i Demavends dybe hule, men ved enden af Hus-
hedar-mahs artusende skal den komme lgs og forfere menneskene
til synd. Dette Abenbaringens tusendrige rige gir forud for den
almindelige opstandelse, og det danner med Kristus som jordisk
konge en overgang til evighedslivet. Alt dette er ligesom i den
persiske leere. Ogsd de forudgdende naiurgdeleeggelser har meer-
kelige lighedspunkter med persisk. Da den tredje dommedags-
engel blmser i basun, falder der en stor stjeerne fra himlen breen-
dende som en fakkel, og den forgifter vandene; da den femte en-
gel Dbleeste i basun, faldt der atter en stjeerne ned fra himlen og
dbnede afgrundens brond, og der steg rég op som af en ovn og
formorkede solen. Her genfinder vi el meget karakteristisk motiv
fra Persernes teologi, den styrtende stjeerne som indledning til ver-
dens odeleggelse, — del som vi ogsd har truffet i en samtidig
jodisk sibylle,

Hvorledes skal vi forklare den gennemgdende lighed mellem
den kristne seer og persiske skrifter? Def synes virkelig, at hele
For-Asien har veeret gennemirsengt af de persiske ideer. Ganske
vist udgdr de her bergrte motiver kun en lille del af Abenbaringens
ubyre vezeld af syner; men de indeholder dog det meste af Persernes
undergangslere, siledes som den fremirseder i Bundehesh og de
andre teologiske skrifter. Eller rettere, de udgér naesten alle dens
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episke motiver. Det er interessant at se, hvorledes Perser{roens
teologiske og heroiske motiver, som i hjemlandet aldrig blev helt
forsonede, her er smasltede sammen. Abenbaringens »gamle slange*
er biade den himmelstormende Azi og den af Thraetaona freengslede
Dahaka; det teologiske begreb har suget ,det bundne uhyre i sig,
og har dermed fiet plastisk form. Fra da af kan det vandre vidt
om verden og — som ,den bundne Satan“ — bheherske et stort
omride af kristen mytedannelse.

Ogsa dommedags-kampen er kommen ind som nyl motiv,
lant netop i den persiske-feologiske form; ti for folkehelten Kere-
saspa, der veekkes af dvale og frir sit folk for slangen, var der
ikke brug i Abenbaringen. Men efter at veere optaget i kristen-
dommen udvikler det sig, mere og mere plastisk, mere og mere
heroisk.

Lad mig som eksempel naevne et gstrigsk folkesagn, ikke fordi
del betegner udgangspunktet, men netop fordi det viser endemélet.
Det fortelles, hvorledes Antikristen kommer frem af jorden som
lindorm, heaerger og gpdeleegger alt; da en kvinde i skraek kaster
sig ned og lilbeder ham, omskabes han til menneske, og seger nu
al tvinge hele menneskeverdenen til frafald fra Gud. Da drager
Elias med en skare af engle imod ham, Antikristen bliver over-
vunden og styrtel i havet (Ragn. I 259). Her har Elias indtaget
engelens plads, Antikrist er tradt i stedet for Satan.

Allerede i Jgdernes profettid kendte man spidommen om, at
Elias skulde komme til jord, og ved sin tale bane vej for Messias.
Jodiske myter udmaler dette neermere, men ingen af dem lader
ham kempe nogen enkelt kamp. Den kristne kirke i oldtiden
troede — stottet pd Johannes Ahenbaring 11, 3 — at Elias og
Enok skulde komme til jorden og preedike mod Antikristen,
indtil de fand{ martyrdeden; og denne tanke tog stadig tydeligere
form. Man tenkte sig at de maite de en gang, férend Herrens
sejr og opstandelsen kunde komme; ,de er hengemte til at finde
daeden, for at de kan udelukke Antikristen med deres blod*, siger
Terlullian. Men hyppigst dveelede tanken ved deres kamp imod
forfereren. ,Ti ogsi udyret Antikrist skal stige op af afgrunden
for at keempe imod Elias, Enok og Johannes, der sendes tilbage
til jorden for at vidne om den herre Jesus, siledes som der stir
i Johannes Abenbaring,* siger Ambrosius i sin udleegning af Da~
vids salmer,



96. PERSISKE MOTIVER PA VANDRING 197

Af disse kryssende motliver, Elias’ udgydte blod som tidspunktet
for dommedags begyndelse, og hans sejrrige kamp mod Antikrist,
opstod den merkelige folkemytle om Antikrists og Elias® fald; vi
har den i det oldtyske ,Muspilli* fra 9de arh. eller =ldre, og i
russiske folkevisetekster, foruden al det genkendes i et kvad fra
de tyrkiske stammer i Sibirien (§ 27). Antikristen overvindes, men
Elias falder eller bliver séret; da hans blod drypper pa jorden, kom-
mer den derved i brand, og verdens tilintetgérelse finder sted.
Siledes er en personlig og tilmed lidende helt iradit i engelens
sted, og kampen smelter sammen med det veeldigste af alle ,na-
{urmotiverne*!.

Blandt disse optrin, hvor Elias gores til dommedags-heros,
har vi hidtil ikke truffet Keresaspa-motivel, at helten ligger i dvale-
stvn indiil verdens ende. Men ogsd delte eksisterer. De bayerske
bonder (i @vre Pfaltz) tror vel, at han er fort til paradiset; men
deer ligger han sovende i en hule eller under et tre, indtil han
skal stige ned til jorden og forkynde verdens ende; én gang var
han ved al vigne — i Napoleons dage — men han tog sig kun
i sit rede hér, vendie sig og sov videre ,men nir han vender sig
nwste gang, vigner han op, og da er verdens ende kommen«?2.
De slavonske bgnder tror, at Elias sover si lenge, at han intet
maerker {il, at man fejrer hans &rlige festdag, ,men nir han en
gang er vagen, da skal hele verden gi il grunde“3. Man kunde
tro, at detle var el sideskud fra de velkendte tyske sagn om den
sovende kejser i bjerget; men Eliassagnel kan falges videre til
gsterlandene. Muhammedanerne i det Hellige Land tror, at Enok
og Elias sover i en hule ved Hebront, Da detie sagn om dvale-
sovnen i bjerget nedvendig mi vaere stedfeestel, og da vi ikke
kender andet stedfeeste end til Hebron, skal vi ga (il de gstlige
lande for af finde dets udspring, nsermest til Muhammedanerne;
ti de talrige jodiske fortwellinger om Elias’ genkomst véd intet om
hans dvalesdvn.

Indenfor muhammedanismen optreeder Keresaspa-motivet megei

! Om Eliasmyten og Muspilli se Zarncke i Berichte d. sich. gesellsch. d.
wissensch. 1866, 218—25: Heinzel i Zs. f. oesterr. gymnasien, 43 (1892) 748.

? Schénwerth, Aus der Oherpfaltz, 111 335. 3 Krauss, Siidslavische hexen-
sagen, s. 25 [Mittheilungen der anthropol. gesellschaft in Wien, X1V, 1884],

4 Kremer, Kullurgeschichtliche streifziige auf dem gebiete des Islams
(1873) s.13.
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tidlig. Profetens svigersén Ali havde en s6n Mohammed Ibn aha-
nafijjah, der efter martyren Hussains ded blev ,imam* (o: de tro-
endes &ndelige og verdslige leder) for alle hans tithengere, detl
shiitiske parti; han dede 4r 700; men allerede den neermeste eftertid
troede, at han i skjul levede videre: inde i bjeerget Ridva sad han
i dvalesbvn, med en lsve og panter ved siden af sig som vagt,
neer ved ham udsprang to kilder, en med vand og en med honning,
men engang skulde han komme frem og stifte et retfeerdighedsrige
over hele jorden. Som man ser, er han Keresaspa og Hushedar-
mah, den slumrende helt og den fremtidige guldaldershersker, i én
person. Forklaringen pad denne sliende lighed med persiske fore-
stillinger er let at finde; ti shiiternes parti bestod forst og frem-
mest af de nylig omvendie Persere. Det er deres nedarvede tros-
forestillinger, som har ifert sig den nye leeres kledebon.

Denne forventning om en fuldkommenheds-hersker er den ledende
tanke indenfor shiiternes sekt; og med den spredes leeren over store
omrider af den muhammedanske verden. Atter og atter dukker
krigerske Messias’er eller ,mahdi’er® frem, der enten betegner sig
som udkdrne ved deres fodsel til at vaere Guds profet, eller be-
tegner sig som en fortidshelt der i rhundreder har siddet i skjul,
forend de atter viser sig for at samle de troende til kamp (Kere-
saspa-motivet). Mest berdmie er: pa korstogtiden ,den gamle pa
bjeerget“, for hvis magt korsfarerne skeelvede, og senere den mahdi,
der i vor tid har lagt de vidtstrakte Nillande under sil herreddmme!.

Den tilsvarende idé dukker ogsd op i kristendommen som det
sikaldte kejsersagn; men jeg skal ikke her folge dets udvikling.

Vil vi have et andet eksempel p&, hvor lange redder der er
rundne fra de persiske myteforestillinger, kan vi tage et domme-
dagsmotiv af en anden kres, end den vi hidtil har behandlet. 1
en dansk folkevise fra middelalderen (DgF 256) hedder det: ,Svige
ham Krist over Gjellebro, hinanden agter at svige i tro“. Denne
Gjeellebro eller Gjallarbro, hvor dommen holdes, eller rettere, som
styrter de onde i dybet men lader de uskyldige slippe over, kan
folges fra land til land og fra vision til vision tilbage til Persernes
smalle Kinvatbro, hvorover sjslene ved opstandelsen ma g& ind
tit det nye liv. At denne forestilling har kunnet vandre si:vidl
om land, skont den i sig selv er religigs, ikke episk, har forgvrigt
sin grund i, at den er baren frem af visionsdigtningerne, sagn om

! Kremer, Geschichie der herschenden ideen des Islams (1868) s. 375 1.
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vandringer gennem den hinsidige verden; de har lagel den under
deres brede episke kappe og fort den med sig over hav og land.

84 vidt omkring kan religisse idéer vandre. Deres udbredelse
synes blot at veere betingel af, om mylen har fiet den rette pla-
sliske form. Dens handling m& pd én gang veere si smrpreeget,
al den udskiller sig fra det almindelige sagnstof, og tillige give sa
enkell og klart ef udtryk for idéen, at man ikke behaver noget
kirkesamfunds lere for at opfatte mytens religisse indhold. Da
vil den fremmede Iytte til forteellingen som poetisk inicressant, og
han vil béje sig for den deri nedlagte idé, fordi den giver ham el
klarere blik pa tilveerelsen.

Helgenen og den bundne slange, samt beslmgtede fore-
gtillinger. P4 Island troede man endnu i {8de drh. at der i landets
storste sp Lagarflj6t var en uhyre slange, som af den hellige biskop Gud-
mund var ved trylleord bunden pa hoved og hale ,indtil den sidste
verdens dommedag, inden hvilken tiid han skal vorde lgs, og sdelegge
det ganske Fliotsdals herred“!.

Foriellingen stemmer meerkelig med et almindeligt irsk sagnmotiv.
.Der er sagn om at der pi bunden af mange af de irske seer er en
frygtelig langharet slange eller drage, som man swedvanlig kalder pigst
eller béist (1ant fra latinsk bestia) og sommetider nathir o: slange, lenket
der af en héjere magt, der sedvanlig henfores til S. Patrik, indtil dom-
medag¥; ,sagnet er lige si kraftigt nu til dags som for 1000 &r siden,
og mangfoldige sper har, efter hvad folket forteeller, et frygteligi manket
uhyre pd bunden“?. Det vesenlige lighedspunkt med den islandske over-
levering er at slangen i sgen er bleven lenket ved den bjemlige helgens
‘trylleord. Om der ogsd er knyttet reedsel for dyrets udbrud til de irske
seuhyrer, véd jeg ikke, da de fleste af de skrifter der henvises til ikke
er mig tilgengelige.

Det er klart nok at forestillingen om den som egenligt ,bundet
uhyre* mi veere yngre. TForst md troen pid den hellige mand virke at
han siges at have bundet den, — manet den ned til dommedag, siledes
som det hedder i alskens maning. Siden har denne fanke om dommedag
sldet sig sammen med den reedsel der uvilkirlig veekkes ved ethvert
bundet uhyre. Rent psykologisk set er hvert sidant uhyre ladet med
ragnarok ; men tillige er der en historisk forudseetning: Satan som ventes
at komme fri af sine bidnd til ragnarok, gir, gennem ,den gamle slange®,
tilbage til Demavend-slangen som sin forudseetning; han virker lettest
efterligning af sig hvor det geelder at genskabe dette mest typiske rag-
naroks-uhyre.

I Sverig moder vi en anden mide at udfere den samme tanke péa:

1 Se udforligere Ragn.1 235. 2 P. W.Joyce, A social history of ancient
Treland (1903) II 514 (med henvisn.).
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den uhyre ko. Urkoen er af en troldmand bunden inde i Urberget, en
oksehud er henlagt ved den, hver juleaften @mder den et hir af den;
,och di alla dessa #ro fortirda, slipper hon 16s och forstérar si vil
Ydre som hela var verld“l.

Troen pa Urkoens store rolle i egnens sagn kendes ogsd af andre,
til dels aldre opskrifter, Der er ingen tvivl om at denne ko hvis brél
i bjmrget stadig heres, er den mytiske opfattelse af et jorddrénsfenomen.
Andre sagn om dens tilstedekomst ved tidligere lejligheder passer darlig
med at den er bunden il verdens ende.

Motivet med ,troldmanden® der binder til verdens ende genfindes i
nerliggende egne. Troldmanden Kettil Runske har bundet jmtten Gilbert
i en grav pd Visingse i Sméland, og en hud er henlagt som han skal
plukke ren fér han kommer los; den gullandske genganger Taksteinar er
af en smalandsk troldmand bunden (ved samme list som Gilbert). Mo-
tivet med huden der skal plukkes ren er vidnesbyrd om Urkosagnets
nere slegtskab med det smalandske sagn. — Men al denne maning af
uhyrer gir visinok tilbage til middelalderlig kristne forbilleder; n=ermere
bestemt vel til den irske tro pi den hellige mands wevne til at hinde
alleslags veesner: ingensteds har den selsomme forening af kristeniro og
gamme] troldmandsmagt veeret pd den mdide groei op — og intet under
da at under sagnmotivets forplantning troldmanden slir igennem og
helgenen fortoner sig,

Dette viser os altsi de sidste udlsbere af den persisk-kristne tro pa
den bundne slange, eller i alt fald liggende indenfor disse forestillingers
lysskeer. Vi ser karakteren af verdens-undergang og af etisk-religiost op-
gor svundet bort; det folkemytiske og det naturbundne treeder i stedet,
nar den kristne tankegang kommer i bergring med en endnu halvhedensk
myteskabende fantasi.

27. De tartariske ragnarok-forestillinger.

Foruden pavirkningen til de vestlige kullurlande er der fra
Persien udgdet en indvirkning pd de lande, der ligger l:ngere mod
nord, de store slettedrag der fylder Mellemasien og Nordasien.
Men det er vanskeligere at folge denne vandring i sine enkeltheder;
ti vi har ikke som fra kulfurlandene talrige skrevne mindesmeerker
fra gamle tider, men er henviste til de heltekvad og sagn, der i
de sidste halvhundred &r er blevne optegnede efter mundtlig over-
levering. Og i de senere drhundreder har andre religigse ideer
banet sig vej til de samme egne og har udvisket sporene af den
xldre udvikling?2.

! Udferligere Ragn. I 255. Jf. vor § 20. ? Den folgende redegorelse
stotler sig iser pd Schiefner, Heldensagen der minuss. Tartaren, og Radloff,
Proben der volkslitteratur der tiirk. stimme Siidsibiriens, 1—VI, med fortaler af
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Den tyrkisk-finske folkestammes seldgamle religion er shahma-
nismen, troen pa troldmeendenes magt til al seette sig i forbindelse
med de overnaturlige vaesner. Selve de overnaturlige cller gud-
dommelige veesners nermere beskaffenhed er derimod lidet feestnet,
og de enkelte folkestammer har modtaget steerke pavirkninger fra
de fremmede folkeslag, de er komne i bergring med. Siledes har
de vestlige finske stammer modtaget péavirkninger fra Nordboer og
Slaver; Sibiriens tyrkiske folkeslag har derimod optagel forestillinger,
der ved n@rmere undersggelse viser sig at veere af persisk, buddhi-
stisk eller kristen oprindelse.

Jeg kan fremdrage et enkelt eksempel pd, hvorledes religiose
ideer kan lgsrives fra deres rod og omplantes pd ny grund. Fra
Altai-Tartarerne har man et kvad om verdens undergang:

Tartarisk kvad om verdens ende (fra Altai-bjergene): ,Nir verdens
ende er kommen vil den sorte jord brende; Kairakan, Gud-fader, vil
holde sig for ererne. Da skal landet tilinteigtres, land og s®d tilintet-
gores. Oprorerens megtige stemme skal glede menneskene. Mosehdjene
skal ryste; jeernstigbdjlens bundstykke gennemhulles, naledjet klaves, folke-
mylderet tilintetgres. Den sorte orm fir vinger; til det sorte &je strom-
mer blod; kilden flyder med blod. Landet droner, bjmrgene omveltes,
skreenterne styrter, himlen skeelver, havet velter bslger; landet vender
sig om og overfladen kommer ned. Mosset rives op og bliver til aske.
Himlen kommer i beveegelse, en sammenfsjning &bner sig, havet slar
belger og dets bund kommer til syne.

Pi havets bund skal ni skilte sorte stene briste pa ni steder; nir
de er bristet pa ni steder, vil ni jernombundne skrin komme til syne;
ni mend med jernheste kommer ud af dem; to af dem er deres
forere. Hestenes forben barer sveerd, deres hale lanse; de gder traer;
nar de treffer pd levende veesner, gder de dem.

Folket skal ingen fred have, sol og mane ingen glans have, trmerne
rykkes op med rode, fader skilles fra sit barn, urterne tilintetgbres og
deres frg forsvinde af jorden, moderen skilles fra sin elskede, leve uden
mand. P4 jorden vil urten kongil gro, ud af urten kommer greshopper,
treeffer de kveeg egder de kvaeget; treffer de mennesker gder de menneskene.

Da skal Shal-Jime kalde: Se hid, Mandy-Shire! til kdngiil-urten nir
min hind ikke, kongiil-urtens rod er en gulbrun slange! Men Mandy-
Shire tier. Da skal Shal-Jime kalde: Den store hovding har forladt sit
folk, den store hingst forladt sit stod, bredden er styrtet, vandet bort-
torret, den kraveprydede pels er bortfort, kraven er afrevet, det herskede
folk er bleven uden lov, verden er uden liv, fuglen har forladt sin rede,
hjorten sit leje, kvinden forladt sine bern! Men Mai-Tere tier.

Schiefner og Radloff, jevnfert med Radloff, Das schamanentum und sein kultus
(Aus Sibirien, II 1ff). Jf. nu Stadling, Shamanismen i norra Asien (1912},
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Erliks [djeviens] helte, Karash og Kerei, stiger op af jorden. Ul
gins helte, Mandy-Shire og Mai-Tere, stiger ned fra himlen for at keempe
imod dem. Af Mai-Teres blod kommer jorden i brand. Sidan
skal verdens ende vaere!® (Radloff, Proben der volkslitteratur der tin-
kischen st&mme Siidsibiriens, I 185—88).

Den der leser denne beretning vil vanskelig teenke sig, af hvor
forskellige kilder den er groet sammen. Skont intet kristent navn
eller begreb mgder, er dog de vigtigste af handlingstreekkene op-
stdede ved kristen pévirkning. De to helte der strider mod djsvle-
keemperne og hvis blod tender jorden i brand er linte fra den
kristne myte om Enok og Elias, siledes som den meder i russiske
folkeviser og i det oldtyske digt Muspilli. Fra buddhistisk kilde er
derimod deres navne: de to himmelske heroer Maidari og Man-
shushari, som efter verdens undergang skal herske i den ny verden.
Den hjemsggende rytierflok og greeshoppeflok ma stamme fra Jo-
hannes’ Abenbaring (k. 9), men rigtignok med fri behandling af
alle enkeltheder, eller ombytning imellem dem (de stikkende haler
er egl. greeshoppernes skorpionbrodd, stenene pd havdybet svarer
til bronden i jorden hvoraf greeshopperne kommer op). Fra mon-
golsk-buddhistisk kilde er ogsi helvedfyrsten Arlik. Den verdens-
brand, med hvis korte antydning kvadet begynder, mé snarest
vaere gdet gennem buddhismen. Naturens uddeen har vistnok
samme indiske udspring. Endelig er Shal-Jime, den mere under-
ordnede skaber hvis klage lyder ved naturens undergang, lant fra
Persernes gamle skabergud Yima.

Af mere hjemlig rod synes det at veere, nir undergangen skil-
dres som en stor omvelining af jorden; den passer ind i landets
fjeeldnatur, uden at den derfor behover at veere gammel. Det er
muligt at de ni i stenene gemte ryttere reber pivirkning fra en
hjemlig forestilling, de i hjeerget gemte @deleggende hunde. Men
det hele drejer sig mere om en hjemliggtrelse af det fremmede
end om virkelig hjemlige motiver. Betegnende for omdannelsen
er det, at naturens gradvise uddgen (den indiske grundtanke) helt
er fortreengt af voldsomme optrint.

Ogsd den gamle persiske tro md, inden den i det 7de arh.

' Om de buddhistiske forbilleder: Schiefner i Radloff I x; jf. Bergmann,
Nomadische streifereien unter den Kalmiiken, 1II 46. 66. 68; Pallas, Mongol.
vilkerschaften, II, pass. Jf. § 30—31. Om de kristne forbilleder se ovfor s. 196 f;

de tilsvarende skabelsessagn hos Radloff I 175 minder om den lillerussiske le-
gende 1 Révue d. trad, pop. 11 402 [se nu Dihnhardi, Natursagen I 3 ff].
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bukkede under for muhammedanismen, have avel sin indvirkning
pa de tyrkiske folkestammer. Det er pédpeget af Schiefner, at man
i de hedenske Tyrkerfolks myteverden finder el antal af skikkelser,
der er ldnte fra persisk. En kveg- og dedningegud Schal-Jimé
svarer til Persernes Yima; Ahuramazda genkendes i en gverste
gud Khurmustu, Kurbustu el. Kyrbystan; ligeledes stammer fielles-
betegnelsen for de i dybet boende trolde, aina’erne, fra aveslisk
aénanh, ,den onde* (Radloff 1 x; II xi). Intet af disse navne er
dog feelles for alle de tyrkiske stammer; de forekommer hvert isser
hos en eller hos nogle af de smd altaiske folkestammer.

Man kunde venifel, at ogsd den steerkt udviklede persiske leere
om verdens sidste tid skulde have sat sig spor i tartarisk. Men
har sidanne indlin veeret tilstede, er de atter blevne udviskede
ved de senere kommende stromninger. Eler skulde de i bjerget
indesluttede gaende hunde, som pd tartarisk grund savnede natur-
underlag, méske veere en hjemliggérelse af den i Demavend inde-
speerrede ragnarokslange? skulde muligvis endogsi Ala Kartagas
rolle da han griber og indespeerrer de lgsbrydende hunde i {jeeldet
veere en efterligning af Thraetaona? Et afgbrende svar kan vi ikke
give. Det sikre er kun, at her er det sted hvor vi har nermest til
naturgrundlaget, og at de tartariske folks modiagelighed for religigse
forestillinger ligger klart for dagen ved de sterke senere lin. —

Hojst maerkeligt er det at se hvorledes disse forskellige lag af
ragnarokforestillinger har aflejret sig indenfor Tartarfolkel:

1) Som mytisk isleet i heltedigtningen har vi den foreslilling
om de i bjerget indesparrede ragnarokshunde (heltekvad fra de
minussiske Tartarer, se vor § 15). Den virkelige tro pa disse fore-
stillinger m& ligge leengere tilbage i tiden,

2) Virkelig religizse kvad om verdens sidste tid hos de endnu
hedenske Tartarstammer, Altaierne (se ovenfor) og Teleuterne (se
§ 31); det forste en blanding af buddhistiske og kristne myteele-
menler, det andet blot opstdet af buddhistiske; begge digte af rent
folkelig art, og de [remmede elementer si sammenvevede og om-
dannede, at kvadene ikke kan henfsres til nogen fremmed religion:
de er et tartarisk hedenskab af yngre art.

Til samme lag af forestillinger herer vel del stedlige sagn at
nar Guds hestes spor i en hellig sten forsvinder, da skal verden
forgal.

! Radloff, Volkslit. der tirk. stimme I 183. Jf. § 31.
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3) Hos de til Islam omvendte (yrkiske folkeslag finder man
rent muhammedanske forestillinger. Sdledes er der en kirgisisk
sang: en advarselspreeken med skildring af verdens sidste tid og
Antikristens komme med Madiens og Jesu sejr over ham. Men den
hgrer til hvad folket kalder ,bogsange®, ikke til ,folkeordene“!.
.En ligeledes rent mubhammedansk prosaberetning indeholder de af
Ali forkyndie kendetegn pd verdens ende: hunden tier men hval-
pene gor, den pragtfulde fugl seder mog, sgen gir i belgegang
i vindstille?, — motiver der er vandrede vidt om land; ti vi gen-
finder dem i en angelsaksisk krgnike som varsel om kristendom-
mens komme, og i den nordiske Jomsvikingasaga som forbud for
Harald Blatands liv.

Men saledes lejrer sig, og sdledes forekommer indenfor den samme
folkegruppe pd én gang, tre lag af ragnaroktanker: de ldste der
allerede er satte pa aftegt, de fra fremmede lante (kristne og budd-
histiske} der endnu har et hjemlig-hedensk preeg over sig, og de
rent muhammedanske der forudsstter en omvendelse og bevidst
tilegnelse af muhammedansk religion.

Det er oplysende for ragnarokforestillingernes vandresvne at
se disse forskellige aflejringer.

V. VERDENSBRANDEN
28. Den indiske ,tids-ild“; de syv sole og slangen Sesha.

Adskillige steder i literaturen treeffes den forestilling, at ver-
densbranden skulde veere en @ldgammel myte, der fra urtiden af
var felles for vor ariske folkeeet; endnu en sd ny og si grundig
forsker som Soderblom opererer med denne ariske urmyte. Til-
syneladende er den ypperlig stattet ved verdensbrandens opireeden
i indisk, persisk, greesk, keltisk og nordisk; men ved nzrmere efter-
syn stér den pd svage fddder, — ligesom sd mangen anden af de
ariske fmlles-myter. Grakerne kender kun verdensbranden som
filosofisk leere, ikke som folketro. Hos Perserne oplreder den sent
og med enkeltheder, der tyder p& fremmed indflydelse. Hos In-
derne mangler den i hele den @®ldste literaturperiode, vedatiden, i
dette ords mest omfattende betydning. Selv i nordisk er, som vi
véd (I § 6), dens stilling tvivlsom. Og hvilke forhold skulde den
ariske folkestamme i sit oprindelige hjem have for &je, som fik

! Radloff LI 819 ff. ? Radloff IV 303 f.
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den il seerlig at udvikle denne myte om tilintetgdrelse fremfor
andre? Under disse omstendigheder lader vi helst urmyten ligge,
og streeber at udfinde verdensbrandens historie ud af selve min-
desmeerkerne.

Undersggelsen md begynde i Indien. Iniet sted er mytemo-
tiverne s mange og si swmrpreegede. Intet sted spiller branden,
som lilintetgorelse, en sd afgérende rolle i det sidste verdensdrama.

I nyere videnskabelige fremstillinger synes det rigtignok, som
om det forst var buddhismen, der kendte en verdenspdeleeggelse; men
nir man leeser selve kildeskrifterne efter, treeffer man den atter og
atter i brahmaismens tid, og det viser sig at buddhismen med ube-
tydelige afvigelser har optaget dens eskatologil. Jeg gor nu rede
for den brahmanske verdensundergang, idet jeg forst fremstiller
den efter den eldste og bedste af de teologiske fremstillinger (pu-
rana’erne) og dernsest udfylder dette billede med treek fra den
episke digtning.

Udgangspunkt for al indisk opfattelse af verdenslebet og hi-
storien er det, at menneskeheden og den hele tilverelse
er i tilbagegang og langsomt nwermer sig sin oplgsning.
Overalt i indisk meder vi forestillingen om de fire tidsaldre, juga’er;
den forste er den leengste og i enhver henseende den fuldkomneste ;
og den sidste, hvori vi nu lever, kalijugu, er den mest sveekkede.
Mange andre folkeslag har traditioner der udtrykker tilbagegangen;
enkelte har ogsd inddelingen i fire verdensaldre; men ingensteds
er denne ianke si tydelig forleenget ud i fremtiden, og endemilet
sal som oplesning og tilintetgorelse af alt.

Leeren om verdensbranden findes fyldigst og mest sammen-
heengende i et stort dogmatisk skrift, der hedder Vishnu purana,
6le bog, 3—4de kapitel2. ,Ved enden af 1000 perioder pa hver
fire aldre er jordens livskraft neesten opbrugt. Der fslger da mis-
viekst, der varer i hundrede dr, af mangel pd fede svaekkes alle
levende veesner, og til sidst der de. Da tager den evige Vishnu
skikkelse af Rudra, odeleeggeren, og stiger ned for at forene alle
skabninger med sig selv. Han gir ind i solens syv sirdler,
udtorver alle vande og fir al vede pd jorden til at fordampe,

! Wurm, Geschichte der indischen religion (Basel 1874) 161—64; Pallas,
Die mongolischen vélkerstammen (S. Petersh. 1801 49) 11 32 f; Schiefner, Uber
die verschlechierungsperioden der mensehhieit, Mélanges asiatiques 1 396.

? Vishnu purana transl. by Wilson, V (1870) s. 190 ff.
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bade i jorden og i levende veesner ... Neerede af den megen veaede
vokser de syv solstrdler til syv sole, hvis striler brender
fra alle sider og tender de tre verdener (himlene og jorden) samt
underverdenen i brand. De tre verdener opbrandes af solene, si
de bliver rynkede og vanskabte over alle deres bjerge, floder og
sger; jorden ligger uden planteveekst og uden vand, lignende ryg-
skjoldet af en skildpadde.“

yAlle tings wodeleegger tager da skikkelse af Rudra, som er
tids-ilden, og bliver [verdens-]slangen Seshas brendende
dnde og legger derved underverdenen i aske. Men ndr den vel-
dige ild har opbreendt alle dele af underverdenen, da ndr den jorden
og ftilintetgdr ogsd den. En hvirvel af flammer spreder sig over
luftverdenen og helt op i gudeverdenen; de tre himle ser ud som
en stegepande midt i luerne, de som hserger alt rerligt og fast.
Beboerne af de to gvre verdener [guder og salige], hvis hverv
nu er til ende, bliver af heden fordrevne til den svre himmel Ma-
harloka; men ndr ogsd den bliver ophedet, higer dens beboere
mod en hdojere bolig og stiger til Janaloka [4ndeverdenen].*

Jeg bemeerker straks, at som myten fremtraeder her, er den
bragt i forbindelse med den brahmanske religions gudsopfaltelse:
den samme evige guddom viser sig under tre skikkelser: som ska-~
beren (Brahman), som opholderen (Vishnu) og som gdelaeggeren
(Siva eller Rudra). Men myten om verdensbranden kreever ikke
denne lere som en nedvendig forudseetning. Bédde den mange-
doblede sol og verdensslangen Sesha har deres selvsteendige virk-
somhed, og de kunde forekomme i hvilkensomhelst mytologi. End-
videre falder det let i §jnene, at de syv sole og verdensslangen er
dubletter til hinanden; vi kunde godi undveere den ene eller den
anden af dem, og verdenslivet vilde dog forlebe pd samme méde.
Den brahmanske dogmatiker er sluppen over vanskeligheden ved
al lade solene breende jorden og Seshas dnde brende hele universet
af; men det ser jo sterkt ud som en nadhjelp.

De syv sole, der uditrrer jorden og til sidst tender den i
brand, er et rent naturmotiv; og det stir i den ndjeste forbindelse
med den indiske natur, hvor den gledende sol er den veerste fjende,
regn og kalighed den frelsende magt (Hinduerne teenker sig end-
ogsd de saliges boliger i nord, Helvede i syd). At menneskeheden
tilintetgores af torke og solbrand, er lige s& neerliggende for dem,
som fimbulvinteren er for nordligere folkeslag.



98, DEN INDISKE ,T1DS-ILD*: DE SYV SOLE OG SLANGEN SESHA 207

Efter indisk forestilling suger solen stadig vandene op og med-
deler deraf lys og livskraft til alle guder og jordiske skabninger; men
af de mere end 1000 ,slraler*, der udgir fra solen, er syv de vig-
tigste, nemlig de der forer neering til ménen, til de fem planeter
og til stjeernerne!. Rent fysisk ma det altsd std som en naturlig
sag, at ndr solen opsuger al veede pd jorden, mé bade den selv
og de af den oplyste og nerede stjeerner tiltage si staerkt, at de
teender jorden i brand,

Leeren om jordens udtorring med pifelgende solbrand har —
som jeg nevnie — i allerhdjeste grad gunstige betingelser i landets
egen natur, hvor torken er den veerste fjende af alle og undertiden
medforer tusenders ded. Tanken er derimod i forhold til Indernes
kultur forholdsvis ung; en verdens-undergang bergres aldrig i de
forskellige skrifter, der tilhgrer vedaliteraturen; enten har den forst
udfoldet sig i det klassiske sanskrits tid, eller den har hjemme ikke
blandt Arierne, men blandt Indiens urbefolkning., Ogs4 en anden
tropisk folkestamme, Indianerne i Peru, havde den forestilling, at
menneskeheden vil de bort i torke og hungersngd? Solbranden
er et slet og ret naturmotiv, ligesom fimbulvinteren, men efter sit
veesen bundet til de tropiske egne.

Rundt omkring i det ubyre epos Mahabharata findes der
yderligere oplysninger om verdensbranden®. Snart hedder det blot,
at Vishnu selv skal blive til den ild, der opbrender verden, og
siden under navn af Narayana sove pi slangen Sesha i natligt
morke, indtil han som Brahma begynder en ny skabelse (I, v.
15809). Snart omtales ilden derimod som guddommens vében.
Pandusoénnen Arjuna stiger op til himlen og fir af Siva lov at
udbede sig en gave; han beder da om Sivas himmelske kastevaben
Pasupata ,og denne frygtelige reedselsfulde magt, kaldet Brahma-
sivas, hvormed du engang ved jugaens ende vil gdelegge hele
verden®. Siva nojes dog med at give ham vibnel Pasupata, som
ellers end ikke guderne kender, og advarer ham imod at udslynge
det efter en ringe mand, ,li da vil hele verden gi til grunde“;
»det kan udslynges med bue, tanke, &je eller ord* (Il v. 1641--

' Wilson, Vishnu purana, 1I 297—98 nole jf. 300; denne lere skal allerede
findes i Vedaerne. 2 Soderblom, La vie future 202; jf. ndfor § 35. 8 Jeg
har nytiet den i Fauches franske oversmiielse; stadig jevnfort med ef fyldigt
skrevet udtog, som afdede prof. Soren Sérensen i sin tid har stillet til min ri-
dighed.
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53). En helt anden tapke er den, at en af Pandustnnerne pa sin
rejse igennem alskens fantasilande treeffer pa det fjeld, hvor den
ild har sit seede, som engang skal gdeleegge hele verden. Ved en
anden lejlighed omtales derimod et &g nede i underverdenens vande,
Ldet beveeger sig ikke og brister ikke, jeg har aldrig hert tale om
dets fadsel eller natur, hvem dets fader eller moder er; det siges,
at ndr verdens ende kommer, bryder en msegtig ild frem af det,
og udbreder sig og forterer de tre verdener med hele deres be-
veegelige og ubeveegelige indhold“ (V k. 99 [98]).

Denne mangfoldighed af indbyrdes modsigende motiver er dog
ikke s& stor, som det synes. Om den uendelige guddom selv er
ilden, eller om ilden er et tryllevdben i hans hand, vil for indisk
opfattelse sige omirent det samme; blot har den sidste tanke en
mere plastisk og populeer form, der gor den tilgengelig for almen-
heden. 1 brahmanens mund vil de blot sige det samme som at
Siva bliver til de syv sole eller at han bliver til Seshas &ndepust.
Lidt anderledes er det med forsegene pad at henlegge branden til
et eget sted (i lighed med Nordboernes Muspelheim i Snorres Edda)
pa de fjeerneste fantastiske bjergtinder eller som @g i den dybeste
underverden. Her er den i héjere grad populariseret, gjort uaf-
haengig af den abstrakte guddom; men disse forestillingers sjeel-
denhed og deres indbyrdes modstrid vidner om at det er ganske
spede sagndannelser.

Men hvor gammel er selve den forestilling, at det er den
hojeste guddom, der wdelegger verden? Her md man meerke sig,
at Siva-skikkelsen, guddommen som edelegger, er ukendt i veda-
tiden, og forst skabt under den indiske kulturs fuldendelse, sikkert
under indflydelse fra landets morke urbefolkning; endnu er det jo
fortrinsvis Dekans befolkning, der er Siva-dyrkere. Denne guddom,
der tilintetgdr, cndogsd hele verden, er en ikke-arisk indsats i
Hinduernes religion, selv om den rd urbefolkning neeppe har frem-
bragt den fwerdige teori om en sidan verdensgdelsegger.

Vanskeligere er det at komme til klarhed over slangen Sesha.
Er den den oprindelige verdensedelegger, eller er den blot et ud-
tryk for Sivas tilintetgorelse? Det forste synes dog rimeligst. Dens
udspring er jo slet og ret animistisk; den er det veesen i dybet
der barer jorden oppe pd sine tusende hoveder og som formodenlig
fremkalder jordskeelv, og fra en jordskalvsslange er vejen altid kort
til en verdensedeleegger (§ 20 og 25). P4 den anden side er det
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dog meerkeligt, at jordskeelvsslangen ender med at tsende verden i
brand; vi havde undret os mindre, om den knuste verden nir den
flyttede sig. Men her kan jo vere sammenblanding af to forestil-
linger: et slange-(jordskeelvs-)moliv og el verdensbrand-motiv,

Det samme motiv, at slangen med sin udspyning tender ver-
den i brand, kender vi fra det tyrolsk-gstrigske sagn om lindormen
der bred ud af jorden; men det treeffes ikke i andre besleegtede
former, der er omtalie i § 20, og det synes at veere en tillempelse
dels til almindelige drageforestillinger, dels til den krisine leere om
en verdensbrand. Ogsé er der en staerkt detaljeret baskisk tradition
om uhyret Heren, der engang skal vigne og spy ild over jorden!.
Motivet synes at veere karakteristisk for unge, sterkt blandede
overleveringer.

P4 indisk grund er den ilddndende Sesha forklarlig nok, hvis
en allerede eksisterende tro pa en verdensbrand (oprindelig et na-
turmotiv: torke og solild) er bleven overfart til den verdensbeerende
slange, fordi man i indisk religion havde forkeerligheden for af op-
fatte det samme vasen som opholdende (her verdensberende) og
odeleggende. En sidan verdensslange kan veere skabl af brah-
minske forudsmtninger; men den kan ogsi veere eldre, tilhere ur-
befolkningen, der i fremragende grad har dyrket de store og farlige
slanger som hellige. Dens animistiske og plastiske karakter turde
snarest tyde pd, at den ikke er et blot foster af brahmanernes
teenkning.

Et slegtskab er der vistnok mellem den brahminske verdens-
undergang og den tro der mgder hos en ret vild stamme i Cam-
bodia i Bagindien. Man betragter som sine hévdinger et par afsides
boende preestelige konger ,Ildkongen® og ,Vandkongen®. De
tages altid af en bestemt sleegt, ti den sidder inde med tre hojsi
virkningsfulde talismaner: frugten af en slyngplante der kaldes cui
som skal veere opsamlet efter sidste verdensdrukning i fjeern fortid
og dog endnu er gron, en rotanggren der stadig beerer blomster, og
et sveerd med veernednd i. Med de to forste kan Vandkongen frem-
kalde en flod til at drukne hele verden med, og om Ildkongen drager
sveerdet blot et par tommer af skeden vil solen skjules, dyr og men-
nesker falde i sévn; drager han det helt, vil verden g4 til grunde. For

t P, L. Moller, Franske folkesagn (1871) nr.31. (Hans kilde er formodenlig
Garay, Légendes des Pyrenées, der ikke har varet mig tilgengelig).
Danske Studier. 1913. 14



210 VERDENSBRANDEN

at skaffe regn ofres der til dette sveerd okser, svin og fugle (Frazer,
The golden bough I? 165). Man meerker ligheden med det indiske
ragnarok, blot at her ingen verdensundergang loves, men den kun
‘stilles som mulighed; men da de fortidige verdensdrukninger er
Cambodiafolkene’ velkendte, er skellet endda ikke s& stort. Under-
gangens enkelte treek minder om de indiske: undergang i vand og
i ild, guddommen som den der fremkalder gdeleeggelse, og midlet
dertil er guddommens viben; ldkongens sveerd svarer til Vishnus
viben. Det er muligt vi heri meder udlgbere fra brahmanismen;
men det kan ogsd veere, at vi her har det ikke-ariske grundlag
for brahmanernes filosofiske udvikling. Man mi sikkert give Frazer
rel i, at den hele dyrkelse af Ild- og Vandkongen er leevn fra sld-
gamle tider.

29. Verdensbranden pd vendring.

i Det er idjnefaldende, at nesten alle de religioner, der kender
en verdenshrand, har deres hjemsted i egne, der ligger it ved
hinanden: den brahminske, den buddhistiske, den persiske, den
jodiske, den kristne, desuden stoikernes leere, og vi kan endnu
tilfoje den manikeiske og den muhammedanske. Enten mé alle
disse egne frembyde naturforhold, der s& at sige nedvendig skaber
denne lmre; eller ogsd méa der foreligge pavirkning fra det ene
folk til det andet.

Joderne har tidlig kimen til en verdensbrand; den Gud, der
gdelagde Sodoma og Gomorrha, skal ogsd i fremtiden lade ild
regne over de folkeslag, der trodser hans vilje. Men denne spire
kommer aldrig rigtig til udfoldelse. 5te Mosebog forkynder vel i
steerke ord sdeleggelsen af Israels land: ,Ti ild er optendt i min
vrede, og den brender til Helvedes dyb, og den forteerer landet
og dels grode, og stikker ild pd bjergenes grundvold4; men fort-
seettelsen af denne Moses’ afskedstale viser, at der samtidig er
andre pdeleggelser sdsom sygdom og krig; og Jeremias (der var
en yngre samtidig af 5te Mosebogs forfatter) udtyder setningen
billedlig om Herrens vrede. Overhoved heemmer interessen for det
enkelte folk, Israel, udviklingen af en verdensedeleggelse. Néar
Esaias spar imod Babel eller Edom, flimrer det med ragnarokagtige
treek, undertiden ogsa landets gdeleggelse ved ild; men spiddommen
lgber dog ud i, at Mederne skal indtage Babel. Til sidst frem-
kommer et jodisk ragnarok, dog ikke grundet pd natur-
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motiv, men alene pd gudsbegrebet. ,Du grundfestede for-
dum jorden, og himlene er dine heenders gerning; de skal forgd,
men du bestar; de skal =ldes som et kiedebon; du skal omskifte
dem som en kledning, og de omskiftes; men du er den samme
og dine ir fir ingen ende*, hedder det i en af salmerne. Denne
tanke optages nssten ordret i de yngste profetier, og endelig traeder
den i den sidste af Esaiasprofetierne i forbindelse med hdbet om
fuldkommenhed: ,Ti jeg skaber nye himle og en ny jord; gleder
og fryder eder indtil evig tid ved det som jeg skaber®. Denne nye
verdensalder treeder tydelig frem i en hel reekke apokryfe skrifter
fra de sidste drhundreder for Kristi fodsel og det forste drhundrede
derefter; men blandt alle deres enkeltheder megder vi aldrig ver-
densbranden. Derimod finder vi den i tiden neer efter Jerusalems
pdeleeggelse i to sibyllinske digtninger, forfattede blandt de adspredte
Joder ude i Romerriget. Men disse veerker tilherer en tid, hvor
forestillingen om en verdensbrand allerede var ndet ud i videre
krese, dels fra greesk filosofi, dels fra den persiske religion. Fra
den jodiske religions standpunkt ma man regne denne leere for
tilfort udefral.

Selv i den wldste kristendom treder verdensbranden ikke
sd sterkt frem som senere hen. Jesu taler og Pauli breve slutter
sig nermere til de gamle profetier. Kun Peters sidste brev for-
kynder, at himlene og jorden gemmes ved Guds bud til ild pa
dommens dag. En bestemt persisk indfiydelse gér sig geeldende i
Johannes' Abenbaring, ligesom i den ene af de jediske sibyller (de
styrtende stjeerner, der teender jorden i brand). —

Den forste Graker, der vides at have forkyndt verdensbran-
den, er filosofen Herakleitos; han levede i Efesos o. 500 f, Kr.
slden vil komme over ait for at démme og gribe det“, skriver
han; og han skildrer, hvorledes jorden atter skal forsvinde i ver-
denshavet, hvoraf den engang er trdt frem, og derefter skal det.
hele opbrendes. Tiden fra verdens frembringelse og til dens til-
intetgbrelse udgdr et ,verdensir® af 18000 almindelige soldr. Det

L 5, Mos. 32, 22; Jer. 15, 14, 17, 4; Es. 13 jf.34; Salme 102, 27; Ks.51, 6;
Es. 65, 17. 66, 22 jf. Es. 34—35 (seerlig 34, 4) hvor ligeledes tilintetgdrelse og
fornyelse nermer sig hinanden. Stave, Einfluss der parsismus 202—204; hans
mening, at verdensfornyelsen skyldes pdvirkning fra persisk, synes mig dog
tvivlsom, nfir man ser, hvor jeevnt tanken vokser frem pd jodisk grund. Ora-
cula Sibyllina, 4de bog; Kautsch, Apokr.II 205 jf. 183; om Sibyll. bte bog se
ovfor s. 182.

14*
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synes, som om Herakleitos er kommen til denne teori ad rent fi-
losofisk vej. Allerede hans forgengere blandt de joniske filosofer,
Anaksimandos i Milet, og vistnok ogsi Anaksimenes, forkyndte en
oplesning af den synlige verden i de til grund liggende stoffer:
leeren om ,verdensdr® herer vistnok hjemme i Pythagorsernes
leere. Idet Herakleitos satte tilveerelsens udspring i beveegelsen,
omdannelsen, ilden, mditte han naturlig feres til ogsd at betone
den synlige verdens forgsengelighed og lade den opsluges af grund-
elementet L.

Selviglgelig er det ogsd muligt, at han kan have kendl en be-
stemtere formet verdensbrand. En sddan eksisterede jo pa den tid
i Indien, og Perserveelden havde da fert de skilte folk nsermere til
hinanden, fort Lilleasiens Grackere sammen med Indusflodens brah-
miner. Ogsd Inderne lerte jo en verdensbrand og en verdens-
drukning, om end i omvendt orden af den hos Herakleitos. Sam-
menheengen med indisk er da tvivisom, og en pavirkning udefra
er ikke ngdvendig for at forklare fremkomsten af hans teori. Den
bestemte angivelse af verdenslgbets tidsmal minder om persisk og
indisk. Selv om en sammenhseng med osterlandske forestillinger
ikke er nedvendig for at forklare fremkomsten af Herakleitos' teori,
er det dog en merkelig kendsgerning at denne lare fremkommer
netop til den tid og sted, hvor Greekernes bergring med gsterlandsk
kultur er steerkest. Denne samtidighed og samstedlighed i ragna-
roksforestillinger har vi mgdi mange gange for og skal fremdeles
mede den ofte i det folgende.

Herakleitos’ fysiske system blev optaget af den stoiske fi-
losofi, der grundlagdes o. 300 [ Kr. af Zenon fra Kition pd Ky-
pern. Leeren om verdens undergang har — i alt fald hos de se-
nere sloikere —— den form, at verden undertiden skal forgh ved
vand og undertiden ved ild.

Den forste af stoikerne, der blandede et naturmotiv ind, var
Zenons lerling Kleanthes. Det hedder om ham, at han stettede
teorien om en verdensbrand ved at lere, ,at solen gbr méinen og
de andre stjeerner lig med sig selv og optager dem i sig® (Zeller®
III 140). Denne tanke svarer noje til den indiske leere om de syv
solstrdler eller planetlys, der af solen gges til syv nye sole og
sammen med den selv tender jorden i brand. Og da Kleanthes
levede i det 3dje &rh. f. Kr., i den store blandingstid for sstens og

! Zeller, Geschichte der griech. philosophie 1 687—702 jf. 231, 442.
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vestens ideer, som begynder med Aleksanders tog, er der intet i
vejen for ai han kan have modtaget ideer, der fra forst af var
indiske og givet dem en lidt mere filosofisk form. Man er jo ret
tilbojelig nu til at anerkende asterlandske elementer i stoikernes
lere. Men vi kan komme bestemtere ind pi sporsmélet.

Ingen af denne tidsalders meend er vel et bedre udiryk for
denne blanding af hellensk og @sterlandsk kultur end Babylonieren
Berosus. Han var prest ved Bels helligdom i sin fedreneby,
lreste de gamle kileskrifter og forfattede efter dem en Babylons-
historie p& greesk; han kendte den graeske og den kaldeiske stjerne-
kyndighed og holdt astronomiske foreleesninger pd Kos og i Athen,
som Athenserne skal have heedret ved at rejse ham en gylden
billedstatte. En af hans lerdomme — bevaret i Seneca’s Quee-
stiones naturales — var den, al verdensbranden vilde indtirsede,
nir alle stjeerner stod i Krebsens tegn, og verdensfloden, nédr de
alle stod i Stenbukkens. Her finder vi altsd stoikernes, pi Herak-
leitos byggede veksling mellem verdensbrand og verdensdrukning.
Vi finder endvidere en leere, der minder om Kleanthes’, at solen
sammen med de andre planeter tender jorden i brand. Endelig
er det en naturlig tanke, at denne solbrand henleegges til den he-
deste sommertid omkring solhveerv. Men markeligt er del alligevel,
al vi finder en naesten tilsvarende astronomisk datering af verdens
undergang i det gamle indiske digt Mahabharata: verdensfornyelsen
indtreeder, ndr solen, méinen og Jupiter stdr sammen i Krebsens
stjeernebillede. Ligheden er s& overraskende; det at datere verdens
undergang er sd sjeldent, — at forholdet naeppe lader sig opfatte
anderledes end at Kleanthes’ og Berosus' leerdomme har deres
forudsetning i den gamle indiske tro pa de syv sole, peent tilberedt
i astronomisk og filosofisk henseende. Af de to star Berosus, der
skrev 0. 279 og boede i Babylon, nermest ved den indiske tradition,
medens hans yngre samtidige Kleanthes har omsat den i mere
filosofisk form.

Gennem stoikerne vandt den ny lere udbredelse. Herakleitos’
gamle smining om verdensedeleeggelser snart ved ild, snart ved
vand, var hovedmotivet. Man afhandlede, om det var ved vand-
flod, ved skylregn eller ved kildebrud, at en sidan tilinletgorelse
foregik; og Seneca, der skriver med hele denne literatur forud for
sig, mener at alle tre mader formodenlig virker samtidig. Han
udvikler disse tanker ikke blot i populervidenskabelige skrifter,
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men finder ogsd i opbyggelige arbejder lejlighed til en udmaling af
den tid hvor alt forsvinder i verdensbranden og alle sorger dermed
far fred.

Ad alskens veje sogte disse tanker nu ud i de brede lag. Athe-
naios (en aleksandrinsk grammatiker 0. 200 e. Kr.) kender en jonisk
dans ,verdensbranden“!. — Under den store fest i Rom under An-
toninus Pius (0. 150 e. Kr.) var der en mand, som fra et figentre
pd Marsmarken forkyndte folket, at der skulde regne ild fra himlen
og at det da var verdens ende; til tegn pd sandheden af hans
spddom skulde han selv forvandles til en stork, ndr han styrtede
sig ned fra traeet; men det viste sig, at han havde en stork skjult
under kappen, og at han tilhgrte en forbryderbande der vilde fiske
i rorte vande?.

Indenfor lerde krese synes det derimod den astronomiske da-
tering af verdens undergang at have forplantet sig. En udtalelse
fra. middelalderen peger i alt fald merkelig i den retning.

I 1184 blev en stor del af den kristne verden sat i stmrk be-
veegelse ved et brev, der blev sendt béade til pave Clemens 1II og
til andre fremragende personer. Som afsendere opgav sig astro-
logerne i Toledo og serlig magister Johannes Davidis Hispa-
lensis. Det bebudede at i 1186 skulde verden gdelsegges af storm,
torke, hungersngd, pest og jordskeelv; radede derfor menneskene til
at forlade deres faste boliger og at spge ly i bjerge og huler, og
at unddrage sig fra storme og sandflugt, der vilde hjemsgge kyst-
egnene, serlig Pstens steeder. Luften vilde da blive formorket og
forgiftet af en frygtelig bleest, og midt i den vilde heres en rast
eller lyd der vilde lamme modet i alle. Alle byer ved stranden
vilde dekkes af sand og jord. Alt dette vilde ske som felge
af planelernes konjunktion i vegtens tegn og i slutnin-
gen af slangens og vilde ske i september méaned. Solen
vilde ogsd komme i samme konjunktion. Denne ejendom-
melige tildragelse kan kun ske efter Guds vilje, som et vidunderligt
tegn pd den forvandling alle timelige ting skal undergi. Forvars-
lerne vil veere en total solformorkelse lige for planetkonjunktionen,
og ligeledes en total maneformorkelse. Solen vil under formorkelsen
vise' sig rgd og misdannet, hvad der varsler blodsudgydelse ved en

! xdouov Exmbgwos (Athenaios, Deipnosophistai 5, 283). ? Jul. Capito-
linus, Antoninus, k. 13 (Scr. hist. Aug., I, 1864, s.54).
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flod i Psten og ligesd ved en i Vesten. Tvivl og uvished vil gribe
Joder og muhammedanere, indtil de opgiver deres synagoger og
mahommedanerier; deres seki skal efter Guds vilje udsleties. Der-
for: forlad landet s snart I ser solens formorkelse!

Hvad brevet varslede om stjeernernes konjunktion indtraf vir-
kelig i 1186, siledes som nyere astronomers undersggelser har pavist.
Aret bragte storme og kampe, der i kronikerne betragtedes som
opfyldelser af nogle af spidommene; men den store verdens-
afslutning udeblev,

Men brevet fornyedes og omarbejdedes ved passende lejligheder
hele middelalderen igennem: 1229, 132229, (1345), 1395, 1480;
mere og mere fik de halvfolkelige spidomme om Antikrist o. desl.
plads deri.

Brevets efterhistorie ligger klar nok, i kraft af nyere forskninger
over det omfattende stof!. Derimod er Toledo-brevets tilblivelse
ikke opklaret ud over det almindelige, at planetkonstellationer i
det hele varslede voldsomme begivenheder i naturen og menneske-
livet. Gadens lgsning ligger i den gsterlandske (serlig indiske)
lere om verdens tilintetgbrelse ved solens og alle planeters kon-
junktion i vegtens stjeernebillede.

Det ligger nser al tenke sig, al denne lmre om planeternes
konjunktion er giet gennem de stjeernekyndige Arabere. Imidlertid
er jeg hos disse ikke truffet pi noget helt tilsvarende, men vel pa
en af stjeerners forening fremkaldt verdensbrand: ,Nogle siger at
nér ,Hjeertet’ [i Skorpionens stjeernebillede] nér 15de grad i Lgven,
vil der blive en stor oversvemmelse med ild, der gdelegger hele
verden og ikke sparer noget levende veesen i hav eller pd land.
Derefter vil Gud genopvakke de skabninger som han finder for
godt“2,

Sédledes kan linjen fra den indiske verdensbrand fslges ned i
de middelalderlige dommedagsspadomme, om end ikke si skarpt
som i nogle af oldtidens greske former.

30. Den keltiske verdersbrand.

Den eldste beretning om et vestkeltisk ragnarok er Strabons
udtalelse: druiderne forkynder ,ligesom andre* en verdensundergang

! Gaster, The letter of Toledo (Folklore 1902, 115—34) << Grauert, Meister
Johannes von Toledo (Minchen 1901).  ? Arabisk-wgyptisk i 10de irh. (L’Abrégé
des Merveilles, par Carra de Vaux, Paris 1898, s. 1),
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i ild og vand. Strabon finder det derfor unedvendigt at gére
nermere rede for denne leere; han matte jo deri se en genlagelse
af Herakleitos’ og stoikernes.

For os har spérsmdlet en meget storre interesse: havde Gallerne
en verdensundergang af hjemlig rod? eller havde deres preestestand
tilegnet sig en sidan leere fra de greeske filosofer?

Det er naturligvis sveert at besvare sporsmélet med sa lille el
materiale som det foreliggende. Men s vidt vi kan skonne, er
der mest sandsynlighed for et 14n fra Greekerne., Deer er foreningen
af ild og vand forklarlig nok. I en hjemlig mytedannelse vilde
undergangen i hav ligge neer, men verdensbranden vilde savne
naturforudsaetninger; og det kan, cfter alt hvad vi har iagttaget,
ikke nytte at henskyde sig under branden som arvegods fra en
feelles-arisk tid.

De ydre forudsstninger for et lan fra Greekerne var i hoj grad
til stede. Pa gallisk grund 14 den meegtige handelsstad Massilia,
bygget af greeske Joniere fra Lilleasiens kyst, lige ved den tid da
filosofien begyndte at udfolde sig i deres hjemstavn. Graesk kunst
kom i den falgende tid til at ove sin indflydelse pd keltiske gude-
forestillinger; greesk skrift optoges, osv. Alt hvad Strabon meddeler
om den keltiske ragnarokslere, stemmer med greesk filosofi, og
dette kan da naturlig nok veere dens udspring.

Al fgre et udtrykkeligt bevis for at verdensbranden var ukendt
for den greske pdvirkning indirddte er vanskeligt. Men der mé
dog henvises til al de ostligere kelter i 4de arh. f. Kr. kendte en
ganske anden undergang, himlens nedstyrining (§ 32). —

Mon det skulde veere muligt at fi fyldigere oplysning om den
oldkeltiske verdensundergang ved at granske den senere literatur?
Jeg skal gore et forseg derpi ved at fremdrage en ejendommelig
gruppe af irske traditioner.

Et gammelt irsk skriflt beerer navn af ,Samtalen mellem
de to lerde* (Agallamh in da suad); det er forfattet senest i 9de
arh., og de spidomme, jeg snart skal omtale, straekker sig et stykke
ind i vikingetiden. Denne digtning er henlagt til Irlands fjeerne
oldtid; den unge skjald Neidhe kommer til kongens gird og swtter
sig pd kongeskjaldens plads; da den sldre kommer og vil hevde
sin plads, opstir der en kappestrid imellem dem i digtekunst og i
al mulig menneskelig viden, og deriblandt ogsd i spaidomme om
fremtiden: der vil komme kveegded, mestrene i alskens kunster vil
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kun veere goglere, hedningerne vil herge Irland, og konger synke
ned til vandrere, @dlinge vil nedirykkes og vanbyrdige heeves op,
kirkerne blive verdslige herrers ejendom, begrnene vil ikke mere
forsorge deres forsmldre i alderdommen; der vil komme folkedad,
lyn og torden, uorden i 4rstiderne, manddrab i tre dage og neetter,
og da vilildhjemsegelsen komme pa S.Hansdag, som legger
to tredjedele af verdens befolkning ade (den sidste tredjedel af ilden
falder nemlig ikke pa menneskene men pé havets dyr og skovens
treer); sd vil fremmede komme pi et uhyre skib ,det roende
hjul*, men det vil strande pd klippen Cnamhchoill, alle {jenderne
vil blive draebte; men de fremmede vil siden leegge alle Erins gamle
kongesseder gde, og derefter vil havet oversvemme Erin —
syv &r for dommedag?!.

Man vil vanskelig kunne havde denne leere som opstiet ud
fra blot kristne forudseetninger. Vi finder en ild-sdeleggelse og
en vandsdeleeggelse, ligesom i druidernes lere; vandedeleggelsen
er — for Irerne — den afgorende, deri skiller denne tro sig bestemt
fra kristen leere. 1 den kristne forfatters fremstilling meder denne
undergang som sat pd afteegt (syv ar for den egenlige dommedag);
siledes blev ogsi Fimbulvinteren sai pi afteegt i Snorres mytolo-
giske system. [ gvrigt er det at Irland gir til grunde ved vand
(o: ved det fra hedensk tro arvede element) et noje sidestykke til
fotketroen fra Senderjylland, at ,vort land* skal forgid ved vand,
— si kan de andre lande gwmrne rette sig efter den bibelske spa-
dom om undergang ved ild2

Mest afgbrende viser dog undergangen pi S. Hansdag, at
vi er udenfor den kristne synskres: undergangen ved ild i den
hedeste tid er det traek vi har kunnet folge fra Indien og ud over
landene. Det er neseppe udelukt at den fra gresk filosofi kan
veere ndet ind i selve druideleeren. 1 modsat fald er den — ad
understromme som vi nu ikke kan fglge — treengt ind til de halvt
lerde halvi folkelige irske sagameend, og har si meget lettere
vundet indgang fordi den var rodbesleglet med den tidligere kel-
tiske overlevering.

Det har interesse at falge denne forestilling om Irlands kommende

odeleggelse ved S. Hans-ilden ned i den lidi yngre literalur, — dels
fordi den giver vidnesbyrd om den gamle overleverings styrke, dels fordi

* O'Curry, Lectures of the Ms. materials of ancient irish history, *383—85
jf. 408, ? Rag. I 177.
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vi leerer hvorledes det wldre ragnarok-prazg svaekkes og mere og mere
opsluges af historiske og religisse motiver. Vi ser derved, at det ikke
er en kristen eller historisk digining, der tager mytisk farve, men en
mytisk der historiseres.

1 ,De fire mesteres drbsger®, en af de ypperste og med begiven-
hederne samtidige kilder il eldre irsk historie, leser man under ar 1096
folgende: ,A.D. 1096, S.Johannes fest faldt pd en fredag i det
ir; Erins mend blev grebne af stor rwedsel, og den beslutning blev tagen
af den irske preestestand med S. Patriks efterfolger i spidsen, for at
frelse dem fra den mandded, som fra fjerne tider var bleven
forudsagt dem, at pdbyde alle en tre dages fuldstendig faste en gang
om mineden fra onsdag til séndag og en faste hver dag indtil drets ende
undtagen stn- og hojtidsdage og de store festdage; og de gav ogsd al-
misser og mange ofre til Gud; og mange landbesiddelser blev skenkede
til kirkerne og preesterne af konger og hévdinger; og sédledes blev
Erins mend frelste fra den hevnende ild.“

Demnne oplevelse i 1096 blev afgérende for de gamle spiddommes
stilling 1 den nwrmeste eftertid, man opfaitede dem nu, som om de var
blevne opfyldie, eller man blandede i alt fald historiske treek i de my-
tiske forestillinger. Kort efter 1101 blev der digtet en profeti, der er
lagt i munden pi en irsk nationalhelgen, den hellige Kolumkille. Den
ender med spidommene om, at Flann den gridige skal vere Irlands
sidste konge, at ,dei roende hjul* skal komme med sine 1000 gange
1000 krigere, men strande ved Cnamhechoill, og alle krigerne nedhugges
[formodenlig en hentydning til slaget ved Sollyhead-skoven 941], en ny
flide af 1000 skibe skal komme og herge, men i et stort slag ved
kongesedet Tara [978] skal de fremmede nedhugges, og kun et eneste
skib skal slippe bort; dog skal 27 slegter af de fremmede blive tilbage
og blande sig med de indfedte, men de skal alle gdelegges ved en S.
Johannes dag en fredag, da skal tre fjerdedele af menneskene gdelegges
lige indtil Middelhavet [jf. spidommene i 1096, og den pest der i 1095
heerjede Irland og serlig den nordiske nybygd i Dublin}?.

I et spddomsdigt, der tillegges S. Moling, men som er forfattet kort
efter 1137, findes disse historiske tilknyininger neesten helt afstrégne;
gdeleggelsen af de tre fjerdedele af menneskene, indtil Middelhavet,
findes, men opfattes ikke mere som en brand, snarere som en pest, der
skal nd Irland fra sydvest. Af sdeleggelses-motiver ved verdens slutning
kender det ialt tre: ,det roende hjul“, gdeleggelsen fra sydest [altsd den
der ellers knyltes til S. Johannes dag] og endnu en gdeleggelse, ,kosten
fra Fanait®, der fejer menneskene bort over hele landet fra nordest og
til sydvest. Alle hjemspgelserne kommer i Flanns 60-arige kongetid,
og 100 dr efter hans ded er det dommedag (O’Curry 420—21).

Séledes har vi fulgt verdenshranden om land fra Indien indtil
keltisk folketro. Vi har mange steder eftervist det seerlige motiv,

1 O'Curry, Materials 400—406; et vers af spidommen citeres i Leinster-
bogen o. 1150.
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solens og planeternes forening pa &rets hedeste tid. Vi har overalt
eftervist at verdensbranden optreder netop pad del tidspunkt hvor
forbindelserne @slpd bliver. steerke, — medens den udirykkelig
savnes i de eldre forestillinger hos Greeker, Perser, Jgder og Kristne.

31. Menneskehedens tilbagegang.

Vi har fulgt verdensbhrandens optreden, der si markelig former
sig som en i tid, sted og handlingstreek sluttet reekke. For at have
det fulde overblik over ragnarok-motivernes udfoldelse m& vi ogsa
dvele kort ved det andet store indiske motiv: verdenslivets og
serlig menneskehedens tilbagegang.

Til en begyndelse kan vi vende os til den udferlige skildring
af verdens sidste tid, som Mahabharata lejlighedsvis har fiet ind-
flettet :

Mahabharate (11 v. 12805—13122): Til Pandusinnerne kommer
eneboeren Markandeya, som har levet gennem mange tusende ar. ,Du
har set enden p& mange tusende yugaer, og ingen er si langlivet som
du undtagen selve Brahman. Fortz]l om alle tings grunde; du har op-
levet det selv mange mange gange, og der er intet i alle verdener som
du ikke véd.¢

Markandeya forteller: I begyndelsen efter hele verdens undergang
kom forst 4000 4ar, det er en kritayuga, med 400 dr til slutning; si
kormn en tretayuga pi 3000 ar, med 300 ar efter; s& dvaparayuga pa
2000 ar og 200; si kaliyuga pd 1000 ar og 100. Efter kaliyuga kom-
mer alter kritayuga, og sddan afveksler de fire yugaer i perioder pd
12000 4r; 1000 sddanne perioder danner en Brahman-dag. — Kende-
tegnene pd verdens ende er disse: Henimod periodens slutning i det
sidste tusenddr taler alle mennesker mest usandhed; der er kun skin til-
bage af offer, gavmildhed og fromme lofter. Brahmaner gor sudraers
(arbejderes) veerk, sudraer erhverver rigdom; brahmaner lever som ksha-
iriyaer (adelsmand), opgiver ofring og lesning, stav og skind, og spiser
alle arter fode. Brahmaner mumler ingen bénner, men sudraer er hen-
givine til mumlen. — N&r verden pd denne made er-forkert, bliver det
forste fegn pd undergangen: uretfeerdige barbariske konger, landene eor
ode, fyldte af vildt og rovdyr. Man forklarer vedaerne falsk; sudraerne
tiltales med BA0R, og brahmanerne med drya; folk er fulde af utdj, par-
fymerne taber deres duft, safterne deres smag. Kvinderne feder mange
bern, men har kun smé legemer, har slet natur, slet vandel og lader
sig bruge il unaturlig vellyst; keerne giver kun lidt meelk, traeerne er
fattige pd blomster og frugter, men rige pd krager. De tvebdrne (a:
brahmanerne) modtager gaver af fyrster, som er uretfeerdige og besudlede
med brahman-drab; hyklerske tvebirne sirejffer om alle vegne og tigger;
husfedrene [rygter for skattebyrder og er tyvagtige; brahmanlerlingene
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forer slet vandel i eneboene og driver hor med deres leerers hustru;
de eftertragter hvad der hgrer til denne verden, kedets og blodets for-
pgelse; eneboene er opfyldte af mange ketiere. Den hellige Indra lader
det ikke mere regne i retie tid. Den retfmrdige lever kun kort, fordi
uretten tager overhdnd. Varerne swmlges efter falske mal, kebmzendene
er lumske, de retferdige tilsidessottes, er kortlevende og fattige. Steweder,
lystholiger og hellige steder huser menneskeedende skabninger, dyr og
fugle. I en alder af 7—8 &r bliver kvinderne frugtsommelige, en mand
far stnoer 10—12 &r gamme!, i 16 ars alder er mmsndene grabhirede;
de unge har oldinges natur, og oldingene de unges; kvinderne driver
hor med trelle og dyr.

Der indtrzder térke, de levende vwesner omkommer i mangde af
afkreftelse og sult. 7 brendende sole drikker alt vandet i havene og i
floderne, og alle treeer og urter breender til aske. Derpd forterer dom-
medagsilden den soltérrede verden, slir revner i jorden og treenger ned
i underverdenen og fylder guder og alle med reedsel, idet den opbreender
slangeverdenen og alt hvad der er pi jorden, ledsaget af stormvind.
2000000 yojanaer ned braender den, og forterer verden med guder, ander,
elverfolk og jwiter.

Derpd opstdr pd himmelen umdidelige skyer oplyste af lyn, som efter
Parameshthins (Brahmas) bud oversvemmer hele jorden med dens bjerge
i tolv ar og slukker ilden. Derpid sluger Svayambhu (Brahma) vinden
og sover hvilende pi en lotus,

I denne kun af vand bestiende verden vanker jeg (Markandeya) ene
om uden at finde hvilested. Da fir jeg Gje pd et stort figentree midt i
havet; pd en af dets grene er der en lojhaenk, hvor der sidder en dreng
af guddommeligt udseende; ‘jeg undrer mig over hvem det kan vaere.
Han tilbyder mig et hvilested i sit indre. Da feler jeg lede ved mit
lange liv og min mennesketilveerelse. Han dbner sin mund, og jeg bliver
dragen ind i ham med umodstielig magt. Inde i hans bug ser jeg hele
verden med dens riger og stmder, med Ganges og floderne og havet,
de fire kaster hver ved sit arbejde, lever, tigre og vildsvin, Sakra og
alle gudeskarer, rudraer og stamfwedre, slanger og clefanter, — kort sagt
alt det jeg har set i verden, det ser jeg i hans bug mens jeg vandrer
om derinde. I over hundrede 4r vandrer jeg om derinde uden at finde
ende p3 hans legeme; da anrfber jeg guden selv og bliver straks med
vindens kraft dreven ud af hans mund. Atier ser jeg ham sidde pd
figentraeets gren med helligdomstegnet, ifert gule klmder. Jeg tilbad ham
og pikaldte ham om at fortwlle mig alt; og gudernes gud betroede den
fromme, at han var den der var ophav og skaber til alt, og tilintetgdrer
af alt, var Vishnu, Brahman og Indra; ilden er mit dsyn, jorden mine
fodder, mdnen og solen mine djne osv.; brahmankasten er min-mund,
krigerne mine arme, vaisyacrne mine lir, sudraerne disse mine to fedder;
det der viser sig som stjerner pi himlen er mine hérgruber, alle have
og de fire himmelegne er min kledning og mit leje ... hvid er min
farve i kritayuga, gul i tretayuga, red i dvapara, og sort i kaliyuga, U i
den bestdr de tre fjerdedele af uretfeerdighed, og nir enden kommer
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gdeleegger jeg ene i skikkelse af den forferdelige tid hele den tredob-
belte verden. — Efter at have sagt dette, forsvandt guden, og jeg si
at al skabningen igen var bleven til. Brahman er alle vmsners fader
og moder, siledes slutter eneboeren; ty til ham, ! megtige Kuru-etlinge!
Da hyldede alle Pandustnnerne guden.

Skont denne redegorelse for den tilstundende tid er si ud-
tommende, beder dog Pandusénnerne om at f& endnu mere at
hore om kaliyuga; og eneboeren tilfredsstiller dem ved en endnu
bredere udmaling, — formodenlig en af de mange yngre tilfojelser
til digtet:

Mahabharate (111 v. 13009—13122): Hamp skal veere de hedste
kleeder, det bedste korn koradushaka. Folks hustruer skal veere deres
fiender. Man skal leve af fiskeked og malke geder og fir, fordi keerne
er forgdede. Selv de retferdige vil fyldes af begwmr og veere vaniro.
Med spader dyrker man urter pi flodbredden, og de beerer kun ringe
frugt. Selv de fromme smder hinanden, far og son sder hinanden.
Brahmaner overholder ingen religiese pligter, de er vedadadlere, giver
sig ikke af med ofring, forvildede af reesonngrer. Man plojer i dalbunden
og spender keer og etdrige kalve i dget. Far og sbn draber hinanden;
man rgver enkers formue, krigerne er verdens plage. Ingen bejler til
en pige, ingen pige giftes bort, man raver dem selv. Den ene hind
stjeler fra den anden. Der er ingen brahmankaste, krigerkaste og bor-
gerkaste tilbage; der findes kun én kaste. Der gives ingen dedningoffer;
der er ingen lxrer eller lerling. Den hojeste alder er 16 ar, i det
Sle eller 6te 4r fader pigen, mend fir bern 7—8 ar gamle. De vil
uden skrupel odelegge haver og trer. De skal drebe brahmanerne og
tage deres gods; de tvebdrne skal flakke om under verdb, plagede af
sudraerne, og ingen beskytter finde; skelvende skal de ty til bjerge, floder
og utilgmngelige steder. Idet de ypperste tvebdrne efterstreebes af rovere
ligesom krager, og trykkes af onde konger ved skattepdleg, skal de op-
give deres standhaftighed og gore gerninger der ikke tilkommer dem,
som sudraernes tjeenere. Sudraer skal forkynde pligten, brahmaner vere
deres lwrlinge. De skal @®re benhuse og sky guddommene ... Landene
skal vawre tomme, plagede med hoveri og skatter. (Alle himmelegne
luer; stjmrneskud varsler ondt, solen med de 6 andre sole brender;
Rahu [solulven] angriber solen udenfor méneskiftet; ild luer frem alle-
vegne.)

Men efterhanden opstir verden atter. Nar solen, minen, Jupiter
og en stjerne i Krebsen medes, da kommer kritayuga igen; tordenskyen
giver regn 1 rette tid, stjwrnerne straler, planeterne gir i den rette ret-
ning; der er frugtbarhed og lykke. Der fremstir en brahman Kalkin
Vishnuyasas; som en retfwerdig og sejrrig konge hersker han over jorden
og udrydder barbarernes skarer. Efier at have afskaffet alt tyveri over-
giver han brahmanerne jorden, og nar alt er bragt indenfor de af ska-
beren opreflede greenser, treekker han sig filbage til eneboerliv i skoven.
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En ny guldalderstrid indirseder; de five kaster passer hver sit. ,Dette
er altsammen bdde det forbigangne og det tilkommende, fortalt dig efter
den af Vayu fremsatte purana.®

Det indiske epos’ umédelige hang til variation af samme tanke,
eller slet og ret gentagelse, understreger meget kraftig, hvad man
har opfattet som det mest fremfreedende i den sidste verdensalder
og det derved fremkaldte vagnarok:

1) En se=delig oplesning, hvor sammenblandingen af de for-
skellige kaster (steender) spiller den mest fremirsedende rolle.

2) En tilbagegang i hele naturens livskraft, hvor dog menne-
skets aftagen i alder og storrelse er det mest ejendommelige traek.

Det er disse traek, vi forst og fremmest skal folge den videre
udbredelse af.

Buddhismen mgder med den yngre brahmanismes laere om ver-
densafslutningen. Né&r det er udenfor selve Indien treeder dog ver-
densbranden lidt mere tilbage, oversvemmelser ved regnskyl ell.
lign. gor sig gmldende jevnsides eller mere end den. Menneske-
hedens gdeleggelse ved regn af pile eller sveerd forekommer ogsa.
Tyngdepunktet ligger endnu sterkere pd menneskehedens etiske
og fysiske oplasning.

Af disse treek skal vi her folge et enkelt, den i storrelse og
alder aftagende menneskehed. Det viser klart, hvorledes en engang
opstdet plastisk form for en idé kan holde sig lenge, ja endogsd
vinde i plastisk styrke, fordi den til videre vandring behgver sd
héndgribelige treek at de neermer sig til det rent folkemytiske:

Mongolsk. ,Fra nutiden af vil, efter de forkyndelser der indeholdes
i forskellige mongolske skrifter, menneskenes og alle jordiske skabningers
storrelse og alder aftage i den grad, at hestene til sidst ikke bliver hojere
end harer, og menneskene kun en alen hdje. Den stérste al-
der, mennesker ndr, vil da knap udgdre 10 4r; et om natten
fedt barn vil da straks om morgenen labe om ved arnen, og H-arige vil
gifte sig. — Da vil jorden i syv &r ingen afgrede baere, og derved vil
der komme stor hungersngd og sygdom blandt disse dvzrge, hvorved
den storste del af dem udryddes.® (Pallas, Nachrichten iiber die mon-
golischen volkerschaften, 1801, 11 32). — De mongolske skrifter menes
at veere hearbejdelser af tibetansk buddhistisk literatur.

Hvorledes disse tanker ser ud som ren folkeoverlevering, kan
vi se hos de i Sydsibirien vandrende tyrkiske stammer:

Tartarisk kvad om verdens ende (fra Teleuterne), lyder i sin helhed
sdledes: ,Néar verdens ende er kommen, vil himlen veere af jern, jorden
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af kobber, en fyrste vredes mod den anden, et folk optenker ondt mod
et andet; den hé&rde sten brister, det hiarde tre knager. Mennesket
vil kun vere én spand langt, manden vil kun vere en tomme
lang, mandens téjle vil vere kort. Hvad der ikke (engang) er (si stort
som) en skal, vil vere herre. Faderen vil ikke kende sit barn, barnet
ikke sin fader. Der vokser hvidlég pd hovedet. Guld si stort som et
hestehoved vil ikke vaere en skil mad verd; guldet ligger til at treede
pd, men der er ingen til at samle det op.  (Radlofl, Proben der volks-
literatur der tiirkischen stimme Siidsibiriens, 1 185).

Udenfor den egenlige indisk-buddhistiske kulturkres mader vi
ogsd tanker der meerkelig minder om indisk verdensafslutning. I
modseetning til den opgangslinje, der udmeerker den persiske
verdensafslutning, har et af de senere skrifter, Bahman-yast, en
nedgang, der ved sin fylde og sine enkeltheder stemmer ikke lidt
med indisk.

Bakman-yast. Zarathustra beder Ahuramazda om udedelighed, men
i stedet skenker guden ham visdom. Han lader ham i drémme se et
tre med fire grene; og han udlegger deres betydning for ham. Den
gyldne gren varsler kong Vistaspas rige, der skal gi over til den rette
tro og bryde troldenes ydre legem; selvgremen er tegn for Ardakshir
[Artaxerxzes]; stdlgrenen for Khusro [dr 531—579 e.Kr.]; og den med
jern blandede for de onde trolde med det uredte hér, Vredens hern.

Straks i neste kapitel (I} geniages samme fortelling udferligere,
med tilfSjelse af tre nye grene (3—5): en messinggren for Sassaniderne,
en kobbergren for den askaniske(!) konge, og en tingren for Vahram-
Gor [420—39 e. Er.]. Ogsi den slutter med Khusros uddrivelse af
keetterne [531—79] og demonernes pafelgende overmagt som slutning
pa Zarathustras (9: det nuvarende) artusend. Skriftet tilherer altsd midten
ell. slutningen af 6te arh. e. Kr. — For gvrigt piberdber det sig som
kilde for Zarathustras drém et eldre skrift ,Studjar Nask‘; men vi véd
fra anden side at dette skrift henlagde jernalderen til Shahpur II's tid
(309—79 e. Kr.). Vi véd altsd ikke med sikkerhed, om denne hele
skildring af menneskehedens tilbagegang er udformet i 4de eller i 6te
arh. e. Kr.; sikkert er kun at den meder her i sammenhang med at
den yngre persiske historie spejler sig i abenbaringerne.

Kendetegnet pad at Zarathustras &rtusend er til ende — siger si
Ahuramazda — er at troldene med det uredte hir i uhyre moengder
mylver ind i Iran fra esten, med loftede bannere, sma af veekst og usle
af art, brender og sder ali: hus og land og lykke; herredimme, religion,
sandhed; den rene Mazdal®re og den hellige ild. Hvad der for har veeret
en bygd bliver til en enkelt stad; hvad der var stad bliver til landsby;
hvad der var stor landsby, en slegt; og hvad der var slegt, en enkelt
teerskel.

»Og til den tid, Zarathustra, vil alle mennesker blive bedragere,
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gode venner tager parti mod hinanden; agtelse, kerlighed og hensyn til
ens sjel vil forlade verden; faders karlighed forlader sénnen, og broders
broder, og moder vil blive fremmed for datter.

Nar det er mod enden, Zarathusira, af dit 10de hundred vintre,
da vil solen blive mere usynlig og mere plettet; 4ar, maned og dag er
kortere, jorden mere ufrugibar, kornhesten glipper, s& de syv tiendedele
af urseden mindskes og kun tre sges, og det der gror vil ikke modnes.
Menneskene fodes mindre, deres dygtighed og styrke er ringere;
de er mere svigefulde, har ingen agtelse for brad og salt, ingen kerlighed
til deres land.

I denne onde tid agtes graenseskellet mindst, nir det-geslder en li-
dende gudsmands eje; der gives kun fi gaver; pligter og gode gerninger
udferes der kun lidt af fra deres side; og sekterere af al slags sager
ulykke til dem. Alle begraver og kleder dede [trods den derved pé-
dragne urenhed]. .. !

Og i denne Vredens tid gdr de usleste tralle frem med myndighed
som landets @dlinger; og de gudelige som bwrer hellige bemlter over
deres kjorte]l skal ikke veere i stand til at udfere deres renselser, si
fyldt er der med Aadsel og urenbed, og nar han vasker sig iil renselse
og sxiter foden ned fra stenen, skal han treede pd ddsel.... Og i denne
sidste fid bliver det tilladeligt at udfere ritualet med to mand, at guds-
dyrkelsen ikke helt skal g til grunde; ti der skal kun vare en af 100,
en af 1000, en af 10000, der tror pi denne religion; og Vahram-ilden
gir fra 1000 vogtere ned til en, og heller ikke han holder den ret ved-
lige med breendsel; og om en mand som ikke kender ritualbogen blot
tender den med god vilje, da skal det veere tilladeligt.

Rigdom vil g til de vantro og overtraderne, og de dydige udforere
af godt veerk, fra adelssleegter indtil preaster, ma gi negne om; lavbyrdige
egter dstre af adelige, stormeend og prester; adelige, stormend og pre-
ster kommer i fattigdom og trmldom ... De der barer navn af praster
og leerlinge onsker ondt over hinanden; af den synd mennesker gver ud-
forer preester og lmrlinge de tre synder af fem; de udferer ikke de ce-
remonier de pitager dem og har ingen radsel for helved.

Og i dette 10de hundred af vintre vil al menneskeheden binde snoet
har op, i strid med abenbaringen (0: Guds lov), — siledes at en villig
sky og en retferdig vind ikke kan skaffe regn til rette drstid. Og en
mork sky overskygger hele himlen; og dog regner det ikke; og ndr det
regner regner der mere skadedyr ned end vand; og vandet i kilder og
floder mindskes. Lastdyr, okse og fir fsder med mere vinde og van-
skelighed, og er mindre frugtbare; deres har er kortere og deres skind
tyndere; melken gges ikke og har mindre flede; den arbejdende okses
styrke er mindre og den raske hests fart er mindre og dens bwresvne
ringere . .. .%

{Her gér beretningen over til at skildre Persernes fjender, og sd at
skildre disses uddrivelse som begyndelsen til et nyt irtusendel.)

! 'West, Pahlavi texis I 191—224 jf. indl. s, I—Ivi.
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Den der kommer fra Indernes lange skildring af den sidste
tids oplgsningstilstand, md nedvendigvis kende sig igen i denne per-
siske. Den samme blanding af moralsk nedgang og naturens gradvis
aftagende livskraft. Indenfor den forste meder vi preestestandens
uduelighed og dens forfelgelse, og fremfor alt den venden op og
ned pd de hojere og de lavere samfundsklasser, som vi sd godt
kender. Indenfor naturens tilbagegang er menneskenes lille veekst
det ejendommelige trak. Verdensbranden mangler derimod; der
er kun tale om tdrke eller uregelmsssig regn som drsag til van-
trivsel.

Billedet ligner det indiske; men man savner ganske den stor-
artede verdenssammenheeng der beerer del oppe: hele naturens
svindende livskraft der daglig nermer sig mere til et uhyre rag-
narok. Man feler sig langt mindre hjemme i det persiske skrifts
— meget flyglige — erkleering om al naturens tilbagegang skyldes
menneskenes synder; og man overraskes i samme grad ved at
der intet ragnarok kommer ud af det: Hushedars ny drtusende
betyder en meegtig fremgang for gudsriget.

P4 rent persisk grund vilde denne tankegang have sveert ved
at gro op. Der kan nwmppe veere tvivl om at det er det indiske
billede af verdenslivet der er stukket ind i den persiske teologi pd
en tid hvor Mazdadyrkerne si fremiiden i mede med angst, — og
hvor tillige den store forasialiske religions-blanding fandt sted!

Man kunde veere fristet iil den tanke, at i det hele forestil-
lingerne om menneskehedens moralske nedgang som tegn pd ver-
dens ende havde deres udspring fra den indiske grundianke om
tilbagegangen; og man vilde da ststte det ved dens samtidighed
med verdensbrandens udbredelse. Men bestemnte indre treek som
robede det indiske udspring, vilde man vanskelig kunne pépege.

Storre interesse vil det have at se, om bestemie synsfore-
stillinger er treengt ind i den evropewmiske folkeoverlevering, siledes
som de er treengte ind i tartarisk!.

Jeg tager som typisk eksempel dansk folkeoverlevering
om verdens ende, vidt udbredt i folket helt ned mod vore dage og
i reglen kendt under navn af ,Sybilles spddom?®.

Det der falder i djnene er dens mangel p& sammenheeng med

1 Fyldig samling af sagn om ,verdens ende*: Feilberg, Jydsk ordbog
111 1039.
Danske Studier. 1913. 15
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kristne religipse tanker eller dyberegdende etisk betragtning. [t
hovedpunkt dannes af det sidste slag, opfattet som fjendernes
angreb pd Danmark, og landets frelse — i reglen under Holger
Danskes forelse — ved alle 70 drs meend og 12 drs drenge, men
i reglen udstyret med fantastiske treck af at Tyrken (Tysken, Sven-
sken) vander sin hest i Viborg s o. desl.

Uden om dette — der nesermest kan betragtes som keernen
9: som den eneste sammenheengende beretning — findes en uende-
lighed af spredte spidomme der m& synes os at veere af yderst
tilfeeldig og ubetydelig karakter.

Der er f. eks. spAdomme — netop seerlig hyppig nsevnt som
#9ybilles spidom* — der ikke har med verdens ende at gbre, men
blot beretier at den by skal vokse meegtig, eller aftage helt, eller
at det sted skal synke i hav eller torlegges. I indhold minder de
siledes om hovedstammen i den antikke (og jgdisk-kristne) oldtids
sibyllinske digtning.

En meengde melder om de forandringer der skal ske i verdens
sidste tid med menneskers kleededragt eller endnu hyppigere med
det dyrkede jordsmon: meendene skal blive bla som duer, kvinderne
spraglede som hugorme, eller mend og kvinder ens kledt, bakker
skal brydes og sger udtoérres, jorden skiftes i bare tofter eller kdl-
haver og dog knap kunne fode de mange mennesker, jorden méles
og folket teelles; storke, fir og bier forsvinde s§ man md spoérge
foraldrene om hvordan de har set ud. Alt sammen ting der bunder
i virkeligheds-iagttagelse af den foregfende skiftning i kultur. En
enkelt bestemmelse gewelder ogsd naturens gang: sommer og vinter
skal bleendes (blandes) nir det er mod verdens ende.

Fortellingen om menneskehedens nedgang henimod verdens
ende mgder her i en si uhyre afdempet form; det er egenlig kun
overraskelsen ved omskiftning af livets ydre form der kommer
til orde. Den er i sin almenopfattelse lige fjaern fra en henvisnen
af verdenslivet og kristendommens forkyndelse af moralsk-religiss
oplgsning; ti i den danske almue gemmer sig mere af forventning
om en kommende herlighed end af angst for gdeleggelsel. Og
dog mi den henge sammen med hele den nedadgiende spidoms-
gruppe, efter art neermest med den indiske; den har samme steerke

1 Jf. sagnene om at fund af guldskib eller komme af guldskib skal indlede
en kommende lykketid: da ,skal dei og blive godt for Danmark® (D.sagn Il
340 nr. 366, 342 nr. 376).
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interesse for samfundslivets omskiftelser, mangler kristendommens
moralske synspunkt. Kun er det stillet om til at geelde de i Dan-
mark synlige sendringer i kultur, og gruppen yngler stadig; en sjelden
gang kommer (ligesom ogsd i Tyskland) spddom om vogne uden
heste med blandt dommedagsvarslerne!

Ind iblandt disse virkelighedsbundne traek kan man ' finde en
si overraskende setning som den at ,menneskene skal blive
s8 sma at to kan std sammen i én lreesko og terske<!. Uden
at ellers naturens formindskelse er kendt! Forklaringen pad denne
tro synes at ligge i den indiske tro pd naturens aftagen og seerlig
menneskets voksen nedad, som vi har kunnet folge ud i buddh-
ismen og videre i folkeoverlevering (tartarisk) i den form at men-
neskene skulde blive blot ,en alen hoje¥, ,et spand hdje*, ,en
tomme hdje«.

I avrigt indeholder spddommene om verdens ende en meengde
forskellige treek. Der er spidommene om at visse egne eller hele
ovort land® skal forsvinde i hav, — som vi allerede har gransket
i deres sammenhaeng med det hedenske ragnarok (I § 4). Der er
spidomme om lindormen der kryber gennem Hanherred (i Ty),
ved verdens ende skal den komme frem og edelmgge alt, — lige-
ledes en ganske primitiv ragnarokstanke (I § 13). Men der er
tillige en broget blanding af forestillinger, som til dels forudssetlier
en hojere kultur, men som stér underlig lgsrevet pé den plads de har.

, At folge hver enkelt tanke i denne flok il sin rod er en
mangfoldig opgave, som videnskaben endnu ikke har pravet at
lgse; men hist og her kan vi jne en og anden forbindelseslinje.
Néar det i Ty hedder at verden skal forgd nér @slgs kirketdrn
falder, da er det enestiende i dansk, men svarer til en i Tyskland
lalrig gruppe hvor verdens undergang star i forbindelse med en eller
anden bestemt kirke?. Nar den ikke er talrigere i dansk heenger
det nok sammen med mangel pd religisse synspunkter for verdens
ende; det er stadig vort folks almindelige kir det drejer sig om.

Lad mig i forbigdende newevne den eneste folketro, der meelder sig
med en vis sammenheng med kristne dommedagsforestillinger. Sybille

t J.Kamp, D. folkeminder 423 nr. 1411; Kr,, D. sagn II 344 nr. 398, 345
nr, 401. ? Jyske Folkeminder VIII 383 nr.692. Af s3danne ,kirkelige* sagn
kender jeg ellers kun del om bhilledet p8 Kverndrup kirke (straks nedenfor),
Spédommen at en vildgés bliver hengeude pd Flenshorg senderkirkes térn (Gl
danske minder III 203) har ingen sammenhseng med verdens ende.

1b*
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har spdet at engang skal en hvid kvie sti og bréle efter vand pa en
lille holm i Odense & ved Bellinge bro. Kt par af optegnerne tror at
det sigter til at alle floder uditrres ved verdensbranden; men i sig selv
er det blot en af de talrige beretninger om at et sted hvor der nu er
vand vil der engang blive tort (et af de stedlig-sibyllinske motiver)?.

Den hvide kvie, bor jeg vel tilfgje, er ikke noget mytisk veesen, men
skyldes blot sagnets trang til at se en enkelt genstand helst et levende
vaesen. Sidan kommer jo ogsd en rod stud svemmende ind ad gluggen
pd Lygum kirketdrn, o: hele landet forgdr i hav (I 177).

Treek der herer med til egenlig kristen mytologi, mangler som sagt
i dansk®. Selv den nysnmvnte faldende kirke er spundet ind mellem
stedlige traek: Bygholm vejles udtérring og Bromelles synken i dybet, og
derved bersvet sin religisse karakter,

En anden dansk tro er den fynske, at verden skal forgd, nar
stenhovedet laft p4 Kveendrup kirkes mur synker i jorden®. Man
kan dermed sammenligne den bgmiske, at verden skal forgd nar
Sibylles marmorrytterstatue pa bjeergel ved Bamberg synker helt i
jorden*; og fra Posen: verden forgdr ndr stenen med sporet af
den hellige Adalberts stav og bispehue synker i jorden®. Og atter
ligger detie i indhold ner ved det tidligere neevnte tartariske:
verden forgdr nir Guds hestespor i stenen udslettes.

Bag om det kristne begreb om verdens ende eller sidste tid
gdr der 8jensynlig folkeoverleveringer der vidt omkring forplanter
sig fra land til land. Sporet i stenen herer formodenlig med til
det man i videste betydning kan kalde den indisk-buddhistiske strém.

Ligheder mellem tro fra forskellige steder kan veere tilfeeldige.
Nordamerikas Indianere tror at verden skal forgd nar den hellige
ild ved Onondaga slukkes; og i Bretagne tror man at verden skal
forgdh hvis den stedse breendende lampe i blot en eneste kirkes
kor slukkes®. Her viser den umaédelige afstand i sted og i kultur,
at der intet nemrmere sleegtskab er; og tillige ser man drsagen til
overensstemmelsen: helligstedet og dets evighreendende ild opfattes
som et vern for hele verdens lilverelse. Men de andre ovenfor
nevnte tilfeelde har ikke nogen sddan dbenbar idé; de er netop

1D, sagn 1T 342 nr, 377, 378; Kamp, Folkeminder 144 nr. 368,

? Eneste ,kristne* kendetegn er: ndr Jerusalems skomager kommer til
Danmark (D.sagn II 269 nr, 91). 3 D. Sagn II 344. 309. 4 BoZena Ném-
cova, Grossmutter 170 (Reclam nr. 2057 ff),  ® Knoop, Sagen und erziihlungen
aus dem provinz Posen (1893) s, 276. — Guds hestespor, ovenfor s, 203,

5 A Le Braz, La legende de la mort en Basse Brelagne (1893) 102. In-
diansk, se § 35.
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ganske tilfeldige yiringer af ragnaroks indireden, — og deres
forekomst ligger altid pd den samme store kulturstréms veje. —

En enkelt jysk overlevering fortjeener at nesevnes seerskill. Nu
er den sjelden, i 16de drh. spillede den en stérre rolle. Det er
den om stenen i gronnen dall, P4 en sten i egnen ved Viborg
skal man have fundet en indskrift med kobberbogstaver, der ud-
talte at kirker skal blive il fangetirne, treel skal fange magl men
wdlinge blive foragt (skalk skal trives, og edlinge fordrives), her-
remeend skal blive til kebmend, prester til bender og bender til
vidunder, danske skal fange tyskes ssed, men vé dig Danmark der-
ved! ,Og end stir stenen i gronnen dal!®

I dansk overlevering stir denne beretning ganske enlig, ikke
blot ved sin form af indskrift, men fremfor alt ved sit morksyn
og sin standsinferesse,

I den nordfrisiske fru Hertjes profetier, optegnede i Heimreichs
Friserkrenike i 17de arh., som i meget ligner vore danske Sibylle-
sagn, blot mdrkere i livssynet, vil man finde tanker der selv om
det ikke sker med de samme ord dog gir i samme retning: ,Den
tid skal komme al preester dekker deres tonsur og siger de ikke
er preester, og ridderne skal gemme deres sveerd og holde deres
fingre i vejre pa (o: sveerge) at de ikke er adelsmeend¥, ,den tid
skal komme da bonden vander sit kveeg og ser en mand i brogede
kleeder, da skal han lgbe fra sit kveeg hen til naboerne og kalde:
kom og hjelp mig at sli herremanden ihjel!*, ,den tid skal komme
at en velkledt adelsmand skal komme lgbende iil en bonde ved
ploven i hans gra kjortel og bhede at han vil bytte kjortel med
ham#2. Der er ingen tvivl om at de steerke stenderbrydninger
fra middelalderens slutning har virket med til at give sidanne
spadomme ben al gi pa.

P4 den anden side er pd stenen i gronnen dal stmndernes
oplesning si skarpt fremstillet som selve den kommende ulykkestid,
at den skiller sig ud fra alle de blandede og famlende spddomme,
og minder om den indiske verdensundergang hvor kasternes op-
losning er den store ulykke der samler al fordervelsen i sig, og

! Vedels optegnelse (> Wegener, A.S. Vedel 158); héndskrift om at stenen
blev set 1503: Worm, Monumenta Danica 309 (> Wimmer, Danske runemin-
desmzrker II 83; = Resens atlas VI 114 > Danske sagn II 346 nr. 410);
Jyske folkeminder VI 69 nr.101. Svensk, fra Herjedal, tidligst tryki 1617: Feil-
berg, Ordhog III 554; Hofberg, Svenska folksigner (1882) 187. 221.

2 Milienhoff, Sagen 248 f.
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atter kasternes fornyelse er grundlagel for den nye verdens lykketid.
Det skarpeste punkt hvor indisk undergangstid skiller sig fra kristen!

Det er ret troligt, at ,stenen i grémnen dal® herer med iil de
indisk-buddhistiske strémningers vandring.

Hvad der er sikkert, er at tanker der i &ndsretning og til dels
i enkeltheder stir langt nermere ved indisk end ved kristent un-
dergangsbegreb har haft meget leftere ved at flagre om land og
foeste rod i folkesagnets form, end de der er neser knyttede til kri-
stendommen.

Den indiske grundtanke om hele naturens henvisnen har afsat
to store strémme der spredtes ud over landene: verdensbranden
og livets gradvise aftagen. Gik den forste gennem landene som
slutlet masse hvis vej forholdsvis tydelig kunde folges i tid og sted,
smuttede tankerne om tilbagegang ind ad alskens updagtede stier
til tider som vi — trods den lille afstand fra vore dage — ikke
véd sd ndje om; og netop i deres barokke enkeltheder havde de
de afgreensede og tydelige treek der lettest feester sig i folkets minde.

V1. VERDENS UNDERGANG HOS PRIMITIVE FOLK:
NATURMOTIVER.

32. De lavere evropeiske foll: himlens styrining.

Tkke fi af de nyere forskere har ment at tanken om en ver-
densundergang kun opstod pd et hojt kulturtrin. Dette synes i og
for sig ikke npdvendigt; visse naturfeenomener, swrlig de pludselige
og voldsomme, mi let frembringe forestillingen om en ubestemt
o: almindelig undergang. Og faktisk treeffer vi forestillinger navnlig
om himlens nedstyrtning eller om jordens omvelining hos folke-
stammer med lidet udviklet kultur. De fremkaldes (eller vaekkes
igen til bevidsthed) ved naturbegivenheder, fremfor alt ved jord-
skelv. De kan i dobbelt hetydning neevnes som primitive na-
turmotiver, bide fordi de slutter sig si neer til naturindtryk,
og fordi de optreeder hos primitive folkeslag. — Vi skal forst dvale
ved de stammer, hvor himlens nedstyrtning er det vesenlige eller
det enesie feenomen.

Kelterne. Det aldste vidnesbyrd gar tilbage til Kelterne nser-
ved den greeske halve i 4de arh. f. Kr. Beretningen skyldes Ptole-
meeos Lagos’ son, der skrev erindringer om sin herres, Aleksander
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den stores, krigstog; selve skriftet er tabt, men geografen Strahon
har hevarel os falgende lille fortelling derfra som el eksempel pa
barbarernes fyndige enfold i talen. Den unge konge Aleksander
var sejrrig ndet frem i Donauegnene, da der kom udsendinge fra
Kelterne ved Adriaterhavet og bad om hans venskab. Om aftenen
ved gildet tog Aleksander rigelig til sig af vinen, og han spurgte
pralende, hvem af alle de var mest bange for. Da svarede Kelterne,
at de intet frygtede, uden at himlen skulde styrte ned!®.

Denne forestilling om verdens undergang er helt {orskellig fra
den lere om verdens undergang ved ild og vand, som de galliske
druider leerte 3—400 ar senere. Kullurtypisk, og formodenlig ogsi
historisk, herer den ene sammen med ragnaroksforestillingen hos
hojere kulturfolk, den anden hos en stor del primitive folkeslag.
Sammenhengen er da blot den, at vi ser Kelterne lige fra deres
allerférste opireeden i historien optagne af ragnarokforestillinger;
indholdet skifter med den vekslende kultur.

Lapperne. Man har hidtil troet at de finske stammer er uden
hjemlige forestillinger om verdens undergang, -— indtil den maer-
kelige Lap Johan Turi under samarbejde med frk. Emilie Demant
nedskrev sit folks gamle minder®. Flere af stjeernerne opfatles i
lappisk som jeegere eller jagede dyr. I seerlig grad geelder det om
stjeernen Faviua [Arkturus] der med sin bue [Karlsvognen] deltager
i jagten pd elgen [Kassiopeia]. ,Om polarsijeernen, Boahje-naste,
er der en lille historie: Polarstjernen holder himlen oppe;
og nir pd den sidste dag Favtua med sin bue skyder polarstjernen,
sé falder himlen ned og da knuser den jorden, og da kommer
hele verden i brand, og da fir alling ende“.

Atter har vi altsd el ragnarok hvor himmelhveelvingens brist-
ning er midtpunkiet, Skont optegnet i kristen tid, har den intet
med kristne forestillinger at giire; det skulde da veere al verdens-
branden — der er ret ungdvendig i denne sammenheeng — stammede
derfra. Hverken tanken om himmelbristningen som det egenlige rag-
narok, elier om den ubeveegelige polarstjwrne som den der holder
himlen p& sin plads har sidestykke i nogen kristen myfedannelse.

Derimod kan vi fglge forestillinger af den art tilbage til Lap-
pernes hedenske tro og skikke. Om Lapperne i det nordlige Norge
forteller missionseren Jens Kildal 1730: ,Der ofres af afgudiske

t Strabon, Geografica, 7de bog 3, 8. 2 Joh. Turi, Muittalus samid birra
en bog om Lappernes liv, ved Em. Demant, Stockh. 1910, s. 266.
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Lapper &rlig hver hast en okse af ren eller andet f= til
Maylmen Radien, fordi at han, sdsom han er Lappernes gversie
gad, han da ikke skal lade verden nedfalde, og at han
skal give dem lykke til ren; og ved offeralteret seeties ham til
xre en stotte med en klgft i enden, kaldet Maylmen
statte som han skal opstette verden med, hvilken statte
skal veere oversmurt med den okses blod, som bliver
ham ofret .... Foruden den é&rlige ofring til Maylmen Radien
sker der og partikulere ofringer til ham for adskilligt, og bl a.
ndr formorkelser sker i sol eller mdne, da lover Lapperne offer
til hamn for at han skal borttage formérkelsen®?,

Omtrent det samme findes i mag. Solanders ,Relation%, gjort
1726 efter Kildals mundtlige beretning: ,Verallden-ollma ér den
forndmste gud ibland finnarne och lapparne, och skall hafwa sitt
tilhdll wid stiirnorna, och gifwa lycka til renar. Andra dter hafwa
hallit fore, at denne warit som hulpit til barnens aflelse i moder-
lifwet ... Offret till Verallden-ollma &ar skiedt sdledes, at Lapparna
hafwa tagit en rehn, den samma til slagte-rummit utledt, da de
med blattad hufwud bedit, det Verallden-ollma den samma tack-
niamligen wille anse och emottaga, hwarest de honom di neder-
stuckit, och af dess blod strukit pd et tra, med rétterne af jorden
upgrafwit, hwilket de ock siungange kringlupit; detta tri hafwa
de sedan saft wid deras offerstille, och dfwen klyfwa af trd up-
hingt, med hwilken Verallden-ollma hela werlden effier
deras mening uppehilla skulle“2.

Lappisk mailbme betyder ,den synlige verden, naturen®. Mayl-
men radien er ,verdens rider; enstydig dermed er Varalden radien,
Varalden olmai (himmelrideren, himmelmanden), som i alt fald
delvis er efterligning af den nordiske Frij.

Alt det viser, at forestillingen om den verdensopholdende sigtte
var udbredt til Lapper, Nordboer og de endnu sydligere folk af
vor @t. At den for Lappernes vedkommende er lant, siledes som
de fleste mere udformede religigse skikke og hegreber, derom rdder

! Kildals beretning i Qvigstad, Kildeskrifter til den lappiske mytologi, I 10
(Trondhjemske vidensk. selsk. skrifter 1903, 1); nwsten ligelydende i Kildals
»Appendix“ (Reuterskiold, Kallskrifter till Lapparnes mytologi [1910] s. 94 jf. 77).

* Reuterskitld, Kallskrifter, 5.25. Jf. for det felgende min artikel ,Irmin-
sul og gudesiptter* (Maal og Minne 1910, 1), sami min ,Nordisk og lappisk
guddyrkelse* (Danske Studier 1905).



32, DE LAVERE EVROPZISKE FOLK: HIMLENS STYRTNING 233

der nz:ppe nogen ivivl blandi forskere. Den krafl der er sat ind
pa dyrkelsen — ved oprejst siptle og ved dens drlige styrkelse
ved blod — viser at man sterkt har fglt trang {il at sikre ver-
denssigtten, o: at man har giet med en stadig angst for al den
skulde svigle, altsi med en stadig anelse om el ragnarok.

Selve denne form for dyrkelse, hvor et stadigt offer skal holde
den verdensheerende sdjle fra at svigte, bunder dybt i hedensk
tankegang: ndr man styrker den pd helligdomspladsen stiende
jordiske ,verdensstgtte® ved indgnidning med blod, giver det kraft
til den virkelige himmelske verdensstatte.

Tilsvarende forestillinger gor sig geldende hos vor folkesl.
De gamle Sakseres storste helligdom var en érminsdl, en ,verdens-
sojle¥, (der blev omstyrtet af Karl den store 772). Navnet for-
klares rigtig hos Robert af Fulda som ,den der holder universet
oppe“ (universalis columna quasi sulinens omnia); denne historiker
levede o. 850 og stod ved sit hjemsted helligdommen neer.

I en vis art af sleegtskab med irminsulen var ogsd de nordiske
stolper i hallen, ,hojseedesstotterne® (gndvegissilur), der betragtedes
som overordenlig hellige, og hvori en ,guddomsnagle“ (reginnagli)
eller -— vistnok — ,verdensnagle® (veraldarnagli) var indslaet;
naglen skulde sikkert holde verden pé sin plads, og selve sdjlen
deltage i dens understatning.

P4 en lappisk helligplads forekommer en fritstiende udskiren
bjeelke med en nagle indsldet i toppen!.

Ogsd til den lappiske foresiilling om den nagle der holder
himmelen pd plads (polarstjernen) har man sidestykke i nordisk.
Man meder ordet ,verdens nagle“, veraldarnagli. Det er overle-
verel som en blot glose; man ser ikke af del, om der menes sclve
den himmelske nagle, polarstjeernen, eller om det er den samme som
den i helligstatten indhugne reginnagli (guddomsnagle) og symbolsk
betegner himmelnaglen?. Men i hvert fald er forestillingen om den
verdensholdende nagle tydelig.

! JIrminsul og gudeststier¥, s. 4 (< Leem, Beskrivelse over Finmarkens
Lapper, s.437 og tavle lxxxvi), — Valtyr Gudmundssons indvendinger (Eimreidin
1912, 105f) imod min opfattelse af pndvegissilur, reginnagli og Lems lappiske
stolpe med naglen, er sd flygtige at jeg ikke finder anledning til nogen gen-
drivelse; disse punkter spiller jo ingen barende rolle for mit bevis. Derimod
er Turis meddelelse et nyt fakium i selve hovedspérsmélet: den viser at Lap-

perne virkelig har troet pd en nagle der holdt himlen oppe.
2 Sn. Edda II 494 > ,Irminsul* s, 4.
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Denne verdensundergangs-forestilling er forud for eddamytolo-
giens tid. Den har skaffet sig udiryk i kultus, tilmed hojst for-
skellig pd forskellige steder og omfatiende de mest aerveerdige hel-
ligdomme, — hvad vikingetidens ragnarok-motiver ikke har. Der-
imod er tanken om himmelstyrining og verdensstatie ganske fremmed
for eddamytologien: ,himlens bristning® er intel ragnaroks-motiv,
men er blot — sammen med styriende fjelde og tumlende trolde
~— et led i Voluspds nermere udmaling.

For nyere {olkeoverlevering er den hele forestilling kun en
spog. En tysk folkeviitighed siger at siskenen sover med hovedet
under vingen for at have det i sikkerhed hvis himlen falder ned?.
I samme stil driver allerede den romerske komedie spdg med him-
lens nedstyrining (Terents, Heautontemorumenus IV 2). — Derimod
bruger digterne til ulige tider ragnaroksagtige hentydninger, som
hevder sig ved deres umiddelbare henvisning til det synlige ver-
denshillede. Arnor Jarleskjald lader 1064 (i en efter Voluspa efter-
lignet strofe) solen sortne, jord synke i hav og himlen briste, inden
mage til hévding findes (Ragn. I 176). Og i det indiske Maha-
bharata, 4de bog, trester Krishna sin krenkede hustru med at hun
skal blive haevnet: ,Selv om Himalaya skulde skifte plads og himlen
falde ned, kan mine ord aldrig veere forgeves®. Man jevniore
yderligere Tegnérs ,Nej forr skall Karlawagnen styra i Ostersjon
sin gyllne stang*.

Verdensstatten spiller ogsd en rolle i yngre kristen mytedan-
nelse. Slovensk folketro gdir ud pd at ,under jorden findes et uhyre
rum, hvis hvelving stettes af en kempestor sjle; om denne lgber tjee-
neren Malchus [fra Jesu lidelseshistorie] og giver den en gang hvert dr
et slag med sin jernhandske; nir séjlen p& denne mdde er opslidt,
kommer verdens sidste dag® (Zeitschrift fiir oesterreich. volkskunde IV,
1898, s.305). Ogsd pd Sicilien tror man at Malchus altid gir rundt om
en stjle og sldr den hver sondag eller fredag med sin jernhandske
(Pitré, Usi e costumi sicil. IV 32. 269). Den fjerne oldtids forestilling
om verdenssigiten har maske her kryssedes med tanken om den bundne
jeette der slider for at fremkalde verdens undergang.

33. [Eskimoerne: himlens styrining, jordens keniring.

Hos Eskimoerne i Gronland treeffes forestillinger om verdens
undergang ret sterki udviklede, og nar sammenvesevede med de

! Grimm, Myth, 1T 4241,
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veeldige naturindiryk man stadig modtager: de bragende indlandske
ismasser, og det langvarige morke med usikkert hdb om lysets iil-
bagevenden.

Vor vigtigste kilde er missioneren Paul Egedes dagbog fra
hans ophold i Diskobugten 1734—40L

a) Himlen falder ned. Den tanke, som Egede mader lidligsi
og oftest hos Diskobugtens Eskimoer, er den at himlen falder ned.
1736 /s ,Da jeg var i Land hos de Vilde, og de herte mig tale
om Verdens Undergang, spurdie de: om der ikke var en Stgite
under Himmelen? thi imellem Got-Haab og Christians-Haab
havde de for nogle Aar siden hert den knage. Deris Angekuter
[2: troldmeend] har beretiet dem at den var nesten forraadnet
og hang neppe sammen, og naar Himmelen faldt ned,
da sloeg den alle Mennisker ihiel“ (s.32)% Hertil svarer cn
lidt senere bemeerkning: ,Himmelen staar nu fast nok; thi en
Angekok ved Klokkerhuk har for faae Dage siden sat Stgtten
til rette som stoed paa Fald*s.

Et andet sted i dagbogen hedder det: 1737 2/2 ,Efter at jeg
havde talt med ham om Sneen, spurgte jeg hvad Meening de havde
om Regnen? dertil svarede hand: Angekuterne sige, atl der er et
stort Vand i Himmelen med een Demning for, hvilken Vandet
undertiden lgber over, og regner ned paa lorden; Men der-
som Demningen bryder ud, da falder den heele Himmel
ned.* I denne sidste meddelelse md to forskellige tanker have
krysset hinanden: ndr deemningen for det himmelske hav brisler,

1 Continuation af Relationerne Betreffende Den Grenlandske Missions Til-
stand og Beskaffenhed, Forfattel i Form af en Journal fra Anno 1734 til 1740.
Ved Paul Egede Missionair udi Grgnland, af Colonien Christians-Haab. Kbh.
[1741] 4° (Jf. samme, Efterretninger om Gregnland uddragne af en journal
holden fra 1721 til 1788, Kbh, 1788; men denne sammenhzngende skildring inde-
holder dog kun lidt til udfyldning af det ldre uddrag. Jeg har ikke haft lej-
lighed til at undersgge, omn de egedeske papirer, der nu forberedes til udgivelse
af dr. L. Bobé, har yderligere meddelelser.) 2 En fra verdensstotien lidt
afvigende opfaftelse af himmelens hvilepunki findes derimod i felgende af Paul
Egedes optegnelser: 1737 ,En Angekkok ... spurgte om jeg havde varet ved
Jordens Ende, og seet det Bierg, som Himlen drives omkring paa. lan
havde ei selv veeret der; men havde hert af andre, at den hvilede paa et heyt
spids Bierg, hvorom den dreiede sig med alle Stiernerne, Soel og Maane®
(Efterretn., s. 102, jf. 104), 8 Dagbogen s. 69; Klokkerhuk er sydspidsen af
Arveprinsens Eyland i Diskohugten,
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mi jorden jo blive oversvgmmet, men hvis himlens understottelse
brister, vil den selv faldel.

Ogsa i kristen sammenhseng bruger Eskimoerne seedvanlig detie
udiryk, som er dem lettest tilgeengeligt. /s 1738 ,Kom 2 fra
Nouk igien, og spurte om det var neer til at Himmelen skulde
falde ned, siden Solen og Maanen havde for faae Dage paa en-
gang veeret formgrkede, som vare de Tegn, jeg havde sagt, der
skulle gaa for den yderste Dag“ (s.83). 1737 /v ,En Gronlender
der samme steds [i Sandbugten] spurte mig, om det forholdt sig
saa i Sandhed, som en Angekkok havde sagt for dem, nemlig:
At en af Guds Tienere var kommen ned af Himmelen til vores
Land, for at lade dem Viide, at Himmelen skulde snart falde
ned* (s. 66). Da missionseren bebrejdede dem, at de ikke frygtede
for Helvedes ild, lyder svaret: ,jo sagde de: Vi frygter meget for
dend, og at Himmelen skal falde ned. En Angekkok langt
Nord sagde i Sommer at den stod paa Fald® (1739 ).

1740 3/2 broderen til en nydebt pige ,klagede over eendeel
af hans Landsmend, at de af Spot havde bedet ai Himmelen
maatte falde ned®,

Forst mod shutningen af Paul Egedes ophold tilegner de sig
udiryk, der nojere betegner de kristnes forestilling. Séledes siger
1739 8/5 en tyv og klamrebror, der er pagdende mod den kristne
missionger: ,Naar skal Himmel og Iord forgaae? Der er lenge nok
talt derom; men de staae endnu®.

b) Jorden kentrer. Endvidere frmffer man den forestilling, at
jorden i gamle dage er keeniret om, siledes at de dalevende men-
nesker blev til underjordiske, og at den atter en gang i fremtiden skal
kentre. Det forste kom pa tale 1738 /11, da en Eskimo med samt sin
kajak nylig var sporlest forsvunden pd havet; Angekukkerne med-
delte ,at hand var indtagen af Ingnersoit 9: de store Ild-Trolde; thi
saa kalde de Strandens eller Havets Folk og Indboere. Disse, sige
de, har tilforne boet paa Iorden, ferend den store Floed overvoxte
Verden, og da lorden kantrede omkring, kom det ned som
tilforne vendte op ad*.

Den tilsvarende forestilling, at jorden ogsd i fremtiden skal
kaentre, blev pludselig levende ved det fryglelige uvejr, som indiraf

! Herved m& dog huskes at det gronlandske ord for ,luft* (silla), ndr det
udvides til ,den store luft* (sikarsoak), betyder ,verden* (Efterr.110). Udtryk-
kene ,luften falder* og ,verden falder* er da nappe skarpt adskilte.
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nytirsdag 1739: ,De teenkie ellers over alt, at Tiden var kommen
paa hvilken Verden skulle forgaa, eller i det ringeste
lorden kantre om. Ia det syntes, at [is-Biergene op i
Landet begynle alt at larme og komme af sted. Allevegne
hortes Skade af dette Vejr, her i Bugten, paa Baader, Sleder og
anden Bagage“!.

c) Jorden brister. Kun svagt udviklet mgder denne forestilling,
der ikke skiller sig skarpt ud fra jordens keentring. Da man straks
efter en matroses ded tog fat pa al temre hans ligkiste, faldt
Gronlenderne i sterk forundring; ,thi hos dem maa ingen tage
sig noget for udi 5 Dage, at de ikke skal dee eller lorden
revne“ (¥/s 1739). Frygten for at ,lorden skal revne“ optreeder
ogsd i forbindelse med sol- eller méaneformorkelse.

d) Jorden oversvomanes. Vi har allerede ovenfor truffet den
mytiske forestilling herom: De tror at der er et stort hav i himlen,
hvoromkring de afdede opslar deres telte, og som er fuldt af seeler
og fisk, ligesom de omgivende marker med rensdyr; for havet er
der en deemning: nar vandet strémmer over deemningen, da regner
det pd jorden, ,men dersom Dsmningen bryder ud, da falder den
heele Himmel ned“. Mere tankeret vilde det jo hedde: da druknes
hele jorden.

Forestillingen om verdens undergang i hav, der i sig selv er
ganske afvigende fra kristen leere, har dog blandt Eskimoerne vaeret
i stand til at optage kristne elementer i sig: 1738 25/2 ,Der jeg talte
om de Dedes Opstandelse, sagde hand, at have hgrt: At naar alle
Mennisker vare dede, da skulde en stor Floed overskylle
Iorden, og rense de Dedes Blod, og naar Bierge lord og
Steene vare adskilte og splittede, og alting afvasket, da skulle en
Vind blese paa det altsammen, saa det skuile faa en deylig Skik-
kelse. De haye Klipper og Bierge skulle blive til et skient slet
Land med mange Reens-Diur. Seslhundenes Been skulle og alle
faae Liv igien. Hand der oppe skal der efter blase paa de dede
Mennisker, paa Mendene 2 gange, og paa Qvinderne engang; Saa

1 8.102, jf. %2 i Isefjorden: ,Hvor jeg kom hen, talte de om det stormende
Veir Nyt Aars Dag, hvilket de tenkie var en Begyndelse til Verdens Undergang.
De havde og hprt, sagde de, at KONGENS Portrait, staaende i min Stue, skal have
gredt nylig for det harde Veir paakom®. 9/» Sstds.: ,udi Gronne-Eylenderne.
Der passerte intet, uden at de og lalte om oftmelte stormende Veir, og tenkte
at Dommedag var forhaanden*. Jf. 24/s 1740 ,et meget sterki Veir af N. W,
som gav Gronlenderne Anleedning at tenke Dommedag var ner¢ (s. 159).
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skal de og blive levende. Men hand deroppe som hand talede om
vidste hand ikke at give mig videre Underretning om, end at han
havde kun hert saa af andre“!. Denne meegtige ,hand deroppe®
er el for eskimoisk myteverden fremmed veesen?, og er sikkert kun
de kristnes Gud s vidt som Eskimoerne var i stand iil at opfatte
ham; ligeledes er de dedes opstandelse og saligheden malt med
eskimoagtige treek. Ganske meerkelig er ligheden mellem den eski-
moiske fortelling og skildringen i Voluspd: en i havet synkende
og atter opdukkende jord, den halvt naturagtige halvt dndige sa-
lighedsverden, og den ledende hersker ,fra oven* hvem ingen af
bereiningerne er i stand til at skildre nsrmere. Men her er jo
ogsd felles drsager: den folkelige forestilling om en vandflod er
blandet med kristne forestillinger om fuldendelsen.

Langt fyldigere er dog forestillingerne om en fortidig vand-
flod. Vi herte nylig myten om havets-vaesner, der ,har tilforne
boet paa lorden, ferend den store Floed overvoxte Verden“; og
der knyttedes hertil et skabelsessagn om hvorledes den tomme
jord atter blev befolket: ,En Mand (hvorfra hand kom vidste hand
ikke) gik efter den store Floed, for sig self uden Mage“, han havde
kratskov i steden for skeeg; med en tue pd jorden avlede han en
datter, som han segtede og fra det par stammer jordens slegler
(s. 96, jf. 158).

En seerlig rolle spiller herved de spor af fordums havbund,
som findes oppe i landet. ,En fremmed Grenlender, da hand
herte mig tale om Verdens Skabelse, sagde hand sig at have hart:
at Himmelen i fordum Tid hviilede paa Biergenes Toppe; men
siden at veere opdraget til den Hoyde fra Iorden, som den nu er.
Dette skeede, sagde hand, der den store Floed voxte over den
heele lord; Hvilket hand saa velsom de andre hans Lands-Meend
slutlede af de smaa Skiel og andet af Havet, som Dynge-viis findes
langt oppe i Landet® (s. 89, 2/y 1738). Flere Eskimoer nordira
bekreeftede missionserens forteelling om Syndfloden med at der skulde
veere fundet hovedet eller knoglerne af en hval pi et af de hojeste
bjeerge deer nord (s. 81. 131).

1 8.79. Fortzellingen gentages Efterretn. s. 126 med den bemeerkning: Denne
merkverdige Beretning har jeg ikke hert af andre. ? Bide benwmvnelsen og
handlingen afviger fra den Sillam (luften) eller Sillam-innua (luftens herre) som
vredes ved overtredelsen af religipse forbud (Efterr. 110. 130. 132. jf. 154; jf.
170 om de kristnes Gud). Nwrmere herom nedenfor i § 37.
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Séledes gor den fortidige ,store flod* sig ret steerkt geeldende,
medens den fremtidige er en mytisk og logisk slutning ud fra denne
og fra andre givne forudsamtninger.

) Solens og mdnens formorkelse. '8/1 1740 ,Om Aftenen Klocken
5 blev vort Besgg [o: den bespgende Eskimo| meget bange eftersom
det skeede Formerkelse i Maanen, allermest da de saae den gandske
formerket; thi de teenkte at Dommens-Dag var for haanden®. [Neeste
dag] ,Kom fleere som holl fore at Verdens Undergang var neer,
baade for forrige Formerkelse, saa og fordi Solen ej endnu havde
ladet sig til syne, endskigni der dagligen har veeret klart Vejr
siden den 9de da hun kan sees af Biergene“. 3911740 ,De for-
taalte samptlig hvor bange de vare for sidste Formerkelse, og halde
efter gammel Skik tildekket deris Urin-Baller og skaaret @ret af
en Hund; men som Hunden ikke vel uden Fglelse kunde miste
sine @rne, saa gav det dem Haab om at Naturen ikke var neer
Fordeervelsen; thi de siger saa: naar Besterne lader af at have
Folelse, saa skal den store Lufft (saa kalder de Verden)
forgaae ... leg er og i denne Maaned ideligen bleven tilspurt af
hvad Aarsag Solen ej endnu har givet Skin fra sig, hvilket er
merkeligt nok, efterdi der dog daglig har veret klart Vejr¢. ,Den
8ie Kom Eendeel fra lise-Fiorden, som giorde sig dend Tanke at
Verden skulde forgaae, siden Solen ikke skinner klart, og Havet
var oprert, her foruden havde de og seet Gies {lyve Norden efter,
som er gandske usedvanlig paa denne Tid af Aaret®.

24/1 1739 ,Om Aftenen Klokken 9 omtrent, var Formerkelse
udi Maanen; Hvor over nogle Qvinder som var hos os, bleve heel
bange, og tenkte at Verdens Undergang var for Haanden .
Der Formerkelsen nu var forbie, begyndte de indbyrdes at gickkes
med deres galne Skikke, som de bruge naar Formerkelse er. Kn
af dennem er denmne: De lager fatt paa en Hund, helst en gammel,
som de tenkker skal have meere Forstand end en ung, hannem
kniber de i @ret eller og slaaer ham. Dersom hand da er fo-
leslgs og ikke skriger, da er der Ulykke paa Ferde, eller
og lorden skal revne; thi sige de, begynder Sandtz og I'glelse
forst at forgaae Beesterne, saa kommer det nok siden til Menniskene.
At Beesterne skal finde det forst, holder de for er Aarsag, al deres
Oprindelse er ®xldre end Menniskens, og derfor ... indvortes begavet
med Kundskab der om¢ (s. 101).

Formorkelserne er dog s langt fra ene knylitede til verdens
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undergang, Eskimoerne har ligesom si mange naturfolk en radsel
for at de péaferer dem noget ondt. De venter, at under formér-
kelsen skal manens hunde pludselig stikke hovedet op af vandspande
eller urinballer, og at man da vil dg af skreek. De tror at solen
og manen under formdrkelsen serlig er skadelige for deres eget
kén (solen tenkes kvindelig, ménen mandlig); — riglignok meerker
man i daghogens samtaler og oplevelser intet til denne forskel. Men
der er i Eskimoernes bevidsthed &jensynlig ret kort fra ,stor ulykke®
og ,ded* til at ,jorden skal revne“ eller ,den store luft forgd«.

Naturligvis byder denne tro ogsd en ner overgang til kristne
forestillinger: ,Den 16de [Januarius 1738] Besegte os en fra Hval-
fisk-Eyleendene. Han sagde: at han af sine Lands-Meend havde
hgrt om Gud, og at Verden skulle forgaae; kunde derfor ikke, af
Forskrekkelse, sove i mange Natler ... Ved Anledning af Solens
indfaldende Formearkelse sagde hand: leg haver hert af mine Med-
Mennisker (Gregnlenderne kalder sig allene Mennisker) at dersom
Solen blev gandske formarket, da skulde de Dede udgaae af deres
Graver levende® (s. 75).

Her gor sig en egen forskel geldende. Troen pd solens for-
morkelse som hidferende verdens undergang optraeder kun i kristen
sammenheeng. Den rent eskimoiske reedsel for undergang knytter
sig stadig til maneformorkelser i den tid hvor solen ikke er synlig.
Formodenlig har man i denne mérke tid wveeret seerlig stemt til
reedsel; og mdnens formérkelse, der er s meget synligere end
solens, har da mdttet gore et seerlig overvaeldende indiryk. I det
hele spiller méanen en langi storre rolle i Eskimoernes mytiske be-
vidsthed end solen; dens formorkelse opfattes som om den forlader
sin plads p4 himmelen for at gribe straffende eller gdeleeggende
ind i menneskelivet. —

Alt i alt afviger det billede af Eskimoernes verdensundergang,
som mgder i de tidligste missionserberetninger, sterkt fra de kristne
forestillinger. Selv nar de vil tale om kristne forestillinger, over-
setter de dem i deres egen tankeverden. Forst under de sidsie
ir af Egedes ophold i Diskobugten begynder en genklang af den
kristne forkyndelse svagt at korome til udiryk. Disse hjemlige treek
af undergang omtales som kendte af Eskimoerne forend missionze-
rerne kom til dem. De er indvaevede i deres hjemlige mytiske
forestillinger; og de er sammensatte al landets egne naturmotiver.
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Den store mytiske drivkraft er landets veldige natur, som
lader d{smasser briste i bjerge og styrie sig i dybet. Vi har
udirykkelig vidnesbyrd om at sivel troen pid den bristende
himmelstgtte som pd jordens kentring vaktes il live under
disse frygtelige dron; ved et tredje motiv, at jorden revner,
turde — efter dets art — den samme drivkraft veere afgdrende.
Ved siden deraf optreeder mérket som den store medvirkende driv-
kraft. Den giver sig mest umiddelbart udslag i troen pa at for-
morkelsen virker verdens undergang; men dette er det svagest
udviklede af ragnarok-motiverne. Langt vigtigere er det at alle
moliverne ved deres faktiske forekomst overvejende stir i sammen-
heeng med vintermérket; delte synes at veere ikke lidt af en sjele-
lig forudsetning for denne mytedannelse.

Mindst afheengig af naturforholdene er vandfloden. Men
Gronlenderne var dog ingenlunde ukendte med havels indbrud,
der gdelagde deres béde og boliger og truede deres liv.

Endvidere har flere af motiverne faet en hojst bestemt mytisk
udformning: himmelstotien, himmeldeemningen, jordens kentring;
eller rettere: der har liggel myliske motiver rede, som ndr man
teenkte dem igennem ferte til en verdens-undergang. I ett tilfelde
bygger sagnet blot pd en mytisk tanke om verdens tilstand: him-
melstgtten?; i vandfloden bygges bdde pd en tilstand (himmelhavet)
og en sagnbegivenhed (den tidligere storflod), i jordens keentring
alene pd sagnbegivenheden; men overalt var der forudsetning i
hjemlig myte sammen med naturindtryk.

Der kan neeppe tvivles om at den kristne missioneers forkyn-
delse har sat pres péd forestillingerne om verdens undergang; men
han kan ikke slet og ret have fremkaldt dem af intet. Allerede
ydre kendetegn gor dette sandsynligt. Da den 26-arige Paul Egede
1734 landede i Diskobugten, var der aldrig for blevet praeket for
denne egns befolkning, eller nogen evropzisk boswitelse havde
eksisleret; han havde i 6 &r veerel borte fra Groénland og milte
have nogen tid for han kom i lag med befolkningen. Al det hele
eskimoiske ragnarok skulde veere skabt ud fra hans preekener i
disse fi 4r synes en umulighed, og forestillingernes hojere alder og
videre udbredelse bevidnes udtrykkelig af ham. Den eneste mulighed

1 Ti det vil vel veere altfor konstruervet at inddrage den tro, at himlen
oprindelig har hvilet pi jordens fjelde, lil at tilhgre samme system som spé-
dommen om at den i fremtiden skal falde.

Danske Studier. 1913, 16
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for kristent udspring er da at udgangspunktet ikke er Diskobugten,
men det 100 mil sydligere Godthdb, i hans far Hans Egedes tid.
1721 var han landet i Gronland, men det varede leengere tid inden
han kunde tlilegne sig sproget, 1724 holdt han sin {orste preeken
pd gronlandsk, 1729 begyndte han at debe i stérre omfang, 1736
trak han sig tilbage efter lenge at have kaempet med sorger og
nedbrudt helbred. Gronlenderne ansi ham for en stor Angekok,
og de visle sig villige til at legge sig til at sove og opstd med
pakaldelse af Jesu navn; men udvekslingen af tanker mellem ham
og befolkningen synes leenge at have veeret vanskelig; i fortrolighed
med de indfedies sprog og tankegang overgik s6nnen ham langt.
Der synes da vanskelig at veere bleven tid til en sd omfattende
mytedannelse i rent hjemlig 4nd, at alle disse forestillinger skulde
have vundet indgang pd det fjeerne Disko.

Men mere end dette vejer myternes indre karakter: deres over-
ensstemmelse med natur og myteverden hos Eskimoerne, og deres
ndje overensstemmelse med de primitive folkeslags ragnarok i det
hele. Ll veegtigt vidnesbyrd er ogsd den oftere omtalte prove med
at skeere gret af en hund under formirkelsen, for at se om den
allerede er lammet pd sine sanser; uden forestillingen om en almen
undergang kunde den vanskelig tenkes.

Eskimoernes ragnarok har intet motiv, som ubetinget er dets
swreje; snarere kunde man kalde det en ideel reprassentant for
ragnarokstankerne hos primitive folk med sterke naturindtryk.
Himlens ,falden ned* meder i lige sd udpreeget form hos de aller-
weldste Kelter og antydes mangesteds. Den ejendommelige ,keen-
iring® af jorden er den, vi skal leere at kende pd Andamangerne.
Den bristende stptte er vidt udbredt motiv. Formorkelsernes rolle,
som ragnaroksmotiv af lavere rang, er ligeledes den almindelige.
K=rnen og drivkraften er de styrtende is- og fjeldmasser, der
spiller samme rolle her, som jordskeelvene gor i de tropiske egne.

34. Andamangerne: jordens kwntring.

Pa Andamangerne, langt ud i det indiske hav, har man en
forestilling om verdens undergang, helt afvigende fra de verdens-
brande og verdensdrukninger som buddhismen har spredt ud over
en stor del af Asien, — og af langt mere enkelt bygning.

Man teenker sig verden (o: Andamangerne) flad og hvilende
pd et meegtigt palmetree, som kaldes barata og stir midt i en
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kratskov, omfattende hele det underjordiske rige. Denne jungelskov,
chditan (dedsriget) er et morkt sted. En bro (Pidga-lar-chauga)
afl reor streekker sig fra jorden til himlen og holder jorden pd dens
plads. Jordskeelv stammer fra de afdedes forsgg pd at ryste palme-
treeet, sd at broen brister og jorden veeltes fra sin plads. Dog
ryster de aldrig jorden i den torre drstid; ti da vilde jorden ramle
ned i stev over hovedet pi dem; de ryster den kun under eller
naer efter regntid, nir de kan velte jorden over som samlet masse.
Men engang vil der, pd (himmelguden) Puluga’s bud ske et siort
jordskeelv, og da vil jorden keentre, sd alle mennesker der og de
afdgde indtager deres plads pd oversiden!.

Man meerker, hvor noje hele dette ragnarok hesenger sammen
med Andamanernes stedlige forhold: de ret smi ger ude i .havel,
og de jordskeelv der hjemseger disse tropiske egne.

De enkelte treek svarer til hvad vi har medt andensteds hos
primitive folk. Jordens keentring traf vi nylig hos Eskimoerne.
Jordstotten minder om himmelstatten hos dem og flere folkeslag,
De afdgdes forhold til jordens keentring minder om den eskimoiske
forestilling, at de underjordiske har boet pd jordens overflade inden
den keentrede.

Kun et eneste ireek er mistenkeligt: den himmelgud pi hvis
bud den hele katastrofe skulde indtreede; det kunde let stamme
fra en hojere religion, og mest fra den indiske hvor bevidstheden
om guden som gdeleeggeren er s steerk. Men denne himmelguds
deltagelse i undergangen er slet ikke mytisk udformet; og han er
tillige overfladig: det er dedningerne der stadig rokker ved palmen,
og engang — md man da venfe — bliver de sterke nok tif at
ryste jorden om?2,

Altsd et meget enkelt, naturfedt ragnarok, hvis egenlige my-
tiske handling blot er en primitiv tolkning af naturfeenomenel.

35. Indionerne: hovedinotiver sammenstyrining oy verdensbrand.

En hel reekke af Amerikas gamle folkestammer, mest de der
har ndet en vis grad af kultur, har udviklet ret kraftige forestil-
linger om en kommende verdensundergang.

1 E. H. Man, On the aboriginal inhabitants of the Andaman Islands (Journal
of the Anthvopological Institution of Great Britain, XII, 1888) s.161. 154. 163,
? Om formentlig indflydelse fra hoéjere veligion (jedisk-kristelig) pd Anda-
mangernes myteverden, se Wundf, Elemente der vilkerpsychologie (1912) 79f.

16*
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Peru. ,Disse folk sagde, at verden skulde ende, og denne be-
givenhed skulde efter nogles beretning begynde med en stor térke
og solens og minens forsvinding, efter andre med at ménen faldt
ned pd jorden. Derfor blev de, nir en formérkelse indtradie,
grebne af raedsel og skreg og ribte op til himlen“!, Deres ar-
mauter (vismeend), hedder det, lerte dem at solen vilde for stedse
hylles i morke; jord, méne og stjerner vilde forgd i brand for
evigl (eller en torke fa alt til at omkomme, eller ménen styrte
ned ,o: vandene drukne jorden®)Z.

Disse motiver svarer til landets térre og vulkanske natur.
oKystbeeltet er et regnfattigt solsvedent land med steppe- og trkenkarakter.
I nogen afstand fra kysten breder sig hoje flader dskkede med hvidligt
flyvesand, som af vinden hobes op til meegtige klitter®. ,Oaser findes
overalt hvor et vandleb haster ned fra bjergene, og si langt overrislingen
nir breder sig plantedekkets grénne striber®. ,Jordskelv er meget
hyppige og bemsrkes endogsd af skibe der nmrmer sig kysten* (mange
drstal for edeleeggende jordskemlv)., ,Hejsletterne mellem Cordilliererne,
de sdkaldte Punas, er et efterdrsagtigt menneskefjendsk land, vide grees-
stepper med gullige og mirke farver., Nér der findes flere storre byer,
er det minedriftens skyld, og udenfor stmderne er befolkningen fatallig
og spredt®. ,I Lima kan der hengd flere ar uden et betydeligt regnfald.
Et par lyn og et enkelt tordenbrag, hvortil uvejret nesten altid indskrsenker
sig, er en si ualmindelig begivenhed at den bringer befolkningen i vild
forfeerdelse . .. I sommerhalviret, fra november til maj, striler solen fra
en stedse skylri himmel, medens den i vintertiden er skjult af twmt tige,
garrun, der dekker hele kystlandet indtil 450 m.’s héjde og i det hojeste
letter nogle timer midt pid dagen“. ,Over punaerne jager i alle drets
méneder kolde senden- og vestenvinde®; i den tynde luft mattes menne-
sker og dyr, hinsene legger ikke wg, kattekillinger der, og bern der
unge eller har sansemangler; skove mangler aldeles og de enligstiende
treeer er forkroblede; de stive greestuer giver punaen dens friste ensfor-
mighed; selv i de frugtbare dale i punaen (sierras) er skovveekst en
sjeldenhed. (Salmonsens konversationsleksikon).

Vi har i denne naturskildring alle de veesenlige momenter til det
peruske ragnarok: den umdédelige tdrke, denvoldsomme verdens-
rysining og endogsé solens langvarige formdrkning. Derimod
ingen forudsmtninger f. cks. for verdensbrand eller vandflod. — Som
modsetning kan man nmvne de indfedte i Brasiliens urskove, hvis sagn
er fulde af i alt fald fortidige sdeleeggelser ved ild.

Sierra Nevada. Fortellingen fra disse af jordskeselv hjemsogte

! Velasco, Histoire du royaume de Quito (Voyages rélations et mémoires
de la découverte de I'Amérique, XVIII, Paris 1840) I 105 (<< Gomara).

? Brinton, Myths of the New World 2235 (<< Velasco, og ,Navarrete, Viages
111 444%).
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bjeergegne tér have krav pd at gengives i sin helhed. ,De ind-
fadle ved Tahoe-sgen henforer dens oprindelse til en stor natur-
omveltning. Engang, siger de, ejede deres stamme hele jorden,
var steerk, talrig og rig; men sd kom der et folk sterkere end de,
slog dem og undertvang dem. Da sendte den Store And en helge
fra havet, som opslugte begge folk pa nogle fd ner. Da palagde
fogederne dem der var iilbage at rejse et stort tempel som tilflugis-
sted mod en fremtidig flodbelge, og pd templets top dyrkede de
en sOjle af stedsebreendende ild. Kun en halv méned derefter blev
landel hjemsggt af jordskeelv og torden; landets herrer tog tilflugt
til deres store tarn. De underirykie flygtede til Humboldt-floden,
slap i kanoer og stred for livet mod alt del frygielige de s&: jorden
gik som en oprerl sp og udslyngede ild, rog og aske. Luerne
ndede himlen og smaltede mange stjeerner, si de regnede ned som
smealtet malm; sdledes opstod guldet som de hvide mend soger.
Herved blev Nevadabjeerget veeltet frem af jordens sked; men téirnet
sank, sd kun kuplen rager op over Tahoe-sgen. Dets beboere
klyngede sig til kuplen, men den Store And gik i sin vrede pi
vandene og greb voldsherskerne en efter en og kastede dem ind i
afkrogene af en slor hule pa sstsiden af sgen, som kaldes Ande-
hulen den dag i dag, hvor vandet steengte dem inde. Deer mi de
blive, indtil en sidsie stor vulkansk brand, der skal over-
svemme hele jorden, atter smtter dem fri. Nede fra deres
feengsel kan man endnu here dem klage og jamre, ndr sneen
smaelter og vandet stiger i spen&!.

Det interessante er her, at vi i alle enkeltheder kan iagttage,
bade hvorledes de steerke vulkanske indiryk virker sagndannelse,
og hvorledes der hind i hind med de fyldigere fortids-omveeltninger
opstir mindre udferte spidomme om den kommende adelseggelse.

Meksikanernes ragnarokforestillinger knyttede sig til deres ind-
deling af tiden i perioder pd 53 ar. Slutningen af hver sddan &rs-
cyklus impdesd de med stor sengstelse, da de frygtede at verden
skulde forgd. I fortvivlelse gdelagde man kleeder og hohave, knuste
gudebillederne og udslukte al ild i templerne. Den sidste aften
drog preesterne ud til et bjeerg nerved byen, og nir plejaderne

! Bancroft, The native races of the Pacific states, 11I (1875) 89 f. — Jf.
Ragn. T 194: Arhunacostammen pi Nevadabjergene tror at hvis det lykkes trolden

at opaede ménen, ,da vil hele verden gd lil grunde®; stds.: i Guatemala solens
og méinens kamp, der kan hidfere verdens og menneskeslagtens ende.
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havde ndel deres hojdepunki, blev den ny ild tendt med en dreje-
stok og ved lghere med fakler spredt overalt i landet®.

Lignende forestillinger nseredes, dog uden tilssetning af tids-
regning og derfor vagere i sit begreb som verdensundergang, af
Nordamerikas skov- og preeri-Indianere (Algonkinerne og
Irokeserne). Ildens fest, hvor den gamle ild sluktes og en ny
teendtes ved gnidning, var den storste fest af alle; ti ilden opfat-
tedes som selve lyset og livskraften. ,Undertiden blev der ved-
ligeholdt en evig ild, og det betragtedes som tegn pd ulykke —
som forbud om verdens undergang og menneskeslegtens edeleg-
gelse — hvis den blev udslukt. Irokeserne sagde, at ,nar ilden
ved Onondaga gir ud, vil vi ikke leengere veere et folk*?2.¢

Endnu skarpere mgder ragnarokmotivet i en fortelling fra
Algonkinerne: ,[Skaberen] Manabozho tros endnu at leve pd en
umadelig isflage i Polhavet; vi er bange at de hvide engang vil
opdage hans skjul og fordrive ham. Da er verdens ende for hinden;
ti sd snart han igen setter sin fod pd jorden, vil den
blusse og hvert levende veesen omkomme i luerne“s,

Det kunde synes at dette sidste var en genklang af krisine
dommedagsforestillinger (verdenshrand og Herrens genkomst, se
naste §); men sagndannelsen svarer dog til den store rolle som
skaberherrens genkomst spiller rundt om i de indianske sagn. Og
en verdensbrand kan mindst af alt undre i disse egne, hvor jordens
frygteligste skovbrande og sieppebrande indtreeffer, —

Som baggrund eller undergrund for forestillingerne om verdens
undergang md vi betragte en tro der findes udbredt hos mange
Indianerstammer, i Nord- og Sydamerika: deres egen folkestammes
nere undergang. Brinton nsvner som sddant eksempel Vineba-
goerne, der skal gd til grunde i 13de slegtled; de ti er allerede
giet til ende. ,F3 stammer mangler sddanne forudanelser. Chi-
kasawerne, Mandanerne i Missouri, Puebloerne i Ny-Mexico, Mny-
skaerne i Bogota, Botokuderne i Brasilien, Araukanerne i Kile siges,
af vidnesbyrd der ikke giver rum for tvivl, al have haft sidanne
spddomme fra umindelige tider«4. Her er en rent sjeelelig ragnaroks-
stemning, som ikke er mindre veerd at agte pd end naturindtrykkene,

Indianernes ragnarok omfatter en overordenlig stor kres af

! Bahnson, Etnografien I 419; Brinton, Myths ?234—5. ? Bahnson, Ei-
nografien 1 321. 8 Schoolcraft, Indian trihes 1 319, ¢ Brinton, Myths ?236.
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naturmotiver. Nar man ser bort fra usikkerheden i vandflodens
tilstedeveerelse (sami undtager fimbulvinteren), har man alle arter.
Tilsyneladende i et broget virvar. I virkeligheden dog med en vis
stedlig samherighed. Solens formoérkning eller slugning kan vi fulge
fra Peru gennem Mellemamerika (Guatemala) til Fristaternes preerier.
Verdensstyriningen i de sterke jordskselvsegne (Peru, Sierra Nevada).
Et almindeligt begreb om verdens undergang i Guatemala, Mexiko og
hos Preeriindianerne, for de flestes vedkommende hengende sammen
med den hellige ilds bevarelse. Verdensbranden alene i Fristaterne.

Derimod savnes der mytisk udformning og overhovedet vidt-
reekkende tanker om sagen. Helligildens bevarelse er eneste sewerlige
kampmiddel imod gdeleggelsen, og den logiske sammenheang mellem
de to ting er ikke videre fremtreedende (helligilden er bedre egnet til
at bevare stammen end verden). Det eneste forsgg pid mytisk ud-
formning er skaberheroens genkomst (hos Algonkinerne) og her far
vi hverken at vide, hvorfor hans komme skal have verdenshranden
til folge, eller hvad hans hensigt med den er. Man meerker i In-
dianernes ragnarokforestillinger det der i det hele swmrtegner deres
mytedannelse og sagnforteelling: den vigne natursands, den altid ar-
bejdende fantasi, men usikkerhed i fortellingens sammenhang, svag-
hed i tillshene til sagnets plastik, og afhsengighed af uforstiede re-
ligigse skikke. Men nefop fordi de s& lidt kommer videre, er deres
anvendelse af naturmotiverne des veerdifuldere et &mne foriagtiagelse.

Vil. TILBAGERLIK PA VERDENS UNDERGANG.

36. Naturmotiver.

To tanker har den indgiende syslen med forestillingerne om
verdens undergang stadig bragt frem for os: deres svne til at brede
sig fra folk til folk, og deres afhwmngighed af stedlige naturforhold.
To tanker der modsiger — o: som 1 livels virkelige gang udfylder
-— hinanden,

Derimod er tanker, der spiller en stor rolle i videnskabens
gengse behandling af emnet, nedvendig tradte mere i baggrunden.
Verdensundergangens ret til at betragtes som rent national arv er
derved bleven mildest talt usikker; og verdensundergangen optreeder
ingenlunde blot som resultat af en hojere religiss advikling. Selv
om den til sine tider kan sli folge med trangen til at virkeliggore
idealer af guddommelig ledelse og etisk fuldkommenhed.
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Hvad der falder i djnene er den store meengde af tilfelde hvor
verdensundergangen opireder som el feenomen i og for sig, en til-
intetgdrelse af menneskeheden eller af hele den synlige verden, —
uden at guddommelig styrelse spiller en rolle enten som hindrende
den eller fremkaldende den. Séledes i eskimoisk; til dels indiansk;
tartarisk-estnisk-sydrussisk.

Andre steder forkyndes en guddomsvilje som &rsag til tilintet-
gorelsen. Men denne guddom er sd ungdvendigt et led i handlingen
(Kavkasus, Andamangerne) eller si filosofisk-abstrakt (Indien) al
det md veere den yngre systematisering af et motiv der ecgenlig
hviler i sin egen styrke.

Men hvad der taler ikke mindre steerkt imod at tage de héjere
religizse begreber som udgangspunkt, er at det er langt lettere at
ordne sfoffet sammen, ndr man kun tager hensyn til den rent
handlingsmeessige grundkarakter.

Ved at betragte de episke forestillinger, ganske bortset fra den
mytiske eller religigse forestillingskres en del af dem tilhgrer, fir
man Oje for at de — ligesomn s& mangfoldige andre sagnforestil-
linger — har deres swmrhistorie. Del viser sig, at en meengde i
indhold samstemmende forestillinger ogsd i stedligt omride slutter
sig til hinanden (og at en vis tidsenhed imellem dem ogsd lader
sig godtgore, — for s vidt vi overhovedet har tidsholdepunkter
for deres forekomst).

Vi ser andre forestillinger mgde igen pd vid{ adskilte steder,
men pd hvert stedbundne til naturindtryk, Samme ydre &rsag ma
rundt om pd jorden have frembragl ensartet tankegang; dog uden
de skarpe overensstemmelser i enkeltheder som kendetegner van-
dring af det feerdige sagn.

Udenfor de store samlede ragnaroksforestillinger — de indiske,
de persiske, de kristne (med alle de mytiske foresiillinger der i
tidens lgb er afledt derfra og knyitet dertil) og de nordiske (samt
de mere usikre keltiske) har vi rondt omkring mere enkelte
forestillinger om verdens undergang. Det er disse sidste som —
i kraft af selve deres enkelthed — meelder sig som det naturlige
grundlag for besternmelsen af ,ragnaroks® udvikling. Men for
pvrigt findes jo de samme forestillinger som led i de stérre, sam-
mensatte verdensundergange, og disse led bor da betragtes i sam-
menheng med de tilsvarende frimotiver.
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Rundt om hos folkeslagene mgder vi tanken om en stor
gdeleggende kraft, hvis indgriben er afslutning pd menneske-
hedens og det til den knyttede liv. Kraften kan opfattes 1) som
rent fysisk (vandflod, sammenstyrining, brand), eller 2) som mytisk
(levende vasen) men knytlet iil et naturfeenomen, eller 3) som
rent mytisk.

Det viser sig imidlertid at disse skillelinjer — som for vor
videnskabelige systematik synes klare nok — ikke indcholder helt
dybtgiende modsaetninger.

Den rent mytiske verdenssdeleegger er sjmlden udenfor de
mytologiske systemer: kun en eneste gruppe, det bundne rovdyr.
Men det eller de bjeerggemte rovdyr hegrer — efter art og omrade —
sd neer sammen med Kavkasusjetten og Demavendslangen, al det
ikke kan lgsrives fra dem; det md anses for et jordskeselvsuhyre,
der pa sin vandring har labt naturmotivet.

Indenfor den mere sammensatte verdensundergang kan vi se
det samme i kristenhedens ,gamle slange® og dens aflgser, den
bundne Satan (og i ,dyret fra jorden® i forhold til de folkemytiske
jordskselvsokser).

Vi har da ingen grund til at opfatte dissse naturlese uhyrer
som en oprindelig gruppe, men kun som en afledt. Vi har da
kun to grupper til udgangspunki: de naturfysiske og de natur-
myliske; og selv de er ikke skarpt skilte ad: dedninger der praver
at kentre jorden er siledes en svag udvikling i mytisk retning af
det gemngse jordskeelvsmotiv. I sledet for at legge denne deling
til grund vil vi derfor holde os til de enkelte naturmoliver, og
samlet granske deres fysiske og mytiske karakter.

1. Himlens nedstyrining, kendt pd to forskellige omrader,
et eskimoisk og et evropesisk med lav kultur (Kelterne i 4de &rh.
f. Kr., Lapperne). Motivet kan dukke op hvorsomhelst; vilkaret er
jo blot at menneskene opfatter himlen som en fasl hveelving der
er udsat for at styrte sammen.

[ sammenheng med den optreeder troen pd en usynlig ver-
densstotte der holder himlen oppe: 1) eskimoisk, 2) i nordevro-
pxisk hvor der rejses en jordisk gudeststle, der belegnes som
yverdensstotte® (lapp. maylmen-stotte, oldsaks. drminsil), hvis ind-
gnidning med offerblod virker verdens opretholdelse.

Tillige meder forestillingen om en ,verdensnagle hvorved
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himlen holdes pé sin plads, i lappisk polarstjeernen med udirykkelig
fremhzeven af at dens udrivelse medferer verdens sammenstyrtning.
I nordisk kendes en wveraldarnagli, uden at vi véd nermere om
dens art; méske identisk med den reginnagli (guddomsmaglens
nagle) der var indsldet i helligstotten.

Indenfor den keltiske og den gotiske folkeset er dette den _
eldste form for ,ragnarok® vi kan eftervise. Den synes overhovedet
indskreenket til lav kultur.

I de mere udvikilede verdensundergange indgdr himlens brist-
ning kun som underordnel treek og uden umiddelbart at hidfgre
menneskehedens undergang: ,himien klgves* i Voluspd. I kunst-
digtning er det blot et poetisk billede, eller endog genstand for
skeemt.

2. Solens formorkelse (I § 5) opfattes af en meengde af
verdens folkeslag sdledes at et vilddyr er i feerd med at sde solen,
og pd samme mide med ménen. P& mangfoldige steder opfattes
del som en storste ulykke, og man sgger ved alskens midler at
skremme uhyret bort. Hos Indianerstammer i Nord- og Mellem-
amerika er man sig tydeligst bevidst al ,hvis* det lykkes, ,vil
verden gd til grunde og alle mennesker uddg®. Hos Littuer og
Sydtyske har vi bevidstheden om at det vil ske og verdens ende
derved indtraede.

Hvor tidlig en sfidan forvenining, eller blot en fuldt bevidst mulighed
for verdens tilinteigérelse herved, har veeret til stede, lader sig ikke sige
med nogen afgérende sandsynlighed. Langt snarere kan man na et be-
stemt resuliat med hensyn til den afgérende forestilling: det soledende
uhyre. Laseh (der har skrevei en grundig afhandling om formorkelsen
i folketro) henferer den til en ret tidlig tid i menneskehedens historie:
Falles for s at sige hele menneskeheden er det at opfatte formirkelsen
sdledes at himmellegemet er sygi eller deende og derfor har mistet sit
skin; det nzste udviklingstrin, som mange folkeslag uafhangig af hinanden
har ndet, er at opfatte himmellegemet som senderrevet eller slugt af et
uhyre eller rovdyr, og dette svarer ganske til den tvedelte grundopfalttelse
i mange lavere religioner. Dog synes det mig, at dette opstiller altfor
mange forudsetninger for si simpeli et motiv. Nir den sydamerikanske
Indianer med allerlaveste kultur siger at ,jaguaren har edl solen®, og
nar Finnen siger ,ménen wmdes* (ikke om dens formorkelse, men om
dens regelmemssige aftagen), da er det det billede, eller vel rettere kun
det ord, hvormed cn vild beskriver selve det himmelfenomen der fore-
gar for hans &jne; han behsver for at anvende et sddant ord ikke at
have klaret ud for sig, om det synlige himmellegeme er en bold, eller
méske et lebende dyr, eller et kerende eller ridende menneske. Denne
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meget enkelie sproglige eller mytiske forestilling kan siden tage farve
efter de almindelige begreber. Solen kan opfattes som et levende veasen
der kemper for sit liv; og pd el senere trin kan bide sol og uhyre
ordnes ind blandt menneskenes hjzlpere og fjender; — og hvis frygten
for det ondes sejr fastholdes, da ndr vi (il et ragnarok.

Endelig har vi den nordiske (bdde edda-myliske og geengs-
folkelige) forestilling om de to ulve der lgber nwrved solen, og
hvoraf den ene ved verdens ende skal opsluge solen. Her drejer
det sig dog om et andet naturfenomen (bisolene), og vi véd ikke
helt tydelig om solformorkelsen har verei blandet ind i ragnaroks-
forestillingerne!. Men at den nordiske opfattelse er et sideskud
af den seedvanlige, blot med andet naturmotiv skudt i forgrunden,
derom er ingen tvivl.

Nordisk alene har den videre udformning af ragnarokmotivet
lil en hel handlingsgang. I Vavthrudnesmédl meder det med to til-
ogede tanker: 1) solens opslugning stir i forbindelse med indtree-
delsen af en fimbulvinter, og dennes bortsvind atter med en ny
sols tilstedekomst, 2) en ,genfedelse i efterkommerne®, idet solen
for sin ded har fadt en datter der efter fimbulvinterens ophgr skal
vandre de samme baner som hun. Men disse to motiver, fimbul-
vinter og genfedelse, er ojensynlig lante fra andre ragnarokfore-
stillinger. —

I det hele er der, ogsi hos de folkeslag der opfatier formor-
kelsen som en soledning, en retl ubestemt folelse af stor ulykke.
Lignende ogsi hos Gronlenderne ved méneformérkelsen, der (pa
grund af deres lange vinternat) spiller samme rolle som solfor-
morkelsen andensteds; de tror at ménens hunde da ferdes pa
jorden og gor ulykker, men deres ragnarokforestilling ved formdor-
kelsen er den hos dem swmdvanlige: at himlen da vil falde ned
(§ 33 jf. 35).

Ogsd en mere fysisk formorkelse mader ved verdens undergang.
Staerkest hos Peruanerne: ,Verdens ende skulde efter nogles be-
retning begynde med en stor térke og solens og manens forsvinding,
efter andre med at ménen faldt ned pd jorden® osv. (§ 35). Sol-
formorkelsen danner her kun den fakliiske indledning til at hele
naturen kommer af lave. Endnu sterkere hos Lapperne: under
sol- eller méneformorkelse lover Lapperne offer til ,verdensrdaderen;

! Vspd: ,Morkt bliver solskin somrene derefter* lige efter omialen af
solulven.
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det synes al veere af samme arl som det store arlige: der ofres
ham en ren og dens blod sméres pd helligstedets ,verdensstotie®
for al hjelpe til verdens opretholdelse (§ 32).

Har vi dette preeg af forvarsel eller indledning i de primitive
mylologier, gér det sig endnu sterkere geeldende i de mere udviklede
veligioner. ,1 skal se tegn i sol og mane!* hedder det i Jesu taler.
Og i tilslutning dertil er der indenfor kristenheden en lang reekke
oplevelser af formorkelsens betydning som forvarsel for dommedag.
Sterkest er de vel dog i bredere lag forholdsvis neer efter kristen-
dommens indferelse: under Otto I’s felttog i Kalabrien blev heeren
i den grad ,greben af utrolig reedsel“ over en solformérkelse, at
den troede ,dommedag var kommen®, og hver gemte sig som han
kunde bedst!. 1 mere kirkelige krese dvaler man sterkere ved
hjemsggelser af krig og ved moralsk gdelaeggelse som forvarsler.

Svagest er solformorkelserne i indisk verdensundergang. Det
hedder en enkelt gang at Rahu (soltrolden) til uregelmasmssige
tider angriber solen (ovenfor s, 221); ti man troede jo at verdens
ende kom ved en ggning, ikke ved en svakkelse af solens varme-
styrke.

Nér solformorkelsen ikke kom til at spille stérre rolle som
egenligt ragnaroksmotiv, var det vel fordi naturunderlaget herfor
bristede i menneskenes bevidsthed. De gamle Meksikaneres billed-
skrift viser, at de har opfaitel formorkelsen asironomisk rigtig,
men i offerskikke forekommer den med mytisk ikledning; hos In-
dere og Kinesere véd de mere dannede rede pa formirkelsens
ufarlighed, medens almuen larmer for at drive den onde drage
bort {ra solen. Med andre ord folkeslagene nar et kulturtrin hvor
de ikke skreemmes af feenomenet; myten treeder da i baggrunden
eller synker ned til almuetro. Nar Nordboerne har kunnet bevare
solens opesedning som vesenligt ragnarokmotiv, er det sket ved at
lgsne den fra formorkelsen — leegge veegten pd et andet naturmotiv
— og flytte solens ,edning® helt ud i fremtiden.

Alt i alt md man sige, at solformorkelserne har spillet stor
volle ved at fremkalde ragnarock-stemning, kun svagere ved ud-
formningen af de bestemfe optrin. Nordisk, den eneste riglige kres
af ragnaroksagn hvor dette motiv havde en bestemi plads, aflgste

! ‘Wadstein, Die eschatologische ideengruppe s.9. Jf. reedselen ved solfor-
morkelsen 989 (Ragn. I 195). Om indiryk ved himmelfsenomener se Schutz,
Hofiches leben zur zeit der minnesdnger 1% 127—40, IT 491,
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formoérkelsen med ,bisolene*, — der ogsd hos nerboende folk blev
betragtede som beerere af odeleeggelsesforestillinger. Overhovedet
er enhver uregelmeessighed ved solens gang i stand til at veekke
forestilling om noget ildevarslende (oplevelser af den art kan ske
hvorsomhelst den dag idag), — formodenlig netop fordi den afviger
fra den lovmaessighed der ellers udmeerker solens daglige fmrd.

3. Stjerners nedstyrining viser sig rundl om i ragna-
roksforestillingerne; men aldrig som eneste led, aldrig i én fasi
form fra folk til folk.

Polarstjeernen rammes af en pil, hvorved himmelhvaelvingen
brister (lappisk).

En styrtende komet tender jorden i brand (persisk, med ud-
lgber i sen indisk og svagere i jodiske Sibylliner og i Joh. Aben-
baring).

Ménen styrter ned pd jorden som begyndelse iil verdens un-
dergang (Peru), ifslge en enkelt kilde skal del fremkalde en under-
gang i vandflod.

»Stjeernerne skal styrte fra himlen® (Matteeus 24, 29) som
bimoment ved indledningen til den egenlige sdeleggelse; og siledes
videre i kristen overlevering. Ligesi i Voluspd: ,De klare stjeerner
styrter af himlen* som bimoment i edeleggelsens fuldendelse.

Tanken herom er §jensynlig frugtbarest ved del mere sammen-
satte og det religigst mere udviklede ragnarck. Men den synes
ikke at veere ukendt pa et lavere trin; i lappisk ligger dog efter-
trykket pd himmelbristningen. Selve naturfeenomenet (stjeerneskud
o.L}) er for lidet redselsvaekkende til atl beere et ragnarok.

4. Jordens omveelining optreeder under fo former: som
almindelig sammenstyrining og som jordens keentring. Helf
skarpt lader de sig ikke adskille; begge beror pd en af jordskeelvet
uddraget slulning, og udgtér et af de kraftigste ragnarokmotiver.

Eskimoerne i Grdonland ventede i 1739, da isbjeergene oppe i
landet begyndte at larme og komme af sted, at verden skulde forgi
celler idet ringeste jorden kantre om“. Man troede nemlig at jorden
engang for var keentret, si at de da pd jorden boende vesner var
blevet indelukte og derved var blevet til bjergtrolde.

Gronlenderne havde dog ogsd frygten for at ,jorden skulde
reevne® i forbindelse med formdérkelse af sol eller mane eller med
brud pa religiese skikke.

Andamanboerne troede at de afdede rystede den jordbeserende
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palme i hver regntid, og at jorden engang vilde blive kreenget om
s& menneskene boede under jordfladen.

Indianerne i Sierra Nevada fror at de onde mennesker, som
ved en tidligere naturomveaelining af den Store And blev indespeerrede
i fjeeldet, ved en kommende verdensbrand atter skal seettes i frihed.

De samme tanker altsd pd vidt forskellige sieder af jorden:
en samlet omvelining der vil fjrerne menneskesleegien fra jorden
og swette underjordshoerne frem for dagens lys.

Omveaeltningen optreeder mest som en samlet jordksentring,
og kun i denne skikkelse fremtreeder den som uafhsengig af andre
motiver. Hvor den blot er almindeligt jordskeelvsfeenomen (Nevada),
er den del af et storre ragnarok. Hertil svarer det, at jordskeelvet
mangesteds optreeder som indledning eller bifienomen til et stort
ragnarok (kristent, indisk-buddhistisk). Mest bifeenomen er det i
nordisk, hvor alene Voluspd har en svag antydning deraf: ,sten-
bjerge styrte“. Man ser heraf at i primitiv mytedannelse
har jordskelvet en sterk ®vne til at skabe ragnarok,
men med stigende kuliur og mere sammensat ragnarok bliver
denne sevne sat pd afstand.

Endnu et jordskelvsmotiv m& medtages, som dog kun findes i en
enkelt kilde og steerkt indtager en serstilling; jeg har derfor ikke med-
taget det tidligere blandt de gengse typer. 1 Luxemburg fror man, at
der midt inde i jorden bor kemper; ndr de har sloges med hinanden,
har jordens overflade pi nogle steder heavet sig og pi andre smnket sig,
deraf opstod bjerge og dale. En af kemperne bor i nord, en anden
i syd, nu nermer de sig til hinanden og bwmrer et meegtigt bjerg pd
ryggen; nar de medes og kemper, vil jorden gé til grunde (Révue des
traditions populaires VII 230). Som tydning af jordskeelvfenomenet og
som et derpd grundet ragnarok kan denne tro veere god nok. Det pa-
faldende er bare, at en verdensedelwmggende kamp finder sted — 1 ganske
enestiende form.

~

5. Udbrud af det i jorden skjulte uhyre er overordenlig
almindeligt, men indskrsenket til et vist landomride: vestasiatisk
og evropxisk, navnlig estevropmisk. Med bestemt jordskeelvska-
rakter optreeder det i Kavkasus (Elbrussagnene) og i den med dem
neer stemmende Loke; ligeledes hos Persernes slange i Demavend,
9: selve Demavend-overleveringen (ii pd fjernere sted er natur-
molivet kastet overbord). Tilstedeveerende, men svagere, er na-
turfenomenet (brolet) hos Urkoen i Sverig, og hos lindormen der
hores og endog ses at gnave sig gennem landet i Ty.



36. NATURMOTIVER 255

Uden herlig eller fglelig naturytring optreeder — foruden de
stedlig fjernere former af Kavkasusjmtten, og ligesd af Demavend-
slangen, — de tartarisk-estniske hunde i fjeeldet, ,dyret fra jorden*
i kristne og muhammedanske spddomme, Antikristen i lindorme-
skikkelse (sydiysk folketro). Men i de forstes ,geen ved verdens
ende tor vi sikkert se levn af de vulkanske fenomener. Endnu
mere ufuldsteendig er Nordboernes Garm, der har ragnarcksgeen
feelles med de andre, men ikke forekommer i f{jeldet, blot — som
leevn af det andet — bundet foran fjeeldhulen. Ogsd den kristne
verdens lenkede Satan har levn af naturgrundlaget, for s vidt
han tenkes indespsrret i el underjordisk Helvede, ofte udtrykkelig
en hule.

Indernes Sesha er en jordberende og — i jordskeelvet —
jordrystende slange, og den fremkalder verdensundergangen. Dog
ikke som vi métte venliet ved at ryste jorden af sig, men idet den
anteender den med sin hede &nde. Jordskeaelvsdyret optreeder i det
indiske ragnarok kun som ,leevn®; det har tillempet sig efter en
anden forestilling: verdensbranden.

Helt uden fjeeld eller jord optreeder Nordboernes Fenresulv og
den sydrussiske leenkede hund pd himlen. Deres familieskab med
de andre lader sig ikke nagte; men underjordsboligen er bortkastet,
ti lenken fyldestgjorde, episk set, alle relmaessige krav.

Det lader sig da neppe neegle, al det hele udgdr i sted og i
art én gruppe, hvor jordskselvsmotivet er det til grund liggende,
men afstryges mere og mere under den videre udvikling og vandring.

Kraftig udviklet har vi det kun i den persisk-kavkasiske greense-
egn, hvor de vulkanske feenomener er sd steerke. Loke star ellers
som en enlig trofast eetling af grundmotivet, ligesom han i episke
treek stir Kavkasusjeetten neer (den historiske drsag til denne for-
bindelse er pd sit sted lagt frem).

Ser vi fra detle spredningscentrum for det ,bundne uhyre®
(og det indespsmrrede uhyre) tilbage til det fysiske jordskeelvsragna-
rok, opdager vi at de tilsammen danner et belte over jorden gennem
de iropiske og subtropiske egne: Kavkasus, Demavend, Andaman-
gerne, Mellemamerika; dette er netop det belte af jordkloden hvor
vulkanske udbrud er seerlig steerke og hyppige. For en hel raekke
lande under disse breddegrader er jordskeelvet blevet det egenlige
ragnarokmotiv; og de har tjent som spredningscenter for forestil-
lingerne om det lgsslupne uhyre.
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Udenfor dette belte kender jeg alene et rent jordskeelvsragnarok
hos Eskimoerne, Kilderne lader os ikke i Lvivl om, hvilke frenc-
mener der her har skabt det: de sammenstyriende og fremveeltende
masser af indlandsisen.

Leegger vi alle disse vidnesbyrd sammen, er det klart at jord-
skeelvet er det motiv som pd flest sleder (og under ganske primitive
forhold) har skabt et udpreeget ragnarok. Og det har affpdt ett
episk motiv som p& alle trin af ragnarokforestillingers udfoldelse
har spillet en rolle som intet andet: det bundne uhyre.

6. Verdens bortfrysning er derimod det sjeeldneste motiv
af alle. Vi har det i nordisk og persisk; til det forste slutter sig
sydtysk folketro. Men de episke treek hvormed ,storvinteren op-
treeder er forbavsende ens: et overnaturligt veesen redder et men-
neskepar (eller kim til el menneskepar) som han gemmer i en lund
eller have si lenge uvintren reekker, at de kan blive stamforeldre
til en ny menneskeslegt. Ligheden er si gennemfprt at den mé
bero pa vandring af sagnstof — gennem de samme egne af verden
hvor ogsi ,det bundne rovdyr“ er vandret.

Pi forhdnd skulde man tro at dette motiv var af de alminde-
ligste; store dele af jordkloden knuges eller trues af streenge vintre.
Men vi har ellers ikke fundet spor, end ikke i eskimoisk med de
mange mineders nat. Og selv pd sit eget omride har det sveert
ved at hevde sig: de yngsite persiske skrifter omtyder ,Markusa-
vinteren® som en vandflod; og i nordisk meder ,fimbulvinteren®
os kun i et eneste eddakvad, Vavthrudnesmdl, i al anden nordisk
overlevering er det trengt tilbage for jordens synken i hav.

Arsagen til frost-motivets sparsomme forekomst kan til dels
veere, at de sydbdrne naturmotiver hgrer hjemme pa steder hvorfra
en spredning ud over landene (stottel af beliggenhed, folketal og
hojere kultur) var let at iveerkseette. Men dette forklarer ikke for-
holdet helt; ,det bundne rovdyr® har jo vaeret i stand til at sprede
sig stoerkt igennem nordlige landstreekninger. Snarere er grunden
den, at storvinteren mangler den pludselige reedsel som de folkelige
ragnarokmotiver har: det er lettere at skabe myte under et oje-
bliks steerke hojtryk end at fortette en varig angst til mytebegreb.

Hertil svarer det, at en fortidig fimbulvinter er nok si steerkt
udviklet som en fremtidig. Nordisk kender en kong Swer hinn gamli
som fortidshersker; dansk kender en tilsvarende kong Snjo, hvis her-
skertid var fuld af udr, plager og tyranni (en rationalistisk omdannelse
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af Snekongens herredbmme). En guslar-sang fra Bosnien forteller:
»Gud drebte Trojanerne med is, hagl og fygende sne, han drahte folket
i syv 4r, folket vidste i syv ar ikke ndr det blev sommer#!, Indianerne
ved Mackenzie-floden forteller: ,Forend verdens nuverende tilstand blev
bragt i stand, og da der endnu ikke var mennesker til, kom der en meget
lang vinter; solen sds aldrig, luften var mork, tykke skyer deekkede stadig
solen. Da dette havde varet i tre &r, led alle dyr derunder. De sender
da bud efter ,varmen*, som hang i en pose i himlen; de fik den ud-
leveret og den smemltede al sneen og isenZ.

7. Verdensbranden har to meget store omrider: et asiatisk-
evropaisk med spredningscentrum i Indien, og et andet omfattende
den storre sydlige del af Nordamerika. Mindst to steder ma den
veere opstiet som rent naturmotiv. 1 alle de steerkt udviklede
ragnaroksystemer spiller den en pragtfuld rolle som den egenlige
store katastrofe, si at samtlige andre naturmotiver bliver helt stillede
i skygge ved den.

Indien glimrer her ved sin rigdom af naturfedie og mytiske
motiver. Grundlaget danner den torke, som hjemssger landet og
volder al livskrafts henvisnen. Som rent naturmotiv optreeder da
verdensbranden i ,de syv sole* o: solen og planeterne der meodes
pa himlen og forsterker hinanden til en syvfold solhede. Mytisk
har verdensbranden et dobbelt udtryk: som guden Sivas vdben og
som slangen Seshas dnde (forstnevnte motiv genfindes i Bagindien
som Ildkongens sveerd: ndr det drages antendes verden). Denne
tanke om guddommen som ikke blot livets fremmer, men ogsd
dets tilintetgtrer, kan felges ikke alene ned i primitive ragnarok-
forestillinger, men ogsi ud i Dekans folkereligioner og er for hin-
duismens vedkommende et 14n fra halvgens morke indfpdte race.

Det er denne verdensbrand der gér sit sejrstog ud over lan-
dene, overalt tillempende sig efter og opsugende i sig de hjemlige
forudseetninger: i Persien smeliende sammen med den zarathu-
striske renselses-ild, og senere med den (fra Babylon optagne)
frygt for onde stjeerner og den nedstyrtende komet; i greesk filosofi
(Herakleitos) med lseren om ilden som beveegelsesprincippet i verden;
pa jedisk og kristen grund med Guds straffende hjemssgelser; snart
kun arbejdende sig videre som almentanke, snart bevarende sii
seerlige tidsfeste (planeternes konjunktion i sommerheden), sjeldnere
med den styrtende stjerne som verdensteenderen, undertiden hen-

v Li afflizione di Trojani (Pitré, Archivio IX 486).

¢ Journal of american folklore XIV 26.

Danske Studier, 1913 17
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fort til vulkansk udbrud (Stoikerne, mange kristne skrifter), — men
altid virkende som den verdens-gdelseggelse der fuldsteendigst ud-
sletter alt det bestiende og derfor bedst tjeener til underlag for de
etisk-religigse ideer om verdens sidste tid. —

Af Indianerne er de mere civiliserede enige om at have en
verdensundergang; men dens art er ret ulige: hos Peruanerne er
torke og himmellegemernes bortsvind hovedsagen; for Mexikanerne,
samt nogle af skov- og preeristammerne, knytter angsten sig helt
til den hellige ilds bevarelse eller fornyelse, og undergangens art
(omfattende verden eller kun deres eget folk) er ikke formet klart
ud; men nogle af Fristaternes stammer har en verdensbrand. Hos
folkene i Sierra Nevada fremkaldes den ved en vulkansk omveeltning
(der ogsd semtiter de ved forrige omveeltning indespeerrede onde
veesner pd fri fod). Irokeserne troede at ndr verdensskaberen atter
satte sin fod pd jorden ,vil den blusse og hvert levende vaesen
omkomme i luerne“. (Dette sidste minder om kristne dommedags-
forestillinger, men det kan jo veere wegte).

I begge disse lilfelde drejer det sig om underjordisk ild der
bryder ud; men der bér dog mindes om, at Indianerne stadig op-
lever de uhyre brande i form af skov- eller steppeild af enestdende
omfang. Ogsd Sydamerikas urskove hjemsgges af de uhyre skov-
brande, der for resten ogsd har sat sig spor i sagn om fortidige
verdens@deleeggelser; noget ragnarok kender disse uciviliserede skov-
boer derimod ikke.

Alt i alt ser man, at verdensbranden som rodvokset natur-
motiv er sjelden, og er indskraenket til egne hvor den store som-
merhede og vel tillige meengden af planteveekst giver anledning til
at sidan forestilling opstir. Motivets store magt ligger ikke i dels
udspring men i dets videreudvikling.

8. Livets borttérring meder man to steder; i det gamle
Indien som indledning til den af solen frembragte verdensbrand,
og i det gamle Peru som indledning til verdens undergang uden
at en, nermere arsagssammenhseng ses. Selvstendigt ragnaroks-
motiv er den ingensteds; den mangel pd sluttethed, som udmeerker
fimbulvinteren, seertegner ogsd denne, og er grunden til at den
ikke bliver hovedpunkt i nogen folkeoverlevering.

Forudswmtningen for disse ragnarokforestillinger er naturligvis en ud-

preget tor arstid med aile dens ulmper. F. eks. i Femflodlandet i In-
dien: ,Sommeren begynder her i april og i denne tid bleser hede og
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torre vinde, sd temperaturen stiger til over 509 Ingen mennesker kan
da feerdes i det fri ... Denne stigende varme udidrrer jorden si den
slir dybe reevner, planteveeksten der bort; og hvor end djet seger, ser
det kun den golde orken. Regnfaldet er i Indien i det hele temmelig
uregelmaessigt fra &r til 4r; og dette har stor betydning i agerbruget og
foranlediger hyppig hungersned.“ (Salmonsens konversationsleks.). — Om
torken 1 Peru er ovenfor (s. 244) givet lignende oplysninger.

9. Jordens synken i hav er vidt udbredt; men det meer-
kelige er at den nesten aldrig viser sig alene, men som tvilling til
verdensbranden: Verden heerjes af ild og svemmer bar og nbdgen
i verdenshavet, hvorfra Brahma i skikkelse af en skildpadde after
lofter den op (indisk); det er Vandkongen og lldkongen der truer
jordens tilveerelse (Cambodia); jorden skal synke i verdenshavet,
hvoraf den engang er dukket frem, og dernsest skal det hele op-
breendes (Herakleitos), en verdensbrand og en verdensflod vil ind-
treede til forskellig tid (Berosus, Stoikerne); verden skal forgd ,i
ild og vand* (de galliske druider); Irland skal gennemhzerjes af ild
ved S. Hansdags tid og kort efter ,syv &r {or dommedag® synke
i havet; den ildheerjede jord synker i havet (nordisk, dog kun i
Voluspd); i evrigt har nordisk motiverne hver for sig: eddamy-
tologien kender ,Surts lue* der heerjer gudeboligerne, den nyere
folketro (og de pa Voluspd byggende skjaldekvad) omtaler alene
jordens synken i hav.

Det er si langt fra nogen ngdvendighed, at verdensbrand og
verdensdrukning skal fslges ad; logisk set vil tveertimod den ene
snarest udelukke den anden. Det er da ikke et tvillingpar der
opstdr af sig selv rundt om i verden; det er et vandrende par,
hvis feerd igennem oldtidens kulturlande vi tidligere har haft lejlig~
hed til noje at falge. Logisk sammenbundne er de kun, hvor man
lader verden ved sin begyndelse dukke op af havet, og ved sin
slutning edes af ild, og tillige antager at verdensskabelsen ud af
vand gentager sig i et nyt verdenslgb; dette vil sige: i den indiske
mytiske filosofi. Men engang skabt danner dette dobbeltmotiv et sd
seertegnet par, at det som en helhed gir ud pa vandring sammen.

Tyngdepunktet ligger, ikke blot for Inderne, men for alle de
sydlige folk, i verdensbranden. Forst i nordligere og havomskyllede
lande ligger tyngdepunktet i vandfloden. For Irland udrydder ild-
regnen kun ,to tredjedele® af menneskeheden, synkningen i hav
er den endelige udslettelse af landet. I nordiske kilder er jordens
synken i hav verdens ende (s& bade skjaldedigt og folketro); kun

17*
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Voluspd med sin kristne seerfarve knytter dertil branden, ellers er
denne giet pd afteegt som en hjemspgelse af gudeboligerne. Denne
nordligere seerstilling kan have sin grund i, at den ene halvdel af
parrel: verdensdrukningen var et hjemligt motiv, inedens ver-
densbranden blot var tilfert; men det kan vel ogsd bero pa en
tillempning af den vandrende forestilling, siledes at verdens-
drukningen, der bedst stemte med vestevropeeisk natur, fik et seer-
ligt eftertryk.

En verdensdrukning uden forbindelse med verdensbrand finder
vi pd kun ganske fi — og mdske tvivlsomme — steder: 1) Eski-
moerne tror at der er en demning for det himmelske hav og at
den kan briste (men tenker sig rigtignok derved nesermest at himlen
vil ,falde ned“); de har en tro pi at en slor flod skal overskylle
jorden (dog blandet med kristne opstandelsestreek); de har endvidere
en mere mytisk udformet forestilling om en stor fortidig vandflod.
9) Peruanerne har en forestilling om en undergang ved torke og
himmellegemernes forsvinding, deriblandt at ménen skal falde ned,
hvad der — ifplge en enkelt kilde — betyder ,at vandene drukner
jorden®.

Det er péfaldende at verdensdrukningens rolle i ragnarok er
sd lille, man kunde formelig sige: sd forsvindende. Oversvemmelser
spiller jo ingen helt ringe rolle iblandt de daglig truende natur-
pdeleeggelser, og mangfoldige folkeslag har sagn om en fortidig
verdensflod, hvori alt med ringe undtagelse gik til grunde. F. eks.
er det maerkeligt at beboerne af de avstralske sméger, stadig ud-
satte for faren, med en mengde forteellinger om fordums over-
svemmelser, pd sine steder endog rede til at sette kanoerne ud
ndr en fremtidig vandflod kommer, dog — si vidt vides — ingen-
steds har skabt en bestemt ragnaroks-spidom deraf. — Spddomme
om oversvgmmelse eller synken i hav er i storl omfang stedlige;
i et verdensomfatiende ragnarok indgdr drukningen smdvanlig kun
som bimoment. Nir Inderne har heevet den til et verdensproblem,
skyldes det en systematik: afslutningen ma leempes efter verdens-
begyndelsen; ti Indernes vidtraekkende, neesten matematiske fantasi
kraeever at verdensperioderne stadig gentager sig i samme lovbundne
rekkefolge. Fra dem er en verdensdrukning (eller i det mindste
en hjemspgelse med vand) som led i et storre system, hvor verdens-
branden er hovedpunktet, overfart til en rakke andre mere ud-
viklede ragnarokskrese.
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Keltisk-nordisk indtager en seerstilling ved verdensdrukningens
stérre rolle, men det er — som navnt — ingenlunde sikkert at det ikke
er en hjemliggorelse af det vandrende tvillingpar af forestillinger.

10. Uorden i naturens ssedvanlige gang betegnes som tegn
pa undergangens neerhed, eller rettere som begyndelsen til den. Steerkest
treeder det frem i indisk og i nyere Sibyllespddomme (,nir sommer og
vinter bleendes, da skal verden endes® o.desl). Ogsa hos Eskimoerne:
»Den 8. [jan. 174071 kom en del fra Isefjorden, som gjorde sig den tanke
at verden skulde forgd, siden solen ikke skinner klart, og havet var op-
rert, herforuden havde de og set gws flyve nordenefter, som
er ganske usedvanligt pd denne tid af dret* (ovenfor s. 239); beretningen
er fra en tid da kristne dommedagsforestillinger begynder at treenge ind.
Tanken tilhgrer i det hele de hijere og mere systematiske ragnarok-
forestillinger; ogsd den etiske oplesning mod verdens ende er en videre
udfoldelse af samme motiv. Derimod mangler den i de mere primitive
ragnaroksformer; i nordisk meder den sdledes kun i Voluspds system.
Kun Elbrus-jeetten har den trods sin primitive karakter: han skal vaere
lmnket, sdlenge der gror siv og fedes lam, silenge der gror vilde
mbler og vinrankerne gror ud over stierne o. desl.; men han optraeder i
egne af jordkloden der lenge har veret gennemkryssede af steerkt ud-
viklede ragnarokforestillinger, netop siledes at ragnaroks forberedelse
tradte i forgrunden.

Slutresultatet pd denne side af vor undersggelse bliver da, at
der rundt om p& jorden har veeret naturforhold, hvis indiryk af-
satte den forestilling at verden engang skulde forgd. Undertiden
virker indtrykkene enkeltvis, undertiden flere i samme retning.
Solformérkelsen har veret virksom for at fremkalde sidanne for-
nemmelser, men lidet virksom til at skabe ksernen i et ragnarok.
Jordskeelvet har langt storre del bdde i angsten og i udformningen.
En sserskilt art af det, himlens sammenstyrtning, optreeder kun
under lav kultur og der tidlig bort, sikkert fordi opfattelsen af
himlens rumfang endres ved fremskridende iagttagelser. Andre
former (verdensbrand, verdenstorke, verdensdrukning, fimbulvinter)
er betingede af mere stedlige forhold.

Det er naturindirykkene i deres egen umiddelbare styrke der
skaber ragnarok. Mpytisk udformede bliver de kun pd to punkter:
solformoérkelsen opfattes som et sedende uhyre, og jordskelvet som
et underjordisk veesen der arbejder pd at rive sig los eller rode
sig op. Af disse falder soluhyret neermest sammen med fenomenet,
men har haft ringest wvne til al gore sig geldende: i ragnarok-
forestillingerne er det nasten altid det umiddelbare indtryk af for-
morkelsen der virker pd folket (nordisk danner delvis en und-
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tagelse). ,Det bundne uhyre® falder derimod ikke sammen med
selve jordskselvsulykken; rystelser og brél vaekker kun anelsen om
et veeldigt veesen under jorden, og forventning om at det vil komme
for dagen. Men denne friere udformning af den mytiske skikkelse
bliver dens styrke; ,uhyret¢ vandrer, med jordskelvsfeenomener
eller lgsgjort fra dem, ud over landene, og belragtes i vide krese
som det egenlig afgorende gdeleeggelsesmoment. Séledes i primitive
former fra den persiske heroiske digtning indiil eddakvadene; selv
i kristen folkemytologi er dette at ,djevlen kommer lgs* neer ved
at opsluge de andre forvenininger om den sidste tid. Indenfor
den mere primitive bevidsthed spiller det lignende stor rolle som
verdensbranden i det ,hojere* ragnarok.

Hvor tidlig menneskene har frembragt ragnarokforestillinger,
er et sporsmal der ikke er helt let at lese, Hvad der falder i
Ojnene er, at pd lavere kulturtrin er angsten for at verdens un-
dergang kan indireede det rddende, pd héjere irin er det over-
bevisningen om at verdensundergangen skal indtrede. Typisk
iblandt de mangfoldige eksempler er modseiningen mellem den
brahminske leere om Seshas vdben, og om verdensbrand og drukning
som en ngdvendig indtreedende (ja endogsd med ufravigeligt mel-
lemrum gentaget) katastrofe — og sd troen pa lldkongen og Vand-
kongen i en afsides og efterbleven bygd i Bagindien, hvor verdens-
branden uafbrudti kan vekkes og stadig mé afveerges ved offer:
ligheden i enkeltheder (og nsrheden i sted) understreger det grund-
forskellige synspunkt. Tilsvarende forskel er littavisk og kérntisk
tro pd at soluhyrets sejr vil hidfere verdens ende, — overfor til-
svarende tro hos Indianerstammer, der ikke nar ud overet: hvis det
ikke lykkes at frelse solen (se I 194). Undertiden kan vi indenfor
samme folk (eller folkegruppe) iagitage de to trin i tidsfelge efter
hinanden: Kelterne i 4de arh. f. Kr. ,frygter for at himlen skal
falde ned®, medens druider og irske sagnmestre har den udformede
leere om verdens undergang. Den gotiske =t (og Lapperne) md i
forhistorisk tid ,opstgtte himlen* ved offer og verdensstgtte; vi-
kingetidens Nordboer har det fast udformede (og fast bensevnte)
Jragnarok¥.

Dette frister til endnu en gang at gennemforske vort stof for
at fi bestemt svar pa det spdorsmdl, hvorndr den varige forestilling
om et ragnarok udvikler sig.
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Psykologisk ligger de {o tanker hinanden nwr nok. Man kan
i dagliglivet goére iagttagelser som den, at et menneske ofte har
oplevet den pludselige angst for at det skal f.eks. sl en sker ting
i stykker, og at det s& en dag udbryder: ,Den kommer jeg engang
til at sla itu!* Men det er ikke pa forhind sikkert at menneske-
heden slet sa hurlig nér fra den &jeblikkelige folelse til en varig, .
af samfundet alment antaget, overbevisning.

Det folk med lavest kulturtrin, der ejer udpreget ragnaroks-
leere er Andamanboerne; det er et af tropelandenes jeegerfolk neesten
uden samfundsbygning og med yderst fi forngdenheder, — men
deres lere om himmelguden der skal bryde himmelbroen af og
iade jorden keentre er si god en ragnarokslere som nogen. For-
holdet er imidlertid det at i denne folkestamme er pad en eller
anden gidefuld mdde de bibelske gudeforestillinger treengte ind og
er blevne indoptagne pd fuldt hjemlig made (s.243). Fjerner vi
himmelguden Pulugas vrede og dom fra myten, beholder vi kun
tilbage, at dedningerne — i jordskeelvet — ryster verdenspalmen
for at keentre jorden om og selv komme ovenpd. Og deite motiv
alene kan lige s& vel, eller bedre, henferes under angsti for rag-
narok, som til en udviklet ragnarokslere.

Hos Eskimoerne var overbevisningen om verdens undergang
levende i de dr som Paul Egedes beretning geslder; men én ting
er sikker, at den kristne preests forkyndelse farte dem sporsmalet
ind pa livet. Motiverne er, som vi har sel (s. 241) eegle nok, men
tagne for sig ndr de egenlig ikke udover ,angsten for“, om end
denne er udviklet med stor styrke. v

Blandt Indianerne finder vi hos Irokeserne den klareste be-
vidsthed om ndr ragnarok vil indireede: ndr den bortdragne ska-
berheros vender tilbage, da vil ilden blusse frem i det 6jeblik da
han semtter sin fod pd landet. Men er ikke denne verdensunder-
gang — med sin indenfor indiansk tro enestdende mytiske udform-
ning — en omplantning af Kristi genkomst til dommen?

Hvis dette synspunkt fastholdes, mi vi indromme, at ikke
alene den gotisk-lappiske forestilling om verdensstotten kun hviler
pad muligheden af en undergang, men ogsd at Kelternes ,frygt®
for himlens undergang efter selve sin ordlyd hegrer herhen, — selv
om den pompgse forkyndelse af denne mening overfor Makedoner-
kongen tyder pd at den er ved at afsette sig eller mdske har af-
sat sig som virkelig lere.
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Men da gelder vel det samme ogsd hvor vi ikke har de @ldre
overleveringer til sammenligning. Néar man i Littaven og Kérnten:
betragter verdens undergang ved solformorkelse som en afgjort,
sag, er det neeppe et blot folkeligt ragnarok, men snarere den
gengse frygt ved solformorkelse tilsat med den hojere kulturs
(kristendommens) bevidsthed om verdens ende. P4 samme made
med selve Kavkasusjeetten: vi véd ikke om den nuveaerende fore-
stilling om hans lgskomst til verdens ende (yderligere faestnet ved
al han sattes lig med muhammedanernes Deddjal) ikke skyldes
pavirkning fra de hojere religioner; siledes at man igennem lange
tider kun har folt angsten for udbruddet ndr jorden rystedes.
Dette passer i alt fald ind i kendsgerninger: ragnarokforestillingens
fraveer i de wldste til Greekerne overforte jettesagn, derimod
dens optraeden i drhundrederne neer efter Kristi fadsel (sdledes som
den spores gennem Ardavazt og Loke). — Lignende mé vel gelde
for den svenske Urko i bjeerget: den geengse (kristne) forestilling
om verdens ende har vel pavirket det simple jordskeelvsuhyre.

Den slutning der mé udledes heraf er at ikke blot de en-
kelte ragnaroksmotiver vandrer, men ogsd almenfore-
stillingen om verdens undergang som et fast punkt i
fremtiden. Hvor den kommer pa sin vej, giver den fast skik-
kelse til de hjemlige forestillinger der indtil da ikke er niet — eller
ikke er ndet videre langt — ud over den 6jeblikkelige angst.

Dette stoites ved at forskellige naturmotiver si ofte optraeder
leet ved hinanden som egenlige beaerere af ragnarok. Det galder
ikke blot for de evropaiske kulturlande at soluhyre og. bunden
djeevel i fleng meder som ragnaroks indireeden (den sidste hyp-
pigst). I eskimoisk har vi truffet en reekke naturmotiver om hin-
anden og glidende over i hinanden. 1 Nevada-bjeergene i Nord-
amerika tror Arhuaco-stammen p& at méanetrolden kan fi verden
til at gd til grunde; beboerne ved Tahog-spen derimod at et sidste
vulkansk udbrud skal sette de indespeerrede veesner fri (I 194. 1I 245).

Det lader sig nappe neegte, at der fra de fuldt udviklede rag-
naroksbegreber foregdr en udstriling som fir de primitive folks
ragnaroks-folelser {il at krystallisere sig til fast begreb. Vi har
grund til at tro, at denne ledningsforbindelse er arsag til at ikke
fi af de stedbundne og tilsyneladende rent naturfedte ragnarok-
forestillinger har fiet det sluttede preeg. Men en skarp deling
mellem de blot hjemlige og de vandrende ragnarokopfattelser lader
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sig hverken i praksis eller i teorien drage; det er i hveri fald na-
turligt, at en sd udpreget og hyppig gentaget folelse som Elbrus-
jeeltens rystning af sig selv glider over i en varig forventning, som
bergring med de sydasiatiske ragnaroksystemer blot yderligere skeerper.

Pa alle tilfielde kan i hvert fald forestillingen om ragnaroks-
begrebets vandring ikke veere anvendelig. Pd i det mindste ett
sted ma det veere hjemmevokset for at kunne sprede sig til andre.
I det sydlige Asien md vi have ett eller flere af disse sprednings-
centrer; ti det er den store kraftkilde for sddanne folketraditioner.
Udenfor disse centrers spredningskres treeffer man i alt fald i Peru
et naturfedt ragnarok, der er ndet til et sammenheengende frem-
tidshillede uden traek der tyder pa kristen eller anden fremmed
oprindelse,

Tyngdepunkiel ligger dog ikke i det sveert lgselige sporsmal
om de enkelte ragnarok’ers pavirkning udefra eller deres fuldsten-
dige selvsteendighed. Det ligger i modseetningen mellem de lavere
folkeslag hvis folelser af undergang er bestemte af de Gjeblikkelige
naturindiryk, og de noget hdjere med deres overbevisning om en
unundgaelig verdensundergang, episk og fysisk mere sammensat,
og oftest henskudt til en {jernere fremtid.

Ragnarokforestillingernes veekst ligner si mange andre semner
for menneskelig teenkning. Deres udspring ligger tilbage i en meget
fjiern fortid. Rundt om hos menneskene opstir sidanne tanker,
stoflig forskellige efter de ulige egnes naturforhold, men i henseende
til art ensdannede, nemlig enkle i bygning, opstiende i djeblikket
og atter ireedende i baggrunden ndr indtrykket fjeerner sig. Med
et héjere kulturtrin er overbevisningen varigere, indholdet bestemtere
og rigere, og med storre spillerum for de enkelte folkeslags ejen-
dommelighed. Overgangen fra de spredte og umiddelbare ragna-
rokforestillinger til de fyldigere og femestnede foregar som en almen
bevaegelse indenfor menneskeheden; hvad enten udstraling fra visse
centrer eller en gradvis selvveekst (i kraft af kulturtrin og folkelige
anleg) er det radende, er bevegelsen — taget for menneskeheden
som helhed — en og den samme.

37. Menneskenes kamp mod ragnarok.

De simple ragnarokforestillinger, vi nylig har syslet med, seger
ikke deres grund i nogen almindelig verdensledelse eller i noget
almindeligt fjendskab mod verdenslivet; de har deres grund i sig
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gselv. Hvert mytisk vaesen handler i kraft af egen drift:
de dade ryster verdenstraeet for at kentre verden om og selv komme
pd lyssiden; hundene i fjeeldet vil ud og i kraft af deres rovdyr-
natur gdeleegge alt pa deres vej; Elbrusjetten vil heevne sine lidelser
pd menneskene som nesermeste (om end uskyldige) offer; ikke at
tale om at sols og méanes indbyrdes kamp kan hidfore adeleeggelsen
af verden. Hver {ysisk sdelseeggelse indtreffer i kraft af
rent fysisk drsag: himmeldemningen brister for vandmassens
tryk; himmelhveelvingen slir revne; eller himmelstgtten radner
op; solens lysevne glipper; eller de sammgdende ,syv sole“ har
varmestyrke nok til at fende den henttrrede jordklode i brand.

I sidanne forhold falder ragnarokforestillingen helt eller dog
for en stor del udenfor det religigse omréade.

Menneskeheden str dog ikke helt uden midler til at gribe ind
og hindre eller heemme den truende ulykke. Det er velkendt at
man pi mangfoldige steder under solformdrkelse gor umddelig
larm eller skyder pile op for at skreemme vilddyret fra at ede
solen. Lapperne slagter en ren som offer til ,verdensrideren® og
indgnider offerstedets ,verdensstette* med hlodet for at han skal ,op-
stgtte verden® o:for at gore verdenssodjlen sterk. I'ra lappisk
religions standpunkt foles det nsrmest som offer; men efter sit
handlingsindhold er det snarere en magi til at styrke den vaklende
verdenssojle, o: man tenker sig at indvirke pi den himmelske
verdenssojle med hvad der sker pd dens jordiske afbillede. For-
modenlig har irminsil og lignende helligdomme indenfor vor folkeset
spillet en lignende rolle og afgivet forbillede for den lappiske.

Magi af lignende art er det, nir armenske og georgiske smede
sldr de tre ,kolde slag® pd ambolten for at feestne Amirans
(eller Ardavazis) leenker, og Alpernes smede p& samme méide
fornyer Satans lenke. Hos den hdgjere kulturs mennesker er denne
skik enestdende; den i sin art primitive tro pa den bundne jeelte
har ogsd fremkaldt en primitiv magi il at hindre hans udbrud.
Men rent historisk har vi ingen grund {il at henfore smedeskikkens
ragnarokmagi til aldgammel tid: de armenske og georgiske fore-
stillinger om den bundne jectte er i sted og type de der sterkest
fjeerner sig fra grundformen ved Elbrus; og magien har — efter
al analogi — fra forst af veeret et simpelt troldefordrivende middel
uden sammenheeng med ragnarok.

I det hele og store udmerker det den tidlige menneskehed, at
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den ubekymret om forholdenes storhed giver sig i kast med hvad-
somhelst opgave i Lillid til at den ved sympali-pavirkning af tingene
kan lese den.

Senere kommer tider hvor man fatter sin begrensning, og ikke
tiltror sig magt til uden videre at standse undergangen.

En tid lang spiller offer, eller pa senere trin bon, til guderne,
en rolle som middel mod ragnarok (f. eks. til lldkongen i Gam-
bodia). Men disse forestillinger griber ikke dybt ind i selve rag-
naroktankernes vmekst. Over hele linjen bundfeelder sig den fore-
stilling at verdens undergang er noget der kommer, selv om men-
nesker ikke gnsker den, og hvad de sf gor imod den. —

Pa tidligt trin tegner verdensundergangen sig som en katasirofe
der pludselig indtreeder, uden langvarig forberedelse eller i all fald
uden at mennesker kunde forudse den. Hos Gronlenderne ireeffer
vi et middel til si at sige at stille ragnaroks diagnose, ganske
preeget af tidlig tankegang: man skeerer en hund i eret og prever
om den hyler; ti hvis dyret har sine sanser, er undergangen endnu
ikke pa ferde.

I de mere udviklede ragnaroksystemer {reffer man derimod
en raekke tegn for verdens ende, swmrlig uregelmeessigheder i naturens
gang; feerre i den eldste krislendom, ,15 tegn for dommedag® i
middelalderen, ni tegn hos muhammedanerne osv. Voluspds lange
forberedelse af ragnarok herer typemeessig (og historisk) herhen;
de andre nordiske kilder peger snarest i retning af folkemyternes
pludselige omveltning. —

En hovedlinje i den hele udvikling bliver det, al menneske-
heden foler ragnarok som noget der glider ud af dens ridighed,
og stdr som en af menneskelig vilje uafvendelig kendsgerning.
Dette bliver netop vilkdret for at man fordyber sig helt i tanken
og efter ®vne tenker den igennem til dens yderste punkter,

38. Guderne som modstandere af ragnarok.

Vi ma regne med, at undergangsforestillingerne, vakie ved
pludselig truende naturforhold, langtfra altid har klaret for sig,
hvilken rolle guderne har under verdens eller menneskehedens sidste
skeebne. I en del tilfeelde viser kilderne os en verdensgdelmsggelse,
hvor guderne ikke optraeder, og som netop derfor er af aller-
simpleste art. Typisk er den lindorm der kryber gennem Ty, og
som nir den kommer til Bulbjeerg vil rode sig ud og @delegge
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menneskeheden, I andre ragnarokforestillinger er guddommenes
indgriben si flygtig at den mi forudssttes at veere senere tilsat.
Pa Andamangerne ryster de dede stadig i verdenstrmet for at
kenire jorden, og det vil ske engang nir himmelguden Puluga
sender et stort jordskeelv; altsi gbres bide dedningernes rystelser
og Guds rystelser til arsag for jordskalvene. Inderne tror at verden
vil teendes i brand af de syv sole, og at det er Siva (sdeleeggelses-
guddommen) der gir ind i de syv sole; men de syv sole har kun
deres fysiske virkning, den i stoffet immanente guddom er et sent
tilfojet filosofisk begreb.

Men dette ragnarok uafheengigt af de egenlige guddomsfore-
stillinger er dog si langt fra eneherskende indenfor folkemyterne.
Tveertimod vi har treek nok af at guderne enten foler sig fjendske
imod ragnarok, pi egne eller pd menneskehedens vegne, eller at
de iveerksmtter det. Gudernes fjendske folelser mod undergangen
kan atter tage hojst forskellige former.

1. Guderne ligger under for ragnarok. Skarpt treeder
denne tanke frem i det tartariske heltekvad: Den vise Dsjalaty
sender to falke op til himlen, den bld slange ned i jorden, herme-
linen ind i bjerget, for at fi at vide om altings ende er ner.

Ud dem spurgte helten Dsjalaty:
wHvad har, falke, I udspejdet?
Gav til gensvar begge falke:
sDette er hvad vi har skuet:

at for alt er enden narved!
Op til kudai fl5] — og s& — vi,
selve kudai fyldt af smarte;
horte disse ord af kudai:

ingen glede kan vi have,

nir il alt sig enden nwrmer.*

Samme tanke ligger i det nordiske ord ragnarek, (,guders
sidste skeebne*) og endnu bestemtere i pds regin deyje, ,ndr guder
dgr®. Handlingsmeessig svarer dertil at Odin sluges af Fenresulven.
Det md dog tilféjes, at den videre mytiske udformning i Nord-
boernes omfattende digtning giver ogsd andre momenter en ret
omfatiende rolle.

Denne form for guders forhold til ragnarok mgder dog kun,
hvor verdensundergangen skyldes et frygteligt uhyre. Ti hvis dette
var svagere end guderne, vilde derved dets frygtelighed ophare,
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Det er muligt at dette forhold skal underforstis i andre til-
feelde. Peruanerne troede pi solens formorkning og ménens ned-
styrtning; men til daglig tilbad de sol og mdne, og hele deres
kongesets liv var gennemveevet med forestillinger om at den var
solens bgrn. Men hvorledes de klarede forholdet mellem det fy-
siske og det mytisk-religigse, derom véd vi intel.

2. Gudernes stadige ledelse af den synlige verden
hindrer oplogsningen i at indtreede; men standser denne
opretholdelse, vil verdensforstyrrelsen komme,.

Lapperne ofrer til ,verdensrdderen“ at han skal holde verdens-
stotten opret. Meksikanerne tror at ved verdensperiodens slutning
(de 53 ar) med helligildens slukning og nytending trues verden
med undergang; preeri-Indianerne tror pd undergangen hvis deres
evige helligild slukkes. Der er tillige rundt om i verden ufuld-
bdrne ragnaroksforestillinger, gdende ud pd at hvis den seedvanlige
ofring for livets bevarelse udebliver, da vil oplesningen af alt ind-
treede (Veda-Indiernes daggryoffer for at solen skal komme o. desl.).

3. Guderne modarbejder undergangen ved et swerligt
dertil sigtende middel. De allerfleste tilfelde horer hen under
forestillingskresen ,det bundne uhyre®.

Fenresulven er lenket af guderne for at den ikke skal gore
skade, Loke er fanget af guderne og lenket som straf, Kavkasus-
jeetten er af Gud leenket til straf; Dahaka lenkes af helten Thrae-
taona i Demavend-fjeeldet (variant: Ahuramazda bsd Thraetaona
at leenke Dahaka siledes, da han ikke var i stand til at feelde ham);
Gud sender englen Mikael at leenke den gamle drage (efterlighning
af persisk).

Denne form mé dog feles som mindst tilfredsstillende; ragnarok
vil indireede ndr lenken eller fengslet slides sgnder.

Det problem der ligger heri, lases ved en lille kres af opskrifter,
hvor leenken har den meerkelige egenskab at den selv fornyer
sig hvergang det gnavende eller slikkende dyr standser sit arbejde
(sydrussisk, abchasisk, ,Gog og Magog*). Kun i den sidste, mu-
hammedanske, form angives udirykkelig Gud som &rsagen, men
noget sidant md snarest underforstds ved de andre.

1 mange lignende tilfelde moder derimod en vogler der er
af overnaturlig art og undertiden udtrykkelig siges at have fiet sit
hveerv af Gud: Jedai Khan ved verdens ende deer hvor sol og méne
synker; den estniske vogter ved verdens estlige ende, som stadig
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skal veelie sten for hulen; (,gygens vogter“ i Voluspd synes at
veere ,leevn“ af lignende skikkelse); den sortkledte kvinde der stadig
gor Amirans lenke hel med sin tryllestav (hos Abchaserne)?, eller
den vogtende heks (sammesteds). Endvidere den vogtende fugl,
hvad enten den blot advarer ved sin kalden, eller den fir den
bundne til selv at ramme peelen dybere (syd for Elbrus). En sagn-
dannelse i samme retning er den engel der slenger Tjerkesser-
bonden bort i det &jeblik da han skal reskke jestten sveerdet.
Udenfor det ,bundne uhyres® type, men i neerliggende landomride,
er de syv gode stjerner der holder de syv onde bundue til sig —
indtil dog en komet river sig lgs og styrter mod jorden si den
teender den i brand (senpersisk, men med babylonske forudseet-
ninger).

Den tanke som disse motiver vaekker er at verdensundergangen
er udsat, méske for stedse; men faren truer dog stadig. Den yirer
sig gennem de episke forteellinger om hvorledes hele verden —
guderne med — skelver da Jedai Khan er ved at overvindes af
Ala Kartaga, og hvorledes Ala Kartaga to gange nér at gribe den
allerede laste hundeflok. Hverken guder eller mennesker
har sikre midler til at hindre sdelaeggelsens komme.

4, Guderne frelser dog kimen til en ny menneske-
sleegt. Denne tanke vil veere den nwmste i raekkefplgen. Overfor
udsigten til den almene gdelmggelse vil dog hibet om fornyet liv
rejse sig til trods. Men det er sjelden at det gor sig geeldende;
reedselen er den herskende i den store mengde af primitive fore-
stillinger, alt ender for hine mennesker deri, selv det steerkt ud-
formede nordiske ragnarok standser for almenheden i den tanke:
o8 ser leenger frem end Odin skal mede ulven®.

Nordisk og persisk har en felles myte i den retning: markusa-
vinteren eller fimbulvinteren, i en lund eller have gemmer et gud-
dommeligt vesen (dedsguden Yima, eller en blot for lejligheden
opfunden mytisk person: Hoddmime) et menneskepar, eller sed
til et menneskepar, fra hvem nye slegter nedstammer. Handlings-
formlen svarer til den der er geengs i syndflodssagn (og pestsagn):
ved smlsomme omstsendigheder frelses et enkelt menneskepar fra
den store gdeleggelse. Der kan naeppe veere tvivl om at dette er
forbilledet; det merkelige er blot den bestemnthed hvormed den
guddommelige hjelper fastholdes. Menneskene har djensynlig

! Samt den overnaturlige smed i en enkelt georgisk opskrift,
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falt sig ude af stand til en sidan frelse pa egen hind; der op-
treeder da ot veesen, en guddom af noget ringere rang, narmest
svarende til den overnaturlige vogter imod rovdyret.

Tanken har en uhyre indre styrke; den er beerer af selve
livshdbet imod den alt omfattende ded; og den har Ojensynlig
veeret i stand til som fasl udformet myte at vandre gennem vide
landstreekninger: afstanden mellem Persernes hjem og Norden.

Men hvad bliver der da af guderne? De méd jo vaere svagere
end undergangsmagterne siden de ikke kan hindre sdeleggelsen?
Ja man lader dem f4 samme skeebne som menneskene: nogle af
de unge guder overlever gdeleggelsen som keernen i et
nyt gudesamfund.

Vi har her at gore med det nordiske slag pa Vigrid- eller
Oskopmr—sletten, og ligesd med det irske 2det slag pd Turedsletten
(der i kristen overlevering er flyttet hen til fortiden, men i hedensk
tid m& have veeret en ragnarokskamp, neer i slegt med den nor-
diske). Meget er os dunkell her, ikke mindst fordi den keltiske
form ikke kendes i sin oprindelige skikkelse. Det faste treek er at
gudekongen falder mod det frygteligste uhyre, men hevnes af den
unge gud, og at ligeledes den stewrkeste gud falder, sammen med
sin modstander. Siledes méatte problemet lpses nir den unge
gudeslegt skulde overleve gdeleggelsen. Men dermed er ganske
sikkert ikke klaret alt hvad der har bidraget til mytens formning.

Denne tanke om en eftersleegt i en ny verden findes — som man
husker — dempet udialt i Voluspd, og sterkt gennemfart i Vav-
thrudnesmdl. Dette sidste kvad tilsetter et nyt led: solen feder,
inden hun sluges af ulven, en datter, og hun skal, nir fimbul-
vinteren svinder, vandre sin moders veje. Denne sidste myte mangler
enhver swmrtegnende enkelthed, den er det negne princip overfert
pd solens fornyelse. Der er derfor al grund til at tro, at dette ikke
er gst af nogen folkemyte, .men at kvadets forfaiter gennemfarer
sin yndlingstanke pd egen hdnd. Men selv om det ikke er gammel
myle, er det et vidnesbyrd om hvor meget denne tanke om gen-
fodelse i en efterslegt tilfredsstillede vikingetidens Nordboer. Detle,
trods alt truende — og de s det mirkt nok —, bevarede livshab
er det hojeste de ndede. Men, som vi skal se, del byggedes ikke
pé dette princip alene; andre steerke mytemotiver satte ogséd skulder
under for at beere det oppe.

b. Ragnaroks-uhyret feldet. Overfor forestillingen om
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»det bundne uhyre“ rejser sig hdbet om: kunde der dog ikke findes
nogen steerk nok til at fwlde det?

Persisk: helten Keresaspa vigner af sin dvalestvn og knuser
Dahakas hoved med sin kelle.

Nordisk: den unge gud Vidar river ulvens gab op, idet han
treeder i det med sin store sko.

Keltisk: den unge gud Lug sender sin slyngesien gennem djet
pa jeettekongen Balar; det var med blikket fra dette ¢je Balar
feldte gudefolket.

Svagere i tartarisk: helten Ala Kartaga griber hundene ved
keeden i det ojeblik de vil bryde ud. (Efterligning af Persernes
Thraetaona der leenker Dahaka ??)

Tanken er den at ragnaroksuhyrerne er usérlige for almindelige
viben, men den serlige frelser har ikke blot styrken, men ogsd
snillet til at finde hvorledes trolden kan overvindes.

Frelseren er en seerlig: enten fedt til denne opgave (Vidar)
eller hengemt til den (Keresaspas dvalesdvn); ogsi Lug fremstilles
i lighed med Vidar som den nye gud der nylig er kommen (il
gudeskaren og hidtil ikke har deltaget i kampen. Myten godkender
derigennem at de swdvanlige guddommelige eller menneskelige
kreefter mgen magt har over ragnarok.

Kun i nordisk og keltisk er det gudeverdenen der frembmnger
denne frelser. I persisk (med tartarisk) er det en rent heroisk
skikkelse; det ligger ojensynlig nsrmere for digtningen at frem-
bringe den enkelte stordad i heroisk form: uhyre og helt tiltreekker
hinanden.

Der er i denne herosskikkelse noget der hgger udenfor den
enkelte religion: en tro pid at menneskeheden i sin fuldeste ud-
foldning rummer en kraft steerk nok til at frelse fra undergang.

Ogsd Vidar har i virkeligheden de ret heroiske treek. Han er
til kun for dettes skyld; han fremsiilles i eddakvadene som den
tavse unge helt der sit liv igennem kun er optagen af den tanke
hvorledes han skal made ulven!. Det er uvist om han har veeret
en virkelig dyrket gud, og hans navn lyder ulige mere menneskeligt

! Nir et af kvadene tillegger ham et kraigroet ede land, er det nappe
fordi han er en egenlig skovgud, men snarere ved en tydning af hans navn
(vidr, vidisiraki; v{dir, pilebusk; #idr, skov); ndr et estnorsk par af stednavme
lader et Vidarshof(?) ligge overfor et poérshof(?), kan det — om det er rigtigt
— veere en dyrkelse der er afledt af hans mytiske rolle.
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end guddomsagtigt. — Derimod lader det sig ikke neaegte at Lug
var en over den keltiske verden dyrket gud (solgud?).

Men hvorledes det sa forholder sig med disse enkeltheder, si
meder vi i nordisk som i keltisk og i persisk den tanke, at den
allerede i gang veerende gdeleggelse af verden standses ved den
store forkeempers indireffen, og at der derved skaffes rum til en
ny verdens eller menneskeheds udfoldelse. 1 nordisk (og keltisk)
er-den sterkt krysset med tanken om en leven videre i den unge
sleegt; dette fremhseves ved at den gamle gudekonge falder mod
trolden. Gennem ragnaroksmorket, hvor ,guderne der®, lyser dog
hibet om en frelse, men kun frelse p& et enkelt punkt.

6. Det store gudeslag. Ragnarok som en samlet krigersk
opgorelse imellem guderne og deres fjender mgder vi i nordisk og
keltisk. Vi meder det samme i persisk (og i kristen mytedannelse),
men ud fra andre forudsetninger og stilende mod et andet mal:
det godes fuldkomne sejr. For sa vidt forklarer de sydlandske
former ikke vort meerkelige nordevropaiske ragnarok. Kun én ting
viser de os: den persiske tvedeling af naturen’i gode og skadelige
magter har sat sig en afslutning i et sidant dommedagsslag; den
standende strid imellem de to partier har kreevet en siddan afgorelse.
Pi samme médde med Nordboerne. Deres strid mellem asafolket
og jetterne er i mytedigtningen gennemfort til den yderste grad
af modsetning, og derfor métte den store katastrofe nedvendig
tegne sig som den verdenslange kamps fuldendelse.

Det lidt vi kender til den keltiske mytedannelse viser i samme
retning. Det ,forste slag pd Turedsletten® er en slags gigantkamp
der bringer guderne til herredémmet; Dagde der henter sin harpe
er et eventyrtog til jetterigel i lighed med Thors; og sd optreeder
»2det slag pd Turedsletten“ som den store afslutning?.

Vi md da opstille som almen regel: den sterke tvedeling
af tilveerelsen kraever et dommedagsslag som krigersk
afgorelse. Tanken kan stottes yderligere af kristne dommedags-
forestillinger, dog ikke i den apostolske kristendom, men ved de
folkemytiske treek hvormed overleveringerne — nér Satanskikkelsen
er i forgrunden -— udstyrer katastrofen.

1 Hvorledes denne mytiske tvedeling forholder sig til den faktiske dyrkelse
af bide ,de-dannan®-(gude-)folket og af ,fomorer* (i alt fald af fomorernes
konge Tethra), er endnu ret dunkelt. Den keltiske dualisme er udferlig be-
handlet af D'Arbois de Jubainville (Litt. Celtique 1I), men nzppe udtémmende.

Danske Studier. 1913. 18
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Den store mengde af simple naturbundne ragnarokforestillinger
kender intet sddant dommedagsslag; og de forste stemningspreegede
mytedannelser synes ngdvendig at métte veere fremmede for en
sidan systematik. (Hvor besvearlig den nds, ser vi af de omveje
som det persiske gudeslag har gaet for at fgdes til verden). Men
dog giver de vink om vejen hvorad gudeslaget er ndet. Ti hele
den tidlige menneskehed, der betragter alt som levende, har en
tilbdjelighed til at betragte verden som ond eller god efter som den
skader eller gavner mennesker.

Er end de tilfeldige gdeleeggelsesmomenter det mest fremtree-
dende, og om end ,det bundne uhyre“, dedningerne eller hvem
der nu er pa ferde, blot handler ud af egen natur, -—— er der dog
et skeer af trold over dem i kraft af deres farlighed for menne-
skene. Steerkest geelder det soluhyrerne, hvis edeleeggende vaesen
falder mest i 6jnene. For Perserne er storvinteren en Markusa-
vinter, opneevnt efter den deri radende trold. Og jo sterkere
man opkaster det spérsmél om guderne bringer frelse, des steerKere
vil i dets spor g& det andet spdrsmdl: kan man reddes fra de
mange troldemagter der truer?

Hvorledes man herfra i alle enkeltheder er ndet til det store
gudeslag, — derom tier desvarre vore kilder. Udelukt er det ikke,
at ogsd det har vandret ad lange veje ligesom andre ragnarok-
motiver, siledes at det persiske (hvis tilblivelse vi kender) er ud-
spring ogsd for det nordiske og keltiske. Men troligt er det ikke,
da ligheden i enkeltheder, som ellers kan fglges sd vidt om land,
svigter; og for s& vidt der kan tales om sleegtskab, gir dette eflers
gennem Dpersisk folkemyte (fimbulvinteren, og svagere sejren over
det bundne uhyre), ikke gennem persisk teologi. Det sandsynligste
er da at samme sjw®lelige kreefter har virket pé flere steder i verden.

Det eneste der kunde tale for en overforelse, er da at det
keltiske almenbegreb om dommedag ligger det persiske neermere
end det nordiske gdr; der vilde da vere en stadig tillempning til
nordevropezisk tankegang, ligesom den vi kender fra verdensdruk-
ningen. Men dette er ikke nok til at beere bevisbyrden!, Det

! Det eneste naturmotiv for ragnarokslaget er de to kemper der i
Luxemburg kravier mod hinanden under jorden og nir de ndr hinanden skal
de keempe sd jorden wdelegges (ovior s.254). Det er muligt at dette er natur-
grundlaget for ragnarokskampens udvikling (stedlig vilde Luxemburg og keltisk
religion ligge hinanden nazr nok); men det afgdrende kendetegn pd indholdets
slegtskab mangler.
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eneste sikre er at dommedagsslaget i sine nordevropeiske former
bygger videre pd hjemlige forestillinger: gudernes fald, uhyredree-
beren, den unge slegt.

Og her fir vi synspunktet — for si vidt sagen overhoved
lader sig se fra et enkelt hjorne — for det nordiske ragnarok.
Det indeholder i sig med enestiende styrke hvert led i den tanke-
reekke, der drejer sig om gudernes undergang og deres tilverelses-
strid i ragnarok. Der er selve angsten for ,ndr guderne der* som
vi ogsd har sterke udiryk for i det tartariske kvad. Der er troen
pd at en kim af menneskeslegt frelses ved et swerligt gemmested
og en enkelt guddomsagtig vogters vareteegt. Der er troldemotivet
i ragnarok voksende ud til et ubyre slag mellem guder og jeetter.
Der er midt i det den dertil opvoksede helts sejrrige kamp med
uhyret. Og der er en hel verden af nye slegier, guddommelige
og menneskelige.

39. Guderne som fremkaldere af ragnarok.

Den modsatte tankegang, at guddommene fremkalder verdens-
undergangen, ndr helt tilbage til primitive tankeformer. Indernes
pdeleeggende gud Siva opbrender verden med sit frygtelige viben
(det der smdvanlig fremstilles som en trefork). Ildkongen i Cam-
bodia (der sikkert er i sleegt med ham) teender verden i brand nédr
han drager sit sveerd. Skaberhelten Manabozho (hos Algonkinerne)
vil fa ilden til at blusse frem, ndr han atter sesetter fod pa jorden.
,Den store And* i Sierra Nevada har engang sendt en uhyre hav-
bolge, der slugte nasten hele menneskesleegten, og han gik selv
pd vandene og han indespzrrede nogle i fjeeldet: han mé da for-
modes ogsd at veere arsag til den jordomveltning og brand, der
engang skal sette ,Andehulens® beboere i frihed. Andamanboernes
himmelgud Puluga skal ved sit bud fremkalde et veeldigt jordskeelv,
der fir himmelbroen til at briste og derved keentrer jorden om,
si at dedningerne bor i dagen og de nuveerende beboere i morket.

Mest udformet, af dybest rod, er her tanken om Sivas alt-
gdeleeggende vdben. Ildkongens sdeleeggende sveerd er nsert side-
stykke, men er ikke fort ud over mulighedens trin. Gensidig vidner
de om denne forestillings alder og rodfasthed i wldgammel kultur.

Mere tvivl knytter sig til vidnesbyrdet fra Andamangerne:
Pulugas jordskelv er en slags dublet til at allerede dgdningerne
ryster jorden; og forskellige bibelske forestillinger om Guds styrelse

18*



276 TILBAGEBLIK PA VERDENS UNDERGANG

og straf synes at veere treengte ind til Andamanboerne (s. 243).
Mellem Manabozho og verdensbranden er forholdet ikke rigtig klart;
og lin fra kristne dommedagsforestillinger er muligt. Fra Sierra
Nevada har vi ikke bestemt udtalelse om at ogsi den kommende
verdensgdeleggelse udferes af den Store And. (Mindre veegt md
man vel lmgge pd at den Store And, som forekommer i si mange
eldre indianske optegnelser, er et noget tvivlsomt veesen; sammen-
heengen viser at det her drejer sig om et jordskeelvvirkende veesen,
der tillige har guddomskarakter: han har indespeerret de onde
mennesker i Andehulen).

Guddommens indgriben viser sig da at veere indskreenket til
et utvivlsomt ,eegte* indisk omride, og et mere tvivisomt eller i
alt fald mere vagt nordamerikansk. (I hvert fald har tanken om
en guddom som verdensgdeleegger haft forholdsvis let ved at finde
indgang hos en del folkeslag med lav kultur).

At klare forholdet mellem verdens undergang og guddoms-
magterne er for gvrigt en vanskelig sag for primitiv mytedannelse.
Man vil vanskelig kunne pédpege anden sammenhseng mellem Ma-
nabhozos genkomst og verdens edeleggelse end at begge fremtraeder
som det yderste punkt i fremtiden, som tanken kan ni, — og der-
for samtidige. Eskimoerne frygter ved formérkelse enten verdens
undergang eller at méinen skal stige ned p& jorden og at dens
hunde skal gdre menneskene skade; men forholdet mellem méne
og undergang bliver ikke klart derved (som egenlig guddom kan
manen nzppe betegnes efter eskimoisk opfattelse). Men Eskimoerne
har ogsi en anden tanke; hvis de nedarvede gravskikke brydes,
da skal verden forgi. Dette ser gddefuldt ud, men hsenger dog
naturlig sammen med en hos dem fremtradende tro pd at ,luften*
(Silla) eller ,luftens herre* (egl. ,luftens beboer#, Sillam innuit)
straffer brud pd de nedarvede skikke, serlig ved ded og fadsel,
eller ophold pa et ,forbudt* sted, og ytrer sin vrede gennem storm,
dodsfald eller misfadsel. Fra en gud der ytrer sin vrede i storm
og ded er der blot en stigning til at han viser den ved den synlige
verdens og menneskehedens undergang. Man har villet kalde Eski-
moerne et folk uden egenlig religion; men deres sky @erbedighed
for de fra feedrene nedarvede skikke, og for et vaesen som straffer
overtreedelsen er vel netop den egenlige religion hos dem. Den
synes endog at veere i stand iil at skabe et ragnarok med moralsk
grundlag, hvad vi ellers kun finder hos mere udviklede.
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Der kan indvendes at denne Silla kun forekommer i Paul
Egedes dagbog og at det af de pigmldende Eskimoer ogsd — om
end undtagelsesvis — anvendes om de kristnes Gud; altsid er det
miéiske et forsgg pa at tillempe ,Gud i himmelen* pi eskimoisk
tankegang. Men selv om si er, er frygten for brud pi den religigse
tabu med péfelgende stor ulykke steerk nok til at beere ragnaroks-
forestillingen. —

Det af guderne fremkaldte ragnarok eksisterer altsd i folkemytens
form, om end kun indenfor visse omrider. Men det fir betydning
for udfoldelsen af en mere vidtskuende verdensundergang.

I Indien medes de to tanker: et blot fysisk ragnarok, hvor
solen udiorrer alt og sveekker dets livskraft, og til slutning under
serlige vilkdr tender alt i brand; — og et af pdeleggerguden
skabt ragnarok, nsermere bestemt en verdensbrand tendt af hans
frygtelige viben. Den ejendommelige udvikling kommer, nar brah-
maismen udfolder sin filosofiske panteisme; det er den samme alt-
omfattende 4nd der som Brahma er tilstede i skabelsen, i Vishnu
tjeener som opholderen, og som Siva virker oplgsningen; han er ¢
de syv sole, ¢ slangen Seshas 4nde; han hviler da han har optaget
hele verden i sig — som minde og som mulighed — og han giver
sig, ndr tiden kommer, til at frembringe den igen sdledes som han
har gjort de hundrede gange for. Naturens udiérring er da intet
moment for sig; det er den samme selvforteering, som altid felger
efter ungdommens grede. Og den tilsvarende moralske oplasning
er uadskillelig forbunden med den, fordi det alt kun er led i samme
verdensudvikling, og samme guddomsmagt virker i det hele. —

Udgangspunktet for den persiske teologis ragnarok er et andet.
Det ligger (ligesom de persiske folkemyters) i tveheden: striden
mellem godt og ondt. Den eldste Mazdatro dveler i den gradvise,
navnlig dog trinvise stigning; men kravet om det ondes endelige
nederlag indfinder sig og skaber det store gudeslag. Endnu pa
dette punkt er den persiske teologi nsermest ved de hidtil behandlede
folkemyter med gudernes modstand mod edeleeggelsen. Men den
svinger om, da den oprindelige renselsesild gdr ind i ragnarok:
smeeltende hele den smdvanlige verden og pinende alle de onde
bliver den den af Mazda fremkaldte afslutning pd den jordiske til-
veerelse. Endelig mader et rent naturmotiv op, da jorden tendes
af den styrtende komet; en troldeagtig naturgenstand seger at ade
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menneskene, men motivet vendes af de (sene) persiske teologer
om: det bliver il den af Mazda beshiltede renselsesild.

Denne sidste udvej folges i mangfoldige tilfelde: den lurende
ragnarokskraft kan bryde frem fordi det er i overensstemmelse
med guddommens vilje at den skal komme fri. Saledes de nu fore-
liggende former af ,den bundne jeite* fra Kavkasus; sdledes alle
de @deleggelser ved natur og ved vilde fjender, som jediske og
kristne spidomme indeholder. Guddommens voksende magt
ytrer sig derigennem, at den tvinger de oprindelig selv-
stendige ragnaroksmotiver ind under sit formal

Allermest typisk i si henseende er den judiske verdensunder-
gang, som oprindelig slet intet ragnaroksmotiv har, hverken natur-
agtigt eller mytisk. Men ud fra begrebet om Guds uendslige over-
magt over den synlige verden lader den Gud tilintetgére alt hvad
menneskene regner for fastest, den giver dette almagis-begreb farve
ved Guds vrede mod den syndetyngede menneskehed; og ud fra
hans vilje til at danne sit folk lader det en ny og fuldkommen
verden opstd, — om ikke ubergrt af de andre forasiatiske religioner
sd med sterkt fasthold af sit eget hovedsynspunkt. Det er profet-
tankerne forud for den egenlige undergangsleere, der har sat den i
dens vej. —

Overalt har tanken om verdens ende kaldt sporsmilet om
guddommens rekkevidde frem; den har nedt mangfoldige mennesker
til gennem den bestemte situation at svare pd sit sporsmal.

40. Verdens fornyelse, almene retninger og novdisk.

»F& ser leenger frem end til Odin skal mede ulven*. Med
disse ord afbryder digteren af den ,lille* Voluspd sig, da han an-
tyder det nye rige der skal grundleegges. Ordene passer pa den
store kres af folkemyter. Vakte, ofte af steerke naturindiryk og
under fremireedende stemning, har de ingen trang til at teenke
sagen igennem; ja de skyr til en vis grad at dvaele ved den lenger
end de har nedigt: med verdens ende er jo alt ude.

P4 den anden side har menneskeheden altid en hang til at
sporge: hvad sd? Og nogle af folkemyterne gemmer i selve deres
motiv et svar; Andamanboerne venter at de nuverende degdninger
ved omkeentringen vil blive til jordfolket, og de selv til under-
jordiske; i Sierra Nevada vil ,Andehulens® indbyggere komme fri.
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Menneskesleegten har altid en gysen for det tomme, og den fylder
uvilkdrlig rummet med et noget.

Men ret forskellig derfra er det hib om frelse, der kommer
til orde i myten om fimbulvinteren, den nordiske og den persiske:
guddommen vil vide udvej og gemmested til gennem nok si lille
levning at redde menneskeslegten som sidan. Selve tilintetgorelsen
er undgdet; som en ny menneskesleegt gik ud af fortidens synd-
floder, treeder ogsd nu en ung slegt frem for atter at fylde den
tomme verden. Det er ikke en ny skabelse, myten leerer; det er
menneskesleegtens hab om dens egen {relse, der gar sejrrig igennem
det. Om dette som keerne kan nordisk fylde en ny verden ikke
blot med en ny menneskehed, men ogsi med en ny sol og unge
gudeflokke.

Af en ganske anden art er den indiske verdensedelmggelse
og genfodelse. Alt tilintetgores, det opsluges i Brahma; og nér
trangen til ydre liv vdgner i ham, md han atter som ved forrige
skabelse hente landene op af verdenshavet. Ung og herlig er ska-
helsen, men den unge skabning vil engang eldes ligesom den for-
rige og alle de andre. Ikke trang til frelse, men trang til forsvinding
ind i guddoms-altet beerer den indiske verdensundergang. Gen-
tagelserne, de mange pd hinanden falgende verdensperioder, rummer
ikke méil ud over det at lade guddommen vaere den blivende, og
at understrege den tilvaerende verdens uendelige uvsssenlighed, —
rummer det i alt fald ikke bevidst. Ti i stilned udfolder sig vel
ogsi deer den samme sky for det tomme, den samme trang til
fornyelse af mennesket og den menneskelige verden som pa de
andre steder.

Atter en ganske anden stilling har den persiske og den
jodisk-kristne verdensundergang. Begge fodte ud af trangen
til at lade fuldkommenheden indireede, i leyned sivelsom i
gudsforhold; forst i tidens lsb optagende naturmotiverne i sig, dels
i kraft af pavirkning udefra, dels ifslge bevidstheden om at ende-
malet efter sin art ligger ud over den synlige verden. De frem-
hever meegtig odeleggelsens styrke, fordi den nuveerende verden
skal omdannes fra grunden; de fremhever, med ganske anderledes
styrke end de seedvanlige folkemyter, indretningen af den nye verden,
som dog ikke bliver en nyskabelse, men en omskabelse af hvad
der hidtil var hseemmet i retning af fuldkommenhed: opstandelsen
bliver, i persisk som i jedisk-kristent, det store vendepunkt.
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Til denne gruppe herer ogsd vor nordiske Voluspi, med sit
syndefald, sin etiske oplgsning henimod ragnarok, sin ophwevelse
af alt ondt, og den meegliges herskerddmme som den gamle verden
ikke havde kendt magen til. Disse nye ideer, sivelsom forskellige
enkelttrsek der gér tilbage til kristne forbilleder, er blevne indpodede
i de nordiske folkemyter og har omdannet dem til en sammen-
hengende ragnarokshandling.

Det er denne fuldkommenhed, der er fremmed for folkemy-
ternes tankegang rundt om i verden. Selv om guddommen kan
fremtreede som straffende ved en naturomveltning (,Andehulen® i
Sierra Nevada, Eskimoernes brud pi stilheden om den dede, ikke
at tale om guders straf ved fortidige syndfloder), vinder det ikke
frem til noget sejrende prinecip. Sporsmélet er overalt: kan vi
frelses fra ragnarok?

Fimbulvinteren giver sit svar derpd, hos Persere og Nordboer:
guddommen har et gemmested for kim til nye sleegter.

Men det er egenlig ikke den fremtidige verden der for Nord-
boerne stdr som det egenlige lyspunkt i ragnaroks mérke. Udenfor
Vavthrudnesmdl (og de afdempede udtryk i Voluspd) meder vi
det ikke. Det &jeblik, som den almene bevidsthed fastholder, er
Vidars kamp mod ulven. Tanken derom ledsager ham ved al hans
optreeden i den nuveerende gudeverden: ,Deer neevner sbnnen sig
rask til at heevne sin fader® (Grimn.), ,rejs dig, Vidar, lad ulvens
fader sidde ved gildet* (Lokasenna); selve hans tavshed, der nar
langt ud over hans ede landstreekning, taler allermest om hans
- dad. Udenfor eddadigtningen meder den, som det eneste af de
egenlige kamp- og fornyelsesmotiver, i folketroen der lader ham
fa alle bortkastede skindlapper til sin store sko. Hans opvristning
af ulvegabet, med den hindgribelige detalje: skoen, er breendpunktet
i ragnarokskampen, og den meegtigste plastiske scene af dem alle.

Det er ingenlunde blot livshdbet der heaver Vidars skikkelse
frem. Der er allerforst hevnen!. At Odins fald bliver heevnet er
en livssag for nordisk oldtid, som overhovedet for mange primitive
samfund; haevnen lefter den drabte fra nederlag til sejr. Hvad .
Vidars kamp mod uhyret i gvrigt er, — denne personlige oprejs-
ning mi forst og fremmest med for at give den veerd.

Men, vil man sige, slog denne oprejsning til, nar det drejede
sig om at de vemesner faldt, som man satte sin personlige lid til,

L Jf. om havnen: V.Gronbech, Vor folkeset, I (1910).
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Odin, Thor og de andre man dyrkede? Jo, ti de verdensharende
guddomme var ikke disse enkelte guder, det var regin, det var
gud, de opretholdende guddomme i almindelighed. Selv om regin
(eller rettere wsir, aserne) ,der“ i regna-rek, frelses guddomshe-
grebet gennem Vidars sejr. Og med sejren frelses de veerdier som
man plejede at knytte til guderne: rige pA mod, styrke og visdom,
og med alle disse sevner samlede under viljens og erkendelsens
magt, og derfor ogsd i stand til at virke sammen mod felles mal;
derfor ogsd med et skeer af skonhed, fordi der er samklang i alt;
— modsat jetternes uhyre storrelse, uhyre styrke, uhyre viden,
men med det spredte og ubeherskede over sig, tojleslose, uforsigtige,
pralende, grusomme, heslige, alt det der ikke stresber mod et mal
hvori alle sevner mgdes. Kort sagt det der for Nordboerne
har den héjere livsvardi, det frelses over i en fremtidig til-
veerelse, nidr gudeflokken reddes fra den fuldsteendige tilintetgorelse.

Men i Vidars kamp mod Fenresulven stir netop disse to mod-
satte verdner overfor hinanden, sammentreengte i et optrin hvor
trold og guddomshelt tager det twtteste liviag om liv og ded; det
sedle, livsmdil-bevidste, i den ene, det greenselgse og sdeleggende
i den anden.

Helt imod uhyre — det er det stadige motiv som den tidlige
menneskehed vender tilbage til, i gudemyte og heliesagn. Troen
pa en kraft som ligger i den &nd mennesket fgler hos sig, drager
sit allerveesenligste opirin ind i ragnarok; det man ellers har set
som det lysende forbillede md std ved magt her hvor alt stir pa
spil og hdbet neesten synes udeladt. I den tidsalder hvor helte-
kampen behersker sindelaget, mi den pd hvert punkt knyttes iil
detl ypperste, mest da her hvor mdlestokken er den storste.

Hvorledes hos Nordboerne helten og ,det bundne uhyre* har
fundet sammen, om uhyret — med sin stadige sevne til at til-
traskke helten — har fert motivet med sig fra fjeerne egne, eller
om motivet er giet gennem den keltiske gudekamp (Lug imod
Balar), eller om begge dele er led i den samme motivvandring, —
er os uvaesenligt her. Det stir, her i nordisk, som midtpunkt i
den store ragnarokskamp, med et preeg af halvt guddommeligt,
halvt heroisk (ti nogen egenlig dyrket gud er Vidar ikke); red-
ningsmanden fyldt af den grublen over stordid som livet i Norden
kendte si vel, og heltesagnet endnu bedre (Uffe, Amled).

Diden foles som livets frelse, vristel ud af dedsuhyrets gab,
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reddet som en brand ud af bdlet. Og med livet er frelst det der
gav livet veerd i Nordboens djne.

Foruden det som Vidars kamp i sig selv er, gir den ind i en
bredere sammenheeng. Vavihr, tenker hele kresen af de unge
guder byggende pd de gamles tomter og ejende deres veerge; den
nye sol og den nye menneskeslegt slutter sig til. Genfedelsen i
eftersleegten, og livets frelse gennem eftersleegten, forkyndes, men
forkyndes séledes at den ikke taber sig i tankens alinindelighed;
den ordner sig i reekke om dette optrin, der i sig selv er fuldt af
den storste speending, og nu neret ved de andenstedsfra tagne
allersteerkeste episke ideer. Dette mangesidige idéindhold giver
glansen over Vidars kamp; alt samler sig her.

,Kommer den strilende son af Sejrfader, Vidar, at stride mod
dedsuhyret, som Voluspddigteren synger. Men til glansen over
Vidars skikkelse svarer mérket over ragnarok. Det lurer i alle de
deempede ord af eddakvadene, hvor ragnarok antydes som den
brogede myteverdens truende baggrund. Men det bunder i det
livssyn, der kommer til orde rundt omkring; hvert heltesagn har
sin alvorsfulde afslutning, s at sige sit eget lille ragnarok af al-
mindelig undergang, hvor alle dets storskikkelser synker, og kun
sjeelden en kim til nye slegter antydes. Der er ogsd her en trang
til at se de strdlende skikkelser med undergangsmorket til baggrund;
en trang som synes at ligge i folkenaturen. Der synes at veere en
lignende sjeelelig undergrund som i Indianernes forestilling, hvor
stammens undergang og verdens undergang tegner sig som den
morke fremtidsudsigt, blot med den forskel at den hos Indianerne
helt har preeg af den beherskede gen sin undergang i made; i
nordisk er dette hensyn ogsd til stede, men der er tillige et kunst-
nersk moment: lysglansen af liv og storddd tegnende sig mod den
morke nat.

Vi gentager det: nordisk ragnarck er samlingspunktet, og top-
punktet, af neesten alle de folkemytiske eller naturbundne forestil-
linger om verdens undergang. Soledning, fimbulvinter, bundet
uhyre, verdensbrand og verdensdrukning har alle fundet en jord-
bund hvor de kunde gro frugtbart, fordi selve ragnaroktanken var
disse mennesker naturlig. Fornyelsen i eftersleegten og sejr over
uhyret har medtes for i forening at skabe det fyldige billede af
livshabet, vristet ved magt eller snille ud af undergangens gab.

Ejendommeligheden ved nordisk ragnarok er da den stadige
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arbejden med de tanker som folkemyterne omkring i verden har
skabt, tilegnelsen af undergangstankerne i deres vide omfang, og
af fornyelsestankerne si vidt de rakte, — en digtning i pagt med
hvad foiket i det hele si og forstod af livets kdr. Det blev for
Nordboerne ikke blot en &rsag til at teenke verdens sidste mdl og
skeebne igennem; det blev dem en lejlighed il at udtrykke si
samlet som intet andet sted hvad de tillagde veerd og magt i til-
vaerelsen. 1 de segnende og dog sejrende aser har de mest af alt
givet sig selv.

Men hvad der her geelder for Nordboer, gm:lder ogsad i stort
omfang for andre folkeslag, biade dem pd folkemytisk og dem pad
mere etisk-religiost trin.





