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om Lista som en halvg jo ikke kan omsluttes helt. Men her gar tankerne
unzgtelig i retning af en halsring. Ogsd Haustlgngs udtryk ‘Brisings girdi’
dzkker jo noget rundt og sluttet, ligesom en halsring.

Det er muligt, at en merc detaljeret sproglig granskning af de sammenhzn-
ge, som Brisingamen omtales i, kan give nogle fingerpeg om, hvad man fo-
restillede sig ved det. Man ma imidlertid vaere opmarksom pd, at bade de
verbale og de billedlige fremstillinger af Frejas smykke reflckterer forestillin-
ger pa deres tilblivelsestidspunkt og -sted, og at dissc forestillinger kan have
skiftet i tidens lgb. Rygknapfiblerne blev som nazvnt brugt i Norden fra midten
af 6. arh. til engang i 9. &rh. Dog er der noget der tyder pd, at de har varet
kendt lengere ind i vikingetiden; det galder i hvert fald en sen, gotlandsk
serform. Hengesmykket fra Hagebyhoga (Fig. 1) er faktisk fundet i en grav fra
10. arh., og flere af de overdimensionerede rygknapfibler synes at vare fundet
sammen med vikingetidsgenstande; desvaerre er disse fund dérligt oplyst (Arr-
henius 1962, 94ff). Men det er ikke sikkert, at skjalde i den senere vikingetid -
endsige Snorre — har kendt disse fibler, og de kan derfor have lagt andre
betydninger i men. Et tilsvarende problem er omtalen af ‘Brosinge-smykket’ i
Beowulf (se¢ Brodersen 1984, 103): Her ma man vare opmarksom pa, at de
granatbesatte rygknapfibler ikke brugtes i England.
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Morten Axboe

Runo-metrisk digtning og den germanske mytologi
Man kan ikke beskzftige sig med finsk kultur uden at stede pa Kalevala i en
eller anden form. Det farste bekendtskab er dog nappe selve historicn eller
eposet Kalevala, men produkter som er opstéet af cller benzvnt efter digtet
eller dets hovedfigurer. Den store kunst har beskrevet Kalevala i toner, farver
og bronze, business og industri har 1ant af Kalevala bade benwzvnelser til sine
produkter og betegnelser pa firmacr. Kalevalas status som et national-epos har
inspireret og gennemsyret den finske kultur i en grad, som det er svart at
forestille sig i gamle kulturlande.

Uden for Finland geres bekendtskabet med selve Kalevala selvsagt i en
oversattelse; det viere sig enten pé vers eller i prosagengivelse. Historierne er
spxndende, ofte med et magisk islat, heltene er halvguder med overnaturlige
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evner, og skurkene er ofte vilde og demoniske kvindfolk. Kalevala pa vers er
dog ganske tung med en langsomt fremadskridende handling, belasset med
megen stilistik. Skal man nyde denne udgave, skal man have sarlige forkund-
skaber; og man kan undre sig over, hvorfor dette epos har faet sa stor betyd-
ning,.

Det er da heller ikke Kalevalas fortellinger i sig selv, som har haft den
egentlige betydning, det er omstendighederne under hvilke eposet er blevet til,
som gjorde udslaget. Den politiske situation befordrede en ny lgsning pé bor-
gernes identitetsproblem, de nye andclige stromninger farvedes sterkt af ro-
mantikken og begunstigede et varbrud, og forfatteren, Elias Lonnrot, tilside-
satte en rekke havdvundne normer hos den svensksprogede elite. Han interes-
serede sig for et sprog, som kun blev talt af vaskekoner, bondeknolde og
soldater - i status kan de finsktalende bedst sammenlignes med vore dages
fremmedarbejdere. Han rejste ud i gdemarken til rd og udannede barbarer (i
stedet for at tage til St. Pctersborg eller Italien) og han udgav sit epos pé finsk,
hvilket blev opfattet som lidt af et forraederi mod den svensktalende minoritet.

Det usadvanlige i situationen gjorde, at det vakte opmarksomhed. Ved
arhundredets midte var der store diskussioner omkring Kalevala, og disse vak-
te opmarksomhed endog blandt udenlandske diplomater i Helsingfors. Deres
rapporter hjem var medvirkende til, at Kalevala blev et finsk nationalepos i
udlandet, fer det blev det i Finland.

Sproget og materialet til sin Kalevala hentede Lénnrot hos den finske og
karelske almue, forbilledet for sin publikation havde han imidlertid taget fra
Homer og Vergil, fra Ossians sange og Fornaldersogur. Mindre end 3% af
Kalevala er Lénnrots cgne verslinjer, 97 % er en kompilation af original folke-
digtning. Men om denne kompilation er det vigtigt at fremhave, at Lonnrot har
foretaget en ganske gennemgribende redaktion af stoffet, den @gte runo-metri-
ske digtning er langt mere flertydig og kompliceret end Kalevala lader formo-
de. Dertil kommer, at den finske forndigtning indeholder en lang rakke gen-
rer, som ikke er reprasenteret i Kalevala.

Den zldste Kalevala fra 1835 blev ret hurtigt oversat til svensk (1841), fransk
(1845) og russisk (1847), og den nye Kalevala fra 1849 kom tre ar senere pa tysk
(1852). Skgnt Lonnrot ikke lagde skjul pa, at han selv havde komponeret
Kalevala som en mosaik af sange og stumper fra forskellige digte, overvurdere-
de hans samtid eposets autenticitet og kildevaerdi. I mere end hundrede ar har
folklorister, religionsforskere og historikere arbejdet med Kalevala som ud-
gangspunkt, og talrig er den forskning som har bygget slotte af sand pé det
fantasibillede, som Lonnrot skabte af den finske forndigtning og finsk forhi-
storie.

Kendskabet til finsk forndigtning har bade i Finland og udenlands géet via
Kalevala, i hvert fald i en meget lang arrekke. De kritiske rgster i Lonnrots
samtid mod Kalevala og mod opfattelsen af eposet som vidnesbyrd om finsk
forhistoric og ferkristen religion blev forvranget, latterliggjort eller overhgrt.

Lonnrots autoritet var ogsd imponerende. Det billede, han samlede i sin
digtcyklus, byggede pa et fgrstehdndskendskab til den gstfinske befolkning, til
sangerne og til digtningen. Lonnrot skabte sig tidligt en opfattelse af runo-
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digtningen, udvalgte efter mange fors¢gg de digtc, som skulle med i hans epos,
og valgte sin lgsning pa dect problem, at flere digte beskriver det samme han-
delsesforlgb med forskellige helte som hovedperson. Skal man yde ham retfar-
dighed, mé det konstateres, at han lgste nogle problemer, som enhver forsker
maé tage stilling til.

Hans kompetence og respekt for digtningen giver sig bl.a. udtryk i det fak-
tum, at han i sin Kalevala, sin restitution af et forhistorisk epos, kan man sige,
undlod at Igse et af runodigtningens store problemer, nemlig spérgsmalet om
Sampo. I Kalevala er Sampo lige s gidefuld som i den finske folkedigtning,.
Hvad Sampo egentlig er, skal vi vende tilbage til.

Sampo har fra fer udgivelsen af Kalevala vaeret en udfordring til forskningen.
I de sidste 150 &r har mange forskere og kunstnere forsggt sig uden at na til et
resultat, som flere har kunnet enes om. Nar man iagttager den finske forskning
udefra og fokuserer pa den kalevala-metriske digtning, kan den sammenlignes
med den kendtc model for indlzring, ifglge hvilken tilegnelse forlgber i en
kurve med vekselvis stejle stigninger og plateauer. Og den finske folkloristik
befinder sig i relation til forndigtningen s afgjort pa et plateau. Den runo-
metriske digtning er s& komplicerct, at mindre korrektioner af forskningspro-
blemer og -resultater nzppe bringer nogen afggrende fornyelse.

Man kan sige — og har sagt — at hvis man kan Ilgsc Sampo-problemet, si har
man ogsa samtidig last en lang rakke problemer i og omkring den digtning,
hvori Sampo forckommer, og det vil sige i den runo-metriske digtning.

Den runo-metriske digtning regnes for folkedigtning pa firfodigt versmal,
kaldet trokmisk tetrameter. Digtningen karakteriseres af to stiltreek, allitera-
tion og parallclisme. Den er uden rim og ikke inddelt i strofer. Den indeholder
mange genrer, dog regnes det episk-mytologiske indhold som det mest bemar-
kelsesvardige. Den er pd flere nzrt beslegtede ostersa-finske sprog, der ikke
hgrer til den indo-europziske sprogstamme, og den bedesmmes for stgrstede-
lens vedkommende til at vare mellem 500 og 2500 4r gammel, med hjemsted
omkring den Finske Bugt. Nedskrivningen fandt sted i 1800-arene. (En vis
indsamlingsaktivitet foregér stadig i randzonernc). Denne digtning er ct sprog-
ligt univers for sig. Et af de specielle treck er, at denne digtning nasten helt
mangler ordene »0g«, »men« 0g »at«.

Sampo-problemet er serdeles specielt i den forstand, at alt, hvad vi i digtnin-
gen og af runo-sangerne far at vide om fnomenet, er modsigelsesfuldt. Og nér
Sampo nzvnes, md man ogsd omtale Sampos synonym, kaldet Kirjokansi,
ordret oversat: det brogede eller mangefarvede 1ag. Inddrages Kirjokansi som
alternativ benzvnclse for Sampo, mangedobles problemerne tilsyneladende.

Digtene og sangerne siger fglgende om Sampo:

Sampo smedes, er genstand for reverisk overfald, beriger havet, er en kvarn
eller en mglle, maler mel, salt og penge; Sampo er en harpe (pa finsk en
‘kantele’), den flyver, er en trastub, har rgdder, er en eg, en slede, en sauna
eller badstue, en guld-mg, en brud af tra, et skib eller en bad, et skrin, en borg
eller en stav; Sampo er havets jomfru, skovens brud, solopgangen, en tudse,
havets salt, alt muligt godt, rigdommens kilde, i Sampo er al rigdom og visdom,
i den er plgjning, sed og frugtbarhed. Sampo er tillige et 14g med héndtag eller
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skaft, verdenssgjlen, det land som finnernes forfadre har erobret eller verdens
kort. Sampo cr god, Sampo kaldes kvag eller vildt, Sampo indeholder ord,
trylleformler eller lovsange. Dertil nzevnes Sampo i visse trylleformler og kade-
remser, ordet Sampo eller derivater forekommer i det finske sprog i forskellige
betydninger, og medregnes Kirjokansi som synonym, er de vigtigste af dens
betydninger: Himlen med dens stjerner, himmelhvalvet eller solen, ménen og
alle himmellegemerne.

Om dette virvar af uforenelige beskrivelser siger en af de store finske Sampo-
forskere, E.N. Setdla: »Vi har ... set, at sangernes Sampoforcstillinger ...
endog inden for det samme geografiske omrade divergerer ganske betydeligt.
Det er naturligvis klart, at i bedste fald skulle bare én af dissc forestillinger
kunne vare i overensstemmelse med grundforestillingen ... Hvis der overhove-
det er nogen af dem, der er det.« (SA, s. 188). Vor egen tids storste forsker af
den kalevala-metriske folkedigtning, Matti Kuusi, har med henvisning til sine
egne underspgelser sagt: »... spprgsmél om, hvad Sampo var, kan aldrig blive
tilfredsstillende besvaret, og selv om de kunne, ville et svar antagelig nappe
bidrage med noget som helst til forstéelsen af digtene.« (FFP-E, s. 526).

Dissc holdninger er karakteristiske for finsk folkloristik. At de er overdre-
vent pessimistiske og selvmodsigende vil fremgé af det fglgende.

Mens Kalevala er Finlands national-epos, sé cr den runo-metriske digtning
international. Dette faktum har den finske forskning haft en tilbgjelighed til at
overse. Men bade i ordforrad (S&S, s. 198-99), pd motiv-plan (dvs. pd mindste
handlingsenheds niveau, jfr. FFP-E, s. 590-94) og pé fortallingsplan har digt-
ningen mange overensstemmelser med bade europaisk folkedigtning og mid-
delalderlitteratur og med lilleasiatisk og indisk forndigtning. Det som i farstc
reekke kunne interessere her er forbindelserne til Skandinavien. Her kan det
alment konstateres, at der er paralleller bade til den norrgne mytologi, sagacr-
ne, eventyrene, sagnene og folkeviserne. Helt ned i den sdkaldte barnefolklore
som remser og marichgnedigtning er der ligheder.

Det er uvidenskabeligt at tillegge de fortallende digte stgrre vaerdi end den
gvrige del af det enorme korpus, (og her er antagelig tale om afsmitning fra
Kalevala), men som i folkemindevidenskab i almindelighed har ogsa den runo-
metriske digtning sit hicrarki. Den sikaldte episke digtning anses som den mest
betydningsfulde, og i denne digtning er Sampo-fortzllingerne blandt de mest
handlingsmaettede.

En af disse fortallinger kaldes Sampo-rovet, og hovedpersonen i dette digt er
helten Viinamdinen. Sammen med en eller to navngivne kumpaner, deriblandt
seedvanligvis smeder Ilmarinen, drager han over vandet til Pohjola (Nord-
heim), hvis hemmelighedsfulde porte ses (i begyndelsen eller i slutningen af
digtet). Efter en del varierende og til dels uklare begivenheder f&r man Sampo
om bord pé bdden, og undkommer dette menneskezdende sted og dets her-
skerinde. Men pa grund af en alt for tidlig sejrsjubel vagner folkene i Pohjola
og indleder forfolgelsen af de undvegne ransmand. Helte og forfglgere kom-
mer i strid, og kampens afggrende fase opstér, da Pohjolas grn eller Pohjolas
herskerinde i grncham forspger at lafte Sampo ud af badden og Vaindméinen
med cn are slar den over klgerne. Slutningen pa dette digt cr ifglge Matti Kuusi
indhyllet i s& godt som uigennemtrengeligt morke.
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Dette digt kan sammenlignes med temaer fra Fornaldarsogur, som har slaen-
de ligheder med ovennavnte Sampo-episode. Fortzllingerne handler om rejser
til fremmede lande og mgder med mytiske skabninger. Mélet for rejserne er
ofte ct fjernt land, kaldet f.eks, Gandvik, Dumbshaf, Jatunheimar, Kirjalabot-
nar, Helsingjabotn. Disse navne svarer forbavsende godt til de finske betegnel-
ser. Bésa saga kan tjene som eksempel pé lighederne i handlingsgangen. Bosi
har drebt en kongesen, og som betingelse for sin benidning skal han stjzle
kempefuglen Gammens 2g. Sammen med sine feller drager han til et fjernt
land, og med hjxlp fra en pige, som han har forfert, finder han og hans
folgesvende apget, de draeber uhyret som vogter det, befrier en tilfangetagen
prinsesse, og vender hjem i god behold med deres bytte. Men inden lenge
tager Bosi og hans faller af sted igen, fulgt denne gang af en tredje person
kaldet Smidr (Smeden). Pa dette togt skal de redde en jomfru, som mod sin
vilje skal giftes. Ved indledningen til bryltuppet rgver de pigen, baerer hende til
baden og skjuler hende i Bosis vidunderlige harpe. De forfglges og det kommer
til en voldsom kamp i baden. I striden slar Smidr den farligste af fjenderne med
sit magiske svaerd. Fjenden forvandler sig til en flyvende drage, spyr gift ud
over skibet og sluger Smidr. Dragen bliver til gengald angrebet af en kempe-
fugl og Smidr’s plejemor, som deltager i kampen i et dyrs skikkelse.

Pa dette refererende plan kan flere ligheder iagttages, men samtidig er for-
skellene lige fuldt igjnefaldende. Naerlzses begge tekster (og varianter) med en
sammenligning for ¢je, kommer der flere overensstemmelser frem, men ogsé
flere forskelle. Matti Kuusi siger om lighederne i dette tilfxlde, at stilistiske
vidnesbyrd i den finske digtning vidner om, at eventuelle Iin fra den skandina-
viske tradition m have fundet sted ganske tidligt i begyndelsen af den periode,
hvor kontakterne mellem de to folk opstod (FFP-E, s. 527). Problemerne er
dog mere komplicerede end som sd. For s at sige alle finske tekster indeholder
problemer, som aldrig medtages i prosa-referater af indholdet, nemlig 1) de
talrige, nermest helt ubegribelige strofer, hvoraf hvert eneste digt indeholder
sin del; 2) den kendsgerning, at ct ganske stort antal digte er en kombination af
forskellige handlingsgange, og 3) at handlingsgangene ofte indeholder et eller
flere paradoxer, sdledes at endog handlingsgangen er en fortolkning af for-
skeren.

Det er sveert at forestille sig, at disse kryptiske passager, gale sammensatnin-
ger og inkonsckvenser skulle vere sat ind i de finske historier uden fornuftig
motivation (hvis der er tale om lan fra skandinavernes tradition), og da de
dunkle steder er klart knyttet til den versificerede form, er det ogsé usandsyn-
ligt, at de skulle have cksisteret i vikingernes prosafortazllinger. Dertil er de i
ovrigt for regelmessigt tilbagevendende som stilfigurer, mange figurer genta-
ges og varicres og de har et udpreget bevidst anstreég, trods det ¢jensynlige
idiotiske indhold. Som problem ligner de det ovenfor anférte Sampo-problem.

Hvordan kommer forskningen ud af dette dilemma?

Ud fra mit nuverende forskningsprojekt kan jeg se en rzkke paradigmer i
den hidtidige udforskning af kalevala-metrisk poesi. Hvis de blev erstattet af
nye teorier, er det muligt, at forskningen igen tog et spring fremad, og igen
kunne svare pa sporgsmal som: Hvor kommer digtningen fra, hvad betyder
den, hvad er Sampo?
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Det ligger dybt i vesterlndingen at sgge efter arsagen til fanomenerne, den
rationelle forklaring pa tingenes varen og egenskaber. Fra naturvidenskaberne
har humaniora overtaget den idé, at der kun er én sand forklaring pa faenome-
nerne. Som Setdld i det ovenfor anfdrte citat udtrykker sig: »Det er naturligvis
klart, at bare ... én af forestillingerne [om Sampo] kan vare i overensstemmel-
se med grundforestillingen« (min understregning). I Sampo-forskningen har
alle forskere fulgt dette paradigme, de har hver for sig fundet sin forklaring pa
Sampo, og de egenskaber hos Sampo, som ikke overensstemte hermed, har de
pé forskellig vis bortforklaret. Denne tolkningsmodel — »den eneste rigtige
forklarings model« — kunne imidlertid godt vare forkert. Anvendes et billede
for situationen, sd kan man henvise til, at der i folketraditionen kan veare
mange gader eller gddesporgsmél, som »beskriver« cller har samme genstand
som svar. P4 samme méade kan et flertal af de mange Sampoforestillinger og
-tolkninger ogsé vare rigtige. Hvis alle Sampo-beskrivelser skal vare rigtige,
skal lgsningen pa Sampos problem imidlertid ikke s@ges i virkelighedens realia,
eller i eventyrenes magi, men som et stilistisk treek i et digterisk univers.

Men dette er ikke nok som forklaring.

I traditionsforskningens barndom matte man ud fra et relativt lille kildemate-
riale begynde at klassificere teksterne. Man greb derfor naturligt til overordne-
de litteraturvidenskabelige termer og inddelte materialet i digte af f.eks. episk,
lyrisk, mytisk, historisk, enigmatisk og proverbielt indhold. Med Kalevala og
cn anden digtcyklus Kanteletar slog Lonnrot fast, at den episke og lyriske
folkedigtning er en realitet, det er s@rskilte hovedgrupper.

Men dette er forkert.

Man kan med lidt vold og lidt hindelag f& den kalevala-metriske digtning
indordnet under den klassiske antiks litteratursystem, men man kan aldrig
forklare, hvordan runo-sangerne har kunnet overholde dette system.

Nar forskerne har undersggt et runo-metrisk digt, har de altsa indledt deres
granskning med at Konstaterc at »Dette er et episk digt« eller »Dette er en
lyrisk sang« etc. Men dermed har de forbigiet en rekke problemer i teksterne,
altsd nogle af de allerede papegede faktorer, som ikke behgver udforskes cller
forklares, fordi teksten er episk, lyrisk ctc. Teksterne er ogsd underinddelt i
genrer og typer, og ofte kan overensstemmelser mellem genrer eller typer blot
forklares som »lan«. Da det imidlertid er forskningen, der har lagt teksterne
ned i forskellige kasser med ctiketter pa, kan forskerne ogsé fjerne kasserne
igen. For den kalevala-metriske digtning ma opfattes som en helhed, et sprog,
hvis indre system og logik kun kan forstds, hvis det udforskes som en enhed.

Af runo-metriske digte handler en del om Sampo, og disse digte klassificeres
som episke. Hvis klassifikationen tages bort og disse digte ikke er episke, hvad
er de s4? Fgrst mé det fastslds, om der overhovedet eksisterer Sampo-digte
andre steder end i Kalevala. Lonnrot konstaterede, at runo-sangerne kombine-
rede flere episke digte i lange, tematisk relaterede sekvenser. Dette indcholder
imidlertid som navnt et paradox. For at digtene skal kunne kombineres, ma
det forst godtggres, at de har varet eller burde vare selvstendige, og en de-
monstration af dette fattes. Det ville derfor vare rigtigere at sige, at runo-
sangerne sang lange tematisk relaterede sekvenser, som Loénnrot og scnere
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forskere tolkede, som om de kun kunne vaere kombinationer af flere digte. |
Matti Kuusis disputats »Sampo-Eepos« regnes 5 digte som hgrende til et op-
rindeligt, folkeligt epos. Originalteksten til 4 af disse »digtc« indeholder til-
sammen 10 % selvstendige tekster, 90 % har veret dele af storre helheder.
Dette dbner for den mulighed, at de lange kombinerede sekvenser faktisk
skulle eller kunne udggre en enhed (ogsa selv om sangernc ikke i deres fremfg-
relser overensstemmer indbyrdes), og at teksternes faktiske forlgb (sddan som
de blev sunget i optegnelsessituationen) kan hjzlpe forskerne til at forsta det
egentlige indhold.

Folkloristerne har regnet med, at runosangerne ikke larte teksterne udenad,
men genskabte dem under medvirken af den kreative fantasi. Dette har hjulpet
forskerne over en del af de talrige, gadefulde steder i bl.a. Sampo-relateret
digtning: Sanger-poetens fantasi har bade skabt indholdsmassige tilfeldigheder
og tilfzeldige overensstemmelser. Nasten al folkloristisk forskning henviser til
den folkelige fantasis indflydelse pa folkedigtningen. Det har aldrig i folklori-
stikken vaeret ngdvendigt at bevise den folkelige fantasis eksistens, for indhol-
det i runorne, cventyrene, sagnene og de andre genrer har bevidnet den.
Derfor er det fantastiske, mytiske og overnaturlige indhold i disse genrer skabt
af den folkelige fantasi. Men dette cr en ren cirkelslutning, og derfor kan
fantasi og folkedigtning ikke have noget med hinanden at ggre, folketradition
mé vare et udelukkende evolutionart forlgb.

Et gennemgéende trak i kalevala-metrisk digtning er parallelisme; det for-
hold, at der i to eller flere verslinjer (fraser eller s®tningsdele) er en formel og
indholdsmassig overensstemmelse. Runo-forskerne har ment, at den finske
parallelisme byggede pa langt friere digteriske konventioner end den strenge
formalisme, som hersker i f.eks. Edda-digtene og anden vikingetidspoesi. Det-
te har de fremfgrt bl.a. under henvisning til sangernes medskaben. Men hvis
den falder bort, kan man méske alligevel sammenligne med Edda-poesien. 1
udforskningen af den norrgne digtning og i runologien kaldes parallelismen
ofte for synonymisk variation, hvilket bl.a. betyder, at der netop indholdsmees-
sigt skal vere synonymitet i en parallelisme. Anvendes dette pé f.cks. Sampo-
parallelismer indebaerer det, at ikke blot Kirjokansi er synonym for Sampo,
men ogsad flere af de fra Kalevala kendte helte og cn lang rakke ting og
begreber. F.eks. Sampo og vej:

laula ... syng ...
hyvidn sammon saatuosi  nu hvor du har faet den gode Sampo
tien hyviin kivelty0si; nu hvor du har betradt den gode vej

Dette kan virke helt uoverskueligt, men ogsd her bgr forskningen stole pé
sangernes kompetence — enten beherskede de det digteriske sarsprog (bade
formelt og indholdsmassigt), cller de gentog efter bedste evne, hvad de havde
hert.

Hvis den litteraturvidenskabelige genreinddcling fjernes fra den kalevala-
metriske digtning, hvis fantasien forkastes som forklaringsmiddel, hvis runo-
sangerne faktisk sang digteriske helheder, og hvis flere end de hidtil antagne
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former for parallelisme betragtes som synonymisk variation, sa er méske halv-
delen af alle kalevala-metriske digte Sampo-poesi. Men Sampo-pocsi er da
ikke lengere narrativ eller fortellende digtning.

Hvordan kan ct halvt hundrede Sampo-forklaringer alle viere rigtige, hvor-
dan kan Sampo have hundrede af synonymer og alligevel veere Sampo? Svaret
herpa ma selvsagt komme fra en helt uventet kant, fordi nazsten alle rimelige
Sampo-tolkninger er opbrugt. Svaret ma ogsd som alle nyklakkede paradigmer
stille forskningen foran flere problemer end lgsninger, svaret er ikke svar pa
alt, men en ny hypotese for fremtidig forskning.

Det kan saledes havdes, at den kalevala-metriske digtning (taget som hel-
hed) etymologisk sct cr en religigs digtning, hvor bl.a. Sampo er et guddomme-
ligt-kultisk faenomen, som beskrives i et religipst billedsprog. Alt det i digtnin-
gen dunkle, ubegribelige, tilsyneladende magiske og mytiske, det selvmodsi-
gende og paradoksale kunne forklares som en udstrakt brug af religigse meta-
forer eller kenninge.

Vi kender alle flere former for billedsprog; der er dagligsprogets bevingede
ord og slang, og der er det kristne billedsprog, hvor Jesus kan omtales med sé
forskellige billeder som: Hyrden, lammet, kongen, s¢nnen, brudgommen og
lyset. Dagligsprogets metaforer cr forstdelige, fordi de er en del af vor kultur,
billederne for Jesus er forstdelige, fordi de tilhgrer en skriftlig tradition. Men
det Sampo-relaterede billedsprog er kompliceret, fordi det tilhgrer et fjernt
stadium i den finske kultur, og fordi dct er en mundtlig tradition. Desuden
bliver det besverligt, fordi intet i den kalevala-metriske digtning lengere kan
regnes som fast forankret i kendsgerninger. Vi skal lzre os det kalevala-metri-
ske sprog helt fra grunden ud fra nye premisser, ligesom de franske sprogfor-
skere i sin tid matte Igse hicroglyffernes gade for at kunne forsta de oldegypti-
ske tekster.

Dette behgver imidlertid ikke at vare s sviert, som det kunne lyde. Vi skal
nemlig erindre os, at den runo-metriske digtning indholdsmassigt har paraliel-
ler i folkedigtningen i talrige lande med sprog af indocuropaisk oprindelse. Og
Sampo har et helt tilsvarende religigst-kultisk sidestykke langt uden for landets
nuvaerende granser i en tilsyneladende helt anden kultur (men endda si nzrt
relateret, sa det finske sprog har l&neord fra denne kultur). Sampos i tid og rum
fjerne slegtning er de vediske hymners Soma, hvis digteriske beskrivelser er et
hejdepunkt i religigst billedsprog. Mange af de tidlige folklorister betragtede
folkedigtningen som rester af myter og religigs digtning. Jacob Grimm sam-
menlignede f.eks. Kalevala med den germanske folkedigtning. Ogsa den store
russiske folklorist Wladimir Propp understregede folkedigtningens herkomst i
religigs digtning, men dertil gor han i en artikel fra 1928 udtrykkelig opmark-
som pa eventyrets sldende ligheder med RigVedas indhold. Hvad Propp og
andre har kunnet konstatere for cventyrenes vedkommende kan jeg tilsvaren-
de konstatere for den runo-metriske digtnings del — lighederne er ofte forblgf-
fende.

Drages igen en sammenligning mellem norrgn mytologi og den forn-finske
digtning kan det postuleres, at den runo-metriske digtning i indhold og udform-
ning er xldre end den overleverede sagalitteratur, og dertil, at det ville vare
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helt relevant at se ogsd sagaerne og eddacrne som en staerkt episeret udvikling
af den religigse Veda-digtning.

De fglgende f& cksempler pa konstaterede overensstemmelser mellem runo-
digtning og vedisk tradition kan kun vare en svag afglans af det helhedsindtryk,
man far ved at fordybe sig i digtningen med en ny teori om dens indhold. Men
for at give ct indtryk af, hvilke perspektiver der ligger i en sammenlignende
fremgangsméade, kan det her eksemplificeres, hvordan Sampos ellers modstri-
dende egenskaber kan forenes.

Fra en udvendig betragtning er en sammenligning af disse to digteriske uni-
verser helt utznkelig, intet kunne tilsyneladende vare mere inkommensurabelt
end disse to enheder. For jevnfarclsens skyld vil det vaere relevant ogsa at give
en definition af den vediske traditions hovedtekst, RigVeda. RigVeda er Indi-
ens hellige skrift. Den bestar af 1028 hymner, som kan karakteriseres som
forfinet kunstpoesi, hvori alliteration og parallelisme er to fremtradende stili-
stiske trek. Digtningen har et kult-relateret og mytologisk indhold. Den er pa
sanskrit, der er et indo-europaisk sprog, den er ca. 5000 &r gammel og dens
hjemsted er det nuverende nord-vestlige Indien. Den er nedskrevet i drhund-
rederne omkring Kristi fedsel.

De tilsyncladende sterke divergenser dekker imidlertid over hidtil upaagte-
de ligheder og forbindelser, som netop er udgangspunktet for mine eksperi-
menter, og som i kraft af ulighederne giver teorikomplekset som det ovenfor
skitseredes en ansecelig spandvidde og betydning.

Sammenligninger mellem den vediske traditions Soma og den finske Sampo
ma ses i lyset af Somas karakter i kult og hymner. Soma havde tre former, som
gud, som plante og som berusende drik. Somahymnernes praktiske udgangs-
punkt cr forarbejdningen af somaplanten til somadrikken, dvs. Soma som
kultgenstand. Indtagelsen af Somadrikken hensatte prasterne i en lykkelig
beruselse, en oplevelse af udadelighed og guddommelighed. Hymnerne er
kultbeskrivelser i digteriske billeder, som regel uden episk ledetrdd, men un-
dertiden med inddragelse af myter. Parallelt til hymnernes Soma findes guden
tillige i anden klassisk indisk digtning, hvor han opfattes som ménen.

Den agte Soma, den voldsomt berusende plante, forsvandt tidligt ud af den
vediske kult og blev erstattet af substitutter med langt ringere fysisk effekt.
Dermed forsvandt ogsa en vigtig side af den ariske religion, men digtning og
ritus fortsatte under indflydelse fra forskellig side, dels som et religigst kom-
pleks, og dels som myter og eventyr.

I den vediske digtning besynges Soma med et vald af udtryksfulde billeder.
Alle billeder er dobbelttydige (og nogle har tre eller flere betydninger). Alle
billeder er indbyrdes forbundne og afhangige, og de danner séledes et billed-
sprogligt hele. Med billedsprog beskrives alle kultredskaber: Mange forskellige
skile og kar, sigte og filtreringsuld, morter og steder eller kvarnstenene; kult-
ingredienserne foruden Soma: Ild, vand, malk, surmelk, smer, korn og mel;
kultdeltagerne: Offerbringeren, mange klasser af praster, de afdgde forfedre
og guderne, men dertil ogsa de kultledsagende hymner, de kultaktive hander
og stemmer, de hellige kulttidspunkter og meget mere. Det kar, for eksempel,
hvori den rensede Somasaft rinder, er lavet af tre. Det er placeret under Soma-

9 Danske studier 1986
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sigten, og Soma’en »flyver« séledes en strakning mellem de to kultredskaber.
Bl.a. af disse grunde kan man i hymnerne sige: »Soma sztter sig (som en fugl)
i trect« eller »i reden«.

I denne oldgermanske kult er Soma-plantens fysiske form af szrlig betydning.
Ifpige den mest holdbare og konsistente teori var Soma-planten den rgde flue-
svamp. Offerpladsen markeredes med bl.a. en symbolsk gengivelse af Soma,
det sakaldte offerskur, der var en paraplyagtig konstruktion, ct tag pé én sgjle.
Denne svampeform genfindes i mange afskygninger og variationer, f.eks. i
pistillen, i kvernstenens lgber og i lotusblomsten, det senere symbol for Soma.
Med udgangspunkt i formen og med tilknytning til bAde myter og fluesvampens
botaniske udvikling bliver Soma udtryk for universets skabelse (9,96,5) og
himmelens bzrende séjle (talrige steder i RigVeda). ’

Overensstemmende hermed finder vi i finsk digtning og sprog forestillinger
om Sampo. Verdenssgjlen — maailmanpylvis — kaldes ogséd ‘maasampa’, pé
estisk tillige ‘ilmasammas’, og Sampos synonym Kirjokansi er himmelhvalvet
og stjernehimlen.

Pa grund af sin farve som plante (r¢d) og som saft (gylden), fordi saften fylder
luftrummet mellem sigten og kultkarret med gyldne striler og af mange andre
grunde lignes Soma med sollysct og solen. Somaguden, ‘Kong Soma’, er samti-
dig pa himlen i méanens skikkelse.

Folkedigtningens Sampo har ogsé relation til lyset og himmellegemerne: En
af teksterne siger med henvisning til Sampo: Vi har ménen, vi har lyset, vi har
den kere sol, vi har stjernerne pa himlen. »Meilla kuu on, meilld péivi, meilla
armas aurinkoinen, meilld tihet taivahalla«.

Et emne i Soma-digtningen er Soma-saftens blanding med vand, hvorved van-
det »beriges«. Dette vand omtales med mange synonymer, af hvilke »havet«
er et af de vigtigste, sa vigtigt at ogsé Soma kaldes »havet«. Da Soma i gvrigt
skal bringe mange former for rigdom, bliver det naturligt at bede om »rigdom
fra havet« i stedet for at sige rigdom fra Soma (9,97,44). Szrligt anraber man
den stremmende Soma om at bringe gréde, szd, tilvakst og korn. (9,60,4;
56,17; 55,1; 66,21).

I runo-sangernes bevidsthed fandtes en lignende tanke om Sampo: Da den
rendte i havet, sa er det rigere. »Kun se meni mereh, niin se on rikkahamp«.
Ordet »havet« kan altsd her opfattes som en metafor, ligesom i den vediske
digtning. Og i fornpoesien siges det om Sampo: I den skulle der vare grede, i
den s&d, i den alle slags frugtbarhed. »Siin ois kylvd, siind vilja, siind kasvu
kaikenlainen«.

I Somaritualet knuses Soma-planten i en morter eller en kvarn. I de ariske
folks religigse digtning finder vi en identifikation mellem Soma og kvarnstene-
ne, lidt forenklet kan man sige, at Soma optrzder i kvernstenens eller kvar-
nens skikkelse.

En af Sampos mest kendte fremtredelsesformer er den vidunderlige mglle,
som kunne male alt til behov, s®d, salt og penge.
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For det ariske presteskab var Soma-hymnerne guddommelige; og samtidig var
de det magiske middel, hvorved Soma-drikken fik sin kraft. Soma-guden opfat-
tes som den, der har lagt al kundskab og visdom i hymnerne, og han kaldes
derfor »den veltalende, ordkyndige mester«, »ordets herre«, »talens mester«.
»Ordet« og »talen« star her synonymt med lovsang, ben og trylleformel.

En af de bergmte informanter, Jaakko Huovinen, har sagt om Sampo: Sam-
po, den hvoraf alle digte og besvargelser har deres ophav. »Samma, se josta
kaikki runot ja velhouvet on lahteneet alkuun«. En lignende forestilling kom-
mer frem i de vers om Sampo, hvori der stér: Sampo fattes ikke ord. »Sampo
ei sanoja puutuc.

Verslinjen ‘Sampo fattes ikke ord’ stdr som regel i en parallelisme eller som en
del af en kade af parallelismer. I folgende kede af parallelismer er Sampo
erstattet af ordet »baden« (pursi) og teksten lyder som folger:

Ennen pursi puita puuttu
pursi puita, maa kivid
umpilampi lumpchia
ennenkuin runo sanoja
runon lapsi laulajansa

Before the boat should lack timber,

the boat timber, the ground stones,

the pond water lilies,

before the speech (poem) words,

the child of the speech (poem) its singer

Her star »pursi« som synonym for Sampo, ligesom »laiva«, skibet og »venc«,
fartgjet, i den sékaldte Sampo-epik.

I den oldindiske tradition er Soma manen, og en af Somas fremtradelsesfor-
mer, nymdnen, kaldes netop »baden«.

Endclig kan det fremferes som eksempel pa de nazsten ordrette overensstem-
melser, at linjen »runon lapsi laulajansa« — »the child of the speech its singer«
i en let omskrivning »barn af sangerens tale« sldende ligner somabeskrivelsen
(i Geldners oversattelse): Kind der Rede der Scher (9,67,13), hvor ‘seeren’ i
det vediske univers ogsé betyder sanger.

I ovenstéende eksempler anvendes den indogermanske digtning til at vise, at
Sampos modsigelsesfulde egenskaber og beskrivelser kan tolkes som billed-
sprog. Samtidig bliver det klart, at denne fremgangsmade er den eneste vej,
hvis s& modstridende forestillinger — 1. verdenssgjlen, 2. himmelhvalvet og
dets stjerner, solen og méanen, 3. »havets« beriger, 4. bringer af grade, s@d og
frugtbarhed, 5. kvaernsten, 6. besveergelsers og hymners ophav, og 7. béd - skal
forenes.

Skal vi i dag forsta den finske identitet og dens baggrund, s& er Kalevala og
myterne om Kalevala en uundgéelig del af billedet.

g*
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Men skal vi pa4 makro-plan forstd vor egen kultur og dens rgdder, sé skal vi ty
til den runo-metriske finske folkedigtning. Den er i form og indhold et mellem-
led mellem den vediske eller indo-europaiske kultur og vor egen folkedigtning
og ferkristne mytologi. Hvis badde den finske digtning og den skandinaviske
mytologi og folklore tolkes som religigst billedsprog, betyder det et helt nyt
grundlag for forstielsen af vor kulturarv og helt nye paradigmer for kulturhi-
storisk forskning. Forbindelsen mellem finner og skandinaver eller germaner
har i fortiden varet langt livligere end vi umiddelbart har kunnet ane, og
konsekvenserne er langt mere vidtrekkende end nogen endnu rigtig fatter.
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Carsten Bregenhgj

Lidt om det rentzelske visehandskrifts overlevering og
tilblivelse

P& det gamle pergamentsomslag, der tidligere sad omkring det rentzelske vise-
handskrift, GkS. 2397, cr der gverst til hgjre pd den oprindelige bagside med
blek skrevet tallet »64«. Det er pga. slid og smuds ikke specielt tydeligt, men
der cr - is@r i ultraviolet lys — ingen tvivl om lzsningen.'

Dette beskedne relikt er af afggrende betydning for forstaelsen af handskrif-
tets vandring fra Anders Sgrensen Vedels »Museum« pa Liljebjerget i Ribe til
KB’s handskriftssamling p4 Slotsholmen i Kgbenhavn. Paskriften afgiver nem-
lig det konkrete vidnesbyrd om, at dette hindskrift har fulgt samme veje som
den helt overvejende del af de gvrige nu bevarede dele af Vedels handskrevne
efterladenskaber. Tallet henviser til den handskrevne fortegnelse i AM 905,4to
bl. 14-41, som Arne Magnusson har betegnet som »Catalogus librorum ma-
nuscriptorum Domini Christiani Wormii, Szlandiz episcopi. Dominus Thomas
Bartholinus anno Christi 1714 hunc mihi communicavit«.? Her er som nr. 64
blandt kvarthandskrifterne opfgrt titlen »Historie og Kempe-viser«, tydeligvis
formuleret under indflydelse af den vedelske titel pa det ovenfor nzvnte perga-
mentsomslag. AM 905-fortegnelsen er i flere henseender vigtig og fortjener
ved lejlighed en ordentlig, kommenteret udgivelse. Bl.a. er her optegnet na-



