JERNETS ALDER

Samson, Amirani, Prometheus, kvinden og Djsevelen

Af Hans J. Lundager Jensen

1. Samson: dommer og nasirseer

Baggrunden for fortellingen om Samson er filistrenes undertvingelse af
israelitterne (Dom 13,1.5; 14,4). En sidan situation kalder pé en israelitisk
sdkaldt »dommer«, dvs. en krigerisk helt, der kan befri folket og retablere
den rette orden, og en sidan helt er Samson ~ ifglge Dommerbogens ramme
om fortellingen (kap. 13-16). Han er, som den sidste,' indsat i rekken af
dem, forskningen kalder de w»store dommere« — Otniel, Ehud, Shamgar,?
Gideon og Jefta ~ dvs. de helte, der i tiden fgr kongedgmmets indfgrelse
stillede sig i spidsen for krigeriske opggr med etniske fjender. Desuden
havdes han at have virket som »dommer« i tyve ar (Dom 15,20; 16,31); han
skal altsd, i lighed med de gvrige personer, som forskningen kalder de »sma
dommere«, have udgvet en eller anden form for myndighed over en lengere
periode. Desuden er han, forsikres det, nasireer.

Men Samson adskiller sig fra de andre dommere, store som sma, for fili-
strenes undertrykkelse af israelitterne har i virkeligheden intet med Samsons
konflikt at ggre. Hans fortsatte opggr med filistrene er rent privat; han stiller
sig ikke i spidsen for en israelitisk heer; han »frelser« ikke folket, men lider
tvertimod nederlag. Samsonfortellingens kontekst er ikke krigen; Samson er
ikke kriger, men slagsbroder, Bhima mere end Arjuna, Herakles mere end
Achilleus, Thor mere end Odin.’ Dommerbogen har sggt at normalisere
Samsonskikkelsen, men forsgget er ubeslutsomt: han skal, ifglge Dom 13,5,
»gore de fgrste skridt til at frelse Israel fra filistrene«; men de farer ikke til
noget resultat.

Det tvetydige ved Samsons status som dommer gar igen i hans status
som nasireer. Englen, der viser sig for Samsons hidtil barnlgse moder, be-
faler hende at holde sig fra vin og @l og ikke at spise noget, der er urent.
Hun skal i sin graviditet selv patage sig den nasirzerstatus, som hendes sgn
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skal vere underlagt hele sit liv; for det er som en »Guds nasirzer«, at Sam-
son skal indlede Israels befrielse (Dom 13,5). Samsons heltestatus er, i mod-
setning til alle andre dommere, tilsyneladende ngje knyttet til hans status
som nasiraer.

Men Samson afviger fra, hvad vi ved om nasirazere ifglge bestemmelser-
ne i 4 Mos 6. Dette kapitel tilhgrer det prestelige tekstkorpus og er nappe
dakkende for, hvad en nasireer har eller kunne have varet i det gamle, is-
raelitiske samfund. Men dels er dets oplysninger de eneste handgribelige, vi
har, dels er de felles punkter mellem kapitlets bestemmelser og fastleggel-
sen af Samsons status tilstrekkeligt teette til, at sammenligningen ikke er
irrelevant.

Ifplge 4 Mos 6 er en nasirzer en person, mand eller kvinde, der for en
periode underkaster sig tre tabuer: han eller hun mé ikke lade en ragekniv
komme over sit hoved, ikke drikke vin eller ¢l og i det hele taget ikke rgre
produkter fra vinplanten, og ikke bergre lig. Det sidste tabu bringer nasire-
eren pd linie med ypperstepraesten, der heller ikke ma rgre ved dgde krop-
pe.* I kraft af tabuerne er yppersteprasten isoleret fra det almindelige sam-
fund. Nasireeren er ligeledes isoleret, i det mindste symbolsk, for almindeli-
ge mennesker lader ragekniven komme over deres hoved, de drikker vin og
pl, og de accepterer at pddrage sig urenhed, nir de medvirker ved begravelse
af deres afdgde. Men hvis yppersteprasten og nasireeren begge er isolerede,
er de det i symmetrisk omvendt retning. Ypperstepresten er isoleret »indad-
til«, for han mé ikke forlade helligstedet (3 Mos 21,12; jf. 10,6 f.), der er
placeret i samfundets midte. Nasireeren har isoleret sig »udadtil«. Det kan
ses ved at analysere de tre tabuer lidt ngjere.

Tabuerne, som nasirzeren ifglge 4 Mos 6 er underlagt, har forskningen
traditionelt forklaret som et konglomerat.’ Forbudet mod at rage héret be-
lyses med paralleller fra dels puniske hdrofringer, dels en mulig skik, hvor
meand fgr krigstogter palagde sig ikke at rage deres hoved. Tabuiseringen af
vinplanten skal vere en reminiscens fra en tidligere, nomadisk livsform. Og
forbudet imod at rgre dgde kroppe skyldes parallellen til sammenlignelige
forbud for praster. De tre forbud formodes altsé at have hver sin begrundel-
se, hentet fra tre selvstzndige betydningssammenhange: krigerens, noma-
dens og prestens.®
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Et muligvis mere frugtbart alternativ er at forstd de tre forbud i deres
interne sammenhzng. Ragekniven signalerer metal, og metallet hgrer kul-
turen til, som vi skal se nedenfor. Ogsd vin og ¢l signalerer kultur. Af hele
det Gamle Testamente fremgér, at vinen er en del af dagliglivet i Landet, og
naegter man at rgre vin, besidder man en helt uszdvanlig status ~ som reka-
bitterne, der er nevnt i Jer 35. Forbudet imod metal og forbudet imod vin
kunne da vere to koder, der formulerede samme meddelelse: distance til,
isolation fra kulturen.” Forbudet imod at bergre dgde kroppe derimod kunne
synes at have en anden begrundelse, for dgden tilhgrer ikke kulturen, i hvert
fald ikke efter vore begreber. Men i det Gamle Testamente tilhgrer dgden
faktisk »kulturen«, forstdet som indbegrebet af de vilkdr, mennesker mé leve
under. Det Gamle Testamente skelner ikke mellem kultur og natur, men
mellem den ordnede verden og den uordnede. Den ordnede verden er diffe-
rentieret, regelmeessig, fuld af dyr, planter, himmellegemer, &rstider, men-
nesker, folkeslag; den uordnede verden er tomheden eller dennes quasi-iden-
tiske modseztning, vandene, der fylder alt og derfor ikke giver livet rum. I
den ordnede verden hgrer dgden som et vilkdr for mennesker sdvel som dyr.

kategorier:

guddom- verdens- gammel]-
melig orden testament-
orden lige

natur kultur moderne

(dgd, dyr, (vin, metal,

planter, agerbrug,

arstider...) egteskab...)

Det er karakteristisk, at den fortelling i det Gamle Testamente, der frem for
nogen forteller om kulturens oprindelse, Paradisfortellingen i 1 Mos 2-3,
inkluderer dgdens oprindelse. Lever man i kulturen, er man viet til dgd, og
man undgér ikke at komme i bergring med andres dgd. Dgden kontaminerer
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med urenhed; men urenhed af den slags kan man rense sig fra (4 Mos 19).
Nasirzeren holder sig altsd pé afstand af »kulturen« i denne brede forstand,
som man kan kalde det ontologiske vilkér.

samfund

helligsted uden for samfundet

Vender vi tilbage til Samson, er det nu let at se, at han er lige s lidt en
typisk nasirzer som en typisk dommer. Han afleegger intet lgfte; det er Sam-
sons moder, der pitager sig hans fremtidige status pd en engels befaling, og
denne status er ikke tidsbegrenset, men livslang. Samson rgrer ved lig uden
konsekvenser (@selkebens formdl var nzppe at forhindre ham i at rgre ved
de 1000!), og han spiser honning fra den dgde lgves krop, uden at spgrgs-
mélet om renhed og behovet for renselse melder sig.

Den etniske konflikt, der er dommer-heltens raison-d’étre, er helt fra-
veerende fra nasireeren. Men Samson er delvis dommer, delvis nasirzer, og
derfor i grunden ingen af delene. Han keemper med filistrene, og i den for-
stand er han ingen nasireer; men han kaemper for sig selv, ikke for Israel,
og 1 den forstand er konflikten ikke etnisk og Samson ingen dommer.

En sand dommer kan ikke vere nasireer, for dommerens formal er at
retablere Israel i den kultur, som nasireeren distancerer sig fra. Omvendt
kan en sand nasirzer ikke vare dommer, for dommere er krigere, og en
nasirzer md ikke bergre dgde. Og dog havdes Samson at vere begge dele.
Denne paradoksale kombination kan dérligt lgsnes fra det andet punkt, pa
hvilket Samson adskiller sig fra de andre dommere: han lider nederlag. Det
faktum skjules kun dérligt af det store antal filistre, han tager med sig i
dgden.

2. Samson og filistrene, metallets herrer
Materialet i Samsonfortellingerne er folkloristisk. Som D. E. Bynum har

vist,” og som Pernille Carstens artikel i dette nummer af Religionsvidenska-
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beligt Tidsskrift underbygger, er Samson et eksempel pa »den vilde mand« —
det, der i greesk sammenhazng er en ¢p1p OpeckPog, en »vild bjergbeboer«
~ kentaur. Typen er velkendt i eurasisk og nordamerikansk mytologi og fol-
klore. Motivmessigt tilhgrer Samsonfortzllingerne et korpus, der streekker
sig ud hinsides de mediterrane og narorientalske oldtidskulturer, og som for-
grener sig ud over kloden, i tid og rum.

Bynum understreger betydningen af, at Samson er inkompatibel med
metal, dvs. med skzrende og ragende genstande. Han kemper med »primi-
tive viben«; han besejrer en lgve med de bare naver (Dom 14,6) og dreber
1000 filistre med en xselkabe (Dom 15,16). Han mister sin kraft, hvis hans
hér rages med en ragekniv (Dom 16,17). Samson er desuden inkompatibel
med agteskab. Hans planlagte ®gteskab med en filisterkvinde bliver ikke
gennemfgrt (Dom 14); i stedet kommer han i strid med filistrene, dvs. med
sine fremtidige svigerfamilie ~ de potentielle »kvindegivere«. Han draber 30
mend fra Askalon for at kunne opfylde sit lgfte om at give kleder (Dom 14,
20), og han havner sig ved at breende kornmarkerne af (Dom 15,4 ff.). Han
gar til en skgge i Gaza (Dom 16,1 ff.), og han forelsker sig i Dalila, som
forrder ham ved at rage ham med den kniv, der ikke m& komme over hans
hoved (Dom 16,4 ff.).

Samson er i det hele taget inkompatibel med kulturlivet, dvs. den reelle
orden i det hele taget. Han brender kornmarkerne, vingdrdene og oliven-
lundene af (Dom 15,5), dvs. han destruerer agerbrugshusholdningens basis-
fpde. Samson er en fjende af agerbruget; han spiser vilde biers honning, som
han finder, og som han spiser, mens han gir (Dom 14,9) dvs. en naturligt
forekommende fgde, der kan spises direkte, uden brug af ild eller anden
form for tilberedning. Han spiser her alene, ikke sammen med andre, og han
spiser gdende, ikke siddende. Han drikker vand fra en klippe, som Gud
klgver (Dom 15,18 f.), dvs. naturligt forekommende kildevand, ikke vand fra
en menneskeskabt beholder som en brgnd eller en cisterne: 0og som sagt
drikker han ikke vin eller ¢l, der i kraft af garingen er tilberedt. Samson
placerer sig, for at bruge Lévi-Strauss’ kategorier, i det r4, ikke i det kogte.
Tilmed bor han i en klippeklgft, ikke i et hus, for klippeklgfter forholder sig
til huse, som det ra forholder sig til det kogte.

Men Samson besejres af den reelle orden. Han lznkes med en kobber-
lenke (Dom 16,21: n‘hustajim), dvs. han besejres endnu engang af metallet
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efter at vere blevet raget. Han swttes til at dreje hindmgllen for at male
mel, dvs. han kneagtes af den agerbrugskultur, som han i sin levevis negerer,
og som han i sin strid med filistrene ggr alt for at destruere. Endelig dgr han
meget passende, idet et hus, bdjit, styrter sammen over ham (Dom 16,26 ff.).

Bag paradokset ved en dommer, der ikke frelser nogen, som end ikke ggr
et forspg pa det, ligger et andet og dybere paradoks: hvorfor er Samson, der
tydeligvis er realitetens fijende, og som besejres af de kreefter, med hvilke
han er inkompatibel (kvinder, metal, agerbrug, huse), samtidig en »helt,
israelitternes reprasentant? Hverken i Samsonfortellingen eller i gvrigt er
israelitterne fremstillet som den reelle ordens fjender, tvaertimod. Ngjagtigt
som filistrene har de intet andet gnske end at underkaste sig kulturens byrde
med alt, hvad det indbefatter af mgteskab, slzgtskabsudveksling, agerbrug,
huse og anvendelse af metal. Det er ikke i deres civile levevis, at filistrene
er israelitternes fjender. Filistrene er israelitternes fjender, fordi de, tilsynela-
dende i det mindste, forhindrer israelitterne i at leve lige sd godt, som de
selv gor. Ikke underligt, at israelitterne ikke har nogen betenkelighed ved at
udlevere ham til deres fjender (Dom 15,12).

Nar filistrene er metallets herrer, er det ikke mindst, fordi der ikke er
anden mulighed i Samsonfortellingen. Samson har besat dommerens plads i
den etniske kodes modsztning mellem israelitter og fremmede, og han har
besat nasireerens plads i den ontologiske mods®tning mellem en tilverelse i
kulturen og en tilvarelse udenfor. Filistrene ma derfor besztte de tilovers-
blevne pladser: de fremmedes i den etniske kode, realitetens i den ontologi-
ske. Og til realiteten hgrer, som sagt, ikke mindst metallet.

filistre
realitet fremmede
ontologisk etnisk
kode: kode:
nasireer dommer
anti-realitet israelitter
N
e
Samson
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Dette er dog ikke den hele forklaring, for Samsonfortellingen er ikke ene
om at forbinde filistre og metal. Faktisk er det gennemgdende i legenderne
om tiden fgr kongedpmmet, at filistrene eller andre fremmede folk har kon-
trol med jern. I modsatning til israelitterne har kana'anzerne (Jos 17,16.18;
Dom 4,3.13) eller filistrene (Dom 1,19) jernvogne. Og filistrene har monopol
pé smedehindverket, for i perioden op til Sauls krige imod dem havde Israel
ingen smede (1 Sam 13,19); i den israelitiske heer har kun Saul og Jonatan
svaerd og spyd. Endelig indtager David i kampen imod Goliat en position,
der er delvis analog til Samson: den filistziske metalmand stir over for en
israelit, der er bevabnet med sten og slynge.’® Der er altsd en vis tilbgjelig-
hed i disse fortzllinger, der udspiller sig for indfgrelsen af det davidiske
monarki, til at ggre filistrene til kulturens reprasentanter. Metal er kultur;
det er symbol pa den reelle orden.

3. Amirani
Amirani er en kaukasisk helt, der er lenket p4 toppen af Elbrus eller en
andet af Kaukasus’ hgje tinder; han bevirker jordskelv, ndr han vrider sig i
sine lenker. I forrige 4drhundrede begyndte man at formode forbindelse til
Prometheusskikkelsen, der ifglge traditionen ligeledes var lenket til et bjerg
i Kaukasus. Sagn og legender om Amirani forekommer mest udfoldede i
Georgien; men ogsi fra andre kaukasiske folk kendes forestillingerne.
Amirani-figuren er undersggt af Axel Olrik i hans bog om Ragnarokfore-
stillingerne." Georges Charachidzés strukturelle undersggelse, der ogsi ta-
ger hensyn til nyere indsamlede tekster, er baggrunden for det fglgende."
Amirani er sgn af en jeger og jagtgudinden Dali. I de mest »episke«
varianter af fortzllingen om ham - de georgiske — gennemfgrer han en lang
raekke heltegerninger. Han lever et frit kriger- og jegerliv, fyldt med mod-
standere og nok at spise; han benytter sig ikke af ild til at tilberede sin fgde,
og han holder sig vak fra huse og ildsteder; han gifter sig ikke. For det
fplgende er hans endeligt det vigtigste. Amirani udfordrer Gud til en kamp
pé styrke; som straf for hans hybris lenker Gud (eller en gruppe smede)
ham til en pzl. Han anbringes i et bjerg sammen med sin hjelper, en hund
med grnevinger; hunden gnaver pé hans lenke, si den er lige ved at briste.
Hans svaerd, hvormed han kunne hugge lenken over, ligger lige uden for
hans rekkevidde.
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En gang om 4aret (eller hvert andet 4r, eller hvert syvende) &bner bjerget
sig. En jeger eller bonde kommer forbi. Amirani beder ham raekke sig svaer-
det; men det er for tungt. Amirani overtaler bonden om at g& hjem og hente
den lange l@nke, der henger fra loftet over ildstedet i ethvert georgisk hjem
og bringe ham den, sa han med den kan trekke svardet til sig. Men han ma
ikke sige til nogen, hvad han har for. Manden indvilliger; men hans kone
opdager ham og traetter ham med sine spgrgsmal, s& han til sidst rgber sig.
Da lukker bjerget sig, og Amirani er atter fengslet.

Kazden over ildstedet, fire meter lang og af jern, er et levende veasen,
maskulin og mediator mellem himmel og jord. Ad den, som ad en anden
Jakobsstige, passerer de himmelske dnder mellem himmel og jord. At fjerne
kaden over ildstedet er en kapitalforbrydelse i Georgien; den er ensbetyden-
de med nedbrydelse af hjemmet og straffes med dgden.

Skertorsdag morgen tidlig slar Georgiens smede pa deres kolde ambolte;
da styrkes lenken, der var lige ved at briste, og Amirani kommer ikke fri.
Amirani har svoret, at hvis han kommer fri, vil han som haevn udrydde alle
kvinder og smede.

Amirani associeres fglgelig med en tilstand fgr agerbruget og den nu-
vaerende kultur. 1 de abkbaziske varianter er Amirani menneskehedens ven
og samfundets beskytter; han udrydder markens ukrudt og troldomsdyrkende
klaner; i hans tid gav dyrene overflod af melk. I en ossetisk variant beleres
en urtidske&mpe om, hvordan man fremstiller brgd (kgre mgg ud, sprede det,
plgje, sd, terske, bage); kempen svarer: »I vore dage tog vi blot en héndfuld
jord, trykkede saften af den og levede deraf hele ugen«.'

Legenden om Amiranis lenkning har et sidestykke i europeisk folklore,
der kender forestillingen om, at Djevelen lenkes. Det sker, ved at smeden
sldr pd sin ambolt, subsidizrt at Gud fornyr Djevelens lenke piskedag.
Ifglge en fransk tradition sikres Djavelens lenkning arligt hver palmesgn-
dag; i det gjeblik preesten slar pd kirkedgren, faestner den svakkede lanke
sig igen, og Djavelens fangenskab er sikret for endnu et 4r."*

Paskeugen, hvori fortsettelsen af Amiranis fangenskab sikres, er i Kau-
kasus en tid med faste; ilden pa ildstedet er enten tildaekket eller flyttet uden
for huset; maéltider indtages i tavshed. Damonerne, der har invaderet kultur-
landet og er ved at trenge ind i husene, jages bort med larm og gnister.
Ildstederne genantzndes ved periodens slutning. Ogsd i centraleuropeeisk
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folklore har paskeugen, afslutningen pé fasten, veret en ildlgs tid. Kirken er
mgrklagt, og klokkerne tier.” Ved periodens slutning genantendes ildste-
derne, kirken lyses atter op, klokkerne lyder og man vender tilbage til kgd-
spisning. Dette ildfornyelsesritual har, fraset allehdnde lokale varianter og
forskelle, en tilsyneladende universel udbredelse.

Som inkarnationen af en tilstand, der udelukker kulturen: ildsteder, huse,
smedekunst, agerbrug, er Amirani bide en tillokkelse og en trussel. Han
repraesenterer et liv uden for husene og markerne, ikke i dalene, men oppe i
bjergene, uden familieforpligtelser, uden arbejde, uden handverk — og uden
kvinder. Hvis han kommer fri, vil han omdanne verden, si den svarer til
hans livsform. Derfor har han kvinderne og smedene som sine fiender. Sme-
dene, der bearbejder jern, representerer ikke kun handverk og metal, men
ogsd ild: ingen smedekunst uden ild.

4. Amirani og Samson: anti-regressive og progressive myter

Trods alle forskelle har fortzllingerne om Amirani og om Samson falles
»armatur« og budskab. De er begge »vilde mand«, der lever i vildnisset,
uden wgtefelle, uden socialitet, uden redskaber, uden ild. De har begge
metallet, hhv. metallets herrer (smede), og kvinderne som deres fiender. En
kvinde fgrer Samson i fangenskab ved at tale, indtil han m3 give efter og
svare. En kvinde forpurrer Amiranis befrielse ved at tale, indtil hendes mand
ma give efter og svare. Amirani lenkes med en metallenke til en p&l; Sam-
son lenkes med en kobberleenke. Amirani spzerres inde i et bjerg; Samson
dgr, da et hus styrter sammen over ham. De to traditioner har samme mal:
kulturens (smedenes, kvindernes) sejr over en kraft, der vil fgre verden til-
bage til en tilstand fgr kulturen.

Med andre ord: Amirani og Samson er pra-neolitiske helte. Samson selv
er oplagt en paleolitisk type, endog en tidlig-paleolitisk, kunne man sige:
han k&mper med en zselkebe, som han »finder«, dvs. nok et redskab, men
et naturligt foreliggende, ikke et, han selv har fremstillet med dette formal
for gje. Filisterne og dalbeboerne derimod er jernaldermennesker.

Mens Samson konsekvent er pd afstand af metal, er metallets kode min-
dre udpraget, hhv. mindre konsekvent gennemfprt, i den episode i Amirani-
fortzllingerne, hvor hans befrielse forhindres af den nysgerrige kvinde, for
her besidder han trods alt et sverd. Men det er strukturen, der er afggrende:
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svard forholder sig til smedehammer, som jagt forholder sig til smedekunst.
Hvis man alene hafter sig ved, at mand forholder sig til kvinder som anti-
kultur til kultur, er det en modsigelse, at Amirani har smedene til fjender,
for smede er mend. Sammenhangen er, at maend forholder sig til kvinder,
som jagere til smede. Altsd hgrer smede og kvinder sammen som kulturens
vogtere:'®

jagt smedekunst
mend kvinder

sverd hammer

Begge traditioner er »anti-regressive« myter: de handler om, at kulturen, der
er givet, beskytter sig imod en regression. Dermed er de begge inversioner
af »progressive« myter, der forteller, hvordan denne kultur kom ind i verden
ved at forlade en oprindeligere tilstand — der kan vere identisk eller besleg-
tet med den livsform, som Amirani og Samson stér for."”

I det Gamle Testamente er denne myte Paradisforteellingen, 1 Mos 2-3.
Den er frem for alt myten om brgdets, ®gteskabets, bgrnefgdslernes, kort
sagt den menneskelige kulturs, oprindelse - en oprindelse, der som sagt
betales med dgdens ngdvendighed. Her levede en mand oprindeligt sammen
med Gud i en frugthave (og frugter kan spises uden ild), der rummede det
»Livets tree«, som menneskene formenes adgangen til efter uddrivelsen, s
de ikke lengere kan besidde evigt liv. Det er ved kvindens mellemkomst, at
der sattes en intrige i gang, der ender med kulturens, inklusive dgdens,
oprindelse. I denne myte er manden tettere pA Gud og pd en oprindelig, let
og ubekymret tilverelse, kvinden tettere pd den reelle kultur. Men det sam-
me armatur ligger ogsa under Amirani- og Samson-traditionerne.

1 Mos 2-3 samles temaet »kulturens oprindelse« i brgdet; ildens oprindel-
se er ikke tematisk til stede i 1 Mos 2-3, men indirekte er den, for brgd
fremstilles ikke uden ild. Hvis brgdet dermed er indbegrebet af eller arke-
symbolet pa kulturens oprindelse, er metallet i Samson- og Amirani-fortel-
lingernes univers arkesymbolet pa kulturens beskyttelse imod en tilbageven-
den til en fgr-kulturlig tilstand:
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Progressiv myte Anti-regressiv myte
Kulturens oprindelse Kulturens beskyttelse
Paradisfortellingen Samsonfortellingen
Brgd Metal

Brgdet er arkesymbol for kulturens oprindelse, metallet for kulturens beva-
relse; brgdet er primert, metallet sekundert. Man kan have brgd uden at
have metal, men ikke omvendt; alle spiser brgd, ikke alle fremstiller metal-
genstande. Som det sa rigtigt hedder om smeden (Jes 44,12): »Bliver han
sulten, taber han krafterne...«

5. Prometheus

Hesiods myte om kulturens oprindelse’ er pd de essentielle punkter en
strukturel transformation af Paradisfortzllingen. Den forteller om overgan-
gen fra en »guldalder«, hvor kornet af sig selv (abtopctn) vokser op af
jorden, og hvor mandene lever alene, uden kvinder, men til gengeeld spiser
ved gudernes bord. Da guder og mend skilles, gemmer Zeus kornet i jorden,
s& det skal arbejdes frem, og han beholder ilden for sig selv. Prometheus
stjzler ilden og giver den til menneskene. Zeus giver da mendene kvinder-
ne, repreesenteret ved Pandora, ud af hvis wske alverdens ulykke flyver;
kvinden er straffen over mendene, der er henvist til at slide pd marken,
mens kvinden sidder hjemme i huset. Prometheus straffes ved at blive lenket
til en pel (af Hephaistos, smedenes gud, ifglge Aischylos), lukkes inde i et
bjerg, anbringes pa en tinde i Kaukasus, og pines ved, at en grn, der kaldes
»Zeus’ bevingede hund«, hakker i hans lever.

I agerbrugstermer er Hesiods myte en graesk variant af den »progressive«
myte, som inverteres i Amirani- og Samson-fortzllingerne. Her lever man-
dene oprindeligt uden arbejde og uden kvinder, dvs. uden egteskab, sociali-
tet og kultur. Overgangen til kulturen er identisk med tilkomsten af ild og
kvinder. Hesiod kalder den nuverende tid for »jernalderen«. Amirani- og
Samson-forteellingerne giver ham ret: Amiranis og Samsons nederlag skyl-
des, at metallets verden er sterkere end den livsform, de selv repr&senterer.
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Den ontologiske tilstand, hvis oprindelse fortelles 1 Mos 2-3 og hos
Hesiod, og som beskyttes i Samson- og Amirani-fortellingerne, indbefatter
ikke kun agerbruget og brgdet, huset, byen, metallet og det socialt regulerede
agteskab etc., men ogsd bgrnefgdslerne og dgden — altsé realiteter, der som
sagt for os at se henhgrer under »naturen«. Det modsatte af »kulturen« er
altsd ikke »naturen«, men en »anden, oprindeligere og anderledes, ontologisk
tilstand«, som man med Hesiod kunne kalde »guldalderen« »have-tilstanden«
efter 1 Mos 2-3 — eller det vilde liv efter Amirani- og Samson-fortzllinger-
ne.

Det afggrende ved denne anden tilstand, »guldalderen« med Hesiod, er
ikke, at de forskellige teksters forestillinger er indbyrdes konsistente. Det er
de netop ikke; i Amirani- og Samson-fortellingerne tznkes pi en jeger-
tilstand, i 1 Mos 2-3 og hos Hesiod om en art vidunderligt agerbrug. Det
konstante er strukturen i korrelationerne: jagt forholder sig til agerbrug (sdle-
des i Amirani-/Samson-teksterne), som et vidunderligt agerbrug forholder sig
til det reelle agerbrug (sdledes i 1 Mos 2-3 og hos Hesiod) — ligesom i den
sidstnevnte gruppe frugtavl forholder sig til kornavl (1 Mos 2-3), som vid-
underlig kornavl forholder sig til reel kornavl (Hesiod).

| ]

jagt agerbrug

1

frugtavl kornavl

|

automatisk vekst reel vakst

I alle fortellinger: Samson, Amirani, Paradisfortzllingen og Hesiods myte,
er der en markant ambivalens: det er uklart, om den ene eller den anden af
de to tilstande er den bedre: at leve i guldalderen/Edens Have — uden kvin-
de, uden arbejde, evt. uden dgd og uden kultur? Eller leve i nutiden, med
dens arbejde, med dens sociale forpligtelser? I intet tilfzlde tager teksterne
fuldt og helt parti for den ene af de to muligheder — heller ikke hos Hesiod,
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der dels medgiver, at der findes arbejdsomme kvinder, selv om de naturlig-
vis er sjeldne,” dels ikke forteeller sin myte for at drgmme sig tilbage til
guldalderen, men for at opfordre (sin dovne og procesglade broder Perses) til
at agere ifglge den reelle verdens betingelser (passe sit arbejde med jorden,
ikke spilde tiden med kiv og retssager) for ikke at havne i det, der er endnu
VeErTe.

Prometheus, mupdo6pog, ildbringeren, var desuden skytspatron for det
drlige fakkellgb, et Aopmodndpopto, hvor en ny og ren ild erstattede den
udtjente ild. Som ildfornyelsesrite er denne fest, mpoun o, i slegt med fx
den drlige fornyelse af ilden p4 Lemnos.” Amirani derimod er en fiende af
ilden: han lever uden ild, tilbereder ikke sin mad, og er en fjende af sme-
dene, der er ildens beherskere. Prometheus er skytgud for den érlige fornyel-
se af ilden ~ den samme rituelle begivenhed, som i Kaukasus forudsatte, at
Amirani fortsat sad lenket. Amirani og Prometheus er da transformatio-
ner.”! De lider samme skebne, men for symmetrisk omvendte grunde, for
Prometheus lider som straf for at have varet mediator for kulturens oprindel-
se, Amirani for at have villet ophavelsen af kulturen.?

‘En uddybet analyse, som det ikke er muligt her at begive sig ind i, ville
fgre til spgrgsmalet om ildens betydning — for overalt i dette mytiske system
er kulturens oprindelse eks- eller implicit identisk med ildens oprindelse.
Mens Prometheus er ildens succesfulde bringer, forsgger Amirani forgeves
at negere ilden. Amirani reprasenterer det himmelske vand (regn, sne): han
er fpdt af gudinden Dali, der sender regn og sne, bla. som beskyttelse af
Jagtbyttet imod overivrige jegere; Amirani straffes ifglge visse traditioner
netop for en sddan overdreven jagt; og han kan sammenlignes med eller
identificeres med regnskyer.” I en fortelling, der er delvis parallel til
Amiranis, straffes en jeger for sin hybris ved at komme til at hange hjelpe-
Igst fra en bjergkant, mellem himmel og jord, med hovedet nedad.?*

Hvis Amirani gennemgéende er associeret ilden negativt, idet han repre-
senterer eller inkarnerer det himmelske vand, er det betegnende, at ndr han i
en afvigende tradition bliver gjort til den, der bringer ilden og vandet til
kulturen, antager ilden og vandet ktonisk skikkelse, dvs, symmetriske om-
vendinger af Prometheus’ himmelske ild. 1 denne serlige udgave rgver
Amirani ilden fra dens demoniske vogtere i underverdenen; sidenhen dreber
han, fortsat i underverdenen, den drage, der skinsygt vogter over vandet, og

69




Jernets alder

overgiver vandet til en befolkning, der hidtil havde veret henvist il at frem-
stille deres brgd af en dej, wltet af mel og urin.”

6. Guldets verden

Samson og Amirani er fjender af metallets verden — men dette metal er mere
precist jernet, evt. bronzen. Hesiod udnytter metallets kode til i sin anden
version af kulturens oprindelse — myten om verdensaldrene — at skelne mel-
lem guldets og jernets alder: den oprindelige arbejdsfri tilstand med dets
vidunderlige agerbrug og den nuverende med dens hérde arbejde og afsavn.

Urtid forholder sig til nutid, som guld forholder sig til jern. Heri er indskudt 1

sglvets, bronzens og heroernes aldre, og en anden og vearre jernalder truer,
hvis ikke Hesiods belaring tages ad notam. Som Vernant har vist,”® er der
tale om en dobbelt triade: tre metaller: guld, bronze, jern, fordoblet i hver
deres modbillede. Grundstammen er da rekken: guld ~ bronze ~ jern. Bron-
zen indtager en mellemposition: ikke ren urtid, som guldalderen, ikke ren
nutidig realitet, som jernalderen.

Denne rekke er en diakron udfoldelse af tre mulige ontologiske tilstande.
Amiranis og Samsons projekt er at tvinge verden ud af dens jernalder og
tilbage til en urtid — udtrykt i Hesiods kode: tilbage til guldalderen. Som
mulige tilstande er de tre ordener imidlertid akrone: jegerne i bjergene lever
i den ene tilstand, og agerbrugererne, smedene og kvinderne lever i den
anden tilstand.

I det Gamle Testamente findes ikke noget, der direkte svarer til Hesiods
myte om de mytiske verdensaldre.”” Men det betyder ikke, at det Gamle
Testamente ikke tenker ved hjzlp af metallerne. Der findes faktisk en gen-
nemfprt udnyttelse af denne struktur, ikke diakront, i tiden,?® men synkront,
i rummet — nemlig i tabernaklet (dbenbaringsteltet) ifplge de prastelige
skriftlag i Mosebggerne. Alle genstande i selve hammiskan, »boligen«, er af
guld eller bekledt med guld: arken, med dens keruber og hakkaporet,
»sonedakkenet«, lysestagen, skuebrgdsbordet, rggelsesalteret og de forskelli-
ge skile, taenger og alle de andre mindre sancta (2 Mos 25 f.). Brendoffer-
alteret og dets redskaber foran indgangen til telt-barakken er derimod af
bronze (2 Mos 27). Sglv optreder ogsd, men i en underordnet rolle, nemlig
som materialet til fodstykker, kroge og tverstenger. Derimod forekommer
jern overhovedet ikke.”” Med andre ord: jernet hgrer ikke til i helligdom-
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men, kun i verden udenom, i »lejren«. Guldet hgrer til boligen selv, der hvor
JHWH eller hans kabéd, hans »Herligheds, er til stede; bronzen hgrer til al-
teret, mgdestedet mellem den himmelske JHWH og hans jordiske dyrkere.
Boligen selv er pa den synkrone akse i en tilstand, der er homolog med den
diakrone akses guldalder. Dette bekrafter, at jernet er et arkesymbol for den
reelle verden: det hgrer ikke hjemme i det rum, der optages af den guddom-
melige garant for opretholdelsen af denne verden:

oprindelse  guld

TID bronze
realitet jern e .. bronze guld
lejr alter bolig
periferi - centrum

RUM

Den ambivalens, der gennemsyrer alle de fortellinger, vi indtil nu har bergrt,
er ikke mindre udtalt i den prastelige kult. Boligen er urgrlig for mennesker;
den betredes kun af yppersteprasten og kun under iagttagelse af de stgrste
sikkerhedsforanstaltninger, mens de almindelige praester er henvist til at
varetage tjenesten ved brendofferalteret. Dermed fordeler israelitterne sig
selv ifglge disse tre tilstande — hvilket i gvrigt ogsd kan afleses i klzdnin-
gerne. Ypperstepresten er, uden over den sedvanlige praestedragt af rent
linned, ifgrt en s®rlig embedsdragt, der omfatter efoden (en slags forklade)
og brystskjoldet, begge af purpurstof med indvavede guldtrade og besat med
®delsten, samt en diadembesat turban, nér han ggr tjeneste i boligen (2 Mos
28):
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guld bronze jern
* yppersteprest praster legfolk
efod etc. linned (uld)*®

Ambivalensen bestar i, at den guddommelige herligheds nerver er bide
konstruktiv og destruktiv. I princippet er herligheden konstruktiv; det er dens
nervar, der sikrer det omgivende samfunds velsignelse, dvs. dets overlevel-
se. Men dette nerver er samtidig potentielt gdeleggende for den, der ufor-
beredt kommer den for nzr. Derfor mé herligheden omgéds med den stgrste
varsomhed og kun af et indviet, professionelt personale. Det store flertal af
israelifter, der lever i »lejren«, uden for helligdommen, opholder sig pa en
ngdvendig afstand af denne velsignelsens kilde. Livet uden for helligstedet
opretholdes af herligheden i samfundets midte; men midten selv er urgrlig,
tabu, og det medfgrer katastrofer at overskride greensen mellem det profane
liv og det hellige centrum.

7. Kvinden

I alle de her inddragne fortellinger spiller kvinden eller kvinderne til gen-
geld en rolle, der er blottet for tvetydighed: de er alle fast forankret i rea-
- litetens verden. En kvinde forrdder Samson, og en kvinde tvinger sin mand
til at forrdde Amirani — og begge redder derved den reelle verden. Ved en
kvindes mellemkomst transformeres den fgrste mand fra gudehavens »guld-
alder« til agerbrugets realitet, ifglge 1 Mos 2-3; og ved at give mandene
kvinden bevirker Zeus realitetens oprindelse.

Hvorfor inkarnerer kvinden ifglge denne forestillingsverden realiteten?
Dels er hun mere end manden bundet til huset; og huset forholder sig til
verden uden om som den menneskelige realitet til en anti-realitet — jf. at den
sociale basisenhed i det Gamle Testamente er et »hus«, bdjit, dvs. det tatte-
ste net af sociale relationer, i hvilket et individ er placeret. Dels inkarnerer
hun mere end manden den nuvarende ontologiske orden — for det er kvin-
derne, der feder bgrn. Kvinder er periodiske vasener. Menstruationen er
cyklisk, og ved at fgde bgrn er kvinderne de synlige agenter for det cykliske,
bade generationernes periodiske udskiften af menneskene, og det deraf fgi-
gende individuelle livs ngdvendige cyklus fra fgdsel til dgd.* Urtiden, guld-
alderen, den oprindelige orden derimod var durativ, anti-cyklisk, evig; i
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Edens Have kunne man leve evigt. JHWH selv er durativ, anti-cyklisk. I
mods&tning til skaberverket er han evig; han fgder ikke bgrn, han =ldes
ikke, han dgr ikke. JHWH hgrer hjemme i anti-realiteten, i »guldalderenc,
som tabernaklets struktur ggr manifest.

Imellem disse to realiteter — den cykliske realitet og den durative urtid —
stdr mendene. Den reelle erfaring siger givetvis, at mend ikke mindre end
kvinder er underkastet den cykliske realitet. Men ideologisk er de ikke mer-
ket af det cykliske pA samme made som kvinderne: de menstruerer ikke, og
de fgder ikke bgrn. Mend kan vare bide i den reelle verden og i urtiden —
som manden i haven og mandene i guldalderen, som Amirani i bjergene og
Samson i klipperne.

urtid nutid
JHWH -—-- maend --- kvinder

Det er derfor god logik i, at kvinder ikke kan vare preester ifglge den pree-
stelige tenkning i det Gamle Testamente. Den samme logik ggr, at en kvin-
de besejrer Samson, for kvinden inkarnerer den reelle verden, der ligger
uden om tabernaklet, Guds bolig. Denne verden, »lejren«, opretholdes i kraft
af Guds tilstedeveerelse i dens midte, og dog er de to realiteter, den menne-
skelige og den guddommelige, inkompatible, ‘
Forskellen er ikke, at mend uden videre er nermere de hellige ting, end
kvinder er. Almindelige, ikke prastelige israelitter kommer normalt ikke det
hellige narmere, end kvinderne ggr. Og omvendt kan kvinder af prastelig
sleegt, forudsat at de ikke lever i agteskab med en ikke-praestelig mand og
ikke har bgrn, spise af »helliggaverne« (3 Mos 22,12 f.), hvad almindelige,
ikke-preestelige mznd ikke kan. Jeg antager, at forskellen er, at mand, for-
udsat at de er af prestelig slagt, og i gvrigt uden legemlige skavanker, kan
initieres som preaster, at de med andre ord i mindre grad end kvinderne er
omvandrende, levende vidnesbyrd for den menneskelige realitet, som den
udfolder sig uden for helligstedet. I den sociale kode forholder preester sig til
leegfolk, som velsignelsens kilde forholder sig til velsignelsens virkninger,
som JHWH til sin skabning; i den kgnslige kode forholder mend sig til
kvinder pd samme made:
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Oprindelse, kilde Realitet, virkning

JHWH, hellighed Skabning, folk, velsignelse
pra:sler legfolk
mand kvinder

Deraf ambivalensen: denne verden eksisterer i kraft af en anden realitet. 1
det diakrone perspektiv, der er mytens, eksisterer denne verden i kraft af at
have denne anden realitet som sin oprindelse (1 Mos 2-3; Hesiod). I det
synkrone perspektiv, kultens, eksisterer den ved at have denne anden realitet
som sin stadige kilde (den prastelige kult). Muligvis kan denne ambivalens
tillige forstds som et rent logisk feenomen. Oprindelsen til noget kan ikke
vere dette noget selv; betingelsen for et fanomens fortsatte opretholdelse
kan ikke veaere identisk med fenomenet. Derfor er urtiden forskellig fra nu-
tiden, den guddommelige velsignelses kilde forskellig fra dens virkninger.

I hvilken af de to tilstande skal man da vere: i den nuvaerende — med
den omkostning, at den anden er uopndelig? Eller i den anden med den
omkostning, at man mister det, man har? Fascinationen af Amiranis og Sam-
sons frie liv ~ med jagt, mandeselskab, uden hérdt fysisk arbejde, uden kvin-
der og uden svigerfamilie (evt. med lejlighedsvise besgg hos prostituerede...)
— mé ngdvendigvis afbrydes med den uundgaelige morale: at dette er en
mandedrgm, hvis realisering ville vere katastrofal.

8. Anti-Kristens mirakler

Amiranis fangenskab ifglge Kaukasus og Djavelens fangenskab ifglge Cen-
traleuropa er ét og det samme. Smedene banker Amiranis leenke fast sammen
igen, s& han ikke kommer fri og forandrer verden. Smedene eller prasten
banker Djevelens lenke fast sammen, s han ikke kommer fri. Men det be-
tyder, at Amirani — og dermed ogsd Samson — indtager den plads i en fore-
stillingsverden, som andetsteds er reserveret Fanden.
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Amirani og Samson tilbyder en anden orden: en tidligere, »primitivere«,
a-social livsform, en tilbagevenden til oprindelsen, en mande-guldalder. Som
den ossetiske urtidskazmpe forklarer: der var en gang, hvor man kunne leve
en uge af en hindfuld jord; det var dengang, hvor kgerne ifglge den abkha-
ziske version af Amirani-legenden gav rigeligt melk, for mzlk er, ligesom
honning, trefrugter og automatisk agerbrug, en méade at f4 mad pi uden at
arbejde.” For en kultur, der gnsker at bestd, er det djevelske fristelsen til
at ophave den. Ambivalensen, der gennemsyrer dette tekstkorpus, er fristel-
sen. Som repraesentanter for den ontologiske ngdvendighed er smede og
kvinder Fandens (og Amiranis og Samsons) fremmeste modstandere.

Men i kristendommen er Djavelens rolle bide den samme og samtidig
inverteret. Anti-Kristens mirakler bestdr, som ikke mindst Selma Lagerloff
berettede,” i at lokke med denne verdens rigdomme — som Djvelens fri-
stelse af Kristus: at ggre stene til brgd, som i den ossetiske keempes tid, hvor
Jorden var mad. Tager man imod disse tilsyneladende mirakler, glemmes det
sande mal. T det Gamle Testamente, som i Kaukasus, var det ikke malet at
forlade denne verden til fordel for en anden og bedre; malet var at forblive i
denne verden. Derfor kunne Herligheden vere til stede pa jorden, i samfun-
dets midte, samtidig med, at Samson métte lide nederlag. Med kristendom-
‘men blev det netop ikke malet at forblive i verden. Mennesket var i grunden
skabt til noget andet og mere, til Paradiset, Gudsriget, til en tilstand, der
»ikke er af denne verden«. Her gav det ingen mening at havde, at Herlig-
heden kunne have sin bolig pa jorden; i stedet havde Gud sendt sin sgn for
at indlede den forlgsning fra verden, som skabningen ifplge Paulus sukkede
efter. I stedet var den hellige 4nd blandt menneskene for at fastholde dem pa
deres sande bestemmelse og hjelpe dem til at modstd fristelserne. I kristen-
dommen kunne fristeren altsd ikke lazngere vare den, der lokkede menne-
skene ud af verden; han maétte blive til den, der lokkede dem til at forblive i
verden. Dette var Anti-Kristens mirakler; derfor lokkede Fanden med rig-
dom, magt, viden og kvinder — kort sagt denne verdens rigdomme og mirak-
ler.®
Herudfra kan man nasten give en strukturel definition pa Fanden. Fanden
er den, der lokker menneskene til at gnske at forlade denne verden, hvis de
bgr gnske at forblive i den — séledes i det Gamle Testamente, hos Hesiod og
i den kaukasiske Amirani4myt010gi. Fanden er den, der lokker menneskene
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til at forblive i denne verden, hvis de bgr gnske at forlade den — siledes i

den traditionelle kristendom.

I Hgjskolesangbogen har vi endnu et relikt af en Amirani-Samson-myto-

logi tilbage — transponeret igennem kristendommens bestemmelse af, hvad
der skal bevares og hvad der skal modstds. Fra at vaere et farligt tilbud om at
komme ud af realiteten er Amiranis og Samsons fristelse blevet til et ikke

mindre skabnesvangert tilbud om en fastholdelse af den. Tilbudet gelder

imidlertid fortsat maendene:

Men i den raske glaede, ved jeegerhornets klang,
de glemte tit at bede og hgre messesang.

Noter

1.
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I 1 Sam 12,11 regnes med en liste af fire reddende skikkelser: Jerubba'al, dvs. Gideon,
Bedan (i gvrigt ukendt), Jefta og Samuel. Heri optreeder Samson ikke; til gengald er
Samuel klassificeret pd linie med tidligere redningsmend, hvoraf de to, Jerubba'al og
Jefta, indtager fremtraedende positioner i Dommerbogen.

. Shamgar er ganske vist af samme type som Samson.
. Denne sammenligning er typologisk; men der bestdr en mulighed for, at der tillige er en

traditionshistorisk kontinuitet. Overlapninger mellem gammeltestamentlige og graske
og/eller anatolske motiver og temaer (og derigennem evt. ogsé indoeuropziske i bredere
forstand) synes at veare tattest netop i de traditioner, der angér filistrene (hvis forbindel-
se med det xgeiske omrade synes sikkert, jf. Sandars, 1978, 166 og 201; Katzenstein,
1992, 326; Ahlstrom, 1993, 295 f.). Det er ikke udelukket, at Samson-traditionerne
kunne have et filistzisk subtrat; Samson er fra Dan stamme, hvis fgrste opholdssted
ifglge de gammeltestamentlige traditioner gransede op til filistrene (jf. Milgrom, 1990,
357).

. Parallellen mellem nasirzeren og ypperstepraesten understreges af bl.a. Milgrom, 1990,

355. Udtrykket i 4 Mos 6,6 om »lig« er nepes met, det samme som i bestemmelsen om
ypperstepreesten i 3 Mos 21,11. De steder, hvor nepes star litotisk for nepes met (3
Mos 19,28; 22,4; 4 Mos 5,2; 9,6.7.10; jf. 19,13) angdr udtrykket menneskelige lig.

. Gray, 1903, 60: »a fusion of several originally distinct customs which (...) had lost much

and, in some cases, all of their original meaning«.

. Gray, 1903, 50-61; Mayer, 1986; Milgrom, 1990, 355-8; Levine, 1993, 229-35; jf. de

Vaux, 1982, 361 f.
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. Charachidzé, 1979; 1981; og navnlig 1986.
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Roden vnzr, hvoraf nagir, »nasireer«, konnoterer noget, der er unddraget den daglige
brug - som fx de »ubeskarne vinranker«, 3 Mos 25,5.11 (Kithlewein, 50 f.).

I forskningen har man sggt at forklare forskellen mellem Samson som nasirzer og be-
stemmelserne i 4 Mos 6 ved at skelne mellem en ldre, livslang form, som Samson
skulle reprasentere, og en yngre, preesteligt defineret, der kun kender en tidsbegraenset
periode. Men der er to vanskeligheder med denne Igsning. Dels er Samsons nasirzer-
status en redaktionel konstruktion, der i hovedsagen hviler p4 Dom 13 (jf. Mayer, 1986)
og dermed afgjort yngre end det narrative substrat; det er altsd ikke oplagt, at forskelle-
ne mellem Samson og nasirzeren ifglge 4 Mos 6 skulle skyldes en historisk udvikling.
Dels er Samson aktgr i en litterzer fiktion, mens 4 Mos 6 er en praeskriptiv tekst; alene
genren ggr det problematisk at uddrage en social norm af Samsonfortellingen.

. Bynum, 1990.
. En ngjere analyse af forholdet mellem David og Samson og 4rsagen til, at den ene sej-

rer, hvor den anden lider nederlag, selv om de indtager tilnermelsesvis de samme posi-
tioner, ville fgre for langt her.
Olrik, 1914, det store kapitel om »Den lznkede jeette 1 Kaukasus«.

Olrik, 1914, 79. Jf. et georgisk sagn: for ikke at dg har Amirani i sit fangenskab et styk-
ke brgd og en kande vand; en jeger, der besgger Amirani, giver ham et stykke menne-
skeligt brgd. Amirani klemmer samtidig sit eget og jegerens brgd; ud af Jjeegerens kom-
mer der blod, ud af Amiranis eget kommer der melk (Olrik, 1914, 78).

. Olrik, 1914, 91-100.
15.

Frazer, 1930, 120-146; Lévi-Strauss, 1966, 348-357, med henvisning til Arnold van
Gennep, Manuel de Folklore frangais contemporain, Paris 1946-1958,

I Saxos (Saxo 6; se Dumézil, 1982, 392-402; jf. Jensen & Schijgdt, 1994, 160) fortelling
om Starkads kvad i forbindelse med hans indgriben i udsvavelserne ved den kvindagtige
Ingjalds hof forholder vibensmeden sig til guldsmeden som manden til kvinden, slag-
marken til huset, gl til vin, salt kgd til delikatesser. .

- Kategorien »anti-regressiv myte« svarer til den basale normative genre »beskyttelse,

dvs. bevarelse af varen, Davidsen, 1993, 61.

- Det fglgende om Hesiods myte om kulturens oprindelse forudsatter Vernant, 1979.
19.
20.
21.
22.

Hesiod, Theogonien, 608.

Detienne, 1972, 172-184.

Charachidzé, 1979, 99; 1986, 207-242.

Et mytologisk univers rummer, i princippet i hvert fald, altid reversible transformationer
(f. Lévi-Strauss, 1964, 205). Hvis Herakles' og Samsons dgd er sammenlignelige, jf.
Pernille Carstens bemarkninger ovenfor, si vel ikke mindst deri, at de formulerer sam-
me meddelelse (»heltens heroiske dgd«) i inverse termer (»dg ved at stige opad« vs »dg
ved at noget valter ned over én« — altsd en dgd med hhy. himmelske og jordiske kon-
notationer. Safremt Samson og Amirani er representanter for samme anti-kulturelle
position og med ligefremt sammenlignelige skabner, og hvis Amiranis skebne ogsa er
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23.
24.
25.
26.
27.

28.

29.

30.

31

32.

33.
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umiddelbart sammenlignelig med Prometheus’, men med symmetrisk omvendte forseel-
ser, s4 md ogsd Herakles og Prometheus veare forbundne i en eller anden forstand —
safremt det tekstkorpus, vi her har taget i betragtning, udggr et mytologisk system eller i
det mindste har systematiske treek. Denne deduktive formodning bekraftes; ikke kun
mgdes Herakles og Prometheus helt bogstaveligt, eftersom det i visse traditioner er
Herakles, der til sidst befrier Prometheus fra hans fangenskab (Hesiod, Theogonien, 521-
531; Apollodoros, 1, 45), men Herakles’ dgd er ogsé en symmetrisk omvending af Pro-
metheus’ heltegerning: Prometheus bringer ilden fra himlen til jorden, mens ilden brin-
ger Herakles fra jorden til himlen.

Charachidzé, 1979, 99-101; 1986, 302-305.

Charachidzé, 1979, 101-103; 1986, 146-172.

Charachidzé, 1979, 90-97; 1986, 149-171.

Vernant, 1960, 34-37; jf. Jensen & Schjgdt, 1994, 138-142.

Tettest p& er Danielsbogens billedstgtte af guld, sglv, kobber, jern og en blanding af
jern og ler, svarende til de babylonske, mediske, persiske, graeske og seleukidiske riger;
oprindeligt har de maske betegnet de sidste babylonerkonger, fra Nebukadnesar til Nabo-
nid og hans sgn Belshassar (Otzen, 1995, 46-48).

Og dog — i det mindste antydningsvis. For hvis kornet og jernet er zkvivalenter for
kulturen, er det nzppe blot et sammentref, at hovedpersonen i den fortzlling, der fglger
umiddelbart efter myten om brgdets oprindelse, barer et navn, Kain, der med stor sand-
synlighed skal forstds som »smed« (Westermann, 1976, 394)

Bt tabu, der forbyder anvendelse af jern ved tilpasning af sten til et alter, kendes fra
andre dele af det Gamle Testamente (5 Mos 27,5; jf. 2 Mos 20,35; Jos 8,31). Stenene til
Salomos tempel, der ngdvendigvis matte tilhugges med jernredskaber, blev faerdiggjort i
stenbrudene (1 Kong 6,7). Tabuet imod anvendelsen af jern i templet kendes derimod
ikke i Krgnikebggerne (1 Krgn 22,3; 22,14.16; 29,2.7; 2 Krgn 2,6.13; 24,12).
Udfyldningen af den vestimentere kodes plads her er mulig via Ez 44,17.

. Denne slutning kan jeg ikke belegge med direkte citater fra det Gamle Testamente; men

indicierne peger i den retning: 1) kvinder kan ikke veare praster; 2) kvinder er under-
tiden ekskltuderet fra »hellige« (gd$) forsamlinger (2 Mos 19,15; 1 Sam 21,6); 3) Kvin-
den er essentielt den, der fgder bgn, ligesom manden er den, der arbejder (1 Mos 3,16-
19), menstruation og bgrnefgdsler markerer kvinder med »urenhed« (i gvrigt ikke i sar-
lig drastisk omfang) (3 Mos 12; 15,19-24). Slutningen: kvinder er periodicitet, drages af
Lévi-Strauss, 1968, 421.

Fristelsen til en regression tilbage til naturen, »bag om« kgkkenet, er det overgribende
tema for Lévi-Strauss, 1966. Mzlken i Amirani-legenden svarer pd dette punkt ganske
til honningen i den sydamerikanske mytologi; begge dele kan spises »fra naturens hand«
uden tilberedning. Malk og honning er som bekendt kvivalente termer i det Gamle
Testamente. :

Lagerloff, 1897.
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34. Denne transformation af forholdet mellem den rette og den falske verden ligner meget
en (givetvis simpel) udgave af det, Lévi-Strauss har kaldt den »kanoniske formel«

urtid (+) : nutid (+) :: nutid (+) : endetid (+).
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Summary

Samson, so-called »judge« and »nazarite«, belongs to the same anti-heroic type as the
legendary Amirani from Caucasus, masterly analyzed by George Charachidzé as a trans-
formation of Prometheus. The two of them articulate a form of life which denies culture;
their necessarily victorious enemies are women and blacksmiths. The human condition,
being the world of bread, iron, work and death, stands in opposition to the golden age. In
Old Testament priestly thinking this »golden age« finds a spatial expression in the Taber-
nacle, administrated by men, not women. In traditional christianity, to which belongs the
theme of the chained Devil, a replica of Amirani, the temptation is no longer, as with
Samson and Amirani, to regress to a golden age, but to stay satisfied with the human condi-
tion in this world. N
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