DEN SAMFUNDSSKABTE VERDENSUNDERGANG

Svar pé en kritik

Af Armin W. Geertz

Jeg vil gerne takke mine kgbenhavnske religionssociologiske kolleger
Tove Tybjerg og Morten Warmind for en fair og meningsfyldt kritik af
min afhandling The Invention of Prophecy. S&vel deres kritik som de
mange diskussioner med kolleger og studerende fra forskellige discipli-
ner bdde under og efter forsvaret bekraefter mit hdb om, at afhandlingen
kunne bidrage til en humanistisk og samfundsvidenskabelig teoretisk
debat. Det har laenge veeret mit budskab, at de religionsvidenskabelige
fag, specielt religionshistorien, ikke har rad til at isolere sig fra de cen-
trale videnskabsteoretiske og filosofiske debatter. Tveertimod mener jeg,
at vort fag kan levere et vaesentligt bidrag til disse debatter. Denne hold-
ning ligger i forleengelse af den omtalte Warszawa-erklaering, og med
afhandlingen har jeg forsggt at »practice what I preach.

De etnografiske sider af hopi-profetierne

Tove Tybjergs og Morten Warminds kritik giver mig en kaerkommen lej-
lighed til at uddybe nogle punkter, der blev rejst ved forsvaret, men som
jeg ikke fik tid til at besvare detaljeret. Et af punkterne blev rejst ex
auditorio af tredie medlem af bedgmmelsesudvalget, professor, dr.phil.
Torben Monberg. Som antropolog og religionshistoriker er Monberg et
cksempel pd den tvaerfaglighed, som jeg mener er ngdvendig for reli-
gionshistoriens fornyelse.

Monbergs kritik gik ud pé, at det ville have veeret nyttigt, hvis bogen
blev forsynet med et introducerende kapitel om hopi-indianernes sam-
fund og kultur. Jeg lod vare med at skrive et sidant kapitel af flere
grunde. For det fgrste er det kutyme for etnografiske monografier at
indlede med en generel introduktion, men i mit tilfelde er hopierne et
af de bedst kendte folkeslag i verden, hvorom der er skrevet adskillige
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introducerende verker og oversigter. Min afhandling handler om et nyt
emne, ikke et nyt eller et ukendt folk. For det andet har jeg skrevet tre
andre bgger — den ene af dem pd dansk — hvor man kan finde den
efterlyste slags informationer.

Tybjerg og Warmind seetter Monbergs indvending ind i et stgrre per-
spektiv, nemlig det, at afhandlingen ikke formdr at satte hopi-profetier-
ne ind i den bredere sociale og politiske sammenheeng. Derudover er
den i sit grundlag »forholdsvis snaevert afgreensets, dvs. at den handler
om tre traditionalist-ledere fra Tredie Mesa.

Deri ggr de mig uret. De har - jevnfgr mine indledende bemeerk-
ninger — ret i, at jeg lod veere med at skrive en generel oversigt. Og det
er rigtigt, at stgrsteparten af eksempelmaterialet stammer fra Tredie
Mesa. Men hele det forste kapitel samt kapitel 4 (herunder ogsé
tekstmaterialet), det historiske kapitel 6 og det profetiske katalog
(Appendix B) drejer sig om andre mesaer 0g den bredere hopi-sammen-
heng.

Det, som Tove Tybjerg og Morten Warmind efterlyser, er de sociolo-
giske data: »om bevagelsens omfang, om hvem den stgttede sig pd, og
om styrken pé ferste og anden mesa«. S&danne oplysninger ville krave
en sociologisk undersggelse, da ingen har gjort det fgr. Man gatter pé,
at ca. 10% af befolkningen i nyere tid har tilsluttet sig Traditio-
nalistbevaegelsen, men der foreligger ingen statistikker. Noget helt andet
er, at selv om man udfgrte en sidan undersggelse i dag, ville det veere
spildt, da beveaegelsen stort set er ude af billedet. Det, man har til
radighed, er netop kun de religionshistoriske kilder: fortaellinger, sange,
pamfletter, udtalelser, breve, ikonografi m.v., som beskriver de religigse
lederes synspunkter og adfaerd - ligesom det er tilfzeldet med s& mange
andre religioner i verdenshistorien.

Det er ogsé rigtigt, at stgrsteparten af eksempelmaterialet stammer
fra Tredie Mesa. Denne skavhed er af historisk art, idet der ikke er
udfgrt etnografiske undersggelser af Fgrste og Anden Mesa, siden Elsie
Clews Parsons, Fred Eggan og Beaglehole-parret var derude i 1920°erne
og 1930°erne! Det er pudsigt, at man hele tiden har troet pd, at Tredie
Mesa var konservatismens hgjborg, men i virkeligheden — i hvert fald i
dag - er feks. Shongopovi pd Anden Mesa langt mere konservativ.
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Hele hopi-forskningen ville vaere dybt taknemlig for nogle ordentlige
undersggelser af forholdene pé disse mesaer, ikke mindst af rent sproglig
og etnografisk art. Men selv med denne skaevhed er det ikke urimeligt at
antage, at forholdene pd Tredie Mesa er karakteristiske i et folkeslag
bestdende af 10.000 mennesker. Elsie Clews Parsons gjorde i sin tid den
iagttagelse, at selv om hendes Fgrste Mesa tolk var forbavset over at
opdage, at folkene pd Anden Mesa udfgrte ritualer magen til dem pa
Forste Mesa, s& kan man vare sikker p4, at de ritualer og opfattelser,
som man kender lokalt, i store traek ogsd gaelder for hele befolkningen.
Nér det er sagt, mener jeg, at afhandlingen faktisk placerer sivel
traditionalismen som traditionelle opfattelser i deres politiske og sociale
sammenhenge. Her teenker jeg pa kapitel 1 og 4 samt 7-10, som udggr
lige preecis en placering i politiske og sociale sammenhznge, og som i
gvrigt leverer enkelte nye iagttagelser om disse sammenhange. Det er
dog vigtigt at understrege, at de problemer, jeg forsgger at lgse, ikke er
forbundet med kvantitet eller udbredelse, men med indhold. Min
athandling er fgrst som sidst en diskursanalyse, der er optaget af
forstéelsessammenhaenge og betydningsproduktion.

Mormoner og kulturelle Ian

Den eneste virkelig alvorlige indvending, der blev rejst ved for-
svarshandlingen, var Per Bildes anfagtelse af min fgrste tese, nemlig
den, at hopi-profetierne er autoktone. Tove Tybjerg og Morten Warmind
er enige med mig i, at hopi-profetierne har fremkomstmyten og klan-
legenderne som udgangspunkt, hvilket er den anden halvdel af tesens
forste setning: »Hopi prophecy is indigenous, and it stems from the core
narrative which is called the Emergence Myth by scholars« (s. 23). De er
derimod uenige med min uddybning senere p4 siden:

Chapter One illustrates the dynamic tapestry of Hopi prophecy in history and
suggests that Hopi prophecy is indigenous, in other words, that it is not cultural
borrowing (ic., from Biblical prophecy), but is a genuinely indigenous response to
culture contact.
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Per Bilde anfaegtede, at jeg med kapitel 1 har bevist dette autoktone
forhold. Og Tove Tybjerg og Morten Warmind anfaegter den »renhed«
eller »oprindelighed«, der ligger i begrebet »indigenous«. Alle tre mener,
at materialet viser, at sandsynligheden taler for det modsatte.

Jeg er selvfgigelig stadigvaek uenig, men indrgmmer, at jeg burde
have suppleret mine argumenter og min bevisfgrelse omkring dette
punkt. Savel Bilde som Tybjerg og Warmind fokuserer pd mormonerne
som inspirationskilden, men jeg mener, at det snarere er relevant at se
pa spanierne. Hvis der er tale om kulturelle 14n, sd ligger kimen hertil
ved Cortez’ kultur- og religionssammenstgd med Motecugomas imperium
og i de aztekiske og andre folkeslags profetier om den hvide guds ven-
tede tilbagekomst fra gsten.

Vort problem er blot, at vi ikke kan datere denne forventning med
sikkerhed. Kilderne stammer fra efter erobringstiden. Vi er overladt til
spekulation og analogier. Mit reesonnement gar ud pé fglgende: I de
kulturer, hvor vi finder kristen pdvirkning og ldn, er man normalt ikke i
tvivl om, at der er tale om en sddan pdvirkning. Dette bekraftes
yderligere ved de missionshistoriske forhold i lokalomrdderne. Hvis man
f.eks. ser pd de mexicanske huicholer, der er i samme sprogfamilie som
hopierne, finder man, at de kristne tanker og ritualer indlysende er til
stede, men ~ og det er typisk — de er pd en ejendommelig mide, som
kaldes »kristopaganismenc, blandet sammen med de oprindelige. Et citat
fra huicholernes Paskemyte illustrerer dette forhold pd glimrende vis:

Santo Cristo var nu meget traet, hvorfor han gik til sit tarn. Her fik han menneskene
til at rejse et kors. Han spiste ved at lave fem rggelsesskyer med copal. Dernast
sprang han ned fra trnet, hvilket fordrsagede et jordskalv. Han sendte Santo Nica-
rio med et introduktionsbrev til general Ramon Corona hvori han anmodede ham
om ikke at forrdde ham til joederne. (A.W. Geertz: »Mellemamerika: Huichol-
indianerne«, i Skriftipse folks religioner, red. Jgrgen Podemann Sgrensen, Kgbenhavn
1988, s. 185-186).

Hopierne har ikke noget, der ligner denne synkretisme. Tvaertimod har
hopiomrédets missionshistorie vaeret langt fra vellykket. Dels 18 omradet
bogstavelig talt i imperiets yderste afkrog, som ingen serlig interesse
havde - specielt ikke efter at man tidligt fandt ud af, at guld var der
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ikke noget af. Dels var missionen plaget af jalousi og strid mellem
franciskanerne og dominikanerne, og dels var den plaget af bitter
erfaring med missionzrernes umoral. Efter Awat'ovi tragedien i 1700 fik
spanierne aldrig fodfeeste igen i omrddet, og hopierne levede forholdsvis
ubergrt af europazere og amerikanere indtil 1850’erne, hvorefter de
forste kilder om hopiernes profetier dukker op.

Hvis forventningen om den hvide gud eller for hopiernes vedkom-
mende den hvide broder, er et 1&n fra kristendommen, hvad bestir det
14n sd af? Er det tusindérsriget og Jesu tilbagevenden, man tenker pd?
Eller er det Jesus indfortolket i en indiansk forventning, der fandtes i
forvejen? Man véd, at missionen bevidst sggte lighedstraek i indfpdte
kulturer for bedre at erstatte dem med lignende kristne trak. Hvor
finder man i hopi-religionen de andre dele af den kristne fortelling,
sdsom skabelsesberetningen, syndefaldsberetningen, Satan og englene,
Moses, David, de fire evangelister, Jesu lidelse og ded, Mariafortael-
lingen, ja, sdgar Johannesdbenbaringens symbolik? Intetsteds.

Hvorfor skal man tenke pd Moses og Joseph Smith, nir man op-
dager, at hopierne har stentavler, som bliver brugt som bevis pd deres
klantilhgrsforhold og jordbesiddelser? Er der ikke tale om ret
overfladiske lighedstreek? Hopierne har heller ikke overset ligheden
mellem deres og Moses’ stentavler (jf. figur 3 pd s. 220), men det er
strategisk for at sette lighedstegn mellem kristne og hopi-preetentioner.
At mormonerne fandt ud af, at hopierne havde nogle stentavler, er ikke
ensbetydende med, at hopierne begyndte at bruge stentavler, fordi de
syntes, at mormonerne havde fdet en god idé. I sd fald taler vi om et
14n, som blev integreret i hgvdingenes mest intime ritualer - ritualer,
som skulle bevise hgvdingens ret til at vaere hgvding (og som skulle blive
sd eftertragtede, at klanerne var parate til at snyde sig til dem) - og
som blev universelt godtaget af hele befolkningen i labet af blot 13 &r,
dvs. fra mormonernes ankomst i 1858 og indtil 1871, da Andrew S.
Gibbons af Tuuvi fik forevist tavlen i Oraibi. Det kristne budskab har
mange gode sider, men si fantastisk er det nu heller ikke! Jeg finder
Bildes, Tybjergs og Warminds péstand usandsynlig og holder fast ved mit
svar under forsvaret: »The burden of the proof is yours!«
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Jeg betragter stentavlerne som noget, der kultisk og mytologisk
svarer til aranda-folkets tjurunga-genstande.

Afhandlingens fgrste kapitel var et forsgg pd at sandsynliggere, at
dommedagstanken hos hopierne gér mindst tilbage til 1600-tallet. Mr.
Johnson-beretningen skulle ligeledes vise, at selv ndr en kristen hopi
handler eskatologisk, er det pd grund af hans oprindelige religigse
baggrund. P4 grund af verdensundergangstankens dybtliggende integra-
tion i hopi-mytologien forholder jeg mig skeptisk over for synkretisme-
teorien. Per Bilde mente, at han kunne finde ikke kun fi, men mange
kristne traek i den profetiske katalog i Appendix B. Men det er ikke s
merkeligt, da en del af kilderne er enten fra kristne eller kristent
opdragede hopier eller fra hopier, der forsgger at finde lighedstreek med
kristen tankegang.

Jeg har ikke brugt megen plads i afhandlingen pd dette spgrgsmdl,
da der var andre mere presserende opgaver at tage fat pd.

Transformationer og strukturer

Tove Tybjerg og Morten Warmind fremfgrer nogle relevante og skarp-
sindige iagttagelser om min brug af Marshall Sahlins. De spgrger, om jeg
fuldt ud har draget nytte af Sahlins’ synspunkter og efterlyser en mere
systematisk anvendelse af dem. Jeg kan allerede her afslgre, at jeg ikke
fuldt ud har draget nytte af Sahlins’ synspunkter. Det var heller ikke
meningen! Kapitel 5 er et intermezzo, hvis formdl var at konstatere, at
paradigmet tradition/modernitet har domineret de sidste to A&r-
hundreders forstielse af sekularisering, og at der har vaeret og stadig er
forskere i sociologi, socialantropologi, historie og religionshistorie, som
forspger at ggre op med paradigmet. Kapitlet viser, hvorledes dette op-
gor har medfgrt en dertil hgrende interesse i interaktion, aktgrer,
begivenheder og processer, og understgtter derved den teoretiske
bevaggrund for mine egne overordnede religions- og kulturteorier.

At koble hele min argumentation og dokumentation pd en diskus-
sion med Sahlins, som Tybjerg og Warmind leegger op til, er at g& for
vidt. De pépeger nogle interessante forskydninger i forskellene mellem
Sahlins’ resultater og mine, men jeg synes, at én af forskydningerne ikke
er der. De havder, at jeg ikke viser, hvad Sahlins vil vise, nemlig
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hvorledes reproduktionen af en struktur kan fgre  til dennes
transformation. Som jeg skrev pd s. 172, er det min opfatielse, at
afhandlingen demonstrerer to typer transformationer. Den fgrste type er
profetiernes skiften fra at veare traditionsbevarende til at vaere tradi-
tionsgdelaeggende. Det fgrste kapitel og kapitel 7 viser hvordan. Den
anden type transformation er traditionalisternes bidrag til amerikani-
seringen gennem adferd, der, uanset nyskabelserne, strukturelt er
identisk med traditionen.

Men jeg understregede, at vore to tilgange var radikalt forskellige
(f. s. 171), og derfor er der greenser for, hvor meget jeg kunne bruge
Sahlins’ indsigter. Mere gjorde jeg derfor ikke ved ham, s nir Tove
Tybjerg og Morten Warmind kritiserer mig for at tage Sahlins til indtaegt
(s. 373) for »sine analyser af profetierne, der befinder sig i de variable
zoner, er det en fejlleesning.

Teori-askese

Min afhandling er bevidst teoretisk orienteret. Det haenger dels sammen
med, at jeg mener, at danske disputatser udmeerker sig ved, at de leverer
resultater af principiel og ikke kun af empirisk karakter. En afhandling,
der kun leverer nye empiriske resultater, ligger efter min mening ikke
hgjere end pa ph.d.-niveauet. Min afhandlings teoretiske orientering be-
ror ogsé pd den iagttagelse, at nye erkendelser medfgrer ikke kun nye
lgsninger pd kendte problemstillinger, men ogsd nye data ud af gammelt
stof.

Men Tove Tybjerg og Morten Warmind formaner til en »teori-aske-
se«. Denne narmest calvinistiske metafor efterlader det indtryk, at
teoretisk arbejde er for de ikke-disciplinerede. Tybjergs og Warminds
teori-askese stammer formentlig fra en sociologisk tendens til at afprgve
én teori ad gangen og helst statistisk. Dette er i orden, men det er
vigtigt at fastsld, at min afhandling ikke har et sddant formil. Den
metodepluralisme, som jeg argumenterer for, har til formél at anvende
teorier og metoder fra forskellige discipliner til at lukke op for
empiriens knudepunkter. Tilgangen er problemorienteret og ikke teoriaf-
provende. De har ret i, at tilgangen kan vere problematisk — hvilken
tilgang er ikke det? Men de glemmer at navne, at teori-askesen tager
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jeg udtrykkeligt afstand fra, fordi jeg mener, at den ny indsigt, som kan
opstd af »en staedig fastholden af et bestemt teoretisk synspunkt, er for
begraenset til emnet — og i hvert fald til mit temperament. Desuden
skjuler denne askese en stgrre tendens til at »knibe udenome, end Tove
Tybjerg og Morten Warmind vil indrgmme. Det kraver alt for store
kompromiser at reducere variablerne i en kulturanalyse.

Den samfundsskabte verdensundergang

Jeg er bange for, at formaningen til teori-askese efterlader det indtryk,
at athandlingen ikke rummer noget overordnet teoretisk synspunkt. Jeg
tror ikke, dette var Tove Tybjergs og Morten Warminds hensigt, men jeg
vil gerne have lov til at afslutte med at referere afhandlingens
overordnede teoretiske synspunkt.

Formélet med afhandlingen var at forklare de forblgffende modsi-
gelser, som prager hopi-indianernes profetiske udsagn og profetiske
adfeerd. Jeg understregede, at situationen er sd kompliceret, at der métte
en pluralisme af metoder og teoretiske anskuelser til for at forklare og
fortolke den. Men ét overordnet teoretisk udgangspunkt har jeg
fastholdt, nemlig wvalget af en menneskeopfattelse, »der anskuer
mennesker som kulturelt kompetente, handlende individer, der
ustandseligt engageres i at forhandle om, opfinde, genopdage og
samskabe meningsfulde fortolkninger af deres verdener« (dansk
opsummering s. 6). Denne menneskeopfattelse suppleret med inspiration
fra kognitionsforskningen har vaeret medbestemmende for mine defini-
tioner af religion, myter, profetier og symboler. Denne opfattelse har
ogsé varet kilden til en fastholdelse af meningsproduktion og -reproduk-
tion som en mulig forklaringsstrategi pa strukturelt niveau.

Strategien har vist sig at vare nyttig til at forklare tradition og
kontinuitet, traditionalisternes nyskabelser og euro-amerikanernes brug
af dem. Det er nemlig ikke nok, at man beskriver modsigelserne,
misfortolkningerne og sammenstgdet mellem verdensopfattelser. Der
skal en forklaring til, og den skal ligge pd et overordnet teoretisk niveau.
Om afhandlingens forklaring er god nok, m4 mine kritikere og kolleger
afggre.
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Jeg vil gerne takke for de pane ord, som Tove Tybjerg og Morten
Warmind sender méd deres kritik, og for deres interesse i en konstruktiv
videnskabelig diskurs.

Armin W. Geertz

Lektor, dr.phil,

Institut for Religionsvidenskab
Aarhus Universitet
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