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Undertiden herer man indologer af den ldre skole tale be-
kymret om ”the decline of scholarship”. Som karakteristik
af den aktuelle indologi indskriver den sig klart i en mytisk
guldalders perspektiv. P4 den anden side rummer den ogsa
en dbenbar sandhed. For nir man tager den aktuelle forskning
inden for det meget omfattende felt, der udgeres af indisk
religion, i betragtning, falder det temmelig let at tale om "the
decline of scholarship”: i den stadige strem af mere eller mindre
ligegyldig litteratur, der oversvemmer det skolare marked,
er det sjzldent at komme over en bog, der bringer noget af-
gorende nyt, set i ct forskningsmeessigt perspektiv.

Der er derfor god grund til at hacfte sig ved Jacques Scheuer’s
athandling om Siva i Mahabharata (MBh), som pi afgorende
méde bryder med den hidtidige opfattelse af Siva’s rolle i MBh.

Siva har generelt veeret betragtet som en perifer figur, uden
nogen integreret funktion i MBh’s centrale fortaelling. Specielt
inden for den filologisk orienterede forskning har man heevdet,
at Siva’s rolle i MBh er et resultat af en senere indarbejdning
af traditionslag, der er fremmede for det oprindelige epos.

I sin introduktion til athandlingen giver forfatteren en kort-
fattet kritisk redegorelse for de vigtigste bidrag til MBh forsk-
ningen - de fleste har nu kun historisk interesse - og kommer
i den forbindelse bla. ind pi den franske religionshistoriker
George Dumézil’s lesning af MBh (Mythe et Epopée, 111,
Paris 1968-71). ‘

Som bekendt leeser Dumézil MBh som en episk refleks pa
indisk grund af en felles indoeuropzisk eskatologi (se f.eks.
De nordiske Guder, 1969) og paviser, at de centrale aktorer
i MBh’s fortelling om den verdenspdelaeggende kamp mellem
to grene af samme familie i et komparativt perspektiv lader
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sig forstd som inkarnationer af “de tre funktioners ideologi”
(Pidéologie tripartite), der, som Dumézil overbevisende har
vist, er det strukturerende princip i den indoeuropaeiske myto-
logi og sociale taxonomi.

Et af Dumézil’s hovedproblemer er imidlertid, at det tilsyne-
ladende ikke er muligt pd basis af de tre funktioners ideo-
logi at forklare Siva’s rolle i den kosmiske krise, hvis kata-
lysator han er. Dumézil konstaterer, at hvis man i en vis for-
stand kan betragte MBh’s Visnu - Siva’s modsatning i MBh -
som en linezr udvikling af den vediske Visnu (=2. funktion
ved sin tilknytning til krigsguden Indra), kan man ikke anlaegge
samme synspunkt pi Rudra-Siva. Det synes ikke muligt at
placere denne gud inden for de tre funktioners ideologi; Visnu
og Rudra-Siva indgir ikke i en klart defineret struktur i vedisk
sammenhaeng. Et af problemerne for den analytiske optik,
som Dumézil anlegger, er formodentlig, at den ikke tilstreek-
kelig konsekvent tager i betragtning, at de enkelte funktioner
potentielt indebaerer muligheden for oppositionelle spaltninger
inden for hver enkelt funktion, og at man folgelig m3 regne
med muligheden af binzre bestemmelser af de enkelte funk-
tioner, der pa et andet niveau indskriver sig i de tre funktioners
overordnede hierarki.

Der er adskillige forhold, der tyder p4, at Rudra-Siva og Indra-
Visnu, i klar modstrid med Dumézil’s pastand, indgar i en struk-
turel sammenhaeng pa 2. funktions niveau. Det vil fore for vidt at
gd ind pd en detaljeret redegorelse herfor; men i forkortet pers-
pektiv er der grund til at anfore et par faktorer, der synes at be-
grunde denne antagelse: for det forste m3 man konstatere, at Ind-
ra pi den ene side er forbundet med Visnu, p4 den anden side er
han ogsd nert tilknyttet Marutterne, men karakteristisk nok kun,
nir disse ikke optraeder i sammenhaeng med Rudra, der er deres
fader ifplge vedisk mytologi. Denne strukturelle spaltning be-
grundes yderligere gennem den utvetydige identifikation af
vratya’en en ~’Maruttisk” figur - med Rudra-Siva, som man finder
i Atharvaveda’s 15. bog. I dette perspektiv kan man betragte
modsatningen mellem Visnu og Rudra-Siva som en bineer re-
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fleks af 2. funktion, krigerfunktionen. Det er et forhold, som
forfatteren ikke tager i betragtning i sin kritiske redegorelse
for Dumézil’s bidrag til MBh forskningen. For Dumézil er der
forst og fremmest tale om en “$iva’isering” af den oprindelige
indoeuropziske eskatologi. Men det forbliver ct ibent Sporgs-
mal, som forfatteren konstaterer, hvad der mere preccist er
blevet "siva’iseret”, og hvorfor denne Siva’isering” har fundet
sted, specielt ndr man tager de 4benbare reflekser i MBh af de
tre funktioners ideologi, som Dumézil har pdvist, i betragtning.
Problemet med en tolkning af MBh inden for rammerne af de
komparative perspektiver, som *Pidéologic tripartite” 4bner
for, er, som forfatteren papeger, at MBh ikke restlgst lader sig
analysere p& indoeuropaeisk baggrund. De vanskeligheder,
som Siva’s rolle i MBh’s beskrivelse af den kosmiske krise
rejser for analysen af den centrale fortaelling, angar i realite-
ten hele MBh, der ikke udelukkende lader sig anskue som en
“transposition” af en vedisk-indoeuropaisk myte til epos.
De indoeuropzeiske elementer forbliver seku ndeaere, set i relation
til de specifikt indiske (hinduistiske).

I et forseg pa at na til en bestemmelse af Siva’s rolle i MBh
analyserer forfatteren alle de beretninger i MBh, hvor Siva
spiller en vasentlig rolle. Det er umuligt inden for de givne
rammer at gi nermere ind pa de enkelte analyser. Jeg skal i
stedet forspge at sammenfatte de vaesentligste elementer i for-
fatteren’s analyser: de viser, at Siva’s rolle i modseetning til,
hvad man almindeligvis har antaget, langt fra er perifer, men
tvaertimod en integrerende del af selve grundforteellingen i
MBh. De episoder, hvor Siva intervenerer i fortaellingen, for-
holder sig ikke rent udvendigt til grundfortzllingen og lader
sig ikke reducere til senere tilfgjelser, uden indre sammen-
heeng med den centrale forteelling. Endelig lader det, som
MBh beretter som Siva, sig ikke reducere til en ren og skeer
akkumulation af tilfeldige elementer. De elementer, der de-
finerer Siva’s funktion i MBh udviser bade konsistens og homo-
genitet: gennem hele MBh, fra heltenes fodsel til den afslut-
tende massakre, spiller Siva en sammenhaengende rolle, der er
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klart integreret i grundforteellingen.

I MBh er Siva primeart bestemt ved sin marginale position,
sin udvendighed, set i forhold til dharma og det dharmiske”
samfund. Denne position, der tydeligvis er en refleks af den
vediske Rudra’s position, indskriver sig i hinduismens reli-
giose og sociale univers pd en méde, der omstrukturerer Rudra’s
funktion i vedisk tid.

Siva’s udvendighed kommer forst og fremmest til udtryk i
a) spatiale og b) temporale termer:

a) i geografisk og topografisk perspektiv er Siva bestemt
ved sin relation til skoven (vana), der er absolut modsatning til
det “dharmiske” samfund, dvs. byen, eller mere praecist: den
kongelige residens. Selv mens Pandu’erne lever i exil i skoven
(hvor de i realiteten repraesenterer et minisamfund), inter-
venerer Siva ikke. Man kan kun etablere en forbindelse med
Siva i den “mennesketomme skov” (Sinye vane). Endelig
meder man Siva i bjergene og i bjerghuler, en yderligere ak-
centuering af Siva’s udvendighed i forhold til det ”dharmiske”
samfund. I disse afsondrede regioner er Siva ledsaget af skov-
boere og bjergboere, der socialt og geografisk lever 1 periferien
af det brahminske samfund. De er uden fast bosted og flakker
om i den mennesketomme skov. Hvis de bor noget sted, er det
i bjerghuler. De ledsager Siva og de demoner, der omgiver
ham;

b) i temporale termer kommer Siva’s udvendighed til
udtryk i hans forhold til natten: de sociale og religizse ak-
tiviteter udspiller sig saedvanligvis om dagen; natten repreaesen-
terer uhygge og goglerspillet; den er fantasmagoriens privili-
gerede tid. Denne sammenhzng vil utvivlsomt kunne kaste lys
over Siva’s aldrig fuldt opklarede relation til det indiske teater,
hvis skytsgud han er; nevnes ikke af forfatteren. (Jvnf. Dio-
nysos’ relation til det greeske teater). Siva er en “nattegeenger”
(naktamcara), der vandrer omkring, ledsaget af sppgelser og
andre ildesindede veesener. Det er forst og fremmest om natten,
man traeder i forbindelse med Siva. Det er f.eks. om natten,
Asvatthaman ofrer sig til Siva, og det er om natten, Arjuna
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henvender sig til Siva for at fi sine vaben. Det eor 0gsid om
natten, Asvatthaman, besat af Siva (invers bhakti), massa-
krerer Paficala lejren. Der cr ogsd grund til at notere, at natten
ikke blot er goglespillet og det frygtindgydendes domacne,
den er ogsd et billede pa tidernes ende, den kosmiske destruk-
tion af den civilicerede verden (pralaya), hvor verdens dif-
ferencer oplases og mister “navn-og-form” (namariipa), for at
synke ned i det kosmiske morke, hvorfra de vil blive genskabt.
Rudra-Siva i sin rolle som “Tiden” (kala) cr denne oplesnings
aktor.

Siva intervenerer i den dharmiske” orden fra sin plads
uden for denne: nir han forlader skoven cller bjergene for at
nerme sig byen eller det kongelige palads, er det ofte for-
kledt som asket. Men ikke som den ortodokse samnyasin. Siva
er i den egenskab snarere prototypen pé den asociale yogin,
med klare bergringsflader til det fantastiske, kapricigse, kole-
riske og voldelige. Alene navnene pd hans principale inkar-
nationer er typiske reflekser heraf: Durvisa (" Lazaronen”),
Candakaugika (”Voldsmanden”), Samvarta (Destrukteren”).
Den omflakkende yogin er karakteriseret ved at leve uden for
det “dharmiske” samfund, hvis opfattelse af rent og urent,
han preetenderer at overskride. I MBh’s optik gaelder det ogsa en
raekke personer, der af forskellige grunde befinder sig i en
marginal position, set i forhold til dharma. Det gaclder f.eks.
kong Marutta, der, bergvet sin offerpraest (rtvij), er ngdsaget
til at akceptere Samvarta’s tjenesteydelser, - en Yogin snarere
end en offerpraest, hvis navn peger pd hans relation til volden
og det normoverskridende.

Volden, grusomheden og alt, hvad der er farefuld, er Siva’s
domeene. Slagmarken er Rudra-Siva’s “legeplads” (akrida), hvor
man finder ham i selskab med alt, hvad der er grusomt (ugra) og
afskyeligt (ghora), hvor vreden (krodha) og begeret (kama)
udfolder sig.

Selvom Rudra-Siva er grusom i sin overskridelse af alle de
normer, der sattes af dharma, er han ikke udelukkende et
udtryk for ren terror. Urenheden, volden, overskridelsen, er
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ikke noget, som man i MBh’s optik instiktivt vender sig fra.
Uden vold (i storre eller mindre méilestok) er opretholdelsen af
den “dharmiske” samfundsorden umulig. Skent Siva princi-
pielt bevarer sin udvendighed i forhold til den “dharmiske”
orden, er hans rolle ikke udelukkende negativt bestemt. For
med sin utvetydige relation til offeret som religizs og social
institution er han pa tvetydig vis integreret i det dharmiske”
univers: som symbolsk repreesenteret ved offerpeelen (sthanu),
hvortil man binder offerdyret, placerer han sig pd greensen
mellem den kultisk rene offerplads (vedi) og det ydre sociale
rum og tilhgrer for si vidt hverken det ene eller det andet af
disse to domeener, men repreesenterer en tvetydig integrering
af volden, sanktioneret af dharma, i den dharmiske” orden,
hvorved han patager sig den urenhed, den vold og det mord,
som ethvert offer uundgdeligt indebaerer, og siledes sikrer
offerhandlingens egentlige funktion ifslge brahminsk tradition:
opretholdelsen af den ’dharmiske” verden.

Volden, som den udfolder sig pa offerpladsen, har sit mod-
stykke i det sociale rums vold. Den principale akter er her
kongen (rajan), hvis rolle, foruden den at veere den principale
sakrifiant, bestdr i at opretholde dharma. Indadtil gennem sin
retshandhevelse (danda), 7stokkens princip”, - uden danda
ingen dharma, og udadtil gennem sin krigsforelse, - begge
former for nedvendig vold og eo ipso retferdig vold.

Som selve det “dharmiske” samfunds grundpille har offer-
handlingens vold tjent de indiske teoretikere som model for
krigens vold. P3 slagmarken spiller Siva den samme rolle, som
han tilskrives i offerhandlingen: p4 samme mdide som han
udlgser den vold, der udspiller sig p4 offerpladsen, er han og-
sd slagmarkens principale voldudgver som repreesentant for
kongen.

Kongens funktion i samfundet udfolder sig ikke i et homo-
gent rum og homogen tid. Den udspilles, ifplge brahminsk
teori, inden for rammerne af hinanden aflgsende tidsaldre
(yuga), der uundgieligt ender i oplesning (pralaya) ved slut-
ningen af en kosmisk periode (kalpa).
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I den nuvaerende Kali tidsalder, der er pracget af krise, og
hvor den ’dharmiske’” orden er undergravet og star for fald,
cr avatarens intervention nedvendig for at genctablere den
traditionelle orden. Ganske vist er avataren i MBh Visnu, men
hans rolle som den, der genetablerer dharma er ikke mulig
uden vold. Avataren har folgelig affinitet til volden, et rudra’
isk” aspekt. I MBh keemper Krsna, Visnu’s avatar, ganske vist
ikke, men han er uadskillelig fra Arjuna, kongen og ksatriya
(= 2. funktion i den sociale taxonomi), som Krsna ved flere
lejligheder setter i forbindelse med Siva for at Pandu’erne
kan vinde. Avataren har altsi to aspekter: han er bade tilintet.
gorer og genopretter, hvad der f.eks. skinner igennem den
strukturelle modseetning mellem den voldelige Duryodhana,
der personificerer kongen i den sidste tidsalder, kaliyuga, og
den ikke-voldelige Krsna, der skal genoprette dharma ved en
tidsalders afslutning.

Men enhver voldsudevelse stir bestandig i fare for at over-
skride ngdvendighedens graenser, og MBh (og igvrigt store dele
af offerlitteraturen) kan betragtes som en refleksion over og
fremstilling af voldens tvetydighed, dens implicitte farer: hvis
Siva er den, der udlgser den socialt og religiost sanktionerede
vold péd offerpladsen og slagmarken, er han samtidig ogsd en
potentiel fare for offeret og krigen, og dermed for selve sam-
fundets ”dharmiske” fundament. Nir de normale graenser
for offer og krig overskrides, indtreeder en krisetilstand med
offerhandlinger, der overskrider greenserne for det normgivne,
og thaemmede massakrer pa slagmarken.

Siva er utvetydigt forbundet med unormale offerhandlinger:
det er til ham man henvender sig, nir offerets formal er haevn
eller tilintetggrelse. F.eks. ofrer Amba sig til Siva for at haevne
sig pd Bhisma; og det samme gaelder Asvatthaman, der gnsker
at havne sig pd Dhrstadyumna og massakrere de overlevende
efter den store kamp. Den “Rudra’iske” ild (Asvatthiman)
destruerer den normale ild (Dhrstadyumna). Siva hersker
over disse overdrevne, "vilde” ofre, der truer hele det sociale
og religigse rums ’dharmiske” fundament.
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Disse "’vilde” ofre tjener i MBh som model for kosmologien;
de repracsenterer verdens destruktion og oplesning (pralaya),
der pd en gang er et udtryk for dens resorbtion i skaberguden
og et total-offer (sarvamedha), et begravelsesoffer, hvor hele
verden reduceres til aske. Det er Siva i sin egenskab af altfor-
teerende ild (kalagnirudra), der er dette total-offers ivaerk-
satter.

Der synes at vare en direkte sammenhang mellem Siva og
de offerhandlinger, der inden for rammerne af den brahminske
offerteori tilskrives totalitetskarakter, og som derved har
potentielle bergringsflader med verdens destruktion. I teoriens
optik betragtes f.eks. hesteofferet (asvamedha) som et offer,
der bringes af en universal-hersker. Dets totalitetskarakter
gor dette offer potentielt farligt, fordi dets greenser er vanske-
lige at definere. En universal-hersker er i princippet i stand til
at bringe hele verden som offer, hvad der er ensbetydende
med dens destruktion. Det synes f.eks. at veere meningen
med beretningen om Arjuna Kartavirya’s offer - den alt for
fromme konge, der ofrede hele jorden i den altopslugende
offerild. Den samme tankegang gir igen i de fortellinger i
MBh, hvor hele jorden bliver givet som offerlon (daksina) til
brahmanerne, sedvanligvis i forbindelse med hesteofret, et
kongeligt praerogativ. Resultatet beskrives i alle tilfzlde som
katastrofalt: brahmanerne kan ikke beskytte jorden, der uden
konge gir til grunde i kaos.

I MBh celebrerer Yudhisthira hesteofret og giver hele jorden
som offerlgn til Vyasa, der dog straks giver ham den tilbage,
hvorved katastrofen undgds, samtidig med at de to forste
funktioners komplementaritet (brdhman vs ksdtram) under-
streges. '

Totalitetens iboende fare kommer ogsi til udtryk i de for-
teellinger, der beskriver kongens totale afkald pa sin ’dhar-
miske” pligt, jordens beskyttelse og opretholdelse af dharma,
for at leve sit liv som samnyasin i skoven. Endnu engang rise-
kerer jorden, bergvet sin beskytter, at vende tilbage til en
kaotisk og lovlgs tilstand. Som bekendt er Yudhisthira’s til-
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bojelig til at give afkald pé al rigdom og give den til brahmaner-
ne. Det kongelige hesteoffer er for ham ikke et middel til at
fastsli det kongelige dynastis magtposition og sikre dharma’s
kontinuitet ved at celebrere sin suveranitet over hele jorden
og sin besiddelse af alle jordens rigdomme. Han benagter
ikke hesteofrets totalitetskarakter, (“’Hestcofret er alt, sarvam,
og tjener til opndelse af alt, til besiddelse af alt”. gatapatha-
brahmana 13.4.1.5 og passim). [Bemzark at sarva (al,hel total)
betegner en ikke-differentieret totalitet i modsatning til visva
(do.), der betegner en totalitet af differentierede og identifi-
cerbare clementer. Sarva er siledes et udtryk for totalitetens
fantasmatiske karakter, hvad der ogsi forklarer ordets centrale
placering i den indiske mystik. Totalitetsbetaenkningen er en
uadskillelig komponent i den indiske mystiske diskurs. For-
fatteren synes ikke at have veeret sig denne sammenhang til-
streekkelig bevidst]. Men han betragter forst og fremmest dette
offer som et udtryk for det totale afkald. Herved har asva-
medha en klar affinitet til sarvamedha (totaloffer), der i den
brahminske teori betragtes som indgangen til et liv som samnya-
sin. Den, der vaelger at leve et liv som samnyasin, celebrerer i
symbolsk forstand sin egen begravelse. Og nar det drejer sig
om en universal-hersker, involverer det hele verdens vé og vel.
Destruktion og afkald er i denne optik én og samme ting.
Giver kongen afkald p3 alt, bliver hele den »’dharmiske” verden
en afkaldets verden ifplge den logik, der bestemmer brahminsk
tankegang. Det er i modstrid med samfundets “dharmiske”’
grundlag og repraesenterer et brud med dets barende logik.
At give afkald pa alt og samtidig undgs, at verdens forskelle,
dens navn-og-form”, ophaeves, er kun muligt for kongen i
det omfang han fortsztter med at ofre, straffe og beskytte,
dvs. i det omfang der er tale om en “indre” attitude og ikke
en given afkald pd at udeve sin funktion inden for det ’dhar-
miske” univers. Det er i denne sammenhzaeng, bhakti tjener som
religins model for en forsoning - set fra et ”’dharmisk” syns-
punkt - af den sociale modswtning mellem livet som samnyasin
og rollen som konge: den suverzne hersker - og i brahminsk
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tankegang er enhver konge universal-hersker - bor veere i stand
til at handle i overensstemmelse med sin traditionelle bestem-
melse uden at knytte sig til handlingernes frugt. Det er som
bekendt Bhagavadgita’s budskab og i samme forstand ogsd
MBh’s. Hvis denne funktionelle balance ikke opretholdes,
ophgrer Rudra-Siva med at vzre en konstituerende, men
kontrolleret, ikke-totaliserende faktor i kongens rolle; den
udfolder sig 7vildt”, antager en total karakter, og forvandler
sig til en destruktiv magt.

Som det forhibentlig er fremgdet, er Scheuer’s afhandling
rig pd refleksionsstof. Med sin klare pévisning af Siva’s rela-
tion til volden og overskridelsen i religips og social forstand
og deres samfundsmeaessige udtryk - offerhandling og krig -
er det lykkedes forfatteren at kaste lys over det bzrende
logik i MBh’s forteelling. I dette lys md de komparative per-
spektiver forekomme mindre relevante, selvom MBh i indo-
europaeisk kontekst har bevaret reminicenser af en oprindelig
eskatologi. For MBh’s centrale anliggende er forst og frem-
mest volden og overskridelsen samt deres religiose og samfunds-
maessige implikationer i en indisk, hinduistisk kontekst. I den
forstand kan MBh’s grundforteelling betrages som en tydelig-
gorelse af den sammenhzaeng mellem volden og det hellige, som
René Girard brillant har pavist i La Violence et le Sacré, uden
ipvrigt at gd naermere ind pd den indiske traditions vedhol-
dende refleksion over denne problematik.
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